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Apresentacao

Em 2013, apos ter lido a primeira aula do seminario de Luis Izcovich, Le choix
des identifications*, deparei-me com questdes tedricas e clinicas muito importantes,
e entdo decidi estudd-lo com os colegas no grupo de estudos de psicandlise com
criangas do Férum Fortaleza. Naquela época, j& haviamos estudado dois casos cli-
nicos: “O caso Piggle”, de Donald Winnicott, e “O caso Dominique”, de Frangoise
Dolto. Algumas perguntas, porém, ainda sem resposta ou sem encaminhamento,
atravessavam nossas conversas: Qual a participa¢do do sujeito em seu processo de
constitui¢ao? Como, nesse processo de constitui¢io, se dd a estruturagio do sujeito?
Como o social participa desse processo? E qual nio foi minha surpresa ao me depa-
rar, ja na primeira aula do Semindrio de Izcovich, com questées muito préximas a
essas que vinhamos discutindo: que o Outro é a causa do sujeito e sem o Outro néo
existe sujeito; o Outro como “condi¢do do sujeito” é uma férmula de Lacan que Iz-
covich evoca para concluir que “ser condi¢do”, implica que ha uma parte do Outro
que participa da constituigdo do sujeito, mas ha outra parte que ndo vem do Outro,
é uma escolha do sujeito; de que existe uma dissociagdo impossivel entre o sujeito e
0 grupo, e o sujeito, portanto, carrega as marcas do social, e ndo hd sujeito fora do
social, o que fica bem evidente desde o inicio do ensino de Lacan em seu texto “Os
complexos familiares”, no qual ele aponta o lago do sujeito com Outro, qual seja, a
incidéncia da familia na formacio do individuo.

Mas nosso interesse foi além dessas questoes, pois 2 medida que avangdvamos na
leitura, outras questdes foram surgindo, colocadas por Izcovich: “se a identificacao
é o indice do lago com o Outro - e uma analise é o que permite revelar as identi-
ficagbes — qual lago é possivel com o Outro, depois que nao podemos mais contar,
apds a andlise, com a mediac¢do das identificacdes?” E ainda: “H4 um sujeito sem
identificacd0?” ou, “O que se tornam as identificacdes para um sujeito que continua
sua analise até seu termo?” Essas questdes apontam para a dire¢do do tratamento e,
ao longo de todo o Semindrio, elas sdo abordadas teérica e clinicamente.

A grande importancia desse livro é o tratamento que Izcovich d4 as questdes le-
vantadas. Ha um cuidado teérico, no sentido de percorrer a obra de Lacan pingando
conceitos e formulas pertinentes ao tema, e a demonstragéo clinica dos conceitos.

A leitura de A escolha das identificagées empolgou muito nosso grupo de estu-
dos. Passamos dois anos e meio estudando e lendo todas as referéncias trabalha-
das nele. Ao final desse tempo, depois de usufruir desse ensino, e com o Semina-
rio traduzido, pensei que toda nossa comunidade psicanalitica poderia também

* O livro foi traduzido a partir do texto original em francés, estabelecido por Adrien Klajnman. No
entanto, e por recomendacao do autor, foram feitos alguns ajustes e retificacdes tendo como base
o texto em espanhol, o qual havia sido revisto por ele.
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LIMA, Elynes Barros

ter acesso a essa leitura e, quem sabe, usufruir dos beneficios que ela nos trouxe.

Assim, o Caderno de Stylus 4 é fruto de um esfor¢o conjunto. Primeiro, das
tradutoras em tentar fazer passar de uma lingua para outra o texto em francés do
Seminario de Izcovich estabelecido por Adrien Klajnman; segundo, o do grupo
de colegas que frequentou o grupo de estudos no Férum Fortaleza durante todo
esse tempo e que, tocados pelo ensino e pelo desejo, ndo s6 foram até o fim, mas
convidaram outros para participar; terceiro, dos colegas do Foérum Fortaleza,
principalmente os da gestdo, Osvaldo Costa e Francisco Paiva, que tentaram en-
contrar meios para publicar esse Seminario. Também da gestdo da EPFCL-Brasil
2014-2016, que abragou a ideia dessa publicacio nesse formato. Por fim, de Cicero
Oliveira, que ndo s se responsabilizou pela revisdo da tradugédo do francés, como
também do portugués e de todo trabalho junto a editora.

Agradeco a Luis Izcovich por aceitar essa publica¢do de seu Seminario, o pri-
meiro publicado em portugués, e por todo seu trabalho dedicado a psicanalise.

Agradeco a Equipe de Publicagdo de Stylus, na pessoa de sua coordenadora,
Dominique Fingermann, pela oportunidade de coordenar essa publicagio.

Boa leitura a todos!

Elynes Barros Lima
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l. 16 de novembro de 2011

Comecarei com dois anincios, que ndo tém estritamente a ver com o que vamos
fazer este ano. O primeiro diz respeito — pediram-me que o fizesse, mas eu o faria
espontaneamente — ao antncio das Jornadas de nossa Escola, a Escola do Campo
Lacaniano, que acontecerdo dias 9, 10 e 11 de dezembro de 2011, e terdo como
tema “A andlise, seus fins, suas sequéncias”. Vocés encontrardo todas as informa-
¢des nos folders que estdo circulando. Este é o primeiro anuncio. O segundo, mais
ligado ao Colégio clinico, diz respeito ao Seminario do ano passado. Gragas ao
servico realizado de forma bastante eficaz por Adrien Klajnman, que se encontra
aqui, o Seminario do ano passado pode ser transcrito. Poderéo, portanto, dispor
dele dentro de duas semanas. Esses sio os dois andncios, e comegamos, entio,
com o tema deste ano.

Alguns de vocés ja participaram da tarde de abertura do Colégio Clinico, em que
havia anunciado o que farei esse ano. Estd anunciado no programa: tratarei especial-
mente da questdo das identificagdes. Optei por uma linha diretiva que se desprende
dos textos de Freud e que Lacan prolonga. Com o tema da “escolha das identifica-
¢oes”, vamos, entdo, tentar circunscrever o lugar das identificagdes na estrutura clini-
ca e também o devir das identificagdes no curso da experiéncia de analise.

Por que, entéo, a “escolha das identificacdes”? Em primeiro lugar, pode-se consi-
derar como minha propria escolha. E verdade que escolhi as identificagdes. Trata-se
claramente de minha propria escolha para tratar a questio do lago. Mais fundamen-
talmente, o titulo remete & escolha do sujeito, isto é, a escolha de cada um em relagdo
as suas identificacdes. Falar de escolha pode constituir um paradoxo. Paradoxo que
¢ somente aparente. Eu me explico: a identificagdo é algo que vem do outro. Ela se
instala no sujeito. E algo que est4 no sujeito, mas que nio lhe pertence completamen-
te. Na experiéncia da andlise isso se apresenta de forma evidente, a ponto de o sujeito
tentar se desembaragar dessa parte do outro que estd nele mesmo (ja veem ai uma
perspectiva ressaltada por Lacan: a relagdo entre a identificacdo e os sintomas). As
vezes, no curso de uma analise, o sujeito chega a se livrar delas. E as vezes com muita
dificuldade. O que é que justifica, entdo, o tema da escolha, o titulo, o uso do termo
“escolha” associado ao das identificacbes?

E preciso observar que existe outro elemento essencial a defini¢ao de identifica-
¢do, que permite compreender melhor porque se fala de “escolha”. A identificagdo é
parcial por definigdo: alguém se identifica com um traco do outro, seja ele um trago
de comportamento, um trago da forma do outro, um trago referente ao desejo do
outro ou um trago referente ao ideal do outro. Pode-se também se identificar aquilo
que esta na base dos estados afetivos do outro. Assim, se outro chora porque lhe
ddo uma noticia ruim, o sujeito também pode comegar a chorar e formular para si:
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1ZCOVICH, Luis

“uma noticia dessas também me causaria este efeito”. O denominador comum é que
se trata de um fenémeno parcial, retém-se um trago do outro. Dai a questdo: o que
faz com que se retenha um trago e ndo outro? Trata-se de explorar isso clinicamente
e caso a caso. E possivel, contudo, propor uma constante: as identificagdes depen-
dem de uma escolha do sujeito. Bem entendido, trata-se de uma escolha incons-
ciente, ndo comandada pela vontade do sujeito. Ele ndo decide: “vou me identificar
com”. Em outras palavras, o sujeito esta implicado no processo, ndo é somente um
elemento passivo. E isto que se coloca em evidéncia em uma analise. As identifica-
¢des vém do outro, mas o sujeito participou em sua constitui¢ao. Eis, entdo, porque
decidi tratar deste tema, pois a identificacdo é um rastro, um trago de um lago com
o outro. Podemos formular as coisas assim: sem lago, ndo hd identificagéo.

Uma vez tendo colocado isso, trés questoes importantes sdo levantadas. Nao
vou respondé-las hoje, ja que este é todo o0 nosso programa.

Primeira questao: se a identificagdo é um indicio de um lago com o outro - e
uma analise é o que permite desvelar as identificagdes — que lago é possivel com
o outro, tendo em conta que depois de uma analise ji ndo se pode mais contar
com a mediagdo das identificagdes? Em outras palavras, existe uma modalidade
de lago que prescinde de qualquer identificagdo? Segunda questio: existe o sujeito
sem identificacdo? Terceira questdo: o que ocorre com as identificagdes para um
sujeito que continua sua andlise até seu termo? Estas questdes sao fundamentais,
porque dio conta de um fato de base: ndo se pode dissociar um sujeito do grupo
ao qual ele pertence. Portanto, quando utilizo o termo “dissociacio”, é porque ha
uma dissociacdo impossivel entre grupo e sujeito. Com isso, quero dizer que um
sujeito é o efeito desse grupo.

Muito frequentemente, critica-se a psicandlise como prética do intimo que des-
cuida do social. Isto é completamente falso. A psicandlise parte do principio de
que o sujeito se constitui a partir do social. Isso ¢ uma constante em Lacan: o
sujeito carrega as marcas do social e ndo ha sujeito fora do social. A tal ponto, que
podemos considerar que a psicandlise se ocupa de tratar o mal-estar social. Cer-
tamente ela o trata de uma forma muito especifica, no um a um. E também isso o
que justificou os grandes textos da psicanalise aos quais nos referimos, como, por
exemplo, Totem e tabu, O futuro de uma ilusdo e Mal-estar na civiliza¢do — para
citar os trés mais importantes em Freud sobre o tema -, que mostram até que
ponto a referéncia ao social é determinante para o sujeito.

E é preciso assinalar que Lacan prosseguiu por esta via. Ele se manteve na mes-
ma perspectiva desde o inicio. Para dar um exemplo, um exemplo que tem valor
de prova, encontramos no texto “De uma questdo preliminar a todo tratamento
possivel na psicose”, na pagina 555 dos Escritos. Lacan diz o seguinte: “a condi¢do
do sujeito S (neurose ou psicose)” - isso, na época, quer dizer todo mundo - “de-
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I. 16 de novembro de 2011

pende do que se desenrola no Outro — com “A”. Prossigo com a citagdo: “O que
nele se desenrola articula-se como um discurso”. E ele complementa, entre parén-
teses: “(o inconsciente é o discurso do Outro)”. Se tivesse que escolher uma for-
mula, e é o que fiz, penso que esta é perfeitamente adequada por condensar tudo o
que se podera dizer durante este ano. Falar do Outro como “condigéo do sujeito”
nos mostra que sem o Outro, nido hd sujeito. Mas ao utilizar o termo “condi¢do”,
Lacan nos indica também que um sujeito nao é o puro efeito daquilo que vem do
Outro. Lacan nio diz: o Outro ¢ a causa do sujeito. Dizer que o Outro é condigédo
implica que dele se deduz que ha uma parte para constituir o sujeito que ndo vem
do Outro. O que vem do Outro, podemos deduzir que é o que pertence a esséncia
do sujeito. Com isso, voltamos novamente ao que evoquei ha pouco: estamos,
uma vez mais, na questdo das escolhas inconscientes, que intervém precocemente
e que determinam a constitui¢do do sujeito.

H4 outra observagdo que se impde com essa diferenca: a correlagio constante,
em Lacan, entre o Outro, o sujeito e a clinica diferencial. Isso é fundamental para
captar o destino das identificagdes, o uso que pode fazer um sujeito da identificagdo
segundo as formas clinicas e, consequentemente, também a posi¢do do analista em
fungio das estruturas clinicas. Eu dizia que Lacan havia feito esta opgéo teérica
muito cedo. E isso que tentarei mostrar, e comegarei a fazé-lo hoje a partir de textos
aos quais praticamente ndo se faz mais referéncia. Citarei um - essa referéncia vai
parecer estranha —, um texto de 1938, no momento em que Lacan esta concluindo
sua andlise. E, pois, um texto que se situa em um momento de encruzilhada do fim
de sua carreira como psiquiatra e do inicio de sua prética como analista. 1938, isto
é, quinze anos antes do inicio de seu Semindrio. Aqueles que estdo habituados a
leitura dos textos de Lacan verdo que, neste texto, ndo se trata de falar do sujeito,
ndo se trata de simbolico, imagindrio e real, tampouco do grande Outro. Todos
esses conceitos virao mais tarde. Resumindo, Lacan néo dispde ainda do arcabougo
tedrico que constrdi a partir de seu Semindrio, que comega em 1953. Cabe se per-
guntar: por que “Os complexos familiares na formacéio do individuo”?' - vejam que
Lacan ndo fala de sujeito, mas de individuo. Por que esse texto? Porque ele mostra
nitidamente, no momento em que Lacan entra na psicanalise, que ele entra nela a
partir de uma série de textos e comentarios nos quais a questdo central é a questao
da identificacdo. Entdo, nesse texto, como o titulo indica, o interesse é notadamente
o de mostrar a incidéncia da familia. Eis ja um laco do sujeito com o Outro: a inci-
déncia da familia na formagéo do individuo. Nio farei, certamente, a sintese desse
texto. Extrairei alguns pontos e algumas consequéncias dele. Suponho que o leréo,
isso para aqueles que ainda ndo o fizeram.

1 LACAN, Jacques (1938). “Os complexos familiares na formagao do individuo” In: Outros escritos.
Rio de Janeiro: Jorge Zahar Ed., 2003, pp. 29-90.
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Antes de tudo, cabe fazer uma observagdo. Existe um fenémeno atual cujas
repercussOes afetam os analistas na forma de conceber a clinica e a teoria. Este
fendmeno pode ser resumido assim - inclusive, isso é formulado bastante expli-
citamente por alguns analistas: chegamos a época do declinio do pai. Esta cons-
tatagdo, que ndo ¢é falsa, é um fato localizdvel em numerosos fendmenos sociais e
adquire, algumas vezes, nos analistas que lamentam isso, uma nostalgia da época
em que o social era organizado de acordo com regras muito precisas e correlati-
vas a uma presenca majoritdria do pai, majoritaria em relagdo a atualidade, espe-
cialmente na fungdo de ordenar os lugares nas familias. A tal ponto que se pode
questionar: sdo os analistas nostalgicos do pai? Portanto, é muito interessante se
referir a este texto de 1938, no qual Lacan propde ja esse diagnostico. Ele ja fala
disso, indica esse diagndstico e da também sua posicao.

Esse texto foi publicado em uma primeira vez assim nas edi¢gdes Navarin, e depois
nos Outros escritos. Lacan faz referéncia ali, nas paginas 66-67 dos Outros escritos,
ao “declinio social da imago paterna”. A questéo é, entdo, central desde aquela épo-
ca. Mais impactantes, me parece, sdo os efeitos desse declinio social que ele propde,
e a antecipagdo sobre nossa atualidade é mais impactante ainda. Porque Lacan cor-
relacionard esse declinio com as mudangas sociais que provocaram uma redugio
progressiva da familia para um grupo bioldgico, isto é, o que se chamou de fami-
lia conjugal, a familia reduzida, ndo uma familia ampliada, cujos efeitos extremos,
como Lacan ressalta, se fazem sentir da forma mais desgastada nas coletividades
marcadas pela “concentragido econdmica, as catastrofes politicas”.?

Observem que estamos muito longe dos efeitos do capitalismo selvagem no social,
com a incidéncia atual, sobre a qual todo mundo esta de acordo, que ¢ a da exclusdo
e da marginalizagdo engendradas em certos grupos sociais. Quando Lacan evoca a
“concentra¢io econdmica, as catdstrofes politicas”, é dificil ndo ver um eco da falha
atual na regulagdo politica da economia e nos efeitos de marginalizagdo que se se-
guem. Lacan ja correlaciona, entéo, esses efeitos no social com o declinio da imago
do pai e com sua incidéncia no sujeito. Agora, isso se torna ainda mais interessante
por aquilo que ele dira correlativamente na mesma pagina: “ndo estamos entre os
que se afligem com um pretenso afrouxamento dos lagos de familia”.?

Duas observagdes se impdem. A primeira: “ndo estamos entre os que se afligem”
demonstra um Lacan antinostalgico. Ele ndo se coloca como o garante dos valores
da tradicéo, entristecido pela evolugdo dos costumes. Ele erige uma constante, que
é a fungdo do analista. Isso quer dizer que o analista deve ter em conta, para a sua
acao, o que constitui a atualidade no social e da forma como séo tecidos os lagos que
unem os humanos. A segunda observagio diz respeito a essa citagdo: que haja um

2 LACAN, Jacques (1938). “Os complexos familiares na formacao do individuo” In: Outros escritos,
op.cit,, p. 67.
3 Ibid., p. 66.
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declinio do pai ndo implica necessariamente um afrouxamento do lago familiar. E
isso que Lacan quer dizer quando utiliza o termo “pretenso”. Quando diz “pretenso”
quer dizer que se ressalta o afrouxamento do lago familiar, mas néo é esse o caso.
Cabe observar, por exemplo, que Lacan utiliza reiteradamente o termo “pretenso’
quando evoca a “pretensa frigidez” na mulher, é para significar que isso nio é to-
talmente verdade. Entéo, pretenso afrouxamento do lago familiar: isso indica que
Lacan nio compartilha do diagndstico de um afrouxamento do vinculo familiar.

O valor dessas observagdes estd ligado, pois, a nossa atualidade. No que concer-
ne as familias de hoje, é preciso observar o seguinte, é um fendmeno incontestavel
historicamente: ha uma prevaléncia nunca antes produzida de familias recom-
postas, de familias monoparentais. A questao ¢é saber se essas novas configuragdes
mudaram o sujeito. Certos analistas respondem que sim, e tiram a conclusio de
que os sujeitos oriundos desses contextos sdo mais refratarios a psicanalise, por
estar em menor ressonancia com o inconsciente. E certo que ¢ interessante es-
tudar a crise da familia do ponto de vista socioldgico. Algumas observacdes de
Lacan nesse texto constituem uma contribuicao para a analise. Por exemplo, para
explicar a nova configuragdo familiar nos Estados Unidos, Lacan fala de uma
exigéncia crescente no seio do casal parental. Que quer dizer essa dimensdo de
exigéncia crescente dentro do casal parental?

Lacan néo formula isso nesses termos, que podem ser deduzidos do Lacan que
vem depois: trata-se das exigéncias de satisfacdo no casal, entre 0 homem e a mu-
lher. Exigéncias de satisfa¢do no plano do desejo, no plano do amor e no plano do
gozo. Quanto mais as exigéncias aumentam, estd claro que mais ficam fragilizadas
as concessoes que podem existir no casal. Lacan observa, entdo, que ha uma relacéo
entre esse declinio, o declinio do pai, e as novas formas de familia. Mas ele ndo
conclui da mesma maneira que os analistas nostalgicos que evoquei. Ele conclui
inclusive de forma oposta, ja que formula que é preciso ver nesse declinio uma das
razdes que conduziram ao aparecimento da psicandlise. E ele evoca, na pagina 67
dos Outros escritos, “as mais reduzidas formas do lar do pequeno-burgués e as mais
decadentes formas do casal instavel”. A questdo da crise da familia ja estava, pois,
colocada em 1938, e até mesmo, se seguimos Lacan, ja estava colocada na Viena
da época em que Freud inventou a psicanalise. A ideia de Lacan, portanto, estd em
contrassenso a dos analistas de hoje, ja que propde que é justamente esse contexto
de crise familiar na Viena de Freud que propiciou a invengédo da psicanalise.

O que é preciso, entdo, concluir dai? A ideia é precisa: a crise social pode se
revelar fecunda para a psicanalise. Ela demonstra que, antes de tudo, a posigdo de
Lacan consiste em vincular a concepgido do sujeito aos efeitos do social. Convém
observar também que quando Lacan evoca, nesse texto, a questdo do individuo
em sua relacdo com o social, ele procura coloca-lo em evidéncia e formula que ndo

Caderno de Stylus Rio de Janeiro no. 04 p.7-18 novembro 2016



1ZCOVICH, Luis

hd um programa bioldgico que constitua o ser humano. Essa ¢ a linha diretriz em
Lacan nesse texto: hd uma constitui¢do que ndo depende do instinto, ndo ha o
instintivo no sentido bioldgico.

Como Lacan procura demonstrar isso? Por meio da diferenca que existe entre o
sujeito e o comportamento instintivo. Ainda que a cada vez ele tente demonstrar
como se poderia pensar que ha algo da ordem do instinto que estd em jogo, isto é,
que existem semelhangas entre o comportamento dos animais e a familia humana,
hd uma primeira diferenga essencial no que ele designa, na época, como o “senti-
mento de paternidade”.* Interessante, porque com o “sentimento de paternidade”, é
muito dificil evocar uma causa bioldgica desse sentimento. Mais dificil é a questdo
dos cuidados maternos, a tal ponto que as vezes é muito dificil provar a um sujeito
que ndo existe instinto materno. Os sujeitos, muitas mulheres em analise, tentam
provar que a outra mulher estd mais bem preparada, é mais capaz, porque dispde
do instinto para ser mée, ao passo que elas, por sua vez, nao o detectam. Eviden-
temente, ndo o detectam porque ele ndo existe. Com efeito, os cuidados maternos
permitiram pensar a existéncia desse instinto, ao passo que, como estava dizendo, é
dificil atribuir o sentimento de paternidade a um modelo biologico.

O que é interessante, se me refiro a este texto, é considerar como se constitui a
premissa de um certo niimero de conceitos que Lacan formulara mais tarde, por
exemplo, quando fala do “sentimento de paternidade”. Lacan antecipara, assim, a
ideia que se deduz muito claramente a partir de 1953, a saber, a subjetivacio. Po-
deriamos formula-la da seguinte forma: trata-se da assuncio, por parte do sujeito,
daquilo que lhe falta em nivel bioldgico. Se se remeterem a “Funcéo e campo da
palavra e da linguagem”, pode-se perceber que a referéncia a assungéo é recorren-
te em Lacan. Ha algo a assumir e, se é preciso assumir algo, é para paliar uma au-
séncia. E é até mesmo surpreendente que num texto que precede igualmente seu
Semindrio, “Intervenc¢ao sobre transferéncia”, Lacan da uma defini¢do de histeria
perfeitamente coerente com a questdo da assunc¢éo, mas também com as defini-
¢Oes bem mais tardias que ele da da histeria. O que Lacan formula ali é em termos
de uma saida dos becos sem saida da histeria, e é desse modo que a histérica chega
a assuncdo de seu proprio corpo. Isto quer dizer que ali onde hd um corpo que
estd desmembrado, trata-se de que o sujeito possa assumi-lo, que ele possa paliar,
portanto, uma falta biologica.

Um dos fios condutores desse texto de 1938 centrado na relagdo causal da familia,
mas também dos textos da época, que permanecem validos, é, pois, que Lacan se
apoia na ideia de uma prematuracéo bioldgica do ser humano: o ser humano tem a
particularidade de vir ao mundo quando ainda nio esta pronto, e essa falha organi-
ca deve ser compensada. E por isso que Lacan produz esse texto. Como se palia essa
prematuragio biologica? Por meio da familia. Essa é a hipdtese de Lacan. O que isso

4 Ibid., p. 30.
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quer dizer, no fundo? Isso quer dizer que o outro faz falta. Para poder produzir um
sujeito, faz falta que haja, antes, um outro que o acolha. Lacan se refere, pois, aquilo
que no ser humano poderia parecer o mais préximo da biologia, que ele denomina
como “complexo de desmame™ a questdo ligada a lactagdo e a forma com a qual
se alimenta o bebé a partir do nascimento. Lacan da esta férmula: “o complexo de
desmame representa a forma primordial da imago materna”.®

O ponto que interessa é que Lacan prova um fato que néo é evidente, e uma vez
que ele o formula, percebe-se isso rapidamente. Em que medida o fim da lactagdo
no ser humano néo é algo biolégico? Em que medida néo estd guiado unicamente
pela fisiologia? A lactagdo, nos animais, cessa subitamente no fim da amamenta-
¢do. Isto é, que em um dado momento, é um fato patente nos animais, a lactagdo
cessa brutalmente. Ora, todos sabemos que, no homem, este ciclo se regula unica-
mente pela cultura. O momento em que isso cessa é muito variavel. A regulagdo
fisioldgica confere, portanto, o carater instintivo, ao passo que, no ser humano, o
fator cultural condiciona o desmame. Isso prova que nio se trata unicamente de
um ciclo biolégico. Mas o complexo de desmame indica igualmente, segundo La-
can, que ha um trago para o sujeito de sua relagao com o Outro. O que quer dizer
que, uma vez interrompida a lactagdo, o complexo de desmame se inscreve como
o indicio de um lago, o trago permanente no psiquismo daquilo que constituiu o
lago com aquela que trouxe o alimento. Portanto, quando se diz traco, isto quer
dizer efeitos. E verdade que os efeitos ndo sio jamais uniformes, variam de um
sujeito ao outro. E, por outro lado, Lacan pdde captar, a partir deste texto, uma
das variagdes do complexo de desmame como uma das razdes daquilo que ele
chamava de “toxicomania oral” em certos casos.

A outra questdo importante que se coloca — vocés ja ouviram falar deste ter-
mo - é a da imago. O que se pode entender por imago? Lacan utiliza as vezes
esse termo para falar da imago materna e evoca também a imago paterna. A ima-
go ¢ definida como os restos, como o trago no psiquismo de uma relagéo. Logo,
a imago materna é constituida pelos restos da relagdo com a mée bioldgica, e o
mesmo ocorre com a imago paterna. De certo modo, se substituirmos o termo
imago pelo termo “significante”, do qual Lacan se servira mais tarde de forma
constante, uma vez que introduz a categoria do simbolico, pode-se deduzir que se
trata exatamente do mesmo. Isso permite compreender também o que Lacan quis
dizer com o conceito de significante, a saber, o trago da coisa. Assim, para falar da
imago, Lacan precisa que ela ndo tem representacédo no consciente, mas, contudo,
condiciona uma modalidade de comportamento repetitivo. E exatamente isso que
Lacan dira mais tarde para evocar o que é um significante no inconsciente.

5bid., p. 36
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Um significante no inconsciente ¢ aquilo que néo tem representa¢do no cons-
ciente e, entretanto, determina uma modalidade de comportamento repetitivo.
Por outro lado, Lacan ja havia percebido em seu texto a dimensdo de um lago
inaugurado pela relagao de cuidados dispensados pela mie. E é muito interessan-
te. Como ele formula essas coisas? Ele evoca, do lado do bebé, a “precocidade” e a
“eletividade™ das reagdes da crianga com a aproximacio das pessoas que tomam
conta dela. Ha ja, como podem ver, a dimensdo de uma escolha. E, mais extensa-
mente, isso sobre o que Lacan se detém, ¢ a reagdo precoce, desde o primeiro dia,
do bebé com o rosto humano. Tudo isso pode, entdo, se resumir em uma férmula:
quando Lacan fala de “reagéo eletiva”, podemos captar a dimensdo de uma esco-
lha inconsciente. E isto se confirma pelos fatos que provém da clinica. Ha sujeitos
que se interessam pela questdo do autismo e, mais exatamente, por suas caracte-
risticas: quais sdo as primeiras caracteristicas do autismo? Ha varios fendmenos
clinicos que me foram relatados, inclusive desde os primeiros dias apds o nasci-
mento, como a auséncia de resposta, a indiferenca, as vezes, do bebé a qualquer
rosto humano. Ndo em todos os casos de autismo, mas isso adquire, algumas
vezes, uma forma surpreendente, testemunhada pelas méaes, no momento em que
0 bebé chega a desviar seu rosto para nio olhar a mae.

Guardemos, entdo, essa observacéo: a ideia de complexo e a ideia de imago ser-
vem a Lacan para demonstrar a oposi¢do com relagio ao instinto. O que ndo quer
dizer que ele exclua a biologia. Onde se situa a fronteira? A diferenca reside no
seguinte: o instinto tem sempre um suporte organico, ao passo que a irmago, como
acabo de evocar, é um vestigio em relagdo com a biologia, mas que introduz outro
nivel, ja que se trata de uma relacdo de compensagdo. Que seja um suporte é uma
coisa, que seja uma relagio, é outra. A imago tem uma relagdo com isso, mas nao
¢ um suporte. Em outras palavras, Lacan esta afirmando que a imago nio tem
suporte bioldgico. O que permite confirmar a ideia de que com o termo imago, na
realidade, ele esta preparando a categoria de significante. Claro, isso se deduz, ja
que Lacan ainda ndo conta com o recurso da linguistica.

Além disso, e essa é outra tese que vem desse texto, outro ponto que sera preciso
explicar, Lacan acrescenta que as imagos — a imago materna, mas também a imago
paterna - devem ser sublimadas. Esses sdo seus termos. E uma forma de falar de
Lacan a qual aqueles que leram o Lacan posterior ndo estio habituados. E preciso,
entdo, explicar, interrogar o que ele quis dizer aqui com o termo sublimagio aplica-
da. Se partirmos da ideia de que a imago ¢ aquilo que permanece da relagdo com o
outro, logo o rastro, ainda faz falta uma operacgéo suplementar. Ainda é necessario
que algo seja realizado pelo sujeito, a fim de que esta imago seja eficaz e operacional.

6 Ibid., p. 38.
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Essa é uma tese constante em Lacan. Néo basta dispor de algo, ainda é preciso
saber como utiliza-lo. Lacan diz isso para o Nome-do-Pai, para um certo numero
de coisas - este ¢ meu objeto de trabalho atual - e ja diz isso a propésito da imago.
Nio basta ter imago, é preciso que ela seja sublimada. E a operagdo da sublima-
¢d0 ndo ¢é algo que vem do outro, é uma operagio interna ao sujeito. Em outras
palavras, de minha parte considero que quando Lacan diz que “a imago deve ser
sublimada”, é sua maneira de captar aquilo que, mais tarde, ele considerard que
depende da ordem simbdlica. Por exemplo, quando Lacan diz “a imago materna
deve ser sublimada”, isso corresponde ao que ele dira em seguida de forma mais
precisa: “o desejo materno deve ser simbolizado”. Ndo basta que haja desejo da
parte da mie, é preciso que, por parte do sujeito, haja uma operagao de simboliza-
¢io desse desejo. E, portanto, muito claro no texto: a imago sublimada é o desejo
materno simbolizado.

Podemos nos questionar sobre o que seria, por exemplo, o caso da imago ma-
terna ndo sublimada. Lacan explica, isso se deduz muito claramente no texto:
a imago da mae nio sublimada é “o instinto de morte”. Ele ndo diz “pulsio de
morte”, porque ainda néo tem, é claro, sua concep¢do da pulsdo. Ele fala, pois,
nos termos exatos de Freud, de “instinto de morte”. E, alias, se lermos a pagina 35
dos Outros escritos, podemos achar que ha nesse texto — em todo caso, assim me
parece — uma concepgdo tedrica, em que vale a pena nos demorarmos, daquilo
que constitui o apego a vida. O que faz com que um sujeito seja mais apegado a
vida do que outro? Lacan ndo entra nessas considera¢des de teoria clinica. Ele ndo
faz diferenca entre o neurético mais apegado e o psicético menos apegado. Nao
se trata, de forma alguma, disso. Ele define, antes, o apego a vida nestes termos:
“uma imago materna que resiste a novas exigéncias”. O que isso quer dizer? As
“novas exigéncias” sdo a novidade. Isso quer dizer que diante da novidade, diante
das “novas exigéncias” pode haver retraimento, estagnagio e, caso haja retrai-
mento e estagnagdo, hd uma rejei¢do da vida.

A questdo que se coloca, entdo, é que ndo é em func¢io da disposi¢ao dessa ima-
g0, como havia dito anteriormente, que se constitui o apego a vida, mas, como
disse também, em fungdo do uso da imago por parte do sujeito. E, alids, quando
Lacan emprega a férmula: “a imago, salutar em sua origem, transforma-se num
fator de morte”,” isso quer dizer que o sujeito possui essa imago, mas por um certo
numero de razdes, ela nio se inscreve, ele ndo pode fazer uso dela.

Cabe, portanto, se questionar aqui — nao responderei hoje, ja fiz isso — o que torna
as coisas salutares? O que permite que, uma vez que se disponha dessa imago, e além
de a imago ser salutar, que ela se torne estavel, que a imago se transforme em algo

7 Ibid., p. 41.
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adquirido e permanente? A resposta do texto é: a possibilidade de sublimagio, o
fato de que a imago esteja sublimada. O que explica porque Lacan pode dar conta de
fendmenos muito opostos antes da questdo da sublimagao, inclusive naqueles que
tém a imago. Pode-se dispor da imago e, no entanto, isso da lugar a fendmenos mui-
to diferentes, segundo haja sublimagio ou no. E nesse contexto que Lacan evoca “a
miragem metafisica da harmonia universal” e “a mais obscura aspiragdo a morte”.®
Pode-se, portanto, deduzir que hd aqui uma articula¢édo na qual esta em jogo o ape-
go a vida. Constata-se também que “a mais obscura aspira¢ao a morte” é o indice de
uma posigdo intima do sujeito, que consiste a néo se apegar a vida.

