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Duvidas apocrifas de Marianne Moore

“Sempre evitei falar de mim,
falar-me. Quis falar de coisas.
Mas na selec@o dessas coisas
ndo haverd um falar de mim?

Naio havera nesse pudor

de falar-me uma confissio,
uma indireta confissio,

pelo avesso, e sempre impudor?

A coisa de que se falar
até onde estd pura ou impura?

Ou sempre se impde, mesmo
impuramente, a quem dela quer falar?

(..).”

Joao Cabral de Melo Neto



Resumo

O presente trabalho visa tecer uma trama em torno da amarracdo de dois pontos fundamentais:
0 negativo, que o corte da linguagem engendra, e o real, constituido juntamente com o sujeito
por este corte. Na medida em que o enlace entre eles é tornado evidente, a no¢do de negativo,
a qual carrega historicamente a marca de uma subtracdo, ganha, por seu valor de presenca,
uma roupagem dialética. Essa afirmacao € feita tendo-se em vista que a constituicdo do real e
do sujeito, a partir de um ato ético, implica a apresentacdo deste negativo como um
impossivel que se impde incessantemente, € que ndo se ausenta. Dessa forma, buscamos
revelar a textura propria deste real que, sendo avesso a realidade simbdlica, ndo se reduz a
seus furos. A costura entre os temas escolhidos foi feita entdo por este sutil fio que os une, e
que nos conduz ao fracasso da boa forma e do ideal. A introdu¢do da consideracdo ética nos
leva, assim, a algumas questdes. Se, no lugar da unidade imagindria, a psicandlise encontra o
vazio, o que faz com que ela ndo recaia em um relativismo? Uma vez que ela ndo pode ser
pautada pela ideia de um Bem, qual a sua relagdo com o problema do mal e o que orienta sua
clinica? Essas indagacdes mobilizaram a presente pesquisa e, ao final, nos parece que
concebermos um vazio que nao estd dado na origem para todos, como seria em uma ontologia
negativa e transcendental, mas que precisa ser criado, é de suma importincia para o rigor de
uma ética da psicandlise. Desse modo, temos que a psicandlise é uma pritica que, ao
considerar a dimensdo da perda, trabalha guiada pelos limites que engendram tanto a falta

quanto o desejo - permitindo distinguir, assim, o real de seu vazio, do nada do niilismo.

Palavras-chave: negativo; real; sujeito; ética da psicandlise; problema do mal.



Résumé

Ce travail cherche a tisser une toile autour de deux points séminaux: le négatif, engendré par
la coupure du langage, et le réel constitué¢ avec le sujet par cette coupure méme. Dans la
mesure ol la fusion entre eux devient évidente, la notion de négatif, qui porte historiquement
la marque de la soustraction, acquiert, par sa valeur de présence, une connotation dialectique.
Cette assertion est faite en considérant que la constitution du réel et du sujet a partir d’un acte
éthique implique de présenter ce négatif comme I’'impossible qui s’impose sans cesse et non
par son absence. Ainsi, on cherche a révéler la texture propre a ce réel, qui tout en étant
contraire a la réalité symbolique, ne se réduit pas a ses lacunes. La couture entre les themes
choisis a été faite par le fil qui les unis, et nous conduit a I’échec de la bonne forme et de
I’idéal. L’introduction de la considération éthique nous amene, ainsi, a quelques questions. Si
a la place de ’unité imaginaire, la psychanalyse rencontre le vide, qu’est-ce qui I’empéche de
tomber dans un relativisme? Si la psychanalyse ne peut pas étre associée a 1’idée du Bien,
quelle serait sa relation avec le probleme du mal, et quels parametres peuvent orienter sa
clinique? Ces questions ont guidé notre recherche et, a la fin, il apparait que concevoir un
vide qui ne soit pas donné a tous des le début, telle une ontologie négative et transcendantale,
mais, au contraire a besoin d’étre créé, est crucial pour la rigueur d’une éthique de la
psychanalyse. De cette fagon, on dira que la psychanalyse est une pratique qui, au moment ol
elle considere la dimension de la perte, est guidé par les limites qui donnent naissance soit au

mangque, soit au désir - en permetant de distinguer, ainsi, le réel de ce vide, du néant nihiliste.

Mot-clés: négatif, réel, sujet, éthique de la psychanalyse, le probleme du mal.
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Alinhavos primeiros

O titulo do presente trabalho merece de saida algumas consideracdes, por entendermos
que as ideias ai supostas e articuladas ndo sdo de modo algum evidentes. Primeiramente,
gostarfamos de demarcar que a nogdo de negativo, herdada da tradi¢do filos6fica hegeliana,
refere-se, no contexto, ao descentramento do conhecimento fundamentado no eu, operado
pelo inconsciente freudiano. Essa ruptura inaugura uma nova discursividade, prépria da
psicandlise, dando lugar a um saber que nio é o da razdo ou da consciéncia, mas que tem

relacdo central com o conceito de falta, como buscaremos demonstrar.

499

A formulacdo provocativa de que “o negativo €’ tem funcio de se contrapor e
assegurar que o negativo ndo € apenas o que “ndo €é”. Caso o negativo se reduzisse ao que nio
¢ deixado ser no campo simbdlico, a clinica estaria condenada a ontologia metafisica e ao
inefavel religioso. Nesse sentido, a andlise poderia no maximo conduzir a resignacéo frente a

falta, e recuaria diante do siléncio de uma verdade impronuncidvel, buscada na origem.

Contudo, o que buscamos apontar é que hd uma dimensido de afirmatividade na
negacdo, que se revela pela presenca do real. Se o acontecimento Freud inaugurou o
inconsciente tal como o concebemos, é porque ele lhe conferiu uma materialidade
significante, que costurou de tal modo os registros que Lacan nomeia simbdlico e real, que
eles ndo podem ser compreendidos sendo de forma dialética. Para ilustrar tal relagdo, Lacan
usa a figura de uma malha, de maneira que, quanto maior a quantidade de pontos de
articulacdo de uma rede simbdlica, maior serd também o nimero de furos no tecido, através
dos quais o real emerge. Em outras palavras, quanto mais uma teoria avanca na dire¢do de
preencher de sentido determinado fendmeno, maior serd também o surgimento de pontos

enigmaticos.

Quando assinalamos que o negativo demarca o campo que interessa a psicandlise, nos
posicionamos diante de alguns impasses que a irredutibilidade do real a simbolizacdo
provoca. Se por um lado, a psicandlise deve se distanciar da busca pelo ser e pelas esséncias,
isto €, de um real em si, transcendental, por outro, justamente por refutar a ideia de uma
verdade univoca, natural e a priori, corre o risco de se tornar relativista, pois entdo

poderiamos indagar: o que lhe serve de referéncia para fundamentar a verdade e o real? No
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embate filoséfico entre a existéncia do fato e o infinito de interpretagdes possiveis, como

leituras da realidade, como a psicandlise se situa?

Apostamos que a nocio de real pode nos auxiliar nessa discussdo. A nossa hipdtese é
de que o real nido é dado a priori, sendo efeito de um ato ético do qual o sujeito também
advém. Se o real para Lacan nos apresenta ao inexordvel da experiéncia que defronta o sujeito
com o impossivel, o que queremos acentuar aqui € que este ndo € o que acomete o sujeito de
forma alheia e independente; ele ndo se reduz aos fatos implacdveis da realidade externa,

como se poderia pensar.

O real ¢ indissocidvel da experiéncia do sujeito na medida em que, apesar de se
apresentar para todo sujeito, jd que € estrutural, ¢ em um ponto especifico para cada um que
sua emergéncia se dd. O lugar em que o real desponta e insiste, € justamente o que revela o
que hd de mais intimo na relagdo singular do sujeito com a alteridade, isto é, com o grande
Outro da linguagem. E precisamente sobre essa borda paradoxal do engendramento miituo

entre real e sujeito que pretendemos nos debrucar nessa pesquisa.

Portanto, se o sujeito e o real s@o efeitos de um mesmo corte que os constitui em
relacdo de dependéncia, este corte diz respeito a uma operacgdo de subtracdo que se desdobra a
partir da incidéncia da linguagem, como visamos demonstrar. Na medida em que o ser falante
pode se fazer representar pelos significantes do Outro, ocorre o préprio desaparecimento de
seu ser do registro simbdlico, instaurando a um sé tempo o fora do significado e o campo do
sentido, a morte da Coisa e a Coisa, a perda do objeto e o objeto, o que buscaremos
aprofundar ao longo do presente trabalho. Assim, o sujeito enquanto dividido pressupde a
negatividade no sentido de se constituir por ruptura, por apagamento, por morte, e, em dltima,

ou primeira, instincia, por referéncia a alteridade.

Essa dimensdo negativa se apresenta na propria estrutura da linguagem, na qual o
significante, que ndo significa nada em si, s6 adquire algum sentido por pura diferenca, isto &,
por oposi¢do a outro termo que a posteriori vem significar o primeiro. A hidncia significante
exige sempre outro significante, e assim, se por um lado, articula o inconsciente através
dessas diferencas, por outro, os significantes funcionam em uma articulagdo repetitiva.
Portanto, na andlise, ndo se pressupde apenas uma condenagdo a repetir, tampouco uma

completa liberdade, capaz de reestruturar o sujeito por completo. E no que diz respeito a
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dialética entre diferenca e repeticio que € possivel inventar um novo saber-fazer com o

sintoma, a partir de uma implicagdo ética do sujeito.

Contudo, vale ainda fazermos uma ressalva que diz respeito a delicadeza envolvida no
tratamento do negativo. Lacan nos adverte em seu Semindrio 11: Os quatro conceitos
fundamentais da psicandlise de que a melhor maneira de abordar as no¢des que se apresentam
de forma negativa ndo é tomando-as pela negacdo. Nesse trecho especifico Lacan referia-se a
categoria do impossivel, a qual ele revela como ndo sendo a negagdo do possivel.
Contrariamente a assertiva de Aristételes, que toma o impossivel como aquilo que ndo pode
ser, Lacan define o real como o impossivel (LACAN, 1964, p.165) e aposta na sua
persisténcia, como aquilo que “ndo cessa de ndo se escrever’ (LACAN, 1972-3/1975, p.55).
Em outras circunstancias, no escrito Posicdo do Inconsciente, Lacan salienta que o
inconsciente ndo é o que ndo tem o atributo da consciéncia, isto é, ndo se define por sua
negatividade, afirmando que o inconsciente é um conceito forjado no rastro daquilo que opera

para constituir o sujeito. (LACAN, 1960/1998, p.844).

Isso nos faz pensar que a negacdo é primordial, ndo se definindo pelo o seu oposto,
mas sendo paradoxalmente (pois ndo deixa de ser efeito de linguagem), a referéncia primeira
do mundo humano. Dessa maneira, podemos afirmar que o impossivel delimita o possivel,
assim como € dos trilhamentos do inconsciente que se produzem 0s processos conscientes, e
ndo o contrario. Portanto, quando dizemos que o real é o impossivel, aquilo que faz obstaculo
ao principio do prazer, ndo nos referimos a negatividade necessariamente enquanto falta.
Trata-se de um “ndo” que se impde e insiste a cada vez, ressaltando a presenca de uma
alteridade constitutiva do sujeito. Da mesma forma, o lapso ndo ¢ uma mera lacuna de
memoria, auséncia de lembranca, ele marca justamente a presenca de uma palavra tdo
fortemente investida, que teve de ser recalcada, evidenciando o surgimento de uma formacao

do inconsciente no discurso, justamente por seu apagamento.

E por isso que Lacan nos assinala que o inconsciente é aquilo que dizemos (LACAN,
1960/1998, p.844), pois aquilo que ndo conseguimos dizer estd sempre falando. Ai vemos
articular-se a materialidade da psicandlise a negatividade, pois as formacdes do inconsciente
deixam patente que a linguagem incide como causa do sujeito (LACAN, 1960/1998, p.844), o

que significa dizer que o sujeito ndo é autodeterminado, mas sim determinado pelos

significantes e objetos do Outro.
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Ha um descentramento essencial que a psicandlise vem inaugurar, de forma que é
possivel sustentar que o sujeito de que se trata ndo € distinto de suas dificuldades, das quais,
pela ciéncia, supostamente ele deveria se desvencilhar. O sujeito da psicandlise € as suas
dificuldades, emerge nos seus impasses, nos seus sintomas. Assim, a funcido da negagdo opera
uma subtracdo apenas na medida em que esta € constitutiva do sujeito, engendrando uma
perda que ndo € sindnimo de falta. Em outras palavras, é preciso que isso que falta na

estrutura seja assumido como perda pelo ser falante, para que daf advenha um sujeito.

Por conseguinte, o que estd posto € uma escolha que é sempre da ordem ética. Esta
ultima ndo se refere ao que € do ambito moral, reflexivo ou intelectual, mas sim a questdo que
o significante e o vazio que ele engendra colocam. Pela propria estrutura da linguagem, o
sujeito € convocado a se posicionar frente a dimensdo do desejo, queira ele ou ndo. Nesse
sentido, a operacdo do negativo aponta para a mais radical desnaturalizacdo da ordem do

mundo, promovida pela incidéncia da linguagem.

Poderiamos dizer que essa negatividade ja estava presente em Hegel, uma vez que este
considera o homem como fruto de seu tempo e de sua cultura. Contudo, a originalidade da
psicandlise consiste na aposta de que isso que € disruptivo e ndo se adequa é constitutivo do
sujeito moderno. Desse modo, supondo esse corte da linguagem, o que resta jamais podera ser
absorvido ou eliminado, nem pelo ideal, tampouco pela consciéncia ou pelo Estado, marcando

para sempre e a cada vez o sujeito por sua divisdo.

Destarte, nossa hipétese € de que é pela radicalidade desse negativo, contida na
hiancia prépria da estrutura significante, que o impossivel advém como intransponivel,
barrando tanto o Bem como o gozo. O impossivel a que nos referimos ndo é incognoscivel,
transcendental e a priori, como em Kant, é efeito do significante, constituindo-se, junto com o
sujeito, no registro ético. Dessa forma, o real ndo diz respeito apenas a funcdo de
impedimento que se erige na submissdo do sujeito a lei, através da a¢do moral. O real antes
mesmo de se apresentar como obstdculo, s6 pode chegar a se constituir por uma implicacdo
ética do sujeito, ndo sendo garantido por nada que seja da ordem da necessidade. Quanto a
isso, adotamos a posicdo de Costa-Moura e Silva (2009, p.376), na medida em que afirmam
que esta demarcacdo ética imbricada na assun¢@o do real estd no cerne da demarcacido que a

psicandlise, diferenciando-se da ciéncia e da religido, pode fazer do real.
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Apesar de Freud ndo usar o termo “real”’, com Lacan podemos afirmar que € disso que
se trata fundamentalmente na experiéncia analitica. Se Freud ndo equivale a realidade externa
ao real em si, partimos das perguntas: qual é a relacdo entre a realidade e o real? Ja que ele
ndo estd dado, como ele se constitui, e como esse passo pode dizer respeito a ética? Sera que o
que Freud chama de realidade psiquica e Lacan de fantasia aproximaria a psicandlise de uma

filosofia relativista, solipsista e sem compromisso com a verdade e com o real?

O real, assim como o simbdlico e o imagindrio, sdo registros formulados por Lacan,
para servirem como instrumentos clinicos. Eles ndo existem no mundo de antemdo, e essa
triade nos ajuda a ndo cairmos em uma busca teoldgica pela verdade tdltima que a questdo da
origem coloca, como argumenta Vieira (2009, p.11). Como o autor articula, quando
acreditamos que ha Um na origem, o que de alguma forma se mantém quando pensamos o
conflito humano de forma dual, como por exemplo, entre corpo e alma ou pulsdo e
representacdo, procuramos indefinidamente o termo primeiro, como quem busca a Deus. Se
neste trabalho privilegiamos o engendramento do real sempre em relagdo ao simbdlico, ndo
esquecemos que a articulag@o destes com o imagindrio é fundamental para a sustentacdo dos
registros. O esforco empreendido aqui se faz justamente no sentido de tecer as delicadas
nuances da no¢do de real, para que este ndo seja tomado como um nada na origem, como em
uma teologia negativa. Consideramos, por conseguinte, esse empenho terminolégico essencial

para a depuracdo de uma ética da psicandlise.

Como estamos tentando demonstrar, o real é efeito de uma certa operacdo, a qual
implica o sujeito, distinguindo-se de uma realidade material anterior e objetivavel. Todavia, o
real ndo € tampouco o mesmo que a realidade psiquica. Um mundo constituido apenas por
realidades psiquicas nos encaminharia para um ceticismo, na medida em que nada garantiria

uma relacdo do sujeito com a realidade, ou qualquer compromisso com o real.

Freud imagina como seria impossivel existir uma sociedade, se cada pessoa
simplesmente tivesse a sua tabuada particular para multiplicar e suas proprias medidas para
aferir comprimento e peso (FREUD, 1933, p.167). O que estd posto ai € a submissao a lei do
Outro da linguagem, que nos impde suas regras. A apropriacdo da tabuada nos revela,

contudo, que esse passo ndo ¢ feito sem sacrificios, como também nao € o tnico possivel.

E justamente o real, que se constitui para o sujeito como experiéncia de alteridade,

pela estranheza que a lei do Outro provoca, que permite o laco social. Poderiamos pensar,
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contudo, o real como obsticulo ao lago social, uma vez que ele faz barreira ao que
imaginariamos ser compartilhado e comum. Todavia, acreditamos que € em torno do vazio
que o real instaura, que o lagco social se funda em uma tentativa de contorna-lo. Assim, o real
rompe com a perspectiva de um mundo constituido apenas pelas experiéncias do eu, na
medida mesmo em que, ndo se deixando representar, impde-se, insiste e retorna sempre ao

mesmo lugar, ndo sendo, nesse sentido, nem um pouco relativizavel.

Lacan (1964/2008, p.58) afirma que apesar da psicandlise ser supostamente propicia a
nos dirigir para um idealismo, ela ndo pode se resolver por um aforismo como “a vida é um
sonho”. Costa-Moura e Silva (2009, p.377) ponderam que, se o que faz obstdculo a boa forma
das ideias e a esfericidade da imagem é o real, e ndo a concretude dos fatos da realidade, é
porque o real € este algo que ndo se dobra a vontade humana. A afirmacio “a verdade € o que
€” de Santo Agostinho (386-387/2007, apud COSTA-MOURA E SILVA, 2009, p. 377),
parece apontar para esse mesmo ponto. A incidéncia do real que rasga o discurso encadeado,
rompe tanto com o idealismo, quanto com o solipsismo, pois torna impossivel um ideal de

conhecimento que restringisse a realidade ao eu da consciéncia.

Ao encontro do ideal solipsista, temos a teoria anarquista, para a qual Freud (1933,
p.171) chamou a atengdo, classificando-a como uma Weltanschauung' filoséfica. Segundo
essa filosofia, a verdade ndo existiria, pois ndo haveria conhecimento seguro do mundo
externo. As verdades que tomamos como cientificas seriam produtos de nossas proprias
necessidades, uma vez que vemos apenas o que queremos ver. Nao haveria outra saida e tudo
se configuraria, entdo, como uma ilus@o. Como estaria ausente o critério de verdade, pela
impossibilidade da correspondéncia com o mundo externo, ndo importariam as opinides que
adotamos, pois todas elas seriam igualmente verdadeiras e falsas. Assim, a indiferenca seria

inevitavel.

' Weltanschaungg é um conceito especificamente alemio cuja traducio apresenta dificuldades. Freud a definiu
da seguinte maneira: “Em minha opinido, a Weltanschauung é uma construcio intelectual que soluciona todos os
problemas de nossa existéncia, uniformemente, com base em uma hipdtese superior dominante, a qual, por
conseguinte, ndo deixa nenhuma pergunta sem resposta e na qual tudo o que nos interessa encontra seu lugar
fixo. Facilmente se compreenderd que a posse de uma Weltanschauung desse tipo situa-se entre os desejos ideais
dos seres humanos. Acreditando-se nela, pode-se sentir seguranca na vida, pode-se saber o que se procura
alcancgar e como se pode lidar com as emogdes e interesses proprios da maneira mais apropriada.” (FREUD,
1933, p.155).
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De modo diverso a essa filosofia, a qual podemos aproximar da dos sofistas, do
paradoxo de Epiménides®, e também da provocacio de Pascal’, a psicandlise ndo é relativista.
Lacan em seu Semindrio 16 afirma que € a partir do tipo mais radical de relativismo, aquele
que coloca em xeque ndo apenas as institui¢cdes e os costumes, mas a propria verdade, que se
pode comecar a formular o problema da ética (LACAN, 1968-1969, p.187). Pois bem, se a
psicandlise, com o estruturalismo do qual se serve, desconstrdi a ideia de esséncia, e com o
conceito de realidade psiquica, amplia as possibilidades de experiéncia da realidade, isso ndo
significa que ndo trabalhe com a no¢do de verdade. Quanto a isso, Safatle elucida:

Para Lacan, a psicandlise estd longe de admitir o relativismo como regra a seus
procedimentos de interpretacdo. Quando ele afirma que a unica caracteristica
positiva da verdade (do desejo) € ser o que falta para a realizacdo do saber (da
consciéncia), isso implica a problematizacio do estatuto das negagdes no interior do
pensamento. Ora, trata-se de perguntar em quais condi¢des a negacdo propria a falta
poderd se transformar em regime privilegiado de apresenta¢do da verdade. Ou seja,
em quais condi¢des a negagdo nao € simplesmente indicagdo de um ndo-ser, de uma
privacdo (nihil privativum) ou modo de expulsdo do que vai contra o principio do

prazer, mas um modo de presenga do Real, compreendido como o que permanece
fora da simbolizagdo reflexiva. (SAFATLE, 2006, p.26).

Considerando isto que resta fora da simbolizacdo, sempre em um registro dialetizavel,
a psicandlise se define por sua parcialidade. Isto €, ela ndo pretende construir um sistema de
pensamento absoluto, que responderia a todos os enigmas da existéncia de forma
apaziguadora, como a Weltanschauung religiosa o faz. O discurso psicanalitico é um recorte
que supde o impossivel e, por seus limites, sua negatividade, Freud a considera como uma
perspectiva dentro da Weltanschauung cientifica. A psicanélise se funda a partir dessa falta e
nio supde poder respondé-la jamais. E justamente por isso que a psicanélise ndo se coaduna

com outras visdes de mundo.

Apesar de Freud tratar de muitas questdes ditas existenciais, culturais, ou mesmo
cientificas, as leituras filoséficas, antropoldgicas e bioldgicas da obra de Freud estdo fora do
discurso psicanalitico. A psicandlise ¢ um discurso que se faz em ato, a partir do real da

clinica, e isto prevalece desde seu inicio. Mesmo quando Freud trata de questdes relativas a

civilizacdo, por exemplo, ele ndo esta se referindo a humanidade em geral, isto é, ao que é

* O paradoxo de Epiménides traz a luz a reflexdo de que a afirmagio “estou mentindo” supde a impossibilidade
de se alcancar a verdade, posto que se o sujeito da frase estd mentindo, entdo, estd falando a verdade; e, se estd
dizendo a verdade, estd mentindo. (FREUD, 1933, p.171).

3 Provocacao que consiste em sua célebre frase: “Verdade do lado de ca dos Pireneus, erro do lado de 14?”. Tal
questionamento expressa a ideia de que o que pode ser a verdade para uma cultura ou pessoa pode ndo ser para
outra. (apud LACAN, 1968-1969, p.187).
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igual em todos os homens ou culturas, mas a condi¢do que possibilita o sujeito e o lago social

enquanto tal: a estrutura.

E com o que fracassa, com isso que no préprio homem o ultrapassa, e que diz respeito
ao inconsciente e 2 pulsdo, que é possivel A psicandlise abordar temas diversos. E a partir
desse real que ndao cede e que ndo se cura, desse limite que é engendrado por uma
negatividade, que a psicandlise constréi a sua verdade particular, incompativel com qualquer
outro discurso que vise preencher esse vazio, proprio do desamparo da condicdo humana. Nas
palavras de Freud, “a verdade simplesmente nio pode ser tolerante, ndo admite conciliacdes

ou limitacdes, e o fato é que a pesquisa considera como propriedade sua todas as esferas da

atividade humana, e deve exercer uma critica incessante (...).” (FREUD, 1933, p. 157).

Portanto, podemos derivar que o critério de verdade parece permanecer valido para a
experié€ncia psicanalitica, ainda que este guarde sua especificidade. Para Lacan, toda verdade
tem uma estrutura de ficcdo. “E € no interior dessa oposicdo entre a ficgdo e a realidade que o
movimento de bascula da experiéncia freudiana vem situar-se. Uma vez operada a separagio
do ficticio e do real, as coisas ndo se situam absolutamente 14 onde poderiamos espera-las.”
(LACAN, 1959-60/2008, p.23). Lacan afirma ainda que o ficticio em Freud ndo é o que é
enganador, mas é relativo a cadeia significante, que estrutura o inconsciente em fungdo do
simbdlico e o orienta pelo principio do prazer. O fato de que o homem, nessa busca,
reencontra “o rastro em detrimento da pista” (LACAN, 1959-60/2008, p.23), ou seja, o fato de
que jamais encontra o objeto idealizado é fundamental para concebermos a fungdo da

realidade e do real.

O real para Lacan, opostamente ao real platonico, que € ideal, ndo diz respeito as
esséncias das coisas que estariam além do mundo sensivel. Pelo contrério, o real é justamente
0 que se apresenta na propria experiéncia da realidade, assinalando a dimensdo de alteridade
desta, na medida em que testemunha a auséncia de um além do mundo sensivel ou além do
mundo das ideias. H4 um sé mundo e que € estruturalmente limitado: o mundo da linguagem.
O além que temos, portanto, ¢ o que hd de mais mundano e real, é o que revela a
impossibilidade do principio do prazer e também do principio de realidade se realizarem de

forma plena, na medida em que o psiquismo ndo se guia pelo bem-estar.

Se Platdo com sua alegoria supde, pelas sombras que seus personagens veem ho

interior da caverna, que haja pessoas do lado de fora dessa, o que podemos inferir pela leitura
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de Freud é que ndo ha fora da caverna. O real se apresenta precisamente através dessas
sombras, que, enquanto significantes, representam um sujeito para outro significante, sem,
contudo, poderem representd-lo todo. Nao ha nada por trds das sombras, ndo se trata de
alcancar a profundeza do inconsciente, mas de reconhecer a sua logica. Assim, é o proprio
relato do paciente em sua dimensdo material significante que veicula a verdade inconsciente,

ndo se tratando na andlise de encontrar seu significado tltimo e verdadeiro.

Com essa mudancga de paradigma, deixa-se de acreditar no tratamento como cura e hd
um abandono do objetivo inicial da psicandlise de fazer o paciente se lembrar do
acontecimento traumético, que se configuraria como a origem do sintoma. Quando Freud
postula o além do principio do prazer, a pulsdo de morte coloca um limite ao que seria da
ordem do interpretivel, uma vez que o real, assim como o desejo, insiste através dos
significantes, sem consistir em nenhum deles. O real € o que ndo cessa de ndo se escrever,

retornando sempre ao mesmo lugar, € o que ndo engana.

Assim, nds também retornamos ao nosso ponto de partida: o real € tributdrio da
estrutura significante, colocando em jogo um impossivel, na medida em que ndo hd um
significante dltimo, um Outro do Outro, o fora da linguagem que pudesse ex-sistir como
referente primeiro em relagdo ao qual o mundo poderia se ordenar e ter um sentido garantido.
E através da relacdo dialética da linguagem com o real que a psicandlise subverte a teoria
tradicional das representagdes, rompendo com os critérios de verdade utilizados até entdo pela

filosofia e pela ciéncia, enquanto sistemas de conhecimento do mundo.

Dessa forma, se o real € transformado em ideal a ser perseguido pela ciéncia, o objeto
da psicandlise se constitui justamente nas bordas do discurso cientifico, posto que o que é
foracluido do simbdlico retorna e insiste no real. A técnica cientifica revela uma escrita que
produz um esvaziamento tal do significante que elimina sua dimensido de equivocidade. O
sujeito que é foracluido pelas exigéncias de objetividade e universalidade da ciéncia é o
mesmo sujeito que sofre, a todo instante, o retorno disso que foi excluido. O sujeito da
psicandlise € descontinuo e intermitente, advindo justamente disso que perturba e ndo se
adequa a realidade. Nesse sentido, o surgimento do sujeito, e também da prdpria psicandlise,

supde um certo mal, um desacordo fundamental.

A operacdo de linguagem que constitui o real e o sujeito € também responsavel por

criar o vazio presente em todos os objetos, tornando impossivel o encontro com o objeto da
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satisfacdo absoluta. Essa dimensdo prépria da descompletude e do desamparo esta relacionada
justamente ao fato de que a ordem dita natural ndo existe, ela s6 pode se apresentar como tal,
como realidade externa que possui um funcionamento proprio, na medida em que a ordem

simbdlica se realiza.

Considerando essa negatividade essencial da psicandlise, poderiamos nos questionar
quanto a aproximacdo entre o real e o mal, tendo em vista que a pulsdo se satisfaz de forma
acéfala, sem cessar, e sem nenhuma consideracdo pelo bem, nem mesmo pelo préprio bem-
estar do sujeito. Se adotarmos tal posicdo, esse mal poderia ser primeiramente pensado como
sendo relativo ao desprazer que enseja o mecanismo de expulsdo, determinante de uma
primeira disting@o entre o eu e o mundo externo, e mais tarde, como sendo inerente a tentativa
sempre parcialmente frustrada de reencontro com o objeto absoluto. Dessa forma, o real como
mal diria respeito a alteridade constitutiva do sujeito, que funda a dissimetria entre sujeito e
objeto, e cuja relacdo com a auséncia de um Bem Supremo € evidenciada por Freud através da
formulagé@o do conceito de pulsdo e do principio de inércia. Sobre o problema do mal, Lacan
afirma:

E essencial compreender esse ponto para ver o passo que € transposto por Freud. O
que quero hoje simplesmente indicar € isto, que um poeta, que é um dos meus
amigos, escreveu a certa altura — O problema do mal sé merece ser levantado
enquanto ndo estivermos quites com a ideia da transcendéncia de um bem qualquer

que puder ditar deveres ao homem. Até 14 a representacdo exaltada do mal
conservard seu maior valor revoluciondrio. (LACAN, 1959-60/2008, p.87).

Salientamos a nocdo de mal aqui por entendermos que ela é mais uma expressdo da
negatividade que buscamos investigar, sendo, no entanto, especialmente cara a nés. Julgamo-
la fundamental, por sua oposicdo a qualquer bem que se pretendesse primordial, de modo que
enseja a subversdo da moralidade pelo campo da ética. Dessa forma, ao longo dessa breve
introduc¢do, pudemos indicar algumas faces do negativo, como a hiéncia significante, o modo
acéfalo da pulsdo, o além do principio do prazer, o desamparo constitutivo, entre outros, que
apontam para a operacdo que a linguagem realiza ao subverter uma suposta natureza do
homem. Uma vez exposta a tentativa de elaborar a relevancia e a complexidade da questdo,
buscaremos nos capitulos a seguir tratar com prudéncia a relagdo do negativo com as nocoes

de real, realidade, sujeito, lei, desejo, pulsdo e objeto.

No primeiro capitulo, pretendemos pesquisar as primeiras formas de apresentagdo do
real, através do engendramento do vazio, na constituicdo do sujeito. Para isso, buscaremos

pesquisar determinados elementos da estrutura tais como o principio do prazer e o principio
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de realidade, das Ding, as operacdes de introjec@o e expulsdo, entre outros. Visamos elucidar
também como o principio de realidade se instaura, barrando a satisfagdo via alucinagdo e
possibilitando o reconhecimento e a alteracio do mundo externo, através de uma acdo
especifica. O que se coloca af é justamente a dimensdo do sujeito, do ato inaugural do qual ele
advém, fundando-o no campo ético. Neste capitulo, abordaremos artigos e livros de Freud
como “O Projeto para uma psicologia cientifica”, “Formulacdes sobre os dois principios do
funcionamento psiquico”, “Além do principio do prazer”, “A Negativa”, além dos
comentdrios de Lacan e Hyppolite acerca deste dltimo e do “Semindrio 7: A ética da

psicandlise” de Lacan.

Quanto a ética da psicandlise, podemos notar que Lacan, ao se debrugar sobre o tema,
retoma de forma manifesta algo que ja estava latente desde os primérdios da psicandlise, uma
vez que a dimensdo ética ¢ uma semente plantada no solo do real da satisfacdo pulsional,
como pretendemos demonstrar. No entanto, por outro viés do mesmo prisma, é possivel situar
no Semindrio 7, a primeira tentativa de formalizacdo deste campo que ndo se fecha neste

semindrio, e que perpassa e delimita todo o discurso e pratica da psicanélise.

Seguindo entdo os rastros de Lacan, retomamos as perguntas que nos orientam: o que
nos habilita a realizarmos uma prética que ndo é pautada por um bem, nem tampouco por um
relativismo ou indiferenca? O que nos dé lastro para operar com o sujeito falante, determinado
por significantes e submetido ao préprio gozo? O que pode nos servir de buissola nesse terreno
tdo aderente e acéfalo, que é o da pulsd@o? Lacan nos indica alguns pontos cardeais. Se ele
parte da ponderacdo de que a ética da psicandlise é aquela que considera o real, o que ele nos
aponta no horizonte de sua cartografia da ética é a dimensdo do desejo. Contudo, do que se
trata quando falamos de desejo? Qual a sua relagdo com a Lei e o desejo do Outro? O que o

estatuto do objeto e o campo da pulsdo podem nos auxiliar nessa empreitada?

Tendo em vista tais reflexdes, no segundo capitulo, iluminaremos a questdo da
negatividade da Lei, a qual se apresenta na proibi¢do do incesto, nos mandamentos cristdaos e
mais fundamentalmente na estrutura da linguagem. Na dialética entre a interdi¢do e o
impossivel, o real mostra a sua face através da acdo moral, como visamos precisar, servindo-
nos das contribui¢cdes de Lacan, a partir da releitura de Kant, pelas lentes de Sade. Com o
paradoxo do gozo que esta leitura nos apresenta, o que se revela € a subversdo de uma ética
tradicional aristotélica, por uma ética da psicandlise, na medida em que esta é subversiva ao

incluir o gozo e o desejo em sua teoria e clinica. Utilizaremos aqui especialmente o Semindrio
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7 de Lacan, bem como “Totem e Tabu”, “Mal-estar na Civiliza¢do”, entre outros trabalhos de

Freud.

No terceiro e ultimo capitulo investigaremos a negatividade do objeto, sua dimensio
de cavidade e de causa, a estrutura de borda das zonas erdgenas, a desmontagem e a
destrutividade da pulsdo e sua paradoxal satisfagdo. Tentaremos salientar ai que o0 movimento
disruptivo da puls@o ndo se faz por se opor ao natural, como na teoria de apoio de Freud, mas
justamente pela propria estrutura significante que erogeniza o corpo e convoca o ser falante a
responder ao enigma do desejo do Outro. Portanto, deriva-se dai duas consequéncias
importantes: a primeira € que s6 temos acesso ao que da pulsdo é possivel ser representado e
articulado em discurso, uma vez que ndo podemos sup6-la como uma for¢ca mais original,
arcaica e indizivel. A outra € a dimensdo objetal do sujeito, determinado por suas fixacdes
inconscientes e por sua economia pulsional. Destacaremos ainda a possibilidade da criagdo do
vazio pela via da sublimacdo, como uma saida que sustenta o laco social em torno do
impossivel. A exemplo disso, apresentamos diversas manifestacdes sociais, filosoficas e
artisticas. Neste capitulo faremos entdo um percurso que passa pelos Semindrios 7, 10, 11 e

16 de Lacan.

Portanto, o que se decanta deste trajeto é a negatividade do real como exigéncia. Isto €,
para que a dimensdo do desejo possa se exercer, € preciso que o vazio, em torno do qual este
se realiza, seja criado, pois ndo haveria uma tal auséncia origindria de fundo. Assim, esta
particularidade da psicandlise, no que tange a concepgao deste negativo, torna-se fundamental
para distingui-la de outros discursos, como o da ontologia, da transcendentalidade, do
relativismo e do niilismo. Este vazio pode se apresentar nas mais diversas tramas simbolicas,
como esperamos demonstrar ao longo dos capitulos. Além disso, a questdo de sua criagcdo, no

que esta enseja o desejo, € muito intima do problema do mal, como buscaremos vislumbrar.



21

1. Elementos da estrutura e o engendramento do real e do sujeito como

efeitos do negativo

1.1.Representacio e a realidade material e psiquica

Freud, desde seus primeiros trabalhos, como em seu estudo sobre as Afasias (FREUD,
1891), por exemplo, ao diferenciar as paralisias de causas anatdmicas das de causas psiquicas,
ja rompia com a teoria das representagdes da filosofia tradicional, e, portanto, com toda uma
perspectiva cldssica a respeito da realidade e do real. Com Platdo, acreditava-se na divisdo
entre o mundo das ideias, que seriam perfeitas e verdadeiras, e o mundo sensivel, este
habitado apenas por falsas cOpias, representacdes mal feitas, simulacros que tornavam a
realidade sempre aquém em relacdo ao real das ideias puras. Freud, por sua vez, dialetiza e

subverte essa dicotomia de uma forma absolutamente original, como tentaremos demonstrar.

Para a teoria psicanalitica, as representacdes nao sdo meras reprodugdes da realidade,
isto €, ndo sdo ideias que correspondem, através do pensamento, a uma percepgdo objetiva e
imparcial de um mundo que seria exterior, pré-existente e dado. Antes dirfamos, com o
retorno de Lacan a Freud, que o mundo das palavras cria o mundo das coisas (LACAN, 1998,
p- 277). Esta formulag@o coloca ao avesso a forma usual de se conceber o mundo, uma vez
que ¢ entdo a rede de representacdes, ou se preferirmos, de significantes, que torna possivel a
organiza¢do do mundo tal como o percebemos, e ndo o oposto, isto €, ndo € a percepcio da

realidade que forma os pensamentos, como se tende a articular comumente.

Se nédo fosse a operagdo da linguagem que limita, por uma diferenca arbitrdria e ndo
natural, o par de opostos dia e noite, por exemplo, tudo o que terfamos seria uma infinita
variagdo de luz, isto é, diversos estimulos que comporiam uma percep¢ao desarticulada da
realidade. O corte que essa operagdo de linguagem engendra desconsidera as distingdes entre
um dia especifico e todos os demais, em favor da unidade do conceito “dia”, por exemplo. E
nessa medida que, se por um lado, como dissemos, “0 mundo das palavras cria o mundo das
coisas”, por outro, “a palavra € a morte da coisa” (HEGEL, 2003), da onde podemos derivar

que a palavra cria e mata a coisa de um s6 golpe.