Finalmente, a constante desse texto é: qual é a causa da sublimagdo, o que a
torna possivel? De forma légica - é preciso tomar distancia porque ele remanejara
as coisas na sequéncia — Lacan seguira a tese de Freud e a da época, propondo que
o Edipo ¢ o protétipo da sublimagdo. Em outras palavras, aqueles que fizeram a
travessia do Edipo tém acesso a possibilidade de sublimar.

Por outro lado - isso também é muito interessante, porque se vé como ele pre-
para sua teoria —, percebe-se que no momento em que ele fala do Edipo e de sua li-
gacdo com a sublimacéo, Lacan coloca que o pai constitui a forma “mais eminente

e mais pura™

como determinante da sublimagdo. O que significa o pai como “a
forma mais eminente e a mais pura”? Lacan estd dizendo que nido é a mie. E o
que chama nossa atengio é o que ele coloca imediatamente depois, ja que explica
como se mede o efeito dessa operacdo: mede-se pelos efeitos de identificagio.

Chegamos, pois, finalmente a razo pela qual escolhi esse texto. Porque a resultante
do Edipo, seus efeitos, se traduzem em identificacio. E Lacan coloca que a identifica-
¢do com o pai ndo é o mesmo que a identificacio com a mée e acrescenta, para que
seja o mais claro possivel, que isso é valido para os dois sexos. Em outras palavras, a
identificagdo com o pai néo estd do lado do menino e a identificagio com a mée do
lado da menina. De modo algum, néo existe uma pura simetria na identificacao para
os dois sexos. Isto é, isso prepara em definitivo a questdo: O que realiza um sujeito
humano como ser humano? Uma operagéo simbolica que provém do pai.

Lacan diz isso da forma mais clara, nesses termos, no que diz respeito a imago
mais pura: “a imago do pai (...) polariza nos dois sexos as formas mais perfeitas do
ideal do eu”." Segue uma frase em que — sua primeira parte nio traz problemas de
compreensaio, a segunda pode dar lugar a uma objec¢io -, tratando-se das formas
da imago, Lacan afirma: “elas realizam o ideal viril”." Até aqui, compreende-se. A
imago do pai permite ao sujeito menino realizar o ideal viril. E na menina? Lacan

8 Ibid., p. 42.

9 Ibid., pp. 61-62.
10 Ibid., p. 62.

11 Ibid.
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afirma que isso vale para ambos os sexos. Como se saird, entdo? Ele precisa que, na
menina, a imago do pai realiza o “ideal virginal”."> O que ele quis dizer com o “ideal
virginal”? Para mim, compreendo assim: Lacan esta colocando a necessidade de
uma identificagdo viril na menina, uma identificagdo necessaria na menina. Néo é
que a virgindade seja um ideal, mas é no sentido freudiano que a virgem encarna
a menina falica. Portanto, o ideal virginal consiste em que, por meio da identifica-
¢do com o pai, como resultante da imago do pai, se opera na menina a passagem
necessaria para ter acesso a feminilidade, a saber, uma identificagdo com o menino.
E Lacan conclui. Isso é muito interessante, pois ele indica muito claramente uma
solucdo. Ele evoca o ideal virginal justamente depois de ter formulado uma defini-
¢ao de histeria como — notem a referéncia, mesmo se ela ndo ¢ iinica, ja que Lacan a
utiliza em outras ocasides — uma fragmentagdo mental. O que isso quer dizer? Isso
designa a falta de unidade, a disjunc¢do que a falta introduz no mental, ao passo que
o ideal virginal é o falo. Poderfamos traduzi-lo assim: o falo, em outras palavras, é o
que dd uma coeréncia inconsciente a esse corpo fragmentado.

Quero concluir num ponto - voltarei para esse texto mais adiante. O fato de co-
locar a estruturagio do sujeito em termos de sublimagao da imago é um ponto tao
crucial para Lacan, que ele chegara até a dar sua defini¢do de psicose a contrario:
“um ponto de reversdo da sublimacéo”.”® Isto é, que o sujeito tem acesso a subli-
magdo, mas ndo de forma estavel. Isso reverte o esquema. E Lacan coloca a causa
nos seguintes termos: “a esséncia da psicose é a estagna¢io da sublima¢ao”."

Entdo, mais interessante ainda — pararei nesse ponto -, Lacan coloca como cau-
sa da psicose, na época — ndo é essa a tese que ele mantera depois, mas vale a pena
situa-la — o fato de que a psicose é correlativa de um “grupo social descompletado”.
Vejam, pois, como o social e a constitui¢do do sujeito sdo solidarios. A psicose se-
ria correlativa do grupo social descompletado. Ao que Lacan acrescenta: “no qual
o isolamento social que ele propicia surte seu efeito maximo”.”* Ele da o exemplo
das irmas Papin', isto é, que as duas irmis se encontraram numa situagio de
isolamento social e essas situacdes sio propicias para a psicose. E preciso ver que,
por meio da questdo do grupo social descompletado, Lacan coloca o acento sobre
a auséncia do pai. E isso o que quer dizer o “grupo social descompletado”. S6 que,
mais tarde Lacan relativizara a questdo da presenga/auséncia do pai, para colocar
o0 acento sobre a auséncia/presenca do significante do pai.

12 Ibid.

13 Ibid., p. 68.

14 1bid., p. 73.

15 Ibid., p. 74.

16 Referéncia ao caso de Christine e Léa Papin, irmas e empregadas numa casa em Le Mans,
que, em 1933, assassinaram suas duas patroas. O caso foi amplamente comentado a época, tendo
tornado-se, inclusive, tema de uma peca teatral (Les bonnes, de Jean Genet) (N.do T.)
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E interessante, vale a pena ver a construgio de Lacan no momento em que ele coloca
0 acento sobre o laco entre o social e o sujeito. Lacan tem a ideia de uma incidéncia
sobre o social que pode criar as condi¢des propicias ao aparecimento da psicose.

Trata-se de um programa em Lacan que tem consequéncias em relagdo a consti-
tui¢do do sujeito e comporta uma incidéncia em relagéo as diferencas nas estrutu-
ras clinicas. Esse é um eixo que serd trabalhado nos préximos encontros.

Bem, paro por aqui, espero que o programa tragado, em particular no comego,
seja de interesse de vocés e, se for o caso, vejo a todos daqui a duas semanas.
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Continuarei a partir daquilo que propus no ultimo encontro em torno de “Os
complexos familiares”, texto de Lacan de 1938. Mas gostaria de fazer antes al-
gumas observag¢des, comecando por uma distingédo feita por Lacan em “A coi-
sa freudiana”, que encontramos nos Escritos. Lacan distingue ali uma sociedade
fundada sobre a linguagem de uma sociedade animal. E a distingdo passa pelo
fato de que a sociedade animal é marcada por intercambios cujo fundamento é
que eles estdo centrados na necessidade. Isso introduz a ideia de que uma socieda-
de fundada sobre a linguagem nio é unicamente uma sociedade fundada sobre a
necessidade. E Lacan formula essa distingdo depois de ter distinguido dois niveis:
a rede do significante e a do significado. O que isso quer dizer? Isto coloca em
evidéncia que a linguagem produz signos e significagdes. Ora, o que caracteriza
a significagdo é que ela remete sempre a uma outra. E esta caracteristica que leva
Lacan a situar a diferenca entre significante e signo. Portanto, na medida em que
estamos na linguagem, evocamos a sociedade fundada sobre ela, na medida em
que estamos na linguagem, estamos no registro dos significantes e, consequente-
mente, na dimensdo do equivoco. Aquilo que nédo produz equivoco ¢ o signo, no
sentido em que o signo é sempre signo de algo. Com o signo, nao héd equivocidade.

E por isso que Lacan vai voltar, em “A coisa freudiana”, a férmula que a maioria
de vocés conhece, utilizada por Freud na série de conferéncias que ele pronuncia
em 1932: Wo es war, sol Ich werden, férmula para qual Lacan propde uma tradu-
¢do bem mais precisa que a que figurava na época. A proposta de Lacan é: “La
onde isso era, o Eu deve advir”.! O que designa, como diz Lacan, o sujeito verda-
deiro do inconsciente, o isso distinto do eu definido de um unico nicleo a partir
das identificagbes alienantes. Em outras palavras, Wo es war, 1a onde isso era, que
remete & nogdo de ser, o lugar do ser, o Eu deve advir, dito de outro modo, vir a
luz nesse lugar.

Evoco principalmente isso para assinalar a necessidade de distinguir o sujeito
do eu. O que aparece muito claramente distinto no conceito, na defini¢io, pois o
sujeito diz respeito ao ser e o eu diz respeito as identificacdes. Em outras palavras,
o eu é a série das identifica¢des alienantes que constituem o obstaculo para o aces-
so ao ser. Vejam que essa formulagdo, que Lacan utiliza para circunscrever o es-
tatuto do sujeito, faz radicalmente obje¢do a tradugdo proposta no pés-freudismo
- “o0 eu deve desalojar o0 isso”. Na tradugido proposta por Lacan, ha uma dimenséo
de dever ético. L4 onde isso era, é meu dever que Eu venha a ser.

Em outras palavras, trata-se, a cada vez, em cada cura analitica, de distinguir
a forma como o eu vem recobrir o ser do sujeito. Logo, é particular em cada oca-

1 LACAN, Jacques (1955). “A coisa freudiana” In: Escritos. Rio de Janeiro: Jorge Zahar Ed., 1998, p. 418.
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sido. E preciso aceitar essencialmente, a partir dai, uma equivaléncia que deve ser
colocada entre identificagdo alienante e constituigdo do eu.

Podemos nos reportar a outro texto de Lacan, no qual ele prolonga essa questao,
ja que se trata da mesma ideia tomada de outra forma. Trata-se de “A psicandlise e
seu ensino”, em que Lacan contesta frontalmente a ideia de que uma analise con-
siste em ir de um eu fraco a um eu forte. Por qué? Porque ele contesta a ideia de
que o eu do neurdtico seja um eu fraco. Em outras palavras, Lacan objeta a fina-
lidade de uma analise em termos de um refor¢o do eu. Precisamente porque nao
é esse trago, o traco da fraqueza do eu, que caracteriza a neurose. E porque Lacan
denuncia a ideia de um eu fraco e a dire¢do rumo a um eu forte, e considera que
se trata de uma inversdo. Em outras palavras, ele propde ir no sentido contrario.
Ele introduz uma nova opg¢ao na psicanalise, que ¢ justamente partir da ideia de
que o eu ¢ constituido pelas identificagdes alienantes: se se produz o reforgo des-
sas identifica¢des alienantes, a unica coisa que se vai fazer é reforgar a alienagéo.

Percebe-se, entdo, em que medida a clinica analitica ndo pode ser dissociada de
uma ética do desejo, que permitiria ao sujeito nao somente a realizacédo do desejo,
mas, sobretudo, e é esse o horizonte para Lacan, que o desejo seja desvencilhado
de toda forma de alienac¢do. Vejam que aquilo que se precisa é a ideia de um dese-
jo auténtico. Porque, entdo, pontuar desejo auténtico e nio falar somente de um
desejo? Porque estruturalmente, isto ¢, em sua constituicéo, o que define o desejo
é que ele é uma alienagio. E por isso que vocés encontram por toda parte aquela
formulagdo de Lacan, que ele ndo muda: “o desejo é o desejo do Outro”.

Comentemos essa ideia. Ela coloca uma condicao, a de que nao ha desejo para
um sujeito se néo tiver havido antes um desejo do Outro. Podemos considerar que
essa é uma necessidade. E ji que estamos falando de laco, isso introduz a ideia de
que, hd um lago necessario que precede a constituigdo do sujeito. E o lago que lhe
vem do Outro. Vejam que ¢ perfeitamente 16gico se admitirmos a ideia de que o
desejo é o desejo do Outro. Isso supde que antes do sujeito, havia a existéncia do
Outro. Digamos o seguinte: todo desejo supde na base um lago prévio. Poderia-
mos até chegar a dizer que ndo ha sujeito do desejo sem o Outro. Ora, se Lacan,
como disse, evoca, na pagina 455 dos Escritos, o termo “inversdo” é justamente
para esclarecer a distingdo entre o desejo do fim da andlise e o desejo de partida.
Ha, entdo, a0 menos naquilo que estou tentando dizer a vocés, uma ideia forte que
pode ser extraida: as identificagdes sdo constitutivas do desejo do sujeito e, logo,
produzem desejo, estao na base de um desejo, mas é um desejo cuja especificidade
é de ser um desejo de alienagdo. Pode-se deduzir dai a dire¢do da cura que Lacan
propde logicamente. E na medida em que as identificagdes caem que uma via se
abre para dar acesso a um novo desejo, o qual, dessa vez, ndo seja um desejo de
alienacéo. Para isso se aponta como horizonte da experiéncia analitica: para a
emergéncia de um desejo que nio seja de alienacéo.
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Vamos entdo aos meios para chegar a isso. Na pagina 456, que segue o que aca-
bei de evocar, Lacan mostra quais seriam as condi¢des para evitar o que ele chama
de os “impasses” do desejo. E ¢é nessa perspectiva que ele coloca a necessidade de
considerar o estatuto do Outro. Ele indica nesse texto, de uma forma bem precisa,
a formula do Outro: “O Outro é o garante da Boa-fé”.? Podemos nos colocar a
questdo: o que quer dizer, no fundo, garantir a boa-fé? Garantir a boa-fé é dar a
segurancga de que se pode colocar em acordo somente com uma frase. Em outras
palavras, é o pacto da palavra. Um pacto de palavra, por exemplo, é o que se efe-
tua entre dois sujeitos, mas sobre a base de um consentimento de ambos. E um
consentimento ndo somente ao outro sujeito, mas um consentimento aquilo que
a palavra quer dizer. Por exemplo, quando digo que vamos nos ver quarta-feira
14h30 aqui, ndo preciso dizer cem vezes. Cada um consente a regra de acreditar
no outro. Acreditar no outro é acreditar no Outro simbdlico a partir do qual as
trocas sdo possiveis. Portanto, isso traga o quadro.

Vé-se muito rapidamente, a partir deste exemplo, o que implica a destruicao
do quadro simbdlico. Peguemos, por exemplo, o caso do esquizofrénico. Como
poderia reagir um esquizofrénico, que ¢ o sujeito por exceléncia para o qual, nem
sempre da mesma forma, mas na estrutura, ndo existe Outro? Poderia perceber
imediatamente um esquizofrénico na sala. Ele comegaria me perguntando: “por
que quarta, por que 14h30, por que precisamos nos rever’? Rapidamente, vemos
o que isso quer dizer quando hd alguém que faz obje¢do ao quadro: colocando
uma objec¢do ao quadro simbolico, faz-se uma objecédo ao lago. Ora, essa obje¢do
ao lago ndo adquire sua raiz no fato de que ha um desacordo sobre a significagdo
- todo mundo compreende que quarta-feira é quarta-feira —, mas em uma impos-
sibilidade. Quando nédo ha Outro, quando ndo ha Outro que garanta o pacto de
palavra, entdo este pacto de palavra ndo pode se realizar. Ndo ¢, portanto, somen-
te uma ruptura do lago, é a ruptura do lago com o Outro, com o grande Outro. E
nessa medida que o lago com o pequeno outro se torna complicado.

E, portanto, um contraexemplo daquilo que havia colocado a partir da ideia de
que a condicdo do sujeito é o Outro.

Poder-se-ia dizer as coisas assim para o tema desse ano: a condi¢do do lago é
a existéncia do grande Outro. Em outras palavras, o grande Outro assegura o
laco entre os semelhantes. De certa forma, o lago entre os semelhantes tem como
causa um consentimento, um consentimento ao Outro. Utilizo esse termo, con-
sentimento, que é um termo que Lacan utiliza, pois ele indica muito bem que ha
uma parte do sujeito na responsabilidade que ele assume, isto é, em sua posigéo.
O consentimento é um consentimento do sujeito. Logo, na realidade, consentir

2 Ibid., p. 456.
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ao Outro implica uma escolha inconsciente. E a escolha inconsciente de aderir a
existéncia daquilo que funda a garantia.

Isso pode parecer paradoxal, porque aqueles que sdo mais advertidos pelo ensi-
no de Lacan sabem que ele, por outro lado, colocou que ndo ha garantia absoluta.
Sustenta-se que, de um lado, nio hd garantia absoluta e, a0 mesmo tempo, que ha
uma garantia. Em todo caso, ha uma necessidade de garantia para um sujeito, de
consentir a existéncia de uma garantia. Quando Lacan diz: “O Outro é o garante
da Boa-fé”, ¢ disso que, no fundo, se trata: de uma dimensio de crenga, aquela
que todos temos quando vamos nos deitar e dizemos “até amanha”. No fundo,
quem é que sabe se haverd amanha? Mas acreditamos (risos). Isto faz rir, mas se
formos sérios, é somente uma crenga de que vai haver um amanha. Acreditamos
que haverd um amanha e é melhor assim, porque isso nos deixa tranquilos. No
fundo, em que acreditamos? Acreditamos que ha um Outro que vela por nés, um
Outro que cuida de nés quando dormimos. Na realidade, ndo temos provas, mas
consentimos a isso.

H4 um texto, pouco comentado, ao qual Lacan faz referéncia, em “A ciéncia
e a verdade”, que vocés encontram nos Escritos, que se chama A gramadtica do
assentimento do cardeal Newman. E um texto publicado em 1870, em que o au-
tor procura circunscrever uma problematica muito interessante: como um sujeito
tem aceso a fé? A fé é uma questio ativa, uma questdo de vontade? E uma questio
passiva, no sentido de que tem-se acesso a ela sem que haja nenhuma a¢ao? No
fundo, a questido da fé remete a questao da crenca. A ideia do texto é complexa,
nao vou, portanto, extrair o essencial, mas apenas um ponto: ele tenta demonstrar
que além da argumentacio, ha no acesso a fé uma dimenséo de assentimento sem
que se tenha todas as evidéncias. Isto é, que hd, por fim, um momento em que,
sem saber porque, sem ter todas as razdes, diz-se sim ou néo. No fundo, isso per-
mite perceber que se trata de um dizer sim ao Outro.

Nos Escritos, Lacan afirma que “esse texto foi usado para fins execraveis”. De
fato, no sentido em que isso foi colocado de uma forma absoluta, isto é, que o car-
deal Newman nio propde a possibilidade de que haja variagdes no assentimento,
quer se diga sim ou ndo. Nado hd pequena fé. Ou se tem a fé absoluta em Deus ou se
é incrédulo. Os “fins execraveis” denunciados por Lacan remetem ao fato de que
aqueles que nao tém a fé absoluta devem ser excluidos. H4 a ideia de uma segrega-
¢do por meio da religido, em outras palavras, a tese é de que devemos crer, mesmo
se nossos dados de base sdo insuficientes. Se ha um interesse nesse texto, é com
relacdo a questdo do lago com o consentimento. Isto nos interessa, porque ha para
Lacan a seguinte problematica: ha um insondavel, uma impossibilidade de dizer
por que, uma impossibilidade de circunscrever as razdes que fazem com que um
sujeito consinta a existéncia do Outro e que haja sujeitos que ndo consintam. No
fundo, é uma questio central da psicanalise, pois ela se funda no sujeito capaz de
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consentir. Mas cuidado: ndo se deve confundir consentimento com obediéncia.
Tampouco trata-se de consentir ao analista: é consentir & existéncia do Outro
como condi¢do de um pacto de palavra.

Tentei procurar se havia em Freud algo que pudesse ir nesse sentido. E bastante
surpreendente que encontremos em Freud, no texto “Anélise terminavel e intermi-
nével”,® a ideia de uma analise como pacto. O problema é que Freud toma a via que
é a via escolhida por outros analistas, exceto Lacan, e que Lacan vai denunciar. Em
outras palavras, Lacan critica essa via, porque Freud coloca a ideia de um pacto,
mas utiliza a nogdo de uma alianga com o eu. Isso foi utilizado depois de Freud
com a ideia de que se se fizer uma alianga com a parte saudavel do eu, pode-se
ganhar terreno sobre a parte doente do eu. A ideia de Lacan é que néo se ganha
absolutamente nada. Néo se trata, portanto, de fazer alian¢a com o eu, porque o
eu, por defini¢cdo, é um eu alienado. Ndo ha uma parte sadia e uma parte doente.
Em contrapartida - essa ¢ a tese de Lacan, que constitui a verdadeira orienta¢éo da
psicandlise —, o pacto na psicanalise ndo é com o eu, mas com o inconsciente. E o
pacto com o inconsciente supde necessariamente um pacto prévio com um Outro
garante, mesmo que o Outro possa enganar. Tudo isto nos permite, entdo, entender
porque Lacan insistiu no fato de que uma andlise ndo é uma alianca dual. Nédo é
uma relagdo dual porque hd analisante, hd analista e ha o Outro.

Volto agora a algumas observagdes que deixei em suspenso, e gostaria de termi-
nar com “Os complexos familiares”. Por que ainda me refiro a este texto? Porque ja
percebemos nele qual é a preocupacio constante de Lacan: a questdo da causalida-
de. O que é causa de qué? Havia abordado a questdo da psicose, definida na época
como uma “estagnagdo da sublimacéo”. Ora, é interessante observar — como disse
no ultimo encontro — que encontramos em “Os complexos familiares”, pagina 73
dos Outros escritos, a ideia de que é preciso demonstrar por que nio se trata, na
questdo da causalidade, de uma causalidade biolégica. Em que Lacan se apoia? Ele
se apoia — é um de seus apoios, porque ele tem varios - no momento de emergéncia
da psicose. Um dos sinais é o que ele chama de “dilaceramento inefavel”, que é um
dilaceramento conectado a sexualidade. Isso prepara a nogéo de irrupg¢do de algo
que ndo estd no programa. E um dilaceramento inefavel, um ponto de ruptura, e
nao se tem significante para explica-lo. Lacan conecta esse dilaceramento inefavel
com a sexualidade para mostrar a prevaléncia de desencadeamentos de psicoses no
momento do encontro sexual. E é para ele um dos sinais de que néo se trata de uma
questdo bioldgica, mas daquilo que ele designa, na época, como uma “anomalia
familiar”. O que é uma “anomalia familiar”? E o nome que ele d4, na época, aquilo
que seria o Outro do discurso, é o Outro que veicula um discurso.

3 FREUD, Sigmund (1937). “Andlise terminavel e interminavel” In: Edicdo standard brasileira das
obras psicolégicas completas. Rio de Janeiro: Imago, s/d - versdo eletronica, v. XXIII.
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Segundo os termos da época, as relagdes familiares determinam as atipias, que
se traduzem, no caso da psicose, em dilaceramento, no caso da neurose, em sin-
toma. E preciso observar, em se tratando do dilaceramento, que se trata do termo
utilizado por Lacan para designar a experiéncia original e constitutiva do sujeito
em seu lago com o Outro, experiéncia primeira e constitutiva do estadio do es-
pelho, em que Lacan precisa que ha um “dilaceramento” - vemos aparecer de
novo o termo — ultrapassado por uma identificagdo. Percebe-se como a questdo da
identificagio esta presente desde muito cedo para Lacan como ortopédica, como
solucdo. Ali onde algo do véu se rasga, aparece uma solugéo: a identifica¢io.

Essa é a tese que Lacan defende em “O estadio do espelho”. Isso comec¢a em 1936,
e ele a retoma em “Os complexos familiares”, em 1938, e depois em “O estadio do
espelho”, em 1949. Durante dez anos Lacan estd, portanto, centrado na ideia de
um dilaceramento primario constitutivo para o sujeito, de uma identificagdo que
compensa e em seguida, no caso da psicose, de uma duplicagdo do dilaceramento,
isto ¢, de novo algo que faz eclosio em conexdo com o dilaceramento original.
Isto nos permite deduzir que o desencadeamento da psicose implica um vacilo
das identificagdes. Vé-se, portanto, porque Lacan, em “Os complexos familiares”,
faz referéncia ao estadio do espelho: o estddio do espelho é uma identificagio. Ele
¢ uma identifica¢éo, ou seja, ha uma transformacéo, cuja consequéncia sera o que
Lacan chama de “assuncio jubilatéria de sua imagem especular”. Assim, com o
termo assuncio, ja estamos na dimensdo de uma escolha do sujeito, de um sujeito
que toma posi¢do em relagdo a um fendmeno. Ha assungéo.

Ora, o que ¢ ainda mais interessante, me parece, é o que ja encontramos nes-
se texto situado entre 1938 e 1949: Lacan se refere a experiéncia da “assungédo
jubilatéria”. Ele utiliza esses termos em com relagdo a “matriz simbolica”. E sur-
preendente, porque ele ainda nio tem a categoria do significante, nem a estrutu-
ra simbdlica, mas se expressa em termos de estrutura. Com efeito, evocar uma
“matriz simbdlica” quer dizer que hd aqui o suporte sobre o qual virdo se apoiar
todas as experiéncias do sujeito. Lacan diz isso muito claramente, pois ele distingue
matriz simbolica e dialética da identificagdo ao outro. Se quisermos ser ainda mais
precisos, encontramos na pagina 97 uma formulag¢ao em que Lacan é explicito ao se
referir a essa matriz simbdlica. Ele se expressa nos seguintes termos: “é a situacéo
em que o Eu se precipita numa forma primordial”. O Eu como “forma primordial”.
Lacan esta dizendo o que d4 a base, a estruturagéo. Isso se precipita e permanece
como estrutura. Aquilo que percebemos é que se trata de uma constituicio situada
necessariamente na relagdo com o outro, e é essa matriz que vai guiar todos os efei-
tos que vamos localizar no nivel imagindrio. Ora, esses efeitos no nivel imaginario
constituem aquilo que Lacan chama de “dialética das identifica¢des”. Em outras pa-
lavras, ha um ponto fixo, que é a matriz simbdlica, e um ponto suscetivel a evoluir.
O que é suscetivel a evoluir sao as identificagdes, mas com a condi¢ao de que haja
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esse ponto fixo. Vé-se como se constrdi o Eu [Je], o que mais adiante sera o sujeito, o
Eu que Lacan chama de “origem das identifica¢cdes secundarias™ do sujeito, ponto
de apoio, pivo das identificagdes secundarias, portanto. E essas identificagoes se-
cundarias - é ai que isso se torna particularmente interessante — sio designadas por
Lacan como base de uma identificagéo alienante. Isso é coerente com o que tenho
dito até aqui. Uma identidade alienante provém do fato de que uma identificacéo
confere uma identidade, isto é, permite se definir: “eu sou isso”, mas é a partir do
outro, e se trata, portanto, forcosamente de uma identidade de alienagdo, com uma
“armadura ortopédica”, que permite sustentar a si mesmo na existéncia. E quando
Lacan diz “armadura ortopédica”, com isso designa aquilo que vem compensar a
prematuridade bioldgica do nascimento.

Ha4 agora outra questdo que me parece fundamental evocar, ja que até aqui, as
coisas, me parece, sdo traduzidas claramente: por que Lacan introduz a ideia de
que a alienagdo é “paranoica”? Ele a formula num ponto preciso: “a dimenséo
paranoica que data da virada do Eu especular em Eu social”. Notem que o termo
“virada” é o indice de que ainda que o sujeito se constitua a partir do desejo do
Outro, hd uma dimenséo constitutiva do eu a partir do semelhante, isto ¢, a partir
dos pequenos outros. Isso se coloca em evidéncia nas relagdes imaginérias. E um
fendmeno corrente, o da paixao por exemplo. A paixio aparece quando o sujeito
vé no outro alguém como ele mesmo, o que é a base da agressividade, daquilo
que Lacan chama, com Hegel, de “luta pelo prestigio”. E esse lado que poderia ser
resumido na frase “saia dai para que eu fique”. Essa ¢ a rela¢do especular.

Compreende-se porque Lacan havia evocado a psicose, como havia dito, em
termos de estagnac¢do da sublimacéo. Foi, nos termos da época, para dizer que
se ha um fracasso simbolico - é a isso a que remete a sublimacédo -, o sujeito esta
limitado a um intercAmbio imaginario com o outro. E essa relagdo que havia evo-
cado: “ou vocé, ou eu”. Isto é, uma relacdo com o outro sem o suporte de algo que
poderia pacificar. Em outras palavras, o que é que designa a aliena¢do paranoica?
Ela designa que o eu é sempre algo que se constitui a partir do outro. Ele retoma
a imagem do outro. O eu é a sede das identificagdes, logo, forgosamente, 0 eu é o
outro. E por isso que mesmo as declaragdes mais desinteressadas com relagio aos
outros, implicam sempre uma dimensao de agressividade. E é por isso que Lacan
percebeu muito cedo que todo sentimento altruista implica uma dimensio de
impasse, porque esta situado no nivel da relacdo do eu com o eu do outro.

Percebe-se que Lacan abandonara o termo estagnagéo, e quando ele abandona
um termo, é sempre importante se questionar: o que ¢ que ele coloca no lugar? Pa-
rece-me que o que ele coloca no lugar é o termo “inércia”. Lacan evoca a “inércia”
para definir a neurose, mas uma distin¢do se impde, entdo. A inércia na neurose

4 LACAN, Jacques (1949). “O estadio do espelho” In: Escritos. Rio de Janeiro: Jorge Zahar Ed., 1998, p. 98.
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é uma inércia relativa ao imaginario. Isso indica o qué? Isso indica um déficit de
mobilidade. Acredito que o termo freudiano “fixidez” d4 conta muito bem disso.
Em termos freudianos, a inércia imagindria é a incapacidade de deslocar a libido
de um objeto a outro. Freud também se serviu de outra dimensdo quando fala da
“viscosidade da libido”.

Vejam, portanto, que “fixidez”, “viscosidade”, “inércia” sdo todos termos que
dizem respeito ao imaginario e prefiguram uma ideia de Lacan no que tange ao
ser humano. Existe um enviscamento fundamental no ser humano: é um envisca-
mento imagindario. O enviscamento imaginario adquire na neurose uma forma de
estar capturado, efeito de fascinagdo exercida pela imagem do outro que produz,
como o termo “inércia” sugere, uma espécie de imobilismo, de passivacio. Entao,
a partir dai isso pode adquirir diferentes formas: ser absorvido pelo corpo do
outro, por exemplo, ou ser absorvido por uma ideia. Isso implica estar capturado,
absorvido, a ponto de polarizar completamente a a¢do do sujeito. Estou falando
do enviscamento imagindrio na neurose, mas ha também um enviscamento ima-
gindrio na psicose. E preciso distingui-lo. O enviscamento imagindrio, poder-
se-ia dizer de forma geral e em seguida seria preciso especificar, aparece quando
o imagindrio se torna prevalente na relagdo com o outro. E importante notar, no
entanto, que isso ndo implica sempre a adogdo de uma posic¢do passiva.

Tomemos o sintoma da sedugdo. De certa forma, poderiamos sustentar que a
seducdo é um sintoma social, no sentido em que nosso contexto de discurso leva
ao exercicio do poder de seducdo. Usa-se ele em todos os niveis. Todo mundo faz
uso dele e isso condiciona até mesmo a oportunidade de um politico ganhar uma
campanha. Estudamos qual é a imagem capaz de produzir o maior efeito. E o sin-
toma social. Esse sintoma social pode tender ao sintoma particular e, nesse caso,
tem-se as condi¢des para constituir um sintoma analitico.

Vou tomar um exemplo de minha experiéncia como analista, um exemplo rela-
tado no curso de uma andlise. Trata-se de um sintoma numa mulher, sintoma que
precedeu a analise sem, contudo, ser sua causa. As vezes, acontece de haver sinto-
mas na vida do sujeito que nio sdo a causa da demanda, mas eles sdo evocados no
curso da analise. Em outras palavras, o sintoma que precipita a entrada em andlise
nao ¢ forcosamente a totalidade do sintoma do sujeito, é uma dimenséo do sintoma,
e ha outros sintomas que podem ser evocados em seguida. Nesse exemplo que evo-
co, o sintoma fundamental poderia ser resumido assim, como uma questdo: “Por
que desfrutar de um homem que se ama se um dia vamos acabar nos separando?”

A questdo formulada assim desencadeou uma série de dificuldades para essa
mulher na relagdo com o outro. Deixo de lado a cura para evocar um outro sinto-
ma, ligado, no entanto, aquele, que é o sintoma de sedu¢do, uma vez que, na reali-
dade, para antecipar a partida do homem, a estratégia inconsciente era tornar-se
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a mulher que deve seduzir todos. Digo “sintoma” porque isso adquiriu para ela o
aspecto de um verdadeiro trabalho, e a0 mesmo tempo um sofrimento diante da
percepcio de que uma outra mulher pudesse ter mais sucesso que ela na sedugéo.
Apesar de ter uma atividade extrema para realizar esse comando, o comando de
seducio, o essencial era sua fixagdo numa posi¢do ou um ponto centrado numa
imagem, a saber, a mulher mais bela. O comando era que ela devia ser a mulher
mais bela, e a impelia a uma série de realizagdes nesses atos, em que, por fim, ela
acabava por fazer o que denunciava como sendo a inten¢ao do outro, a saber, o
outro quer se separar de mim. O postulado de base para ela seria, entdo: ja que o
homem vai me deixar, eu me protejo deixando-o antes.