Quanto a esse paradoxo que diz respeito a constituicdo do real, temos de um lado que,

se a palavra mata a coisa, isto implicaria que o real da coisa ja estivesse 14 anteriormente,
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como em Platdo. Contudo, ndo dissemos também que € justamente a linguagem que cria o
real, isto €, que a representagdo cria a coisa? Lacan subverte o tempo cronolégico pelo tempo
l6gico que, em coadunagdo com a ideia de “a posteriori” de Freud, deixa vislumbrar que
podemos apenas supor um tempo anterior a linguagem enquanto momento mitico, tal como a
horda anterior ao assassinato do pai em Totem e Tabu (FREUD, 1913). Assim, ndo s6 a coisa
ganha vida a partir de sua morte, como s pode existir por isso mesmo, pelo o que nela é

mortificado.

-

E justamente essa hidncia, no que tange o sensivel da experiéncia em relagdo a
palavra, esta dltima fadada a nunca alcancar a totalidade daquela, que permite a instauracio
da falta simbdlica, que ordena e media o proprio lago social. A dimensao do simbdlico abarca
tanto a palavra como a impossibilidade desta de dizer o todo, isto é, a falta que € prépria da
estrutura da linguagem. J4 no real nada falta, ele é antes engendrado no seio mesmo da falta
simbdlica, que convoca ao ato do qual o sujeito € tributdrio. O impossivel que o real promove
diz respeito, portanto, a uma presenca, a qual Lacan transforma em um objeto, dito a, como

veremos no terceiro capitulo.

Assim, ndo sO as representacdes articulam-se entre si possibilitando a percepcdo do
mundo a partir de uma certa ordem, criando realidades sempre enviesadas, parciais e diversas,
como também estdo relacionadas, pelo vazio que a hiancia significante cria, com o real - real
este que se apresenta na realidade mesmo, tornando precdria sua estabilidade e sentido. Para
Lacan, a realidade € uma fracdo humanizada do real, de modo que este tiltimo € o que escapa
aquela. Entendendo que o que humaniza o homem € a linguagem, podemos tomar a realidade
como sendo aquilo que ¢é articulado pela cadeia simbdlica. O real, por sua vez, nocdo
lacaniana, é justamente o que se furta as possibilidades do discurso, definindo-se pelo ndo-
senso, por sua negatividade em relacdo ao registro do simbdlico: aquilo que ndo pode ser

simbolizavel, que ndo cessa de ndo se escrever.

7z

O que parece fazer neste contexto a ponte entre um e outro € a no¢ao inaugural da
teoria freudiana de realidade psiquica, a qual podemos dizer que € um dos gérmens da
presente pesquisa. Este conceito surge distinguindo-se do de realidade material ou exterior, ao
desvelar a relevancia dos processos inconscientes e da fantasia na constituicio da realidade. A
realidade psiquica se estabelece, portanto, a partir da fantasia sexual fundamental, a qual
tende a conferir um sentido préprio para os acontecimentos do mundo, isto €, para a realidade

material, a partir das associacdes e desejos inconscientes.
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Portanto, se a fantasia € o véu que media a relacdo do sujeito com o mundo, como uma
tela protetora em relacdo ao real, é ela também que constitui as fixagdes objetais e o sintoma,
que em seu “‘umbigo”inacessivel, revela também sua dimensdo real para o sujeito. O sintoma
histérico por sua vez, que ndo era explicado por nada que fosse da ordem da anatomia, de uma
realidade fisica, levou Freud a colocar no cerne da questio o conflito moral, que diz respeito
as representacdes e desejos incongruentes do sujeito e a sua defesa ativa contra isso. Dessa
forma, a realidade psiquica, assim como a fantasia e o inconsciente, para os quais aponta, sao
constituidos por cadeias simbdlicas que revelam em seu niicleo um real ndo simbolizavel,

evidenciando o carater inextrincavel entre simbolico e real.

A famosa afirmacdo de Freud de que ele ndo acreditava mais em sua neurdtica, escrita
em sua Carta 69 (FREUD,1897), diz respeito justamente ao deslocamento de énfase da
realidade material para a realidade psiquica, tanto em sua pritica, como em sua teoria. A
substitui¢do da teoria da seducdo pela teoria da fantasia é feita em decorréncia ao que ele
vinha observando na época em sua clinica, uma vez que a abundancia de dentincias de pais
abusadores o levou a desconfiar da veracidade factual dos relatos de suas pacientes histéricas.
Contudo, Freud ndo duvidava da experiéncia de verdade com que suas pacientes vivenciavam
seus relatos e, partindo disso, di-se conta de que o que era traumadtico ndo era a realidade em

si de suas pacientes, mas fundamentalmente a dimensao real do desejo sexual inconsciente.

Corroborando essa perspectiva da primazia dos desejos inconscientes na percep¢do da
realidade, em sua autoandlise feita em correspondéncias com Fliess, Freud se depara com seus
préprios desejos inconscientes infantis, os quais lhe serviram como matéria-prima para a
teorizagio do Complexo de Edipo. Dessa forma, se a formulacio dos processos primdrios e
secunddrios do Projeto para uma Psicologia Cientifica (FREUD, 1895) e a inauguracdo do
conceito do inconsciente na Interpretagdo dos Sonhos (FREUD, 1900) nos faziam pensar na
predominancia da realidade psiquica na percep¢do da realidade material, o que se revela € o

intrincamento que faz da realidade psiquica, material, e da realidade material, psiquica.

O que podemos derivar da hipétese de que por um lado a realidade psiquica é
articulada a partir da realidade material ou exterior? Partindo da materialidade significante,
podemos afirmar que a realidade psiquica € constituida pelas marcas e significantes
provenientes do Outro, que, impossibilitado de dar sentido a tudo, funda um estranho, uma
exterioridade intima, algo que escapa a significacio no 4mago do sujeito. E nesse sentido que

Freud ndo distingue psicologia individual da psicologia social, posto que hid sempre no
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psiquismo um outro fantasistico, um rival, um obstaculo, um interdito na relacdo do sujeito
com o objeto (FREUD, 1921). Isto se torna ainda mais radical com a leitura de Lacan do
Projeto para uma Psicologia Cientifica (FREUD, 1895), uma vez que essa alteridade ndo s6 é
constitutiva do sujeito como interdito, mas isso que resta sem significagcdo, das Ding, demarca
um impossivel real da satisfacdo, em termos de gozo absoluto, que centraliza todo o
movimento da busca pelo objeto. Portanto, isso que escapa a significacdo, por conta da
caracteristica significante de ser pura matéria sem substincia, sempre remetendo a um outro

significante, é justamente o que funda a prépria articulagdo simbdlica.

Por outro lado, como jé afirmamos, a realidade externa é sempre percebida a partir da
rede de significantes que constituem a realidade psiquica. Dessa forma, os pensamentos
magicos, os mitos, as religides e até mesmo a metafisica, por exemplo, sdo sistemas de
apreensdo da realidade que explicam o mundo a partir do que Freud chama de ilusdes. Isto &,
a realidade ¢é entdo concebida como sendo aquela que realiza os desejos inconscientes, através
da projecdo desses no mundo externo. Assim, o desamparo fundamental seria amenizado e
ganharia um sentido com a crenga em Deus, por exemplo, que seria um Pai soberano,
protetor, garantidor do bem e da justica. O trabalho da psicandlise seria justamente o oposto, 0
de extrair ndo sé dos discursos sociais, mas também, e principalmente, do de cada sujeito, o

discurso inconsciente que o constitui.

Portanto, podemos assumir que a realidade material torna-se tdo relativa ao psiquismo
quanto a propria realidade psiquica, colocando em questdo a existéncia de uma realidade
prévia, objetivavel e externa. Além disso, se, para 0os processos inconscientes, fantasia e
realidade equivalem-se, pensamento e percepcao confundem-se, e o externo e interno tornam-
se nocdes vagas, é possivel pensarmos que essas distingdes sdo problematicas por ndo serem
naturais. Como Freud j4 havia anunciado desde Uma introducdo ao narcisismo, o eu nao estd
14 desde o inicio, e € necessdria uma nova acdo psiquica para que ele se constitua. (FREUD,

1915).

Em outras palavras, ndo s6 a oposicdo entre psiquico e exterior torna-se questionavel,
como também o préprio conceito de realidade. Lacan afirma que lidamos sempre com pecas
escolhidas da realidade (LACAN 1959-60/2008, p.62), o que nos leva a questio da
implicagdo do sujeito na assuncdo deste real. Levantada esta problematica, resta-nos indagar o
que a psicandlise pode fazer a partir dessa aposta tdo subversiva e radicalmente ética que € a

de que ha uma escolha inconsciente do sujeito implicada na sua percepg¢do da realidade, a qual
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Freud chama de realidade psiquica? Se a realidade enquanto percebida é constituida tanto
pelas representacdes do sujeito, como pelos elementos do mundo exterior, é com essa relacio
tao indissocidvel entre simbodlico e real, que pretendemos trabalhar. Baas elucida e interroga

este ponto de articulag@o entre realidade, real e sujeito da seguinte maneira:

Qual € o estatuto deste real que ndo € simplesmente uma realidade acrescentada a
realidade material (ainda menos uma realidade a margem da realidade exterior), mas
o que determina a relag@o do sujeito a esta realidade exterior? A questdo do estatuto
desse real deve, com efeito, ser colocada, a medida que a expressdo realidade
psiquica designa nada menos que aquilo que, no psiquismo, determina a relagdo do
sujeito ao mundo, isto é, o que constitui a condi¢do de possibilidade da experiéncia.
(BAAS, 2001, p.10).

A fim de investigarmos, portanto, o que no psiquismo determina a relagdo do sujeito
com o mundo, buscaremos a seguir destacar alguns elementos da estrutura que nos auxiliam

na teorizac¢do da constituicao da realidade, do real e do sujeito.
1.2.Principio de prazer, principio de realidade e o esboco de um além

Desde o Projeto para uma psicologia cientifica (1985), Freud deixa patente que ja
havia uma tensio fundamental constitutiva do sujeito. Essa divisdo (maneira como Lacan vem
a se referir a essa fragmentac@o origindria) é entendida entdo através da distin¢do entre os
processos primdrios e secunddrios. Os primeiros dizem respeito a circulagdo da energia livre,
que passa sem resisténcia de uma representacdo para outra, através dos mecanismos
inconscientes de condensagdo e deslocamento, tendendo & descarga direta. J4 os processos
secunddrios sdo relativos a energia ligada a uma representacdo, de modo que sua descarga é
mediada e inibida pelo sistema pré-consciente/consciente, promovendo o acimulo de certa

energia no aparato psiquico.

Podemos tracar uma aproximacdo, ainda que com algumas ressalvas, correlacionando
0s processos primarios e secunddrios aos seguintes pares: principio de inércia e principio de
constancia, principio de prazer e principio de realidade, e ainda juizo de atribuicdo e juizo de
existéncia, como pretendemos demonstrar. No entanto, é importante observar que cada uma
dessas dicotomias que vamos trabalhar ndo sdo tdo polares assim, revelando-se bastante
delicadas, na medida em que possuem ao mesmo tempo uma relacdo de continuidade,

oposicdo e dependéncia mutua.

Para compreendermos tal formulagdo, tentaremos explicar o funcionamento desses

principios. O principio regente do psiquismo no momento inicial de sua constitui¢do seria o
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principio de inércia, que levaria ao escoamento total da energia recebida, ji que o aumento
desta é sentida pelo aparato como desprazer. Assim, a descarga da energia via motricidade a
um sO tempo evita o desprazer e produz prazer. Desse modo, podemos afirmar que o

principio de prazer € originalmente um principio de inércia.

Contudo, por outro lado, o psiquismo também deve evitar o escoamento total da
energia, pois, opostamente a funcio da descarga, sua funcdo secunddria é a acdo especifica,
que requer certa quantidade de energia para que possa ocorrer. Expliquemos. Parte do sistema
nervoso, denominado fi, receberia os estimulos externos, devendo evitar e /ou livrar-se
totalmente dessa energia provocada por eles, através da descarga motora, como por exemplo,
fechando os olhos quando hd um excesso de luz. J4 o sistema psi, receberia os estimulos
internos ao organismo, como por exemplo a fome, e para tais estimulos ndo ha fuga possivel.
Quanto a esses estimulos oriundos de fontes somaticas, nomeados mais tarde de pulsdes, é
necessario que se realize uma acdo especifica para atingir a satisfacdo de sua exigéncia. Para
isso, € preciso que haja certa quantidade de energia acumulada disponivel para ser usada na
reducdo dessa tensdo. O sistema psi, portanto, deve evitar o livre escoamento da energia e
tolerar um actimulo desta, apesar do desprazer, mantendo-a no nivel mais baixo possivel. Essa
conclusdo da origem ao que Freud vai chamar de principio de constincia e mais tarde de

principio de realidade.

Todavia, o ser falante ao nascer nido consegue satisfazer suas necessidades sozinho,
isto €, ndo é capaz de realizar por si proprio a acdo especifica que reduziria sua tensao interna,
sendo totalmente dependente de um outro que lhe dedique cuidados e garanta a sua
sobrevivéncia. Dada essa sujeicdo ao outro, devido ao desamparo original, para que a fome
seja saciada, por exemplo, é preciso que aquele que exerce a funcdo materna ndo so lhe

ofereca o alimento, como também nomeie esse estado de excitacdo desconhecido como fome.

Dessa forma, a redugéo da tensdo interna, obtida a partir dos objetos e significantes do
Outro, promove a experiéncia de satisfacdo que fica entdo associada a imagem do objeto e ao
movimento que a possibilitou. A partir de entdo, quando se repete 0 mesmo estado de tensdo,
a tendéncia do aparelho psiquico é de, a partir das associagdes entre 0s tragcos mnémicos,
reinvestir a imagem do objeto, de modo a alucind-lo. O que ocorre é que ndo hé ainda uma
referéncia quanto a realidade, isto €, ndo ha possibilidade de distinguir o objeto da lembranga
do objeto da percepcdo. Assim, quando o objeto vem a faltar, a alucinacio se apresenta no

lugar da percepcdo do objeto, e a descarga motora produzida leva a frustragéo da satisfagéo, e
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a um consequente desprazer. E justamente essa decepcdo que enseja o abandono da tentativa

de satisfacdo por meio da alucinagéo e a instaurac¢do do principio de realidade.

A descarga motora, que quando regida pelo principio do prazer aliviava o aparelho
psiquico por meio da alteragdo interna da tensdo, é agora conduzida a alteracdo da realidade,
através de uma acdo especifica. Por exemplo, o grito que poderia servir inicialmente apenas
como descarga da energia, ao ser significado pelo discurso do Outro, pode vir a ganhar nova
funcdo e se prestar a comunicagdo, tornando-se expressdo do desprazer e apelo ao outro.
Assim, o principio da realidade permite um adiamento da descarga, e, nas palavras de Freud,

essa mudanga € possibilitada pelo processo do pensar, isto é, pela passagem da energia livre

para a energia ligada (FREUD, 1911, p.240).

Entendemos que o pensamento a que Freud se refere, contudo, ndo se trata de um
pensamento consciente e racional, ele diz respeito a possibilidade de se realizar associacoes
entre representacdes. Essas ligacdes sdo sinteses passivas, formadas a partir do que Freud
chamou de facilitacdes (Bahnung), isto €, pela diferenca entre as resisténcias das barreiras de
contato, que sdo as responsaveis por impedir o livre escoamento da energia. Quando certa
quantidade de energia consegue passar pelas barreiras de contato presentes no sistema
responsavel pela memoria, suas resisténcias sdo diminuidas, de modo que a energia tende a
percorrer o mesmo caminho das proximas vezes que houver o mesmo estimulo, criando

vinculos especificos entre determinadas representacdes.

Dessa forma, “a memoria estd representada pelas diferencas nas facilitagdes”
(FREUD, 1895, p.352), uma vez que se ndo houvesse tais variacdes entre as resisténcias,
nenhuma via teria preferéncia e a memodria ndo poderia se inscrever. Destacamos esse
conceito de Bahnung, pois ele nos revela como a primeira organizagdo psiquica, o eu
rudimentar do Projeto, € efeito e ndo agente dessas liga¢des, o que se aproxima da formulagdo

de sujeito de Lacan, como efeito da cadeia significante.

A partir dessas ligacdes torna-se possivel uma primeira organizacdo do aparato
psiquico, de modo que este pode desfazer-se da energia livre ndo s6 pela repeticdo das
experiéncias de satisfacdo pela via alucinatéria, mas também pela inibi¢do das descargas dos
processos primdrios, através das barreiras de contato. Assim, a consciéncia pode voltar a

atencdo psiquica para descobrir algo que lhe permita orientar-se na realidade e, a partir da
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comparagdo com os tracos de memoria, realizar a distin¢do entre uma representacdo e uma

percepcao real, visando evitar o desprazer.

7z

Freud afirma que é provdvel que incialmente todo o pensamento tenha sido
inconsciente e que tudo o que tivesse sido pensado fosse apresentado de forma alucinatdria,
submetido ao principio do prazer. O principio de realidade s governa o pensamento na
medida em que este pode chegar a consciéncia. A 16gica do inconsciente obedece ao principio
do prazer, sem nada esperar do mundo exterior, uma vez que pensamento € percepcdo se
confundem, isto é, que ndo hd uma distin¢gdo bem definida do que € interior e exterior ao
aparato psiquico. J4 o principio de realidade, a partir dessa diferenciacdo, guia o sujeito para
que ele seja capaz de alterar o mundo ao seu redor, através de uma ac@o. Dessa forma,
podemos aproximar o principio do prazer dos processos primarios, inconscientes e o principio

de realidade aos processos secunddrios, da consciéncia. (LACAN, 1959-1960/2008, p. 43).

E na medida em que algo no circuito sensagdo-motricidade vem interessar aos
processos do pensamento que isso é entdo retroativamente percebido. E assim que o sistema
da consciéncia pode registrar alguma coisa do que ocorre no psiquismo. E através das
palavras, pela necessidade de articular as ideias em um discurso, introduzindo uma ordem
artificial, que se torna possivel ao sujeito apreender algo de seu pensamento, enigmatico
também para ele. O esquema pente que Freud desenvolve em seu icOnico livro A
Interpretagdo dos Sonhos (1900) torna claro que qualquer traco perceptivo sé pode chegar a
consciéncia depois de passar pelos tracos mnémicos inconscientes, de forma que podemos
afirmar que a percep¢do depende das articulacdes simbdlicas e que o real se constitui como
efeito significante.

Sem o grito que ele nos faz soltar, s6 teriamos do objeto desagraddvel a mais
confusa nogdo. O objeto enquanto hostil diz-nos Freud sé é sinalizado na
consciéncia na medida em que a dor faz o sujeito soltar um grito. O grito cumpre af
papel de descarga e desempenha um papel de uma ponte no nivel do qual algo do
que ocorre pode ser pego e identificado na consci€ncia do sujeito. Esse algo

permaneceria inconsciente se o grito nao lhe viesse conferir no que diz respeito a
consciéncia, seu valor. (LACAN, 1959-1960/2008, p.44-45).

Inicialmente, os processos internos que permitem ao sujeito a adequacdo de sua agéo,
ndo sdo perceptiveis para ele tal como o sdo os estimulos oriundos do mundo exterior; deles o
sujeito s6 recebe na consci€ncia seus sinais, como o prazer e a dor. As experiéncias de
satisfacdo assim como as experiéncias de dor sdo responsdveis pela associacdo entre essas
sensacdes e os objetos que lhe deram origem primeiramente. Pelo principio de inércia, ha uma

tentativa de repeti¢do do circuito de energia. Nessas circunstincias, a lembranga e a percepg¢ao
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do objeto sdo indiferenciados. O que impede que este circuito seja repetido indefinidamente, a

despeito do prazer ou da dor provenientes da alucinacio, € o teste de realidade.

O teste de realidade, apesar de exigir um sinal do mundo externo como condi¢do para
que o sujeito ndo continue fechado em si, isto €, exigir a auséncia do objeto, esta condicio é
necessdria, mas ndo suficiente. Para que haja a inibicdo da satisfagdo via alucinacdo,
abandonando-se a satisfagdo no campo estritamente psiquico, e sobrevir a consequente
urgéncia de uma agdo especifica, neste movimento de lancar-se em dire¢do ao mundo, é
necessdrio um posicionamento ético, do qual o real depende para se constituir. Dizemos que
esta oposi¢do entre o principio do prazer e o principio da realidade deriva de um ato ético,
pois € em perda que a assungdo do principio de realidade se dé, é necessdrio um passo “para
além do jogo prazer e desprazer, (...) para que o real possa se constituir como tal para o

sujeito.” (COSTA-MOURA E SILVA, 2009, p.383-384).

Apesar dessa importante diferenca entre os principios, Freud parece muitas vezes
privilegiar o aspecto de prolongamento entre o principio do prazer e o principio de realidade,
uma vez que o ultimo adia a satisfacdo incerta e momentinea em prol de um prazer seguro.
Em Além do principio do prazer (1920), Freud concebe o principio de realidade como
substituto do principio do prazer, visto que este possibilita a tolerdncia tempordria do
desprazer como uma etapa no longo e indireto caminho para o prazer. (FREUD 1920/1996,
p-20). Assim, o principio do prazer passa a ser mediado e também aproximado do principio da

constiancia, e ndo mais tanto ao da inércia, como o era inicialmente.

Todavia, a ideia de que haveria a principio um livre escoamento de energia, que busca
unicamente o prazer, € que ¢ posteriormente mediado pelo psiquismo por consideracdo a
realidade, poderia levar a pensarmos no principio de realidade como um principio de
adequacdo, temperanca e bem-estar. Contudo, ndo acreditamos que seja absolutamente disso
que se trata. O principio de realidade exige demasiadamente do sujeito para que possa ser
concebido como estando apenas em funcio do prazer ou de algum bem qualquer. E na medida
em que, nem a regulacdo da descarga realizada pelo principio de realidade, nem tampouco a
descarga direta da energia buscada pelo principio do prazer podem ser atingidas de forma

absolutas, que um impossivel real é colocado em cena.

Dessa forma, Lacan, diferentemente de Freud, ira ressaltar € a dimenséo retificativa do

principio de realidade. “O principio de realidade € o correlato dialético do principio do prazer.
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Um ndo é apenas, como se acredita inicialmente, a aplicagdo da continuacido do outro, cada
um ¢é verdadeiramente o correlato polar do outro, sem o qual nem um nem outro teria
sentido.” (LACAN, 1959-1960/2008, p. 93). Ja desde 1911, em Formulag¢des sobre os dois
principios do funcionamento psiquico, Freud nos diz que essa passagem de um principio para
o0 outro se trata de um passo momentoso. Se o principio de realidade mantém o objetivo final
de alcancar o prazer, tal como o principio do prazer, sua novidade radical est4 contida no fato
de que ele torna possivel a tolerancia e o reconhecimento daquilo que é, ou ainda, daquilo que
nao é, do que se encontra ausente, apesar do desprazer, corrigindo e regulando, dessa forma, o
funcionamento imediato da busca pelo prazer. Com a introdugdo do principio de realidade “o
que se apresentava na mente ndo era mais o agraddvel, mas o real, mesmo que acontecesse ser
desagradavel.” (FREUD, 1911, p.238).
Notemos que a definicdo de Freud de principio de realidade indica que o que se
apresenta como efetivo ndo € o prazeroso, e sim o real mesmo que acontecesse ser
desagraddvel. O que queremos salientar ndo é simplesmente o fato de que algo pode
se apresentar como desagradavel- o que também € possivel sob a égide do principio
do prazer- e sim a ideia contida na formulacdo “mesmo que acontecesse ser”. Pois a
regulacdo do principio do prazer comporta e suporta algum desprazer (o desprazer
proveniente das perdas e ganhos definidos pela fantasia, um desprazer que é um
velho conhecido, proveniente da posi¢cdo adotada frente ao impossivel da condigdo
desejante). Trata-se aqui, contudo, de se deparar com o real, e de assumir uma
posicdo frente a ele, “mesmo que acontecesse ser desagradavel”- ou seja, frente a um

real impossivel de regular e que afeta o sujeito em sua contingéncia. (COSTA-
MOURA E SILVA, 2009, p.384).

O real, segundo Lacan (LACAN, 1959-1960/2008, p. 31), teria relacdo com esse
movimento que atravessa toda a obra de Freud, e que parte justamente dessa oposi¢do inicial
entre principio de realidade e principio do prazer, até chegar a formulacdo de um além do
principio do prazer. Quanto a este além, podemos indagar seu vinculo com relagdo a primeira
oposicdo. Para além do principio do prazer estd a exigéncia de satisfacdo da pulsdo de morte,
tdo obscura que chega a se configurar como contrdria ao pensamento cientifico, e até mesmo
ao proprio pensamento, na medida em que se trata do irracional, do que nao se justifica a ndo

ser pelo puro gozo.

Lacan ressalta ainda o cardter problemdtico do termo realidade e investiga a sua
funcdo. Quando Freud usa esta palavra, é da realidade cotidiana, estabelecida pelos costumes
e normas sociais que se trata? Ou é da realidade psiquica que ele nos fala? Entendemos que
Lacan faz uma aposta de que o real esta estritamente relacionado com o além do principio do
prazer, e que este ji se deixava vislumbrar desde a relagdo dialética e complexa entre o

principio de prazer e o principio de realidade.
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O principio de realidade poderia aparecer como um prolongamento, uma aplica¢do
do principio do prazer. Mas, opostamente, essa posi¢do dependente e reduzida
parece fazer surgir mais além alguma coisa que governa, no sentido mais amplo, o
conjunto de nossa relagio com o mundo. E esse desvelamento, esse reachado que
estd em questdo no Além do principio do prazer. (LACAN, 1959-1960/2008, p. 31).

Poderiamos querer opor paradigmaticamente o principio de realidade, enquanto
principio de constancia, ao além do principio do prazer, enquanto principio de inércia. Dessa
forma seria possivel aproximar o principio do prazer tanto de um como de outro,
identificando-o por vezes com o principio de inércia e por vezes com o principio de
constancia. Contudo, ndo € isso que se revela: o que se torna radical para a psicandlise € que o
incontorndvel do além do principio do prazer, aquilo que € “mesmo que acontecesse ser
desagraddavel” (FREUD, 1911, p.238), desponta ndo sé na desregulacdo primeira do principio
do prazer enquanto principio de inércia, que leva ao desprazer da alucinagdo, por exemplo,
mas estd presente no proprio principio regulador, dito de realidade. Isto €, o além do principio
do prazer estd contido na propria tentativa do psiquismo de barrar o desprazer, através do
principio de consténcia, sendo mais fundamental que este. Dessa forma, o além mostra a sua

face mesmo quando mascarado de moralidade. Retornaremos a isso adiante quando tratarmos

do parodoxo do gozo, com a leitura de Kant com Sade.

Assim, € a partir do imperativo de que a pulsdo se satisfaga, seja através da realizacio
ou da inibi¢do do principio de prazer, via principio de realidade, que a acdo moral exerce a
sua forga, deixando vislumbrar o que Lacan chama de a visada do real. Por conseguinte,
podemos dizer que € através de uma operacdo negativa, isto é, da erecdo de um sistema que
faz frente ao livre escoamento de energia, com o qual o principio de realidade se compromete,

que a alteridade e o imperativo moral se instauram.

Para Lacan, a ambiguidade dessa oposi¢do entre principio de prazer e principio de
realidade resulta da ordem significante, mais precisamente da ambiguidade entre dois termos
que em alemao significam “coisa”. Sdo eles: das Ding e die Sache. Sache seria “o produto da
inddstria ou da aclo humana enquanto governada pela linguagem.” (LACAN, 1959-
1960/2008, p.59). As coisas do mundo humano fazem parte de um universo estruturado em
palavras e com estas possuem uma relacdo de reciprocidade, na medida em que a palavra
refere-se e vem se explicar com a coisa, que, no entanto, ela criou. Assim, representagao-
palavra e representacdo-coisa, wortvorstellungen e sachvorstellungen, mostram-se

estritamente ligadas, fazendo par. Ja quanto a das Ding, ha outra coisa.
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1.3. Das Ding: o primeiro excluido

Lacan localiza em das Ding o segredo do paradoxo contido no principio de realidade.
Quando tentamos articular o principio de realidade com o mundo fisico, o que se articula é
que a funcdo deste € justamente a de isolar o sujeito da realidade. Esse isolamento se daria no
sentido de buscar uma homeostase do psiquismo, como um principio que visa proteger o
organismo contra o excesso de estimulos externos. Mas é disso que se trata o principio de
realidade para Freud? “Se Freud fala em principio de realidade é sempre em fracasso, e ndo
chegando a valorizd-lo sendo de forma marginal. Ndo se trata das necessidades da vida, do
processo secunddrio, mas de algo muito mais forte, a necessidade em seu carater de pressao,

de urgéncia.” (LACAN, 1959-1960/2008, p.60).

O principio da realidade nos da noticia da presenca de alguma coisa que se refere ao
mundo exterior, revelando a consciéncia o mundo com o qual ela lida. Contudo, ele articula
signos e nao as esséncias das coisas. H4, assim, uma subjetivacdo do mundo exterior, pois a
percepcao destes signos ja é selecionada. A escolha do aparelho sensorial estd relacionada
com a inscri¢do, ordenagdo e associacdo dos tracos mnémicos na memoria. Freud afirma que
a caracteristica mais estranha dos processos inconscientes deve-se ao seu inteiro desprezo
pelo teste de realidade; eles equiparam a realidade do pensamento com a realidade externa e
os desejos com sua realizagdo - tal como acontece automaticamente sob o antigo dominio do

principio do prazer. (FREUD, 1911, p.242).

Desse modo, a concepgdo da realidade € completamente dependente da constitui¢do do

sujeito como tal. A experiéncia de sua primeira apreensdo pelo sujeito, e sua relagdo com o

objeto é trabalhada desde muito cedo por Freud, como no Projeto para uma psicologia

cientifica (1985), até bem mais tarde, como no artigo sobre a negativa (1925). Para nos falar

desse momento mitico, Lacan retoma o termo das Ding do Projeto (1985) de Freud e o eleva a
categoria de conceito, definindo-o, entre muitas outras maneiras, da seguinte forma:

Das Ding é o que no ponto inicial da organizacdo do mundo no psiquismo se

apresenta e se isola como o termo estranho, em torno do qual gira todo o movimento

Vorstellung, que Freud nos mostra governado por um principio regulador, o dito

principio do prazer. (...) é em torno deste das Ding que o processo simbélico mostra-
se inextrincavelmente tramado. (LACAN, 1959-1960/2008, p. 74).

E interessante notar que neste ponto Lacan parece aproximar o principio de prazer do
principio de realidade, uma vez que estd sendo tomado como principio regulador, e ndo como

principio de inércia. Posto isso, o principio do prazer/principio de realidade instauram uma
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busca que encontra pelo caminho uma série de satisfacdes vinculadas a relacdo com o objeto.
Essa busca funciona a partir do estabelecimento de um certo nivel de quantidade de excitagdo,
dita 6tima, que ndo poderia ser ultrapassada sem transpor o limite da polarizacdo
prazer/desprazer, para além do qual haveria o gozo. Esse limite é justamente a Coisa, das
Ding, cuja fun¢@o primordial instaura a gravitacdo das vorstellungen inconscientes. Assim, é
na medida em que um termo pode ser recusado, que se mantém a base do sistema das palavras
em uma dimensdo relacional. E em torno desse vazio central, efeito significante, que o

proprio registro significante pode se organizar e o simbdlico se articula.

Portanto, das Ding € esse lugar central e alheio, € o que do &mago do mundo subjetivo
constitui um primeiro exterior, como ‘“um fora que nao € um nio dentro” (LACAN, 1974-
1975, p.19), uma exterioridade intima, que Lacan nomeia de extimidade. Assim, esse Outro
primordial, fonte desse estranho primeiro do mundo subjetivo, € tomado por alguns, como a
mae. Contudo, para Lacan, esse Outro pré-historico € relativo ao que € impossivel de nomear,
ndo s6 do desejo da mae, mas da propria estrutura da linguagem. Assim, Lacan toma “das
Ding como o préprio correlato da lei da fala em sua primitiva origem, nesse sentido que esse
das Ding estava ja no inicio, que é a primeira coisa que pode separar-se de tudo o que o

sujeito comegou a nomear e a articular (...).” (LACAN, 1959-1960/2008, p.103).

Das Ding ndo diz respeito, por conseguinte, a realidade que orienta o sujeito quanto a
busca de sua satisfagdo, mas é antes a condi¢@o dessa, o termo que estabelece a sua meta. A
Coisa €, assim, a primeira referéncia em relacdo ao mundo dos desejos, desejo este que é
sempre do Outro, uma vez que € constituido por nada que seja da ordem da necessidade, mas
sim por significantes. Assim, das Ding € justamente a primeira presenca da alteridade no

sujeito.

Lacan afirma ainda que das Ding deve ser identificada com a tendéncia a reencontrar,
que funda a orientacdo do sujeito em direcdo ao objeto. Esse objeto, no entanto, ndo pode ser
reencontrado, pois nunca foi perdido, sendo, paradoxalmente, por isso mesmo, perdido por
natureza. E preciso que esse objeto seja alucinado para que a percepgio possa se ordenar de
maneira humana. (LACAN, 1959-1960/2008, p.68). A percep¢io da realidade ¢ dependente,
desse modo, tanto dessa alucinag@o fundamental como de seu afastamento.

O principio de realidade € introduzido através do abandono da tentativa de satisfacdo
alucinatdria do objeto, ou seja, na medida em que o sujeito consinta em perder; em

destacar-se minimamente dessa suposi¢do de uma cépula possivel com o objeto.
Suposicdo que estd implicada na estrutura da linguagem e que constitui nossa
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alienag@o fundamental: a “alucinag¢@o” a que nos apegamos todos, insistentemente e
que perdura muito além da condi¢do do bebé. Ora tal possibilidade, implica uma
perda. Uma perda que sé pode verificar-se pela incidéncia da subtragdo fundante- de
das Ding- que inaugura o campo significante. E neste campo que se articula o
impossivel de que fala Lacan, o impossivel que emerge quando se pode extrair os
efeitos do vazio que desemparelha demanda e satisfacdo. (COSTA-MOURA E
SILVA, 2009, p. 380).

Dessa forma, no lugar do objeto idealizado, o que se encontra a toda vez sdo suas
coordenadas de prazer. A acdo especifica, ao visar a experi€ncia de satisfacdo, busca
reproduzir o estado inicial, reencontrar das Ding, alcancgar a tens@o 6tima, abaixo da qual néo
haveria nem percepcdo, nem esfor¢o. Assim, a relagdo com este objeto primeiro ilumina o
funcionamento neurdtico. Se a histérica reproduz em seus sintomas uma relacdo de
insatisfacdo com o objeto, o neurdtico obsessivo, por sua vez, busca evitar através de seu
circuito sintomético o excesso de prazer, que lhe é insuportdvel. E, portanto, em relacio a das
Ding que é feita a primeira orientaco subjetiva, isto é, a escolha pela neurose. E a partir de
das Ding que se estabelece o principio do prazer e € ele que governa a busca do objeto e lhe

impde esses rodeios que mantém sempre uma mesma distdncia em relagfo a seu fim.

Nessa busca em dire¢do ao objeto, a regulagdo da trama das representagdes se da
através de leis que organizam o complexo de memodria, as quais Freud chama de condensacdo
e deslocamento, e Lacan, de metafora e metonimia. A vorstellung € constituida como um
elemento associativo e combinatério, que se organiza através de trilhamentos e
concatenagdes. Quando lidamos com os sinais da percepcao, o que estd em jogo é a sincronia
primitiva do sistema significante. Vdrios significantes se apresentam ao mesmo tempo para o
sujeito, mas a estrutura da linguagem o obriga a escolher um significante em detrimento de

outro e a alocéd-los em determinada ordem, para que se construa uma frase.

E nessa relagdo com o discurso que das Ding se desdobra em seus efeitos. No registro
das representacdes, das Ding ndo é nada, “literalmente nédo € - ela se distingue como ausente,
alheia.” (LACAN, 1959-1960/2008, p.80). Contudo, se a Coisa € tributdria de uma operacdo
negativa, isto €, decorre da exigéncia de que algo deva ser excluido como fora do significado
para que todo o mundo do sentido possa se articular, ndo hd por isso uma ontologia do
negativo. Ndo ha para a psicandlise a crenga em um caos original, silencioso e inefavel,
anterior a toda ordem e representacdo. Nisto reside sua materialidade, uma vez que a Coisa se
torna real na medida em que “acerta na palavra” (LACAN, 1959-1960/2008, p.71). Isto vai ao

encontro do pensamento de Freud, quando ele afirma que o grito € o modo através do qual se
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apresenta a primeira experiéncia do que € estranho e hostil, na apreensdo da realidade para o

homem.

A fuga e o evitamento dos estimulos externos, que se ddo através da motricidade, sdo
as formas primitivas de regular a tensdo no psiquismo, segundo o principio de prazer.
Contudo, quando a excitagdo vem do interior, a reagdo motora € impossivel e a dor sobrevém
desse fato, j4 que basta a ativacdo da lembranca de um objeto hostil, para desencadear o
desprazer. Portanto, com Lacan podemos indagar: como conceber a defesa contra a dor, que
ndo se dd pela motricidade? Como o homem se defende de forma diferente do animal que
abandona a sua pata, automutilando-se?

A distingdo € aqui introduzida pela estruturagdo significante no inconsciente
freudiano. Mas a defesa, a mutilacdo que € a do homem, ndo se constitui somente
por substituicdo, deslocamento, metafora e tudo o que estrutura sua gravitacdo em

relacdo ao bom objeto. Ela se constitui por algo que tem um nome, e que &,
propriamente falando, a mentira sobre o mal. (LACAN, 1959-1960/2008, p.92).

A mentira sobre o mal é a mentira sobre das Ding, na medida em que a Coisa marca
para sempre a desarmonia fundamental do sujeito com seu gozo. Destarte, se ndo hd negacio
no inconsciente, é porque essa mentira originaria ¢ a sua maneira inconsciente de dizer a
verdade acerca disso, a qual ndo pode ser formulada de outra forma que néo pelos sintomas de

defesa, que a representam metaforicamente.

Das Ding €, portanto, o fora do significado que é condi¢do de todo o sentido, e
também de todo recalque. Ela é também responsavel pela divisdo original da experiéncia da
realidade, na qual o objeto é dividido de acordo com os diferentes julgamentos acerca dele.
Tudo o que se estabelece como bom e mau divide o sujeito com relacdo a mesma Coisa. Nao
h4 bom e mau objeto, hd bom e mau e, em seguida existe a Coisa. (LACAN, 1959-1960/2008,
p-80).