Trata-se de uma posi¢ao na fantasia cujas coordenadas simbdlicas convém situar,
a saber, a interpretacéo feita pelo inconsciente dessa analisante, quando ela era uma
garotinha, sobre o que pode constituir o lago entre um homem e uma mulher. Assim
como ela sempre quis demonstrar em que sua posi¢do diferia da de sua mae (que
nunca deixou de abandonar os homens com os quais estava), minha analisante repro-
duzia em seu sintoma a mesma posi¢do de sua mée. O que constitui durante muito
tempo a ideia que ela criou em seu inconsciente sobre o que é uma mulher. No fundo,
uma mulher no inconsciente, para ela, é aquela que estd seduzindo o homem seguin-
te. Portanto, sempre partindo. Evoquei isso para mostrar, por fim, os enviscamentos
imaginarios e os impasses subjetivos que pode assumir o fato de ser capturado pela
questdo da imagem segundo a qual era preciso ser a mulher mais bela.

Volto a “Os complexos familiares” antes de terminar. A ideia de Lacan ja naquela
época - e é isso que ¢é interessante —, é, por um lado, de que a identifica¢do é com-
pensagio, mas, por outro, ele introduz uma dimensao a que chama de “resolutiva”,
uma dimensdo de pacifica¢io resolutiva do drama inaugural do sujeito. O que é o
drama inaugural do sujeito? E justamente o ciime, a concorréncia, aquilo que La-
can chama, por fim, de a identificagdo com o semelhante. Entdo, como Lacan evoca
ja nesse texto a questao resolutiva? Novamente, ele utiliza o termo “virada”. Isso quer
dizer que néo é progressivo. Trata-se de algo que se faz ou que néo se faz. Uma virada
se da ou ndo, e a virada se refere, segundo os termos da época, a rentincia a nostalgia
da mée. Em outras palavras, a nostalgia do desejo pela mae. E esse momento da virada
é 0 que permite a passagem da nostalgia pela mée a isso que Lacan chama na época de
uma afirmac¢io mental de sua autonomia, ou seja, tornar-se sujeito.

Essa virada é, portanto, definida como momento. Lacan insiste, isso ndo é um
processo, ndo é progressivo: é um atravessamento. E esse atravessamento esta li-
gado, é importante ressaltar, com a integragdo sexual no sujeito. E isso que Lacan
chama de “o n6 do segundo drama existencial do sujeito”. Qual é o primeiro dra-
ma existencial? O primeiro drama é o estadio do espelho. O segundo drama é se
confrontar com a experiéncia edipiana, mas com a possibilidade de uma resolu-
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¢do por meio da virada. E essa resolugdo é o que traz a resposta ao primeiro dra-
ma, ao drama do estddio do espelho. Em outras palavras, é unicamente por meio
da entrada do simbolico que uma regulacido do estadio do espelho se produz.

E por isso que Lacan, j4 em “O estddio do espelho”, faz referéncia ao texto de
Claude Lévi-Strauss, “A eficacia simbolica”.’ Nao é que ele se apoie em Lévi-Strauss:
ele se serve, sobretudo, do titulo. Em outras palavras, ¢ pela eficicia do simbdlico
que se produz uma saida aos impasses do imaginario. E, portanto, a partir do tér-
mino do Edipo que existe uma rentincia ao desejo da mae. H4 uma rentncia, nio a
um objeto imaginario, ndo a um objeto na realidade, mas ao desejo pela méae como
abertura do vinculo com o outro. O que pressagia a elaboragnao de Lacan acerca
da incidéncia do simbdlico. E também é por isso, alids, que Lacan definird na época
as estruturas clinicas da neurose, a histeria e a obsessdo, como solu¢des nas quais
interveio uma identificagdo. Identificacéo, no entanto, insuficiente, é por isso que
foi preciso recorrer ao sintoma. Para Lacan, o sintoma designa uma solu¢éo, uma
solugdo que preenche uma falha aberta no simbélico.

Para terminar, diria que Lacan d4 o melhor testemunho da identificagdo como
compensa¢do quando mostra que a divisdo, que aparece na identificagio quando
ela ndo consegue dar uma completude, revela sempre — quer seja na histeria ou
na neurose obsessiva — uma fragmentagio funcional. Ha, portanto, no inicio, uma
fragmentacdo funcional, a identificagdo que preenche, e, em seguida, o momento
em que essa identificacao ndo constitui uma unidade, mas se divide, se fratura.

Lacan explica assim o que Freud ja havia colocado: a neurose obsessiva é sem-
pre o dialeto da histeria. No fundo, ha sempre na base, na estrutura do sujeito,
uma dimensao de falha que se traduz pela fragmentacio funcional, e, em seguida,
a ultima solu¢do, a neurose obsessiva acrescenta outra camada. Ha outro nivel de
estruturagéo, mas sobre uma base de histeria.

Retomo aqui a questido do imago. Havia assinalado que o termo imago, em “Os
complexos familiares”, prefigurava a ideia do significante e que, na época, Lacan
evocava a imago do pai para mostrar a modalidade de uma relagio, uma relagdo
diferente, que ndo se limita a uma relagdo de identificagdo. Com o que acabo de
dizer sobre a resolu¢do do Edipo, parece que o Edipo implica uma identificagio
que ndo é uma identifica¢do com o comportamento dos pais. Trata-se de uma
identificagdo que diz respeito ao que se transmite sem se dizer. Em outras pala-
vras, sdo as questdes eternas que se colocam em andlise. Como posso fazer para
que isso passe ou ndo passe para geragao seguinte? Nao ha calculo de transmisséo
possivel. Porque na transmissao, trata-se, antes, da dimensao inconsciente. O que
se transmite é o dizer do inconsciente que, no entanto, pode dizer. Ha, portanto,
ndo apenas um incalculével, mas também um indizivel na transmissao.

5 STRAUSS, Claude-Lévi (1949). “A eficacia simbodlica In: Revista Tempo brasileiro. Rio de Janeiro:
Tempo Brasileiro, 1975.
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Terminarei com uma expressdo fundamental. E o que Lacan chama de “identi-
ficagdo neurotizante”. A “identificacdo neurotizante” é uma identificagdo que con-
juga a identificacdo e o sintoma. O que isto quer dizer? Isso quer dizer que é uma
identifica¢do na qual o sujeito, como estava dizendo, néo se identifica com o com-
portamento do pai ou da mae: ele se identifica com as barreiras que separam o pai
da mae. Em outras palavras, hd na identifica¢do neurotizante a retomada daquilo
que foi o desejo dos pais, ndo o desejo para com a crianca, mas o que foi o desejo
dos pais entre eles. E isso, como pode se intuir, é algo que ndo pode ser calculado.
E o inconsciente da crianga que interpreta. Encontrardo isso nas paginas 87-88 dos
Outros escritos. Paro por aqui. Verei a todos, espero que a maior parte de vocés, na
Jornada da Escola, ou, sendo, em nosso proximo Seminario, daqui a duas semanas.
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Conclui o tltimo encontro tratando da transmissdo parental, no sentido da-
quilo que passa de uma geragdo a outra e que é a base das condi¢des psicoldgicas
da futura crianca, para dizer de forma mais geral. E vou, provavelmente, no que
se refere a essa questdo, concluir da mesma forma, mas sobre um outro ponto.
Retomo de onde deixei a questdo da ultima vez, a saber, a forma como Lacan as
abordou em “Os complexos familiares”.

Ali, Lacan considerou os efeitos de um dos pais sobre a crianga, quer seja o pai
ou a mie, mas também, e esse era o ponto que me pareceu particularmente im-
portante, os efeitos sobre a crianga do lago que os pais mantém entre si. E assim
que Lacan evoca essa relagdo entre os pais em termos de “desequilibrio libidinal
do casal”. O que isso designa? Isso designa os desejos incompativeis. A questdo
gira em torno dos efeitos sobre a crianca desses desequilibrios libidinais e em
torno de um fato: “nenhuma lembranca resta mais sensivel [para a crianca] do
que a confissdo formulada sobre o cardter desarménico da unido parental”.! E
surpreendente que Lacan ressalte “nenhuma lembranc¢a”. Quando é uma confis-
sdo, isso se torna lembranca por exceléncia. A confissdo indica uma transmissio
efetiva, mas Lacan precisa uma outra forma de transmissio, através daquilo que
ele chama de “as formas mais secretas de seu mal-entendido”, donde o segredo
de sua unido. Quando nio hd confissdo, o mal-entendido permanece secreto, o
que também tem uma incidéncia fundamental naquilo que vai advir para esta
crianga. E Lacan introduz essa expressdo evocada no ultimo encontro: “nenhuma
conjuntura é mais favoravel a identificagdo neurotizante”. Em outras palavras, o
que se passa entre os pais tem uma consequéncia decisiva quanto a escolha in-
consciente da crianga no que concerne a sua estrutura clinica. Lacan evoca igual-
mente “a percepgdo do sentido neurdtico das barreiras que os separam”, isto é, a
percepgdo da crianga das barreiras que separam os pais. O que designam essas
barreiras que separam os pais?

A referéncia é explicita. Lacan evoca nesses termos: “a desarmonia sexual entre
os pais”. Certamente, quando se considera esses termos, e que se sabe a forma
como Lacan, mais tarde, concebeu as relagdes entre os sexos, é preciso matizar.
Mais tarde ele vai propor a inexisténcia da harmonia entre os sexos, chegando até
ao “ndo didlogo” entre os sexos. Sera que isso que elimina a referéncia a desarmo-
nia sexual entre os pais? Eis a questdo. E certo que Lacan se desprende em seguida
de qualquer concep¢do de uma harmonia sexual possivel. Nao obstante, e isto me
parece importante guardar, ha uma constante em Lacan: a dos efeitos, para crian-

1 LACAN, Jacques (1938). “Os complexos familiares na formacao do individuo” In: Outros escritos.
Rio de Janeiro: Jorge Zahar Ed., 2003, p. 87.
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¢a, do desejo sexual entre os pais. A desarmonia é, entdo, examinada com o desejo
sexual entre os pais. E sdo esses efeitos que Lacan considera como prevalentes, em
“Os complexos familiares”, no que diz respeito a uma série de fendmenos que tém
por esséncia a dificuldade em se separar da mae.

Nio detalharei os fendmenos, mas simplesmente destacarei um resultado: a tra-
ducio, no social, de um fené6meno individual. O que é da ordem do individual, dos
efeitos sobre a crianga, Lacan os designa sob o termo “estagnacio psiquica®? E a
tradugdo no social, o que permite explorar as patologias do laco, é designado como
“estagnacdo dos lagos domésticos”.* A estagnacio psiquica tem repercussio no ni-
vel de uma estagnagio dos lagos domésticos, a saber, onde “os membros do grupo
familiar [ficam] aglutinados por suas ‘doencas imagindrias’, num ntcleo isolado na
sociedade”* Lacan esta designando os limites do lago neste caso, limites nos quais
os lacos sdo restritos aos membros da familia e se cortou sua abertura ao outro. Em
outras palavras, mais do que a base da socializa¢io, a familia torna-se a unica pos-
sibilidade de lago para um sujeito. E Lacan evoca o fato de fazer corte. Estdo vendo
até onde isso vai? Lacan extrai multiplas consequéncias da desarmonia sexual entre
os pais, que remete definitivamente a ausencia de desejo entre os pais.

Tomarei um outro exemplo. Trata-se de uma critica dirigida a toda uma orien-
tagdo da psicandlise. Nao é somente um elemento da histdria, pois se constata
essa orientagdo ainda em nossos dias. Refiro-me a questdao da homossexualidade
masculina tratada no texto. E certo que existe uma concepgio cldssica na IPA, no
cerne de uma institui¢do criada por Freud, na época em que Lacan redige esse
artigo. Nds a encontramos em alguns textos de Freud, os primeiros - a partir dos
anos 1920, Freud faz uma elaborag¢ao mais complexa.

Essa concepgao diz respeito aos efeitos dos excessos de ternura da mée para com
seu filho, conjuntamente a um trago de virilidade na personalidade da mée. Essa con-
jungdo tem como efeito para Lacan o que ele designa como uma fixagao pela mae,
que tem como primeira consequéncia a exclusdo de qualquer outra mulher e, como
segunda consequéncia, uma identificacdo com a mée, a0 mesmo tempo em que ha
uma identificagio com o objeto de amor que estd no lugar de sua prépria imagem
especular. Em outras palavras, escolhe-se como objeto de amor alguém que é si mes-
mo. Escolha narcisica, portanto. Por fim, a terceira consequéncia: trata-se da inversao,
como “efeito da intervencio castradora pela qual a mae d4 como vazao a sua propria
reivindicagdo viril”. Em outras palavras, a reivindica¢éo viril da mée se traduz numa
intervencio que visa castrar a possibilidade de acesso a uma virilidade no menino.
Percebe-se que o ponto pivo, segundo essa concepgio, é o da identificagdo com a mée.
Isso se refere ao ser sexual do menino e determina, a0 mesmo tempo, a escolha do
parceiro, ela também guiada pelo desejo da mée. Isto é, nessa perspectiva, escolhe-se

2 Ibid.
3 Ibid.
4 Ibid.
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como parceiro um homem a sua imagem, um duplo de si mesmo, um objeto seme-
lhante ao que fomos para nossa mae. Tal é a concepgdo cldssica.

Qual é o ponto que Lacan complexificard, apoiando-se numa dimensdo que
estd igualmente em Freud? Trata-se da causalidade direta: tal mae, tal filho, a
saber, a concepgdo classica. E Lacan, com relagdo a isso, introduz novamente a
questdo da relagdo entre os pais. E por isso que ele vai, na época, mostrar como
causal a “tirania doméstica” da mulher, a qual ele acrescenta as “disposi¢cdes do
marido”. Vé-se que nao se trata de uma causalidade unilateral, mas da conjungéo
de uma causalidade dupla, relativa a uma estrutura do desejo no casal parental.
As “disposi¢des do marido” sdo uma acomodagio a posi¢ao de sua mulher. Entéo,
uma vez enunciadas as coisas nesse sentido, esta féormula, publicada na pagina
89 dos Outros escritos, a proposito desse desejo entre os pais, me pareceu parti-
cularmente interessante: “as harmonias mais obscuras que fazem da carreira do
casamento o lugar de eleicio do cultivo das neuroses”. E surpreendente. O que
quer dizer as “harmonias mais obscuras”?

Isso remete ao pacto inconsciente entre os pais, os dois parceiros do casal, ao
que funda as razdes de sua unido, ao que faz com que um casal permanega junto.
H4 um certo niimero de razdes pelas quais um casal permanece junto, mas ha
algo que permanece obscuro. Talvez uma analise permita revelar um pouco mais
as razdes inconscientes que fazem com que alguém fique com fulano em vez de
sicrano. Essa formulagdo é, pois, uma resposta, talvez nio satisfatéria, mas que
introduz a parte do inconsciente, aquilo que faz laco num casal: Por que um casal
permanece junto, néo se separa ao final de um certo tempo? As “harmonias mais
obscuras” remetem ao encontro dos inconscientes. Mesmo se ha razdes conscien-
tes para ficar com alguém, a indicagdo de “harmonias obscuras” indica que ha
razdes que podem ser esclarecidas, mas que outras vao permanecer insondaveis.

Prossigo agora com o desejo entre os pais. Retomo, ja que ele se utilizard disso
na mesma diregédo, a forma com a qual Lacan aborda a neurose obsessiva, no que
ele prolonga a perspectiva iniciada por Freud. Farei referéncia a dois textos dos

7 <«

Escritos, sem ser exaustivo. O primeiro é “Funcdo e campo da palavra e da lingua-
gem”, e o segundo ¢ “A diregdo da cura”. As referéncias a neurose obsessiva e ao
homem dos ratos ali sdo multiplas. A questdo do desejo entre os pais é explorada
na escolha da neurose: o que faz com que alguém escolha uma neurose em vez
de outra? Isso ja esta em Freud. Lacan aborda o desejo entre os pais em relagéo
a essa escolha, mas também em fungdo da forma como se terminam as andlises.
Tentarei desenvolver esses dois pontos. Vocés encontram, por exemplo, na pagina
302 dos Escritos, a maneira pela qual Lacan retoma o que ele chama de “a inter-
pretagéo inexata” de Freud a proposito do Homem dos Ratos. Vou desenvolver na

sequéncia.
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O Homem dos Ratos, em anélise com Freud, evoca a sucessao das mulheres com
quem se encontra e elas, a0 mesmo tempo, é impossivel ter acesso a elas. A inter-
pretacdo de Freud é que tudo isso estd ligado a uma interdi¢do vinda do pai. Em
que ela é inexata? Ela é inexata na realidade, na medida em que a interdigao efeti-
vamente formulada foi proferida pela mae, ainda mais porque o pai estava morto
no momento em que o homem dos ratos veio ver Freud. Contudo, Freud interpreta
que a interdi¢do provém do pai. O que Lacan ressalta — aquilo que Freud havia per-
cebido - é que, certamente, a interdi¢do na realidade vinha da mae. Mas seguindo
a dialética do caso, seguindo a forma como sdo constituidas as relagdes do Homem
dos Ratos com seus pais e seguindo, sobretudo, a prevaléncia da morte nesse caso,
Lacan coloca que essa interpretagdo era justificada. Em outras palavras, Freud se
autoriza a fazer uma interpretagao inexata. Em que se justificava essa interpretacéo
inexata, que no fundo, é o que lhe confere legitimidade? Nos efeitos. Tais sdo os efei-
tos sublinhados por Lacan: “a supressdo decisiva dos simbolos mortiferos”.* Quais
sdo esses “simbolos mortiferos”? Trata-se da equivaléncia tipica no obsessivo entre,
por um lado, perpetuar o pai, que estava morto, contudo, num estado entre morte e
nao morte, isto é, acreditar que ele estd morto e ndo acreditar completamente nisso;
por outro lado, a relagdo mortifera com a mulher.

Em que esta relagdo é mortifera? A relagdo com a mulher é possivel com a con-
di¢do de que seja uma relagdo que permaneca a distdncia. Em outras palavras,
isso é formulado por Lacan nos seguintes termos: “em seus pensamentos, a mu-
lher estd em posigio de idolo”. Em um idolo nio se toca. E preciso que ela fique so-
mente nos pensamentos. O lado mortifero é que é preciso que ela permanega um
pensamento, que isso ndo se converta em desejo. Quais sdo, entdo, as modalidades
do lago do obsessivo? E a relagio com uma imagem: por um lado, uma imagem
do pai morto, mas, contudo, vivo em algum lugar, e, por outro lado, manter a
distancia a mulher do amor. E clinicamente localizével: o obsessivo passa sessdes
e sessoes falando do encontro com uma mulher e, no momento em que esse en-
contro torna-se efetivo, ha um fading, uma queda do desejo. Apds ter falado disso
durante dois meses, no dia do encontro ele diz: “Nao sei o que vi nela”.

Vé-se, portanto, o que é o carater mortifero. Ndo é poesia. E um carater mortife-
ro porque isso nao deixa nenhum lugar para o desejo. Ao mesmo tempo, quando
se percebe essa dimenséo de interpretacio inexata, mas, no entanto, efetiva, cons-
tata-se como opera um analista. A psicandlise ndo opera por meio do acesso aos
fatos da realidade, ndo vai revelar a relagdo com a realidade, mas afeta, sobretudo,
a verdade histérica. E tocando a verdade histérica que se pode mudar a relagio
do obsessivo com a morte, questdo fundamental na cura dessa estrutura clinica.

5 LACAN, Jacques (1953). “Fungéo e campo da fala e da linguagem” In: Outros escritos. Rio de Janei-
ro: Jorge Zahar Ed., 2003, p. 303.
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Ora, no mesmo sentido, Lacan vai mostrar que também foi necessario nessa
analise que o sujeito pudesse subjetivar — ¢ um termo que foi utilizado vérias ve-
zes em “Funcao e campo da palavra e da linguagem” - o que havia sido a histéria
de seu pai. A tal ponto, que Lacan vai utilizar o termo “subjetivacio forgada”. O
que isso quer dizer? O Homem dos Ratos teve uma necessidade inconsciente de
fabricar uma divida para si, a fim de poder integrar, de fazer passar ao simbdlico,
de se apropriar de um elemento conhecido por ele, mas até entido ndo completa-
mente assumido: a divida do pai. Pode-se compreender, assim, a formula enig-
matica, na pagina 304 dos Escritos, que requer algumas explica¢cdes no que diz
respeito ao pai do Homem dos Ratos: “a memoria ingrata ao amigo saudavel”.
Isso é incompreensivel se ndo se conhece bem a histdria, a saber: o pai do Homem
dos Ratos tinha uma divida de jogo, da qual foi salvo in extremis por um amigo,
diante do qual o pai ndo havia mostrado, contudo, nenhum reconhecimento. E
isso que quer dizer “memdria ingrata ao amigo saudavel” - amigo que o havia,
todavia, salvado. Ha ai, pois, algo que o préprio pai ndo simbolizou. E o que néo
foi simbolizado na histdria do pai retorna no filho, que fabrica para si mesmo
uma divida, ao passo que ele nido a tem, constrdi para si um labirinto sobre a
forma como seria preciso pagar uma divida que ele ndo tem. Em outras palavras,
ele assume a divida ndo paga pelo pai. Os termos “subjetiva¢do for¢ada” indicam
bem que algo foi reprimido pelo pai, que retorna sob a forma de um sintoma para
o Homem dos Ratos, um sintoma que faz intrusio e exige uma subjetivagio.

Além disso, Lacan precisa que Freud chega ao seu objetivo nesse caso. Ele tinha
uma ideia sobre a forma como as coisas deviam terminar. Freud, entdo, se orienta,
ndo na posicdo segundo a qual basta escutar o paciente: ele dirige a cura, nio o pa-
ciente. Qual era o objetivo de Freud? Isso foi formulado de forma muito clara por
Lacan nos seguintes termos: “descobrir na histdria da indelicadeza do pai”.* E ele
evoca, com este propdsito, a escolha amorosa do pai. Volta-se a questao do desejo
entre os pais. E a historia de uma rentincia ao desejo por parte do pai, por meio da
qual o pai faz a escolha por uma mulher rica, socialmente conveniente, deixando
de lado a moga bonita, porém pobre. Ou seja, na encruzilhada do desejo, no mo-
mento em que se tratava de escolher entre uma mulher e outra, o pai escolheu a
mulher que convinha socialmente, a mulher sugerida por seus préprios pais. O
pai faz a escolha da norma social. Escolher em fungdo da norma social se opoe a
escolher em fungdo de seu desejo.

O que é preciso observar é que ha uma conjungio entre a divida nao reembolsa-
da pelo pai e sua escolha amorosa. E essa conjuncéo constitui o que Lacan chama
de “constelacio fatidica que presidiu o seu proprio nascimento”.’” Vejam o que

6 Ibid., p. 304.
7 Ibid.
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estava dizendo hd pouco: a retomada da incidéncia do desejo entre os dois pais
sobre a estrutura da crianca. E assim que Lacan pode formular que a neurose do
Homem dos Ratos é “protesto” [protét]. Trata-se de um termo utilizado no comér-
cio para evocar um ato redigido por um oficial de justica ou notario, indicando
que alguma coisa nio foi paga no prazo. A neurose assume uma divida ndo paga
pela geragdo precedente. Isso pode dar ideias a algumas pessoas para prevenir
a neurose: “ndo deixemos divida para geragdo seguinte!” (Risos). Porém, é mais
sutil! A divida em questao refere-se aos desejos dos pais em impasse. Em outras
palavras, poder-se-ia dizer que uma neurose é a retomada de um desejo que ficou
atravessado no casal parental. E esse desejo que aparece no cendrio da compulsio
do Homem dos Ratos, até ser introduzido na transferéncia — Freud pode apreen-
dé-lo ali — dele fazendo o ponto de alavanca de sua agéo.

Freud, na verdade, ndo se limita a encorajar seu paciente para que ele continue
a falar. Como ele intervém? Ele vai, segundo Lacan, contra “o alcance sedutor” do
discurso do Homem dos Ratos. Falei disso no ultimo encontro. A seducéo se in-
terpde aquilo que anima verdadeiramente o sujeito. Freud nio hesita em comple-
tar a narrativa do suplicio do sujeito no que diz respeito aos ratos, narrativa que
lhe havia sido contada por um capitdo na ocasido de manobras militares. Em ou-
tras palavras, Freud completa a frase que se tornara impossivel de ser suportada
pelo sujeito: que os ratos entram com forca no 4nus. Ao que o paciente responde
imediatamente, depois de ter se levantado. Comentério de Lacan, pagina 390 dos
Escritos: “seu rosto refletia o horror de um gozo ignorado”.® E ele acrescenta: “o
analista faz retornar com forca essa histéria na memoria do sujeito”.

Isso nos indica ao menos duas coisas: primeiramente, que a interpretagio anali-
tica é, antes de tudo, uma interpreta¢do que condiciona a entrada em andlise, que
atualiza o trauma do sujeito. Ndo é uma interpretacdo gentil: “Fale-me de vocé e
continue”. Freud entra no essencial do assunto. A narrativa do capitdo havia tido
para o sujeito um efeito traumatico. Ora, ele ndo apenas repetiu essa agdo trauma-
tica na transferéncia: o sujeito faz ainda mais uma vez uma experiéncia traumati-
ca. A tal ponto que, como evoca Lacan, hd desta vez identificagdo entre o analista
e o capitdo cruel. O paciente coloca o analista no lugar em que estava o capitdo
cruel. Ressalto isso porque convém notar aqui um outro uso do termo identifica-
¢d0. Ndo é o sujeito identificado com alguém, mas o sujeito identificando alguém
com alguém. Nessa identificacdo do parceiro com alguém, ndo é somente uma
questdo de superposicao de personagens, mas de uma substituicdo bem especifica
que diz respeito ao Outro do gozo.

Desenvolverei este ponto. Esse caso levanta uma questio generalizada na neu-
rose, da ordem da atribui¢do fantasmatica para o neurdtico de um gozo localizado

8 Ibid., p. 291-292.
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no Outro, isto é, um gozo em excesso, que o neurdtico interpreta como um gozo
em excesso que aponta para ele. Ele se atualiza na transferéncia, com o exemplo
que dei. E os efeitos sdo notados imediatamente: O paciente se levanta, se dirige
a Freud dizendo-lhe: “meu capitio”. O Homem dos Ratos devia estar num esta-
do bem especial. E isso que me permite dizer que o analista torna-se o parceiro
traumatico do sujeito. Contudo, se a narrativa do suplicio é traumatica, é porque
se trata, como Freud ja dizia, de um encontro de gozo ignorado. Mas esse ndo é o
trauma na origem da neurose. E por isso que Lacan evoca a conjuntura que levou
o Homem dos Ratos a Freud como “fase atual da neurose”. Isso indica que ela se
apoia numa base precedente.

Poder-se-ia, se se quiser fazer um esquema que corresponde a esse caso e de-
monstre varios outros casos, propor trés tempos.

O primeiro tempo é o que Lacan chama de “constelacio fatidica”, isto é, que antes
mesmo de o sujeito vir ao mundo, hd condi¢cbes que preparam a neurose. O sujeito
¢ determinado por essa constelagdo: isso nao esta escrito nas estrelas, mas algo se
passa. O segundo momento ¢, dessa vez, uma cena que inclui o sujeito. Ela se refere
a cena de gozo infantil que se torna o trauma do sujeito, trauma fundamental. O
terceiro momento € a frase atual, que se poderia indicar como uma reativagio da
neurose por meio do encontro do Homem dos Ratos com um gozo que coloca o su-
jeito nas mesmas condi¢des que aquelas as quais teria sido confrontado seu préprio
pai, a saber, que a reacdo da neurose se produz no momento em que ele estd nas ma-
nobras militares - como seu pai no momento em que havia contraido a divida - e
no momento em que se trata de escolher uma mulher. Pode-se, entio, propor duas
vertentes de identificagdo. A primeira vertente diz respeito ao sujeito na medida em
que estd identificado ao pai. E a vertente, evocada precedentemente, que consiste em
fazer da divida do pai seu sintoma. A outra vertente refere-se a identificagdo do gozo
no outro. Essa segunda versao, entdo, é legivel nos trés tempos.

No primeiro tempo, a constelagdo fatidica, trata-se do gozo do pai, o que Lacan
formula em termos de ingratiddo do pai para com seu amigo. E o indicador sobre
aquilo que foi o gozo do pai.

No segundo tempo, trata-se da escolha de gozo da parte do sujeito, escolha
inconsciente que Freud vai pingar ndo em termos de gozo, mais de “grande curio-
sidade sexual” do Homem dos Ratos quando ele era crianc¢a, com relagdo as mu-
lheres que cuidavam dele no que concerne aos cuidados corporais. Trata-se, por-
tanto, do gozo da crianga.

O terceiro tempo é o retorno de um gozo nao simbolizado que lhe vem de fora, o
encontro com um gozo ignorado. Convém notar que esse terceiro tempo torna-se
uma orientagdo tedrica fundamental em Lacan, a ponto de ser desenvolvida de for-
ma clara em “Subversao do sujeito e dialética do desejo” para mostrar as condigdes
de fim da analise junto aos neuréticos, na pagina 826 dos Escritos: “o que o neurdti-
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co ndo quer, o que ele recusa encarnicadamente até fim da analise, é sacrificar sua
castragdo ao gozo do Outro, deixando-o servir-se dela”’ A ideia de Lacan é que o
gozo do Outro nao existe. Ora, ¢ isso que Lacan acrescenta: a ideia do neurético
é que se o Outro, por acaso, existisse, ele gozaria disso. E isso que o neurdtico
ndo quer. Em outras palavras, “deixando-o servir-se dela” significa que a neurose
tem como fantasia que o Outro quer sua castragdo. A dialética ¢, portanto, que o
neurdtico se pergunta se ele é castrado ou nao e tem como fantasia que aquilo que
o Outro quer é se servir de sua castragdo. E isso que o neurético recusa encarnica-
damente, até o fim: ele continua a fazer existir um Outro que goza.

No caso do Homem dos Ratos, evoquei que o sujeito funda a estrutura desse
Outro sobre a ideia de um pai que nédo acertou sua divida, portanto um pai do
gozo. E o capitdo cruel do suplicio que se torna o Outro gozador, ao qual se subs-
titui, na fantasia do Homem dos Ratos, o proprio Freud. O Homem dos Ratos
coloca o analista no lugar de alguém que procura a castragdo do sujeito e pode
gozar dela. E por isso que ele se dirige a Freud lhe dizendo: “meu capitio”. Hé uma
série de substitui¢des, que vai do pai a Freud.

A ideia incluida em todos esses desdobramentos é a da perspectiva final da and-
lise. Nos termos de Freud, o objetivo ao qual se trata de tender nio seria o de
recusar a castragdo, mas, antes, de reconhecé-la. E na medida em que o sujeito
reconhece que a castragdo o constitui que o sujeito pode produzir a operagao que
consiste em fazer cair esse Outro gozador. Em outras palavras, é na medida em
que o sujeito reconhece a castragdo como constitutiva que cai a ideia de que o
Outro quer sua castragdo.

E por isso que vou tomar como conclusio uma frase conclusiva de “Subversio
do sujeito e dialética do desejo™ “a castragdo significa que é preciso que o gozo seja
recusado, para que possa ser atingido na escala invertida da Lei do desejo”.!® Ha,
portanto, um gozo que deve ser recusado. Isso introduz uma negativagdo que nao
indica que se trata de uma pura perda, ja que a0 mesmo tempo Lacan conserva, na
segunda parte da frase, a possibilidade que um gozo possa ser atingido. H4, de um
lado, uma subtragdo e, de outro, um retorno de gozo sob outra forma. Ele pode ser
atingido na articulacdo com um desejo. E na medida em que um gozo é considerado
como impossivel que um outro gozo é possivel. E isso a castragdo. A operagido de
castragdo em analise ndo é somente ter acesso ao impossivel, mas ter acesso a uma
abertura para uma junc¢io entre o gozo e o desejo, um né de um gozo comandado
pelo desejo. O que que ¢ preciso apreender, quando ele evoca “o anel do desejo”, é
que isso é formulado por Lacan logo ap6s ter mostrado que a lei e o desejo, longe de
serem disjuntos, constituem a mesma coisa. E isso que Lacan atribui a fungao do pai,

7

na pagina 838 dos Escritos: a fungdo do pai é “de unir (e ndo opor) um desejo a Lei”.

9 LACAN, Jacques (1960). “Subversao do sujeito e dialética do desejo” In: Escritos, op. cit., p. 841.
10 Ibid.
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Terminarei em breve, com duas observagdes sobre o obsessivo.

Primeiramente, havia evocado o final de andlise de um obsessivo. Vocés en-
contram precisamente, na pagina 636 dos Escritos, em “A dire¢do do tratamento”,
uma passagem em que Lacan fala de um final de analise de um obsessivo. E extre-
mamente raro e vale a pena ser lido. Lacan evoca um caso de sua clinica, um fim
de andlise de um obsessivo. Ndo vou retomar todo o caso, ndo vou desenvolvé-lo.
Ha uma condic¢éo de fim de analise, que é que o sujeito possa perceber o “lugar
que ele havia assumido no jogo da destrui¢ao exercida por um de seus pais sobre
o desejo do outro”!! E absolutamente necessario para um sujeito obsessivo, para
que ele chegue ao fim da cura, que ele possa perceber a alianca passada com um
dos pais para destruir o desejo do outro. Deixo isso para reflexéo.