E desconcertante que Freud tenha sido levado pela clinica a estabelecer uma
antecedéncia légica do juizo de atribui¢do em relagdo ao juizo de existéncia. Ou
seja, sua constatacdo é de que primeiro o sujeito decide se algo é bom ou ndo, para
somente depois se colocar a questdo sobre sua existéncia real. Encontramos af
novamente a dimensao de ato, de escolha inconsciente: se na constitui¢do do sujeito
preponderam os efeitos do juizo de atribui¢do, ndo serd sendo por meio de um passo
ético que da atribuic@o, da consideragdo para com o bom ou mau, pode-se passar a
dar lugar aquilo que, para além dos atributos que ostenta para além daquilo que
apetece ou nao, simplesmente é. (COSTA-MOURA E SILVA, 2009, p.383).
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1.4.Expulsao e denegacao: faces do negativo

Reencontramos o termo inaugurado no Projeto (FREUD, 1895), das Ding, no artigo A
negativa (FREUD, 1925), ainda que nfo explicitamente. Lacan evidencia que essa Coisa estd
no ponto central do texto, como enigma. Nestas curtas paginas, Freud retoma a questdo da
origem do que € interior e exterior ao psiquismo e de como o pensamento e a realidade se
constituem para o homem. Freud, a partir da observagdo de um fendmeno clinico comum,
deflagra toda a questdo filosé6fica insuperdvel sobre os primérdios da representagdo, que a

operacdo do negativo engendra.

Na iconica frase do paciente de Freud "esta ndo € minha mae", o que Freud descobre é
que a negativa, a particula “ndo”, pode ser desprezada, sendo relevante apenas o contetido da
associacdo, uma vez que € justamente da mae que se trata ai. A constatacdo de que ndo ha
“ndo” proveniente do inconsciente deixa patente que a féormula negativa € uma expressdo do
reconhecimento do inconsciente por parte do eu. A denegagdo constitui, segundo Freud, um
modo de tomar conhecimento do que estd recalcado; ¢ uma suspensdo do recalque, embora
ndo seja uma aceitagdo do recalcado. (FREUD, 1925, p.265, 266). Hyppolite (1954/1998,
p-895) atenta para a escolha precisa de Freud pelo uso da palavra hegeliana Authebung, que
dialeticamente indica a0 mesmo tempo negagcdo e conservagdo, pois, se por um lado o
conteudo do que € dito € consciente, por outro, o recalque subsiste quanto ao essencial, sob a

forma da néo aceitag@o.

Assim, a negativa (Verneinung) encobre uma afirmacio (Bejahung), na medida em

que possui estreita relacdo com o recalque e o retorno do recalcado. Lacan chega mesmo a

afirmar que a negativa € a forma invertida do recalque, de modo que difere do ultimo apenas

quanto a fun¢do da confissdo (LACAN 1959/1960, p.82). Hyppolite destaca, justamente por

conta dessa especificidade que se apresenta na Verneinung, sua preferéncia pela tradugdo do
termo alem@o por denegag¢do, ao invés de negacio ou negativa.

Destarte a Verneinung, longe de ser o puro e simples paradoxo do que se apresenta

sob a forma do ndo, ndo é um ndo qualquer. Hd todo um mundo do nao-dito, do

interdito, pois é exatamente essa a forma sob a qual se apresenta essencialmente o

Verdrangt que € a inconsciéncia. Mas a Verneinung € a ponta mais afirmada do que
eu poderia chamar de entredito. (LACAN, 1959-1960, p.82).

Freud e Hyppolite nos trazem alguns exemplos para elucidar do que se trata a
denegacdo. Freud (1925) nos alerta que quando o analisando diz “n@o quero ofendé-lo”, ha

que se traduzir por “quero ofendé-lo”. Ja Hyppolite (1954/1998), transpondo a questio para o
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ambito existencial, remetendo a constitui¢do do sujeito, diz que quando se enuncia “eis o que
eu ndo sou”, disso se conclui “eis o que sou”. Contudo, se através da intervengdo analitica é
possivel chegar a aceitacdo do que se negava ha pouco, o analisando € capaz de voltar atrés
em sua denegacdo, mas apenas como uma afirmag¢do meramente intelectual. A denegacio
pode ser desfeita através da negacdo da nega¢do, mas o recalque continua subsistindo ali.
Freud, a partir disso, percebe que o juizo negativo € o substituto intelectual do recalque e se
depara com a possibilidade de o intelectual separar-se em ato do afetivo, o que o leva a refletir

sobre a origem e a funcdo do julgamento.

Segundo Freud, apropriando-se de conceitos filoséficos, hd dois tipos de juizos: o de
atribuicdo e o de existéncia. O juizo de atribuicdo afirma ou nega uma propriedade especifica
como atributo de um objeto. Dessa forma, o objeto pode ser julgado, a partir do principio do
prazer, como sendo bom ou mau. O que € experenciado como prazeroso, que nesse caso € o
mesmo que bom, € introjetado, enquanto o que € sentido como mau, desprazeroso, € projetado
para fora. Assim, através dessas duas operagdes, introjecdo (Vereinigung) e expulsio
(Ausstossung), se daria a primeira distingdo entre o que € interno e externo, sendo externo

tudo aquilo que € estranho ou hostil ao eu.

7z

Ja o juizo de existéncia diz respeito ao teste de realidade, isto €, a verificagdo da
existéncia real de um objeto, do qual ja se possui uma representacdo. Portanto, trata-se de
saber se aquilo que ja foi percebido e introjetado ao eu como representacdo, pode ser
reencontrado na percep¢do da realidade. O principio de prazer € entdo posto de lado pelo
principio da realidade e o objeto é classificado como sendo real ou irreal, através da
confrontacdo da representacdo com a percepcdo. O irreal seria 0 que se apresenta apenas
internamente, como uma representacdo subjetiva sem correspondéncia no mundo externo,

enquanto o real seria o que consta também 14 fora. Portanto, para se realizar a distin¢do entre

real e irreal é preciso que a representacio deixe de ser alucinada.

Assim, ambos os julgamentos tracam uma distin¢do entre interno e externo e entre
afirmar e negar. No juizo de atribui¢do o que ¢ afirmado como bom é engolido e o que é
negado € cuspido, enquanto que no juizo de existéncia, se é perceptivel, é real, e se ndo o €, é
irreal. Neste dltimo caso “ndo se trata mais de uma questdo de saber se aquilo que foi
percebido (uma coisa) serd ou ndo integrado ao ego, mas uma questdo de saber se algo que
estd no ego como representacdo pode ser redescoberto também na percepcio (realidade).”

(FREUD, 1925, p.297-298). Antes, na auséncia do seio, a crianca o alucinava, com a
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introducgdo do juizo de existéncia, diante da auséncia do objeto desejado, a representagdo do
objeto passa a ser confrontada com a realidade. A partir de entdo as alucinagdes sdo

desacreditadas e a quest@o da criagdo do mundo exterior se coloca.

Nessa perspectiva, primeiro teria havido uma expulsdo primdria (Ausstossung), a
partir da qual o que era desprazeroso teria se estabelecido como externo. Depois, no interior
daquilo que foi introjetado e se inscreveu como representagdo, dando origem a uma primeira
organizagdo psiquica, teria havido a discriminac¢do da realidade, a qual seria constituida nio
apenas pela existéncia dos atributos dos objetos, mas pela possibilidade de reencontri-los na
realidade. O objetivo do teste de realidade ndo é encontrar um objeto, mas reencontrd-lo, na
medida em que este jd teria sido anteriormente percebido, representado e alucinado. Dessa
forma, a condi¢do, necessdria mas ndo suficiente, para que o teste de realidade entre em vigor
e para que o sujeito possa advir dai como dividido, é que os objetos que levaram a satisfacdo

real tenham sido perdidos.

E apenas na medida em que algo falta e que entra em cena pela primeira vez algo que
seja alheio ao eu, antes mesmo que uma tal organizacdo psiquica pudesse existir, que o
préprio eu freudiano, ou se preferirmos, o sujeito, como formula Lacan, podem surgir. E a
partir da expulsdo desse desprazer, exclusdo na qual das Ding se funda, que € possivel supor
um momento anterior mitico, em que tudo teria feito parte de uma unidade, do registro da
representacdo, até que algo teria sido expulso. Todavia, nos parece que o processo € inverso.
A introje¢do s6 teria sentido, em um tempo légico, como sendo posterior a expulsdo, da qual
surge a diferenciacdo inaugural entre o sujeito e o mundo. Assim, Ausstossung, mais que
Vereinigung, marca o momento inicial da constituicdo do sujeito, pois a diferenca entre o
estranho e o sujeito se da através dessa operagcdo de expulsdo, que inaugura o campo real e

pulsional.

Esse par introje¢ao-expulsdo é tomado por Hyppolite (1954/1998, p. 900). como uma
expressdo do mito que sustenta o sujeito, sendo correspondente ao par pulsional da
unificacdo-destruicdo. O filésofo destaca ainda a diferenciacdo que Freud faz da relacdo
desses pares com a afirmac@o e a negacdo. A afirmagdo (Bejahung) seria um substituto da
unido, da incorporagdo (Vereinigung), relacionado a Eros, enquanto que a negacdo
(Verneinung) seria sucessora da expulsdo (Ausstossung), ligada a pulsdo de destruicdo, dita

de morte.
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A operagdo negativa, objeto de nosso estudo (tomado em seus aspectos de destruicdo e
expulsdo, por exemplo), abre as portas para a introjecdo (Vereinigung) e a afirmacio
primordial (Bejahung), sua substituta. Contudo, a expulsio primordial (Austossung) inaugura
também a suposicdo de que a afirmatividade seria anterior, pois hd a tentagdo em crer em uma
referéncia origindria, em uma unidade real a priori, a partir da qual o negativo poderia se
contrapor, posto que sendo, com o que se rompe inicialmente? Entretanto, o que frisamos é
que nesse momento, essa dimensdo inaugural seria da ordem da puls@o, puro movimento de
expulsdo, coordenado pelo principio do prazer.4 Assim, apesar da Bejahung ocorrer em um
momento posterior em relacdo a Ausstossung, ela é primitiva, no sentido de ser inaugural do
campo simbdlico. Dessa forma, como ficou claro nos exemplos clinicos de denegacio, esta se
exerce sobre uma afirmacdo precedente, ji que a Bejahung é condi¢@o para a inscrigdo na

ordem simbdlica.

Retornando ao fendmeno clinico da denegacdo, a nosso ver, o grande mérito do
comentdrio de Hyppolite a respeito do artigo de Freud €, ndo sé evidenciar seu aspecto mitico,
mas justamente distinguir no movimento de negacdo dois tipos de processos diferentes.
Hyppolite esclarece que o ponto ao qual a denegacdo remete € o do surgimento de um
simbolo fundamental dissimétrico, a partir do qual Freud constréi hipoteticamente a génese do

pensamento. (HYPPOLITE, 1954/1998, p.897).

Freud postula que a negagédo, enquanto fun¢@o fundamental do julgamento, s6 se torna
possivel com a criacdo do simbolo da negacdo, o qual se engendraria no momento mitico da
expulsdo primeira. O julgamento, a afirmagfo, o recalque e a denegacdo, sdo tributirios do
movimento de expulsdo, da tendéncia a destrui¢do da pulsdo de morte, que produz também
outras formas de negacdo, como tentaremos esclarecer. Freud afirma que a criacdo do simbolo
da negativa dotou o pensar de certa liberdade frente a compulsdo do principio do prazer
(FREUD, 1925, p.300), pois permitiu, através das articulacdes simbodlicas, um primeiro grau
de independéncia em relacdo ao gozo mortifero que este principio impde no limite. Assim, a
denegacdo, como consequéncia de Ausstossung, permite ao juizo de existéncia tomar o lugar
do juizo de atribuicao.

Que significa, portanto, essa dissimetria entre a afirmacdo e a negacdo? Significa

que todo o recalcado pode ser novamente retomado e reutilizado numa espécie de
suspensdo, e que, de certo modo, em vez de ficar sob a dominagdo dos instintos de

* Atentamos para o fato de que dizer que a pulsio é inaugural nio significa tomé-la como ontolégica. Se Lacan
afirma que a linguagem ¢ a condi¢do para o inconsciente, 0 mesmo vale para o campo pulsional: a linguagem ¢ a
condi¢do da pulsdo. Retornaremos a esse ponto com maior aprofundamento no capitulo 3 do presente trabalho.
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atracdo e de expulsdo, pode produzir-se uma margem do pensamento, um
aparecimento do ser sob a forma do ndo ser, que se produz com a denegacdo, isto &,

onde o simbolo da negagdo fica ligado a atitude concreta da denegacdo.
(HYPPOLITE, 1954/1998, p.901).

Nesse trecho Hyppolite faz uma diferenca entre o simbolo da negacdo e a atitude
concreta da denegacdo. Mais adiante ele nos revela que é preciso ver na denegacdo uma
atitude concreta na origem do simbolo explicito da nega¢do, afirmando também que € por
conta dessa atitude fundamental da simbolicidade explicita, que o juizo € fruto da negagdo e
ndo da afirmacdo. Portanto, o que compreendemos destas observacdes é que, para além da
negacfo interna ao juizo, presente nos fragmentos clinicos de denegacdo, Freud talvez tenha
se deparado com o fato de que nio sé o “nao” na fala de seus pacientes nos certifica de sua
origem inconsciente, como também nos dé pistas sobre a prépria origem do inconsciente. A
negacdo que coloca em questdo toda a estrutura do pensamento e d4 densidade filos6fica ao
trabalho de Freud ndo diz respeito apenas ao ato de negar o que foi anteriormente afirmado,
trata-se antes de uma espécie de julgar ao contrario, que fundaria a prépria atitude de negacao.
Aqui, portanto, nos parece importante fazer uma distin¢do entre Ausstossung, atitude negativa

primordial, e a Verneinung, a denegacao, que exige j4 a instauracdo do simbdlico.

A negacdo que se apresenta nas observagdes concretas de Freud poderia parecer
insignificante, se ndo lhe fosse dada a devida relevincia, na medida em que é suposta nela
toda a questdo da origem do pensamento. Poderiamos tomar essa génese do pensamento, a
separagdo do afetivo do intelectual, de forma meramente positiva, contudo, Hyppolite ressalta
e insiste a todo tempo em seu carater mitico, pois se Freud diz “no come¢o” é como quem diz
“era uma vez um sujeito para quem nada havia de estranho” (HYPPOLITE, 1954,1998,
p-899). O afetivo puro que supomos constituir a relagdo primaria do ser falante com o mundo
ndo é apenas pura sensibilidade sem nome e cadtica, este ji comporta de saida uma
historicidade fundamental, na medida em que aquele que exerce a fungdo materna, ja é um
Outro da cultura. Assim, ndo ha primeiro o afetivo puro completamente constituido no real e
depois, como seu efeito, o intelectual, que surge separando-se dele para depois retomé-lo,
dando-lhe nomes e sentidos. H4, segundo Lacan, uma espécie de intersecio do simbdlico e do
real, que podemos dizer imediata, e esse enlacamento se d4 a partir do que se renega, isto &,
com o que foi excluido no primeiro tempo da simbolizagdo (LACAN, 1954/1998, p.385).

A Verwerfung, portanto, corta pela raiz qualquer manifestagdo da ordem simbdlica,
isto é, da Bejahung que Freud enuncia como processo primdrio em que o juizo
atributivo se enraiza, e que ndo € outra coisa sendo a condi¢ao primordial para que,

do real, alguma coisa venha se oferecer a revelacdo do ser, ou, para empregar a
linguagem de Heidegger, seja deixado-ser. (LACAN, 1954/1998, p.389).
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Tanto Hyppolite como Lacan parecem tomar como equivalentes a expulsdo
primordial, Ausstossung, e o conceito de foraclusdo, Verwerfung, como podemos verificar
nos seguintes trechos: “O processo que leva a isso, que se traduziu por rechago, sem que
Freud se sirva aqui do termo Verwerfung, é ainda mais fortemente acentuado, uma vez que ele
emprega a Ausstossung, que significa expulsdo.” (HYPPOLITE, 1954/1998, p.898) , ou ainda,
“O processo de que se trata aqui como Verwerfung (...) situa-se num dos tempos que sr.
Hyppolite destaca na dialética da Verneinung: trata-se exatamente do que se opde a Bejahung

e constitui como tal aquilo que é expulso.” (LACAN, 1954/1998. p. 389).

O que nos interessa nesta operacdo de expulsdo é que tanto a distincdo do sujeito em
relacdo ao mundo, como o engendramento do real com o simbdlico surgem como efeitos
desta. Na Verwerfung nfo se trata da negacio de uma afirmacdo, mas de uma falha no
discurso, uma falha do julgamento de existéncia. Se a denegacgao estd ligada a afirmagao e ao
recalque, a Verwerfung diz respeito a um repudio radical de uma percepgao.

Mas, com o que ndo foi deixado ser nessa Bejahung, o que entdo advém? Freud nos
disse inicialmente: o que o sujeito assim suprimiu (verworfen) da abertura para o ser,
diziamos, ndo serd reencontrado em sua histdria, se designarmos por esse nome o
lugar onde o recalcado vem a reaparecer. (...) 0 sujeito ndo quererd “saber nada
disso no sentido do recalque". Pois, com efeito, para que ele tivesse que conhecé-lo
nesse sentido, seria preciso que isso, de algum modo, tivesse vindo a luz pela
simboliza¢do primordial. Mais uma vez, porém, que acontece com isso? O que

acontece, vocé€s podem ver: o que ndo veio a luz do simbdlico aparece no
real.(LACAN, 1954/1998, p.390).

Aquilo que sofre os efeitos de uma foraclusdo (Verwerfung) tem destino muito
diferente do que o que é submetido ao recalque (Verdrangung). Se a primeira é uma operacao
de subtracdo que leva a uma abolicdo simbdlica, como se o juizo de existéncia nunca tivesse
existido, o segundo, apesar de também envolver uma operac¢do negativa, ¢ uma defesa menos
radical, implicando um retorno do recalcado, uma vez que “aquilo de que o sujeito ndo pode
falar, ele o grita por todos os poros de seu ser” (LACAN, 1954/1998, p.388). A distin¢do
entre o retorno do real no simbdlico, pela via metaférica do sintoma, que permite a
interpretacdo, e o retorno do real no real, pela alucinacio, por exemplo, é paradigmadtica da

diferenca entre essas operagdes.

Essa expulsdo que funda o que € alheio no préprio dmago do sujeito, constitui o real,
na medida em que este é o dominio do que subsiste fora da simbolizacdo, a0 mesmo tempo
em que é constituido a partir do que do registro simbdlico se articula. O real “esta ali,

idéntico a sua existéncia, ruido onde tudo se pode ouvir, e prestes a submergir com seus
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estrondos o que o ‘principio de realidade’ constréi nele sob o nome de mundo externo.”
(LACAN, 1954/1998, p.390). Nesta realidade, que o sujeito tem que compor com a variedade
de seus objetos, com pecas escolhidas da realidade e fragmentos colados de sua percepg¢éo, o
real ja estd presente, como foracluido da simbolizacdo primordial, uma vez que esta é a

prépria condigdo para a estruturacdo simbodlica (LACAN, 1954/1998, p.391).

Portanto, se inicialmente para Freud “a mera existéncia de uma representacio
constitufa uma garantia da realidade daquilo que era representado”, (FREUD, 1925, p.298), na
medida em que a representacdo teria origem na percepcdo, o que podemos ressaltar é a
subversdo dessa dialética, uma vez que s6 é possivel falarmos em percepcdo a partir da
representacdo, e de realidade, na medida em que algo se estabelece fora desta, a partir de uma
operacdo negativa. Com o advento do pensar, isto é, com a inscricdo e a ligacdo entre as
representacoes, torna-se possivel ndo s6 reproduzir uma representagdo que foi anteriormente
inscrita, sem que esta ainda tivesse que estar 14 na realidade, como € possivel também
deformar as representacdes existentes, através de condensacdes, por exemplo. Assim, quando
Freud, a seguir do trecho citado acima, afirma que a antitese entre objetivo e subjetivo nio
estd dada desde o comeco, isso ndo significa que originalmente tudo teria sido da ordem da
objetividade, mas antes que nao haveria ainda tal possibilidade de julgamento, uma vez que
ainda néo teria se constituido nem objeto, nem sujeito.

S6 € preciso, para compreender isso na teoria freudiana, entendé-la até o fim, pois,

se nela toda representagdo vale apenas pelo que reproduz da percep¢do primeira, tal
recorréncia nido pode deter-se nesta sendo a titulo mitico. Essa observacdo ja

remetera Platdo a ideia eterna; e preside, em nossos dias, o renascimento do

z

arquétipo. Quanto a nds, contentar-nos-emos em observar que € apenas pelas
articulacdes simbdlicas que a enredam a um mundo inteiro que a percep¢do adquire
seu carater de realidade. (LACAN, 1954/ 1998, p.394)

7z z

Nesse sentido, é a linguagem em sua dimensdo negativa, isto €, por sua hidncia
significante, que remete sempre a outro significante, evidenciando a auséncia de um
significado prévio, que possibilita que a percep¢do “adquira seu cariter de realidade”. Se a
concepg¢do de Freud da representacdo enquanto reproducdo da percepc¢do poderia nos parecer
um pouco platdnica, por outro lado ele nos alerta que a percepcdo ndo é um processo
puramente passivo (FREUD, 1925, p. 268), isto €, ha desde af uma implicagdo do sujeito na

apreensao da realidade.

Portanto, pensamento e percep¢do, assim como realidade interna e externa, real e

simbdlico revelam-se mais uma vez inextrincavelmente ligados. Tal formulac¢do poderia nos
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fazer pensar em um solipsismo psicanalitico, na medida em que aponta para a dificuldade do
acesso objetivo a realidade para além das experiéncias do sujeito, isto é, para uma
subjetivacdo radical da realidade. Contudo, do ponto de vista psicanalitico, at¢ mesmo a
distin¢do entre objetividade e subjetividade torna-se problematica, uma vez que ao inventar o
conceito de objeto a, Lacan nos apresenta a dimensdo objetal do sujeito, de modo que o

sujeito € antes de tudo efeito do corte significante, e ndo agente de seus atos.

Dessa forma, ha ai a inauguracdo de um sujeito fragmentado e determinado pelo
Outro, em oposi¢c@o a uma suposta unidade do eu da consciéncia. E justamente essa dimensdo
alteritaria real, fundada pelo registro simbdlico, que rompe com a possibilidade de qualquer
solipsismo hipotético. H4 um estranho no centro da experiéncia do sujeito da psicandlise que,
por sua exclusdo estruturante, instaura o real para cada um. Essa dimensdo se apresenta a
partir de elementos da realidade material, que, recolhidas e costuradas de forma
completamente singular, compdem a realidade psiquica. Se do ponto de vista clinico, a
realidade psiquica adquiriu valor de realidade, isso ndo quer dizer, no entanto, que elas sejam
equivalentes, ou que tudo se reduza a realidade psiquica, pois como ja dissemos, a fantasia é
baseada em elementos da realidade material (BASS, 2001). De qualquer modo, para que a
realidade se constitua, isto €, seja tomada como tal, em sua dimensdo de alteridade, é preciso
que haja perda, e isso ndo significa apenas que o objeto falte, mas que o sujeito consinta em
perdé-lo. Portanto, a constituicdo tanto do sujeito como do objeto dizem respeito a um
posicionamento ético do sujeito frente a perda do objeto.

Assim o sujeito se constitui a partir da perda do objeto que € condi¢do para a entrada
na linguagem, na medida em que esta perda engendra a demanda do outro e, neste
mesmo passo, determina que ndo ha satisfacdo possivel que ndo seja mediada por
uma tal demanda. E por esse motivo que o gozo que emana de sua condicdo ndo
pode se resolver e se equacionar no campo dos ideais, visto que a passagem pelo
campo do Outro, constituindo um terceiro termo, impde uma dissimetria irredutivel
entre a necessidade e o objeto. Na auséncia do ato contingente, e do exercicio do
desejo que dele pode advir, o gozo s6 pode reconduzir o sujeito ao mesmo ponto de

fracasso, fracasso do bom pareamento entre o que se pede e 0 que se encontra.
(COSTA-MOURA E SILVA, 2009, p.381).

Este fracasso do bom pareamento entre o que se pede o que se encontra, a que 0 g0zo
conduz, diz respeito justamente ao real que buscamos tratar aqui nesse capitulo. Quanto a
topologia do real, Lacan indica que esta pode ser definida a partir do principio de realidade.
Emparelhando essas duas afirmacdes, podemos supor que é, portanto, com o fracasso
inevitavel do principio de realidade, que o real se instaura. Em outras palavras, é com o que

ndo é possivel frear da compulsio do principio do prazer, isto é, pela eterna alucinacio ou
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fantasia de copula com o objeto, que o impossivel se presentifica, como efeito de um ato

ético, que ndo depende absolutamente da ordem da necessidade.
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2. A ética da psicanalise: além ou aquém do bem e do mal?

O campo da ética da psicanélise permite, mais do que qualquer outro, salientar o que a
obra de Freud e a experiéncia da psicandlise trazem de original. Esta novidade estd contida na
mudanga de atitude em relacio a questdo moral.

A experiéncia moral como tal, ou seja, a referéncia a sancdo coloca o0 homem numa
certa relagdo com sua prépria a¢do que ndo € simplesmente a de uma lei articulada,
mas sim de uma direcdo, de uma tendéncia e, em suma, de um bem que ele clama,
engendrando um ideal da conduta. Tudo isso constitui, propriamente falando, a
dimensao ética e situa-se para além do mandamento, isto é, para além do que pode
apresentar-se com um sentimento de obrigacdo. E assim que creio necessario situar a

dimensdo de nossa experiéncia em relacdo a reflexdo moralista. (LACAN, 1959-
1960/ 2008, p.13).

Segundo Lacan, a psicandlise debrugou-se, mais do que jamais fora feito antes, sobre o
universo da falta. Ele se questiona quanto a que falta a obra freudiana indica em seu inicio, se
esta seria referida ao assassinato do pai, o mito da origem da cultura, ou a falta ainda mais
obscura e original da pulsdo de morte, dado que o homem estd ancorado, no que tem de mais
temivel em si mesmo. Assim, seria impossivel dissociar o universo da falta de certa morbidez,
quando tratamos justamente da atracdo pela falta. Contudo, podemos pensar que a prépria
morbidez, nesse contexto, ¢ também ressignificada, por sua dialética em relacdo & vida. Nao é
em um tom de queixa que tratamos desta falta, mas, uma vez que esta ¢ tomada como
constitutiva do desejo, abre-se espago para uma clinica que leva em consideracdo a

contingéncia e a invengao.

Nao estd ausente na experiéncia analitica a busca de uma verdade, pois, como indaga
Lacan, “que outra coisa procuramos na andlise sendo uma verdade libertadora?” (LACAN,
1959-1960/ 2008, p. 34). Entretanto, esta verdade ndo € uma lei superior, trata-se de uma
verdade particular, no justo ponto da sonegacdo do sujeito- a verdade do desejo. Sobre o
desejo, Lacan afirma:

Esse Wunsch (desejo), ndés o encontramos, em seu cardter particular irredutivel,
como uma modificacdo que ndo supde outra normatizacdo sendo a de uma
experiéncia de prazer ou de penar, mas uma experiéncia derradeira de onde ele jorra,

e a partir da qual ele se conserva na profundeza do sujeito sob uma forma
irredutivel. (LACAN, 1959-1960/ 2008, p.35)

Para Lacan, a andlise é a experi€ncia que voltou a favorecer a fun¢do fecunda do
desejo. Freud ja atribuia as raizes da moral ao campo do desejo, sendo da propria energia do
desejo que se depreenderia a instincia psiquica da censura. Assim, dando relevancia a

dimensdo do desejo, o que distingue a ética da psicandlise de toda a tradicdo filoséfica
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anterior é o apagamento da dimensdo do habito, o bom e o mau habito, bem como a queda

prevaléncia da razdo e da necessidade na formulacdo de uma ética.
Nesse caminho, Freud - e nesse sentido que ele ndo ultrapassa Marx - nos mostra
que, por mais longe que tenha sido levada a articulagdo na tradi¢do da filosofia
classica, os dois termos, razdo e necessidade, sdo insuficientes para permitirem a
apreciacdo do campo em questdo na realizagdo humana. Ocorre que é na propria
estrutura que encontramos uma certa dificuldade, que ndo € nada menos do que a
funcdo do desejo, tal como a articulo para vocés. Coisa paradoxal, curiosa — mas é

impossivel registrar a experiéncia analitica de outra maneira. (LACAN, 1959-1960/
2008, p.250).

Dessa forma, Lacan, a fim de delinear um horizonte ético para a experiéncia da
psicandlise, mergulha no estudo de outras éticas, para assinalar o que a ética da psicandlise

ndo é, e assim, talvez, conseguir se aproximar do que ela, de fato, é.
2.1 O Bem Supremo

Lacan toma, como paradigma, a Etica a Nicomaco, de Aristételes, que € alicercada em
uma ética do carater, da dindmica dos habitos, do adestramento e da educacdo. Assim, sua
filosofia, como todas as outras éticas tradicionais, refere-se a uma ordem. No seu caso, diz
respeito a uma ordem que responde a politica de seu tempo, vinculada a estrutura da Cidade, a
moral do mestre e dos servicos dos bens.

A ordem dos poderes nio deve absolutamente ser desprezada, ndo se trata aqui, de
modo algum, de afirmagdes anarquistas, € preciso simplesmente conhecer o limite
disso no que se refere ao campo aberto a nossa investigacao. (...) A moral do poder,

do servico dos bens € - Quanto aos desejos, vocés podem ficar esperando sentados.
(LACAN, 1959-1960/ 2008, p.368).

Aristételes propde uma ética ideal, da harmonia e do equilibrio, que exclui a dimensao
do desejo do seu campo moral. HA em Aristoteles uma disciplina da felicidade, pois ele
pretende, através do principio do evitamento de todo excesso, apresentar caminhos virtuosos,
que conduziriam qualquer um que os seguisse, a felicidade, pois a razdo permitira a0 homem

escolher pelo seu préprio bem.

Para o filosofo, a fungéo diretriz da ética € o prazer, e, se é o prazer que governa a
atividade subjetiva, € a ideia do bem que o sustenta. O prazer, portanto, constitui o polo
central da realizacdo do homem, entretanto, esta realizacdo exclui os desejos bestiais, uma vez
que o homem é concebido como ser da natureza, que é por sua vez divina. O Bem Supremo
seria, destarte, justamente o ponto de convergéncia em que a ordem particular se unificaria

com o conhecimento universal. Assim, o0 microcosmo imitaria 0 macrocosmo e esta relagio
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estd suposta no principio de toda a meditacdo aristotélica. Desse modo, o desejo seria a causa

da intemperanga, pois sendo subjacente ao universal, faria surgir o julgamento errado.

Dessa forma, podemos afirmar que Aristoteles, bem como toda a ética tradicional,
identificou o bem ao prazer; dois termos que sdo, na perspectiva psicanalitica,
fundamentalmente antagbnicos. Quanto a isto, Lacan questiona:

Por que, afinal, foi preciso que os éticos voltassem sempre ao problema enigmatico
da relagdo do prazer com o bem final, naquilo que dirige a agdo humana enquanto
moral? Por que sempre voltar a esse termo do prazer? A exigéncia interna que coage
o ético a tentar reduzir as antinomias que se ligam a esse tema provém de que? — do
fato de o prazer aparecer, em muitos casos, como o termo oposto ao esfor¢o moral, e
de ser preciso, no entanto, que ele encontre a referéncia final, aquela a qual o bem

que orienta a acdo humana deve, no fim das contas, reduzir-se. (LACAN, 1959-
1960/ 2008: 49).

Contudo, se o prazer em Aristételes se articula a verdadeira praxis, comportando em si
mesma sua propria finalidade, em Freud, como vimos, o principio do prazer é antes de tudo
um principio de inércia, isto é, uma tendéncia a descarga, em que uma quantidade é destinada
a escoar-se. Dessa forma, diferentemente de Aristoteles, Freud formula um aparelho psiquico,
cujos resultados sdo os mais opostos possiveis ao equilibrio e a adequacdo, uma vez que o
principio do prazer parece ser feito ndo para satisfazer a necessidade, mas para alucina-la,
enquanto o principio de realidade seria destinado a realizar a retificacdo do principio do

prazer, impedindo-o de alcangar a satisfacio por meio da repeti¢do da alucinacio.

Nesse sentido, a primeira vista, o principio de realidade de Freud poderia se
assemelhar a ética de Aristételes, na medida em que, enquanto principio regulador, opor-se-ia
a livre descarga do principio do prazer, podendo parecer uma via mediana para se alcangar a
temperanga e o Bem. Contudo, o que o principio de realidade revela, enquanto a ética de
Aristételes esconde, é que a propria rentncia, contém uma satisfagdo, na qual o excesso se
apresenta, apontando desde ent@o para o além do principio do prazer, que nao é possivel fazer
cessar. Com a postulagc@o de Freud a respeito da pulsdo de morte isso se torna mais claro e a
satisfacdo ndo poderd mais ser confundida com o prazer, pois, a experiéncia de gozo, isto &,

de extremo de tensdo ou de reducgéo da tensdo, distingue-se da nocao de prazer.

Todavia, se Freud atenta para o papel do além do principio do prazer, da pulsdo de
morte, da repeticdo, do excesso e do real na vida do homem, ele ndo duvida de que, em
conflito com isso, 0 homem busque idealmente em seu fim, a sua felicidade. Contudo, para

essa felicidade, concebida em quase todas as linguas em termos de encontro, nio ha
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absolutamente nada preparado, nem no macrocosmo, nem no microcosmo. E esse € o ponto
radicalmente novo da psicanélise e que faz com que a experiéncia de Freud instaure-se, entao,
a partir da busca pelo real.
Para o pensamento sumdrio que pensaria que toda exploragdo da ética deve incidir
sobre o dominio do ideal, se ndo do irreal, iremos, pelo contririo, o inverso, no
sentido de um aprofundamento da nocdo de real. A questdo ética, uma vez que a
posi¢do de Freud nos faz progredir nesse dominio, articula-se por meio de uma

orientagdo do referenciamento do homem em relagdo ao real. (LACAN, 1959-

1960/ 2008, p.23).

Para nos guiarmos nesse referenciamento em relacdo ao real e a reflexdao ética em
torno da causa do sofrimento dos homens e dos obsticulos a felicidade, retomaremos alguns
pontos fundamentais do emblemadtico livro de Freud Mal-estar na Civilizacdo (1930). Nele,
Freud articula o mal-estar a disposi¢@o pulsional do sujeito e a origem da consciéncia moral,

deflagrando que af € o registro em que uma ética da psicandlise pode se desenhar.
2.2 O mal-estar e a consciéncia moral em Freud

Em Mal-estar na Civilizacdo (1930), Freud ird valorizar a dimensdo destrutiva da
pulsdo de morte, ressaltando que “a inclinacdo para a agressdo constitui, no homem, uma
disposi¢do pulsional original e auto-subsistente” (FREUD 1929-1930/1996, p.125). Dessa
forma, Freud retoma Hobbes ao afirmar que o homem € o lobo do homem.

(...) o seu préximo é, para eles (os homens), ndo apenas um ajudante potencial ou
um objeto sexual, mas também alguém que os tenta a satisfazer sobre ele a sua
agressividade, a explorar sua capacidade de trabalho sem compensacdo, utiliza-lo
sexualmente sem o seu consentimento, apoderar-se de suas posses, humilhé-lo,

causar-lhe sofrimento, torturd-lo e mati-lo. — Homo homini lupus.” (FREUD 1929-
1930/1996, p.116).

Assim, Freud remonta aos tempos primitivos tanto da humanidade, como da vida do
sujeito, nos quais a violéncia haveria imperado ilimitadamente e radicaliza ainda mais seu
ponto de vista ao declarar que a agressividade “constitui a base de toda relacdo de afeto e
amor entre as pessoas” (FREUD 1929-1930/1996, p.118). Além disso, reconhece também a
“ubiqiiidade da agressividade e da destrutividade ndo erdticas” (FREUD 1929-1930/1996,
p.123).

Essa pulsdo hostil origindria consistiria entdo na maior perturbagdo dos
relacionamentos, e, portanto, a principal ameaca de desintegracio da sociedade. Portanto, para
que os homens pudessem se ligar libidinalmente, de modo que o interesse pelo trabalho e pelo

lago social prevalecesse, a satisfagdo sexual ndo seria o Unico sacrificio que a civilizagdo
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exigiria, impondo também a rentdncia as pulsdes agressivas. Nesse sentido, Freud se espanta
exclamando: “Que poderoso obsticulo a civilizacdo a agressividade deve ser, se a defesa
contra ela pode causar tanta infelicidade quanto a prépria agressividade!” (FREUD 1929-
1930/1996, p.145-146). Por isso, afirma também que o homem civilizado teria trocado uma
parcela de suas possibilidades de felicidade por uma parcela de seguranca.
Podemos esperar efetuar, gradativamente, em nossa civiliza¢do alteracdes tais, que
satisfacam melhor nossas necessidades e escapem as nossas criticas. Mas talvez
possamos também nos familiarizar com a ideia de existirem dificuldades, ligadas a

natureza da civilizagdo, que nio se submeterdo a qualquer tentativa de reforma.
(FREUD 1929-1930/1996, p.120).

N

Assim, apesar de todas as adversidades que a cultura parece impor a satisfacdo
pulsional, Freud faz a seguinte ponderaco: “As vezes, somos levados a pensar que nio se
trata apenas da pressdo da civilizagdo, mas de algo da natureza da prépria funcdo que nos
nega satisfacdo completa e nos incita a outros caminhos.” (FREUD 1929-1930/1996, p.110-
111). Desse modo, ele deixa vislumbrar a questdo propriamente pulsional, relativa a
impossibilidade inerente a0 homem de satisfazer-se plenamente, e, talvez por essas razdes, de

se reconciliar com o projeto de cultura ao qual estd submetido.

“A civilizagdo, portanto, consegue dominar o perigoso desejo de agressdo do
individuo, enfraquecendo-o, desarmando-o e estabelecendo no seu interior um agente para
cuidar dele.” (FREUD 1929-1930/1996, p.127). O critério utilizado por esse sistema
regulador da consciéncia moral para proibir ou permitir determinada ag¢do ndo € natural, dado
a priori, e sim construido socialmente por parametros externos. Assim, a origem dos valores
de bem e de mal se deve a experiéncia e estd diretamente relacionada a origem do sentimento
de culpa. “Mau” seria tudo aquilo que faz o sujeito sentir-se ameacgado por uma perda de amor
e por uma possivel punicdo. Dessa forma, por medo, o sujeito evita fazer o que se

convencionou chamar de “mau” e renuncia esse tipo de satisfacdo pulsional ameacgadora.