Em segundo lugar, na pagina 572 dos Escritos, Lacan evoca a identificagdo na
psicose. Isso testemunha que, até aqui, eu havia acentuado bastante a necessidade
de um desejo desalienado para um sujeito, que encontra sua condi¢do na desi-
dentificagdo. Em outras palavras, é a medida que caem as identificacdes que um
sujeito tem acesso ao seu desejo. Aqui, Lacan diz o oposto ao evocar a psicose e
o caso Schreber em particular, em que o diagndstico diferencial é fundamental:
“aqui, seja qual for a identificagdo pela qual o sujeito assumiu o desejo da mae, ela
desencadeia, por ser abalada, a dissolu¢éo do tripé imagindrio (é de se notar que
é no apartamento da mie, onde ele foi se refugiar, que o sujeito tem seu primeiro
acesso de confusio ansiosa com o impulso suicida)”.'? Em outras palavras, é mui-
to simples, o que ¢ indicado é um sujeito que até aqui se manteve na existéncia
gragas a uma identificagéo. E se essa identificagdo for abalada, ela impele o sujeito
ao suicidio. Isso da uma ideia oposta a que se evocava na neurose: é preciso que as
identificagbes caiam. Aqui, deduz-se que valeria mais que elas ficassem no lugar.
Deixo-os com essas duas reflexdes e nos vemos no ano que vem.

11 LACAN, Jacques (1958). “A direcao da cura e os principios de seu poder” In: Escritos, op. cit., 636.
12 LACAN, Jacques (1958). “De uma questao preliminar” In: Escritos, op. cit., p. 572.
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Continuarei hoje com o exemplo que evoquei no ultimo encontro o qual, es-
pero, vocés tenham como se referir agora. O caso clinico de Freud sobre Homem
dos Ratos me serviu de exemplo para mostrar o seguinte: naquilo que passa de
uma geragio a outra, naquilo que se transmite para além dos discursos, para além
da educagio, para além das normas, existe algo infinitamente mais secreto, mais
obscuro, que procede do inconsciente. Trata-se da relagdo do sujeito com os sinto-
mas dos pais. Os sintomas dos pais sdo os sintomas do desejo de ambos, seguindo
a formula de Lacan, que havia evocado: “as harmonias mais obscuras”. Isso diz
respeito ao segredo de sua unido, o desejo que presidiu ao seu encontro, mas tam-
bém essa dimensdo muitas vezes mal percebida pelos analisantes: aquilo que, nos
pais, permaneceu como desejo negligenciado, o desejo que, para um ou outro do
casal parental, ficou atravessado, o desejo ao qual eles renunciaram, em suma,
os desejos abandonados? Nesse sentido, o Homem dos ratos é paradigmatico do
retorno no sujeito, no seu sintoma, daquilo que foi recalcado por ele, mas, antes
de tudo, daquilo que foi recalcado no desejo pela geragdo anterior.

Retomo, entdo, a expressdo de Lacan que havia evocado no ultimo encontro:
“subjetiva¢ao for¢ada”. Parece muito importante compreendé-la porque ela impli-
ca, como o termo o mostra, a dimensdo de um forcamento, algo de nio escolhido
e que, no entanto, se impde. E uma vez que isto se impde, o sujeito deve compor,
isto ¢, fazer com. Antes de voltar ao termo “forcado”, que remete a um forga-
mento, evoquemos o termo “subjetiva¢do”, que Lacan utiliza nessa época. Néo
é necessario toma-lo de forma isolada. Isso quer dizer que o sujeito integra algo
que ndo vem dele. H4, por exemplo, essa expressdo em Lacan: a “subjetivagdo da
morte”. O que indica essa formula? Ela indica que ndo ha inscri¢do da morte no
inconsciente. Essa é uma ideia de Freud. Ao passo que, contra todas as evidéncias,
o sujeito se comporta como se a morte ndo existisse, isto é, sem levar em conta a
morte, a “subjetivacdo da morte”, pelo contrario, implica o fato de que o sujeito
leve-a em conta dai por diante, e a integre em sua existéncia.

Sao as questdes tedricas. No plano clinico, agora, em quais condi¢oes é possivel
dizer que alguém integrou a subjetivacdo da morte? E muito mais complicado. A tal
ponto que Lacan vai fazer dessa questao um ponto de visada da analise, isto é, uma
condigdo de fim. E preciso, entio, notar que a férmula “subjetivagio da morte” é um
efeito da operacédo analitica. Nao vou desenvolver esse ponto, mas somente deixar
uma indicacio para dizer por que - isso me parece perfeitamente logico — Lacan
colocou em conexdo a subjetivagdo da morte e a questdo do fim de uma analise. No
fundo, o que é uma analise? Para que isso serve, encontrar-se consigo mesmo tao
frequentemente durante tantos anos? (Risos). Escrevo isso de duas formas: isso serve
[sert] e isso estreita [serre]: servir e estreitar. Os dois convém.
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Servir [servir] implica um uso ali onde néo se sabia. Pude mostrar, na verdade,
para alguns de vocés que estavam nas ultimas Jornadas da Escola em dezembro,!
que nas ultimas formulagdes de Lacan, hd uma insisténcia com relag¢do ao fim da
analise, em torno de um saber fazer com seu sintoma. O que quer dizer - resumo
isso que merece desenvolvimentos mais amplos — que ali onde o sintoma era obs-
taculo, impedimento, algo se coloca atravessado: no fim da cura, ele se torna outra
coisa. Ele ndo desaparece, ele se torna outra coisa, em outras palavras, o sujeito
sabe se servir dele.

Estreitar [serrer] convém também totalmente. As formula¢des de Lacan sobre
o fim da andlise, que colocam em evidéncia os objetivos, as finalidades da analise,
estdo ligadas aquilo que, jd em Freud, esta indicado como nio sendo inscrito no
programa inconsciente do sujeito. E claro que se pode considerar que aquilo que
nao esta inscrito varia de um sujeito para outro. Entretanto, ha pontos comuns, o
que ndo difere de um sujeito para o outro. E o que néo difere, se isso nio diferir de
forma universal, diz respeito a uma dimenséo estrutural. H4, portanto, uma falha
estrutural no inconsciente ja assinalada por Freud: ndo ha representagdo da mor-
te, nem representacdo da mulher no inconsciente. Assim, pode-se compreender, ao
menos teoricamente, porque Lacan postulou a subjetivagdo da morte: uma analise
deve permitir a produgdo de uma resposta aquilo que é um furo na estrutura. Uma
resposta que, por defini¢do, serd singular. Nao ha modelo de resposta, portanto.

Pode-se compreender porque utilizo os termos servir e estreitar. A resposta, se
for justa, permite se situar de outro modo. O sujeito se serve disso e lhe serve. Mas
estreitar também no sentido em que isso aproxima as bordas do furo: é um estrei-
tamento sem ser um fechamento. Gosto bastante deste termo, que é muito dificil
de traduzir. Procurei no dicionario e ha uma defini¢do que me chamou particular-
mente a atengdo, no Robert: o estreitamento como aquilo que permite se resguardar.
Isso d4 uma ideia. Quando se estreita as bordas do furo, forja-se uma solugéo. Se
seguirmos os termos da época, se seguirmos Lacan passo a passo, “subjetivagdo da
morte” quer dizer simbolizar o que ndo existe, ndo na realidade, mas no incons-
ciente do sujeito. E de forma homdloga, o que néo existe no inconsciente, a saber, a
representagao da mulher, constitui o outro polo em torno do qual gira a elaboragédo
de Lacan com relagdo ao fim da analise. Em outras palavras, assim como para mor-
te é preciso que o sujeito possa encontrar a resposta que lhe sirva e lhe estreite, o
mesmo acontece no que diz respeito a auséncia de representacio da mulher: vai ser
preciso que o sujeito encontre uma solugio, quer seja um homem ou uma mulher.

Eu havia partido, entdo, no ultimo encontro, do caso do Homem dos Ratos. A
expressdo “subjetivacao forcada” se tornara, a partir dai, um pouco mais clara. Ela

1 Referéncia as Journées Nationales de I'EPFCL-France - Les symptémes, les affects et I'inconscient,
realizadas em 01 e 02 de dezembro de 2012 (N.do T.)
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remete, no fundo, ao seguinte: o que néo foi simbolizado implica um forcamento
para se simbolizar, criar para si uma passagem, se manifestar. Aquilo que nio foi
simbolizado pelo Homem dos Ratos é ao mesmo tempo a divida de jogo do paiea
escolha amorosa do pai. Em que se vé que néo é simbolizado? Isso é aplicavel para
outros casos, e é neste sentido que ¢ util referir-se a este caso. Vé-se que o sujeito,
quando é colocado numa conjuntura semelhante a de seu pai, perde seus meios,
nao tem recursos. Ou melhor, seu Gnico recurso é reagir seguindo a identificacao
a seu pai. Vé-se ai quais sdo os limites da identificacdo. Em outras palavras, o
Homem dos Ratos torna-se como seu pai, fabrica para si também uma divida, a
tal ponto que esta convencido que deve pagé-la. E também, assim como seu pai,
ele fabrica um sintoma de ddvida: a hesitagdo. Entre duas mulheres, ele ndo sabe
qual delas escolher. Entdo, disse que ele havia sido colocado numa conjuntura
semelhante. Isso situa o contexto, 0 momento em que ele, 0 Homem dos Ratos,
assim como seu pai, encontra-se alarmado.

Mas hd ainda outra condi¢do fundamental para poder dizer que hd uma reati-
vagdo da neurose. A neurose ja teve lugar, portanto, trata-se de uma descompen-
sacdo, ou, se preferirem - é um termo que Lacan utiliza na ocasido - a neurose
eclode. Em qual momento? Evoquei uma conjuntura semelhante, mas hd outra
condigdo, a saber, o reencontro com um “gozo ignorado”. “Gozo ignorado” quer
dizer um gozo que ndo estava programado. E valido para outros casos, e até mes-
mo em cada caso clinico. Dever-se-ia poder explorar simultaneamente a conjun-
tura para o sujeito no momento de entrada, o desencadeamento da neurose e, ao
mesmo tempo, o encontro nao programado que teve como efeito uma cascata de
fendmenos exigindo, por parte do sujeito, uma subjetivacdo forcada. Em outras
palavras, qual ¢ a experiéncia, na vida do sujeito, que o confronta com aquilo que
ele ndo pode simbolizar? Notaram que é extremamente varidvel de um sujeito ao
outro. E a0 mesmo tempo, se me seguiram bem, isso se reduz a dois tipos de ex-
periéncia, ndo mais que isso: as experiéncias em que o sujeito é confrontado com
a morte e aquelas em que ele é confrontado com o sexo.

A tese de Lacan é, portanto, que aquilo que estd ausente no inconsciente deve ser
suprido no simbdlico. E é no momento em que o simbdlico esta também em falha
que as manifestacdes imagindrias também aparecem. Poder-se-ia, portanto, apli-
car esse esquema para toda reativacdo de uma neurose. Se o sujeito encontra com
0 que toca aquilo que nio existe no inconsciente, e se o simbdlico revela-se falho,
entdo o Unico recurso é a proliferagdo imaginaria ou tudo aquilo que decorre das
patologias do ato. Isso ja esta em Freud. Ele ja havia postulado que aquilo de que
nao se lembra, faz-se passar nos atos. O simbdlico falho néo é algo que se constata,
mas que se deduz. E isso a partir de duas ordens de fendmenos: da ordem do ima-
gindrio e no nivel da agéo.
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Tomemos esse exemplo que evoquei também nas Jornadas da Escola e que diz
respeito a essa outra estrutura clinica, a saber, a histeria. Lacan, seguindo os pas-
sos de Freud, ressaltou a fragmentacdo corporal: um sintoma do corpo ligado
a um déficit de simbolizacio e que se refere ao ser mulher, que, por definigio,
falta no inconsciente. Como se traduzem, no caso da histeria, os fendmenos de
proliferagdo imaginaria? Por meio de um for¢camento no sujeito, que consiste em
captar, por meio da imagem, através da imagem, aquilo para o que o sujeito ndo
achou resposta. Basta o exemplo, muito expressivo para todos, que é o camulo da
fascinagao exercida pela outra mulher, evidenciado por alguns jornais femininos,
e a afinidade de certos sujeitos histéricos para ir olhar esses jornais. Em outras
palavras, trata-se de ser capturado por uma imagem e isso de forma diretamente
proporcional a auséncia de resposta a questdo: o que é uma mulher? Isso diz res-
peito a proliferagdo imaginaria.

Ha aquele outro polo, que diz respeito a acdo, com suas duas vertentes: a passa-
gem ao ato e o acting out.

Dou ainda mais um exemplo para fixar bem o funcionamento, extraido da cli-
nica e nada raro, muito frequentemente evocado por mulheres, embora certos ho-
mens possam formular isso nos mesmos termos. Aquela analisante, por exemplo,
apds passar uma noite com um amante ao qual nada a ligava, se pergunta o que
pode fazer com que ela aceitasse passar uma noite com ele. A questdo pode ser
colocada eventualmente por um homem, apds uma noite com uma mulher. Por
que digo que a questdo é menos frequentemente formulada assim pelos homens?
Explico dessa forma: Ha ao menos, com mais frequéncia, para os homens nesse
caso, a satisfacdo da conquista falica, ou seja, a satisfagdo de pendurar um nome
a mais no quadro da caga. O que constitui, é preciso dizer, muito raramente o as-
sunto feminino, exceto no caso das mulheres identificadas com um homem. Isso
existe, ndo é nada raro.

Portanto, ha duas respostas para a questdo “o que é uma mulher?” Uma reposta
por meio do imaginario e uma resposta por meio do ato. Por um lado, a resposta
pelo imagindrio faz da histérica um sujeito sonhador, mas abstinente. Por outro,
hd um sujeito de agdo capaz de dizer sim ao sexo. Mas se se trata de uma estrutura
clinica, qual é o denominador comum? O que hd em comum entre a que é absti-
nente e a que goza do sexo? Ha uma primeira reposta, que ndo me parece essen-
cial. Ela parte daquilo, que é um fato de experiéncia clinica: muitas vezes, essas
duas formas de apresentagdo clinica ndo se excluem, mas, antes, se entrecruzam,
ao mesmo tempo ou no tempo. Ou seja, a histérica que oscila: ora sonho, ora gozo
permitido, ou a que passa longos periodos de sonho, mas, subitamente, deixa essa
posi¢do para gozar do sexo. Portanto, essa primeira resposta, que mostra que ha
entrecruzamentos nas duas modalidades, ndo mostra suficientemente em que se
trataria de um denominador comum.
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A segunda resposta, mais fundamental dessa vez, se encontra, ainda que seja pre-
ciso explica-la, naquilo que Lacan chama de a histérica que “faz a greve do corpo”.
Por que eu disse que é preciso explica-la? Pode-se apreender em que a histérica so-
nhadora faz greve do corpo: contanto que sonhe, ela nao dé seu corpo e, portanto,
faz greve do corpo. Mas quando consente ao sexo, o faz com uma condigéo: ela ndo
esta totalmente naquilo que faz. Uma parte dela se oculta. E por isso que Lacan
pode propor desde o inicio uma saida para clinica da histeria, e, com relac¢éo a isso,
apesar dos remanejamentos teoricos, ele vai permanecer constante. Isso consistiu
para ele em colocar como condi¢io de fim da andlise para histérica “a assunc¢éo de
seu proprio corpo”. De que se trata isso? Se partirmos da defini¢do de que a histeria
é o corpo despedacado, a “assuncio de seu proprio corpo” é o desaparecimento dos
fendmenos localizados no nivel do corpo. Em outras palavras, se nos referimos a
histeria freudiana, um corpo libidinizado, por exemplo, pelas dores. Por exemplo,
se relacionarmos os casos dos “Estudos sobre a histeria” - isso sempre vale muito
a pena —, por exemplo, o caso de Elizabeth Von R., do qual Lacan faz comentarios,
é possivel apreender o que significa “a assunc¢éo de seu préoprio corpo”, situado em
oposi¢ao as manifestagdes clinicas de Elizabeth Von R.

Em outras palavras, resumo esse caso numa frase: no lugar de assumir o desejo
interditado por seu cunhado, ha os sintomas. Isso nos permite fazer uma primeira
dedugio: o sintoma esta no avesso do desejo, mas no mesmo lugar que o desejo. Isso
nos da um vislumbre, uma indicagdo sobre o lugar do desejo do sujeito. Digamos
assim: esse caso coloca em evidéncia que ali onde havia uma manifestagdo negativa
em consequéncia do recalque, trata-se, uma vez feita a conversdo num outro senti-
do, de assumir um desejo de modo positivo. E a versdo do sintoma como indice do
desejo. Assumir seu proprio corpo implica renunciar a fascina¢do por outro cor-
po, a saber, o corpo da outra mulher. Mas assumir seu préprio corpo é renunciar
também a fascinagdo por seu proprio corpo. A ideia de assung¢do implica que nos
o0 assumamos para alguém. E nesse sentido que cessa a greve do corpo. A histérica
que estd na agdo pode assumir seu corpo, mas nao o assume para alguém.

Retomo agora, de forma homdloga, como Lacan coloca a saida da neurose em
fungdo das estruturas clinicas. Por um lado, ele utiliza o termo “subjetivagdo”
no sentido de uma simboliza¢do méxima no caso da neurose obsessiva. Para a
histeria, o sentido é o mesmo: trata-se de uma subjetivagdo do corpo que vai até a
assuncdo. E se digo que eles sdo homologos, é na medida em que se trata, nos dois
casos, de respostas no simbdlico aquilo que falta no inconsciente. Nesse sentido,
pode-se entender que, durante muito tempo, Lacan considerou que a experiéncia
de uma andlise consistia em achar uma resposta simbolica que viria a fazer su-
pléncia da faléncia simbdlica do sujeito.

Convém sublinhar aqui aquilo de que estamos tratando com a faléncia simbdlica
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do sujeito. O que confere a estrutura do simbdlico é algo que vem ao sujeito, que
vem da parte do Outro, mas também de que o sujeito se apropria. Notem que é
uma operac¢ao estranha, ja que ela requer duas condi¢cdes: uma, mais evidente que
a outra, necessita que haja um Outro que veicule o discurso, que o transmita, e em
seguida, eis o ponto mais estranho: que o sujeito consinta a isso. Ha algo que ¢é exi-
gido da parte do sujeito. O que faz com que certos sujeitos consintam, que outros
nao consintam, ou que outros consintam, mas com particularidades? Toda a clinica
acontece nessa zona. Isso mostra que ha sempre uma parte que vem do Outro, uma
parte que vem sempre do sujeito. E nesse sentido que Lacan pode dizer que o sujeito
é responsavel. E é um grande progresso na andlise quando o sujeito para de dizer:
“meu pai fez isso, minha mae fez aquilo”. Porque se trata de ver qual foi sua posi¢ido
na desordem de que ele se queixa. Portanto, ha duas dimensdes para o simbdlico: a
existéncia do Outro, o sujeito ndo escolhe isso, e a parte que é uma escolha incons-
ciente do sujeito, que é em consentir ou ndo ao Outro.

Vejam que se encontram constituidas assim as duas condi¢des de uma forma
de lago social que ¢ o lago simbolico. Nao esqueci o tema: “O que é que faz lago™?
Estamos ai falando do lago constituido pelo lago simbdlico e, portanto, a necessi-
dade de dois polos: o Outro e o sujeito.

Para poder falar do lago simbdlico, Lacan forjou um elemento preciso do dis-
curso, um significante, que ele definiu como sendo o Nome-do-Pai. Vocés sabem
que um significante encontra sua defini¢ao no fato de ser um elemento do dis-
curso que nio ¢ somente isolavel, mas que se acha igualmente em oposi¢do com
um outro elemento. E por isso que Lacan pdde dizer que uma frase pode ser um
significante, ja que ela se encontra correlacionada a uma outra frase; que uma pa-
lavra pode ser um significante, porque estd em conexao e, portanto, em oposi¢ao
com uma outra palavra; mas também um fonema, no sentido em que a redugio
maxima da linguagem a duas letras pode constituir um significante, na medida
em que ele forma um par oposto com um outro fonema. E o caso que Lacan ex-
trai de Freud, de sua neta brincando com seu carretel e utilizando o significante
fort-da, portanto, dois fonemas, para designar simultaneamente aqui e ali, esse
jogo de oposigdo a partir de dois fonemas. Esse jogo mostra em que dois fonemas
constituem dois significantes, mas explica, a0 mesmo tempo, em que um ruido
ndo ¢é um significante, esta completamente desconectado de outro ruido. Ndo ha
oposi¢do, mas algo que é somente algo ouvido. Para colocar um significante, é
preciso ao menos dois, um par, para distinguir um do outro.

Quando Lacan evoca o significante Nome-do-Pai, ndo é para dizer que é possi-
vel apreender, objetivar na clinica, o significante Nome-do-Pai. Quando um sujeito
fala, o outro ndo pode dizer: “Eis seu Nome-do-Pai”. E, antes, o contrério. Trata-se
de um significante do qual se deduz a existéncia, porque ele permite assegurar a
posicdo do sujeito no simbdlico. Vocés podem me dizer: “De onde se deduz que

Caderno de Stylus Rio de Janeiro no. 04 p.41-48 novembro 2016



IV. 11 de janeiro de 2012

ele esta funcionando”? Nio ¢ tdo simples. Retomo apenas um exemplo. Como diz
Lacan, no Semindrio As formagdes do inconsciente: ndo basta ter o Nome-do-Pai,
é preciso poder mobiliza-lo. O que isso quer dizer? Isso quer dizer que o sujeito
apela para o Nome-do-Pai, quando é confrontado com uma situagio nova em sua
existéncia e para saber como responder a ela. O que nos esclarece sobre aquilo a
que pode paliar uma identificagdo: ele pode paliar as faléncias do Nome-do-Pai.
Em outras palavras, diante de uma situagao nova, pode-se responder segundo o
modelo que se extrai do Outro. Diz-se a si mesmo: “se o Outro respondeu assim,
é preciso responder assim”. Esse é o modelo da identificagdo. O modelo segundo o
qual se mobiliza o Nome-do-Pai é, antes: diante dessa situagdo nova, eu me autorizo
a responder desta forma, mesmo se isso nao constitui o modelo. Vejam que, nesse
sentido, o Nome-do-Pai é um significante que se encontra numa posigao especial
no conjunto de significantes de que o sujeito dispée. E por isso que Lacan pode
dizer que o Nome-do-Pai é “o Outro no Outro”. Dizer “o Outro no Outro” é dizer
que ele esta em posicao de excegdo, que ele assegura o funcionamento do conjunto
e constitui o ponto pivo para sustentar o sujeito na existéncia. Em outras palavras,
isso nos mostra como, a partir do Nome-do-Pai, ha uma forma de assegurar o lago
social fundado sobre um lago simbdlico.

Para terminar hoje, evocarei uma questdo crucial e voltarei a ela no préximo en-
contro. Ela é pouco comentada no ensino de Lacan e se encontra nessa frase extrai-
da de “De uma questéo preliminar a todo tratamento possivel na psicose”, pagina
554 dos Escritos, que é incompreensivel, mas que pode ser compreendida, vou dizer
como: “O desejo, o tédio, a reclusio, a revolta, a prece, a vigilia (eu gostaria que nos
detivéssemos nesta, ja que Freud se refere expressamente a ela através da evocagio,
na metade de seu Schreber, de uma passagem do Zaratustra de Nietzsche), o panico,
enfim, estdo ai para nos atestar a dimenséao desse Outro lugar e para nos chamar a
atencdo para isso, ndo digo enquanto simples estados &nimo que o pensar-sem-rir
pode colocar em seu lugar, porém, muito mais consideravelmente, enquanto prin-
cipios permanentes das organizagdes coletivas, fora das quais a vida humana néo
parece poder manter-se por muito tempo”. Se prestarmos atengéo nisso, Lacan enu-
mera estados de &nimo, que sdo também principios permanentes para a vida huma-
na. A vida humana se apoia necessariamente num desses estados de alma. E uma
referéncia explicita aquilo que faz lago social. Isso permanece muito enigmatico.

Precisei de tempo para encontrar uma forma de explicar esse ponto. Lacan o
desenvolve na pagina 182-189 do Semindrio As formagodes do inconsciente.” Ele
toma estado por estado, cada um desses estados 4nimo, para desenvolver em que
eles constituem, cada um, uma forma de laco social. Cada um desses estados de

2 LACAN, Jacques (1957-58). O semindrio, livro 5: As formagées do inconsciente. Rio de Janeiro: Jorge
Zahar Ed., 1999.
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animo é comentado. Ndo vou desenvolver isso hoje. Vou somente dizer o ponto
comum entre esses estados de 4nimo: trata-se sempre do desejo de Outra coisa.
Naéo no sentido de um objeto que se possa encontrar na realidade, mas no sentido
da referéncia a Freud a outra Coisa no inconsciente, um Outro no interior de
si mesmo. Seria conveniente retomar a passagem do Semindrio As formagées do
inconsciente a luz dessa evocagdo e na perspectiva de um aspecto da organizac¢io
humana centrado no fato de que ha uma busca que é finalmente a procura dessa
Outra coisa. Eis o que gostaria de dizer hoje.

Foi-me perguntado se ndo havia tempo para as questdes. Ha, seguramente. Hoje
vocés podem me fazer perguntas entre os dois Semindrios, hoje, agora, vocés po-
dem me envid-las por escrito. Ha sempre a possibilidade de fazer perguntas. Basta
me avisarem. Continuaremos no proximo encontro a partir das paginas evocadas
em As formagoes do inconsciente, para mostrar como Lacan nele desenvolve a ques-
tdo da identificagdo em relacdo ao desejo de Outra coisa ligado ao desejo da mae.
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O que preparei para hoje, dando prosseguimento ao que falei no ultimo en-
contro, direi em trés partes. Elas sdo bem diferentes. No entanto, mantém o fio
condutor, que é o das identifica¢des. Isso permitird colocar em evidéncia, a partir
de sua convergéncia, a fungdo da identificagdo no lago social. A primeira parte
diz respeito a continuagdo do que eu disse da tltima vez, a saber, essa referéncia
que evoquei no Semindrio As Formagédes do Inconsciente, pAginal82, com relagdo
a Outra coisa, com O maitsculo. Lacan declina ali uma série de outros elementos,
os quais lhe permitem dizer que se trata finalmente de pontos de apoio para as
formagoes humanas, o que ele vai chamar de “formagées coletivas”, em fungéo da
modalidade de satisfagdo que essas formacdes conferem a Outra coisa. Modalida-
des de satisfagdo da Outra coisa, portanto.

O primeiro elemento que ele descreve é o desejo de Outra coisa. Na mesma sé-
rie, a Outra coisa diz respeito a um momento preciso, que é o momento da vigilia,
que Lacan extrai do texto de Freud sobre Schreber, o qual o préprio Freud extraiu
do Zaratustra, de Nietzsche, a saber: o0 momento que precede o nascer do sol,
em que se trata dessa zona onde o sujeito esta a espera de outra coisa. Na Outra
coisa ha aquilo que evoquei no tltimo encontro como enclausuramento, que é a
necessidade humana de se fechar assim que o homem chega numa é4rea aberta. E
Lacan da o exemplo da chegada ao deserto e a floresta: o que faz com que, num
lugar completamente aberto, o ser humano tenha necessidade, de certa forma, de
se fechar? Nido é pela necessidade de uma seguranca em relagdo ao exterior, mas é,
sobretudo, em relacdo a si mesmo, isto é, em relagdo ao medo de si mesmo, 0 medo
de que ndo haja mais barreira.

Na mesma série, Lacan introduz essa questdo engragada e justa: o que faz com
que uma formagdo humana, quando chega a um determinado lugar, a primeira
coisa que ela faz é criar uma prisao e um bordel? Em outras palavras, a cada vez,
trata-se de fazer existir algo outro, a espera de Outra coisa, ou seja, um mundo
melhor. O que explica porque Lacan declina, na mesma série, a revolu¢do ou a
revolta, a saber, que assim que se comega algo, estd-se a espera de um mundo
melhor. E, por fim, um outro elemento faz parte da série, também o mencionei
como sendo o tédio, considerando assim a necessidade do ser humano de criar
profissdes sérias. O que é uma profissdo séria? E uma ocupacdo marcada pela
regularidade. Em outras palavras, uma atividade nédo regular nio é considerada
como séria. Isso é perfeitamente atual, pensem na ideia que se tem na sociedade
com rela¢io a todos aqueles que tém trabalhos, ocupagdes da ordem das ativida-
des intermitentes, artistas, trabalhadores temporarios. Tudo o que é temporario,
para além do talento particular, ndo é considerado como sério, porque nao é su-
ficientemente chato. Vé-se, portanto, essa necessidade do ser humano de consti-
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tuir finalmente sociedades, como disse Lacan, “formagdes coletivas”, nas quais se
trata de introduzir uma modalidade de lago, e, a0 mesmo tempo, de sonhar com
a existéncia de Outra Coisa.

E a partir dessa perspectiva que Lacan vai se ocupar de apreender a forma como
a crianga responde a esse desejo de Outra coisa presente na mae. Eis, entdo, a
questdo-chave: a forma como a crianca responde a essa necessidade de Outra coi-
sa, que existe na mie, é constitutiva. E assim que Lacan vai se ocupar das duas
modalidades de perversdo, que sdo o fetichismo e o travestismo. O que confere
especificidade a uma ou a outra como modalidades de perversio?

O fetichismo é marcado pelo fato de que ha para a crian¢a uma relagdo com um
objeto para além do desejo da mae, com essa particularidade — e vé-se ai a questao
da identificacdo -, que o sujeito, a crianga, se identifica com a mie por uma via
imaginaria. Em outras palavras, cada vez que ha fetichismo, é preciso entender
que 0 mecanismo em jogo é uma identificagdo com a mie.

Agora com relagdo ao travestismo, vé-se que se trata de uma outra forma de
identificagao: o travestismo encontra sua especificidade numa identificagdo com
o falo na medida em que esta oculto sob as roupas da mae. Ou seja, nido é a iden-
tificagdo com a mae, mas a identificagdo com o atributo falico que a crianga su-
poe estar do lado da méae. Uma vez as questdes assim colocadas, isto é, o papel
essencial que ali desempenha a escolha do sujeito com relacdo a modalidade de
identificacio - ele se identifica com o falo, com a mée ou renuncia a identificagao?
- pode-se compreender diferentes posi¢des subjetivas. E af que Lacan introduz o
que ele chama de “o papel essencial do pai”. Essa serd a segunda parte que gos-
taria de evocar: o papel essencial do pai na neurose, que mostra a distingao com
relacdo a concep¢do de pai em Freud. Isso que Lacan chama de “o papel essencial
do pai” ndo é o pai como aquele priva a crianga, nem o pai que castra a crianga,
mas, antes, o pai que introduz uma dimenséao de priva¢do com relagdo ao objeto
do desejo da mae. Vé-se, entdo, a diferenca que pode existir entre a perversdo e a
neurose, ou seja, a caréncia que pode existir, voltarei a isso, para o sujeito perverso
com relagdo a essa operagdo. E por isso que Lacan evoca “o papel essencial do pai”.

O ponto capital que deve ser guardado, é que a operagao do pai nio é sobre a
crianga. A operagio do pai é sobre a mie da crianca. E isso que indica a nogio de
privagdo do objeto do desejo da mae. Em outras palavras, o pai introduz a mée
como faltante. Isso é dito explicitamente por Lacan, quando ele explica “o ponto
nodal”. Nao se trata apenas de um momento nodal. “Ponto nodal” quer dizer
que houve essa operagao produzida pelo pai ou que ndo houve essa operagdo. Em
certo momento, portanto, um ponto de cruzamento dos esquemas. E um ponto
que opera uma regulagéo, que permite compreender que o complexo de castragdo
quer dizer que para que o sujeito tenha o falo, é preciso que haja um, que ele atra-
vesse um momento em que ele ndo o tem. Portanto, ele ndo o tem e, a0 mesmo
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tempo, ha a possibilidade de perdé-lo. Vejam ai a distingdo com a perversio, dado
que, para o sujeito, na perversdo, ndo hd privagdo, nem falta do lado da mae, por-
tanto, ndo hd a experiéncia de falta do lado do sujeito.

Agora, ha um outro nivel. Ha uma experiéncia em que hd uma “efetuagdo” pro-
duzida pelo pai, mas ha um outro nivel fundamental da experiéncia: a posicdo da
crianga. Ja a evoquei e é essencial ressaltd-la: a crianca “aceita”, “assume”, de acordo
com os termos de Lacan. A crianga assume uma posi¢do. E Lacan até mesmo diz:
“o sujeito deve escolher”, ou seja, ha um ponto de escolha. A escolha diz respeito,
por fim, a isso: ela aceita ou ndo a dimensao da falta do lado da mae? Esse é o ponto
de intersecgdo relativo a constituicdo do sujeito. E ¢ assim que Lacan voltard a con-
siderar a experiéncia em termos de relagdo com a lei, constituida em trés tempos.

O primeiro tempo é aquele em que o sujeito se identifica espelhando-se ao ob-
jeto do desejo da mae. Em outras palavras, a crianca procura captar qual é esse
desejo, para além de si mesma, que atrai a mée. Ela visa, entdo, identificar-se a
esse objeto, com um unico objetivo: satisfazer a mae. Ou seja, o desejo da crianca
é o desejo de satisfazer o desejo da mae. Percebe-se assim que por essa identifica-
¢do espelhada, ela se identifica com o falo. Isso estd na linha légica daquilo que
evoquei anteriormente: ela visa satisfazer a mée e, para fazé-lo, basta-lhe apenas
encarnar aquilo que falta a ela.

O segundo tempo ¢ aquele no qual intervém a operagéo do pai. Ele intervém,
como havia evocado, para mostrar a falta da mae. como se mensura a eficicia
dessa operagdo? Pelo fato de que o sujeito se separa de sua identificagdo primaria -
uma identificagdo espelhada ao falo - e, por isso mesmo, por se separar, a crianga
se liga a uma lei que ndo serd mais a lei arbitraria da mie. A ideia é que a mée, com
seu desejo, imponha uma lei. E isso que quer dizer “arbitrario”. E a lei. Ndo a lei a
qual a mae esta submetida, mas a lei que ela decide aplicar. E isso a lei arbitrdria da
mée. Em outras palavras, o pai, por um lado, extrai o sujeito da identificagdo com
o falo e, a0 mesmo tempo, liga-o a uma outra modalidade de lei.