Por conseguinte, Freud afirma: “Uma ameaca de infelicidade externa - perda de amor
e castigo por parte da autoridade externa - foi permutada por uma permanente infelicidade
interna, pela tensdo do sentimento de culpa.” (FREUD 1929-1930/1996, p.131). Assim, a
consciéncia moral e o sentimento de culpa se constituem pela ameaca de castragdo, que tem

sua incidéncia pela rivalidade e pela identifica¢do em relag@o ao pai.

A agressividade do supereu, expressa nas exigéncias da consciéncia moral e no

sentimento de culpa, constitui-se como uma questdo complexa, pois apesar dessa instancia
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psiquica ser, de um certo modo, uma continuagdo do que o sujeito espera em termos de
severidade da autoridade externa, a qual sucedeu e substituiu, ela ndo se resume a isso. Nesse
momento, Freud ilumina o fator pulsional no processo de constituicio do supereu,

. : ~ ~ 5
evidenciando a sua relacdo com a pulsdo de morte.

A consciéncia moral ndo € apenas a causa da rentincia pulsional, ela é também
resultado dessa. Toda rentincia imposta pela consciéncia moral passa a operar também como
fonte dindmica, fazendo-a exigir mais rendncias pulsionais e tornando-a mais severa e
intolerante. Assim, no caso das pulsdes agressivas, cada agressdo, cuja satisfacdo em relacdo
ao objeto € renunciada, ¢ assumida pelo supereu e torna-se responsdvel pelo aumento da

agressividade desse contra o eu.

Nesse ponto, tem-se que o eu décil e obediente ndo tem como recompensa as suas
rendncias pulsionais o amor esperado e a liberacdo do sentimento de culpa, pelo contrério, é
possivel que quanto mais virtuoso seja o sujeito, mais severo seja seu supereu. Tal postulagio
evidencia o efeito da rentncia pulsional sobre a consciéncia moral, invertendo a relagio
inicial entre consciéncia e rentncia e revelando seu aspecto paradoxal e retroalimentar.

Qual é esse paradoxo? E aquilo em que a consciéncia moral, diz-nos ele, se
manifesta de maneira tanto mais exigente quanto mais € afinada - tanto mais cruel
quanto menos, de fato, a ofendemos _ tanto mais pontilhosa por ser na prépria
intimidade de nossos elds e de nossos desejos que a forcamos, por nossa abstencdo
nos atos, a ir buscar-nos. Em suma, o cardter inextinguivel dessa consciéncia moral,

sua crueldade paradoxal, faz dela, no individuo, como que um parasita nutrido pelas
satisfacdes que se lhe concedem. (LACAN, 1959-1960/2008, p.112).

Esse aspecto paradoxal do supereu tem relacdo intima com o que Lacan ird
desenvolver a respeito do paradoxo do gozo, ilustrado com sua leitura de Kant e de Sade, a
qual aboradaremos adiante. O gozo, para Lacan, esta relacionado ao que se situa no campo do
além do principio do prazer, isto €, ao excesso que transpde o limite tanto do prazer como do
desprazer, ou ainda, ao extremo de tensdo ou de redugdo da tensdo, que se distingue da nogdo

de prazer no que este € relativo a constancia.

Portanto, tendo em vista que o laco social, independentemente da cultura e do

conteido moral, exige por estrutura demais do sujeito, e nio se preocupa com a sua

> A questdo da relacdo da pulsdo de morte com o supereu é de extrema importincia. Contudo, o desenvolvimento
mais aprofundado dessa escapa ao escopo desse trabalho. Ficamos, por ora, com a indicagido de que a prépria
defini¢do de supereu enquanto exigéncia, ja indica seu cardter pulsional, e também com o apontamento feito em
O ego e o id (1923) de que o supereu é pura cultura de pulsdo de morte.
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felicidade, Freud de forma nenhuma articula a adequacdo a realidade a um bem qualquer.
Segundo Lacan, € justamente na medida em que o acesso a realidade é tdo precario, que os
mandamentos que tracam sua via sao tiranicos. A partir disso, podemos pensar inclusive que,
se € com a entrada em vigor do principio de realidade, que a a¢do em direcdo a realidade é
mobilizada, isto €, que o sujeito € lancado ao ato, € pela via da constituicdo de um campo
moral, que se revela mais claramente a face real desta acdo. Em outras palavras, o principio de
realidade e o real estdo diretamente relacionados com a questio da acdo e do ato,

fundamentais para concebermos um campo propriamente ético.

Desse modo, se podemos dizer que a psicandlise ndo se pauta pelas ideias de bem e de
mal, e sua clinica exige uma suspensdo do juizo moral, ela ndo se configura, no entanto, como
amoral ou relativista. E de dentro do campo moral que ela realiza sua subversdo. A partir da
compreensdo de que este campo pode proteger o sujeito de seu desejo, podemos constatar
que, por outro lado, o desejo nunca exime o sujeito de responder por seus atos no campo da
moral. Nao é porque a pulsdo por estrutura pode querer tudo, como aprofundaremos no
préximo capitulo, que entramos no campo de uma completa permissividade, no sentido de
uma desresponsabilizacio. E na medida em que a pulsio e sua dimensdo de gozo sdo barrados
que o sujeito pode surgir como desejante. Assim, o terreno da moral € fértil para mapearmos o
que tangencia o gozo e o desejo. Dessa forma, a onipresenca do imperativo moral encaminha
Lacan para a seguinte reflexao:

Minha tese € de que a lei moral, o mandamento moral, a presenca da instincia
moral, é aquilo por meio do qual, em nossa atividade enquanto estruturada pelo

simbdlico, se presentifica o real - o real como tal, o peso do real. (LACAN, 1959-
1960/ 2008, p.30).

Podemos pensar que € por essa via da lei moral que Lacan recorre a Kant como outro
paradigma da ética, o qual € reforcado e tornado mais claro pela leitura de Lacan de Sade,

principalmente pelas suas formulacdes acerca da apatia e dos excessos.

Kant - € dele que se trata - nos presta o maior favor ao colocar o marco topoldégico
que distingue o fendmeno moral, quero dizer, o campo que interessa ao juizo moral
como tal. Para que se trate do campo que pode ser valorizado como puramente ético,
é preciso que ndo estejamos, de modo algum interessados em nada. Um passo é aqui
transposto. A moral tradicional instalava-se no que se devia fazer na medida do
possivel, como se diz, e como se € forcado a dizer. O que deve ser desmascarado é o
ponto pivd por onde ela assim se situa - nada mais € do que o impossivel, onde
reconhecemos a topologia de nosso desejo. A transposicdo nos é dada por Kant,
quando ele coloca que o imperativo moral ndo se preocupa com o que se pode ou
ndo se pode. (LACAN, 1959-1960/ 2008, p.369).
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2.3 A lei moral de Kant

Lacan localiza na Critica da Razdo Pratica de 1788 o dpice da crise da moral
tradicional, na medida em que Kant ultrapassa o limite da moral e inaugura um campo
propriamente ético. Essa afirmacio diz respeito ao fato de que, enquanto a moral tradicional,
exemplarmente representada pela perspectiva aristotélica, visava o bem-estar, a felicidade e o
prazer pela via da temperanca, a filosofia kantiana aponta para o além do principio do prazer,

trazendo uma dimensao radical, que concerne ao desejo e ao gozo, €, por isso, nos interessa.

Para Kant, a tnica forma de evitar um relativismo moral, em que a acdo moralmente
correta dependeria das particularidades da casuistica e dos interesses sensiveis de cada um,
seria através de uma lei universal e objetiva, concebida a priori, a partir do uso da razao pura.
Em sua filosofia transcendental, o “puro” refere-se ao que é livre de toda experiéncia, de
modo que o desejo, que s6 é definivel pela experiéncia sensivel, ndo pode servir como
referéncia para nenhuma ag¢do moral. Ndo se pode encontrar universal nem a priori no mundo

dos desejos, apenas através da razdo pura.

Para o fil6sofo, o mal estd no coragdo do homem, de forma que, por sua natureza, o
homem escolhe pelo mal. Entretanto, o homem seria o tinico animal capaz de usar a razio
para se elevar contra os impulsos sensiveis do desejo, e de transformar a regra de uma razao
em motivo para a a¢@o. Segundo ele, ndo haveria liberdade onde a agéo é simples efeito da
causalidade natural, guiada pelo sentimento de bem-estar empirico. A causalidade da
liberdade seria estar livre em relacdo as leis da natureza, por meio da rejeicdo radical aos
objetos patoldgicos, determinando a vontade pela universalidade da razdo.

Se a razdo ndo pudesse postular a realidade objetiva de uma Lei moral vélida
universalmente, entdo o agir seria determinado pela contingéncia da causalidade
natural ou histérica. O homem seria apenas o resultado de suas circunstancias, uma

vontade livre seria sem sentido e “seria entdo a natureza que forneceria a lei”
(KANT, 1969b, apud SAFATLE, 2006, p.149).

Se a acdo derivasse dos resultados esperados pelo contexto de cada experiéncia,
mesmo que ela fosse realizada com as melhores das intengdes, visando o bem, seja o proprio,
o do préximo, ou mesmo o do servico dos bens, para Kant ji se estaria incorrendo no
principio da imoralidade. Ele se opde a proposta utilitarista de que “os fins justificam os
meios”, pois, para ele, deve-se agir ndo segundo fins circunstanciais, mas somente por
principios universais. A ética kantiana destaca-se por ter como condicio para a agdo moral um

total desprendimento da referéncia ao objeto patoldgico, ou seja, uma desconsideracio
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absoluta pelo objeto empirico da paixdo e do desejo. Dessa forma, nenhum bem deve servir

como finalidade da a¢do moral.

Assim, Kant faz uma distin¢do entre das Wohl, o bem ligado ao sentimento utilitario e
empirico do prazer e do bem-estar, e das Gute, relacionado a uma determinacdo a priori do
Bem, como um objeto desprovido de toda realidade fenomenal. Kant introduz este conceito
para resolver o impasse que a rejeicdo radical ao patoldgico coloca, uma vez que mesmo a
vontade livre, que age sem interesse pelo objeto empirico, deve se realizar por meio de algum
objeto. Assim, podemos constatar que um sujeito para quem seria possivel abstrair toda a
influéncia do objeto patoldgico, de modo que sua vontade fosse livremente determinada
apenas pelo Bem maior, isto é, pela pura lei de das Gute, ndo se guiaria pelo cdlculo de seu
prazer e bem-estar. Dito de outra maneira, a determinacdo por um puro Bem, das Gute,

elimina as possibilidades do bem-estar.

Dessa forma, Kant promete uma reconciliacdo por meio da determinagio perfeita da
vontade pela Lei. (...) Das Gute confunde-se aqui com o amor pela Lei, o que
permite a Kant reintroduzir o conceito aristotélico de Soberano Bem como sintese
entre a virtude e a felicidade (...). Guardemos esta férmula: a conformagdo perfeita
da vontade a Lei promete um gozo para além do prazer. (SAFATLE, 2006, p.155).

Kant, contudo, nos alerta para o fato de que das Gute produz o sentimento de dor,
como o correlato patoldgico da lei moral, uma vez que ela exige muitas vezes do sujeito o
sacrificio de seu bem-estar, de sua felicidade e de seu amor préprio. Portanto, ele deixa claro
que ha uma ruptura ai com o principio utilitarista e com o servigo dos bens, ja que satisfacio

deste sujeito da lei moral aponta para o além do principio do prazer.

O imperativo categérico kantiano se expressa, portanto, por meio do dever moral que é
colocado para todos, sem excecdo, e que podemos formulé-lo da seguinte maneira: aja apenas
segundo a maxima que poderia valer como principio legislador para todos. Essa lei é
puramente negativa, na medida em que ndo determina nenhuma ac¢@o especifica ou norma
positiva. Assim, das Gute é uma pura forma de agir, vazia de contetido, sendo objeto da
vontade livre apenas enquanto forma, e ndo como objeto empirico. Nas palavras de Lacan,a
forma desta lei € também sua tnica substincia” (LACAN, 1963/1998, p.781). Contudo,
poderiamos nos questionar, como a partir de uma tal lei, tdo pouco especifica, o sujeito

deveria saber como agir moralmente. Quanto a isso, Kant esclarece:

“Julgar o que deve ser feito a partir desta lei, ndo deve ser algo de uma dificuldade
tal que o entendimento mais ordindrio e menos exercido ndo saiba resolver
facilmente, mesmo sem nenhuma experiéncia do mundo” (KANT, 1969c, apud
SAFATLE, 2006, p.163).
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Segundo o filésofo, ndo haveria dividas quanto a agdo moral, pois todos os homens
teriam acesso a voz interior capaz deste discernimento. Assim, como elucida Safatle (2006, p.
149-150), a determinagdo transcendental da vontade € muito diferente de uma genealogia da
moral como a de Nietzsche, ou da origem da consciéncia e da Lei moral, tal como em Freud e
Lacan, pois esta ndo exige as coordenadas histéricas nem de um tempo, nem do sujeito. Esse
principio universal, objetivo e a priori € definido pela consciéncia moral, que deve julgar as
acoes de um homem, como se fosse um outro. O outro kantiano, contudo situa-se entre a
consciéncia moral e a consciéncia empirica, sendo radicalmente diferente do Outro lacaniano
que é fundamentalmente inconsciente. Dessa forma, a Lei para Lacan é radicalmente exterior
e alteritdria em relagdo a voz da razdo, o que ja problematizaria a realizagdo empirica do

principio transcendental e a possibilidade da consciéncia julgar a priori a agéo.

O exemplo que Lacan retira da Critica da Razao Prética para fazer-nos perceber o peso
que Kant concede ao principio ético puro e simples, e a prevaléncia do dever quanto a tudo
que ¢é vitalmente desejavel consiste na comparacdo entre duas situacdes. Na primeira, Kant é
categdrico ao afirmar que, se for dado a um homem a possibilidade de ir para um quarto
satisfazer-se com a mulher que deseja, sob a condicdo de que ao sair ele caird no cadafalso
onde serd enforcado, ndo ha possibilidade do homem escolher satisfazer seu desejo, pois sua
morte seria uma inibicdo suficiente. Por outro lado, Kant supde, que um homem hesite na
escolha tirdnica entre salvar sua vida, sob a condicdo de dar falso testemunho contra seu
amigo, levando-o a morte, e sua propria morte, decorrente da decisdo de dizer a verdade. Kant
iguala o peso da razdo ao peso do dever, pois imagina que na primeira situagdo racionalmente
ninguém escolheria morrer para satisfazer um desejo sexual, mas que, no entanto, no segundo
caso ficar-se-ia na divida, uma vez que a escolha pela verdade e pela propria morte estaria do

lado do dever moral.

Contudo, para Lacan, algo lhe parece escapar. Lacan indica duas situagdes em que a
primeira situacdo ndo pareceria tdo impossivel de ser realizada, quanto Kant sugere. A
primeira seria relativa a supervaloriza¢do do objeto, em que o objeto da paixdo amorosa ganha
significagdo tal que se poderia morrer por ele, como nos demonstra toda a literatura do amor
cortés. Outra situagdo em que esse ultrapassamento é concebivel seria aquela em que o
homem € capaz de morrer, para poder matar o objeto de seu desejo, como nos evidencia

tantos crimes passionais. Esses seriam dois casos que Kant nio considera e que revelam duas

formas da transgressdo ao principio do prazer. Portanto, a sublimacio e a perversdo podem
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constituir certa relagdo com o desejo, que determina outro tipo de acdo, diferente do dever

moral e racional de Kant, mas que possui como critério um limite tdo radical quanto o dele.

A radicalidade de Kant consiste no fato de que, para que uma agéo seja considerada
moral, ndo basta apenas agir conforme a lei, é preciso que esta tenha sido motivada
exclusivamente pelo dever moral, pela vontade de das Gute. Portanto, para que se possa agir
moralmente, a apatia torna-se uma condi¢do indispensdvel. Temos ai um axioma impossivel,
posto que a exclusividade da inten¢do que motivou a ag@o ndo € acessivel ao conhecimento,
isto €, ndo podemos extrair seguramente da experiéncia nenhum exemplo de moralidade,
posto que a apatia do sujeito da acdo ndo € passivel de ser provada. Contudo, isso ndo parece
apresentar problemas a Kant, uma vez que, apesar de saber que nio se pode ter certeza se
alguém age por medo das consequéncias de seu ato, ou se por amor a Lei, todos sempre
saberdo como devem agir. Por exemplo, ainda que ndo seja possivel saber a causa da decisdo
de alguém falar a verdade, é possivel saber que em nenhuma circunstancia se deve mentir,
inclusive nos casos mais extremos. Ai se revela o paradigma kantiano em toda a sua
crueldade, pois até mesmo em situagdes de vida ou de morte, como no nazismo, se
perguntassem para alguém que abriga judeus escondidos em casa, se hd algum judeu 14, seu
dever moral seria de dizer a verdade, mesmo tendo consci€ncia de todas as mortes decorrentes

desse ato.

E exatamente esta apatia necessaria para a a¢iio moral, e a rejeicio de todo o contetido
patolégico, que estd em questdo no livro A Banalidade do Mal, de Hannah Arendt (1963-
1964/1999). Segundo Baas (1992/2001, p.21), para os nazistas, “a vontade do Fuhrer” se
constituiu, no lugar da “razdo pritica” de Kant, de modo que a lei moral do imperativo
categdrico se transformaria em: “aja de tal forma que o Fuhrer os aprovaria”. Assim, respeitar
a lei significava ndo s6 obedecer 2 lei, mas também agir como se fosse o seu legislador. E a
esta ideia que apelam as defesas juridicas de nazistas, como no famoso caso de Eichmann.

Quanto as consequéncias provenientes dessas circunstincias, Baas afirma:

Adorno e Horkheimer, aproximando o texto de Kant e o de Sade, construiram a tese,
segundo a qual a formalizagdo da razdo, anexada a apatia, leva a instrumentalizar
todo objeto empirico e, portanto, a tratar os outros como simples coisas submissas a
legislagdo de uma pura lei. (BAAS, 1992/2001, p.22)

Além desta determinada visada do que representava a vontade do Fuhrer no contexto
do nazismo, os dez mandamentos cristdos também servem de exemplo da encarnacdo da lei

moral, e possuem, segundo Lacan, um carater privilegiado em relacdo a estrutura da lei.
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Quando Lacan os toma como ilustracdo, ele faz uma tor¢do, pois deixa claro que, apesar do
imperativo kantiano se propor a ser um enunciado simbdlico que visa abolir todo o gozo, ele
na realidade se aproxima dele, por seu cariter cego e absoluto. Nesse sentido, a acdo moral de
Kant apresenta-se como uma experiéncia de satisfacio e, portanto, “resta-nos ver que € no
mesmo lugar que se vem organizar alguma coisa que €, a0 mesmo tempo, 0 Oposto, 0 avesso €
o idéntico disso, e que, em ultima instincia, substitui essa realidade muda que € das Ding - ou

seja, a realidade que comanda, que ordena.” (LACAN, 1959-60/2008, p.70).

E em funcdo do paradoxo da Lei, fundada no Outro, que podemos apresentar o
paradoxo do gozo. Segundo Lacan, a morte de Deus e o amor ao préximo sdo historicamente
soliddrios (LACAN, 1959-1960/2008: 232). O mandamento de amor ao préximo surge como
Lei, em substituicdo aquele que garantiria a ordem se néo tivesse sido morto, isto €, Deus.
Assim, a Lei, em uma operacdo simultinea, abole e conserva o limite que ja haveria sido
ultrapassado na origem do lago social, delimitando e proibindo o gozo. Essa dialética j4 havia
sido pensada por Freud em Totem e Tabu (1913), como podemos perceber no seguinte trecho
que Lacan nos traz:

Esse 6dio que existia antes mesmo que o mundo fosse criado, que é correlativo da
relacdo que hd entre uma certa incidéncia da lei como tal e uma certa concepgdo de
das Ding como sendo o problema radical e, em suma, do mal- penso que a vocés nao
escapa que € exatamente aquilo com que Freud lida quando a questdo que ele coloca
sobre o Pai o conduz a nos mostrar nele o tirano da horda, aquele contra o qual o

crime primitivo foi designado, e introduziu, por isso mesmo, a ordem, a esséncia e o
fundamento do ambito da lei. (LACAN, 1959-1960/2008, p.121).

Todavia, € como impostor que se apresenta o Legislador, aquele que funda a Lei como
representante substituta do Pai, na medida em que ndo € possivel suprir sua falta. A falta de
que se trata € a de que ndo hd Outro do Outro, ndo hd matalinguagem, isto €, “Qualquer
enunciado de autoridade ndo tem nele outra garantia senfo sua prépria enunciaco, pois lhe é
inttil procurar por esta num outro significante, que de modo algum pode aparecer fora desse
lugar.” (LACAN, 1966/1998, p.827). Por conseguinte, o sujeito ndo esta garantido por nada.
Nesse sentido, Lacan afirma: “Freud deixou-nos diante do problema de uma hidncia renovada
concernente a das Ding, que € o dos religiosos e dos misticos, no momento em que nao mais

podiamos colocé-lo, por nada, sob a garantia do Pai.” (LACAN, 1959-1960/2008, p.123).

7z

Uma vez que o supereu € o correlato psiquico da Lei, podemos afirmar que a sua
agressividade se engendra na medida mesmo em que a mediagdo que € a da Lei, e que
proviria do Outro, do Pai, de Deus, vem a faltar como garantia. Assim, o supereu retira a sua

energia da propria agressividade renunciada, que se volta entdo contra o sujeito, pois sendo o
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gozo experienciado comumente como proibido, ndo havendo um Outro para culpar, isto é,

ndo sendo isto devido a um mau arranjo da sociedade, sé resta culpar o proprio sujeito.

Portanto, o recuo diante do mandamento “Amards a teu préximo como a ti mesmo” € o
mesmo que a barreira diante do gozo e ndo seu contrario, pois no horizonte desse
mandamento hd uma crueldade intolerdvel, que provém do supereu. Af estd o paradoxo da lei
e do gozo, pois mesmo quando o mandamento estd em funcdo de um bem dito moral, que
proibiria o gozo, a energia do supereu, em sua relacio com a pulsio de morte, estd

intrinsicamente ligada a um excesso que € préprio ao gozo.

Este mandamento jid parecia desumano para Freud, que jia havia ressaltado a
impossibilidade de se realizar tal imperativo. Contudo, Freud o justificava como invidvel por
ser o amor do homem seletivo e ndao se dar a todos indistintamente, sendo este destinado
apenas ao que lhe é semelhante, e ndo ao que lhe € estranho. O que Lacan ird acentuar é que
essa impossibilidade é devida ao fato desse estranho ser constitutivo e intrinseco ao proprio
homem, dimensao esta que ja abordamos sob o nome de das Ding. Assim, esse mandamento é
impossivel na dimensdo do sujeito consigo mesmo, na medida em que esse se constitui como
seu proprio proximo em relacio a seu desejo. Dessa forma seria impossivel amar a si como a

Si mesmo.

Outro mandamento que Lacan salienta como paradigma da estrutura da Lei é o da
interdicdo da mentira, pois, segundo ele, este revela a relacdo essencial do homem com a
Coisa. O “Nédo mentirds” evidencia do modo mais sensivel a relacdo do desejo com a Lei, na
medida em que nele esté incluida a possibilidade de mentira como desejo mais fundamental. E
a fun¢do antindmica e dialética entre desejo e Lei que faz desse mandamento a condig¢do

humana.

Esse preceito negativo tem como func@o tirar do enunciado o sujeito da enunciagdo. A
negacdo, tanto a do “ndo” do mandamento, como a da prdpria mentira, € a forma como se
apresenta no discurso o que se encontra recalcado no inconsciente, modo como se confessa o
que ¢é simultaneamente presentificado e renegado pelo sujeito. Como vimos, a negativa nio é
um “ndo” qualquer, e, segundo Lacan, ela inclui todo o universo do ndo dito e do interdito,
sendo a forma mais afirmada do entredito. Desse modo, ele esclarece ainda que “a Fala s6

comeca com a passagem do fingimento a ordem do significante, e que o significante exige um
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outro lugar - o lugar do Outro (...) — para que a Fala que se sustenta possa mentir, isto &,

colocar-se como Verdade.” (LACAN, 1966/1998, p.822).

Destarte, € na dialética entre desejo e Lei, entre sujeito e seu gozo que se afia o gume
do paradoxo do gozo. Tratando-se de uma ética no limite da Coisa, isto é, no limite do
impossivel, o gozo, enquanto muito préximo do desejo no presente contexto, s poderd ser

obtido por transgressao.

Levando-os, portanto, este ano, para o terreno da ética da psicandlise, conduzi-os a
um certo limite que ilustrei por meio de uma confrontagdo, de uma acentuacdo da
relevancia de um pelo outro, por mais paradoxal que isso parega, de Kant com Sade,
para nomed-los. Levei-os ao ponto de apocalipse, ou de revelacdo, de algo que
chama transgressdo. (LACAN, 1959-1960/2008, p.248).

Para nos confrontar ainda mais com esse limite da Coisa e do gozo, Lacan nos

encaminha, e aqui o seguimos, ao universo de Sade.
2.4 A lei natural de Sade

Lacan subverte a leitura tradicional de Kant, relendo-o a partir de Sade e seu livro A
Filosofia na alcova, de 1795. Neste livro, Sade destaca os critérios kantianos para justificar as
posicdes de sua antimoral. Esta consiste na apologia a queda dos imperativos fundamentais da
lei moral, como, por exemplo, do incesto, do adultério e do roubo, posto que a maxima
universal de sua agdo é o direito de gozar do corpo de outrem como instrumento de seu

prazer.

Essa concepcdo derrubaria todas as barreiras que Sade supde imaginariamente no
horizonte do desejo, de forma a levar a sociedade ao que seria seu estado natural, isto €, a
selvageria. Assim, sendo eliminado todo elemento de sentimento, o mundo sadista do homem
libertino € concebido como sendo governado pela ética radical de Kant. Para Lacan, Sade
revela a verdade de Kant, pois seria possivel através do discurso kantiano, por sua relacio
com a Lei, ser perverso. De forma andloga a Kant, o libertino sddico toma a lei da natureza,
no lugar da lei moral, como a méaxima de sua acdo. Nesse sentido, Lacan afirma: “Mostrei-
lhes como 0 Tu deves de Kant € substituido facilmente pela fantasia sadista do gozo erigido
em imperativo — pura fantasia, € claro, e quase derrisoria, mas que nao exclui em nada a

possibilidade de sua erecdo em lei universal.” (LACAN, 1959-1960/ 2008, p.369).

Nio é, portanto, para seu proprio prazer sensivel que age o libertino, mas para o gozo

do Outro, que em Sade é a Natureza. Blanchot (apud BAAS, 1992/2001, p.22-23) aponta para
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o fato de que a apatia, enquanto negacdo da sensibilidade, conduz, para além do prazer, ao
que ele chama de gozo soberano. Segundo este autor, os libertinos s6 vivem para o prazer
justamente porque aniquilaram neles toda a capacidade de prazer e pretendem gozar, assim,
de suas sensibilidades negadas. Esta insensibilidade seria a causa dos novos excessos que sao
buscados repetidamente. A crueldade seria, assim, nada mais que a negacdo do sujeito, levada
tdo longe, que haveria a transformacdo do aniquilamento em onipoténcia. Eles gozariam

soberanamente consigo mesmos, além de qualquer limite.

E, portanto, a partir do conceito de gozo, radicalmente distinto do de prazer, que Lacan
trabalha a fantasia sadeana e estabelece a relacdo entre o imperativo categdrico kantiano da lei
moral e o imperativo sadeano da lei da natureza. Para que o gozo do sédico ndo seja limitado
por aquele que € feito de objeto, € preciso que se exclua toda carga de piedade e compaixao.
Isto €, esse direito de gozo ilimitado, assim como em Kant, implica a apatia como sua
condicdo. Esse direito, portanto, teria a forma de um dever, pois ficariam de fora todas as
outras motivacdes que ndo sejam o cumprimento desta lei, concebida entdo como universal.
Segundo Safatle (2006, p.160), os personagens de Sade sdo impulsionados por uma
obediéncia cega a uma lei, estruturalmente idéntica ao imperativo categérico kantiano. Eles
ndo sdo acorrentados ao particularismo da patologia de seus interesses, mas agem por amor a

lei.

Dessa forma, o imperativo sadeano teria todas as caracteristicas do imperativo
categdrico de Kant: a rejei¢do absoluta do patoldgico fundada pela pura forma de uma lei
universal. E por conta disso que é possivel conceber uma perversio por meio da estrita
obediéncia a Lei, isto é, pela negacdo radical da lei moral, que ja era em si, pura negatividade.
Segundo Safatle, Lacan aproxima o ato kantiano do sadeano, por acreditar que ambos
defendem uma imanéncia absoluta entre lei moral e consciéncia. Assim, Dolmancé’® também
saberia como julgar com facilidade o que deve fazer, por valer-se da Lei do gozo.

Isso nos permite dizer que a transcendentalidade de Kant e o materialismo de Sade,
a priori divergentes, encontram-se na mesma crenca da imanéncia entre a razdo e a
consciéncia. Uma imanéncia que restringe as conseqiiéncias da divisdo subjetiva.

Dolmancé tem a Lei da Natureza em seu coragdo; o mesmo coragdo que porta a Lei
moral do sujeito kantiano. (SAFATLE, 2006, p.164).

Além disso, Sade também admite a dor como sendo o correlato sentimental da lei,

visto que esta causaria danos as suas proprias inclinacdes passionais. Assim, ‘“para atingir
t t d 1 A « t

6
Personagem sadeana.
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absolutamente das Ding, para abrir as comportas do desejo, o que Sade nos mostra no
horizonte € a dor? Essencialmente a dor. A dor de outrem e, igualmente, a dor do sujeito, pois
sd0, no caso, apenas uma s6 e mesma coisa. O extremo do prazer, na medida em que consiste

em forgar o acesso a Coisa, nés ndo podemos suporti-lo.” (LACAN, 1959-1960/2008: 100).

Entretanto, apesar de Sade ndo retroceder frente a isso, Lacan questiona o que faz com
que os sujeitos neurdticos recuem diante do extremo de tal tentacdo. Como resposta encontra
a identificacdo com o outro, visto que € sobre a imagem do outro, que formamos a nossa
prépria. Assim, deparamo-nos mais uma vez com os fundamentos psiquicos do mandamento
“Amards teu proximo como a ti mesmo”. Se a adverténcia de que devemos zelar pela
integridade do préximo funciona em alguma medida, é porque tomar o outro como

semelhante é constitutivo e essencial para nos situar no registro imagindrio e simbélico.

Todavia, podemos ressaltar os engodos do imagindrio, posto que € desse semelhante
como tal que se delineiam os desconhecimentos que definem o sujeito, isto €, que se instaura
em seu interior esse vazio que lhe € seu préprio proximo, ja que néo se sabe se pertence ao eu
ou ao outro. Quando se avanga na dire¢do desse vazio central, como se apresenta 0 acesso ao
gozo até agora, o corpo do semelhante se despedaca, revelando o que €, para o sujeito, o mais
préximo. Assim, doutrinando a lei do gozo, Sade afirma: “Emprestai-me a parte do vosso

corpo que possa satisfazer-me um instante (...).” (apud LACAN, 1959-1960/2008: 242).

Portanto, Sade demonstra a estrutura imagindria do limite, mas também o transpde,
através do que nomeia de gozo da destruicdo, a virtude do crime, o mal buscado pelo mal e a
crenca nesse Deus, o Ser- supremo-em-maldade. Possuindo uma visdao da Natureza como
sistema de atrag@o e repulsdo do mal pelo mal, seu “procedimento ético consiste em realizar
ao extremo essa assimilacdo a um mal absoluto, gracas a que a sua integracdo numa natureza
profundamente mé realizar-se-4 numa espécie de harmonia inversa.” (LACAN, 1959-

1960/2008: 236).

“Nada é amedrontador em matéria de libertinagem, pois tudo o que a libertinagem
inspira € igualmente inspirado pela natureza” (SADE, 1975, apud SAFATLE, 2006, p.165).
Sade concebe uma natureza primeira que seria essencialmente pura destruicao, conferindo-lhe

um poder absoluto do negativo, para além do ciclo de criacio e destruicéo.

Destarte, a respeito de Sade, Lacan nos indaga: “Daquele que caminha num discurso

mais do que atroz, ndo temos nds algo para aprender sobre as leis desse espaco na medida em
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que ai nos engoda a cativacdo imagindria pela imagem do semelhante?” (LACAN, 1959-
1960/2008, p.237). Lacan afirma ainda que a obra de Sade é uma obra ndo ultrapassivel, no
sentido de ser o absoluto do insuportiavel, no que diz respeito a transgressdo de todos os
limites humanos, uma vez que nunca houve obra mais escandalosa, que ferisse mais
profundamente o sentimento e o pensamento dos homens. A partir disso, ele nos indaga,
citando Maurice Blanchot, se isso ja “ndo é um motivo para nos ocuparmos dela?”’ (apud

LACAN, 1959-1960/2008, p.240).

Estamos nessa barreira para além da qual estd a Coisa analitica, e onde se produzem
as frenagens, onde se organiza a inacessibilidade do objeto enquanto objeto de gozo.
E ai que se situa o campo de batalha de nossa experiéncia. Esse ponto crucial é o que
a psicanalise tem de novo no campo da ética. (LACAN, 1959-1960/2008, p.244).

Portanto, o imperativo do puro gozo de Sade, bem como a lei moral de Kant, apontam
para o impossivel, pois ambos pressupdem a transgressdo da ordem simbdlica, a apatia, a
recusa de todo “pathos”, que podemos entender como o fim dos lacos amorosos e sociais.
Assim, a ética que se poderia derivar de Kant com Sade, seria a ética da pulsdo de morte, a
ética do gozo, do excesso e da ruptura, seja com o que é dito natural, seja com o que é dito
moral. Tanto em Kant, como em Sade, a submissdo a Lei comanda o sacrificio do objeto

patolégico, o qual podemos compreender como o fundamento da apatia.

Contudo, com Baas (1992/2001, p.26) nos perguntamos que vontade é esta que
comanda o cumprimento apatico da Lei. Segundo o autor, Lacan nos responde afirmando que
€ a vontade do Outro, na medida em que nao é vontade de prazer, mas vontade de gozo. Mas
entdo que acdo o sujeito pode empreender que lhe permita elevar-se a altura do gozo em sua
plenitude? E a resposta € que ndo se pode empreender nenhuma, porque ou o sujeito sacrifica-
se em vista do bem-estar do outro ou em vista de um contentamento de si, e, portanto,
submete sua vontade a mébeis patoldgicos. Dessa forma, o ato de empreender o sacrificio,
converte-se em um meio, em vista de um interesse, que nio € aquele da Lei, perdendo assim
todo o valor de sacrificio. Dessa forma, Baas (1992/2001, p.98) constata que o sacrificio
moral € impossivel de empreender, apesar de Kant nunca ter formulado tal afirmacéo, ¢ a ela

que conduz a légica do desinteresse moral em sua relacdo a pureza da Lei.

Ainda segundo Baas (1992/2001, p.104), se a Lei comanda o sacrificio, ndo se pode,
todavia, usar do sacrifico para elevar-se a altura da Lei. O sacrificio provém do gozo, mas nio
permite aceder ao gozo, porque, para o homem, a ordem empirica do desejo € regida pela

necessdria mediacdo do significante, a qual Lacan chama de alienagdo. Assim, o célculo do
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sacrificio ndo permite ao sacrificante aceder ao gozo, mas o faz passar ao limite do gozo
impossivel. O sacrificio, assim, toca o limite da Coisa, que comanda o gozo, e é na
experiéncia humana o seu recurso, seu limite e sua ameacga. Seu recurso porque todo desejo
provém do desejo do Outro, da vontade de gozo. Esta Coisa impossivel é também limite da
experiéncia humana porque o desejo nio pode conduzir a tal gozo absoluto. E enfim o que
ameaca a experiéncia humana porque o gozo pleno aboliria todo o desejo. Dessa forma, tanto
o imperativo kantiano como o sadeano procedem da vontade do Outro. “O desejo serd, pois, o

‘avesso’ da lei moral e a lei moral o avesso do desejo.” (BAAS, 1992/2001, p.28).

Nessa comparag¢do de Kant com Sade, Lacan evidencia que a submissdo cega a uma
Lei negativa, a qual exige a rejeicdo do sensivel por sua propria forma, traca uma via para o
além do principio do prazer. Desse modo, € indiferente que essa Lei, e, portanto, seu objeto
que ¢é a sua propria forma, seja guiada pela razao ou pelo gozo, visando o Bem, das Gute, ou o
Mal, o Ser-Supremo em maldade. O que se encontra ao final dessa légica € o gozo, que tanto
em Kant como em Sade aparece como a dor, correlata do sacrificio do objeto patoldgico. Dai
podemos derivar que o Bem e o Mal sdo apenas figuras opostas de uma mesma estrutura. Eles
encarnam através da negatividade da Lei, um ideal radical que, independentemente de qual
seja ele, assume a pura forma da exigéncia do supereu em seu cariter mortifero. Portanto, ai
tampouco ha desejo ou sujeito, hd gozo. Ou melhor, quando completamente submetido a essa

Lei, o sujeito sé pode aparecer af sob a forma do gozo.

Quando Lacan nos aponta, a partir de Kant, o Bem e o Belo como barreiras em relacio
ao gozo, € menos no sentido de impedimento ou obsticulo e mais como fronteira, linha t€nue
que os aproxima o maximo possivel do préprio gozo. E nesse sentido que Lacan nos fala do
“melhor” como o pior inimigo do “bem”, pois 0 melhor, ou se preferirmos, o Bem Supremo é
o fim do bem-estar, fim do mundo simbélico. E importante lembrar também que nesse
contexto o campo do gozo se aproxima muito do campo do desejo, pois se a ética da
psicanalise ndo se da dentro do campo dos bens, € porque em alguma medida o sujeito tem

que franquear tais barreiras. Trata-se entdo af do gozo possivel, do gozo que vem do desejo.

Assim, Lacan afirma que o campo da ética nos conduz, através da confrontagdo de
Kant com Sade, a um certo limite que é o que ele chama transgressdo. Sobre isso, Lacan
acrescenta: “Esse ponto de transgress@o tem uma relagdo sensivel com o que estd em questio

em nossa interrogagao ética, ou seja, o sentido do desejo (...). Nao é possivel reduzir a funcio
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do desejo fazendo-a surgir, emanar, da dimensdo da necessidade.” (LACAN, 1959-1960/
2008, p.248).

2.5 Lei e desejo

No ambito do Semindrio 7, a estrutura do desejo € ambigua em relagdo a esse ponto de
transgressao. O conceito de desejo puro, usado apenas uma vez por Lacan nesse semindrio, é
préximo do de pulsdo de morte, como fica evidente nesta tinica passagem: “Antigona leva até
o limite a efetivacdo do que se pode chamar de desejo puro, o puro e simples desejo de morte
como tal. Esse desejo, ela o encarna.” (LACAN, 1959-1960/ 2008, p.333). Assim, se por um
lado existe algo na dimensdo do desejo que busca encontrar das Ding, o gozo absoluto além
da Lei (isto €, além de seu conteudo), por outro, isto significaria a dissolucdo do préprio
mundo dos desejos, que funciona justamente porque se goza também com a prépria lei, e ndo
além dela. Ou seja, esse puro imperativo, que exige que se goze a todo custo,
independentemente de qual for o objeto, nunca € na realidade puro, sendo necessario sempre
um objeto encarnado para que o gozo advenha do desejo e ndo como o absoluto da morte.
Assim, o gozo ndo estaria condenado apenas a categoria do impossivel, uma vez que o “O
sujeito ndo satisfaz simplesmente um desejo, ele goza por desejar e esta ¢ uma dimensdo

essencial do gozo” (LACAN, 1998, apud SAFATLE, 2006, p.101).

A negatividade do desejo encontra seu limite mais extremo na no¢@o de desejo como
falta-a-ser. Tal como Lacan define em seu Semindrio 2: Os escritos técnicos de Freud, “o
desejo é uma relag@o do ser a falta. Esta falta ¢ falta de ser propriamente dita. Nao se trata de
falta disto ou daquilo, mas falta de ser através da qual o ser existe” (LACAN, 1978, apud
SAFATLE, 2006, p. 72).

Como o desejo em Freud estd ligado ao movimento alucinatdrio que visa repetir as
primeiras experiéncias de satisfacdo, através do reencontro com o objeto perdido, este objeto
tende a ser compreendido por muitos, como por Melanie Klein, por exemplo, como sendo a
mae. Contudo, Lacan se recusa a tornar a falta propria ao desejo como uma perda empirica, da
ordem do fendmeno. Safatle (2006, p.87) esclarece tal ponto, na medida em que afirma que,
apesar do impasse do desejo ganhar forma no interior do drama edipico, isto ndao quer dizer
que ele seja produzido por ele. O complexo de Edipo ndo institui a falta, mas permite a
simbolizacdo da falta-a-ser do desejo, transformando-a em falta ligada a castracfo. Assim, a

mae ocuparia o lugar de das Ding, apenas a partir da interdi¢do do incesto pela lei paterna.
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A falta-a-ser seria entdlo estrutural, pois o objeto é perdido, sem que, contudo, nunca o
tivéssemos tido. “O objeto é, por sua natureza, um objeto reencontrado. Que ele tenha sido
perdido, € a consequéncia disso — mas s6-depois” (LACAN, 1959-1960/ 2008, p.145). Assim,
0 questionamento a respeito da origem da falta que move o desejo se coloca no centro do
questionamento ético. Se ndo se trata de uma perda empirica, de que ordem € esta perda? O

que significa dizer que se trata de uma perda estrutural?

Se a constituicdo do objeto fosse pensada apenas a partir dos mecanismos narcisicos
de introjecdo e projecdo, e, tendo-se em vista a dimensdo imagindria da relacdo com o objeto,
caberia ao trabalho da andlise “purificar o desejo”, esvaziando-o de seu conteido empirico.
Essa estratégia pareceria levar em consideragdo uma dimenséo transcendental do desejo, pois,
apesar de suas realizacdes fenomenais, haveria uma “permanéncia transcendental” do desejo
(LACAN, 2001, apud SAFATLE, 2006, p.72), um desejo de “nada de nomeavel” (LACAN,
1978 apud SAFATLE, 2006, p.70). O desejo enquanto puro, em sua relagdo com a falta, seria

entdo desprovido de objeto e incapaz de se realizar empiricamente.

Neste sentido, algumas leituras filosoficas acerca da psicandlise afirmam que o desejo
seria transcendental, uma vez que a falta-a-ser ndo seria consequéncia de uma perda empirica,
sendo, portanto, a falta e o desejo condi¢cdes a priori do sujeito. O problema da
transcendentalidade, tal como formula Kant, € por definicdo cernido pela existéncia de um
elemento a priori, como condicdo para todo conhecimento universal e objetivo. Dessa forma,
alguns autores afirmam uma transcendéncia e também uma ontologia negativa da psicandlise,
como por exemplo, podemos perceber no trecho a seguir de Safatle:

“O ato de transcender” deve ser compreendido aqui como negacdo que pde a nao-
adequacdo entre o ser do sujeito e os objetos da dimensdo do empirico, como
apresentacdo de uma ndo-saturagdo do ser do sujeito no interior do campo
fenomenal. Tal transcendéncia ndo pde principio efetivo algum para além da
experiéncia possivel. O que nos explica por que devemos compreendé-la como
transcendéncia negativa. Podemos assim dizer que o sujeito para Lacan é uma

transcendéncia sem transcendentalidade, a0 menos sem o cardter constitutivo da
objetividade préprio ao sujeito transcendental. (SAFATLE, 2006, p.75).

Contudo, aqui adotamos uma posi¢do diferente. Apesar de ressaltarmos a dimensdo
negativa inerente ao desejo, na sua condicdo de falta-a-ser, que se apresenta em seu infinito
metonimico, dando sempre lugar ao desejo de outra Coisa, e apontando para o impossivel da
relacio do sujeito com o objeto (impossivel da relagdo sexual), entendemos que tal

caracteristica ndo seja transcendente, isto €, ndo se configure como condi¢do necessdria,

universal e a priori. A falta-a-ser, enquanto efeito do significante € condi¢@o do sujeito apenas
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a posteriori, quando dai advém um sujeito. Justamente, para que o sujeito do desejo emerja é
preciso que uma escolha, ainda que forcada e anterior ao préprio sujeito, seja realizada. Um
ato ético deve ser feito a cada vez, para que haja tanto sujeito, como desejo, pois € preciso que
a falta na estrutura da linguagem, seja tomada como rentncia e perda, a partir da “cessdo do

objeto” (LACAN, 1962-1963/2005, p.340).

Nao se trata de transcendéncia, mas de estrutura. Pelo estruturalismo, a defini¢do do
valor dos elementos da estrutura nos € dada a partir da relacdo entre eles, sem haver um
referente anterior e primeiro. Assim, a estrutura diz respeito ao conjunto de determinacdes que
se definem mutuamente.

Nesta dire¢@o a estrutura opera a produgdo de um modo de ligagdo entre elementos,
articula as varidveis numa ordem determinada, é uma "regra de composicdo" onde
cada elemento vale apenas por seu remetimento aos demais, pelo lugar que ocupa na
composi¢do, por sua funcdo — e ndo por qualquer qualidade intrinseca do ser (que

nos remetesse a uma ontologia). (COSTA-MOURA & FERNANDES, 2011, p.55-
56)

J4 o pensamento transcendental, por sua vez, averigua quais sdo as condicoes
universais, a priori, € necessarias para que qualquer tipo de conhecimento possa se dar.
Assim, pela ldgica filoséfica transcendental, seria possivel tomar a estrutura como esse
elemento exterior capaz de regular e justificar todo o resto, considerando uma estrutura
transcendental que € por defini¢do, oposta a totalidade imanente da l16gica estruturalista. Nao
havendo fora da estrutura da linguagem, € impossivel que a estrutura edipica seja tomada

como transcendental.

A estrutura € dindmica e é de dentro do campo da experiéncia do sujeito que se
atualiza, de forma singular, fazendo aparecer seus elementos, € ndo o contrdrio, como um
constructo pronto que deve ser instrumentalizado para se entender o sujeito. Sobre a lei do
desejo, Lacan afirma que “O Wunsch ndo tem o cardter de uma lei universal, mas, pelo
contrrio, da lei mais particular — mesmo que seja universal que essa particularidade se
encontre em cada um dos seres humanos.” (LACAN, 1959-1960/ 2008, p.35). Devemos fazer
a ressalva, contudo, de que o uso da palavra universal nesse contexto diz respeito ao universo

da contingéncia “de quando ha sujeito”.

Tanto o universal que a filosofia transcendental privilegia, como a singularidade do
caso a caso ressaltada pela estrutura, apontam para a relacdo dialética entre uma forma

universal e as particularidades de seus contetidos diversos. Se no primeiro caso, o universal a
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priori permite as pequenas diferengas do mundo empirico, no segundo, é a contingéncia
particular que determina as regras de uma estrutura, que apenas a posteriori pode ser tomada
como a priori. Contudo, essa distin¢do ndo € suficiente, a relagdo entre o transcendental e o
estruturalismo € ainda mais delicada. Dizer que, ao invés de encontrar na origem o Um, isto é,
uma totalidade exterior, seja da Lei ou de Deus, tal como o pensamento transcendental o faz, a
psicandlise encontra o vazio, ndo resolve nosso problema. Tal formulagdo poderia nos
encaminhar, como insistimos, para uma transcendéncia negativa; o ponto que reforcamos é

que esse vazio € constituido dentro da estrutura, como ponto &€xtimo.

Lacan em seu Semindrio 11 ressalta que o Um introduzido pela experiéncia do
inconsciente nao € o um fechado, relativo a uma falsa unidade, mas uma forma desconhecida
do um; o um da fenda, do traco e da ruptura, revelando a presenca do negativo de que
tratamos. Assim, o limite desse desconhecimento ndo € o ndo conceito, mas o conceito da
falta. Com isso, Lacan pergunta-se: “Onde estd o fundo? Serd a auséncia? Ndo. A ruptura, a
fenda, o tragco da abertura faz surgir a auséncia- como o grito nfo se perfila sobre o fundo do
siléncio mas, ao contrario, o faz surgir como siléncio.” (LACAN, 1964/2008, p.33). Portanto,
isto que € essencialmente evasivo no inconsciente ndo deve ser colocado sobre o fundo de

uma totalidade do vazio, pois este ndo lhe € anterior.

Esta descontinuidade prépria a qualidade evanescente do inconsciente torna o tempo
cronolégico problematico, visto que num sé depois € possivel reachar o que ja estava 14, sem
que se soubesse. Além disso, o inconsciente freudiano exige também uma topologia muito
especifica para representar essa experiéncia que concebe um dentro que € ao mesmo tempo
fora, como por exemplo, a banda de Moebius possibilita. Esta tor¢cdo que tange o tempo
l6gico e a topologia estd no cerne da imbricagdo delicada entre o saber analitico e o

conhecimento epistemoldgico.

Assim, retornando a discussdo para o que nos interessa, que € iluminar a estrutura do
desejo, podemos examinar se a lei paterna e a lei falica, responsdveis por estruturar o desejo
como tal, poderiam se configurar como leis transcendentais ou ndo. O desejo, tal como na
féormula hegeliana, é sempre desejo do Outro, sendo determinado inconscientemente pela
estrutura, a qual precede o sujeito. O ideal que os pais t€ém para seus filhos, antes mesmo que
eles tenham nascido, s8o um bom exemplo dessa anterioridade significante do desejo do

Outro. Hegel nos fala sobre o contetido simbdlico do desejo, que adquire sempre um valor em

relacdo a outro, posto que, com Lacan vemos que o sujeito se constitui pela alienacdo ao
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tesouro de significantes que é o Outro. Ja Kant, com sua perspectiva transcendental, revela
algo que seria mais da ordem do real, pois na separacao constitutiva em relacdo ao Outro, algo
resta de inassimildvel pelo simbdlico, constituindo a fenda primordial, da qual Baas
(1992/2001, p.34) infere a “faculdade a priori de desejar”. Baas (1992/2001), de forma
andloga a Safatle (2006), privilegia a pura forma da Lei, em oposicio a seu conteido
empirico, como podemos perceber no seguinte trecho:
Deste ponto de vista, é notdvel que o trabalho de Lacan tenha sido, de certo modo,
regressivo, posto que apos a referéncia inicial e macica a Hegel- cuja problematica
do reconhecimento lhe permitia dar contetido e consisténcia ao desejo — ele tenha
preferido a kantiana, que o levava a pensar o desejo na perspectiva formal- a priori,
isto é, como questdo transcendental. A 16gica desta regressdo implicava abandonar a

consisténcia do desejo para reconhecer, antes de todo conteido empirico, a pura
forma da Lei. (BAAS, 1992/2001, p.34).

Contudo, ha af mesmo um paradoxo que consiste no fato de uma condi¢éo entendida
como a priori, o desejo, ser ao mesmo tempo efeito de uma operagdo real da linguagem.
Assim, na dialética entre o particular e o universal, entre o contetido e a forma, hd o paradoxo
da relacdo do sujeito do desejo com a Lei da linguagem, que se d4 ao mesmo tempo por
escolha e determinacdo. Nesse sentido, percebendo a contradicdo existente em uma
perspectiva transcendental do desejo, estariamos mais préximos do que Zizek afirma:

Desse modo, o sujeito transcendental, esteio da rede de categorias a priori,
confronta-se com o fato inquietante de que depende, em sua prépria génese formal,
de um processo “patoldégico” intramundano- um escandalo, uma impossibilidade
absurda do ponto de vista transcendental, na medida em que o a priori formal-
transcendental é, por definicdo, independente de todos os contetidos positivos: um
escandalo perfeitamente correspondente ao cardter “escandaloso” do inconsciente

freudiano, que também € intolerdvel do ponto de vista transcendental-filoséfico.
(ZIZEK, 1996, p.302-303).

Assim, a lei do desejo ndo é universal a priori, pois sé funciona para quem se submete
a ela, isto €, depende de que haja um sujeito. A relacdo entre desejo e linguagem, podemos
exemplificd-la através do inconsciente freudiano, que, sendo estruturado como uma
linguagem, podemos dizer que € articulado. Como exemplo disso, temos o proprio trabalho do
sonho que, submetendo o desejo inconsciente a uma censura rebaixada da consciéncia, o
traduz tal como ele aparece no conteido manifesto do sonho, isto é, em forma de imagens que
se articulam como um texto, através de significantes. Por outro lado, ele ndo ¢ articulavel,
uma vez que sempre mantém um ntcleo real, que Freud chamou de “umbigo do sonho”, ndo

consistindo em nenhum significante especifico.
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Se Lacan usa o conceito de desejo puro € para distingui-lo do desejo articulado a um
objeto empirico, isto €, do desejo que se constitui na cadeia significante como barrado, e nio
como desejo pleno. O sujeito do desejo é constituido por sua alienagdo na cadeia significante,
e, dessa forma, s6 pode desejar por meio dela. Todavia, a dindmica do desejo implica que este
proceda de uma falta. Portanto, ficamos com o paradoxo que a logica estrutural enseja, o de
que € apenas a posteriori, num sé depois de ver surgir o sujeito do desejo, que podemos

imaginar a falta como a priori, sem nos perceber que ela é¢ também efeito de linguagem.

2

Nessa falta, compreendida entdo como uma falta pura, isto é, falta de nada
especificamente, ou falta de algo a cada vez, Lacan reencontra das Ding. De forma
semelhante ao que Heidegger articula a respeito da coisidade da Coisa, para Lacan, das Ding
ndo € figurdvel, ela é fora do significado. Dar um contetdo a esta Coisa ja seria entrar no jogo
dos significantes, e confundir a Coisa com o objeto desejado. A Coisa é além do jogo
significante pela qual se trama a funcdo desejante do sujeito, sendo a sua condi¢do de

possibilidade.

Assim, das Ding ndo € o significado original, do qual decorrem todos os outros
significantes, nem tampouco o significante puro da Lei, que faria desejar a pura forma
transcendental da Lei. Se assim fosse, a ética do desejo revelaria um heroismo da falta, a
partir do qual, a falta de um objeto tltimo e verdadeiro, levaria a recusa de todos os objetos
(ZUPANCIC, 2001, apud SAFATLE, 2006, p.159). Dessa forma, devemos salientar que o

que causa o desejo ndo ¢ a falta do objeto, mas o objeto como falta.

Portanto, além de sua forma, a Lei enuncia as interdicdes do supereu, ela nomeia das
Ding como o lugar marcado por essas proibi¢des. Nesse sentido, Lacan faz a distin¢do entre a
lei, com letra mindscula, e a Lei, com letra maitiscula, na medida em que a pequena lei estaria
do lado do desejo recalcado, enquanto que a grande Lei estaria do lado da Coisa. Dessa
maneira, conhecemos a Coisa a partir da forma da Lei, e desejamos através do interdito.

Lacan afirma:

O mito de Edipo ndo quer dizer nada sendo isto: na origem, o desejo, como desejo
do pai, e a lei sdo uma e a mesma coisa. A relacdo da lei com o desejo € tdo estreita
que somente a funcdo da lei traga o caminho do desejo. O desejo, como desejo pela
mée, é idéntico  fungdo da lei. E na medida em que proibe esse desejo que a lei
impde o deseja-la, pois, afinal, a mae nao €, em si mesma, o objeto mais desejavel.
Se tudo se organiza em torno do desejo pela mae, se devemos preferir que a mulher
seja outra que ndo a mde, que quer dizer isso, sendo que um mandamento se introduz
na prépria estrutura do desejo? Numa palavra, desejamos no mandamento. O mito
de Edipo significa que o desejo do pai é o que cria a lei. (LACAN, 1962-1963/2005,
p.120).
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Freud indica que a interdi¢@o do incesto € o principio da Lei primordial, da qual todos
os desenvolvimentos culturais seriam apenas consequéncias. Isto Lévi-Strauss também
afirma, entendendo que a troca de mulheres entre niicleos familiares nas sociedades arcaicas
introduzia uma ordem de alianca diferente da ordem de hereditariedade. Contudo, com esse
estudo, o antropdlogo justifica o porqué das filhas mulheres ndo se casarem com seus pais,
mas ndo explica o fato dos filhos homens ndo dormirem com suas maes. Eliminando também
o argumento bioldgico, pelo fato da endogamia ser muito utilizada para a melhoria de ragas
tanto no meio animal como no vegetal, sendo apenas na ordem da cultura que a proibi¢do do

incesto se exerce, este ponto central permanece enigmatico.

O que Lacan elucida a partir da leitura de Freud é que a Lei do incesto guarda a
relacdo do inconsciente com das Ding. A interdicao do incesto como Lei primordial é analoga
ao desejo inconsciente pela mie, que seria o desejo mais fundamental. Esse desejo ndo
poderia ser satisfeito, na medida em que isso corresponderia a aboli¢do de todo o mundo da
demanda, que estrutura o inconsciente. Dessa forma, a Lei que faz com que o sujeito busque
reencontrar aquilo que ndo pode atingir € primordial na medida em que organiza todo o
mundo simbdlico, demarcando o campo de das Ding como sendo o de um gozo, ndo apenas
proibido, mas estruturalmente impossivel.

Pois bem, o passo dado por Freud, no nivel do principio do prazer, é o de mostrar-
nos que ndo ha Bem Supremo - que o Bem Supremo, que € das Ding- que é a mae, o

objeto do incesto, € um bem proibido e que ndo héd outro bem. Tal € o fundamento,
derrubado, invertido em réu, da lei moral. (LACAN, 1959-1960/ 2008, p.87-88)

Entretanto, embora intimamente relacionadas, a Lei e a Coisa ndo sdo o mesmo; a Lei
funda a Coisa. Isto diz respeito ao impasse que a linguagem impde, pois como vimos, a
palavra mata a Coisa, no mesmo momento em que a cria. Trata-se de uma escolha forgada,
que Lacan elucida bem com o exemplo da bolsa ou a vida, em seu Seminério 11: caso se opte
pela bolsa, perde-se os dois, portanto, faz-se necessario escolher a vida, ainda que sem a
bolsa. Dessa forma, para advir como sujeito do simbdlico, hd uma perda de gozo do ser, e

nesse sentido, o que se tem é sempre uma vida decepada, limitada pela morte.

Utilizando-nos da metafora da mie como das Ding, seria justamente a interdicio
realizada pelo pai no Complexo de Edipo, assim como o assassinato do Pai da horda e a
instaurag@o do totem, em Totem e Tabu (FREUD, 1913), que demarcaria a mae como objeto
proibido e instauraria o desejo como tal. E, portanto, a interdicdo a4 mie que possibilita o

desejo por todos os outros objetos, esses sim tornados possiveis. Temos af a distin¢do entre o
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principio do prazer, que faz barreira ao gozo, e o préprio gozo: hd de se perder a mae como
objeto mitico de gozo, para que se possa desejar todos os outros objetos. Por conseguinte,

podemos depreender que a verdadeira funcdo do Pai € aliar, e ndo antagonizar, o desejo a Lei.

Destarte, ¢ o complexo de castrag¢@o, no que este mobiliza e vetoriza o desejo, que nos
serve de mola para pensarmos a subversao do sujeito. No que tange a castrag¢do, Lacan declara
que esta “significa que é preciso que o gozo seja recusado, para que possa ser atingido na
escala invertida da Lei do desejo.” (LACAN, 1966/1998: 841), e acrescenta ainda que “o0 gozo
estd vedado a quem fala, e s6 pode ser dito nas entrelinhas por quem quer que seja sujeito da
Lei, j4 que a lei se funda justamente nessa proibicdo.” (LACAN, 1966/1998: 836). Dessa
forma, torna-se mais uma vez evidente, a partir do paradoxo do gozo e do supereu, que a Lei

ndo € apenas restritiva em relacdo ao desejo e ao gozo, ela também os satisfaz.

Portanto, temos de um lado o gozo absoluto, que seria impossivel, e por outro, o gozo
que pode ser atingido se recusado, se dito nas entrelinhas. Isto €, os objetos substitutos dessa
Coisa original s6 podem levar a satisfacdes parciais, enquanto que a Coisa, que é percebida
como proibida, e que levaria ao gozo absoluto, s6 pode ser acessada através da transgressao.
Assim, Lacan investiga de que forma o sujeito é capaz de transgredir a Lei, de modo a
colocar-se numa relagfo tal com o seu desejo, que ultrapasse o vinculo da interdicdo. O que
ele encontra como figuras dessa transgressdo no Ambito do Semindrio 7, como vimos, € a
relacdo com a Lei moral ou da razdo em Kant, com a Lei da natureza ou do gozo em Sade, e
também com a Lei do desejo em Antigona, a qual ndo cabera aqui desenvolver. Além disso, a

sublimacdo também aparece como uma saida pulsional que bordeja o acesso ao gozo

impossivel relativo a Coisa, como veremos no préximo capitulo.

Dessa forma, podemos perceber que Lei, Coisa, desejo e gozo sdo indissocidveis,
como fica evidente no seguinte trecho: “A relag@o entre a Coisa e a Lei ndo poderia ser mais
bem definida do que nesses termos. A relagdo dialética do desejo com a Lei faz nosso desejo
ndo arder sendo numa relagdo com a Lei pela qual ele se torna desejo de morte.” (LACAN,
1959-1960/2008, p.104). Desejo de morte, podemos entender como desejo da Coisa, isto é,

desejo de obter o gozo, um desejo puro que podemos aproximar aqui da pulsdo, dita de morte.

Assim, Lacan expde: “A questdo de das Ding permanece suspensa ao que existe de

aberto, de faltoso, de hiante, no centro do nosso desejo.” (LACAN, 1959-1960/2008, p.104).
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Das Ding e toda problemitica do vazio e do gozo, que € inerente a sua conceituagdo,

encaminha-nos diretamente para um debate sobre a ética.
Partindo, pois, do estabelecimento de das Ding, como “extimidade” constitutiva do
campo do sujeito e da operacdo significante, Lacan opera uma subversdo na ordem
esperada das coisas. No coragdo do ser, situa o vazio a partir do qual se coloca a
ordem propriamente humana. Vazio que indica, antes de tudo, o que excede o campo
do que pode ser dito ou representado, que abre, portanto, para aquilo que ndo pode
ser antecipado. E este vazio que inaugura o estatuto do que € propriamente ético, na
medida em que coloca como essencial na relacdo do homem com o mundo e com a

espécie, a discordancia e a exigéncia em torno de um ato. Trata-se, diz Lacan, da
“criag@o do vazio”. (FERNANDES e COSTA-MOURA, 2010, p.181).

A ética da psicandlise subverte a moral tradicional aristotélica, uma vez que se situa a
partir de uma falta fundamental, que diz respeito a falta de um Bem Supremo. Freud,
contrariamente a tradicdo moral, opde os termos, bem e prazer, na medida em que, como
vimos, seu principio de prazer € inicialmente, antes de se tornar um principio regulador, um
principio de inércia.

(...) o bem como tal, que foi o eterno objeto da pesquisa filoséfica no que diz
respeito a ética, a pedra filosofal de todos os moralistas, o bem € negado por Freud:
ele € recusado na origem de seu pensamento na prépria nogdo do principio do prazer
como regra da mais profunda tendéncia, da ordem das pulsdes. Ele se combina de
mil maneiras e se encontra, em particular, plenamente coerente com a interrogacio

central de Freud que, como vocés sabem, concerne ao Pai. (LACAN, 1959-60/2008,
p-120).

Assim, se por um lado esse vazio central na ética da psicandlise poderia assinalar uma
zona estabelecida como além do bem e do mal, por outro, o vazio interpretado como falta de
sentido, ou se preferirmos ainda, como lugar do gozo, poderia engendrar em si a dimenséo de
um mal, na medida em que se trata da auséncia de um bem. Desse modo, poderiamos

questionar se além do bem e do mal, haveria o mal.

Com Kant vimos, como afirma Zizek, que “Um compromisso excessivo com o Bem
pode tornar-se, em si mesmo, o pior Mal: o verdadeiro Mal” (ZIZEK, 1996, p.311). Contudo,
ainda segundo Zizek, a experiéncia inversa, a de um fanatismo em relacdo ao Mal, ¢é
igualmente perigosa, ainda mais se tomada como uma postura ética, tal qual um heroismo do
além do principio do prazer. Essa tampouco pode ser a posi¢do adotada por nds, a de uma
apologia do mal, ou do gozo. Cabe ainda o questionamento de que, se em tempos de tanto
relativismo, ainda € revoluciondrio exaltarmos o mal, e para tanto, serd necessario cernirmos

de que mal estamos tratando aqui.
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Se ndo ha Bem que leve ao bem, nem Mal que leve ao gozo absoluto, é porque ambos
sdo correlatos polares e fracassam na mesma medida. E nesse ponto de fracasso de todo ideal
totalizante que nossa hipétese vinha supondo a existéncia de um mal. Contudo, a questdo a
qual nés fomos levados é: a auséncia do Bem leva necessariamente a presenca do mal? Ou
este fracasso essencial da psicandlise, deveriamos situd-lo em outro registro, para além do
bem e do mal? Segundo Badiou, “Se ha Mal, é preciso pensd-lo a partir do Bem. Sem a
consideracdo do Bem, e, portanto das verdades, ndo existe sendo a inocéncia cruel da vida,

que estd aquém do Bem e do Mal.” (BADIOU, 1995, p.71).

Essa “inocéncia cruel da vida” que para Badiou estd aquém do mal, é préximo ao mal

a que nos referiamos aqui. Para nés, ndo se trata do mal radical de Kant, ou da destrui¢io

natural de Sade. Falamos aqui do mal do gozo, mal do pathos, mal que rompe com qualquer

ideal racional de progresso ou evolugdo, mal que diz respeito a dimensdo desgovernada e

ingovernavel da pulsdo. Ou ainda, o mal-estar relativo ao fato do gozo néo ter consideragio

por nada e, assim, ir de encontro aos principios fundamentais do pacto social, no que este

prioriza os interesses de um bem que seria comum, em detrimento da economia pulsional do
sujeito.

E como um paradoxo ético que o campo de das Ding é reencontrado no final, e que

Freud ai nos designa o que na vida pode preferir a morte. E ele se aproxima por

meio disso, mais do que qualquer outro, do problema do mal, mais precisamente do
projeto do mal como tal. (LACAN, 1959-60/2008, p.127).

O problema do mal presente no fato de que algo no sujeito pode preferir a morte, nos
faz refletir a respeito da propria ideia da morte. “Pois ndo basta decidir por seu efeito: a
Morte. Trata-se ainda de saber qual morte, a que € trazida pela vida ou aquela que a traz.”
(LACAN, 1966/1998, p.825). Por ser o campo de das Ding paradoxal e dialético, ele enceta o
vazio que €, a um sé tempo, fim e inicio, origem da vida e da morte simbdlicas, entrecruzando
desejo e gozo, e unindo a questdo do bem a do mal. Aprofundaremos tal ponto no capitulo

seguinte.

Assim, levando em consideracdo o problema do mal, que melhor seria compreendido
como o fracasso do principio do prazer/ principio de realidade, e chegando ao ponto de
conclusdo de que ndo pode ser pela via do Bem Supremo, nem tampouco pelo Mal, que nos
situamos, “como pensar uma ética que legisla silenciosamente sem normatizar?” (VIEIRA,
2001, p.120). Qual devera ser o parimetro usado como medida de agdo da ética da

psicandlise? Partindo do que apresentamos a respeito da centralidade deste vazio e da falta,
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podemos indagar: o que faz que a psicandlise ndo se torne uma clinica da perpetuagio da falta
e da incompletude? Essa € a critica que Deleuze faz a psicandlise, como podemos perceber no
seguinte trecho:
Costumam nos dizer: vocés nio compreendem nada. Edipo ndo é papaimamae, é o
simbdlico, a lei, o acesso a cultura, € a finitude do sujeito, a “falta-a-ser que é a
vida”. E se ndo é Edipo, serd a castracdo e as pretensas pulsdes de morte. Os

psicanalistas ensinam a resignacdo infinita, eles s@o os dltimos padres (ndo, ainda
havera outros). (DELEUZE & PARNET, 1977, apud SAFATLE, 2006, p.28).

Diante dessa critica a clinica da psicandlise, o que podemos articular é que, se é
verdade que Lacan ilumina a importincia de desvelar o desencontro entre o desejo e os
objetos empiricos, dando lugar central para o complexo de castracdo na interpretacdo
analitica, isso ndo significa que toda a possibilidade de gozo seja impossivel. Nao se trata de
uma ética do siléncio e da falta, cujo maior alcance seria distanciar o sujeito das ilusdes
imagindrias do desejo. Lacan, ao contrario, defende a possibilidade de gozo e de sublimacio a
partir do trabalho de andlise. Safatle elucida que a complexidade da questdo estd contida em
um duplo imperativo com o qual a psicanalise tem que se haver. Se de um lado se apresenta
como um discurso da clivagem entre saber e verdade, desconstruindo as identificacdes do eu,
por outro, ela ndo pode se transformar no estandarte “da diferenca, do ndo-saber e de um

discurso da desintegragdo do sujeito” (SAFATLE, 2006, p.29).

A concepcdo de um sujeito dividido se afasta de qualquer ideia de um ser
autodeterminado, e articula fundamentalmente o sujeito com uma negatividade ndo
recuperdvel. Contudo, essa irredutibilidade que resta ndo simbolizdvel € o que torna possivel
uma dialética entre sujeito e objeto, na medida em que € possivel através da andlise extrair

algum saber a respeito da condi¢do objetal do sujeito, desta opacidade que o determina.

E justamente esse objeto que serve de referéncia para a verdade do que se apresenta na
experiéncia do real. Lacan afirma que “o objeto da psicanélise ndo é o homem, mas o que lhe
falta — ndo uma falta absoluta, mas falta de um objeto” (LACAN, 2001, apud SAFATLE,
2006, p.73). Como veremos, o objeto de que se trata ndo € empirico, mas aquilo que Lacan

nomeia de objeto a.

A novidade de das Ding serd agora incorporada em um objeto, do desejo e da
angustia, objeto a. Este objeto (...) condensador de gozo, situa a Coisa a partir de
seus efeitos e estabelece a sua vinculagdo a pulsdo. O objeto a € a Coisa trocada em
middos, € este objeto que pode ser apenas deduzido de todas as demandas que,
sempre insatisfeitas, levam a supor um objeto de satisfacéo total, relacionado com o
fim do desejo, e, por isso mesmo, com o fim do sujeito. A angustia se refere, assim,

ao objeto como impossivel, cuja presenca nua, signo da satisfacdo total, faria o
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mundo, feito de falta, desabar. A partir deste objeto, garantia da certeza, ordenam-se
desejo e gozo. (VIEIRA, 2001: 138)

Portanto, o referenciamento em relagdo ao objeto a, o qual deve ser constituido como
tal, nos mostra que, se ndo podemos tomar o Bem ou o Mal como vias para o real, tampouco
podemos fazer do vazio uma referéncia em si, original e dltima. Quanto a isso, Viera chama
atencdo para o fato de que muito facilmente nos tornamos tedlogos do real como vazio
primordial, e fazemos dele o Um primordial. Ele acrescenta ainda que “O real, tomado como
Nada na origem, constitui uma teologia negativa, critica, por exemplo, feita por Alain Badiou,
falando da metafisica da Presenca. (...). Lacan escapa da metafisica ao fazer dessa presenca

um objeto.” (VIEIRA, 2009, p.7).

Ao inventar o conceito de objeto a, Lacan escapa a teologia negativa, na medida em
que demostra que o negativo ndo estd 14 a priori, mas se constitui por um ato ético. O esforco
deste trabalho estd contido justamente nisto: em evidenciar que ndo s6 em sua constituicao,
mas também em sua apresentacdo, o negativo € - ele exige, rasga e irrompe. Assim, ndo € a
auséncia, mas a presenca do negativo, que a cada vez que se apresenta, surge causando o
desejo e confrontando o sujeito com esta dimensdo. O objeto a, portanto, € um dos conceitos
fundamentais para trazer materialidade para o vazio que nos interessa, aquele que é criado
pelo corte significante e é contido em todo objeto. Trataremos deste conceito e de sua relacio

com a puls@o e com a criagdo do vazio no préximo capitulo.
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3. A pulsao de morte e a criacdo do vazio

Do Semindrio 7: A Etica da psicandlise ao Semindrio 11: Os quatro conceitos
fundamentais da psicandlise, Lacan passa a privilegiar os conceitos de pulsdo e de objeto a,
que instauram uma logica diferente da qual ele vinha trabalhando em cima dos conceitos de
desejo e de das Ding. Se antes a negatividade do objeto tinha uma dimensédo central e mitica,
condensando um gozo impossivel mesmo pela transgressdo, com o advento do conceito de
objeto a, esta opacidade se torna mais tangivel. Ao passar pelo desfiladeiro de significantes,
que nada mais é que a incidéncia de uma sucessio de demandas no campo do sujeito, a pulsido
recorta no corpo esses objetos. Esses, por sua vez, materializam o vazio que resta quanto ao
enigma do desejo do Outro, isto é, vem responder a falta significante, encarnando a inscri¢ao
do gozo na ordem simbdlica, uma vez que passam a fazer parte do circuito da pulsio. Assim,
este gozo deixa de ser totalmente irredutivel e impossivel, podendo este ser buscado ndo mais
apenas por transgressdo, mas ao se contornar o objeto. Mais tarde, em seu Semindrio 16: De
um Outro ao outro, Lacan ird atribuir a esse objeto a condicdo “mais-de-gozar” - expressao
que vem realgar a dimensado de que teria havido algum dia uma perda real de gozo. Contudo, o

que fica evidente € que esta perda de gozo é ainda gozo, como veremos a frente.

Se a dialética entre desejo puro e Lei levantava a discussdo a respeito da problemdtica
transcendental, como vimos no capitulo anterior, o conceito de pulsdo, se ndo permanecermos
atentos, pode nos levar as vias de uma ontologia. Quanto a isso, Lacan ja nos alertava sobre o
perigo de cairmos em um idealismo:

Deus sabe que se lhe tem reprochado isto - ela reduz a experiéncia, dizem alguns,
que nos solicita a achar nos duros choques do conflito, da luta, mesmo da exploracdo
do homem pelo homem, as razdes de nossa deficiéncia - ela conduz a uma ontologia

das tendéncias, que tem por primitivas internas, ja dadas pela condicdo do sujeito.
(LACAN, 1964/2008, p.58)

No que tange esta possivel ontologia das tendéncias, toda a problematizacdo e
desenvolvimento acerca do conceito de pulsio, e, principalmente, do de pulsdo de morte, nos
parece muito fundamental. Apesar da discussdo em torno da pulsdo de morte ficar restrita ao
semindrio 7, de modo que no 11, Lacan privilegia a dimensdo sexual da pulsdo, acreditamos
que essa diferenca é secunddria, na medida em que, como aprofundaremos adiante, toda
pulsdo € virtualmente pulsdo de morte. Por ndo buscar nada especifico, a pulsdo se monta a

partir da linguagem, de modo que é impossivel atribuir qualquer natureza a pulsdo que nao

seja sua propria falta de natureza.
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Assim, repensando a estrutura de repeticdo e de destrutividade da pulsdo, Lacan
realcard sua dimensao histdrica e criativa, demonstrando sua fun¢do na criagdo do vazio e na
constituicdo do sujeito. Dessa forma, ele evita uma perspectiva moralista e ontoldgica da
pulsdo de morte. Apesar de admitir ter uma ontologia, é com tantas ressalvas que o faz, que
podemos nos questionar a respeito dessa afirmativa.

tenho minha ontologia - por que ndo? - como todo mundo tem, ingénua ou
elaborada. Mas certamente o que tento desenhar em meu discurso - que, se
reinterpreta o de Freud, ndo é menos essencialmente centrado na particularidade da
experiéncia que ele trava - ndo tem de modo algum a pretensdo de cobrir todo o
campo da experiéncia. Mesmo esse entre-dois que nos abre a apreensdo do
inconsciente s6 nos interessa na medida em que nos € designado por consignagdo de

Freud, como aquilo de que o sujeito tem que tomar posse (...), dar corpo a realidade
psiquica sem substantivd-la. (LACAN, 1964/2008, p. 76).

Essa negatividade da psicandlise, reafirmada pela valoriza¢do do conceito de pulsdo de
morte e pela no¢do de um sujeito cuja substdncia ndo estd dada justamente por ser a do
desejo, d4 margem para muitos autores, como Safatle (2006 ) e Dunker (2007), por exemplo,
formularem uma ontologia negativa. Esta perspectiva, contudo, parece tomar essa
caracteristica do negativo, tdo cara a psicandlise, como algo essencial e natural, referindo-se
justamente a essa opacidade irredutivel do sujeito e a caracteristica disruptiva da pulsdo que
impede qualquer totalizagdo, como algo que é de saida da natureza do ser. Entretanto, como
podemos notar no trecho acima citado, Lacan privilegia a forma como o sujeito toma posse
disso, ndo no sentido de obter propriedade, mas no de tomar lugar frente a isso que, apesar de
ser fundamentalmente desgovernado, é preciso que tenha sido constituido como tal. Assim,
em outra passagem, Lacan coloca alguns impasses frente a ontologiza¢do da psicandlise.