A questdo que se coloca a partir dai, entdo, é: o que permite que a palavra do
pai seja eficaz? A ideia de Lacan ¢é clara: é a relagdo da mée com a palavra do pai.
E eficaz porque a mide mostra ao seu filho que ela estd em relagdo com um outro.
Entdo, ha uma relagio arbitraria em seu desejo e, a0 mesmo tempo, ela tem uma
relacdo com um outro, um outro que dessa vez ¢é o pai, que ela introduz pelo fato
de que presta aten¢do a sua fala, a fala do pai.

O terceiro tempo nio é o pai enquanto aquele que opera uma privagdo do lado
da mée, mas é o pai que intervém como possuidor do falo. Em outras palavras,
esse terceiro momento é marcado pelo fato de que o pai intervém como aquele
que possui o falo. Pode-se, entdo, dizer isso de outra forma: ele reinstaura no ciclo
o fato de que o falo, isto ¢, aquilo que falta a mae, é ele quem possui. Vejam que a
ideia é importante, porque no ¢ o pai que priva: é o pai que introduz aqui uma
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promessa. Uma promessa que diz que se ele tem o falo, a crianga podera ter acesso
a ele. Vou lhes dizer em seguida a distin¢do que deve ser feita entre o0 menino e a
menina. Duas dimensdes, portanto, na operagdo do pai: uma dimensdo em que
o pai introduz a falta do lado materno e um momento de bascula, nesse terceiro
tempo, no qual o pai deve dar prova, isso é algo que néo se enuncia, mas se de-
monstra que ele esta do seu lado.

Portanto, o que é importante compreender é que a saida do Edipo é aquilo que
um sujeito se tornara. Isso leva a consequéncias. A saida do Edipo depende da
travessia desse terceiro tempo. E a ideia de Lacan é que a saida é favoravel na
medida em que a identificagdo opera/com o pai [opére]. Pode-se escrever de duas
formas: “com o pai” [au pére] ou ainda “opera” [opére], no sentido da operacdo. A
identificagdo com o pai se faz depois desse terceiro tempo.

Pergunta do auditério: “Quando se diz que a histérica se coloca no lugar da im-
poténcia do pai, seria porque o pai ndo deu prova, nesse caso, de que o falo estava
de seu lado?”

Resposta: ha na histeria uma identificagdo com o pai, mas que ndo depende da
saida do Edipo, tal como Lacan formula naquele momento. Todavia, sua questdo
incide sobre a causa. E redutor. Trata-se aqui de compreender um esquema em
que cada elemento conta. Seria redutor dizer que o pai ndo deu prova. Isso seria
situar a causalidade unicamente do lado do pai. Ora, hd uma conjungéo dos dois.
A cada vez que o pai ndo deu prova, pode se dizer que estamos diante do pai
impotente da histérica, mas também néo lhe foi dado espago suficiente. Trata-se,
entdo, de explorar a cada vez qual o lugar que lhe foi concedido e qual o lugar que
ele ndo ocupou?

Em todo caso, a questdo essencial, para considerar uma saida favoravel, é o que
Lacan chama de uma “identificagdo satisfatéria”. A “identificacdo satisfatdria” esta
ligada a uma identificagdo ao pai, ndo como pai privador, portanto, ndo como pai do
segundo tempo, mas com o pai como portador do falo. O que isso confere de acordo
com cada sexo? Do lado do menino, ndo ha possibilidade de se servir disso imedia-
tamente, ja que o resultado da operagdo foi produzido, a consequéncia imediata é,
antes, de passar tudo isso em siléncio. E mais uma negativagdo de sua sexualidade.
A psicanalise, em sua concepgao classica freudiana, considerou isso como a fase de
laténcia. Fase em que h4, antes, um apagamento de todos os signos de sexualidade,
mas, na realidade, é finalmente uma sexualidade suspensa. E por isso que Lacan diz
que a crianca tem no bolso todos os titulos. Isso quer dizer que ela tem os titulos
no bolso, mas que um dia, quando a hora chegar, ela podera utiliza-los. Vocés en-
contram a formulagio no Semindrio As formagées do inconsciente, na pagina 201. E
interessante, pois, como mencionei, a dimenséo de se servir disso ¢ uma dimensio
crucial para o devir de uma analise: como o sujeito sabe se servir disso? Ele sabe se
servir disso a partir do fato de que tem os titulos no bolso.
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Do lado da menina, Lacan evoca a referéncia que ja comentei. Nao vou comenta-la
uma vez mais, mas é ai onde Lacan faz a diferenga entre a “feminilidade” e a “verda-
deira feminilidade”. E engragado que ele faga essa distingdo, que deve ser colocada
no arquivo da questdo: o que é uma mulher? No momento em que ele evoca como
consequeéncia dessa experiéncia e do Edipo, para a menina, a consequéncia nio é que
ela ndo sabe se servir do falo. E, antes, um saber: ela sabe onde isso se situa e sabe ir
busca-lo. Saber ir buscé-lo, entdo, sabe-se de que se trata da orientagio inconsciente:
em qual homem ir busca-lo? Isso supde, entdo, a rentincia a uma identificagdo com o
falo, do lado da menina, e situar o portador do falo como sendo 0 homem.

Nessa perspectiva, é preciso entender que, tanto para um sexo como para o outro,
o pai é aquele que permite e que dd a autorizagao. Alias, isso é algo que desenvolvi
em outros momentos. O que explica que Lacan, por vérias vezes, utiliza a nogéo de
direito ao falo. O que faz com que um sujeito finalmente se autorize com relagéo a
seu sexo? Ele se autoriza na medida em que o pai permite essa operagio. Claro, no
fato de, para o menino, servir-se, e para a menina, de saber onde procura-lo, hd a
dimenséo necessaria da responsabilidade do sujeito. Vé-se nisso que estou dizendo,
portanto, que ha uma dimensdo essencial que consiste, para o pai, em operar essa
dissolucdo, para a crianca, da relagio da mae com o objeto do seu desejo.

Pode-se retomar agora a questdo daquilo que Freud havia evocado como Edipo
invertido, que tem por resultado a homossexualidade. Ha uma referéncia de La-
can 4 homossexualidade masculina. A referéncia que Lacan da ndo é unicamente
em termos de identificagdo com a mie, mas ha essa frase interessante, novamente
em termos da eficdcia da fala do pai: no caso do homossexual, a fala do pai “ndo
lhe dé calor nem frio”! Em outras palavras, ndo é que o pai nédo tenha queri-
do intervir.Talvez, alguma vez, serd que ele tentou? Mas é uma fala que ndo tem
consequéncias, ¢ uma fala que ndo tem nenhum pretexto. O resultado é sempre
0 mesmo, mesmo que, no fundo, possa ter havido diversas causas para esse resul-
tado: aquela que faz a lei nesse caso é a mie. Em outras palavras, é a mie que faza
lei e a crianga se identifica com essa mae.

Percebe-se, portanto, que hd na identificacdo imaginaria com o falo, quer seja
no travestismo, quer seja num momento da constitui¢io do Edipo, uma dimensao
que produz uma estabilidade para o sujeito: o sujeito encontra uma situagdo de
equilibrio, estavel, e ¢ na medida em que ha uma crise, uma crise subjetiva no mo-
mento da infancia, que a fala do pai pode ter uma ressonancia para ele. E o ponto
crucial: a aceitagdo de que haja ou ndo uma crise é uma experiéncia que se produz
nos anos de infincia e que determina a estrutura.

1 Em francés, ne lui fait ni chaud ni froid, o equivalente em portugués a “nem fede nem cheira” (N.do T.)
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O que é preciso, entdo, situar como essencial nisso que estou dizendo é que o
sujeito busca satisfazer o desejo da mae e, por isso, hd uma dimensdo de identi-
ficagdo que implica necessariamente uma simbolizagdo do desejo da mie. E isso
que Lacan chama de “simbolizagdo primordial”. O que é a “simbolizagido pri-
mordial”? E dizer que ha um vaivém da mde, e se a crianga a rejeita, é para que
ela volte. A simbolizagdo, portanto, é que ela esta ausente, mas vai voltar. E um
primeiro nivel de simbolizacio, é a interpretacdo dada pela crianca ao fato de que
ela vai voltar. E em seguida ha um segundo nivel de simbolizagdo. Desta vez, é a
simbolizagdo com relagdo ao fato de que a mée deseja um objeto para além do su-
jeito, e é isso que traduziu o sujeito na perspectiva da ligagdo com o falo. A crianca
se identifica, e em seguida vai ser preciso que ela renuncie.

Passo para outra parte que havia evocado, que, em principio, ndo tem nada a ver,
mas ha um lago. Digo que se tem a impressdo de que ela ndo tem nada a ver por-
que me ocupei, hé certo tempo, em tentar captar novamente o que aconteceu em
Hamlet. Ha uma dimensio que coloca em evidéncia essa pega de teatro de forma
muito clara, isso exemplifica tudo o que pude evocar como sendo a identificagdo
especular. Como é possivel captar a identificacdo especular na pega? Ha aquilo que
se chama a cena sobre a cena, isto é, como, na pe¢a, Hamlet introduz uma cena para
poder compreender o que esta acontecendo com ele. Em outras palavras, Hamlet
cria a cena do crime. Ele faz com que ela seja representada com a ideia de ver se ele
pode finalmente assumir aquilo que ele tem que fazer. Ou seja, Hamlet sabe aquilo
que ele tem que fazer, como muitos sujeitos neurdticos sabem, mas nao conseguem
fazé-lo. O que Hamlet faz, entdo? Ele tem a astticia de criar uma cena e diz a si
mesmo: vamos ver como as coisas acontecem na cena, para ver se isso vai me dar
forgas para passar ao ato. Em outras palavras, ele coloca em cena a situagédo de vin-
ganca que ele sabe que deve cumprir. Com a cena dentro da cena que ele produz,
Hamlet tenta instaurar o fato de que um outro assume a vinganga. Lacan mostra
que Hamlet coloca em cena um personagem, Luciano, que se encontra em posi¢io
homologa a sua. Vé-se ai também a dimensao especular, em posigdo homologa a de
Hamlet, ja que Luciano é o sobrinho do rei, ao passo que Hamlet tornou-se, pela
forga das coisas, o sobrinho do usurpador do trono. Em outras palavras, trata-se de
dar corpo aquilo que ele ndo consegue fazer, isto é, dar corpo a vinganga.

O que produz a encenagio da cena na cena? Isso produz uma agitagio maniaca. E
preciso compreender o que é a mania para Lacan. A mania é um estado de excitagdo
motora, isto é, que o corpo estd em atividade. Para aqueles que ndo conhecem as ela-
boragdes de Lacan, guardem isso num canto de suas cabegas, vocés compreenderao
mais tarde, ndo se preocupem. A féormula é enigmatica, pois a definigdo de mania
para Lacan é a “néo fun¢io do objeto a”. O que a “ndo funcéo do objeto a” quer di-
zer? Isso quer dizer um corpo agitado, disperso, desorganizado, mas ndo conectado
a uma experiéncia de desejo. Ndo esta ligado a um desejo que lhe cause, é apenas
agitacdo, o corpo que se move, mas sem ser ordenado por um desejo.
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E a razdo pela qual hd um fracasso dessa experiéncia. O instante que se segue a
encenacio, quando ele é confrontado com a pessoa da qual deve se vingar, Hamlet
se esconde. Percebe-se a falha: ele ndo pode passar ao ato. Isso demonstra os li-
mites da identificagdo imaginaria: coloca-se em cena um personagem que seria o
duplo de si mesmo para ver como ele reagiria, por sua vez, na situa¢do. Vé-se os
limites dessa encenac¢do: quando se quer fazer a mesma coisa, ndo se consegue.
E af que Lacan introduz uma identificacdo de outro nivel: uma identificagdo que
tem outro alcance, portanto, que tem consequéncias. Percebe-se as diferencas,
isso nos mostra os diferentes niveis da identificacdo: é uma identificagdo a Ofélia.

Tudo isso me deu vontade de rever o filme, procurei, me informei. Se isso lhes
da uma pista, ha uma versdo que me parece ser a melhor -nio vi todas - cujo
diretor é Kenneth Branagh. Na época em que podemos baixar filmes, sugiro que
o fagam. Tentei compreender a cena dessa identificagdao. O que se passa é muito
interessante, ja que Lacan nos fala do momento em que Hamlet se identifica com
aquilo que ele chama “a alma furiosa de Ofélia”, ou seja, Ofélia suicidada, que
havia jurado vinganca logo depois do assassinato de seu pai. Lacan vai colocar
em correspondéncia a identificagdo que se opera nesse momento, no momento do
funeral de Ofélia, ao qual Hamlet assiste como espectador, e 0 momento que diz
respeito, para ele, a essa identificacdo com o “furor feminino”. Essa identificagdo
com o objeto do luto comporta, para Lacan, fendmenos negativos e todo um cor-
tejo de fendmenos que véo ter dimensdes positivas.

O que ¢ interessante, o que é preciso compreender, é que ha um nivel de iden-
tificacdo especular também nessa cena, a saber, a identifica¢do no momento do
funeral: é o momento em que Laerte tenta demonstrar o amor que tem por sua
irma, Ofélia. Hamlet vé a cena e o momento de célera se demonstra quando ele
irrompe na cena. Ele quer demonstrar que o amor que tem por essa mulher ultra-
passa fortemente o amor que Laerte pode ter por sua irma. E é ai que aparece essa
formulagdo, dentre uma série de outras, nao havia prestado atengéo nisso, ela me
parece interessante de guardar: “Amo Ofélia mais do que podem amar quarenta
mil irmios”. H4, portanto, a ideia do amor do irmdo. E interessante se colocarmos
isso em relagdo com o que encontramos em Sofocles: a coisa mais dolorosa, para
o luto de Antigona, é que se trata da perda de um irméao. Em outras palavras, para
um homem, ela ndo teria feito um luto equivalente. O que isso quer dizer? Um ir-
méo, nds ndo o encontramos. Tem-se um irmao, a mée nao pode produzir um ou-
tro, ao passo que um homem, pode-se encontrar outro. E interessante, portanto,
pela questdo do luto. Encontra-se essa concep¢io em Shakespeare. Para mostrar o
amor maior, a metafora é: “quarenta mil irméaos”.

Ha4, portanto, uma identificagdo especular muito bem encenada no filme, por-
que tem um momento em que se vé Laerte tentando brigar com Hamlet: eles es-
tdo face a face, seus narizes praticamente se tocam, eles se pegam pelo pescoco.
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O filme representa muito bem uma cena completamente espelhada e, por outro
lado, no fundo da cena, esse objeto inerte, o cadaver. E, contudo, a partir dai que
Hamlet vai encontrar a forca. E ai que se produz a virada, em que ele faz o que ele
tem que fazer, isto é, que ele pode matar o usurpador.

E isso, portanto, que nos permite apreender o que Lacan vai dizer. Por um lado,
a identifica¢do com a imagem virtual, ¢ isso a identifica¢do imaginaria, que com-
porta sempre uma dimensao de engodo. Vé-se, entdo, porque essa identificacdo
engaja sempre o sujeito na via de uma decepgio. E em seguida, ha outro nivel,
que ¢ a identificagdo com um objeto perdido, na base de um luto com os fend-
menos negativos, isto é, a dor, a tristeza, as reprimendas, e, a0 mesmo tempo, a
possibilidade de uma mudanca de relagdo com o desejo. Em outras palavras, ali
onde Hamlet havia perdido o impeto, num dado momento, ele o reencontra. Ele
o encontra em virtude de uma identificacdo, nido especular, repito, mas com um
objeto que doravante vai causar seu desejo.

E muito interessante acompanhar também a légica causal por Hamlet. O que se
passou para Hamlet? Como Lacan coloca a questdo causal? Lacan localiza a queda
de um ideal. H4 um momento em que o desejo de Hamlet desmorona porque a
identificagio ideal com o pai desmorona. Isso mostra que uma identifica¢io, quan-
do estd unicamente no registro do imaginario, ¢ uma identificagéo precaria. A iden-
tificagdo com o ideal ¢ uma identificagio que pertence ao registro imaginério. E
uma identificacdo que coloca, de certo modo, um limite a série de identificagdes
imagindrias do sujeito. Uma identificacdo ideal é um ponto de apoio, mas resto do
nivel imagindrio. Em outras palavras, quando se toma apoio no desejo sobre um
ideal, esta-se exposto ao fato de que, se o ideal cair, a0 mesmo tempo o desejo des-
morona. A primeira dimensio causal em Hamlet é, portanto, um desejo constitui-
do somente de ideal paterno. A outra dimensdo, que Lacan situa como causal do
impeto perdido, é a auséncia de luto na mae.

Isso é interessante, pois, em geral, os clinicos, mesmo os de nossos dias, consi-
deram que um sujeito, para fazer um luto normal, deve passar um tanto de tempo
neste processo. Tenta-se mensurar o tempo. A ideia de Lacan ndo é a mesma, ja
que o que ¢é crucial para ele é a auséncia de luto do lado da méae. A conjungéo dos
dois determina, portanto, essa posi¢ao que é a de um sujeito que nao recua diante
de nada. Hamlet nio recua diante de nada, salvo na impossibilidade de fazer ato:
ele recua diante do ato de vinganca. H4, pois, na operagdo que se produz uma
identificagdo com um objeto perdido, o objeto amado, mas perdido. H4d um poder
que se reinstaura: o poder de um desejo.

E preciso entender que Lacan evoca isso na segunda liio do Semindrio A an-
gustia, depois de ter desenvolvido isso no Semindrio O desejo e sua interpretagdo.
Ele retorna isso na tltima licao do Seminario A anguistia, e é interessante, porque
é essencial para compreender a experiéncia de uma analise. Lacan evoca, com
efeito, na perspectiva de encontrar um desejo, a necessidade de realizar uma se-
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gunda perda. Em outras palavras, o que foi perdido por Hamlet, foi preciso que
ele o perdesse uma vez mais. Portanto, a necessidade de uma segunda perda. E La-
can utiliza o termo “consumir™ consumir a perda, entdo, consumir uma segunda
vez a perda do objeto amado. Ora, pode-se considerar que essa é a experiéncia de
uma analise. Pode-se considerar que a experiéncia de uma andlise pode se resu-
mir a: consumir, uma segunda vez, a perda.

Vejam o que é para Lacan, segundo Freud, o trabalho de luto. Nao se trata de dar
um objeto para preencher a perda, mas se trata de reproduzir a perda. E na medida
em que se consome a perda sob transferéncia que se radicaliza e que se tem uma
chance de produzir finalmente o que se produz em Hamlet: o poder encontrado
no que diz respeito ao seu préprio desejo, e, portanto, uma outra relagdo com o ato.

Percebo que a terceira parte vai ficar em suspenso. Vou simplesmente terminar
com isso: ha uma diferenca, contudo, que Lacan introduz nessa ultima ligdo do
Semindrio A angiistia, que é sua diferenca com a posi¢do de Freud no que diz res-
peito ao trabalho do luto. E ai que se pode compreender uma das especificidades
fundamentais da psicanalise lacaniana, ja que para Freud, o trabalho de luto visa
desinvestir o objeto perdido para substitui-lo por outro. Eis a tese classica: a libi-
do, nds a deslocamos, nos a retiramos e a colocamos num outro. Esse é o trabalho
de substituigao. Ora, quando se evoca essa substitui¢ao ao objeto perdido, trata-se,
para Lacan, de um novo lago, e esse é o ponto essencial ao qual quero chegar, a re-
lagdo com aquilo que faz lago: para que haja um novo lago para o sujeito, é preciso
primeiro que haja um novo lago com o objeto perdido, portanto um novo lago entre
ele e ele mesmo, de sorte que seja possivel sustentar-se numa outra relagdo com
esses objetos do desejo que ele vai encontrar na realidade. Entdo, vejam que se trata
ai de uma diferenca essencial: ndo se trata de substituir na realidade um objeto no
lugar do outro, trata-se de radicalizar a perda, e é na medida em que se tem um novo
laco com o objeto perdido que se pode ter outra relagdo com os objetos da realidade.

Compreende-se assim por que Lacan dd como defini¢do de luto “o luto é um
desejo suspenso”. Um “desejo suspenso” nao indica a falta do desejo, é um desejo
que ndo pode ser mobilizado, um desejo que ndo estd em relagdo com agéo, e é por
isso que o trabalho do luto comporta essas notas dolorosas: o sujeito permanece
absorvido por esse trabalho e, no entanto, ¢ um trabalho que se salda em suas con-
clusdes, nessa identificagdo que permite, a0 mesmo tempo, se separar do objeto
perdido. Ha, portanto, uma identificagdo, e é a0 mesmo tempo um trabalho que
introduz uma separagao. Nao se trata apenas de passar de um objeto a outro na
realidade — metonimia dos objetos na realidade —, trata-se de uma operagdo que
necessita que o sujeito se identifique, que esse objeto se torne causa, e, a0 mesmo
tempo, que se produza uma operagio de separagio pela qual o sujeito acaba por
se destacar, e, como diz Lacan, acaba por consumir esse objeto na origem de toda
essa série de afetos negativos, induzidos pela depressdo como elaboragio do luto.
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Quis evocar na terceira parte a questdo da psicose, ja que me foi colocada a
questdo. Ndo é um desejo suspenso, mas essa questdo vai permanecer suspensa!
Vou retomar a questdo da psicose no proximo encontro a partir de referéncias que
Lacan toma Em “A questao preliminar”, na qual ele evoca novamente a identifica-
¢do para evocar a psicose, a constituicdo do sujeito. Na perspectiva de comentar
essa frase de Lacan, comentada geralmente de forma um pouco precipitada a meu
ver, segundo a qual se evoca o “fora do discurso da psicose”. O “fora do discurso
da psicose” significaria que o psicético néo faz lago social, coisa que nio é confir-
mada pela clinica. O sujeito psicético é um sujeito do lago. Como explicar, entdo,
a frase sobre o “fora do discurso da psicose”? Eis o que me proponho a fazer da
préxima vez.
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Continuarei com o que havia anunciado, a saber: a questdo da psicose. Eu havia
comegado a aborda-la ha alguns encontros, a partir da identificagio. Desta vez, quero
destacar apenas a frase de “O aturdito”, na pagina 475 dos Outros escritos, em que ha
essa curta formulacéo, ndo desenvolvida por Lacan, e cujo interesse, eu havia comeca-
do a dizer, é o de correlacionar a questdo da psicose com o lago social: “se especifica o
dito esquizofrénico ao ser apanhado sem a ajuda de um discurso estabelecido”.

O interesse da formulagdo é multiplo. Primeiramente, quando se segue o con-
junto da obra de Lacan, percebe-se que ha muito poucas referéncias a esquizofre-
nia, ao passo que Lacan teve uma formacio de psiquiatra. E quando ele dedica
todo um Semindrio a questdo das psicoses ou em “De uma questdo preliminar
a todo tratamento possivel da psicose”, percebe-se que aquilo que estd no centro
da sua reflexdo é a paranoia. E interessante saber o que Lacan quis dizer pela for-
mulac¢do citada antes, mas o segundo aspecto, que justifica que se fale dele aqui
agora, é que Lacan esta formulando uma defini¢do da esquizofrenia em relagdo a
capacidade, que pode haver nessa forma de psicose, de estabelecer ou ndo um lago
social. Assim como para toda frase de Lacan, é importante situar o contexto. A
questdo do contexto implica duas vertentes.

H4, primeiramente, o contexto geral no qual a frase se situa. O contexto geral
é a elaboracio, por Lacan, dos quatro discursos, que sdo formalizados, como sa-
bem, no Semindrio O avesso da psicandlise. A ideia de Lacan é introduzir um novo
discurso, para completar o conjunto dos discursos nos quais se situam os seres
falantes: esses quatro discursos sdo, portanto: o universitdrio, o do mestre, o da
histérica e o discurso analitico.

Quando Lacan introduz os quatro discursos, ele propde uma conexio estreita
entre aquilo que ele define como sendo um discurso e o que ele define como sendo
laco social. E vocés encontram isso em um lugar preciso. Escolhi esse lugar preci-
so porque hd uma férmula afiada de Lacan, que permite situar essa elaborag¢io, na
aula de 11 de dezembro de 1973, no Semindrio que ele chamou de Les non dupes
errent,! cujo titulo é escrito dessa forma para fazer ressonincia com o Nome-do
-Pai [Le Nom-du-pére] e no qual a tese essencial é que aqueles que néo séo tolos
vio se encontrar necessariamente na “errancia”. H4, portanto, uma necessidade,
para Lacan, de ser tolo para nio errar. Evocando os seres falantes, ele precisa que
“eles ndo tém outro lago sendo o lago dos discursos”. Eis, portanto, o que define
os lagos entre os seres falantes: sdo os lagos do discurso. Isso para explicar que

1 Dupe, em francés, quer dizer ingénuo, enganado, tolo... Assim, pode-se traduzir Les non dupes
errent como Os ndo tolos erram. Além disso, em francés a frase les non dupes errent é homaéfona da
frase les noms du pére (os nomes do pai) (N.do T.)
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tudo aquilo que um sujeito pode dizer deve, necessariamente, ser situado no in-
terior de um discurso. O discurso, portanto, ndo apenas enquanto frases ditas,
pronunciadas, mas uma aparelhagem do que é dito, que determina uma estrutura
bem especifica que di uma defini¢do a um discurso como distinto de outro. Eis o
contexto geral dos anos 1970.

O outro nivel é o contexto preciso da frase. Em outras palavras, quais sdo as fra-
ses anteriores e posteriores que determinam essa frase de “O aturdito” no que diz
respeito ao “dito esquizofrénico”? O que Lacan estd dizendo em “O aturdito” é que
sua tarefa é trilhar o estatuto de um discurso. Ele esta circunscrevendo o estatuto
que confere a especificidade ao discurso analitico. O estatuto de um discurso é uma
referéncia implicita ao discurso analitico. Voltaremos aquilo que funda o discurso
analitico. O que é fundamental, que gostaria de assinalar hoje, é a ideia de que aqui-
lo que funda um discurso é sua capacidade de fazer um lago social. Isso é explicito
em “O aturdito”, ja que Lacan formula: “Ha... discurso:” - a existéncia do discurso
é colocada aqui por Lacan - “e eu o situo pelo laco social, a que se submetem os
corpos, que o habitam”. Esta na pagina 475 dos Outros escritos.

Vejam, portanto, que o contexto no qual se situa a frase sobre “o dito esquizofré-
nico” ¢, por um lado, que aquilo que situa o lago social é um discurso e, por outro,
que esse discurso determina uma relagéo entre os corpos, ja que Lacan ressalta que
0s corpos se submetem ao lago social. A ideia de Lacan, entéo, é de que na medida
em que um corpo habita um discurso é que ele pode “se submeter”.? “Submeter-se”
faz referéncia a qué? Submeter-se aquilo que faz a especificidade do discurso.

No interior desse contexto, quando Lacan formula “o dito esquizofrénico”, isso
diz respeito aos enunciados do sujeito esquizofrénico na medida em que eles ndo
sao tomados dentro de um discurso estabelecido. Vocés veem que a questdo nédo
é que o sujeito esquizofrénico fala mais ou fala menos, ou se ele é calado. A ques-
tdo é que aquilo que ele diz nido pode ser incluido em um dos quatro discursos
evocados antes. E o discurso estabelecido: quando Lacan diz que ele nio se situa
no interior de um discurso estabelecido, isso quer dizer que ele estd no exterior
dos quatro discursos. Isso quer dizer que um esquizofrénico pode enunciar um
discurso, mas se tratard de um discurso que lhe sera proprio, e, portanto, fora dos
discursos estabelecidos e formalizados. Quando Lacan evoca a especificidade do
“dito esquizofrénico”, é que ele esta, portanto, colocando que “o dito esquizofré-
nico” é o paradigma, o modelo de uma exclusdo, de uma excluséo do discurso e,
consequentemente, de uma exclusio social.

Evoquei a conexdo entre o corpo e o discurso porque esta na citagédo de Lacan.
Quando se evoca a entrada de um sujeito em um discurso, a formula de Lacan é
que o corpo habita o discurso e, consequentemente, isso induz a uma “submis-
sa0”. Aquilo que é preciso perceber é que nio se trata da submissdo de um sujeito

2 Se soumettre poderia ser traduzido por “assujeitar-se” (N. do T.)
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a um outro sujeito. Ndo é a submissdo do sujeito ao outro: é a submissdo a um
discurso. O que se constata, entdo para o esquizofrénico? No nivel do corpo, ndo
ha submissdo, ndo existe nenhuma submissio, pode-se dizer assim. Alids, é isso
que a psiquiatria pdde entender como um dos sinais da esquizofrenia. Hd esse
exagero do movimento, que foi designado pela psiquiatria como o “maneirismo”.
O maneirismo nido demonstra apenas um exagero do gesto, mas a auséncia de
considera¢io do lago com o Outro. Em outras palavras, assim como se coloca que
o “dito esquizofrénico” esta “fora do discurso”, seu corpo se opde também a essa
exclusio. Ja dei o exemplo de uma manifestagido de exclusdo do corpo a respeito
do maneirismo. Pode-se questionar quais sio as manifesta¢cdes as quais nos refe-
rimos quando queremos falar da exclusao.

Tomemos como exemplo a forma que pode assumir, para o esquizofrénico, a
reivindica¢do de uma liberdade sexual absoluta. Ha sujeitos que a reivindicam,
mas nem todos sdo esquizofrénicos. No caso em que se trata de um esquizofréni-
co, percebe-se por contraste o que quer dizer “habitar um discurso”. Para os que
habitam um discurso, em outras palavras, todos menos o esquizofrénico, habitar
um discurso introduz restricoes, que sdo restri¢oes do corpo, restrigdes que co-
locam limites com relagéo a liberdade do corpo. Ha, entdo, um limite que é colo-
cado. O esquizofrénico ndo é somente aquele que se opde as normas instituidas.
Essa dimensao existe. Ele é, sobretudo, aquele que estd em posi¢do de rejeitar os
lagos sociais tais como eles lhes sdo propostos, num contexto de discurso. Em
outras palavras, o esquizofrénico é aquele que, no nivel da estrutura, produziu
a rejeicdo radical, a rejeicdo que estara na origem da auséncia total de submissao
a uma identidade qualquer. Cada vez que ocorre qualquer coisa que poderia lhe
conferir uma identidade, aparece uma recusa. Ou seja, essa rejeigdo estd na base
de uma identidade impossivel, que se traduz em termos de liberdade sexual.

O ponto a ser compreendido agora é que ndo se pode confundir a questdo da
liberdade sexual com a questdo relativa a liberdade de ter uma escolha. Farei um
desvio pela neurose a fim de melhor mostrar a questao da escolha, a questdo da
liberdade absoluta no caso do esquizofrénico. A dificuldade relativa a escolha diz
respeito a neurose, a tal ponto que se pode até mesmo formular que a neurose é
a doenca da escolha. E isso ¢ claro no que diz respeito a demanda ao analista. A
cada vez, a cada demanda ao analista, isso se presentifica, algo estd na origem de
um fracasso que confronta o sujeito com a perda de sua liberdade com relacéo
a escolha. Para falar agora em termos de doenca, por que evocar a doen¢a da
escolha? Porque aquele que passa pela experiéncia de nio ter a escolha vive isso
como uma prova. Mas hd também um outro nivel, é por isso que falo de doenga.
Quando se fala de doenga, faz-se referéncia a saide. Vocés sem dividas estdo se
dizendo: do que ele esta falando? Sei do que estou falando. Por qué? Porque ha em
Freud a ideia do homem normal, do homem no sentido genérico, o ser humano.
Quando se evoca 0 homem normal, trata-se do ser humano normal.
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Em outras palavras, ha as estruturas clinicas, mas ao lado das estruturas clinicas,
o ser humano normal é uma categoria que néo existe para Lacan. Ela ndo existe pela
simples razdo, dedutivel daquilo que eu disse, que é o que faz até entdo a especifi-
cidade do ser falante, a de habitar a linguagem. E por isso, se o sujeito pode habitar
uma linguagem, ele pode habitar um discurso. Ora, o fato de habitar a linguagem
faz necessariamente do ser falante um ser dividido. Trata-se, portanto, da estrutura,
nao em termos de estrutura clinica, mas de estrutura constitutiva do ser falante. A
estrutura do ser falante é de ser um ser dividido, o que faz dele um ser condenado.
Um ser condenado a qué? A correr atrs da busca de sua unidade, sem ser capaz de
acessa-la. Portanto, a doenga humana é relativa a perda introduzida pela linguagem,
ou seja, alinguagem nao introduz simplesmente uma perda: a linguagem embaraca.
Aqueles que trabalham com criangas percebem isso: finalmente, a necessidade de
fazer passar coisas pelas palavras introduz um embarago produzido pela lingua-
gem. O embaraco divide porque introduz esse fato de estrutura que o ser humano
deve ter em si uma dimenséo de irredutivel e que sera para sempre.

E preciso, entdo, concluir que ali onde Freud situava o ser normal, h4 para La-
can a doenca estrutural do ser humano? A resposta é: sim e ndo. Sim, pois o ser
humano se extrai da natureza para habitar a linguagem, e isso introduz as restri-
¢oes. B, poder-se-ia dizer, a doenca natural do ser falante que faz com que aquele
que fala tenha necessariamente essa restrigio. Mas eu também disse: nao. E por
isso que evoquei a questdo da satide mental. Tudo depende daquilo que se entende
por satide mental. Lacan ndo falou muitas vezes de satide. A maioria de vocés sabe
do que se trata: é porque o sujeito nao tem outra escolha senéo a de estar dentro
de uma estrutura clinica. Ndo se escapa disso, no entanto - é a razdo pela qual
evoco a saide mental. Lacan d4 uma defini¢do daquilo que seria a satide mental.
A definigdo que ele d4 — poder-se-ia, alids, utiliza-la nas institui¢oes de saude - é
uma definicdo que pode ser colocada nos autos daquilo que se pode esperar de
uma analise quando ela é levada a seu termo. Essa cita¢do encontra-se no Semi-
ndrio Les non dupes errent, na aula de 15 de janeiro de 1974. Por uma vez, é bem
simples, porque isso ndo vem completamente de Lacan. Ele cita as palavras de
alguém, ele as ouviu e sugere sua definicdo: “Nada para o homem é impossivel, o
que ndo pode fazer, ele o deixa”.

Essa formula pede um comentério, que farei, sobretudo, no contexto que anun-
ciei, a saber: o comentdrio sobre “o dito esquizofrénico”. Antes de tudo, a féormula
fala a proposito da satide mental que isso diz respeito a alguém que néo esta em-
baragado pela escolha. E o que diz a férmula: o que nio pode fazer, o sujeito o
deixa. Isso da a ideia de alguém que nio estd embaracado. Pode-se, portanto, de-
duzir dai, a0 mesmo tempo, que a saide mental implica a agdo. Nao ¢ alguém que
se pergunta se vai ou néo vai fazer, é alguém que faz. Por conseguinte, isso exclui
a inibicdo do ato. Mas, além disso, isso supde a determinagéo: faz-se o que se tem

Caderno de Stylus Rio de Janeiro no. 04 p.59-66 novembro 2016



VI. 8 de fevereiro de 2012

que fazer, e, o que ndo se pode fazer, deixa-se. Ao mesmo tempo, a saude mental
se opde a impoténcia, pois, se dissermos: 0 que ndo podemos fazer, deixamos, isso
quer dizer que ndo nos esforcamos. Isso parece simples, mas esta nas antipodas
da experiéncia comum.

Tomemos, por exemplo, o relato do neurdtico com o seu parceiro. Estou falando
de forma geral. Quando falo de forma geral, dizem-me em seguida: “mas vocé esta
falando de mim!”. E bastante geral. Tomemos este exemplo: o sujeito que percebe
que algo esta errado com seu parceiro, ele vai se dar conta rapidamente, mas, no
entanto, persiste. Ele acredita que o outro vai mudar ou que ele mesmo podera
mudar o outro. Isso depende, é preciso declinar as formas, e é ai que se perce-
be que o neurdtico fabrica para si mesmo seus proprios impasses. Ha essa outra
situagéo, segundo a qual isso [0 outro mudar] nio vai jamais acontecer para o
neurdtico e ele estd sempre pronto para partir a fim de recomegar em outro lugar.
Poder-se-ia acreditar que essa posi¢ao é préxima da férmula da satide mental, isto
é, 0 que ndo podemos fazer, deixamos, exceto que isso recomece. E quando isso
recomega, ¢ apanhado novamente por sua propria impoténcia. Vejam, entdo, que
aquilo que ele néo pode fazer, ele deixa, é mais complicado. Isso quer dizer, para
aquele que esta nesta posi¢do — ainda é preciso provar que se estd nessa posigdo —,
poder a cada vez fazer uma escolha e néo se arrepender dela.

Seguindo essa frase, Lacan diz que para esse sujeito ndo ha nada de impossivel. Ou,
justamente, dizer nada de impossivel para esse sujeito quer dizer que o sujeito néo é
impotente diante da escolha. Isso ndo quer dizer que nao ha impossivel. E exatamente
esse 0 ponto: é porque o sujeito conseguiu integrar em seu programa a dimensao do
impossivel que sua experiéncia se atenua e que ele se torna mais livre quanto a escolha.
Isso pode ser considerado como a promessa analitica. E é ai que se situa a diferenca
fundamental entre o sujeito tal como Lacan o define a partir da saiide mental e o es-
quizofrénico, pois o esquizofrénico também, aquilo que ele ndo pode fazer, ele deixa.
Num certo sentido, poder-se-ia considerar que o esquizofrénico é o sujeito modelo de
saude. Salvo que - e ndo é um detalhe - 0 esquizofrénico ndo é marcado pela impossi-
bilidade: ndo hd restri¢io para ele. Isso toca a consideragéo sobre a liberdade absoluta.
A liberdade absoluta caracteriza a posigdo desse sujeito que é marcado por isso: ele
deixa tudo permanentemente — é esse 0 paradoxo — ao passo que se reivindica como
livre e agindo como um ser livre. O que é verdade: numa certa medida ele é livre,
posto que ndo consente a nenhum discurso. Na realidade, a questdo de poder ou nao
poder ndo se coloca para ele. Constata-se o resultado. Como disse Lacan, é um sujeito
que ndo se sustenta de um discurso estabelecido.

Na frase sobre o esquizofrénico “é sem a ajuda de nenhum discurso estabeleci-
do” percebe-se, portanto, que um discurso comporta uma dimensio de suporte,
de apoio. Percebe-se que mesmo se notamos, contamos com isso. Foi isso que
Lacan havia designado, bem antes, no Semindrio As formagdes do inconsciente.
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Nos termos da época, ndo havia ainda a teoria dos discursos: O que a precedeu?
Como ele a formulou? Qual era a teoria da época? E formulada como “dialéti-
ca social significante”. A “dialética social significante” quer dizer uma dialética
entre o sujeito e o outro. Creio que se pode fazer equivaler a férmula do “dito
esquizofrénico” com o que Lacan tinha proposto, em seu Semindrio As psicoses, a
propdsito do psicético como um sujeito “sem dialética”. Evocar o “sem dialética”
corresponde, me parece, aquilo que serd, mais tarde para Lacan, o “sem discurso
estabelecido” para designar o esquizofrénico. Em outras palavras, trata-se de um
sujeito que pode abster-se do outro.

Pode-se questionar: qual o sinal que permite dizer de alguém que ele pode dis-
pensar o outro? O sinal fundamental que coloca em evidéncia o “abster-se do
outro” é a auséncia total da busca de reconhecimento. Nesse ponto, convido-os a
procurar exemplos, ndo ha muitos. Enquanto se buscar o reconhecimento, se esta
no lago. Quando se estd no lago, se quer saber. O que se quer saber? O que se quer
saber - eis a questdo que retorna com mais frequéncia - é: contamos para o outro?
Posso fazer falta para ele? E essa outra dimensao, que ndo deixa de ter relagdo com
o que venho dizendo: o outro pode me deixar de lado?

Trago-lhes uma conversa que me foi relatada por uma analisante e que ilustra
bem esse ponto. Essa analisante evocou os receios que lhes sio proprios e os de
seu amigo acerca de uma relagdo que se esta comecando. Ela ja passou dos trinta,
ja viveu outras experiéncias com outros homens, e ele acabou de se separar. Eles
ndo tém filhos juntos, mas ele tem filhos de um primeiro casamento. Quais sdo os
receios que ele formula? Os receios que ele formula sdo receios de ser abandonado.
Ele quer estar certo — é assim que essa analisante formula - de que ela ndo quer
lhe deixar por outro. Ora, o que ela formula, por sua vez, é que ela ndo teme o
abandono, mas, antes, ndo acreditar completamente que o outro possa aceita-la.

Achamos, portanto, a partir dessa breve sequéncia, a relagdo que ambos os su-
jeitos mantém com o Outro. Claro, isso repercute na relacdo que cada um tera
com o outro parceiro, mas, no entanto, ha algo mais fundamental, que o sujeito
mantém com esse Outro, relagdo marcada em seu programa e desde sempre, que
vai se evidenciar na atualidade dessa relagdo. Para o homem é: a mulher, essa mu-
lher, ela pode me deixar. E para a mulher néo é a mesma coisa, pois o que ela diz
é que ela ndo tem nada, é o que lhe permite estar esperando: quando néo se tem
nada, espera-se ter um dia. De um lado, estd o medo da perda, do outro, é de ndo
ter, com essa dimensédo fundamental: serd que o outro vai finalmente me acolher?

No fundo, nds captamos aqui o que é a dialética social tal como Lacan a formula
na época. Quando se fala de “dialética social” ou de “discurso”, isso diz respeito
fundamentalmente a relagdo que cada sujeito mantém com seu inconsciente. Isso se
torna mais preciso quando se fala do “dito esquizofrénico”, que dizia ser equivalen-
te ao “sem dialética” na psicose. Isso quer dizer que ha um carater de fixidez, fixidez
nao necessariamente de repetir a mesma coisa todo o tempo, mas fixidez no sentido
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de sem surpresa, sem enigma nas formagdes do inconsciente. O que ndo quer dizer
que ndo haja formacéo do inconsciente. Na realidade, o que é a dialética?

A dialética é muito simples: é que quando entra para a sua sessdo de andlise
e quando sai dela, vocé ndo formula as coisas da mesma forma, mesmo que o
analista ndo tenha dito uma palavra. Nés nos damos conta de que o fato de que o
analista tenha falado ou néo, néo é isso que é essencial. O essencial é que o sujeito
fale, que haja um circuito que se estabeleca e que esse circuito atualize a relagido do
sujeito com o Outro. Essa dialética, que se coloca em evidéncia a cada sessdo, se
repercute no nivel das formagdes do inconsciente. E, alis, o que permite verificar
a progressdo de uma cura. Como se verifica a progressio de uma cura? Faz-se isso
a partir daquilo que muda nas formag¢oes do inconsciente. O “sem dialética” no
caso da psicose vai, ao contrario, encontrar sua esséncia na fixidez dessas forma-
¢des e se traduz, como evoquei, pela auséncia de enigma para o sujeito.

Para melhor circuscrever esse ponto, poder-se-ia remeter a aula de 11 de dezembro
de 1973, ainda no Semindrio Les non dupes errent, em que Lacan evoca o inconsciente,
o discurso do analista, em termos de resposta. Ele evoca a resposta do inconsciente
e a resposta do discurso do analista, e percebe-se novamente a dimenséo dialética.
Quando se evoca o inconsciente do sujeito, ndo se estd designando a soma das coisas
desconhecidas e obscuras que agem na sombra. O que se esta dizendo é que ha um
saber inconsciente. E esse é também o sentido da expressdo “o inconsciente resposta”.
O inconsciente responde aos efeitos da andlise, é isso que nos interessa como analistas:
saber qual é a resposta do inconsciente a nossa interpretagio.

Ha dois niveis bem distintos que devem ser compreendidos. Um nivel enuncia-
do por Lacan com a férmula “o que vocés fazem é saber”. Isso quer dizer que tudo
o0 que vocés fazem, mesmo que ndo saibam, e mesmo se vocés ndo sabem por que,
isso ndo quer dizer que é o destino que lhes estd guiando. Em outras palavras,
Lacan coloca o inconsciente no posto de comando. Ha, portanto, um saber fabri-
cado pelo inconsciente, suportado pela geragéo precedente e articulado sob forma
de uma cadeia, uma cadeia significante, que constitui o que funciona como guia
para um sujeito. Portanto, isso nos permite dizer que, para que um sujeito possa
entrar no lago formado pelos lagos do discurso, é-lhe preciso o suporte de um lago
essencial na base de todo lago, base que é a articulagéo, o laco entre um signifi-
cante e um outro. E ai que reside a linha diviséria com o “dito esquizofrénico”.

Se, como diz Lacan, “o dito esquizofrénico” nio se apoia sobre um discurso é
porque na base ha um lago que esta rompido. Mais exatamente, ndo existe lago: é
isso que lhe permite ligar o conjunto dos ditos esquizofrénicos, é uma série infi-
nita de significante S, a espera de um S, que ndo vem jamais. Os S, estdo a espera
do significante que viria dar o sentido e permitiria, entdo, concluir, salvo que - e
ai esté a especificidade do esquizofrénico - a conclusdo se revela impossivel. E por
isso que a experiéncia do esquizofrénico assume a forma de um eterno recomego.
Os ditos nio se articulam, isso é solidario com a desarticulagdo do corpo.
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Evoquei o inconsciente resposta. O inconsciente néo é fabricado apenas a partir
do suporte da geragio precedente. Ha uma inclinagdo no sujeito em considerar as
coisas assim. Ele se exime, dizendo: “ndo é culpa minha, é isso que me foi trans-
mitido”. E eventualmente, ele exime seus pais, poque diz: “coitados, disseram
isso para eles também”. O que exime uns e outros. Se ficissemos ai, seria o alibi
perfeito, mesmo no nivel do inconsciente: isso foi veiculado pelo Outro. Quando
Lacan fala do inconsciente resposta, ele indica uma dimenséo de trabalho no in-
consciente, a dimensido do saber no inconsciente. Essa ndo é a no¢do de um saber
ja estabelecido, mas de um saber que esté se construindo.

A questdo fundamental que Lacan demonstra é que um trabalho necessita ser
recolhido. E isso que ele chama logicamente: a tomada de um trabalho. A de-
monstra¢ao de Lacan é que nao hd tomada do inconsciente sem um discurso. Em
outras palavras, o discurso analitico é novo. Em que ele é novo? Ele é novo no
sentido em que permite a tomada do trabalho do inconsciente. Nesse sentido, o
discurso analitico trabalha para o lago social, porque coloca o inconsciente para
trabalhar e nos permite apreender sua produgéo. Se retornarmos ao “dito esqui-
zofrénico”, podemos dizer que “o dito esquizofrénico” é um dito que néo é supor-
tado pelo trabalho inconsciente. E o lago que pode eventualmente se instaurar
com o analista pelo esquizofrénico ndo é um lago relativo aquilo que instaura o
discurso analitico. E preciso dizer assim: ndo ¢ porque se vai ver um analista que
se esta no discurso analitico.

Vou, entdo, concluir rapidamente hoje. Recapitulo sobre o “dito esquizofréni-
co”: ele implica a rejeicdo de qualquer discurso, isso deixa o sujeito em posigio de
exclusdo. E preciso, porém, distinguir a exclusdo da excegdo. A excegdo que cons-
tatamos em certas formas de psicose necessita, no entanto, do conjunto. Alguém
é “pelo menos um” em relagdo a uma comunidade: nos situamos como exce¢ao
em relagao a uma comunidade. Por outro lado, a exclusdo como especificidade do
esquizofrénico nio necessita de uma comunidade. O “dito esquizofrénico” leva
a errdncia, a falta de identidade: uma relagdo com o real que nenhuma cobertura
imaginaria pode suportar e que se exclui de qualquer lei simbélica. Paro por aqui.
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Continuo hoje sobre a questdo do “fora do discurso” na psicose, a férmula de “O
Aturdito” e, de forma mais precisa, a citagdo em torno do “dito esquizofrénico”. E
terminarei sobre um ponto que continuarei a desenvolver nas préximas aulas, acer-
ca desse lago bem preciso, bem especifico que é o lago entre analisante e analista.

Eu havia dito que o “fora do discurso” diz respeito a certas formas de esquizofre-
nia e que mesmo nessa estrutura clinica marcada pela exclusio, pela autoexclusio,
era, antes, raro constatar a exclusio completa, exclusio de todo lago social. E certo
que, se ha uma estrutura que tem uma afinidade com a exclusdo do lago social é a
esquizofrenia e, nesse sentido, eu havia relembrado a conexao, ja sublinhada por
Freud, entre o autoerotismo e a esquizofrenia. Havia também abordado o fato de
que o autoerotismo ndo implicava forcosamente um gozo reservado ao corpo pro-
prio, pois gozar com o corpo do outro ndo é incompativel com o autoerotismo.

A questdo que se coloca, quando se trata de um esquizofrénico com um parcei-
ro, é a seguinte: o que é que permite falar em autoerotismo? E preciso notar que a
caracteristica da escolha erdtica para o esquizofrénico é marcada pela liberdade
absoluta quanto a escolha. O que quer dizer que ndo ha restrigdo imposta pela
estrutura. E preciso notar também que, quando se fala de liberdade, nao se est4
longe de evocar a indiferenca quanto ao parceiro escolhido. Pouco importa um
ou outro, ndo se trata aqui de um parceiro que comporte uma marca especial. O
que da a extrema mobilidade quanto a escolha do parceiro, sem que haja o menor
ponto de fixagdo. Recapitulo, entdo, esse ponto que me parece crucial: pode haver
autoerotismo e encontro com o corpo do outro.

Alias, é certo que o autoerotismo muitas vezes se associa com uma manifesta-
¢do maior na esquizofrenia, a saber, com a hipocondria. Em termos freudianos,
a hipocondria é a localizagdo da libido no préprio corpo. Seria conveniente falar
de fendmeno hipocondriaco. Se evoco esse fendmeno é na medida em que ele é
suscetivel de se manifestar nas diferentes estruturas clinicas e, no entanto, deve
encontrar na esquizofrenia sua expressdo principal, pois o que torna um sujeito
indiferente a0 mundo ou a marca do objeto — pois, ndo ha diferen¢a entre um
parceiro e outro - é um sujeito obnubilado por seu proprio corpo.

Abro um paréntese. Convém distinguir a hipocondria nos esquizofrénicos de
uma entidade, menos perceptivel na clinica de hoje, mas que ainda assim pode
ser detectada, e cujos clinicos falaram muito no passado, especialmente os psi-
quiatras: o que chamamos de delirio de negacdo de 6rgio, o delirio de negacédo
préprio a melancolia. Evocamos ai um ponto de distingdo entre a esquizofrenia e
a melancolia, porque ha também na melancolia alguns fenémenos de corpo. Na
melancolia, eles tomam a forma de uma convic¢ao delirante. O sujeito adquire a
convicgdo de que tal drgio nao funciona.
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Na hipocondria, hd sempre um tom de ansiedade, o que quer dizer um saber
ndo fixado, um saber em espera, digamos, uma interrogacido queixosa na qual o
sujeito ndo conclui. Diferente, portanto, da convicgdo delirante, em que se trata
de uma conclusdo. Na ansiedade da hipocondria, nenhuma palavra vinda do ou-
tro permitird tirar o sujeito de seu estado. Ha para esse sujeito um ponto comum
entre a hipocondria e o delirio de nega¢do de drgios: é o fechamento absoluto a
qualquer dialética possivel do fendmeno.

O que explica essa ansiedade hipocondriaca, manifesta no esquizofrénico? Se
a evoquei como uma dimensao principal da esquizofrenia, portanto, um estado,
se ndo se pode dizer constante, a0 menos recorrente, é que essa ansiedade é cor-
relata daquilo que evoquei no ultimo encontro como identidade impossivel para
esse sujeito. No fundo, o que ¢ identidade? A identidade é o que permite dizer a
si mesmo: “sou assim”. A identidade impossivel ¢, antes, a recusa em concluir um
“sou assim”. Isso cria um sujeito mais aberto a tudo.

A propésito de identidade impossivel e para marcar sua diferenca, lembrei-me
de uma citag¢do de Lacan com relagdo ao neurdtico: “o neurético é um sem nome”
ou “ndo hd nome para o neur6tico”. Lacan vai até mesmo dizer: “seu préprio nome
o importuna”. O que designa o “sem nome” da neurose? Isso designa esse fato de
estrutura para todo neurético: a indeterminagao. O “sem nome” é, na verdade, uma
indeterminacéo identitaria que assume a forma que pode ser declinada de acordo
com os analisantes, mas que é possivel resumir nessa questao: Como é possivel estar
seguro de que se ¢ um homem ou uma mulher? Como é possivel estarmos seguros
de nossas escolhas? No fundo, o que mobiliza as questdes na analise é uma auséncia
de estabilidade subjetiva. O nome, ao contrario, é o que d4 uma estabilidade. A par-
tir do momento que vocé da nome a algo, existe um ponto de basta.

Voltemos a forma como os neuréticos acreditam forjar um nome para si. O neu-
rético consagra sua energia a isso: a se dar um nome. O neurdtico que acredita, por
exemplo, que um diploma pode lhe dar um nome, no sentido de ter acesso a uma
profissdo. Tomemos um exemplo, ndo exatamente aleatdrio, o do diploma de psicé-
logo. Quando dizemos “sou psicologo”, isso fixa uma identidade, mas por quanto
tempo? Imediatamente, pode-se perceber que isso ndo é tdo estavel, porque aparece
a questdo: “O que é um psicologo?” ou “Por que fiz essa escolha?”. H4, portanto,
sempre essa questdo recorrente do “sem nome”. Ela mostra bem a busca identitaria
do neurdtico. Seria possivel dizer que uma andlise poderia se limitar a isso. Uma
analise ¢ a resposta & busca identitaria, pode-se exigir isso de uma analise. Isso ndo
quer dizer - e aqueles que concluiram uma analise podem dizer — que uma analise
nao é o fim das questdes. Em compensagio, para que uma analise va ao seu fim, é
exigivel que exista um basta no que diz respeito a questdo da identidade.

A questdo central que se coloca agora é: o que torna possivel, no caso do “sem
nome” que é o neurético, concluir em uma analise sobre a questdo da identidade,
quando isso é impossivel, no caso do esquizofrénico? Isso se deve a uma questdo
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de estrutura - no sentido de estrutura¢io do sujeito — a saber, a um ponto de fixa-
¢do. Vocés podem, pois, deduzir dai que ndo estou evocando a questdo do ponto
de fixagdo com uma conotagdo negativa. E, antes, o contrario. O ponto de fixagdo
indica a marca infantil no corpo que vai condicionar a escolha de gozo do sujeito.
Essa escolha de gozo - que deve ser concebida como uma escolha inconsciente — é
aquilo que faz o né entre o corpo do sujeito e a escolha de um parceiro dentre um
conjunto de parceiros possiveis. Pode-se, alids, se questionar: O que faz com que
se escolha um parceiro sexual?

E necessario distinguir dois niveis:

Um nivel que é o nivel que vem do outro. Esse nivel é a prescri¢do das nor-
mas sobre aquilo que é preciso fazer. As normas ddo sempre uma orientagdo em
termos de ideal e as normas condicionam as identificagdes. Sao as normas que
induzem a questdo do sujeito: “Sera que sou normal?” “Serd que perten¢o a um
conjunto mais vasto?”. Isso remete a questdo: “Sera que estou bem identificado
com o outro?”. Pode-se dizer que esse nivel em que o sujeito se assume como
homem ou mulher a partir da prescri¢do que vem do outro pode ser suficiente.
Além disso, ha sujeitos que se sustentam na existéncia com somente uma identi-
ficagdo com a norma. Isto é, eles fazem o que pensam que é preciso fazer quando
se é um homem ou uma mulher.

O problema comega ali onde ha situagdes que requerem algo diferente de uma
identificagdo com a norma, algo que seria préprio a um sujeito, unicamente a ele e
que constituiu sua singularidade. E o ponto de soliddo no qual no se pode apelar
para o outro. E ai que intervém o segundo nivel, que funciona como guia, como
orientagdo para o sujeito. Este segundo nivel é a marca inconsciente de gozo, mar-
ca traumdtica, mas que constituiu a possibilidade ao advir de uma fixagéo identi-
taria. Sem esta marca ndo ha fixa¢do identitaria possivel.

Retomo, entdo, aqui uma citagdo de Lacan, que evoquei no tltimo encontro e
que se encontra em “O aturdito: “que ha... discurso: e eu o situo no lago social ao
qual se submetem os corpos que abitano [labitent] esse discurso”! Notem que
Lacan fala dos corpos que “se submetem”. A submissdo dos corpos a um discurso
nos mostra que hda um nivel necessario que torna o encontro dos corpos possivel
- éasubmissdo ao discurso social — ao qual é preciso adicionar um nivel singular,
o da escolha do sujeito. E para isso, a marca infantil deixada pelo gozo no corpo
também ¢é necessaria.

Quando Lacan evoca os corpos que se submetem ao discurso, podemos nos
perguntar: o que é que faz com que os corpos se submetam? Antes de responder,
diria o seguinte: a manifestacdo de um corpo submetido ao discurso é a iden-
tificagdo. Contudo, convém distinguir o destino das identificagdes segundo as

1 LACAN, Jacques (1972). “O aturdito” In: Outros escritos. Rio de Janeiro: Zahar, 2003, p. 475.
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estruturas clinicas. E uma questio fundamental para todos aqueles que sio con-
frontados com a clinica, seja ela qual for: clinica dos discursos, clinica analitica,
clinica em instituigéo.

Havia evocado isso para Schreber: a paranoia, portanto. O surto na psicose é
condicionado pela faléncia de uma identificagdo. Pode, no caso da psicose, bastar
a queda de uma identificagdo para que o sujeito perca o chio. E ai que se toca
naquilo que uma identificacdo pode se revelar insuficiente para se sustentar na
existéncia. Schreber se sustentou gracas a uma identificagdo durante anos. Uma
vez que essa identificagdo caiu, catdstrofe! Em outras palavras, basta que a iden-
tificagdo seja abalada para que uma cascata de manifestacdes no imagindrio se
ponha em marcha. Pode-se deduzir a partir da orientagdo da cura: é necessario,
as vezes, para alguns casos de psicose, procurar uma identificagdo com o sujeito,
que é o inverso da proposta de andlise para a neurose, em que se trata de fazer
de forma, como dizia Lacan em “A dire¢do do tratamento”, que as identifica¢des
sejam denunciadas. Por um lado, conferir uma identificagdo, por outro, as iden-
tificagdes denunciadas.

O que ¢ conferir uma identifica¢cdo? No caso da psicose, isso vai no sentido de
alienar o sujeito a um outro. Vou desenvolver este ponto sobre a alienagdo. O que
designa “alienar-se a um discurso?”. Alienar-se a um discurso é consentir com
esse discurso, por exemplo, o discurso analitico. O discurso analitico exige uma
alienacéo, que se coloca em evidéncia nos efeitos da transferéncia e pode adquirir
diferentes formas. Para algumas pessoas, é ndo parar de pensar na analise, por
exemplo, refletir “qual efeito me produz a analise?”. Ou, depois de cada sesséo:
“que efeito me produziu essa sessdo?”. Para outros, ao final de trés meses: “vamos
fazer um balanc¢o”. Isso prova que eles estdo refletindo. Para outros ainda, isso
adquire a forma de “afinal de contas, qual relagéo estou estabelecendo com meu
analista?”. Para outros, por fim, nido se trata dos efeitos, nem da relagio com o
analista, mas isso adquire a forma de simplesmente pensar na pessoa do préprio
analista. Essas sdo as variantes da alienacao. Isso pode, as vezes, chegar até a preo-
cupar alguns analisantes, a tal ponto que sujeitos dizem que tudo vai bem em sua
vida, menos a sua anélise. E preciso dizer que é melhor isso que o contrario. Ha
também sujeitos que dizem: “a analise esta perfeita, o resto é que estd um desas-
tre!”, isto é, na vida tudo vai mal, mas eles acharam o analista genial. Prefiro a
primeira versdo!

Na realidade os dois opostos se juntam aqui: a analise absorve os pensamentos
dos analisantes e é uma forma de aliena¢do. Salvo que a questdo fundamental
ndo ¢ evitar a alienagdo, mas perceber que, para sair da alienagdo ao discurso do
Outro, a saber, a norma social, é necessario entrar numa outra forma de alienagdo
que é a do discurso analitico, porque ele é o unico discurso que promete a saida
da alienagdo. A alienagéo ao discurso analitico ndo é uma finalidade, mas o meio
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para sair da alienagdo a norma social. Insisto: o discurso analitico é o meio que
programa a saida. Para precisar melhor, é preciso revelar o programa em sua to-
talidade. A alienagdo sucede a separagéo.

Nesse sentido, percebe-se a oposi¢do entre o discurso do mestre e do discurso
analitico. Lacan os colocou um como o inverso um do outro, o reverso um do ou-
tro, portanto, opostos. O discurso do mestre encarnado — nosso contexto fornece
muitos exemplos, como os ideais politicos — parte da ideia de que a felicidade de
cada um ¢é condicionada pela felicidade de todos. O discurso analitico promove
outra coisa: o sujeito do desejo. Com efeito, é oposto nisso que, é na medida em
que um sujeito tem acesso a sua satisfacdo — é a promessa analitica — que ele pode
participar plenamente de uma aventura coletiva. Em outras palavras, em vez de
um sujeito conformado a norma, a psicanalise promove um sujeito da diferenca.
Portanto, no momento em que nosso contexto discursivo leva ao extremo o apa-
gamento das diferengas, ndo é preciso concluir que a estrutura do sujeito é dife-
rente da do sujeito no passado. E verdade que ha uma equalizagdo nas formas, na
apresentagdo dos fendmenos atuais. A estrutura, todavia, permanece invariavel.

E por isso que me pareceu importante lembrar o que Lacan evoca em “Posi¢io
do inconsciente”, quando coloca que o efeito de linguagem é a causa introduzida
no sujeito. A causa deve aqui ser entendida como aquilo que produz um sujeito. O
sujeito nao se fabrica sozinho. Néo existe por ser causa de si mesmo. Alids, pode-
se achar a formula de Lacan nesse texto: ele fala da “causagdo” do sujeito. A causa
quer dizer que o sujeito carrega em si os significantes que vém do Outro. Em ou-
tras palavras, algo fala nele e aquele que escuta, que vem no lugar do analista, ndo
é aquele que escuta o sujeito, mas aquele que escuta o “isso fala” no sujeito. E isso
que permite apreender o sujeito. A causa é o que permite a constituicio do sujeito
e é arazdo pela qual Lacan propde dois movimentos: o primeiro é uma identifica-
¢d0, 0 segundo é o que Lacan designa como a diacronia, ou seja, a temporalidade,
um segundo tempo que vem fechar, selar, fixar o tempo primeiro.

A questéo central é que a causa introduz o desejo, ndo o desejo de um objeto,
mas o que causa o desejo. A esse respeito, Lacan introduz a fungio do corte: o cor-
te é o que da a estrutura da causa. De qual corte se trata? Do corte entre o sujeito
e o grande Outro. Para ser preciso, isso indica que além da separa¢do do corpo
da mée no nascimento - que é a dimensao bioldgica, organica -, outra operagdo
é requerida, a qual separa a cadeia significante do sujeito da cadeia significante
veiculada pelo Outro. Essa é a questdo do corte.

A esse respeito, convém lembrar a defini¢ao que Lacan da do inconsciente neste
momento: “o inconsciente é, entre eles, seu corte em ato”, entre o sujeito e o Outro.

2 LACAN, Jacques (1960). “Posicao do inconsciente” In: Escritos, op. cit., p. 853.
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O corte em ato é o inconsciente. Isso quer dizer que o inconsciente ¢ aquilo que nos
vem do discurso do Outro, mas também que ha outro nivel requerido: um corte
com o discurso do Outro, porque se hd somente prolongamento do discurso do Ou-
tro, ndo ha inconsciente. Ha um corte fundador do inconsciente. Duas operagdes
sdo constitutivas da causagao do sujeito: a alienagéo e a separagio, que se ordenam,
segundo Lacan, numa relagio circular. O que engendra a alienagéo, o que a produz,
¢ a adesdo aos significantes do Outro. O termo “separacdo” vem do latim se parere,
que quer dizer engendrar-se a si mesmo, e nos da a ideia daquilo de que se trata de
produzir: um intervalo entre os significantes, um intervalo na cadeia. Esse intervalo
¢ dado pelo corte, e é nesse intervalo que se manifesta o desejo.

Portanto, o que a separa¢do produz é uma falta: falta entre o sujeito e o Outro,
falta irredutivel e que a andlise ndo terd a finalidade de preencher. E, antes, o con-
trario. Se se entende que o que causa o desejo é a falta, pode-se dizer a si mesmo
que a finalidade da analise é terminar o trabalho inacabado de separagdo. Em ou-
tras palavras, se nos alienamos ao discurso analitico, é para realizar a separagio
com os significantes que vém do Outro. Percebe-se aqui porque Lacan concebeu
o corte como mola propulsora da interpretagio analitica. Sobre esse ponto, vale a
pena distinguir escanséo de corte. Eles ndo sdo equivalentes.

A escansio visa dar um novo sentido. Tomemos esse exemplo mais claro dado
pelos proprios analisantes: “Vocé parou a sessdao nesse momento, isso quer dizer
que...” e eles continuam. Vocé parou num outro ponto, e a histdria continua no en-
contro seguinte. Isso prova que um novo sentido foi dado pelo analisante. Podemos
convir, a0 mesmo tempo, que, nesta perspectiva, estamos numa experiéncia que vai
até o infinito. Em compensagdo, o corte, ndo visa uma nova produgio de sentido.
Ele visa o descolamento entre os significantes, a produgdo do intervalo e, conse-
quentemente, é abdutor da falta, isto é, o corte ¢ indiferente ao que se diz na analise.
E por isso que o corte suscita, num primeiro momento, a incompreensio do anali-
sante: “Por que vocé parou ai e ndo ali”. No corte, ndo se procura dar um sentido.
O corte, eventualmente, pode suscitar transferéncia, mas é preciso também levar
em conta aquilo que o uso do corte requer, sobretudo, uma transferéncia instalada.

O que me parece essencial é que Lacan, em “Posi¢do do inconsciente”, utiliza
duas expressdes que é preciso explicar. Por um lado, ele fala do “advento do sujei-
to” e, por outro, do “advento do ser”. Esses dois termos, sujeito e ser, ndo sido equi-
valentes. O advento do sujeito nos leva a causa, a produgdo do sujeito. Isso tam-
bém nos leva novamente a anélise, pois existe um advento do sujeito na anélise. E
um advento progressivo e relativo a emergéncia das formagdes do inconsciente. A
formula de Lacan é a seguinte: “Produzindo-se o significante no lugar do Outro
ainda ndo discernido, ele faz surgir ali o sujeito do ser”.? Isso quer dizer que, na
andlise, a partir das formagdes do inconsciente, sonhos, lapsos, chistes, trata-se

3 Ibid., p. 854.
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de identificar como o sujeito se constituiu a partir do Outro. Quando Lacan diz:
“fazer surgir o sujeito do ser”, isso prova que o sujeito e o ser ndo sdo equivalentes.