A hiancia do inconsciente, nés poderfamos dizé-la pré-ontoldgica. Insisti neste
cardter, demasiado esquecido_ esquecido de um modo que ndo deixa de ter
significacdo _ da primeira emergéncia do inconsciente, que € de ndo se prestar a

ontologia. O que, com efeito, se mostrou de comeco a Freud (...) € que ele ndo € nem
ser nem o nao-ser, mas € algo de nao-realizado. (LACAN, 1964/2008, p.37).

Lacan, ao afirmar que a linguagem € a condicdo do inconsciente, acaba por afirmar
implicitamente também a linguagem como condicio da pulsio. O fato de ndo haver
metalinguagem, Outro do Outro, isso €, pelo fato da linguagem constituir um Outro barrado,
limitada pela auséncia de um significante puro e primordial que equacione tudo, faz com que
a puls@o de morte e sua dimensdo irrepresentdvel nao esteja condenada ao siléncio inefavel.
Ao contrério disso, € justamente esta falta na linguagem que torna possivel a articulacio da
pulsdo na cadeia significante, na tentativa de sempre contornar o vazio. Sobre essa relagio

entre inconsciente e pulsdo, Lacan afirma:
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Pude articular para vocés o inconsciente como se situando nas hidncias que a
distribui¢@o dos investimentos significantes instaura no sujeito, e que se figuram no
algoritmo em um losango [<>] que ponho no coracdo de qualquer relagdo do
inconsciente entre a realidade e o sujeito. Muito bem. E no que algo do aparelho do

corpo € estruturado da mesma maneira, € em razdo da unidade topoldgica das
hidncias em jogo, que a pulsdo tem seu papel no funcionamento do inconsciente.
(LACAN, 1964/2008, p.178).

E, portanto, o conceito de objeto a que ird circunscrever melhor essas hidncias
topoldgicas em jogo no proprio corpo, articulando pulsdo e inconsciente, e amarrando os

registros real, simbdlico e imaginario.
3.1. Objeto a como referente

A funcdo do objeto a na satisfacio da pulsdo, é a de ser contornado por ela. Lacan
distingue o objeto a daquele com o qual a pulsdo se satisfaz empiricamente, fechando-se em
seu circuito. Sobre o estatuto deste objeto, ele nos diz que de fato ele ““é apenas a presenga de
um cavo, de um vazio ocupdvel, nos diz Freud, por ndo importar que objeto, e cuja instancia
s6 conhecemos na forma de objeto perdido, @ mindsculo.” (LACAN, 1964/2008, p. 176). Ele
ndo é a origem da pulsdo, e nem o objeto primitivo em si, mas € introduzido pela
impossibilidade da pulsdo de se satisfazer com qualquer objeto empirico, sendo contornando o
objeto eternamente faltante. Assim, se por um lado, “nenhum objeto de nenhum Not,
necessidade, pode satisfazer a pulsdo” (LACAN, 1964/2008, p.165), o que poderia parecer ir
ao encontro de uma pura negatividade ontoldgica, desvinculada do mundo empirico, por
outro, ela se satisfaz a todo instante, em uma “satisfacdo paradoxal” (LACAN, 1964/2008,

p-164), como veremos adiante.

E pelo lugar que o objeto a ocupa tanto no circuito da pulsdo, como na estrutura do
desejo, causando-o, que ndo podemos falar em uma subjetivacdo do sujeito, uma vez que a
ideia de uma subjetivagdo preconiza um sujeito que seja agente de seus atos. O que ocorre
durante o circuito da pulsdo e o possivel automatismo que ele produz é no maximo uma
subjetivacdo acéfala, ou sem sujeito, podendo o sujeito surgir apenas ao final desta, em um
segundo momento, se reposicionando. E de uma dimensdo objetalizada em relagio ao Outro,
que o sujeito vai ter que advir. O objeto a enquanto presente na pulsdo, diz respeito ao objeto
perdido, e representa uma face da topologia, da qual, a outra face € a do sujeito. O circuito da
pulsdo, de onde serd “novo ver surgir o sujeito” (LACAN, 1964/2008, p.175), coloca em

questdo a queda do objeto, constituindo af um sujeito, justamente por esses furos que o objeto
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a realiza em seu corpo. Assim, o circuito da pulsdo produz esse vazio que € o objeto a, e junto

com ele, o sujeito.

O que Lacan evidencia a todo instante € que se trata de uma montagem do circuito da
pulsdo, e, para tanto, ele a desmonta em seus diversos elementos, para que possamos perceber
que ndo ha nada de natural nisto. Ele nos alerta que o abandono dos objetos da pulsdo, tal
como ele os elenca (oral, anal, acrescentando também invocante e escOpico), ndo diz respeito
ao progresso dos estdgios de desenvolvimento organico, nem tampouco a um processo de
maturacdo, mas que o que estd em questdo € a intervencdo da demanda do Outro. (LACAN,

1964/2008, p.177).

Esses objetos condensam determinadas formas de relacdo do sujeito com o Outro e
caem por aquilo que Lacan chamou por “cessao” (1962-1963/2005, p.340), na medida em que
fracassam, e que o Outro demanda sempre outra Coisa. Isto é, para que haja “cessdo do
objeto” € preciso que o sujeito por vir esteja alienado e submetido ao campo do Outro, pois é
preciso que ele se sinta convocado a responder ao desejo do Outro. E € porque dessa resposta
sobre o desejo sempre resta um enigma, que se constitui o objeto a como tal. E com isso que
resta fora do sentido que o sujeito serd impelido a responder e inventar sobre seu proprio

desejo, responder ao “que queres?” que o campo do significante coloca.

O objeto a ndo € apenas perdido, mas Lacan enfatiza que ele é também cedido ao
Outro, e é nessa relacdo de cessd@o que é possivel um posicionamento frente ao desejo do
Outro, pois ao se desfazer desse objeto destacdvel, este se torna uma referéncia que situa o
préprio desejo em relagcdo ao Outro. Isto €, se & possivel ceder o objeto, é porque,
imaginariamente, o Outro o deseja. Assim, a fantasia se constréi a partir dessa producdo de
um objeto para o desejo do Outro, articulando o desejo do sujeito e o desejo do Outro. “O a é
o que resta de irredutivel na operacdo total do advento do sujeito no lugar do Outro, e € a

partir dai que ele assume sua fun¢do.” (LACAN, 1962-1963/2005, p.179).

Portanto, essa dupla operacdo de alienacdo e separagdo concerne ao surgimento do
sujeito, menos no sentido de sua origem, sempre mitica, € mais no da possibilidade do sujeito
surgir a cada vez. Quando o objeto obturador da pulsdo funciona perfeitamente, nio ha
sujeito, hd gozo, ou melhor dizendo, o sujeito aparece ali sob a forma do gozo. A aparicdo
sempre evanescente do sujeito se faz na medida em que o fracasso do objeto impde um

impasse quanto ao desejo. Assim, ao mesmo tempo em que hd uma dimensdo inaugural do
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sujeito, que advém para se responsabilizar por isso que ji existia antes dele mesmo, ha
também um tempo da estrutura, que renova e relanga o sujeito no impasse do desejo. S6 a
posteriori, ao separar-se do objeto, que o sujeito pode advir como desejante, de modo que o
gozo €, a partir deste segundo tempo, vivido como perdido, quando na realidade teria sido

sempre mitico.

Sobre o desejo inconsciente e seu tempo l6gico, Lacan elucida alguns pontos que nos
servem também para pensarmos o objeto causa de desejo. A propdsito do processo primdrio,
ele afirma:

(...) o que se passa ali € inacessivel a contradicdo, a localizacdo espdcio-temporal,
bem como a fung¢io do tempo.

Ora, se o desejo ndo faz mais do que veicular para um futuro sempre curto e
limitado o que ele sustenta de uma imagem do passado, Freud o diz no entanto
indestrutivel. O termo indestrutivel, aqui estd justamente que é pela realidade de
todas a mais inconsistente que ele é afirmado. O desejo indestrutivel, se ele escapa
ao tempo, a que registro pertence na ordem das coisas? - pois o que € uma coisa
sendo aquilo que dura, idéntica, um certo tempo? Nao haveria aqui lugar para se

distinguir ao lado da durag@o, substancia das coisas, um outro modo do tempo — um
tempo 16gico? (LACAN, 1964/2008, p.38-39).

O objeto a, causa de desejo, assim como o préprio desejo inconsciente, ndo se
apresenta nas categorias kantianas de tempo e espaco. Contudo, apesar de ndo possuirem
imagem e forma fisica, ele se encarna no corpo. Isto €, o objeto a se encarna em partes do
corpo, que ao se destacarem e serem cedidos ao Outro, deixam furos, em torno dos quais se
constituem as zonas erégenas, como bordas. O circuito da pulsio, assim, s6 pode contornar o

vazio deixado pelo objeto, que, perdido, funciona entdo como causa de desejo.

Essas lacunas deixadas pelo objeto sdo paradoxalmente os pilares que sustentam e
ensejam a fantasia imagindria da unidade corporal, que, por outro lado, os velam. Assim, hd, a
um sé tempo, uma tensdo e também uma dependéncia entre a cessdo do objeto a e a
constitui¢do da imagem totalizante do eu, posto que, aquilo que ao ser € for¢oso perder, torna-
se um elemento fundamental da unidade e identifica¢do fantasmadtica do sujeito. Dessa forma,
o objeto da fantasia € também aquele que possibilita a experiéncia de descentramento prdpria
ao real. Lacan mostra que “é em relacdo ao real que funciona o plano da fantasia. O real

suporta a fantasia, e a fantasia protege o real.” (LACAN, 1964/2008, p. 47).

Ha, portanto, uma inversdo, pois na experiéncia do sujeito, como vimos, nio se trata
de um objeto do Outro que lhe falta, mas um objeto vivido como sendo parte dele mesmo e

que ele cede, tal como acontece com o seio na experiéncia do desmame. (LACAN, 1962-
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1963/2005, p.340). Assim, o objeto adquire um status parcial, paradoxal e &xtimo, situando-se
fora e dentro do corpo, entre sujeito e o Outro. Dessa forma, o seio e as fezes, por exemplo,
encarnam uma perda real, e € a sua dimensao corporal que dd materialidade a negatividade do

objeto.

Esses objetos, contudo, ndo sdo os objetos que o desejo visa, ou o objeto da satisfacdo
da pulsdo, pois estes sdo investidos narcisicamente, e recobrem imaginariamente o objeto
causa do desejo, que podemos dizer que estd atrds do desejo, causando-o de forma sempre
desconhecida. A estrutura do desejo advém de um corte, do qual ressurge um achado, no qual
“o sujeito se saca em algum ponto inesperado” (LACAN, 1964/2008, p.34). E também nesse
ponto inesperado que a experiéncia da angustia revela justamente a presenca desse objeto, que

deveria estar ausente.

Desse modo, podemos afirmar que o corpo do sujeito é constituido por esses cortes
significantes, que engendram e recolnem o objeto a. O objeto da satisfacdo da pulsio,
enquanto objeto obturador, funciona entdo como defesa do sujeito contra o desejo. Isto €, a
cada investimento libidinal, hd um objeto obturador, com o qual se goza, e que se erige e
fracassa, dando lugar ao objeto causa do desejo. O momento inaugural mitico do sujeito e do
objeto a implica que a partir de entdo o sujeito deverd “pagar o preco em desejo, por esta
subtracdo (do objeto) que se encarna (...) e que € constitutiva para ele.” (COSTA-MOURA &
FERNANDES, 2011, p.58).

Em seu Semindrio 16, Lacan trata essa perda inaugural como renincia ao gozo
implicada no advento do sujeito na linguagem, e € em relacdo a isso que ele introduz a funcio
mais-de-gozar, em homologia ao conceito de mais-valia de Marx. Essa funcdo do objeto a diz
respeito as tentativas de recuperacdo de um gozo, que € vivido como tendo sido perdido ou
expropriado pelo Outro. Assim, o “mais” da expressdo enfatiza o fato deste gozo ndo ser
inefdvel, mas, ao contrario, apresentar-se, constituindo “a substincia de tudo o que falamos
em psicandlise" (LACAN 1968-9/2008, apud COSTA-MOURA & FERNANDES, 2011, p.
59). Quanto a isso, Fernandes e Costa-Moura (2011) observam:

Neste sentido se pode dizer que a topologia do sujeito se confunde com a topologia
de seu gozo perdido. O gozo parasitando justamente a marca — excessiva, invocante—
de uma perda que se articulou no corpo (“nos diversos niveis da experiéncia
corporal onde se produz o corte” — LACAN,1962-3/2005, p.237) pela agdo do
significante (“da maquina formal” — idem). E concernindo ao pathos deste corte no
corpo (ndo no pensamento), captado pelo objeto a que, como mero correlato deste

corte irreversivel do significante no corpo, é um objeto em negativo. Um objeto que
da noticia nos cortes onde se marca para o sujeito e nos quais se decalca essa fungdo



81

de um gozo a recuperar como mais-de-gozar. (COSTA-MOURA & FERNANDES,
2011, p. 59-60).

Costa-Moura e Fernandes (2011) nos alertam ainda de que a clinica nos ensina sobre o
perigo que essas estratégias de recuperacdo do essencialmente perdido, suiciddrias e
mortiferas, carregam em si. Esta constatacdo nos remete a paradigmadtica frase de Lacan, na
qual ele afirma que “toda pulsdo € virtualmente pulsio de morte” (LACAN, 1966/1998,

p-863), e sobre a qual buscaremos trabalhar a seguir.
3.2. Toda pulsio € virtualmente pulsao de morte

Se a prépria teoria da pulsdo de Freud ao propor uma disjuncéo entre a pulsdo e seus
objetos, afirmando que o objeto € o que hd de mais varidvel na pulsdo (FREUD 1915/1996,
p-128), ja subverte a perspectiva naturalista e moralista de instinto vigente na época, o
advento da pulsio de morte torna isso ainda mais radical. Sua radicalidade consiste em
colocar em xeque a primazia do principio do prazer, denunciando que a desarmonia humana
ndo se origina no conflito com as proibi¢cdes sociais, mas é dada de saida pela prdpria
economia pulsional do sujeito, ainda que esta seja constituida, em sua relacdo dialética, pelo

Outro.

Lacan d4 especial importancia a pulsdo de morte, chegando a afirmar que suprimi-la
da doutrina freudiana “é desconhecé-la em carater absoluto.” (LACAN, 1966/1998: 817).
Assim, a formulagdo do conceito de pulsdo de morte pode ser considerada um divisor de
dguas no curso da teoria psicanalitica, sendo o periodo em que isso ocorreu conhecido,
inclusive, como a “virada dos anos vinte”. Contudo, a partir das formulacdes freudianas,
Lacan traz uma leitura bastante original da pulsio de morte, a comecar por uma perspectiva
“virtualmente” monista da pulsdo, tal como tentaremos demonstrar. Para tanto, ressaltaremos

alguns pontos importantes da teoria freudiana a respeito da pulsdo de morte.

Freud, ao longo de sua obra, baseado na anédlise de fen6menos clinicos e sociais,
ilumina diferentes aspectos da pulsdo de morte, dentre os quais, privilegiaremos alguns. Em
Além do principio do prazer (1920), livro em que inaugura o conceito, ele destaca o carater
conservador, excessivo e irrepresentavel da compulsdo de repeticdo, que estaria em fungéo de
um retorno ao estado anterior a vida orgadnica. No texto O problema econdmico do
masoquismo (1924), Freud aventa a possibilidade do masoquismo ser anterior ao sadismo,
contrariando sua hipétese anterior, e em seu breve artigo A negativa (1925), a pulsdo de morte

ganha lugar de relevancia na constituicdo do sujeito, sendo considerada condi¢cdo para o
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principio do prazer e para a préopria formagdo do eu. No livro O mal-estar na civilizagdo
(1930), Freud afirma a destrutividade como disposicao pulsional originaria, que se satisfaria
pela propria rendncia pulsional, destacando assim, a intima rela¢do da pulsdo de morte com a
instancia psiquica do supereu, que se realiza através da culpa neurdtica. Ainda em Por que a
Guerra? (1933), correspondéncia que troca com Einstein, sobre os motivos pelos quais
existem as guerras, Freud constata novamente que a agressividade ¢é indestrutivel e
inelimindvel, e, partindo, pois, deste irredutivel, aposta entdo nos vinculos libidinais e no laco
social como forma de contrabalancear a destrui¢do humana. Em uma de suas ultimas
publicacdes, em Esbogos de psicandlise (1938), ele enfatiza ainda o principio disjuntivo e

desagregador da pulsdo de morte, em oposi¢do ao principio conjuntivo de Eros.

Desta breve pincelada das diversas caracteristicas atribuidas a pulsdo de morte, por ora
nos deteremos na sua relacdo com o que Freud nomeou pulsdo de vida. No livro O Mal-estar
na Civilizagdo, Freud afirma que ambas estdo sempre mescladas, de modo que a variacdo da
proporcao entre elas parece ser determinante no resultado deste antagonismo.

Essa pulsdo agressiva é o derivado e o principal representante da pulsdo de morte,
que descobrimos lado a lado de Eros e que com este divide o dominio do mundo.
Agora, penso eu, o significado da evolugdo da civilizagdo ndo mais nos € obscuro.
Ele deve representar a luta entre Eros e a Morte, entre a pulsdo de vida e a pulsdo de
destruicdo, tal como ela se elabora na espécie humana. Nessa luta consiste
essencialmente toda a vida, e, portanto, a evolu¢do da civilizacdo pode ser

simplesmente descrita como a luta da espécie humana pela vida. (FREUD 1929-
1930/1996, p. 126).

Entretanto, na contramao desta perspectiva que considera inextrincdvel essas duas
classes de pulsdo, nesse mesmo trabalho, Freud parece sugerir uma autonomia da pulsdo de
morte em relacdo a Eros, ao supor uma “ubiqiiidade da agressividade e da destrutividade nao
eréticas” (FREUD 1929-1930/1996, p.123). Assim, ele corrobora seu ponto de vista de que “o
principio de prazer parece, na realidade, servir as pulsdes de morte.” (FREUD 1920/1996,

p.74).

Lacan, ao afirmar que toda pulsdo € virtualmente pulsdo de morte, também concede
primazia ao além do principio do prazer, isto é, ao que excede qualquer temperanga, e rompe
com qualquer sentido de harmonia, utilitarismo e de bem. Assim, a concepcao da pulsdo de
vida que enfatiza seu carater unificador e conjuntivo, podendo trazer em seu bojo algo de um
ideal evolucionista, seria uma ilusdo imagindria. Podemos pensar que a base para
concebermos um principio pulsional com caracteristicas gregarias como esse, que buscaria a

formacdo de unidades cada vez maiores e mais complexas, seriam os proprios mecanismos
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narcisicos constitutivos do eu. Entretanto, o que a pulsdo de morte nos apresenta é justamente
que ndo ha unidade, e, sendo o préprio sujeito dividido, o que se revela é que até mesmo a

unidade do eu € um engodo.

Por conseguinte, para Lacan, ndo se trata de uma luta entre os processos de destruicao
e de unificacdo, em que a questdo seria compensar os primeiros ampliando os segundos, como
Freud propde em Por que a guerra? (1933). Trata-se antes, na andlise das neuroses, como
elucida Safatle (2006, p.275), de criar rupturas nas proprias unidades imagindrias de
identificacdo, visadas por Eros. Assim, a forca desintegradora, destrutiva, e compulsiva da
pulsdo de morte, ndo visaria a morte do individuo enquanto uma unidade organica, mas sim
enquanto uma suposta unidade do eu e suas relagdes imagindrias com o objeto. O que a pulsdo
de morte busca, portanto, € uma “Outra morte”, uma “segunda morte” (LACAN, 1959-
60/2008, p.298), dita simbdlica. Isto &, a morte diz respeito a ruptura em relacdo as

identificacdes e ideais, posto que, sendo disruptiva, rompe com qualquer ideia de totalidade,

mesmo a do préprio eu, em suas formagdes imaginarias (SAFATLE, 2006, p.277).

Dessa forma, a relacdo entre pulsdo de morte e Eros, para Lacan, ndo pode ser
representada por uma luta entre duas partes antagdnicas. A pulsdo de morte, no que esta traz

de impossivel de ser simbolizado estd presente em toda satisfacdo pulsional. O real da pulsio

7z

de morte € o que faz obsticulo ao principio do prazer, distinguindo-se desse por sua
dessexualizagdo, pois evidencia em toda relagdo, que é sempre sexual, que ndo ha relacdo
sexual. Isto €, o que estd subjacente a questdo da variabilidade do objeto da pulsdo é que ndo
ha encontro complementar, o que rompe radicalmente com o mito da origem do amor de
Arist6fanes, citado por Freud’(1905/1966, p.128). Assim, a seguinte passagem de Lacan a
respeito da logica da sexuacgdo € também bastante elucidativa para pensarmos a relacio entre

pulsdo de morte e pulsdo sexual.

Portanto, atentemos para essas contaminagdes que nos tornam tdo facil fazer com
que uma fun¢do da qual talvez nos escape todo o essencial seja coberta pela posi¢do
do mais ou do menos na matemadtica, ou do um ou do zero na légica. Prestemos
ainda mais atenc@o a isso na medida em que, justamente, a légica freudiana, se
assim posso dizer, indica-nos com clareza que ndo pode funcionar em termos
polares. Tudo o que ela introduziu como 16gica do sexo decorre de um unico termo,
que é realmente seu termo original, que é a conotacdo de uma falta, e que se chama
castracdio. Esse menos essencial é de ordem légica, e sem ele nada pode funcionar.
Tanto no homem quanto na mulher, toda a normatividade se organiza em torno da
transmissdo de uma falta. (LACAN, 1968-1969/2008, p. 218).

7 Segundo a retomada de Freud do mito exposto por Aristéfanes no Banquete de Platio, “A teoria popular sobre
a pulsdo sexual tem seu mais belo equivalente na fiabula poética da divisdo do ser humano em duas metades —
homem e mulher — que aspiram a unir-se de novo no amor.”.
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Dessa forma, o que podemos derivar disso € que, assim como a castragdo simboliza
esse menos essencial para a assuncdo de uma posicao sexuada, seja ela falica ou ndo, a pulsdo
de morte também nomeia essa negatividade disruptiva que se apresenta o tempo todo no jogo
sexual, apresentando o além do préprio principio do prazer no préprio principio do prazer.
Para ilustrar essa relacdo entre pulsdao de morte e Eros, Lacan retoma a dialética do arco de
Heraclito, afirmando que, se ao arco é dado o nome vida, sua obra é a morte. Quanto a isso ele
também complementa:

Se tudo é embrulhado na discussdo das pulsdes sexuais € porque nio se vé€ que a
pulsdo sem divida que representa, mas apenas representa, e parcialmente, a curva da
terminacdo da sexualidade no ser vivo. Como espantar-se que seu ultimo termo seja

a morte? Pois que a presenca do sexo estd ligada a morte. (LACAN, 1964/2008,
p.174).

Quando Lacan afirma que toda pulsdo é virtualmente pulsdo de morte, € mantém o
conceito de pulsio no seio de sua teoria, elegendo-o como um dos quatro conceitos
fundamentais da psicandlise em seu Semindrio 11, ele o faz porque este traca sua via no real,
o qual nos interessa demarcar. Assim, a fungdo da pulsdo tem valor para nés uma vez que
coloca em questdo o que € da ordem do real da satisfacdo. Esta satisfacdo traz a reboque a
categoria de impossivel, que, a um sé tempo, distingue-se, faz obsticulo, e se apresenta no

campo do principio do prazer, apontando para um além.

Com o conceito de gozo, Lacan delineia a satisfacdo paradoxal da pulsdo (LACAN,
1964/2008, p. 164). Esta tltima busca e também evita um limiar, que implica a centralidade
de uma zona, na qual o prazer ou desprazer seriam intensos demais, escapando a homeostase
visada pelo principio do prazer. Dessa forma, em seu Semindrio 16, Lacan define, a partir da
dialética do principio do prazer, essa centralidade, como o campo do gozo e, o gozo em si,
como tudo o que decorre da distribuicdo do prazer no corpo. (LACAN, 1968-1969/2008, p.
218).

Por isso Lacan diz que a psicandlise — "sua prética e sua teoria sdo ambas realistas"
(p-206): ha gozo. Se a puls@o pode ser considerada um mito, como o concebeu o
préprio Freud, a satisfacdo que o sujeito extrai dela ndo € nada mitoldgica; é real. E
é esta paradoxal satisfagdo — que sobrevém da pulsdo como exigéncia constante de
trabalho — que confere ao sujeito, justamente, sua Unica consisténcia, tdo peculiar.
(COSTA-MOURA & FERNANDES, 2011, p.60).

O gozo surge da relacdo do ser falante com o significante, ndo provindo do sujeito,
mas antes dando lugar a esse. E nesse sentido que Lacan afirma que é novo ver surgir o
sujeito (LACAN, 1964/2008, p.175), o sujeito acéfalo atribuido a pulsdo, que pode aparecer,

quando essa fecha seu curso circular. E o que é entfo a satisfacdo da pulsdo que leva ao gozo?
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A satisfacdo da pulsdo € atingir seu alvo. E o que seria o alvo da pulsdo, considerando que,
como diz Lacan, a pulsdo, apreendendo seu objeto, apreende também que néo € por ai que ela

se satisfaz?

Lacan recorre ao inglés para fazer a distingdo entre dois sentidos da palavra alvo: aim,
relativo ao caminho para se chegar ao objetivo, ligado ao prazer, e goal, que seria atingir a
meta propriamente dita, relacionado ao gozo. Portanto, com Lacan, hd também uma revisio
do conceito de alvo, pois: se a pulsdo pode ser satisfeita sem ter atingido aquilo que em
relacdo a uma totalizacdo bioldgica da fungdo, seria a satisfag@o final de reproducdo, é porque
a pulsao € parcial, é que seu alvo ndo € outra coisa sendo esse retorno em circuito. (LACAN,

1964/2008, p.176).

Dessa forma, o que se torna o mais importante na estrutura da pulsio é seu cariter
circular, essa reversao fundamental de vaivém, pois, se o encontro com o objeto em si é fonte
de gozo, o prazer deve ser obtido ao se contornar o objeto. Por conseguinte, se por um lado,
nenhum objeto da necessidade pode satisfazer a pulsdo, por outro, qualquer objeto se presta a

satisfacdo da pulsdo, sem que, contudo, se torne objeto de desejo.

Assim, esse gozo paradoxal da satisfacdo consiste no fato de que o arranjo entre o que
funciona bem e o que funciona mal constitui uma série continua, na qual todos os elementos
deste arranjo alcancam seu préprio tipo de satisfacdo. Mesmo os sintomas e tudo aquilo que
se satisfaz pela via do desprazer também obedecem a lei do prazer. Dessa forma, toda questio
€ saber o que, nessa satisfacdo que faz sofrer, estd af se contentando. Nesse sentido, Lacan nos
lembra que até certo ponto, sofrer demais € a tnica justificativa para a interven¢do analitica.
(LACAN, 1964/2008, p.164). Sobre a satisfagdo desprazerosa e sintomdtica da pulsio, Costa-

Moura e Fernandes (2011) destacam dois aspectos:

Como expressdo sintomdtica da pulsdo, em seu direcionamento que ndo se comporta
nos limites do prazer, a 16gica inaugural do gozo joga com duas possibilidades
interdependentes: a disseminac@o infinita e a morte. A disseminagao infinita do gozo
diz respeito ao mote da alucinacdo e da repeticdo em Freud (1895 [1950]/1976 ):
quanto mais o sujeito se bate com o fato de que o objeto é perdido mais ele o evoca
no registro alucinatério — o sujeito morre de sede, por assim dizer, num odsis que
ndo alcanga. A morte, por sua vez, vem do fato que cada giro pulsional exigiria que
o sujeito se realizasse como aboli¢do de si — pois na medida em que o objeto fosse
recuperado o sujeito se aboliria (se realizaria como unidade plena, indivisa) no ato
mesmo de absorver o objeto — en corps, encore (no corpo, mais, ainda), como diz
Lacan (1972-3/1985). (COSTA-MOURA & FERNANDES, 2011, p.68).

Podemos também articular esses dois aspectos com o que Freud chamou de retorno ao

estado anterior, e com o que Lacan ird desenvolver a partir das nocdes de tigué e autdématon,
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tomadas de empréstimo de Aristételes. Esse retorno implica tanto a repeticdo como a prépria
morte, ou abolicio de si, pois seria na tentativa fadada ao fracasso de recuperagdo de um gozo
perdido, de um encontro com o objeto, que a dimensdo destrutiva da pulsdo de morte se

apresenta, em seu carater cego e absoluto.

3.3 Retorno e repeticao

Em Além do principio do prazer (1920), Freud inaugura o conceito de pulsdo de
morte, para tentar fundamentar e fazer face ao que aparecia entfio na sua clinica, que sempre
fora a grande guia em suas empreitadas tedricas. Ao investigar a questdo da compulsdo de
repeticdo, a partir de fendmenos psiquicos que ndo apresentavam nenhum tipo de produgio de
prazer, Freud questiona e refuta a dominéncia do principio do prazer. Como explicagdo para
esses fendmenos que apontavam para o além do principio do prazer, ele postula entdo a

pulsdo de morte.

Dentre alguns exemplos clinicos que Freud nos oferece, como algumas brincadeiras de
crianga (Fort-da), como também certos aspectos da transferéncia e as neuroses de destino, ¢ a
recorréncia dos sonhos traumdticos dos neurdticos de guerra que € ressaltado por Freud como
o exemplo menos dubio da auséncia de prazer e da producdo de desprazer, envolvidos na
compulsdo de repeticdo. A constitui¢do do trauma, rememorado nos sonhos traumaticos, teria
ocorrido pela auséncia da angustia sinal em sua funcdo de defesa, isto é, pela falha na
antecipacdo do perigo, de forma que haveria uma invasdo do psiquismo por uma grande

quantidade de energia livre, levando a uma angtistia real.

Por conseguinte, a recorréncia da cena do trauma no sonho engendraria uma dupla
funcdo, que consistiria tanto em uma tentativa de ligar o excesso pulsional que invadira o
aparelho psiquico de surpresa, sem que este estivesse preparado para receber uma quantidade
de excitagdo tdo alta, como também em uma tentativa de retornar a um momento anterior ao
trauma e se antecipar em relagdo a este. Desse modo, Freud, ao tratar da compulsdo de
repeticdo, por um lado esboca a tentativa de elaboracdo que poderia estar contida nesse
fendmeno, de maneira que este ainda pareceria a servico do principio do prazer, mas por
outro, deixa patente a presenca da dimens@o que lhe parece demoniaca, nesse eterno retorno
que atualiza a impossibilidade de um real retorno ao estado anterior. Esse segundo viés da
compulsdo de repeticdo é tornado claro também nos casos de neurose de destino, que ao

levarem sempre ao mesmo fim funesto, ndo nos diz apenas do retorno de um desejo recalcado,
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mas revelam algo que ndo pode ser simbolizado, e que se repete em busca de uma satisfacio

vinculada a dimensdo do desprazer e da dor.

Destarte, Freud associa a compulsdo de repeti¢do a natureza conservadora das pulsoes,
isto é, a forca no sentido de um retorno ao estado anterior. Considerando que o estado
inorginico seria anterior a vida, a propria vida seria entdo uma tentativa de restaurar esse
estado de equilibrio original. Haveria, portanto, uma tendéncia interna ao sujeito que buscaria
a morte. A morte, como vimos, pode ser entendida como o que podemos situar como 0 mais

radical do campo do irrepresentdvel, de das Ding, do gozo.

Diante disso, Freud afirma a existéncia de um além do principio do prazer que lhe
pareceria ser mais primitivo e pulsional do que o principio do prazer. Dessa forma, € revelado
o viés traumadtico e subversivo da puls@o, pois o excesso pulsional que resta sem
representacdo, caracteristico da pulsdo de morte, revela que a mediagdo pela fungdo paterna,
pelo simbdlico, ndo € suficiente para dar conta da dimensdo acéfala da pulsdo, pois ndo ha
antecipacao possivel para a perda quando € a prdpria perda que constitui o sujeito. Assim, € a
partir dessa perspectiva que é possivel afirmar o desamparo como constitutivo do sujeito, pois
h4, como revela Lacan, uma “prematuracdo genérica do nascimento” (LACAN, 1966/1998,
p-825) relativa ao ser de linguagem, que embota a ideia do trauma como contingéncia, tendo

em vista a incidéncia de elementos estruturais na desarmonia irredutivel do sujeito.

Desse modo, Lacan define a puls@o como um saber que n3o comporta nenhum
conhecimento, ja que estd inscrito em um discurso do qual o sujeito ndo sabe nem o sentido,
nem o texto, nem em que lingua estd escrito. (LACAN, 1966/1998, p.818). Portanto, se o
sujeito subsiste, este € um sujeito que ndo sabe, uma vez que, situando-se a partir do
significante, o que se produz € o isso fala, que nos revela o ponto de ignorincia que enlaga o

campo da puls@o ao campo do sujeito do inconsciente.

Lacan, para tentar elucidar a fun¢do do real na repeticdo do circuito pulsional, toma a
palavra tiqué emprestada de Aristoteles, e a traduz por encontro do real, como o que se repete
por acaso. O real estd entdo para além do retorno da volta, da reprodugdo dos signos, da
rememoragdo agida, isto €, para além de automaron das representacdes. A func¢io da tigué, do
real enquanto encontro faltoso, apresenta-se incialmente na histéria da psicandlise como
trauma. Dessa forma, enquanto trauma, o real é apresentado como o que nele ha de

inassimildvel, possuindo uma aparente origem acidental. E af que se apreende o carater radical
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do conflito entre o principio de prazer e o principio de realidade, posto que o trauma deveria
ser tamponado pela homeostase que guia o aparelho psiquico, se esse fosse orientado apenas
pelo principio do prazer. Contudo, ndo € isso que ocorre, o trauma insiste em se fazer lembrar,
e é nesse ponto que se delineia a dimensdo do além do principio do prazer, pois, como entio
explicar o fato do sonho, tomado como realizador de desejo do sujeito, produzir em repeticao
o trauma? Como resposta a essa pergunta, Lacan afirma: “Concluamos, que o sistema de
realidade, por mais que se desenvolva, deixa prisioneira das redes do principio do prazer uma
parte essencial do que é, no entanto, € muito bem, da ordem do real.” (LACAN, 1964/2008,
p-60).

Para tratar disso, Lacan retoma o sonho que ficou conhecido como “Pai, ndo vés que
estou queimando?”, descrito por Freud na Interpretacdo dos Sonhos (1900). Este sonho de
angustia, que da lugar a uma cena traumética, ao contrario da teoria freudiana que afirmava o
sonho como guardido do sono, acorda aquele que dormia, apresentando-se como um desafio

para Freud.

O sonhador deste sonho era um pai que acabara de perder o filho, e que dormia em
uma sala ao lado de onde este estava sendo velado. Com o clardo e os barulhos provenientes
do quarto do filho, o pai faz um sonho no qual o filho lhe diz esta emblemaética frase: “Pai ndo
vés que estou queimando?”’. Com isso o pai desperta, e, ao fazé-lo, percebe que uma vela

havia caido sobre o corpo do filho, que estava em chamas.

Apesar da interpretacio de Freud de que ainda nesse sonho traumadtico haveria
realizacdo de desejo, o desejo de prolongar a vida de seu filho, pois no sonho o filho aparece
vivo, Lacan usa este sonho para ressaltar outra coisa, que é fugidio em relacdo a qualquer
interpretacdo e que diz respeito ao encontro com o real. Este encontro refere-se a defasagem
entre o que ocorre na vida em vigilia, em que o pai teria, percebendo o clardo, ido acudir o
corpo do filho, e a atividade inconsciente, na qual, ao invés disso, sendo sensivel aos

estimulos externos, o pai faz um sonho.

A partir desse hiato preciso que se dd entre 0 momento em que o sonhador se apropria
do elemento externo para continuar sonhando, e o do despertar, derivado aparentemente deste
mesmo estimulo externo, Lacan interroga: onde estd o sujeito neste instante tdo
imediatamente anterior e tdo afastado do despertar, que é aquele em que se comecou a

sonhar? Ele afirma entdo que antes de que eu ndo me desperte, o modo de presenca desse eu
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sou de antes do despertar estd neste ndo. Este ndo, Lacan explica que ele ndo é expletivo
(LACAN, 1964/2008, p. 61), complementar, ele “¢ antes um excesso na linguagem, excesso
negativizado, elemento dispensavel a comunicagdo, e que por isso mesmo, traduz, indica a

implicagdo, a paradoxal presenca do sujeito na sua fala.” (COSTA-MOURA, 2002, p.71).

Lacan questiona entdo o que € que desperta, e indaga se ndo serd no sonho, outra
realidade - guardando af a ambiguidade de uma realidade que faz despertar do sonho e que €,
ao mesmo tempo, despertada no sonho. Para ele, hd mais realidade nesta frase do sonho, que
como diz, queima, do que no ruido que a primeira vista teria acordado o pai. Isto é, se o pai
acorda, € menos pelo barulho e pelo clardo da realidade do quarto ao lado, do que por isso que
o barulho vem traduzir e representar. O que desperta é essa outra realidade que se realiza no
sonho, essa outra cena inconsciente, € o fracasso do pai frente ao real da morte do filho, € este

algo de inassimilavel.

Assim, o real de que se trata ai ¢ a realidade faltosa que causou a morte do filho, é o
remorso do pai, que ndo estd a altura de sua tarefa. O que a frase faz arder, revelando a
realidade psiquica que ela engendra, é que a acdo que cabe ao pai, por mais urgente que seja, é
de todo modo, tardia demais. Dessa forma, Lacan conclui que o sonho é uma homenagem a
uma realidade sempre faltosa, que ndo pode mais se dar, a ndo ser repetindo-se infinitamente,
jamais atingindo despertar. E acrescenta ainda que s6 um rito, um ato sempre repetido, pode
comemorar esse encontro imemoravel, uma vez que ninguém pode dizer o que seja a morte de

um filho. (LACAN, 1964/2008, p.63).