Resumindo, o conceito de sujeito, em Lacan, remete unicamente aos efeitos dos
significantes. O sujeito é a cadeia significante inconsciente. E por isso que dizer
“fazer surgir o sujeito” ou dizer “o advento do sujeito” é dizer a mesma coisa, é
fazer emergir os significantes escondidos, ocultos, ou em termos freudianos, re-
velar o recalcado. Quanto mais se revela o inconsciente, mais se produz sujeito.
Produz-se sujeito na analise.

A questido do ser evocada por Lacan é uma outra dimensao. De forma precisa,
notem bem essa expressdo de Lacan: “a opacidade do ser que lhe coube por seu
advento de sujeito”.* Isso nos da a ideia de dois niveis. O nivel do sujeito, que é
sua emergéncia a partir do inconsciente. Em seguida um outro nivel, a questdo
da opacidade do ser, nivel enigmatico para o sujeito e, por conseguinte, também
para o analista. De acordo com essa ideia, produz-se sujeito, mas isso deixa, con-
tudo, uma parte de opacidade. O que significa “o ser do sujeito”? Se nos ativermos
a concepgdo de Lacan naquela época, deveriamos dizer que o ser diz respeito ao
nuicleo mais intimo do sujeito.

Antecipo: se nos referirmos a um ensinamento mais tardio de Lacan, o ser diz
respeito a modalidade especifica de gozo de um sujeito. A opacidade do ser, por-
tanto, pode ser lida como: “qual é o seu gozo?”, e ndo somente como aquilo que
anima o sujeito no nivel do desejo, porque é ligado ao significante. “Qual ¢ a sua
relagdo intima com o gozo?” Nesse sentido, seria legitimo colocar a direcdo de
uma analise como aquilo que vai do advento do sujeito ao advento do ser. Para
dizer isso de outra forma, fazer emergir o sujeito no ser, portanto a dimensio do
inconsciente, em seguida ir na dire¢ao do ser do sujeito.

Convém notar que com relagdo ao ser, bem antes que ele aborde isso em termos
de gozo, Lacan se refere a questio do corpo. O corpo nio é o sujeito, ja que eu de-
finia o sujeito a partir de uma tinica cadeia significante. E preciso notar, na pagina
858 do Escritos, que Lacan, com relagio ao corpo, utiliza a expressdo: “palpitagdo
cujo movimento de vida deve ser captado”. Sabemos como captar o sujeito: capta-
se o sujeito por meio da interpretagdo que decifra o inconsciente. Mas como se
pode entender o seguinte: “palpitagdo cujo movimento de vida deve ser captado”?
Isso se deduz da légica do texto: ao abordar sua posigdo sobre o inconsciente,
Lacan se pergunta sobre a forma de enodar o inconsciente e o corpo. E ele o faz
a partir daquilo que chama de incidéncia da sexualidade no inconsciente. Com-
preende-se, portanto, porque Lacan, depois deter abordado a causagéo do sujeito,
como ele diz, a partir da operagdo de separagdo/alienagao, vai introduzir nesse
texto a formula da “montagem da pulsdo”. Néo se deve esquecer que se trata de

4 Ibid., p. 858.
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um texto de 1964, o mesmo ano do Semindrio 11, no qual toda uma parte é reser-
vada a pulsdo e em que Lacan introduz essa nogdo fundamental de “montagem da
pulsdo”. Em “Posi¢do do inconsciente”, ele utiliza a mesma expressdo, que é uma
forma de abordar frontalmente a questdo da pulsdo, deixada um pouco de lado
anteriormente em seu ensino. O que é a montagem da pulsdo? Isso designa um
aparelhamento por significantes — que implica também imagens - daquilo que é
o sexual no inconsciente. Essa é a forma como o sujeito tenta captar a parte do
sexual no inconsciente.

Para resumir, ha, por um lado, a dialética do sujeito, e o Outro é a causacio, e,
por outro lado, ha o que Lacan chama de organismo. Lacan utiliza o termo freu-
diano libido para indicar que a libido é érgao, instrumento do organismo do ser
sexuado. Lacan passa da questdo do sujeito a questdo do ser sexuado. E importante
que Lacan passe do sujeito ao ser sexuado. O que é o ser sexuado? E simplesmente
a identidade sexual. E aquilo que nos permite nos assumirmos como homem ou
mulher. Mas o ser sexuado néo é a identificagdo com o ideal de seu sexo e também
ndo é a escolha de um parceiro. O ser sexuado é a montagem pulsional, a saber, a
forma pela qual a sexualidade se ordena no inconsciente ou, como diz Lacan na
pagina 861 dos Escritos, a proposito do 6rgdo e da libido, “de estar diretamente as
voltas com o real”. Ha um real que seria o gozo no inconsciente. A montagem ¢é o
mito fabricado pelo sujeito para dar forma, para estruturar o gozo. Vé-se aqui o
sentido do termo “aparelhar”.

Tratando-se da opacidade do ser, é preciso estabelecer uma relagdo com a pul-
sao. O ponto essencial é que a pulsdo exige sua satisfacio, e isso por meio de um
circuito que parte do sujeito e retorna a ele, portanto, um circuito cujo ponto de
partida e de conclusio é o mesmo e que, necessariamente, implica um objeto. Em
outras palavras, a pulsdo faz a volta do objeto, mas o objeto perfeitamente adequa-
do a satisfacdo pulsional nio existe. Trata-se de um sonho do neurdético, que da
lugar a manifestacoes diversas. Isso pode dar lugar a se privar de toda satisfagéo,
com a esperanga de encontrar, um dia, o objeto absoluto com o qual o gozo sera
total. Isso se coloca particularmente em evidéncia na histeria. Vou descrever duas
formas rapidamente, ndo é exaustivo.

O primeiro caso ¢ o da histeria na espera. Ja que ela acredita no gozo absoluto,
ela repugna os pequenos gozos, consequentemente, faz a greve do corpo. E a di-
mensdo de subtragdo da histeria. O segundo caso ¢, sem duvida, mais ligado ao
discurso de nossa época, seria o da histeria que nao acredita no par. Como dizia
uma analisante, num momento de grande amor por seu homem: “de todas as
formas, sei que um dia ele vai se interessar por outra mulher e, portanto, como
sei que isso vai terminar, prefiro ser um inferno pra ele”. Portanto, ela goza com o
homem, mas programando a separa¢io que induz.
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Na realidade, esse é o ponto que vou desenvolver no préximo encontro, o que
é que nos ensina a psicandlise? Que nido ha gozo completo do corpo do outro.
Naio se goza sendo de uma parte e isso é formulado de forma explicita por Lacan,
seguindo Freud, e contra os autores pos-freudianos. Lacan é formal: a pulsdo é
sempre parcial. Nao ha acesso ao outro do sexo oposto de forma a néo ser parcial
e, portanto, limitada. Nio se goza do corpo do outro, mas somente de uma parte.
O que é central para nosso tema do laco social é a seguinte ideia: é através desse
objeto de compensagido que o sujeito encontra como objeto da pulsdo, que o sujei-
to compensa a perda produzida, em si, pelo fato de ser um ser sexuado. Assim se
verifica que uma andlise trabalha para o lago entre os sexos, ndo tentando encon-
trar o objeto que corresponde ao sujeito, mas, antes, radicalizando o ser sexuado
e a perda que isso determina. Além disso, radicalizando a perda, ela leva o sujeito
a procurar se eximir da perda por meio de uma satisfacao pulsional. Em outras
palavras, a pulsdo trabalha para o lago social.
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Evocarei o lago existente entre a identificagdo e a interpretacdo analitica. Isso
diz respeito a dois aspectos: em primeiro lugar, a constitui¢do das identificagdes,
como elas se forjam, e em seguida, com a questdo do lago com a interpretacéo, o
futuro das identificagdes na experiéncia de uma anadlise. Na realidade, sdo duas
perspectivas que ja abordei de diferentes maneiras, e volto a elas a partir de outra
formulagdo de Lacan. O que ja disse, que pode ser considerado como um dado,
com rela¢do a defini¢éo da identificagdo por Lacan, é que ela consiste em extrair
um significante do Outro. Quando se quer dar uma férmula minima do que ¢
uma identificagdo, trata-se do seguinte: extrair um significante do Outro. O que
implica muitas coisas. Uma identificagdo é sempre parcial. Ela ndo é, portanto,
nem massiva nem total, e implica em ter circunscrito um traco do Outro. Trata-se
de um trago particular do Outro, com a ideia consecutiva de que a identificagdo
implica uma escolha do sujeito. O que me parece um fato é que a escolha das iden-
tificages é inconsciente. Ela depende do Outro, é a parte em que o sujeito néo es-
colhe, pois 0 Outro precede o sujeito, mas depende também da escolha do sujeito.

A questdo que se coloca é: 0 que é feito para que se possa preferir tal ou tal trago
vindo do Outro? Mesmo quando um sujeito se queixa em analise, até que ponto
estd sob a influéncia do Outro? Ele deve mostrar que ele escolheu por quem e
em que ponto ele se deixa influenciar. Entdo, na identificacio, é o Outro que fala
através do sujeito. O sujeito se faz porta-voz de um outro. Ha uma homogeneidade
entre a identificagdo e o desejo. Assim, tal como Lacan pode colocar que o desejo,
em sua esséncia, é desejo do outro, a identificagdo é a parte do Outro que o sujeito
tomou para si. E, se eu digo que hd uma escolha que incide em que e em quem
identificar-se, trata-se entdo de uma escolha que implica o desejo.

Poderiamos sustentar que um desejo preside a identificacéo e a precede. E pode-
riamos dizer também que as identificagdes constituem a sustentagdo de um desejo.
E por isso que, em andlise, a questio latente que guia o processo do ponto de vista
do analista é saber se o desejo do analisante é condicionado por uma identificacéo
ou ndo. E uma questio que se coloca a cada vez e, mesmo se o analisante ndo a colo-
ca, ela se coloca para o analista. Em outras palavras, é o Outro que deseja no sujeito
ou é um desejo do sujeito? E uma questdo complexa porque, por definigdo, o desejo
guia o sujeito, mas ele ndo é mestre de seu desejo. Entdo, na realidade, trata-se de
uma configuragdo que s6 o fim da analise permite avaliar. Pois o fim da andlise diz
respeito a zona onde se opera a queda final das identificagdes e a virada a um desejo
que ndo se sustenta mais em uma identificacdo. O que se seria, entdo, o proprio de
um desejo que néo se apoia no Outro. Compreende-se, a partir dai, a ligagao entre
aidentificagdo e a interpretagao.
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A interpretagdo compreende as identificages e aponta para o sujeito através do
qual o Outro fala, o que levanta a questdo da modalidade da interpretagéo e, so-
bretudo, da sua finalidade. Falarei, portanto, da identificagdo. Parto do seguinte:
Lacan usa o termo “escansdo” para designar a identificagdo, e vai usar esse termo
para falar da interpretagdo. No que tange a identifica¢do, vocés encontram na
pagina 671 dos Escritos, no texto de 1960 “Observagdo sobre o relatério de Daniel
Lagache”, em que ha a seguinte férmula: “a identificagdo se faz no ritmo de uma
escansdo”. Isso indica uma temporalidade - a necessidade de um tempo - e, ao
mesmo tempo, um ponto de parada, algo que fixa as coisas no tempo e, conse-
quentemente, é o sujeito que se fixa, isso congela o sujeito.

Ora, se nos referirmos a “Fun¢ao e campo da palavra e da linguagem em psicand-
lise”, que é de 1953, portanto, bem anterior, Lacan ja utiliza o termo “escansdo”, des-
ta vez para dar o modelo de interpreta¢éo analitica. Cito Lacan, na pagina 253 dos
Escritos, na qual ele evoca “a pontuagdo oportuna”,' que ele vai colocar no principio
de uma suspensio da sessio nio fundada no crondémetro. E o primeiro momento
em que, radical e teoricamente, Lacan enfrenta a questao de um tempo fixado fora
do analista, o que foi a concepgao classica: o tempo fixo (cronoldgico) faz parte dos
padrdes da cura analitica. Lacan se situa contra a sessdo cronometrada, ja que ele
introduz, com a nogdo de “pontuagido oportuna”, a ideia de uma sessdo cuja duragéo
nao seja baseada no crondmetro. Naquele momento, ele introduz o termo de escan-
sdo como uma pontuagdo oportuna que vai precipitar o momento de concluir. Em
outras palavras, quanto mais uma analise avan¢a rumo a sua conclusio, mais cada
unidade da analise, ou seja, cada sessao, devera encontrar um principio que é uma
unidade na qual ha conclusdo. Essa conclusio é dada pela escansdo.?

Nessa perspectiva, a interpretagdo ¢ uma escansao que vai de encontro a escan-
sao dada pela identificagdo. A escansio procura desidentificar. Isto posto, Lacan é
explicito nessa época no que diz respeito a visada da interpretagio, a sua politica.
Trata-se de dar um sentido ao discurso do paciente. A cada sessdo, haveria uma
busca de sentido e a escansdo do analista viria dar um sentido ao discurso. Foi
preciso tempo e experiéncia para que Lacan percebesse de que é certo que existe
uma busca de sentido na andlise. E a questdo que sustenta toda demanda anali-
sante: “o que isso quer dizer?”. A busca de sentido é uma busca de uma resposta ao
“o que isso quer dizer?”. E legitimo que haja da parte do analisante uma demanda
de resposta para essa questdo. E legitimo que o analisante demande a ser interpre-
tado. Ele vem com esse proposito, é isso o que ele busca. Além disso, muito cedo,
em “A dire¢do do tratamento”, Lacan introduz a ideia de que o analista investe a si
proprio e, mais tarde, vai até sustentar que o analista tem um dever de interpretar.

1 Em francés “la ponctuation heureuse”, literalmente “a pontuacéo feliz". Neste caso, porém, muito
provavelmente, Lacan quis forjar uma homofonia com a palavra “hora” (heure, em francés) (N. do T.)
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Sao as exigéncias que pesam sobre o analista. Poderiamos reformular assim: a
exigéncia que pesa sobre o analista diz respeito a elucidagdo do sintoma. Isso quer
dizer que uma andlise ndo chega ao seu termo sem a interven¢ao do analista. Nao
é suficiente, como muitos analistas argumentam, sustentar a transferéncia.

Se uso o termo “elucida¢ido” do sintoma é porque hd uma diferenca entre a eluci-
dagdo e o sentido. Elucidagdo quer dizer esclarecer, tornar mais claro, mas implica,
sobretudo, a ideia de um resultado, de uma concluséo. Por exemplo, quando evo-
camos um crime elucidado, isso quer dizer trazer a luz [tirer au clair] aquilo que
estava obscuro [dans 'ombre]. O que é elucidado é sem retorno e ndo se tornara
opaco no dia seguinte. E diferente para o sentido, pois a partir do momento em
que encontramos um sentido, sobretudo em anélise, o que fazemos? Demandamos
ainda mais sentido. A partir do momento que nutrimos alguém de sentido, nds o
transformamos em um bulimico de sentido. Se ndo quisermos nos limitar a anali-
se, pois haveria muitos exemplos - ¢ a razdo pela qual Lacan disse que néo se deve
nutrir o sintoma de sentido —, podemos tomar outra experiéncia e pensar naqueles
que se engajam nos estudos religiosos. Nao é somente uma questdo de crenga. Os
estudiosos dos textos religiosos encontram neles um sentido e, a0 mesmo tempo,
ndo o bastante, o que faz com que seja algo sempre a ser recomec¢ado, com a crenga
de que é possivel obter um sentido definitivo, mas que nunca advém.

E preciso desconfiar, pois isso poderia ser a mesma coisa para a andlise se o
analista ndo estiver advertido de que o sentido, na perspectiva de Lacan, se situa
justamente no cruzamento entre o imagindrio e o simbélico. E preciso entender
que Lacan acreditava que a andlise era uma experiéncia centrada no simbdlico
e com efeitos sobre o imagindrio. Nessa perspectiva, a questdao do sentido, com
efeito, seria suficiente e compreenderiamos que o intuito da anélise seria a pro-
dugdo de sentido, que o meio seria a interpretagdo produtora de sentido, ou seja,
a escansdo. Foi preciso que Lacan se desse conta de que hd uma outra dimensio
essencial na experiéncia de uma analise: o sentido é ilimitado, sem principio de
parada, e é ai que o real encontra seu lugar na experiéncia analitica. O real esta
intimamente ligado & questdo do limite, ao que faz principio de parada. Vocés
podem, portanto, perceber, se seguirem as diferentes defini¢des do real dadas por
Lacan, que elas incluem a ideia de um limite. Quando ele diz, por exemplo, que o
real é o que retorna sempre a0 mesmo lugar, isso da a ideia de uma coisa igual a si
mesma, idéntica, sem variagdo, um principio fixo.

A partir dai, se incluirmos a dimenséo do real na experiéncia analitica, o pro-
prio Lacan é obrigado a ajustar sua teoria da interpretagdo. Por qué? Porque a par-
tir dai, a escansio se revela insuficiente. Por defini¢do, a escansdo néo introduz
um limite. O limite que ela coloca, por exemplo, a parada da se¢do pela escansio,
¢ um limite transitdrio. Vé-se: o analisante sai e, quando volta, retoma o ponto no
qual havia parado e continua. Em outras palavras, ele se conecta novamente com
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a maquina da associagéo livre. Alids, 0 mesmo fendmeno se aplica as identifica-
¢Oes. Eu dizia que a escansdo vai de encontro as identificagdes. Em outros termos,
por meio da escansio, é possivel desvelar as idenficagdes. Serd que, no entanto,
podemos dizer que tocamos naquilo que constitui o nicleo do sujeito, seu centro,
aquilo a partir do que as identificagdes se organizam? Eis uma ideia que pode ser
deduzida: as identifica¢des ndo estdo no centro.

A questdo é saber o que comanda a formagédo das identificagdes. As identifica-
¢bes constituem a mascara, a vestimenta, a carta de apresentagio. E por isso que,
se ndo mexemos naquilo que esta na base de sua existéncia, nada pode provar que
uma andlise seja um procedimento que consiste em fazer cair as mascaras para
colocar outras. Pode-se perfeitamente deixar cair certas identificagdes, mas pro-
curar por outras novas. Nos nos desidentificamos para nos identificarmos com
novas pessoas. Tudo isso demonstra que a escansdo nao basta. Ele torna o proces-
so intermindvel. E por isso que uma disposigéo foi inventada fora de Lacan, numa
instituicao fundada por Freud, a IPA, uma solugio astuciosa, limitada, mas astu-
ciosa, porque era preciso encontrar um ponto de basta. O que faz ponto de basta
¢ uma nova identifica¢do: a identificagdo com o analista. Uma vez que a mascara
cai, o que resta? E o analista como objeto, entdo nos identificamos. Donde o pro-
blema: para produzir essa experiéncia, é preciso que o analista se proponha como
modelo tltimo, uma vez que os outros modelos se revelam insuficientes. O ana-
lista se propde como o modelo que basta.

Obviamente, ha variacdes tedricas, como a concep¢do que consiste em propor
como modelo o eu do analista, isto é, as ideias do analista, o que ele pensa. Uma
outra variante, mais sutil, consiste em propor a identificagdo ao supereu do ana-
lista, propor ndo o que ele pensa, mas o proprio supereu como modelo. O que nao
muda o fato de que se trata de uma conclusio a partir de um modelo exterior. Mas
0 que prova que o analista é um modelo? O que é preciso perceber com relagdo a
opg¢do lacaniana, que néo é a opgio de identifica¢do ao analista, é que a partir do
momento em que Lacan introduz a questao da causagio do sujeito, isto ¢, aquilo
que produz um sujeito como movimento, alienagio e separagio, ele vai utilizar
ao mesmo tempo um outro termo: “corte”. Ele utiliza os termos alienacéo, se-
paragdo, corte em “Posicao do inconsciente”, que ele redige simultaneamente ao
Semindrio 11: Os quatro conceitos fundamentais da psicandlise. Lacan nele produz
uma formulacdo de inconsciente que da conta dessas novas elaboragées. O con-
ceito repercute essas elaboracdes e percebe-se que é uma concepgio diferente de
inconsciente, ja que Lacan diz: “o inconsciente é corte em ato”.?

Quando Lacan diz “o inconsciente é corte em ato” nio é, portanto, “o incons-
ciente discurso do Outro”. Isso vai induzir consequéncias sobre a teoria da inter-

2 LACAN, Jacques (1960). “Posicdo do inconsciente” In: Escritos. Rio de Janeiro: Zahar, 1998, p. 853.
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pretagdo. O inconsciente-corte implica que nds ndo capturamos o inconsciente
dando-lhe um sentido novo. E muito simples: a escansdo é capturar o inconscien-
te dando-lhe um sentido outorgado pelo significante que vem pontuar o S.. Em
outras palavras, o analisante fala, ele produz os S,. Ao fim da sessdo, um S seria a
pontuagdo oportuna, que da um sentido a tudo o que foi dito até entéo. O incons-
ciente-corte ¢ mais considerar que a interpretagdo analitica nao deve ser do S,,
mas produzir um corte no nivel do intervalo. A interpretagdo intervém nesse mo-
mento. Néo é, portanto, de forma alguma a mesma coisa. Ela opera produzindo
uma disjuncio. Ela corta de forma homogénea. O inconsciente-corte quer dizer
que ha o Outro, que é o conjunto dos ditos falados, os ditos veiculados pelo Outro,
o que garante o lugar do Outro para o sujeito, em seguida o sujeito quem saca os
significantes que vém do Outro. Entre ambos hd algo que é o corte, o inconsciente
estando definido nio como uma continuidade, mas como uma descontinuidade.

Pode-se, portanto, sustentar que, durante todo o seu ensino, Lacan buscou o
que seria a interpretagéo a altura do inconsciente. O que seria uma interpretagdo
a altura do corte em ato tal como ele o definiu? Seria uma interpretagdo corte
em ato. O intuito da interpretagdo ¢ apreender o corte do inconsciente. E nessa
perspectiva que se pode entender porque Lacan introduz a questdo do real, o real
na medida em que se opde ao e exclui o sentido, “incaptavel” pelo sentido, mas
captavel pelo corte. Essa concepgio, perceptivel em “Posi¢do do inconsciente” e
no Semindrio 11, é posta em evidéncia por uma nova teoria da interpretagdo.

Isso induz a uma questdo que inspira minha pesquisa atual, especialmente para o
Seminario Escola do més de abril sobre a interpreta¢do: como circunscrever, na teo-
ria lacaniana e com suas consequéncias na clinica, aquilo que constitui as marcas de
um sujeito? As marcas supdem o que ndo se apaga. E a experiéncia de todo sujeito,
todo mundo diz isso em andlise: ha uma dimensdo de esquecimento. Alids, numa
andlise, esquece-se. Esquece-se, as vezes, a sessdo anterior, esquece-se, quando se
chega ao fim, o que se passou na analise. Alids, isso faz aqueles que véo se apresentar
ao passe hesitarem: no fim das contas, o que vou dizer se ja me esqueci de muitas
coisas? Ha aqueles que se esquecem até as razdes pelas quais eles chegaram a anali-
se. Permanece essa questdo: o que resta como rastro, como indelével?®

Para comegar, em “Observagdo sobre o relatério de Daniel Lagache”, Lacan
evoca “o rastro que se apaga”,* ndo o rastro que resta. Ele evoca, a0 mesmo tem-
po, a “poga que faz aparecer o desenho”,” para mostrar que ha algo que perdura
para além do que é apagado. Observem que, jd nessa época, Lacan utiliza o termo
corte para indicar que o corte assegura a subsisténcia da cadeia. Obviamente, ele

3 LACAN, Jacques (1960). “Observacéo sobre o relatério de Daniel Lagache” In: Escritos, op. cit., p. 671.
4 Ibid.
5 Ibid.
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ndo fala de real, mas, nos termos da época, evoca a nogéo de “matriz”. O que quer
dizer a matriz do sujeito? Poderiamos aplicd-la a uma anélise: qual é a matriz de
uma anélise? E um termo importante. Lacan o utiliza bem antes.

Nos o encontramos, de uma maneira nio anddina, em “Intervengdo sobre a
transferéncia”, de 1951, bem antes de Lacan comegar seu Semindrio, antes de ter o
registro simbolico. Em 1951, ele ndo dispde do real, nem do simbélico. E interessan-
te ver como ele explica as coisas. E um texto inteiramente consagrado a fantasia, a
partir da leitura do caso Dora. Lacan extrai, do comentario que Freud faz do caso
Dora, uma cena da qual ele diz, na realidade, tratar-se de uma imagem relatada pela
propria Dora. Dora esta chupando seu polegar esquerdo, enquanto que, com a mio
direita, ela puxa a orelha de seu irméo, um ano e meio mais velho que ela. Lacan
vai qualificar essa imagem como “matriz imaginaria”. Eis o primeiro uso do termo
“matriz imaginaria”. Tudo o que Dora viveu depois, tudo o que “Dora desenvolveu
em sua vida” sdo situagdes que vieram desaguar em relacio a essa primeira imagem.
Naquele momento, Lacan introduz o automatismo de repeticio.

E preciso ler isso de acordo como contexto teérico da época: “matriz imagina-
ria”, em conexdo com o automatismo de repeti¢do, da a ideia de que Lacan esta
falando do real, de algo indelével, uma experiéncia do sujeito que, ndo apenas é
indelével, mas guia tudo o que pdde ser produzido depois, isto é, condiciona toda
a sua conduta. E formulado explicitamente: “vieram desaguar todas as situagdes
desenvolvidas em sua vida”.®

Tudo isso quer dizer que tudo o que Dora faz como ser sexuado, como mulher,
e no lugar em que ela coloca 0 homem, cada um dos parceiros que ela encontrou
em sua vida, tudo é extraido dessa cena. Tudo se encontra nessa cena. Em outras
palavras, é legitimo colocar que é essa matriz que organiza, para Dora, o conjunto
de suas identificagdes e fornece o modelo que daquilo que seria preciso acessar
numa analise, isto é, as matrizes dessa ordem, para poder explicitar como sdo
colocadas todas as situagdes que vém depois. Considero que essa cena sera a que
mais tarde Lacan dira ser o “fantasma fundamental” do sujeito.

E preciso perceber que, quando Lacan vai produzir o simbélico e seus efeitos
sobre o imaginario, ele mantém o termo matriz, mas néo fala mais de “matriz
imaginaria”. Em “Observa¢io sobre o relatério de Daniel Lagache”, quando ele
fala de matriz, vai se tratar da distin¢do, j4 mencionada por Freud, mas sublinha-
da por Lacan em seu debate com Lagache, entre o Eu ideal e o Ideal do eu, para
indicar que ha uma diferenca. O Ideal do eu é o modelo que se trata de seguir e o
Eu ideal é tudo o que tende a se aproximar dele, aproximar-se desse modelo, do
Ideal. E por isso que Lacan pode dizer que o Eu ideal é a aspiragdo ou o sonho.

Isso pode ser demonstrado em qualquer entrada em andlise. H4 uma diferenga
entre o modelo e a percepgdo que o sujeito tem, mais ou menos grande, de estar

6 LACAN, Jacques (1951). “Intervencgdo sobre a transferéncia” In: Escritos, op. cit., p. 220.
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em adequagdo com o modelo. O Ideal do eu guia o Eu ideal, o determina. Assim,
Lacan vai situar o Ideal do eu do lado do simbdlico, da forma como o simbdlico se
encarna para o sujeito. Poderfamos inclusive dizer que o Ideal é um projeto par-
ticular, um projeto do sujeito, mas em conformidade com um empreendimento
coletivo. O ideal estd na base do lago social, pois ele representa o denominador
comum, o que guia uma causa. Se nos referimos a histéria da humanidade, o que
faz lago em um povo é uma causa comum: cada um se apropria do ideal geral
para fazer dele seu ideal individual. O ideal é o que condiciona o Eu ideal. Isso da
a ideia de que ha uma dependéncia de nosso eu com relagdo ao ideal, e essa de-
pendéncia rompe com a ideia de autonomia absoluta. A ideia do eu como sonho,
da qual falei antes, da a ideia de que o0 eu é uma miragem e permite apreender que
o eu, sede das identificacdes, é uma ficgdo, pois é constituido por identificacdes.

E por isso que Lacan pode demonstrar, a partir de “Psicologia das massas e ané-
lise do eu”, de Freud, como um objeto reduzido a sua realidade mais estipida, que
¢ o bigode de Hitler, havia adquirido, para uma dada comunidade, o estatuto de
Ideal do eu. Lacan d4 a esse ideal o valor e a fungdo de insignia. E uma funcéo de
comando das identificagdes que vao precipitar no nivel do eu. A insignia é aquilo
que opera um ajuste, d uma orientagdo e é onde o eu busca se acomodar. Com a
insignia, estamos, pois, numa perspectiva que comecei a evocar: a da marca. O que
é interessante é o contraste que Lacan introduz entre a marca e sua auséncia.

Por exemplo, a auséncia de marca é demonstrada num fenémeno como o hos-
pitalismo, estudado por Spitz nos Estados Unidos. O hospitalismo é marcado pelo
seguinte: criancas manifestam sinais de desinteresse com relagdo ao ambiente.
Para Lacan, é claro que se trata do anonimato de cuidados, que consiste em mi-
nistrar os cuidados requeridos para a subsisténcia, sem, contudo, neles introdu-
zir nenhuma diferen¢a, nenhuma marca, entdo. O que introduz uma marca nos
seres humanos? O desejo do Outro. E pelo desejo do Outro que a crianga sai do
anonimato. Deixa-se de se estar no anonimato porque se carrega a marca de um
desejo. Ora, para ser levado por um desejo, é necessario, no comeco, poder contar
com o desejo do Outro. O hospitalismo é uma consequéncia da redugio do desejo
a necessidade. Ocupa-se de necessidades da crianga, mas fabricam-se seres sem
desejo. E por isso que Lacan vai utilizar essa formulagio: “as marcas de resposta
que tiveram o poder de fazer de seu grito um apelo””’

Em outras palavras, quando uma crianga sai do anonimato, ela carrega a marca
daquilo que lhe permite transformar seu grito inicial, grito da necessidade, em
apelo enderecado ao Outro. O que transforma o grito da crianca em apelo é o
desejo do Outro, e, em primeiro lugar, o desejo da mée. No principio, a crianga é
grito, e é porque ela encontra um Outro, com um desejo, e que veicula a lingua-

7 LACAN, Jacques (1960). “Observacéo sobre o relatério de Daniel Lagache” In: Escritos, op. cit., p. 686.

Caderno de Stylus Rio de Janeiro no. 04 p.77-85 novembro 2016

83



84

1ZCOVICH, Luis

gem, que ela podera transformar o grito, o apelo, em demanda.

Nota-se, portanto, que na hidncia entre o grito e o apelo se localiza a demanda.
A demanda é indice de um desejo. Isso ¢ importante. Com efeito, ougo as vezes
certos analistas considerarem que é preciso evacuar a demanda dos analisantes,
dizerem que nio se deve satisfazer a demanda. Ora, é preciso dar conta da de-
manda porque, segundo essa concep¢ido, a demanda comporta sempre uma di-
menséo de desejo. O que é crucial e se opde sempre ao anonimato é que o sujeito
vai carregar as marcas da resposta do Outro. Sdo essas marcas que Lacan vai
designar como insignia constitutiva do Ideal do eu. E importante assinalar que as
insignias, como marcas iniciais do desejo do Outro, ndo tém o mesmo estatuto.
Trata-se de marcas significantes. Que devem ser distinguidas das insignias que
se constituem mais tarde, como o exemplo dado anteriormente, o do bigode de
Hitler. O Ideal do eu, forjado a partir da imagem de Hitler, encarna uma insignia,
mas ndo ¢ uma insignia matriz do sujeito.

A questdo para a analise permanece sendo, entdo, a do acesso a essa matriz, a
essa marca inicial do Outro, para fazer perceber a dimensio de miragem de to-
das as identificacdes que puderam ser construidas em seguida. Isso implica uma
reducéo, no curso de uma anadlise, ndo somente do eu, mas da dimensdo ideal, e
vé-se, a partir dai, porque, ali onde Lacan havia introduzido essa nova interpretagao
no Semindrio 11, ele evoca, nesse mesmo Semindrio, na pagina 242, a dimenséo do
“ntcleo do Ideal”, construido a partir do einziger Zug de Freud, o trao unario. Ele
propde uma modalidade de identificagdo que ndo é fundada sobre o amor. Nao é
uma identificagdo narcisica e ndo necessita do amor excluido do campo narcisico.
O trago undrio vem do Outro e Lacan diz: “significante primeiro”.

Lacan d4 como exemplo — vemos a relagdo disso com a marca e sua importancia
- um cag¢ador que faz um entalhe sobre um osso primitivo para contar o niimero
de vezes em que ele acertou na mosca. Estamos no cerne da questio da marca e,
a partir dai, nas modalidades da interpretagdo cujo intuito é fazer o significante
primeiro emergir, o qual vai determinar o conjunto. As identificagdes, para Lacan,
vao ser as identificagdes com o Outro no espelho. Ha pelo menos uma identificagdo
que ndo esta no espelho: a identificacéo ligada ao pai no trago unario. Para Lacan, é
importante compreender uma identificagdo centrada no simbolico, porque, a partir
dai, um sujeito podera se sentir satisfeito e amado. Ele d4 o exemplo de uma menina
que vem vé-lo em anélise e lhe demanda algo diferente, que lhe permita se sentir
“satisfeita e amada”. Para Lacan, é uma demanda legitima. A menina demanda esse
Outro que vai sustenta-la nas identificacdes narcisicas.