O lugar do real, que vai do trauma a fantasia - na medida em que a fantasia nunca é
mais do que a tela que dissimula algo de absolutamente primeiro, de determinante na
funcdo da repeti¢do - af estd o que precisamos demarcar agora. Af estd, de resto, o
que, para nds, explica ao mesmo tempo a ambiguidade da func¢do do despertar e da
funcdo do real nesse despertar. O real pode ser representado pelo acidente, pelo
barulhinho, a pouca-realidade, que testemunha que ndo estamos sonhando. Mas, por
outro lado, essa realidade ndo é pouca, pois o que nos desperta € a outra realidade
escondida por trds da falta do que tem lugar de representagdo — é o Trieb, nos diz
Freud. (LACAN, 1964/2008, p.64).

O real deste acidente consiste nisso que se repete por meio de uma realidade em que o
sujeito permanece dormindo, mesmo depois de ter acordado. Ou se preferirmos ainda, uma
realidade em que o sujeito desperta para poder continuar dormindo quanto ao real de seu
desejo. O desejo ai ndo € tanto o de fazer o filho viver em sonho, realizando a fantasia do pai,
mas se presentifica entre o sonho e o despertar, como hidncia, que se realiza através da

repeticdo da perda e da acdo sempre tardia e falha do pai em relagdo ao filho. “Trata-se de um
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sonho de angustia — por fornecer a esta outra realidade, ao real foracluido do simbdlico uma

imagem: ‘perda imajada no ponto mais cruel’.” (COSTA-MOURA, 2002, p. 72).

O sonho, na medida em que € capaz de veicular o real do desejo, repetindo o encontro
faltoso com o mais além da representagdo, sendo apreendido apenas a posteriori como
representacdo, desperta o sujeito. O despertar € o acordar da consciéncia para a representacao
do terrivel acidente que se passou na realidade. S6 depois de despertar € que € possivel voltar
ao autématon das representacdes, fazendo com que o sujeito sé possa se situar em relagdo a
rede de representacdes. Ha neste tropeco entre “aquele que dorme ainda e cujo sonho ndo
conheceremos e aquele que s6 sonhou para nio despertar” (LACAN, 1964/2008, p.63), um
encontro do sujeito com aquilo que € a sua condicdo, isto é, sua divisao.

Despertamos para evitar o encontro com aquilo que nos causa € reencontrar na
realidade a fantasia que vela o choque do real. Escapulimos (...) de nosso lugar na
transmissdo — lugar do sujeito diante do que lhe causa, lugar que é defasagem,

angustia — até que a repeti¢do de uma vela pondo fogo no corpo nos lance no desejo
de que somos feitos (COSTA-MOURA, 2002, p. 74).

Lacan nos adverte que a frase é uma tocha ela mesma, que nos cega uma vez que o
fogo pega no real. Ele afirma ainda que ela é o avesso do que serd quando o sonhador acordar,
ja que o sonho € o avesso da representacdo. O real estd para além do sonho, no que ele
escondeu por tras da falta de representacio. E esse o real que comanda, e que a psicandlise

trata de cernir. (LACAN, 1964/2008, p.65).

Todas as cadeias significantes que compdem o sonho repetem a realidade deste
ponto ndo simbolizdvel, que permanece por baixo. “Umbigo” para onde os sonhos
convergem — e que neste sonho representa-se na morte como limite que sé pode ser
concebido no campo da fala e na linguagem através de repeticdes que desfazem
insistentemente o tecido da cadeia dos significantes (COSTA-MOURA, 2002, p.73).

Além deste sonho, outro exemplo de Freud que Lacan comenta para ilustrar a
repeticdo de algo desprazeroso, € o jogo que ficou conhecido como Fort-da. Ao langar o
carretel para longe de seu berco, o neto de Freud falava Fort, e ao trazé-lo de volta, fazendo-o
reaparecer, dizia Da. Em um primeiro momento, Freud interpreta que o jogo simbolizava a
alterndncia entre a auséncia e a presenca da mae, de modo que o abandono que era sofrido
pela crianca de modo passivo, podia ser vivido ativamente com um outro objeto, trazendo-lhe
algum tipo de satisfagdo prazerosa através da dominacdo. Freud compreendia o jogo como
uma tentativa de simbolizacdo capaz de responder a rentincia pulsional que a perda, ainda que
momentinea, do objeto materno impde a crianga, sendo uma espécie de defesa contra a

angustia.



91

Contudo, em um segundo momento, Freud percebe que muitas vezes o
desaparecimento do objeto ndo era seguido por seu retorno, que seria 0 momento
teoricamente prazeroso da brincadeira, de modo que o que era repetido era justamente o

doloroso abandono da crianca.

Lacan elucida que o jogo simboliza a repeticdo, mas ndo de uma necessidade que
pediria o retorno da mae e que poderia se dar pelo simples grito, mas a repeticdo da auséncia
da mie como causa de uma Spaltung (divisdo) no sujeito. O que o jogo de alternancia
significante visa contornar é aquilo que ndo estd 14 enquanto representado. Portanto, “o jogo
do carretel € a resposta do sujeito aquilo que a auséncia da mae veio criar na fronteira de seu
dominio - a borda do seu bergo - isto é, um fosso, em torno do qual ele nada mais tem a fazer
sendo o jogo do salto” (LACAN, 1964/2008, p.66), e é com esse objeto, o carretel, que a
crianga “salta as fronteiras de seu dominio” (LACAN, 1964/2008, p.66).

Desse modo, o carretel ndo simboliza apenas a perda da mae, reduzindo-a a uma
bolinha, ele é alguma coisa da crianca que se destaca ndo sendo mais bem dela, mesmo que
ainda lhe pertenca, retida pelo fio que ela segura. A hiincia que se torna causa do sujeito €
introduzida pela auséncia do objeto, ndo do outro enquanto aquele que falha, mas do proprio
carretel, que, no jogo, expressa “a automutilacio a partir da qual a ordem da significincia vai
se por em perspectiva.” (LACAN, 1964/2008, p.66). Assim, o carretel se inscreve na série dos
objetos parciais que podem ser cedidos, nomeando o desejo do Outro, que, como vimos,
Lacan chama de objeto a. E através deste objeto, criado a partir de um ato, que o sujeito pode
ser designado.

Se € verdade que o significante € a primeira marca do sujeito, como ndo reconhecer
aqui - sO pelo fato de esse jogo se acompanhar de uma das primeiras apari¢des a
surgirem - que o objeto ao qual essa oposicdo se aplica em ato, o carretel, é ali que

devemos designar o sujeito. A este objeto daremos ulteriormente seu nome de
dlgebra lacaniana — o a mintsculo (LACAN, 1964/2008, p.66-67).

3.4. A dimensao ex-nihil, a criacao do vazio e o problema do mal

Em seu Semindrio 7, Lacan chama atencio para a cisio entre o que Freud atribuiu a
pulsio de morte em Além do Principio do Prazer (1920) e em Mal-estar na Civilizacdo
(1930), isto é, entre a tendéncia ao retorno a um estado anterior de repouso absoluto ou de
equilibrio universal e a faceta destrutiva da pulsdo de morte, valorizando a dltima em

detrimento da primeira. Para ele, a pulsdo de morte, no que comporta uma dimensao histdrica,
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ndo seria redutivel ao sentido energético mais amplo da pulsdo, a saber, o principio de

Nirvana ou de aniquilamento.

Assim, a puls@o como tal, que € ent@o a pulsdo de destrui¢do, deve estar para além da
tendéncia ao retorno ao inanimado, sendo definida como vontade de destruicdo direta, na
medida em que ela pde em causa tudo o que existe e estd referida a uma ordem. E nesse
sentido que “a pulsd@o de morte deve ser situada no &mbito histérico, uma vez que ela se
articula num nivel que s6 € definivel em fungdo da cadeia significante” (LACAN, 1959-

1960/2008, p.253).

Por outro lado, Lacan também afirma que ela pode ser definida como vontade de
recomecar com novos custos, vontade de Outra-coisa, vontade de cria¢do a partir do nada. O
que entra em questdo aqui € a existéncia de algo para além da cadeia significante, de onde ela
possa ser apreendida numa rememoragao fundamental, na medida em que a cadeia histérica é
isolavel, isto é, é registrada na cadeia significante a0 mesmo tempo em que € suspensa a sua
existéncia. Desse modo, Lacan constata:

a nocdo de pulsdo de morte é uma sublimagdo criacionista, ligada a esse elemento
estrutural que faz com que, desde que lidamos com o que quer que seja no mundo
que se apresenta sob a forma da cadeia significante, haja uma certa altura, mas

certamente fora do mundo da natureza, o para além dessa cadeia, o ex-nihilo sobre o
qual ela se funda e se articula como tal. (LACAN, 1959-1960/2008, p.255).

Portanto, essa dimensdo ex-nihilo sustenta em si mais um paradoxo, pois se por um
lado pode ser pensado como o nada primordial, a partir do qual a cadeia significante se
organiza, por outro, é apenas enquanto excluido da cadeia, como resto da operagdo
significante, que essa dimensao irrepresentivel pode se estabelecer. Essa subversdo pudemos
percebé-la no artigo de Freud, A negativa (1925), o qual trabalhamos no primeiro capitulo,
como também estéd presente no que Lacan articula a respeito da alienag@o e separagdo em seu

Semindrio 11: Os quatro conceitos fundamentais da psicandlise (1964).

Se inicialmente, o vivente ¢ alienado ao campo do Outro, tesouro dos significantes, é
apenas quando o Outro vem a faltar em sua significantizacdo que é possivel haver uma
subtracdo, da qual o sujeito pode advir em sua singularidade irrepresentdvel. Assim, Lacan
sustenta que a submissdo do sujeito ao significante se produz em um circulo que néo se fecha
em nada, cuja quadratura é impossivel, na medida em que “o sujeito sé se constitui ao se
subtrair dela e ao descompletd-la essencialmente, por ter, a0 mesmo tempo, que se contar ali e

desempenhar uma funcdo apenas de falta.” (LACAN, 1966/1998, p. 821). Dessa forma, se é
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justamente uma perda que inaugura o sujeito, esta s6 € possivel a partir do empréstimo dos
significantes do Outro, o que consiste em uma dupla operacdo de alienacdo e separacdo. Ja
nos termos de Freud, poderiamos dizer que toda negacdo possui, em si € em sua origem, uma

afirmacao.

Para tratar desta dimensdo ex-nihil, Lacan retoma o exemplo do vaso de Heidegger
(LACAN, 1959-60/2008, p.147). Por um lado, o vaso lhe serve para ilustrar que € a partir da
matéria do barro que o oleiro constitui o vazio que o vaso contém, o qual ndo poderiamos
dizer que estava 14 antes dessa operacdo. Nessa perspectiva, assim como em toda filosofia
antiga de tradic@o aristotélica, nada ¢ feito a partir de nada, e é justamente isso que é omitido
na mitologia criacionista, na qual a criacdo se da a partir do nada. Por outro lado, o oleiro, ao
criar “o vaso em torno desse vazio com sua mao, o cria assim como o criador mitico, ex-

nihilo, a partir do furo.” (LACAN, 1959-60/2008, p.148).

Presente em todas as culturas, a fungdo do vaso estd relacionada, tal como define
Heidegger (apud LACAN, 1959-60/2008, p.147), a uma dupla orientacdo: para cima para
receber algo dos céus, e em relagdo a terra, da qual ele eleva alguma coisa. Por sua estrutura,
0 vaso serve a mitologia criacionista, sendo empregado para nos fazer conceber os mistérios

da criacdo, no limite do religioso e do mistico.

Lacan destaca e distingue no vaso, além do seu emprego de utensilio, sua fungéo
significante. Significantes, como sabemos, sdo constituidos por sua estrutura de oposi¢do, mas
ainda assim, Lacan afirma que eles sdo individualmente modelados pelo homem. Esta
modelagem do significante coincide com a introdugdo no real de uma hidncia, de um furo, isto
é, estaria referida a criacdo de um objeto que, ao invés de evitar a Coisa como significante, é

capaz de representar esse vazio central que € a Coisa.

Segundo Lacan, a fungfo artistica mais primitiva é a do oleiro, pois 0 vaso seria o
elemento mais primordial da indudstria humana; aquele que nos permitiria afirmar a presencga
humana I4 onde o encontramos. Sendo ele o primeiro significante modelado pelo homem, néo
seria significante de nada particularmente.

Esse nada de particular que o caracteriza em sua funcéo significante é justamente,
em sua forma encarnada, aquilo que caracteriza o vaso como tal. E justamente o
vazio que ele cria, introduzindo a prépria perspectiva de preenché-lo. O vazio e o

pleno sdo introduzidos pelo vaso num mundo, que por si mesmo, ndo conhece
semelhante. (LACAN, 1959-60/2008, p.147).
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A introducio desse significante modelado que é o vaso materializa a no¢do de criacdo
ex-nihil e sua relagdo com a Coisa. A nocdo de criacdo traz consigo as ideias de criatura e de
criador, o que une o tema da sublimag@o ao da ética e do problema moral. Lacan nos faz
pensar que, assim como o vaso que ¢é criado a partir do nada sé poderia estar pleno, na medida
em que em sua esséncia ele for vazio, do mesmo modo, a fala sé pode estar plena, por suas
propriedades significantes que esvaziam a significagdo. Quanto ao problema moral,
comparando a criagdo mitica a criacdo do vaso em sua fun¢do significante, Lacan relembra
um trecho da Biblia em que Deus contempla sua cria¢@o, afirmando que esta estava boa, de
maneira andloga ao oleiro que, apds ter feito o vaso, diz que este estd belo. Do lado da obra,
do lado de fora, estd o bom e o belo, que velam ao mesmo tempo em que fazem vislumbrar o

acesso ao gozo da Coisa.

Com o pote de mostarda, em seu Semindrio 16, Lacan retoma essa dialética, afirmando
que o proprio pote € a significacio do que ele modela. Vejamos. O pote aparece marcado em
sua superficie por significantes, como pote de mostarda, por exemplo, no entanto, € essencial
para que nos refiramos a ele como pote de mostarda, que ele esteja vazio, posto que, sendo,
caso estivesse cheio, tenderiamos a nos referir a seu conteudo diretamente. Assim, a
significagdo do pote estd no exterior, e no interior estio as substdncias, as matérias, 0s
significantes.

A significagdo produzida serve de engodo para encobrir o que acontece com a
linguagem, na medida em que, por sua esséncia, ela ndo significa nada (idem, p.87).
A significacdo, o valor de utensilio do pote, bem como tudo o que a industria
humana fabrica sob suas formas primadrias, € feita para mascarar o que acontece com
os verdadeiros efeitos de estrutura, os furos, assim como a imagem antropomorfica
mascara a funcdo dos orificios do corpo (idem, p.92). Pois bem, se a significacdo
busca preencher os furos, tampona-los, ela ndo pode estar do lado da obra de arte.

Afinal, na perspectiva lacaniana, aquilo que garante a “vida eterna” do pote, sua
dignidade de Coisa, € o furo. (LUCERO & VORCARO, 2013, p.35).

Esta expressdao “dignidade da Coisa” nos remete a formulacdo de Lacan acerca do
conceito de sublimacgdo, a qual abordaremos a frente. Antes disso, contudo, retomaremos
algumas indicacdes de Freud a respeito do tema. Quanto a sublima¢do, Freud em seus Trés
Ensaios sobre a Sexualidade (1905) a define como um modo de satisfacdo direta da pulsao,
obtida a partir da mudanga de seu alvo, diga-se, sexual. Lacan nos aponta como a contradi¢io
de termos parece estar de saida evidente, uma vez que € inevitdvel percebermos o contra
senso que € pensarmos uma satisfacio direta alcancada através da transformacdo de seu
objetivo. Essa formulacdo levanta ainda questdes mais fundamentais como a de saber o que

podemos entender por satisfacdo direta, ou o que seria um alvo ndo-sexual da pulsdo.
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Quanto a esses questionamentos que pretendemos desenvolver, podemos apontar
inicialmente que, para ndo cairmos em uma busca pelo objeto primeiro ou por um objeto
adequado a pulsdo, a distin¢do entre satisfacdo direta e indireta tende a ser esvaziada. Nesse
mesmo sentido, considerando que a pulsdo se satisfaz com objetos muito varidveis, e que o
conceito de pulsdo € por definicdo ligado a distribui¢do de prazer no corpo, podemos afirmar
que a satisfacdo pulsional ndo pode ser pensada de maneira desarticulada em relagdo a

sexualidade.

Portanto, retornando a definicio de Freud, nesse primeiro momento, a sublimacio
pareceria estar paradoxalmente relacionada tanto a satisfacdo da pulsdo sexual como também
a defesa contra o sexual, uma vez que haveria uma exigéncia de inibicdo de seu objetivo. A
especificidade da sublimagdo é demarcada em Freud por seus efeitos sociais, sendo uma
espécie de formacdo de reacdo que levaria a satisfagdbes com objetos valorizados
culturalmente ou de utilidade puiblica. Para Lacan, o pensamento freudiano neste ponto teria
se resolvido por uma posic¢éo facil, que reside em uma conciliago entre o sujeito e o coletivo,
isto €, entre as exigéncias pulsionais e a rentncia destas, exigida pelo pacto social. Neste
momento da obra freudiana o conflito pulsional ainda residia nesta dicotomia entre sujeito e
social. Isto serd dialetizado com a postulagdo da pulsdo de morte em 1920 e da instincia do
supereu tal como em 1923, que despertam a dimensdo do que Lacan nomeia de gozo,

lancando luz sobre isso que se satisfaz também na rentncia pulsional.

De todo modo, nessa equag@o haveria de um lado a possibilidade de satisfacdo
pulsional do sujeito, e por outro, a producdo de objetos com valor social. A questdo do
reconhecimento social supde na sublimagdo, atribuida & belas-artes, por exemplo, um
elemento de solucdo de problemas, que traz a reboque o problema ético. O coletivo
encontraria satisfacio justamente onde o sujeito teria que trocar seu alvo diretamente sexual,
que podemos entender aqui como sendo ligado as zonas erdgenas do corpo, por outros,

socialmente valorizados.

Para Freud, a satisfacdo que o artista é capaz de provocar com sua obra diz respeito ao
fato de, através da técnica, ele ser capaz de dar forma estética as fantasias, em rela¢do as quais
os neurdticos sentiriam repulsa e vergonha. Assim, disfarcando as fantasias, seria possivel
realizd-las proporcionando prazer. Em Escritores criativos e devaneio (1908/1996), Freud

afirma que “talvez até grande parte desse efeito seja devida a possibilidade que o escritor nos
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oferece de, dali em diante, nos deleitarmos com nossos proprios devaneios, sem

autoacusagdes ou vergonha.” (FREUD, 1908/1976, p.143).

Os sentimentos de asco, moral e vergonha seriam os formadores de ‘“‘carater”, os
diques através dos quais as pulsdes sexuais ganhariam novos destinos. Lacan ressalta que esse
traco de cardter, adquirido pela regulagdo social e pela instancia psiquica do supereu, ¢ um
sistema de defesas contra o sexual, apesar de se alimentar e se satisfazer através dele. Assim,
com a no¢do de formacdo reativa, Freud faz intervir uma contradi¢do em sua prdpria
formulagc@o de sublimacdo, pois “o que se propde desse modo como construgdo oposta a
tendéncia instintual ndo pode absolutamente ser reduzido a uma satisfacdo direta (...)”

(LACAN, 1959-1960/2008, p.118)

O paradoxo da sublimacdo consistiria, portanto, na questdo da mudanga do alvo
sexual, pois, se o alvo ndo fosse mais sexual, a libido seria, entdo, dessexualizada? Temos ai o
primeiro problema apontado por Lacan no que diz respeito ao conceito freudiano de
sublimacdo. Para Lacan, a sublimag@o ndo se exerce necessariamente no sentido do sublime.
A mudanca de alvo “ndo faz desaparecer forcosamente, bem longe disso, o objeto sexual - o
objeto sexual, ressaltado como tal, pode vir a luz na sublimagdo.” (LACAN, 1959-60/2008,
p-194).

Nesse sentido, Lacan questiona como distinguir a sublimag@o de outros modos de
satisfacdo pulsional, uma vez que a libido continua a se satisfazer com os objetos, estando
referida a sexualidade. A respeito disso, temos algumas indicagdes feitas por Freud em
Introducdo ao Narcisismo (1914) que nos auxiliam neste ponto. Nesse artigo, Freud distingue
sublimacdo da idealizacdio do objeto, na medida em que na formacdo do ideal haveria
identificacdo do sujeito com o objeto, o que ji nos deixa indicado que na sublimacdo se
trataria de outra Coisa. Além disso, Freud também diferencia a sublimagdo do retorno do
recalcado. A funcfo significante € essencial para fazermos essa distingdo, pois podemos
pensar a via sublimatdria como uma possibilidade de satisfagdo da pulsdo, sem a substituicdo
significante, tal como ocorre no sintoma. Portanto, é nesse sentido que Freud ressalta que na
sublimacio se trata de uma mudanca de alvo, e ndo de objeto, uma vez que o que estd em jogo

na sublimagdo é das Ding.

Ainda quanto ao alvo da pulsdo, em Conferéncias Introdutérias sobre Psicandlise

(FREUD, 1916/1996, p.348), Freud traz a metafora dos vasos comunicantes para nos falar da
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plasticidade das pulsdes e da capacidade de compensacdo de uma pulsdo por outra. Contudo,
ele se depara com um limite: nem toda sublimag@o é possivel. Freud delimita nas fontes das
pulsdes um ponto irredutivel, pois apesar da &nfase nas modalidades pulsionais variarem entre
os sujeitos, elas impdem certa quota de satisfagfo, isto €, certo nivel de fixacgao.
Serd que é uma perspectiva cor-de-rosa, e sujeita ao otimismo pastoral, que essas
zonas erégenas, esses pontos de fixacdo fundamentais nos abrem? Serd isto uma via
sujeita a liberacéo?- ou a mais severa serviddo? Essas zonas erdgenas, que se pode
bem considerar, até a mais ampla explicacdo do pensamento de Freud, como
genéricas e que se limitam a pontos eleitos a pontos de hidncia, a um nimero

limitado de bocas na superficie do corpo, sd@o os pontos de onde Eros terd de extrair
sua fonte. (LACAN, 1959-1960/2008, p.116)

Por outro lado, Freud nos mostra a abertura quase infinddvel das possibilidades de
substitui¢des que podem ser feitas, na outra extremidade, no nivel dos objetos - ja que é o que
ha de mais varidvel na pulsdo. Contudo, essa mudanca de alvo, ndo € sem se pagar um preco,
que, como nos diz Lacan, se paga em gozo, com uma libra de carne.

Comer o livro, é justamente ai que sentimos de perto o que Freud quer dizer quando
fala de sublimag@o como de uma mudanga, ndo de objeto, mas de alvo. Isso ndo se
vé imediatamente. A fome em questdo, a fome sublimada, cai no intervalo entre os
dois, pois ndo € o livro que nos preenche o estdmago. Quando comi o livro, nem por
isso tornei-me livro, ndo mais do que o livro ndo se tornou carne. O livro se torna-
me, se assim posso dizer. Mas para que essa opera¢do possa produzir-se - e ela se
produz todos os dias -, € bem preciso que eu pague alguma coisa. A diferenca, Freud
a pesa num canto do Mal-estar na civilizagdo. Sublimem tudo o que quiserem, é

preciso pagar com alguma coisa. Essa alguma coisa se chama gozo. Essa operacgdo
mistica, pago-a com uma libra de carne (LACAN, 1959-60/2008, p.376).

Portanto, a questdo da sublimacgdo se coloca no impasse entre sua plasticidade e seus
limites e, desse modo, ndo € possivel tratar da sublimacdo sem nos referirmos ao objeto. Ao
salientar no objeto, tanto em das Ding como no objeto a, sua dimensdo negativa de cavo, isto
é, aquilo que lhe falta, Lacan faz com que o estatuto do objeto ganhe toda a relevincia na sua
perspectiva a respeito da sublimacdo. Além disso, a transformacdo que ele opera na nogdo de
alvo, que, como vimos, passa a compreender o proprio circuito da pulsdo em torno do objeto,
enseja que ele faga “dessa defini¢do da sublimag¢do em Freud a natureza prépria da pulsdo.”

(LUCERO & VORCARO, 2013, p.29).

Lacan afirma que entre o objeto, estruturado pela relagdo narcisica, e das Ding, (e aqui
podemos pensar também o objeto a), hd uma distin¢do, e que € justamente na vertente dessa
diferenca, que se situa a sublimagdo. “A sublimag@o, que confere ao Trieb uma satisfacio

diferente de seu alvo- sempre definido como seu alvo natural-, € precisamente o que revela a
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natureza prépria ao Trieb uma vez que ele ndo € puramente o instinto, mas que tem relagio

com das Ding como tal (...)” (LACAN, 1959-60/2008, p.137).

Desse modo, Lacan restaura o conceito freudiano de sublimacdo, sobre a seguinte
férmula: a de elevar um objeto a dignidade de Coisa. Contudo, para que o objeto se torne
assim disponivel é preciso que algo tenha ocorrido em relacdo ao desejo, isto €, que ndo va
mais no sentido de uma substituicio metonimica do objeto, mas de uma mudanga no préprio
tratamento deste. Se a Coisa € o que do real padece de significante, sua estrutura fundamental
¢ de que ela pode ser representada por Outra coisa. A Coisa, por ser uma unidade velada,
obriga-nos a contornd-la para concebé-la. E nessa borda, na relagio do homem com o

significante, que € possivel criar um objeto que represente a Coisa.

Dessa forma, para além da sublimacido pensada a partir da relacdo narcisica com o
objeto, isto é, como um campo de descanso, pelo qual seria possivel engodar-se a respeito de
das Ding, colonizando-a de forma prazerosa com formagdes imagindrias e significacdes,
Lacan pensa a satisfagdo da puls@o na apreciagao artistica mais do lado do gozo. A dimensao
coletiva, presente na repercussao do objeto de arte, revela que essa satisfacdo depende de um
contexto, e é nesse sentido que Lacan reafirma que toda obra de arte € historicamente datada.
Contudo, ndo sem a devida delicadeza que ele trata do tema. Em suas palavras:

Evidentemente a nocdo de historicidade ndo poderia ser aqui empregada sem a mais
extrema prudéncia. O termo de histdria da arte é o que hd de mais capcioso. Cada
emergéncia desse modo de operar consiste sempre em derrubar a operagdo ilusdria
para tornar a voltar para a finalidade primeira que € a de projetar uma realidade que
ndo é absolutamente a do objeto representado. Na histéria da arte, pelo contrrio,
pela propria necessidade que a suporta, hd unicamente subestrutura. A relacido do
artista com o tempo no qual ele se manifesta é sempre contraditéria. E sempre contra
as normas reinantes, normas politicas, por exemplo, ou até mesmo esquemas de

pensamento, é sempre contra a corrente que a arte tenta operar novamente seu
milagre (LACAN, 1959-60/2008, p.172).

Para Lacan, o reconhecimento social da obra ndo advém da identificacdo com as
fantasias do artista, mas ao contrario, justamente com o que faz enigma em seu trabalho. Esse
ponto de captura causa sensagdes que muitas vezes nido sdo prazerosas, mas que guardam
relacdes com os prazeres preliminares, a parcialidade das pulsdes e com o gozo. Isto que na
obra de arte permanece estranho (Unheimlich) remete ndo s6 a das Ding e ao objeto a, como
também estd relacionado a angustia. Esta tltima emerge na medida em que a presenga de um
objeto preenche o lugar da falta que causa o desejo. Sobre isso Lucero e Vorcaro (2013)

afirmam:
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Na sublimagdo, a apresentagdo de um objeto ndo apreensivel pela cadeia significante
presentifica a falta de das Ding, o real inapreensivel pelos recursos simbdlicos
disponiveis ao sujeito. O objeto da arte preserva um vazio que resiste a simboliza¢do
e a experiéncia de encontro com esse objeto € semelhante ao que Freud descreveu
como estranho: a sensacdo de que hd algo de obscuro, hd algo de muito familiar no
sujeito refletido no objeto (LUCERO & VORCARO, 2013, p.32).

Portanto, na sublimacdo ndo se trata da identificacdo do sujeito com o objeto, e sim
daquilo que rompe e abala as identificacdes do sujeito, pois a obra de arte evidenciaria um
objeto que diz respeito ao que resta do sujeito para além ou aquém da unidade imagindria do
eu. Lacan, ao tratar da imagem sublime de Antigona, afirma que saimos da ordem do
imagindrio “por intermédio de uma imagem entre outras” (LACAN, 1959-60/2008, p.295).
Isto é, haveria uma dimensdo da estética e do belo, que seria capaz de fragmentar o
imagindrio e o simbdlico, fazendo obsticulo a boa forma da unidade da imagem e das ideias.

Se ndo houvesse a psicandlise, saberiamos disso pelo fato de existirem momento de
aparecimento do objeto que nos jogam numa dimensao totalmente diversa, que se da
na experiéncia e merece ser destacada como primitiva experiéncia. Trata-se da
dimenséo do estranho.

Este ndo pode ser apreendido, de modo algum (...). Diante deste novo, o sujeito

literalmente vacila e tudo € questionado na chamada relagcdo primordial do sujeito
com qualquer efeito de conhecimento (LACAN, 1962-1963/2005, p.70-71).

Para nos fazer sensiveis a essa distin¢do entre a fixacdo em um objeto imagindrio que

leva a uma satisfacdo da pulsdo e a revelagc@o da Coisa para além do objeto, Lacan nos dé o

exemplo do objeto de cole¢do, mais especificamente a de Jacques Prévert, que colecionava

caixas de fosforos. Estas caixas eram encaixadas umas nas outras, sem que se percebesse ao

certo onde era feita essa unido, ao longo de um circuito que passeava por toda a parede de sua

casa. Dessa forma, revelava-se o vazio de sua cavidade, em cuja amplitude ventral Lacan

reconhece um poder copulatério. O efeito causado pela multiplicidade imponente destas

caixas, e por suas formas de gaveta as quais guardavam e expunham o vazio, era de que a

caixa de fésforo ndo fosse ai um objeto qualquer, mas uma Coisa, encarnando uma das mais
inocentes formas da sublimacao.

Em outros termos, esse arranjo manifestava que uma caixa de fésforos nao é

simplesmente algo com uma certa utilidade, que ndo é nem mesmo um tipo, no

sentido platoniano, a caixa de fésforo abstrata, que a caixa de fésforo sozinha € uma

coisa com sua coeréncia de ser. O cardter completamente gratuito, proliferante e

supérfluo, quase absurdo, dessa coleg¢@o visava, com efeito, sua coisidade de caixa

de fésforos. O colecionador encontrava assim sua razdo nesse modo de apreensdo

que incidia menos na caixa de fésforos do que nessa Coisa que subsiste na caixa de
fosforos (LACAN, 1959-60/2008, p.140).

Assim, o que esse ajuntamento inesperado produz, portanto, tem a ver com o fato de

que ao perder sua funcdo de uso, compartilhada socialmente, a caixa de fosforo pode ser
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Outra-Coisa, adquirindo uma nova dignidade. Ao revelar o que subsiste no objeto para além
do objeto, para além de sua utilidade, o objeto revela a Coisa. Dessa forma, mais uma
especificidade do objeto da sublimacio diz respeito ao fato de que:
(...) ndo basta apenas expor o vazio, o furo, é preciso fazer isso a partir de novas
construgdes simbdlicas que escapem a significacdo comum. Donde o vaso, ou o pote
de mostarda, ndo serem, a principio, produtos da atividade sublimatdria, a ndo ser

que adquiram um novo lugar na estante de um colecionador, por exemplo
(LUCERO & VORCARO, 2013, p.34).

Outro exemplo de sublimacdo que Lacan nos oferece é o do amor cortés. Diante do
paradoxo que Lacan reconhece entre a profunda heresia que domina a Europa a partir do final
do século XI e o aparecimento do estilo de vida do amor cortés, Lacan afirma que nada
poderia justificar satisfatoriamente o sucesso dessa moda, nao fosse a relagdao que esta guarda
com a Coisa. “O que nos interessa do ponto de vista da estrutura é que uma atividade de
criacdo poética possa ter exercido uma influéncia determinante - secundariamente em seus
prolongamentos histdricos - nos costumes” (LACAN, 1959-60/2008, p.185). O amor cortes,
de fato, ditou determinadas formas de relacdes sociais, para além das relacdes amorosas,
como, por exemplo, o galanteio e a polidez. Se essa epidemia social constitui para Lacan, um

enigma histdrico, ele a explica como uma obra da sublimacao.

A mulher aparece nesse tipo de literatura desprovida de todas as suas virtudes e
qualidades singulares, de modo que todos os trovadores parecem louvar uma sé pessoa, a
Dama. Esta dltima, em sua beleza absoluta, é aquela que, esvaziada de qualquer substancia
real, advém como impessoal e indiferente, a ponto de ser quase cruel. Assim, é através da
relacdo de inacessibilidade do desejo em relagdo ao objeto, que o objeto feminino é
introduzido, ocupando dessa forma o lugar de das Ding. A existéncia de um objeto capaz de
fazer aparecer o vazio impossivel de ser preenchido, tal como ocorre na sublimacéo, serve
para ilustrar, como nenhum outro,*(...) que aquilo que o homem demanda, em relagdo ao qual
nada pode fazer sendo demandar, é ser privado de alguma coisa de real” (LACAN, 1959-

60/2008, p.186).

Segundo essa logica, o poeta trovador imagina todas as provas que poderia realizar
para atingir o objeto de seu desejo, sem, contudo, nunca chegar a alcanca-lo, sendo, entéo,
marcado pela privagdo. Assim, apesar de muitas situacdes e temas se repetirem nesse tipo de
poesia de forma um tanto artificial, Lacan recobra que essas mulheres, objetos do amor cortés,
eram de carne e 0sso e ndo miticas. O enigma do objeto feminino na atividade sublimatdria do

amor cortés estd ai: este aparece como um objeto idealizado e sexualizado ao mesmo tempo.
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Como vimos, com Lacan, a mudanca do objeto na sublimag¢@o ndo impede que o objeto sexual
apareca como tal. Pelo contrario, Lacan afirma que “nunca se fala tanto nos termos mais crus
do amor do que quando a pessoa € transformada numa fung@o simbdlica” (LACAN, 1959-
60/2008, p.186), e também que “o amor cortés (...) € uma homenagem prestada pela poesia a

seu principio, isto é, ao desejo sexual” (LACAN, 1968-1969/2008, p. 225).

Entretanto, quanto a idealizag¢do do objeto feminino no amor cortés, Lacan revela que
“a ilusdo, ela mesma, de algum modo transcende a si mesma, se destrdi, mostrando que ela 14
ndo estd sendo enquanto significante” (LACAN, 1959-60/2008, p.170). Ele nos aponta ainda
que, se segundo Freud o amor s6 € acessivel pela via do narcisismo, isto é, pela compensacao
do amor de si pelo amor do objeto amado, o amor cortés seria uma tentativa de ultrapassar
isso (LACAN, 1968-1969/2008, p.225). Assim, como a superestima do objeto amado diz
respeito a uma projecdo narcisica do sujeito, esta idealizacdo romantica, por encobrir das

Ding, s6 pode ser concebida pela visada sublimatdria, se dissolvida ao final.

E nesse sentido que Lacan afirma que a fungio do belo é completamente distinta da do
belo ideal. Apesar da primeira introduzir a segunda, a funcdo do belo como tal seria a de
fazer uma passagem para o limite, para a zona estabelecida como sendo a do gozo. Nos
tempos de Kant, o que se apresentava como o limite do belo, enquanto ideal, era a forma
humana, porque ela teria sido a forma divina. “Ela € o envoltério de todas as fantasias
possiveis do desejo humano. As flores do desejo estdo contidas nesse vaso do qual tentamos
fixar as paredes” (LACAN, 1959-60/2008, p.349). A forma humana seria a “miragem
central” (LACAN, 1959-60/2008, p.349), que, a0 mesmo tempo em que, aponta, engoda
quanto ao lugar do desejo, uma vez que este é fundamentalmente desejo de nada e tem relagio
com a falta-a-ser do sujeito. E em fungdo do narcisismo que a imagem corporal é estabelecida

como tal, representando “a relacdo do homem com sua segunda morte, o significante de seu

desejo, seu desejo visivel”. (LACAN, 1959-60/2008, p.349).

E apenas a partir da apreensdo do belo na pontualidade da transi¢io da vida 2 morte
que podemos tentar restituir o belo ideal, ou seja, a fungdo que pode af adquirir, num
dado momento, o que a nds se apresenta como a forma ideal do belo €, no primeiro
plano, a famosa forma humana. (LACAN, 1959-60/2008, p.348).

Contudo, a forma humana e a divina enquanto objetos privilegiados foram
relativamente abandonados, uma vez que se percebeu que qualquer objeto poderia servir de
significante “pelo qual vem vibrar esse reflexo, essa miragem, esse brilho mais ou menos

insustentavel, que se chama o belo.” (LACAN, 1959-60/2008, p.349). O belo, no que ele
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tange o limite da boa forma e, portanto, de uma “segunda morte” (LACAN, 1959-60/2008,
p-349), esta em fungdo de uma relagdo temporal. Como exemplo da expressdo dessa relagao,
Lacan nos aponta a representacdo da natureza-morta, a qual, nas suas palavras, mostra-nos ao

mesmo tempo em que esconde o que nela ameaga (LACAN, 1959-60/2008, p.349).

Para Lacan, a arte ndo serve para representar a Coisa, jd que esta é irrepresentdvel. O
mimetismo e a representacdo interessam apenas na medida em que podem extrair do objeto
um sentido novo, de modo que ‘“‘o objeto € instaurado numa certa relacdo com a Coisa que é
feita simultaneamente para cingir, para presentificar e para ausentificar” (LACAN, 1959-
60/2008, p.176). Dessa forma, o objeto representado estd mais relacionado ao vazio da Coisa,
do que ao objeto natural que representa. Nesse sentido, Paul Cézanne (1839-1906) pinta
macds, mais para presentifici-las do que para imita-las, ou melhor, sua maneira mais
impressionante de imitd-las é aquela que é mais orientada para a presentificacdo do objeto.

Porém, quanto mais o objeto é presentificado enquanto imitado, mais abre-nos ele
essa dimensd@o onde a ilusdo se quebra e visa outra coisa. Cada qual sabe que hd urn
mistério na maneira que tern Cezanne de pintar magas, pois a relagdo com o real, tal
como nesse momento se renova na arte, faz entdo surgir o objeto de uma maneira
que ¢é lustral, que constitui uma renovacdo de sua dignidade, por onde essas

insercdes imagindrias, digamos assim, sdo datizadas de uma nova maneira.
(LACAN, 1959-60/2008, p.172).

Quanto as botinas abandonadas, pintadas por Van Gohg, Lacan também ressalta o
carater de ultrapassamento e de transposicdo que a dimensdo temporal e a presentificacdo do
objeto comportam. Contudo, ao contrario da natureza-morta, o quadro de Van Gohg evoca,
segundo Lacan, algo como um principio de geracio espontinea, como se brotassem do nada.
As botinas ndo seriam ai significante da marcha, do cansago, ou da paixdo, elas seriam
significante da presen¢a de uma auséncia, que, por mais muda que seja, fala (LACAN, 1959-
60/2008, p.348). Novamente nio se trata ai de imitacdo, mas de uma manifestagdo visivel do

belo, que se realiza por sua relagdo temporal.

J4 no ambito do Semindrio 16, quando Lacan retoma brevemente o tema da
sublimacgdo, ainda a fim de ilustrar a sensacdo estranha causada pelo modo de apresentacio do
objeto, ele analisa a gravura de Munch chamada O Grito. Ele traz a reflexdo de que a
paisagem calma ao fundo, no qual duas pessoas caminham sem nem mesmo olhar para tras,
confere ainda maior valor expressivo a esse grito. O essencial deste quadro residiria para ele,
no fato de que “da boca retorcida do ser feminino em primeiro plano que representa esse grito,

ndo saia nada sendo siléncio absoluto. E no préprio siléncio que se centra esse grito, que surge
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a presenga do ser mais proximo, do ser esperado, ainda mais que ele ja estd sempre presente

(...)” (LACAN, 1968-1969/2008, p. 219).

Este proximo ao qual Lacan se refere ndo € o Outro barrado, que se estrutura como
uma linguagem, e se constitui como um “terreno do qual se limpou o gozo” (LACAN, 1968-
1969/2008, p. 220). O préximo € antes, segundo ele, a iminéncia intolerdvel do gozo. Freud
introduz das Ding através da funcdo do Nebenmensch, do homem que é o mais proximo, ao
qual nos textos evangélicos nos ¢ dito que precisamos amd-lo como a ndés mesmos. O que
Freud encontra como resposta a pergunta do que seria esse fora do eu, que seria ao sujeito o
mais préximo, € o grito, pois ndo hd préximo no sentido de semelhante, a ndo ser por esse
vazio. O grito seria esse algo absolutamente primério e estranho, essa exterioridade radical
que faz com sejamos obrigados a reconhecer que aquilo que nos é mais intimo estd do lado de
fora. Dessa forma, o grito ndo precisa soar para ser um grito. Se Lacan afirma que a verdade
fala, por ser articulada, ndo ¢ isso que grita, de forma muda, “aquele que € sofrimento, por ser

essa verdade” (LACAN, 1968-1969/2008, p.24).

Nesse nivel, o que pode, no Outro, responder ao sujeito? Nada sendo aquilo que
produz sua consisténcia e sua ingénua confianca em que ele é como eu. Trata-se, em
outras palavras, do que € seu verdadeiro esteio — sua fabricacdo como objeto a. Nado
hd nada diante do sujeito sendo ele, o um-a-mais entre tantos outros, e que de modo
algum pode responder ao grito da verdade, mas que €, muito precisamente, seu
equivalente — o ndo-gozo, a miséria, o desamparo e a solidao. Tal € a contrapartida
do a, desse mais-de-gozar que constituiu a coeréncia do sujeito enquanto eu
(LACAN, 1968-1969/2008, p.25).

Portanto, é nesse sentido que Lacan afirma que “é evidentemente por o verdadeiro nao
ser muito bonito de se ver, que o belo €, se ndo seu esplendor, pelo menos sua cobertura.
(LACAN, 1959-60/2008, p.260). Lacan localiza no fendmeno estético, no que este carrega a
experiéncia do belo, a verdadeira barreira que detém o sujeito diante do campo inomindvel do
desejo radical e da destrui¢do absoluta para além da putrefagdo. O brilho resplandecente do
belo a0 mesmo tempo em que nos detém, nos indica onde se encontra este campo, sendo por
isso, tido por Lacan como o esplendor da verdade. A vista disso, Lacan afirma ainda que no
que tange a experiéncia moral, o belo estd mais perto do mal do que do bem, pois, como ja
afirmamos, “Faz muito tempo disseram - o melhor € o inimigo do bem.” (LACAN, 1959-
60/2008, p.260). Se por um lado, o melhor pode assinalar um gozo desenfreado que busca
sempre mais, por outro, quem se contenta com o bem, ndo ha de alcangar o melhor para o qual

a via do desejo trilha seu caminho.
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Dessa forma, se no segundo capitulo do presente trabalho vimos como o Bem ¢ aliado
ao gozo, neste terceiro capitulo, pudemos constatar como o Belo cumpre também sua funcdo
de fronteira, velando e revelando o vazio que a obra de arte cria, sendo ao mesmo tempo
defesa e passagem para esse campo. A sublimacdo é algo que se faz em relacdo as pulsdes, e,
sendo as pulsdes tributdrias do horizonte da sexualidade, constatamos que a sublimacio
comporta uma satisfagdo da ordem do gozo sexual. Este gozo sexual s6 pode ser explicado
pelo que Lacan chama de anatomia de vacuolo, o qual o objeto a vem demarcar. Lacan afirma
assim, que o objeto a “é o que faz cocegas por dentro em das Ding”, sendo este 0 mérito

essencial do que chamamos de obra de arte (LACAN, 1968-1969/2008, p. 227).

Assim, posto que € possivel significar de diversas maneiras o vazio, preenchendo-o com
diferentes matérias e dando-lhe inimeras formas, € em torno do beneficio e do maleficio da
obra que se cristalizou a crise da questdao moral. Do exemplo do vaso, citado anteriormente,

Lacan encontra uma triparti¢do de fontes quanto ao problema do mal.

Em sua busca pelas fontes do mal em relacdo ao criacionismo, a primeira que Lacan
indica, seria a obra. Toda obra seria nociva e sé engendraria as consequéncias que ela mesma
comporta, tanto de negativo quanto de positivo. Essa posi¢do seria expressa no taoismo, que

quase ndo permite o uso do vaso, ja que este seria fonte de contradi¢des dialéticas.

A segunda seria a matéria, tal como a encontramos na teoria ou teologia catara, a qual
representou uma crise profunda na evolu¢do do pensamento do homem do Ocidente. O
catarismo buscou responder a questio, que se colocou em determinado momento na Europa,
sobre o que ndo estava indo bem na criacdo. Por ser um movimento religioso e mistico,
considerado herege, a Igreja Catdlica suprimiu quase todos os vestigios histdricos do processo
na Inquisicdo. Sobre essa ideologia, Lacan esclarece:

Acredito que seus costumes fossem de uma pureza excepcional, ja que no fundo lhes
era preciso abster-se de qualquer ato que pudesse de alguma maneira, favorecer a
perpetuacdo desse mundo, em sua esséncia execrdvel e mau. A prdtica da perfeicdo
consistia essencialmente, portanto, em visar atingir a morte no mais avangado estado
de desprendimento, sinal de reintegracdo num mundo adamico caracterizado pela
pureza e a luz, o mundo verdadeiro, do bom Criador original, cuja cria¢do fora
contaminada pela interven¢do do mau Criador, do Demiurgo, que nele introduziu

esse elemento medonho, a geracdo, e igualmente a putrefacdo, isto €, a
transformagdo (LACAN, 1959-60/2008, p. 151).

Essa perspectiva estd de acordo com o pensamento aristotélico, através do qual a
transformag@o da matéria em outra matéria daria lugar a perpetuidade da matéria como o

lugar do mal. E com base nesse pensamento que a ascese busca se afastar da matéria como
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forma de salvagdo. Entretanto, a questdo ndo se fecha, e permaneceu aberta e central para todo

0 pensamento que se construiu historicamente em torno do problema do mal.

Dessa forma, o mal pode estar ndo s6 nas obras e nas matérias, mas também na Coisa,
posto que ela ndo € o significado da obra, nem tampouco sua matéria. A Coisa, em termos
criacionistas do problema do mal, € o que mantém a presengca do humano, na medida em que
o define justamente pelo o que lhe escapa e pelo o que o apresenta como tal. Isto é, ambos, a
Coisa e o sujeito, sdo definidos pelo o que do real padece do significante.

Evidentemente, todos os tipos de armadilhas e de fascina¢des se oferecem ao
pensamento de vocés, como a questdo de saber se 0 homem como dizem- como se
fosse tdo simples definir o homem-, € no fundo bom ou mau. Mas nao se trata disso,
trata-se do conjunto. Trata-se do fato de o homem modelar esse significante e
introduzi-lo no mundo - em Outros termos, de saber o que faz modelando o
significante a imagem da Coisa, enquanto que esta se caracteriza pelo fato de que

nos € impossivel imagindmo-la para, nés. E ai que se situa o problema da
sublimag@o. (LACAN, 1959-60/2008, p. 152).

2

E aqui que o problema da sublimacio encontra o problema do mal. Podemos pensar
que o ponto de convergéncia é que, ndo havendo significante que signifique o sujeito por
completo, essa hiancia engendra um corte que lancga o sujeito no campo da criagdo: a criagdo
do vazio. E preciso que a partir de entdo o sujeito modele os significantes aos moldes de seu
préprio vazio, para que possa criar Outras Coisas. Assim, a sublima¢do mantém a centralidade
do vazio da Coisa, ao criar e colocar um objeto em seu lugar, representando-a. E nesse sentido
que Safatle (2006, p.281) afirma que “a sublimagdo é um movimento que transforma o

impossivel a escrever em uma espécie de escritura do impossivel”.

Portanto, se esse vazio € negativo, no sentido da légica, isto é, diz respeito aquilo que
ndo tem relevo aparente, mas que marca pelo que retira e escarifica, pelo seu valor de
subtracdo, o fato de precisar ser criado, a exigéncia feita a cada vez ao sujeito quanto a isso,
lhe confere uma presenca positiva. Este vazio que precisa ser constituido e em torno do qual
a criagdo se dd, ao mesmo tempo em que o cria, nos interessa por sua fungao real de ser abrigo
do desejo, que lhe € tributdrio. Desse modo, ndo s6 o vazio ndo estava 14, precisando ser
criado, como também, para que possa mobilizar o desejo, € preciso que ele inclua a dimenséo

de um ato, uma vez que o vazio nio se cria sozinho do nada, ele cria o nada.

Ao longo dos trés capitulos trabalhamos muitas referéncias de Lacan através das quais
podemos ressaltar a agdo implicada na criacdo deste vazio. Para retomarmos rapidamente, a

titulo de ilustracdo, temos alguns exemplos como a negagdo necessdria a constituicdo da
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extimidade de das Ding em relacdo ao significante, a interdi¢do que a Lei moral promove, o
despedacamento do semelhante e a presenca do préximo, que os mandamentos cristdos, bem
como a filosofia de Sade revelam, o desejo de Outra-Coisa da pulsdo de morte, a exclusdo de
certas zonas corporais para que outras adquiram uma funcio erégena, a queda do objeto a, a
sublimacdo da pulsio que eleva o objeto a dignidade da Coisa, a representacdo da
presentificacdo da auséncia nas obras de arte, a inacessibilidade do objeto no amor cortés, e
mesmo o fazer do oleiro. Assim, podemos perceber que niao € o desejo que da lugar ao ato,
mas sim o contrario, € no fazer da criagdo deste vazio que se pode realizar o desejo, pois este
dltimo s6 tem efeitos quando exercido. E por este vazio que o desejo é causado, e é em torno

deste que ele se articula e circula, sendo por isso, tdo caro a nds.
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Acabamento Final

O percurso do presente trabalho se deu acompanhando um delicado fio condutor que
visava alinhavar dois pontos principais, em toda sua sutileza: o negativo e o real. Assim,
pensamos em apresentar essa trama pelo avesso, evidenciando o vazio central em que a teoria
psicanalitica se sustenta, usando para isso retalhos de seus diversos fundamentos. Chegado o
momento do acabamento final, fazendo jus ao avesso da questdo, nada mais propicio do que
recolher os furos que, ao se tecer, esse texto deixou, encobrindo e acobertando o fato de que
foi em torno desses que se pode fabricar tal tecelagem. Para tanto, propomos um retorno ao
que foi feito, em uma breve releitura de ponta a cabeca, podendo a partir do fim, reler seu

inicio.

A fim de entender o que poderia ser o real para a psicandlise, comegamos articulando
o advento do sujeito e do real como efeitos de um mesmo corte significante. Ao trabalhar a
relacdo do real com a realidade, nos deparamos com os conceitos freudianos de realidade
psiquica e material, e com todo o questionamento a respeito do relativismo que estes
suscitaram, a saber: uma vez que a realidade € percebida de acordo com as fantasias
inconscientes de cada um, néo existindo uma tnica verdade, o que poderia servir de referéncia
para o real? Sobre isto, pensamos que o préprio conceito de pulsdo, o qual trabalhamos no
ultimo capitulo, parece nos auxiliar, pois a propria formulacdo de Freud que o define como
um conceito no limite entre o somatico e o psiquico deixa claro que a fome, por exemplo,
nunca provém nem apenas do estdmago, nem apenas da fantasia (OLIVEIRA, 2008, apud
COSTA-MOURA & FERNANDES, 2011, p. 64). Portanto, a dialética € um dos pontos que
permaneceram do inicio ao fim deste trabalho, tornando as questdes mais complexas do que
se pensadas em termos polares. Assim, a inven¢ao freudiana da realidade psiquica nio elimina
a realidade material e tampouco o inverso € verdadeiro, sendo o que Lacan nomeia real o que
impede que qualquer uma dessas duas esferas reine absolutamente, pois € o que impossibilita

que o plano do ideal faca Um com a realidade.

N

Retornando a questdo da Weltanschauung, a qual abordamos na introdugdo, Lacan
afirma que a psicanalise ndo € nem uma Weltanschauung, nem uma filosofia que pretende dar
a chave do universo. Sobre a psicandlise, ele afirma que “Ela é comandada por uma visada
particular que € historicamente definida pela elaboracdo da nogdo de sujeito. Ela coloca esta
no¢do de maneira nova, reconduzindo o sujeito a sua dependéncia significante.” (LACAN,

1964/2008, p.80).
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Portanto, a constituicdo do sujeito a partir de sua relacdo com o Outro da linguagem é
fundamental para compreendermos a posi¢do da psicandlise no limite da epistemologia, na
medida mesmo em que ela avanca no campo ético. Lacan nos mostra que Freud localiza a
verdade justamente na escansdo significante das formacdes do inconsciente, que lhe servem
como referéncia ao real (LACAN, 1964/2008, p.47). O plano da pulsdo também nos revela
esta dimensdo ética, pois expde que a dependéncia ao outro no laco social ndo € com o
semelhante no sentido de uma intersubjetividade, mas sim com o objeto, uma vez que € a
partir do laco que a dimensao do objeto perdido, a ser recuperado, se apresenta para cada um

de nés. (COSTA-MOURA & FERNANDES, 2011, p.64).

No que tange esta perda, Lacan retomando Freud, demonstra como diferentes posicoes
discursivas lidam com este vazio. A religido seria uma forma de contornar, de deslocar, das
Ding, preservando e mantendo a distdncia seu lugar mitico. J4 o sistema filoséfico e o
cientifico posicionam-se quanto a das Ding a partir de uma negagdo no sentido de uma
verwerfung ou de uma forclusdo. Segundo Lacan, o discurso da ciéncia, ao buscar o ideal de
saber absoluto, estabelece a Coisa, a0 mesmo tempo em que rejeita sua presencga e nio a leva
em consideracdo. Ele termina constatando, ja que, por sua férmula, o que fica forcluido do

simbdlico retorna no real, que “essa perspectiva se revela na histéria, no final das contas,

como que representando um fracasso.” (LACAN, 1959-1960/ 2008, p. 160).

E justamente desse fracasso da tentativa de se recobrir o real com o simbélico que a
psicandlise surge, fazendo desta negatividade do saber seu solo mais fértil. Contudo, o
fracasso ndo se configura apenas como sua origem. Podemos dizer que a experiéncia clinica
da andlise tem um encontro marcado com o desencontro, e é nisso que a presenca do analista
€ fundamental, para que essa dimensdo possa comparecer. A forma da psicandlise tratar e
intervir no real € tdo especifica que Lacan afirma ser normal que a psicandlise fracasse, como
sublinhou Costa-Moura (2010, p.233). E na medida em que a psicanélise pode dar alguma
noticia do real, diferentemente da religido e da ciéncia, que aquilo a que ela se propde se torna
uma tarefa drdua, pois, aventurando-se a recolher as marcas que o rasgo do real deixa no
campo do sujeito, o psicanalista de nenhum modo pensa poder preponderar sobre este. Quanto
a isso, Costa-Moura (2010) articula:

Por ocupar-se especialmente "do que ndo funciona" (ibid: 76), o psicanalista estd
confrontado ao real mais do que os proprios cientistas, pois ndo apenas ele estd

permanentemente exposto ao impossivel que constitui o real para o sujeito, como "¢
forcado a sujeitar-se", a "té-lo todo o tempo as costas" (ibid:77), qual espada de

Damocles. Os psicanalistas, diz Lacan, sdo "calejados" (cuirrassés) em angistia
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(idem). O que distingue o discurso analitico € justamente o fato de que este discurso
demarca um real que de imediato e por definicdo considera ser incapaz de dominar.
(COSTA-MOURA, 2010, p.233).

No segundo capitulo do presente trabalho nos utilizamos de Aristételes, Kant e Sade
exatamente para tratar deste fracasso da tentativa de se dominar o real e se alcangar o gozo de
forma absoluta, seja através do ideal do Bem, da razdo, do dever moral, ou mesmo do Mal.
Ao longo do século XIX, segundo Lacan, a ideia de bem foi desmitificada e reduzida em sua
transcendentalidade, através do pensamento utilitarista sobre a economia dos bens. E com
base nessa perspectiva que a légica da ciéncia, da técnica e do mercado se pautam hoje.
Assim, nio apenas como uma visada histérica, mas para melhor situarmos “a virada que
desemboca em Freud” (LACAN, 1959-1960/ 2008, p. 23), pensamos ser interessante
acompanharmos brevemente a retomada que Lacan faz da teoria utilitarista de Jeremy

Bentham.

Segundo Lacan, esta corrente de pensamento ndo se limita a questdo da melhor forma
de reparticdo dos bens do mercado. Para ele, Bentham nfo busca solucionar o problema da
maximizacdo da felicidade pela via de um progresso da consciéncia, valorizando-o por ser “o
homem que aborda a questio no nivel do significante” (LACAN, 1959-1960/2008, p. 273).
Ele trata os direitos contraditdrios da legislac@o inglesa, a partir da estrutura de ficcdo dessas
instituicdes e do artificio simbdlico dessas leis, buscando derivar o conceito de necessidade
com base na ideia de utilidade e, assim, constituir o que seria o objeto de partilha. O problema
do bem € historicamente centrado em torno da no¢éo como sio criado os bens, visto que nao
sdao provenientes de necessidades naturais, “mas enquanto fornecem matéria para uma
reparticdo” (LACAN, 1959-1960/2008, p. 273). Lacan prossegue constatando que as
necessidades do homem dizem respeito ao que do simbdlico tem alguma utilidade, assim é
formulada a lei, através da qual a questdo da fun¢do dos bens se organiza pelo principio
utilitarista: 0 méaximo de utilidade para a maioria. Entretanto, € justamente ai que nos
deparamos com um problema, o qual Lacan trata nos seguintes termos:

(...) todo esse discurso ndo teria sentido se as Coisas ndo se pudessem funcionar de
outra forma. Ora, nessa Coisa, rara ou ndo, mas em todo caso produzida, no final das
contas, nessa riqueza, sendo ela correlativa a qualquer pobreza que seja, hd no inicio
outra Coisa além de seu valor de uso - hd sua utilizacdo de gozo.

O bem se articula desde entdo de uma maneira totalmente diferente. O bem nio esta

no nivel do uso do pano. O bem estd no nivel disto - o sujeito pode dele dispor.
(LACAN, 1959-1960/ 2008, p. 273).

E esse ponto que revela a subversio radical de Freud no que tange o problema do bem,

pois ele o deduz pelo avesso do prazer. (LACAN, 1959-60/2008, p.259). Primeiramente,
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porque “nem o prazer, nem as tendéncias organizadoras, unificadoras, erdticas da vida de
modo algum bastam para fazer do organismo vivo, das necessidades e precisdes da vida, o
centro do desenvolvimento psiquico.” (LACAN, 1959-60/2008, p.128). Além disso, Lacan
também relembra que em todas as épocas acreditou-se no fim do mundo, e vendo hoje a
existéncia de armas capazes de extinguir a espécie humana, reconhece que é possivel nesse
momento, no interior de cada um, perceber que “das Ding encontra-se do lado do sujeito”
(LACAN, 1959-1960/ 2008, p. 129). O que estd em jogo é que hé ai, justamente onde nos
interrogamos acerca do mal, uma relacido do sujeito com seus objetos fundamentada em uma
utilizacdo que ultrapassa o limite do util, isto é, para além do valor de uso no sentido do

prazer e da harmonia, mas que se baseia em uma economia do gozo.

O que Lacan revela entdo é que a oposi¢do mais comum feita a perspectiva utilitarista,
a de que o mdximo de felicidade para a maioria vai contra a felicidade do individuo, ndo é
verdadeira. Essa critica justamente esconde o fato de que o “egoismo” se satisfaz com o
“altruismo”, na medida em que este pode ser util ao sujeito, ao lhe trazer satisfacdo. Isto torna
evidente, mais uma vez, a condi¢do de objeto do préximo para o sujeito, sendo, portanto, a
morada de todo o problema do mal. E entdo em uma dialética de rivalidade e partilha que

Lacan vai situar a constitui¢do das necessidades dos homens.

Dessa forma, Lacan ao se questionar como chegar mais perto do campo do desejo,
constata que ndo se chega mais perto desse pela propria estrutura do bem, que vinculado
tradicionalmente ao prazer, lhe faz barreira. O circuito dos bens abre, portanto, esse campo de
acesso a questdo do desejo. O que bem se pode desejar? Sendo neste ponto em que Lacan

localiza a “encruzilhada do utilitarismo” (LACAN, 1959-1960/ 2008, p. 273).

Lacan torna claro que é com a entrada da felicidade na esfera politica, cuja condicio
para a sua realizacdo € a satisfacdo das necessidades de todos, que a solugdo aristotélica para a
questdo da felicidade ndo se apresenta como possivel. Portanto, para Lacan, constituir-se
como garante de que o sujeito possa encontrar seu bem, mesmo na andlise, € uma espécie de
trapaca. Em suas palavras, “um pouco mais de rigor e de firmeza € exigivel.” (LACAN, 1959-
1960/ 2008, p.355). Ele questiona ainda se seria sustentdvel reduzir o sucesso de uma andlise
a uma posi¢ao de conforto individual, articulada ao servi¢o de bens, que é nada mais do que
os bens privados, bens de familia, bens da casa, bens do oficio, da profissdo e da Cidade.
Seria razodavel reduzir a ac@o analitica a um ideal e uma moralizagdo psicolégica? Devemos

ser garantes do “devaneio burgués” (LACAN, 1959-60/2008, p.355), de uma felicidade sem
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sombras? Se Freud nos falava que a andlise deveria restituir ao sujeito sua capacidade de amar
e trabalhar, é enquanto trabalho do desejo, que exige e que vincula, seja com que for, que

devemos compreender sua afirmativa.

Assim, o que o analista tem a oferecer nada mais é do que seu desejo, como o
analisando, com a diferenca de que seu desejo é prevenido. E o que pode ser esse desejo
propriamente falando, o desejo do analista? Podemos dizer o que ele ndo pode ser: ele ndo

pode desejar o impossivel. (LACAN, 1959-1960/ 2008, p.352).

Eis o que convém relembrar no momento em que o analista se encontra em posi¢ao
de responder a quem lhe demanda a felicidade. A questdo do Bem Supremo se
coloca ancestralmente para o homem, mas ele, o analista, sabe que essa questdo é
uma questdo fechada. Ndao somente o que se lhe demanda, o Bem Supremo, € claro
que ele ndo o tem, como sabe que ndo existe. Ter levado uma andlise a seu termo
nada mais é do que ter encontrado esse limite onde toda a problemadtica do desejo se
coloca. Que essa problemdtica seja central para todo acesso a uma realizag¢do
qualquer de si mesmo, € a novidade da andlise. (LACAN, 1959-1960/ 2008, p. 351).

Portanto, considerando esse limite onde toda a problematica do desejo se coloca e a
dimensdo deste algo que escapa a contabilidade do que € qtil, cujo esfor¢o deste trabalho é
situar, Costa-Moura e Fernandes (2011) afirmam:

(...) o que Freud observara na clinica evidenciava justamente que por mais

exorbitante que seja o preco a pagar, nem por isso o homem estd em principio
disposto a sacrificar o gozo por um ato que o situe como sujeito — o que ha de

decisivo neste ponto é uma questdo ética; vale dizer, contingente, inantecipavel,
impossivel de comandar ou exigir, impossivel de valorar, moralizar. (COSTA-
MOURA & FERNANDES, 2011, p. 64).

Os autores continuam ainda ponderando que ndo basta uma discussao epistemoldgica
no sentido de uma sofisticagdo conceitual, tampouco uma discussdo politica, no sentido de
ensejar reivindicagdes e dentncias, para que se possa deter o desconhecimento e fazer frente
ao gozo desenfreado. A ldgica da ciéncia atrelada a do capitalismo deixam patente que o
empuxo ao gozo encarnado no empuxo a mercadoria, por exemplo, ndo € imposto por alguma
ordem soberana, mas que captura a todos por ser algo que por estrutura reproduzimos. E mais,
nas proprias engrenagens desse sistema acontecem coisas que estdo além de sua capacidade
de controle, as quais envolvem toda a questdo a respeito de uma ética da ciéncia e do
automatismo do gozo. De modo que, quando experimentamos uma recuperagdo, so
encontramos mais perdas. Assim, com a formulacdo de Lacan do objeto mais-de-gozar, é
possivel pensar o gozo ndo apenas na esfera individual patolégica, mas sim como uma

varidvel interna ao processo econdmico, deslocando a énfase da relacdo de

“necessidade/escassez” para a de “pulsdo/excesso”.
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Costa-Moura e Fernandes (2011, p.71) prosseguem associando tal paradigma
econdmico-social a pulsdo que, por sua “propriedade real e atual da linguagem”, articula a
perda que € vivida como efeito do lago social a fung¢éo do significante e seus desdobramentos
no campo do sujeito. O gozo que se obtém deste lago seria relativo ao cardter mais primdrio
do dinamismo pulsional, isto é, a sua insisténcia repetitiva, transgressora em relacdo a
qualquer finalidade e a tentativa de circunscri¢do no discurso e no social.

E neste ponto, na medida em que os efeitos reais da linguagem vém articular no
corpo toda uma economia, que a psicandlise pode ndo propriamente responder, mas
subverter a posi¢do do sujeito. Pois a psicandlise, diziamos, nio é resposta e sim
laco, discurso: um modo determinado de acolher o sofrimento, a queixa, a angustia,

fazendo operar o sujeito a partir da fala para produzir efeitos de intervengdo no real.
(COSTA-MOURA & FERNANDES, 2011, p. 71).

E neste sentido que podemos pensar a afirmativa de Lacan de que a presenga do
analista deve ser incluida no conceito do inconsciente (LACAN, 1964/2008, p.127). Isto &,
para que o discurso do inconsciente exista, é preciso que alguém possa dar lugar a ele, escuta-
lo, recolhé-lo. E € justamente as margens de qualquer discurso moralista, utilitarista, ou
cientifico, que € possivel fazer alguma coisa com isso. Segundo Lacan, seria o conceito de
inconsciente mesmo que justificaria uma posicdo conflitual na andlise, necessdria a sua
existéncia. A psicandlise é um discurso que, se existe, & por fazer valer a cada vez o corte que
a instaurou. E este corte do significante corta mais por sua hiancia, que por seu significado.
Assim, esta falta, que deve ser tomada como perda no campo do sujeito, € que inaugura o
campo da psicandlise, ela estd também do lado do analista. Sobre isso, Costa-Moura (2010)
sustenta:

Nio € sem ato de rentincia a seu saber (ndo apenas seu saber tedrico mas sobretudo
aquele que comanda seu gozo), e as suas pretensdes pastorais; ndo € sem passar pela
angustia, até o ponto de lhe fazer calo, que o analista pode ocupar de fato este lugar.
Expor-se ao real sem pretender vencé-lo, reduzi-lo a qualquer titulo que seja,
implica perder em sua palavra — que comparece na cura, amputada do saber e da
certeza com que habitualmente a ornamos; perder em sua pessoa — que por exigéncia
da transferéncia é despojada dos atributos definidos que gostamos de verificar nela;
e finalmente, pagar em desejo ("o mais essencial em seu juizo mais intimo"), o salto
no escuro que precede sua intervenc¢do no "cerne do ser" (LACAN, 1958/1998, p.
593). O analista paga caro, mas ndo hd de fato alternativa. Pois "tudo depende de
que o real insista", diz Lacan (1975b/2002, p.49). (COSTA-MOURA, 2010, p.252).

Dessa forma, assumir a irredutibilidade do real estd diretamente relacionado a funcio
do analista de manter aberto o corte do inconsciente que, por sua estrutura de borda, estd
sempre prestes a fechar-se, anulando e objetificando o sujeito. Costa-Moura (2010, p.252)

salienta ainda que esta é uma posicao audaciosa, na medida em que, por veicular algo pouco

assegurador, o discurso do psicanalista afronta as diversas tentativas atuais “de tornar a



113

psicandlise mais palatavel - fazendo-a parecer menos custosa, menos "negativa", mais

"

"cientifica", "metddica"”’.

Portanto, para além da benevoléncia, do retorno do sentido, da normalizacdo
psicolégica, da moralizacdo racionalizante e da ordenagdo do servico de bens, a ética da
psicandlise implica justamente a dimensdo onde reside a experiéncia da a¢cdo humana, a saber,
a dimensdo tragicomica da vida. “E € por sabermos, melhor do que aqueles que nos
precederam, reconhecer a natureza do desejo que estd no amago dessa experiéncia, que uma
revisdo ética € possivel, que um juizo ético € possivel, o qual representa essa questdo com seu
valor de Juizo final- Agiste conforme o desejo que te habita?”. (LACAN, 1959-1960/ 2008,
p-367). Sobre a relagdo do desejo com essa dimensdo de juizo final, Lacan afirma:

O desejo coloca-se sempre numa perspectiva de condigio absoluta. E na medida em
que a demanda estd para além para aquém de si mesma, que, ao se articular com o
significante, ela demanda sempre outra coisa, que, em toda satisfacio da
necessidade, ela exige outra coisa, que a satisfacdo formulada se estende e se
enquadra nessa hidncia, que o desejo se forma como o que suporta essa metonimia,
ou seja, o que quer dizer a demanda para além do que ela formula. E € por isso que a
questdo da realizacdo do desejo se formula necessariamente numa perspectiva de
Juizo final. Tentem perguntar-se o que pode querer dizer ter realizado seu desejo se
ndo € de té-lo realizado, se podemos assim dizer, no final. E essa invasdo da morte

na vida que confere seu dinamismo a toda questdo, quando ela tenta formular-se,
sobre o tema da realizacdo do desejo. (LACAN, 1959-1960/ 2008, p.344-345).

O que estd em evidéncia nesse trecho é que a funcdo do desejo possui uma relacio
fundamental com a morte. Como a morte articula-se essencialmente com o complexo de
castracdo, o que a experiéncia da andlise nos revela é que € mais comodo sujeitar-se ao
interdito do que incorrer na castracdo, no sentido de que € mais facil submeter-se a uma lei
externa, a uma interdicdo, do que assumir o impossivel do real como estrutura e realizar a
partir disso, pois “ndo € a Lei em si que barra o acesso do sujeito ao gozo; ela apenas faz de
uma barreira quase natural um sujeito barrado.” (LACAN, 1966/ 1998, p.836). Contudo, ndo
se trata af da castracdo para além do dizivel, a realizacdo do desejo estd ligada a castracido que
acomete o sujeito no real.

¢ preciso que a aventura humana (...) seja levada a seu termo, ou seja, que seja
explorada a zona em que Edipo avanga apds ter-se dilacerado os olhos. E sempre por
meio de algum ultrapassamento do limite, benéfico, que o homem faz a experiéncia

de seu desejo, o desejo do homem € o desejo do outro, isto €, desejo de desejar.
(LACAN, 1959-1960/ 2008, p. 362).

Desse modo, temos que a psicandlise é uma pratica que, ao incluir a dimensdo da
perda, trabalha guiada pelos limites que engendram tanto a falta como o desejo, e assim,

difere o real desse vazio, do nada do niilismo cléssico, sobre o qual pouco ou nada se pode
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fazer. Se a pergunta sobre se Deus estd morto leva Dostoiévsk em seu romance Os irmaos
Karamazov a conclusio niilista de que entdo tudo seria permitido, a verdadeira férmula do
atefsmo para Lacan é a passagem do “Deus estd morto” para “Deus é inconsciente.”
(LACAN, 1964/2008, p.64). Tal proposicdo nos encaminha novamente para a questdo do

desejo, cuja onipresencga, tal como a de Deus, depende de nossa criacao.

Lacan propde entdo como pilar da ética da psicandlise, o desejo. O que isto pode
significar? Bom, como afirma Lacan, “Se hd uma ética da psicanélise - a questdo se coloca- é
na medida em que, de alguma maneira, por menor que seja, a andlise fornece algo que se
coloca como medida de nossa acdo - ou simplesmente pretende a isso.” (LACAN, 1959-1960/

2008, p. 364). Portanto, o pardmetro que se estabelece é o da relag@o entre a acdo e o desejo.

A reflexdo sobre a ética, apesar de, aparentemente, parecer tratar de questdes
puramente filoséficas, remete ndo apenas aos conceitos fundamentais da psicandlise, como
também 2 incidéncia destes sobre a pratica clinica. Nesse sentido Lacan (1959-1960/2008,
p-51) afirma: “Se sempre voltamos a Freud é porque ele partiu de uma intui¢do inicial,
central, que é da ordem ética. Acredito ser essencial valorizd-la para compreender nossa

experiéncia, para anima-la, para ndo nos extraviarmos, para ndo a deixarmos se degradar.”.

O fato da pulsdo por definicdo ndo possuir objeto ideal, ser de uma forga insacidvel, e
ndo possuir finalidade além da pura satisfacdo, ja seria suficiente para retirar a psicandlise do
ambito da moral, isto €, da harmonizac@o das necessidades, e introduzi-la no campo da ética,
que considera a especificidade do desejo de cada um. E justamente por isso que “a dialética da
pulsdo se distingue fundamentalmente do que é da ordem do amor como do que é do bem do
sujeito” (LACAN 1964/2008, p. 202). O que o conceito de pulsdo de morte revela ainda mais
€ que ha um empuxo ao gozo, uma busca pela descarga total, pelo objeto absoluto que levaria,
em nosso imagindrio e ideal, a completude e também a aboli¢do do desejo. Assim, af reside o
equivoco da pulsdo, pois, se essa satisfacdo absoluta é impossivel, e nesse sentido, a
felicidade em termos de encaixe também, por outro, € justamente a falta como tal que mantém

a dindmica do desejo ativa e em constante movimento.

Destarte, o que se torna radical nessa perspectiva é que a satisfagdo da pulsdo e o gozo
que se obtém com ela aliam muitas vezes o prazer a dor. Portanto, se o sintoma é o que mais
diz de um sujeito, ¢ na medida em que este desvela metaforicamente que algum desejo

inconsciente do sujeito se realiza nessa solugcdo sofrida que é a do sintoma. Desse modo,
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podemos afirmar que o limite do Bem foi transposto pela concepcdo freudiana da pulsdo de

morte, uma vez que a originalidade dessa ideia expde a face do desejo oculta até ento.

Assim, € na medida em que franqueamos a barreira do Bem, que o problema do mal
nos interessa, uma vez que é ele que chega mais perto do campo do gozo e do desejo. Se nédo
forjamos nenhuma conclusdo fechada quanto ao nosso posicionamento frente ao mal,
podemos ao menos afirmar que nédo tratamos do Mal com letra maitscula, absoluto de Sade,
mas do mal do pathos, do gozo, do desencontro e do fracasso que a linguagem impde. Sobre
isso, contudo, mantemos o questionamento aberto: apesar do sofrimento que esta dimensio
pode acarretar, seria esta digna da nomenclatura “mal”? Ou estaria esta mais proxima de uma

“inocéncia cruel da vida”, como nomeia Badiou (1995, p.71)?

De todo modo, é por essa relacdo radical entre pulsdo de morte e desejo, que Lacan
propde que a tnica coisa da qual se pode ser culpado € de se ter cedido de seu desejo, uma vez
que o sentimento de culpa alimenta-se sempre dessa relagdo com o desejo. Tal formulagdo ja
podia ser vislumbrada a partir do que Freud postula em Mal-estar na civilizagdo (1930), ja que
a economia do supereu é tal que se torna tanto mais exigente, quanto mais sacrificios lhe
prestam. “E € justamente por isso que os cristdos da observancia mais comum nunca estao
bem tranquilos. Pois, se é preciso fazer as coisas pelo bem, na pritica deve-se deveras sempre
se perguntar pelo bem de quem.” (LACAN, 1959-1960/ 2008, p.373). Dessa forma, ndo ceder
de seu desejo implica uma ética que se desenha no justo enlace paradoxal entre o
estabelecimento de um pardmetro ético universal e uma escuta clinica singular, configurando-

se, desse modo, o desejo como uma medida desmedida.

Portanto, a pergunta “Agiste conforme o desejo que te habita?”’ (LACAN, 1959-
1960/2008, p. 367), ganha valor de guia na pratica clinica, ja que evidencia uma ética pautada
na relacdo entre a acdo e o desejo. O desejo, por sua vez, implica uma delimitagdo do gozo,
pois exige uma rentncia que é sempre articulada a uma perda. Dessa maneira, a transi¢do do
drama neurdtico a tragédia da vida seria talvez um dos grandes aportes de uma andlise: “A
ética da andlise (...) implica, propriamente falando, a dimensdo que se expressa no que se
chama de experiéncia tragica da vida” (LACAN, 1959- 60/2008, p.366), ou melhor ainda

seria dizé-la tragicOmica.

Chegado o momento de concluir, e sabendo que o desejo tem uma relagdo

fundamental com o juizo final (pois s6 no fim € possivel dizer - em um futuro anterior - se



116

este tera sido realizado), pegamos de empréstimo as palavras de Lacan que nos lembram com
poesia de que ha ao menos duas mortes - aquela que a vida porta, e aquela que porta a vida
(LACAN, 1966/1998, p.825). Com isso, restamos com a suposi¢do de que talvez o trabalho

de uma andlise seja costurar uma a outra com o delicado fio do desejo.
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