Lacan considera que é importante que essa identificagdo, a qual permite que o
sujeito se sinta satisfeito e amado, esteja no centro das relagdes com o analista e,
ao mesmo tempo — vejam na pagina 242 do Semindrio 11- evoca a necessidade de
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um processo de separa¢do por meio do qual o sujeito deixe de estar ligado a vaci-
lagdo do ser. Em outras palavras, a questdo do limite é introduzida pela seguinte
questdo: o que faz com que um sujeito saia da indeterminagdo? A vacilagao do ser
é a busca permanente da questdo “quem eu sou?”. H4, portanto, algo que coloca
um ponto de basta. Lacan introduz a fun¢io de separagdo e evoca, nesse contexto,
a questdo do objeto a. Evocaremos essas questoes logo mais: separagio, objeto a e
interpretagdo que para, colocada por Lacan como aquela que permite fazer emer-
gir o significante irredutivel.
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No tltimo encontro, detive-me em torno de duas questdes. A primeira, do lado
do analisante, diz respeito a esse fato de estrutura pelo qual, na sua esséncia, o sujei-
to é indeterminado. Isso ndo quer dizer que ndo existe nada que o determine, mas
ressalta a parte de indecisdo, da vacilagdo para o sujeito, o que vai conduzir Lacan
a usar uma outra expressio: “a vacilagdo do ser”. Haviamos nos detido do lado do
sujeito. Indeterminacéo, vacilacdo, e até mesmo oscilagdo indicam a dificuldade em
ser, representada pelo fato de que falta o significante que diga quem é o sujeito. Em
outras palavras, a vacila¢do do ser indica, mais particularmente, a dificuldade em
circunscrever o ser do sujeito, seu nucleo, aquilo que ele é mais apegado.

O segundo ponto do qual tratei diz respeito aos efeitos da analise sobre essa va-
cilagdo, o que me levou neste Semindrio, a introduzir a questdo da interpretacao.
E com relagéo a isso, pude mostrar como Lacan, num primeiro tempo, colocou
em evidéncia a escansdo como aquilo que engendra um sentido novo, e em segui-
da, mais tarde, introduziu a nog¢éo de corte, que visa ao inter-dito, entre os ditos.
Em outras palavras, a interpretagio corte ndo se apoia nos ditos do analisante, no
intuito de ressignificar o que foi dito, mas visa o intervalo. Essa foi a tese central
do Semindrio 11: Os quatro conceitos fundamentais da psicandlise, e é isto o que
vou tentar demonstrar hoje.

Partamos do seguinte: dizer que a interpretacao visa ao intervalo é uma forma di-
ferente de dizer que a interpretagéo visa a causa do desejo. A causa do desejo é aquilo
que causa o desejo, e como Lacan havia ressaltado no Semindrio anterior, A angiistia,
a causa do desejo ndo é o objeto que estd na frente, mas o objeto que esta atras. Em ou-
tros termos, ndo sao os objetos que causam o desejo, que se colocam diante de nosso
olhar, embora eles possam ser fascinantes. Ndo. A ideia de Lacan é que é porque ha, na
estrutura, um elemento que ndo é um significante e que adquire o estatuto de objeto,
que um sujeito se torna desejante. E a partir do fato que ele é desejante, ele partird em
busca dos objetos que possam satisfazer essa causa do desejo, os objetos que ele vai
encontrar mais ou menos na realidade, portanto. Mas a esséncia do desejo é a func¢éo
de um objeto que faz parte da estrutura do sujeito, é o objeto a.

Por que viés ele se manifesta? Se, por definicdo, dizemos que o objeto a nio é
um significante, ele, contudo, vai necessariamente se situar entre os significantes.
E por ai que podemos capta-lo. Se admitirmos, entdo, que a interpretagio visa ao
desejo, deduz-se, logicamente, que a interpretacdo deve exercer sua a¢do entre os
significantes, no nivel da falta de significantes. E é precisamente essa dimenséo da
falta que explica a vacilagdo do ser. E a falta, de estrutura, de um significante cuja
consequéncia, para Lacan, é propor que o sujeito ¢ falta a ser.
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Ora, convém perceber que Lacan distingue dois niveis de falta, e, a0 mesmo tem-
po propde aquilo que faz supléncia a cada uma dessas duas formas de falta. H4 um
primeiro nivel de falta, que é constitutivo daquilo que chamei anteriormente de
falta a ser. Esse nivel da falta é relativo a dependéncia do sujeito, isto ¢, que o sujeito
depende dos significantes que vém do Outro. E é nesse nivel que existe uma falta:
falta no Outro um significante que ele possa dar ao sujeito, assegura-lo da comple-
tude. Esse ¢ o registro da falta no nivel do significante, mas este nivel recobre outro,
que Lacan designara, no Semindrio 11, como a falta real, e que diz respeito ao ser
sexual do sujeito ou, de acordo com essa outra formulagdo do Semindrio 11, “ser su-
jeito ao sexo”. Quando Lacan evoca “ser sujeito ao sexo” isso ndo é somente a relacio
do sujeito com o significante, mas ¢ algo que tem a ver com uma perda, porque é na
medida em que hd uma perda que o sujeito pode pertencer a um sexo. Em outras
palavras, trata-se, para Lacan, de evocar a parte perdida de si mesmo, do sujeito, que
faz, paradoxalmente, um ser sexuado a partir da perda de um ser vivo.

No entanto, percebe-se — como ja havia dito de outra forma, mas vou insistir,
porque isso me parece essencial — que essa é a razdo pela qual Lacan vai integrar de
forma muito clara nesse Semindrio, como ele ja havia feito em “Posi¢do do incons-
ciente” concomitantemente, a exploragdo da pulsdo. Lacan inclui, pois, a pulsdo na
relacdo com o inconsciente. Podemos, entdo, nos questionar: em que a dimenséo da
pulsio é tio essencial? E preciso notar que quando Lacan introduz nesse Semindrio
o lugar da pulsdo, a ponto de fazer dela um conceito fundamental - assim como
Freud havia feito da pulsdo um conceito fundamental -, trata-se, de certa forma, de
sua resposta aqueles que refutam sua teoria do inconsciente estruturado como uma
linguagem. A critica, vocés a conhecem, refere-se ao fato de que essa defini¢cdo do
inconsciente negligencia a doutrina freudiana do sexual. E toda a questio para La-
can é que ele vai formular o inconsciente estruturado como uma linguagem como
dedutivel daquilo que Freud propds com relagdo ao inconsciente. Sem negligenciar,
contudo, a teoria sexual. Em outras palavras, hd um tnico trauma para o sujeito:
o trauma do sexual. A ideia de Lacan é, portanto, manter esse enodamento entre
pulsdo e inconsciente.

Quando Lacan retoma a pulsdo nido é somente para mostrar sua articulagdo
com o inconsciente, mas, sobretudo, para mostrar que é a pulsdo que orienta um
sujeito no que diz respeito a seu ser sexual. Estamos ai num ponto central para
a clinica. A questdo: como um sujeito sabe o que tem que fazer como homem ou
como mulher? Lacan dé duas respostas, que ndo se opdem. Trata-se, antes, de dois
niveis diferentes da resposta. Ha um primeiro nivel, dedutivel de um certo nume-
ro de coisas que ja desenvolvi neste Seminario, a saber: a identificagdo. Fazemos,
como homem ou como mulher, a partir de um apoio que tomamos do Outro. Essa
é a identificagio: faz-se o que se acredita que um homem ou uma mulher deveria
fazer. Nos nos autorizamos a partir do Outro, e segundo as normas veiculadas
pelo Outro. Eis a dimenséo da identificagéo.
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Para retomarmos o termo “supléncia”, que evoquei anteriormente, fazemos su-
pléncia & indeterminac¢io identitdria, no que diz respeito ao ser sexual, a partir
de uma identificagdo que represente a norma social. A cada vez que se coloca
a questdo do que se deve fazer como homem ou mulher, isso indica uma falha
identitdria. Aquele que tem seguranga com relagio a identidade néo se questiona.
Vé-se que se trata de uma dimensdo em relagdo com a questdo do lago: esta-se
ligado a partir de uma identificagdo que se extrai do Outro social. Em outras pa-
lavras, se nos aproximamos da norma, nds a partilhamos com os outros, mas é o
lago determinado pelo discurso do mestre, um discurso que ordena o que se deve
fazer, e é varidvel segundo as épocas. O discurso do mestre diz o que se deve fazer
como homem ou como mulher.

Compreende-se a partir dai que ha outro nivel que permite postular que a pul-
sao é uma supléncia. Alids, Lacan é explicito, e é isso que, por sua vez, me leva a
dizer isso. Lacan propde que a pulsdo orienta o sujeito. Isso quer dizer que a pul-
sdo é necessaria no lago com o parceiro sexual. Contrariamente & norma social,
porém, a pulsdo faz lago de outra forma, um lago que nao é normativo. Digamos
que a pulsdo orienta a relagio do sujeito com o ato. Admite-se que o inconsciente
orienta. O que estou tentando mostrar é que ele orienta, mas também tem limites.
Um sujeito pode se orientar também com seu inconsciente.

O que significa dizer que um sujeito, no nivel de seu ser sexual, se orienta com
o inconsciente? Orientar-se com o inconsciente significa orientar-se com o Edipo.
Contudo, se o sujeito se orienta unicamente a partir do inconsciente, mas que a
pulsédo faz falha, falta ao encontro, isso deixa o sujeito no limiar do ato, faz dele um
sujeito deficiente do ato, e ha diversas referéncias clinicas nas quais podemos pen-
sar: sujeitos se orientam no que diz respeito ao parceiro sexual até certo ponto, e tém
a impressdo de que ha algo que falta, que deve ser mobilizado de sua parte, em sua
relagdo com o Outro. Em outras palavras, algo frouxo no que diz respeito a pulséo.

Volto, agora, a questdo da interpretagdo. Ja a havia evocado, e vou repeti-la,
porque isso me parece muito importante. A concep¢do de Lacan de interpreta-
¢do segue, a cada momento de seu ensino, sua teoria sobre o inconsciente. E por
isso que evoquei a formulac¢do de “Posi¢do do inconsciente” que é a defini¢do que
Lacan da do inconsciente como “corte em ato”, que vai repercutir na teoria da
interpretagdo. Com efeito, uma vez tendo proposto o inconsciente como “corte
em ato”, Lacan falard da interpretagdo como corte, e, na sequéncia, vai falar de
ato analitico. Mas de onde ele tira isso? Da teoria do inconsciente. Em outras
palavras, podemos postular a ideia de que Lacan da sempre como linha de pers-
pectiva: elevar a interpretagdo ao mesmo patamar de sua teoria do inconsciente.
A interpretagdo, em sua esséncia, torna-se corte.

Se indicarmos que ha uma solidariedade entre “Posi¢do do inconsciente” e o Se-
mindrio 11- alids, é uma sugestao de leitura, e seria bom 1é-los conjuntamente -,
também ¢é preciso comentar a forma como Lacan aborda a interpretagio no Semi-
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ndrio 11. Ainda que a interpretagao comporte a introdugéo do sentido - é algo que
Lacan ja havia dito -, ela ndo se reduz a introdu¢io de um sentido novo, mesmo
que num dado momento Lacan postulasse isso. Ha vérios exemplos no Semindrio
11, ndo serei exaustivo, escolherei apenas um, que me parece impressionante, na
pagina 189, com a seguinte formulagdo: “a interpretagdo néo estd aberta a todos
os sentidos”.! E Lacan prossegue: “ela designa apenas uma unica cadeia de signifi-
cantes”.> O que isso quer dizer? Isso quer dizer que Lacan introduz a dimenséo de
um limite. Limite ndo somente aquilo que se pode interpretar, mas limite ao que
se pode fazer dizer aquilo que alguém disse. A interpretagido, portanto, ndo esta
aberta a tudo. Ela inclui o limite.

A questao do limite ja estava presente em Freud, introduzida de outra forma.
A ideia de Freud é de que hd um limite naquilo que podemos interpretar. Ele
mesmo se confrontou com isso clinicamente. Confrontou-se com o qué? Pode-se
interpretar um sonho até certo ponto, e, em seguida, cai-se no que Freud cha-
mou de “umbigo do sonho”. Nao se pode ir além disso. Freud, entdo, propde um
limite para a interpreta¢do. Ora, quando Lacan diz que a interpretagdo “designa
apenas uma unica cadeia de significantes”, isso implica uma diregéo e indica, ao
mesmo tempo, que isso nio se trata de qualquer cadeia de significantes, ja que ele
diz “uma tnica cadeia de significantes”. Isso, consequentemente, introduz limites
quanto ao que o analista pode dizer. E também coloca o fato de que se, por um
lado, a interpretagao introduz um sentido, néo se trata de qualquer sentido, mas
de um sentido ligado a uma série de significantes, bem precisos, do sujeito. A in-
terpretagdo, que ndo é aberta a todos os sentidos, é, portanto, aquela que leva em
conta a singularidade. Essa é a razdo pela qual Lacan vai introduzir outro nivel no
objetivo da interpretagéo.

Qual o primeiro nivel? O da significagdo. Esse nivel é a interpretacdo que res-
ponde a questdo do sujeito: “mas o que isso quer dizer?” Em outras palavras: “o
que isso significa?” A interpretacio introduz, portanto, essa dimensao, esse pri-
meiro nivel. Mas, o que é interessante, Lacan vai designar esse primeiro nivel
como um preltdio. Vejam s, ali onde acreditaivamos estar no cerne da questio,
uma vez que explicamos do que se trata, ndo é nada além de um prelidio para
Lacan. Em outras palavras, é uma forma de desvalorizar a interpretacdo que se
limita a dar uma significacdo. Uma vez que Lacan diz “prelidio”, temos vontade
de saber o que vem apds o preludio. A interpretacdo ndo pode se deter ai, ela visa
aum além da significa¢do. Lacan precisa, assim, que um segundo nivel havia pas-
sado despercebido antes dele. E o que ele vai propor, por sua vez, é a finalidade da
interpretagio. Trata-se, portanto, da introdu¢io de sua proposigao.

1 LACAN, Jacques (1964). O semindrio, livro 11: Os quatro conceitos fundamentais da psicandlise. Rio
de Janeiro: Zahar, 1988, p. 236.
2 Ibid.
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Qual sua proposigdo com relagdo a interpretagdo? Nao basta dizer: ¢ o corte. E
preciso dizer ao que visa a interpretacido. E ao que ela visa? Lacan vai dizer: ela
visa a redugdo dos significantes ao nido sentido. Ndo se trata do sentido, mas de
reduzi-los ao seu nio sentido. Cito a pagina 201: “para que possamos reencontrar
os determinantes de toda conduta do sujeito”. Em outras palavras, ndo se trata de
“o0 que isso quer dizer?”, mas de tentar circunscrever todas as agdes do sujeito até
entdo. Em outras palavras, é evidente, isso permite compreender qual é a fungdo
de uma andlise. A fun¢do de uma andlise nio é adicionar um sentido ali onde o
sujeito reclama da falta de sentido. A func¢do da analise é permitir apreender a
mola propulsora daquilo que ele sempre fez, de sua conduta. O que me salta aos
olhos é que é indispensavel se colocar em perspectiva essa formulagido com outra,
que desenvolvi no ano passado. J4 a havia empregado e relembro-a, mas néo é
demasiado repetir, é uma formulag¢do de “O aturdito” sobre o fim da andlise e a
impossibilidade a qual o sujeito deve acessar: uma vez que ele tiver circunscrito
o impossivel, a partir de entdo o sujeito “saberd criar uma conduta para si”.’ Se
convoco essa formulagdo é porque Lacan retoma a questdo da conduta. Que é o
qué? A conduta é o saber-fazer [savoir-faire].

Se convoco essa formulagdo é também para mostrar que a fungdo ultima da in-
terpretacdo nao pode ser somente conhecer a razao da conduta. A expressio “sa-
bera criar uma conduta para si” inclui a dimensédo de conhecer sua conduta, mas
na perspectiva de um novo saber-fazer. Isso é muito importante porque permite
medir o desafio. Se dissermos, como Lacan no Semindrio 11, que a interpretacao
permite reencontrar os determinantes de sua conduta, deveriamos dizer que a
analise é simplesmente uma experiéncia de saber: “sei agora o que determinou
minha conduta”. Com “saberd criar uma conduta para si”, entra-se numa zona em
que um saber-fazer novo ¢ possivel, e a mudanga é consideravel. Isso introduz a
ideia de que a analise ndo é somente uma experiéncia epistémica, mas uma praxis
que supde a possibilidade de uma mudanga.

Uma vez tendo colocado as duas opgdes, vocés entenderdo qual é a minha po-
sicdo, que consiste em sustentar que a ideia da mudanga é possivel e, inclusive,
postulo que Lacan, uma vez tendo se expressado assim, vai se empenhar (na ul-
tima parte do Semindrio 11, no ultimo trimestre, nas trés aulas do més de junho
de 1964, que vocés podem ler) em circunscrever as condi¢des dessa mudanga. E o
ponto fundamental: as condi¢bes dessa mudanga de conduta. Ora, se evocamos
as condi¢des dessa mudanga, é preciso também precisar que isso ndo pode ser
unicamente a dimensio de esclarecimento sobre o inconsciente. Se evocamos a
dimensdo da mudanga, ha a questdo dos efeitos da interpretagio sobre a pulsio.

3 LACAN, Jacques (1972). “O aturdito” In: Outros escritos. Rio de Janeiro: Zahar, 2003, p. 489.
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No fundo, poderiamos sustentar a existéncia de duas dimensdes na experiéncia
de uma andlise. Trata-se de duas dimensdes, presentes nesse Semindrio, que vou
distinguir da seguinte maneira: uma dimenséo seria o que uma analise permite
como localizagio, outra seria o novo saber-fazer. Certamente, vocés podem con-
testar e dizer que ndo ha um novo saber-fazer sem localizagdo. A questdo é que
pode haver localizagdo sem mudanga, e hd sujeitos que param suas andlises por-
que a dimenséo da localizagéo lhes é suficiente. Nédo se deve, contudo, desprezar
essa fungéo da localizagdo, porque ela é o que permite se orientar melhor na vida.
Ora, se uma analise permitir se orientar melhor na vida, isso ja é algo precioso.

H4 aquela outra questdo que devemos evocar quando dizemos que o sujeito se
localiza de forma diferente apds a andlise. Em que ele se apoia nessa localiza¢ao? Ha
uma resposta facil, que consistiria em dizer que ele se localiza com o simbolico, isto
é, torna-se capaz de mobilizar o significante Nome-do-Pai. Ele sabe usar o Nome-
do-Pai. A resposta ¢ justa. O sujeito, no fim, acomoda sua resposta em funcédo das
coordenadas simbdlicas. Isso significa integrar, em sua resposta, o contexto social
e a particularidade da situagdo que ele deve enfrentar. Em outras palavras, o sujeito
toma posi¢do dentro do simbdlico. Esse é o primeiro nivel da localizagdo, mas ha
outro, que também havia come¢ado a abordar no ultimo encontro, e que diz res-
peito ao que poderia chamar orientar-se com o trago undrio, definido por Lacan
como o primeiro significante do Outro, 0 S . Ora, Lacan é preciso: hd uma primeira
localizagdo para o sujeito, e essa localizagdo essencial diz respeito ao desejo do Ou-
tro materno. Ora, essa localiza¢do se situa no nivel do intervalo dos significantes,
ou seja, entre o primeiro e o segundo. Eis a questdo que o sujeito se coloca: “mas, no
fim das contas, com relagédo & minha mée, qual era o desejo dela?”

O que significa dizer que a localizagéo reside no intervalo? Parénteses: notem
que quando se diz que a localizagéo reside no intervalo, estd-se tentando dizer
o mesmo em relacdo a interpretacdo: a interpretagio visa ao intervalo, e isso é
coerente com a formulagdo de Lacan sobre o desejo e sua interpretagdo. Assim
como o desejo estd no intervalo, a interpretagdo visa ao intervalo. O que signi-
fica dizer que a localizagdo do desejo da mée reside no intervalo? Que o sujeito
localiza o desejo da mae naquilo que ela nao diz. Aquém ou além do que ela diz.
Essa ¢ a questdo da localizagdo: “Qual era seu desejo?” Tratar-se-4, entdo, para o
sujeito, de localizar a dimenséo da alienac¢éo de seu desejo, um desejo que, em sua
esséncia, é interpretagdo. Nesse sentido, é legitimo afirmar que o inconsciente do
sujeito interpreta o que a mae nao disse, dando a esse nao dito a forga de um dese-
jo. Mas isso ndo diz que se trate do desejo da mae: ¢ a interpretacéo feita pelo in-
consciente do sujeito. Esse é um nivel de localiza¢do e ha outro nivel que é, como
disse, o trago undario. Estamos aqui no nivel primadrio, que diz respeito a marca.
Naio ¢ interpretagdo do desejo do Outro, mas a marca do Outro que constitui o
nucleo do sujeito, no qual virao alojar-se todos os recalques ulteriores, que vao se
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produzir na vida do sujeito. E por isso que Lacan evoca, seguindo Freud, o ponto
de atragdo, o ponto de aspiragéo, que aspira os outros recalques que se produzirdo
em seguida. Digamos, portanto, que a interpretagao serve para a localizagao da-
quilo que havia permanecido como uma zona de sombra para o sujeito. Eis o que
justifica que se considere, como Lacan, de certo ponto de vista, a interpretagio
como uma elucidagdo. Lacan diz que a interpretacdo langa algumas luzes sobre
zonas diferentes e acrescenta: “é o signo da interpretacao”. Entdo, quando alguém
se coloca a questdo de saber quando uma interpretagdo é uma interpretagio (¢ a
questdo do signo): é uma interpretagao que permite uma elucidagio.

Lacan nio se recusa a utilizar o termo liberagio para a anélise. Liberar-se. E
um termo que utilizamos pouco em nosso campo, e, no entanto, Lacan o utiliza,
com a condi¢do de explicita-lo. Nos nos liberamos, certo, mas de qué? Néo é que
nos tornamos livres. De que nos liberamos no decorrer de uma analise? Lacan é
preciso: nos nos liberamos do efeito de desaparecimento de desejo que o segundo
significante comporta. Em outras palavras, temos o significante undrio, o primei-
ro, e em seguida ha uma série de significantes que a ele vem se adicionar. Lacan
usa o termo desaparecimento, afdnise, desaparecimento do desejo, para mostrar
que é na medida em que uma série de significantes é acrescentada que o sujeito
desaparece. Desvanecimento do desejo, portanto. Uma andlise permite se liberar
disso, desse efeito de desaparecimento do desejo. Vejam vocés que isso ¢ logico,
porque o segundo significante vai ocultar algo, faz desaparecer o desejo, ao passo
que uma analise visa a fazer emergir a autenticidade do sujeito. Portanto, é neces-
sario se liberar desse segundo significante.

A teoria que dai se deduz é que a interpretagio, aquilo a que ela deve visar, é to-
car o significante primdrio. E o que permite que isso seja possivel? Lacan é expli-
cito, e é, alids, aquilo que ele vai desenvolver nas tltimas aulas de seu Semindrio:
0 que torna as coisas possiveis é o desejo do analista. E esse desejo o operador da
experiéncia. Em outras palavras, esse desejo é o que ¢ esperado do analista. Qual
é esse desejo? Trata-se de uma fungéo, ndo do desejo de um sujeito, mas uma fun-
¢do bem precisa: a de ir de encontro ao desejo inconsciente do sujeito. A partir do
que acabo de dizer, alids, poder-se-ia supor um esquema. Do lado do sujeito que
vem para analise, hd zonas de sombra, e em seguida, hd o encontro com o desejo
do analista, que permite a elucida¢do dessas zonas de sombra por meio da inter-
pretagio. E isso que acabo de dizer.

O que, na realidade, faz com que as coisas sejam mais complexas que isso? O
que torna as coisas mais complicadas é que se pode perfeitamente elucidar um
desejo, mas essa questdo continua: serd que o sujeito quer satisfazé-lo? Lacan é ex-
plicito, ele formula isso assim, contrariamente ao que se pode acreditar: é possivel
nao se querer gozar. Tem-se a ideia de que a iinica coisa que interessa aos sujeitos é
gozar. Pois bem, Lacan tem a ideia explicita de que é possivel nio se querer gozar.

Caderno de Stylus Rio de Janeiro no. 04 p.87-96 novembro 2016

93



94

1ZCOVICH, Luis

O que isso quer dizer? Pode-se gozar por deixar o desejo insatisfeito. A dimenséo
de elucidagéo néo é, portanto, suficiente. Trata-se, ademais, de um problema espi-
nhoso para a analise, porque diz respeito ao analista e ao analisante. Isso ndo de-
pende unicamente do analista, e nem tudo ¢ antecipavel. Em outras palavras, ndo
se pode prever exatamente, no momento em que o desejo sera elucidado, qual sera
a posi¢do do sujeito. Serd que ele vai querer o que deseja ou, uma vez que ele saiba,
dird: “meu desejo é isso, ndo quero saber nada”? E preciso notar que o desejo ndo
segue forcosamente o senso comum. Ha desejos que vdo na contramio daquilo
que é politicamente correto. E por isso que se trata de um fato de experiéncia: um
sujeito pode muito bem reconhecer seu desejo, mas nada assegura que ele faga o
necessario para satisfazé-lo.

O que isso prova, entdo? Com frequéncia, ouve-se que uma analise é orientada
por um vetor, a diregdo é a que parte do gozo e que se encaminha para o desejo.
E muito bonito tudo isso. E verdade que Lacan diz isso, no Semindrio A angistia,
traca uma dire¢do: quanto mais se entra no simbdlico, mais se subtrai do gozo
uma certa carga, e isso se transforma em desejo. E a questdo da orientagdo. O
ponto é que isso ndo se confirma exatamente nesses termos, e seria mais justo
dizer que se trata de um novo enodamento, produzido conforme o progresso da
analise, entre o gozo e o desejo. Pois o desejo ndo é uma abstragdo. Todo desejo
é um desejo de gozo. Quando digo “todo desejo”, seria preciso ao menos indicar
uma excegio, que é o desejo do analista. O desejo do analista ndo é um desejo de
gozo. Ele seria o tnico desejo que exclui o gozo. Em outras palavras, na medida
em que o analista estd em funcdo, o que equivale a dizer que na medida em que o
desejo do analista estd em fungéo, isso deixa de fora o gozo.

Ha ao menos duas manifestacoes que traduzem que o desejo néo estd em fungio
no analista. E perceptivel nas supervisdes. Essas duas manifestagdes sdo a angustia,
aangustia do analista, e a outra é quando o analista pensa (“p-e-nse”, voltarei a isso).

A angustia do analista ¢ sinal de que ele ndo estd na posi¢do de objeto para o
outro. Essa é a posi¢do de analista: fazer-se objeto causa do desejo para o outro. O
que significa que o analista ndo é sujeito quando opera como analista. A angustia
¢ angustia de um sujeito, entdo, se o analista experimenta angustia, é porque esta
na posi¢ao de sujeito. E poderiamos dizer também que é o analisante que se tor-
nou objeto enigmatico para o analista. Logo, ha uma inversio de posigdes.

Volto agora a segunda posigdo, que parece interessa-los: pensar. Quando se pensa,
se esta gozando. Quando se pensa, ndo se esta na posi¢ao de objeto para o outro.
E por essa razdo que Lacan introduz a dimenséo do ato, que quer dizer que o ato
é produzido por um que ndo pensa. Logo, ele ndo é sujeito do ato. Se pensa, é uma
forma de estar no gozo. Isso nio quer dizer, porém, que ndo se deva pensar na psica-
nalise de um sujeito. Um psicanalista pode pensar na analise de um caso, mas quan-
do pensa, ¢ fora da sessdo. Quando ele pensa é porque ha ideias que se infiltram
naquilo que ele ouve. E o que se infiltra sdo infiltragdes, como vazamentos de gozo.

Caderno de Stylus Rio de Janeiro no. 04 p.87-96 novembro 2016



IX. 04 de abril de 2012

Antes de terminar, retomo a féormula: ndo querer gozar. Esse é um ponto deli-
cado da parte do sujeito, uma vez tendo havido elucidagdo do desejo. E ai onde
intervém o desejo do analista, porque o desejo do analista, isso é certo, quem
vai de encontro ao inconsciente do sujeito, tem por objetivo desvelar os enigmas
do desejo do sujeito, mas visa a um além. O que se visa é & inércia. A inércia é
um nome do gozo. O problema para o analista é entdo: como mobilizar o nicleo
inerte, o nucleo de gozo fixo que ocupa um lugar central na vida do sujeito? Pa-
rece-me que é por essa razdo que Lacan da um destaque especial & questdo: o que
permitiria tocar a pulsdo?

Vejam que aqui ndo se trata do deciframento do inconsciente. O que permite
tocar a pulsdo? Lacan responde muito claramente na dltima licdo do Semindrio 11,
nos termos que vao ao encontro daquilo que evoco: “a psicandlise s6 toca a sexua-
lidade”* Ele tem a ideia de que se trata de tocar a sexualidade, e é ai que ele evoca
novamente a forma como a pulsio se integra no inconsciente. Para resumir, pode-se
compreender que uma andlise vai além do sentido, e essa perspectiva é aberta por
Lacan nesse Semindrio a partir da relacdo do sujeito com o primeiro significante.

Lacan diz isso de duas formas diferentes, e esse é o ponto sobre o qual me deterei
hoje. Ele diz isso de duas formas que ndo sdo homogéneas, logo é preciso comenta-
-las. Ele diz isso uma primeira vez, na pagina 237 do Semindrio 11, quando ele for-
mula o mais-além da significagdo: o ponto essencial de um analista é poder circuns-
crever a qual significante do sem sentido irredutivel, traumatico, ele esta submetido
[assujetti] como sujeito. Qual é, pois, o significante irredutivel ao qual o sujeito esta
assujeitado? Esse significante irredutivel é o trago unario. Em outras palavras, o nd-
cleo de gozo é determinado pelo encontro com o significante primeiro, significante
do trauma, que coagula a forma de gozo do sujeito, e a interpretagdo permite captar
isso. E Lacan complementa: “o essencial é que o sujeito veja”,® isto é, que ele possa
ver como ele estd assujeitado a este significante primeiro.

Se virem a ultima pagina do Semindrio 11, em que hd muitos elementos, e cada
palavra conta, é essencial, Lacan ndo diz a mesma coisa. No momento em que ele
introduz a questdo do desejo do analista, que ele define como um desejo “que néo
é puro”, mas - essa é sua especificidade - como um “desejo [de obter] a diferenca
absoluta”,® Lacan precisa que esse desejo intervém, se produz, se realiza na cura
quando o sujeito, confrontado com o significante primordial “vem, pela primeira
vez, a posicdo de se assujeitar”.” Vejam que existe uma diferenca.

Na primeira citagdo, Lacan evoca o sujeito assujeitado a esse significante. Isso
déd a impressdo que ele sempre foi assujeitado e, em seguida, que a interpretagdo

4 LACAN, Jacques (1964). O semins Lacan (1964). Os quatro conceitos fundamentais da psicandlise,
op. cit., p. 252.

5 Ibid.

6 Ibid., p. 260.

7 Ibid.
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permite desvelar a que sempre se foi assujeitado. Na segunda citagdo, Lacan diz
que o sujeito “vem em posi¢do”. Isso quer dizer que ele pode, no segundo caso, se
assujeitar ou nao se assujeitar. E quando ele diz que vem “pela primeira vez” a po-
si¢do, isso introduz a possibilidade de uma nova relagio, a dimensio de algo novo.
Ora, é na medida em que ha esse algo novo, que hd a possibilidade da emergéncia

de um desejo novo.
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Tenho enfatizado repetidamente um ponto de apoio no lago do sujeito com os
outros que é o da identificagdo. Faz-se lago a partir das identifica¢des seguindo
aquilo que se acredita que se deve fazer, e até mesmo sem nos questionarmos. O
problema aparece justamente a partir do momento em que o sujeito comega a
questionar: serd que é ele quem quer? Sera que aquilo que ele faz, é ele quem faz ou
ele o faz para dar prazer ao outro? E a questdo aparece mesmo no decorrer de uma
analise: quem fala nele? Ha aquela outra questdo que aparece sempre no curso de
uma analise: é possivel deixar cair completamente as mascaras, ser si mesmo? A
questdo que a analise levanta do lado do sujeito, mas atualizada pela presenca do
analista, é entdo: vocé serd vocé mesmo, mas sera que ¢ isso que realmente quer?
E, afinal de contas, o que é ser realmente vocé mesmo?

Quis, por essa razio, ressaltar um ponto de debate clinico entre as diferentes
correntes analiticas e diz respeito ao que chamamos, fora da orientagéo lacaniana,
de pacientes boderline. Vi que havia até recentemente, no jornal Le monde, um
artigo sobre os boderline, categoria clinica introduzida na Franga sob o nome de
“caso-limite”. Esses casos permitem explorar uma modalidade de lagos particu-
lares, com a condi¢io de que se especifique a questdo dos casos-limite que, como
estava dizendo, ndo eram uma questio para Lacan. Por qué?

Porque para Lacan, a clinica é sempre relativa a estrutura, e a estrutura é a
forma como a linguagem se encarna para um sujeito. Veremos que a ideia de se
encarnar ¢ fundamental, pois ndo supde somente a entrada do humano na lin-
guagem, mas supOe saber com quais condi¢des ndo se é uma marionete da lin-
guagem. O que ¢ uma marionete? E algo que ndo fala, mas se fala através dela. E
acho que a marionete exemplifica de forma patente aquilo que Lacan quis dizer
acerca de um sujeito que néo tem fala propria. Vocés podem redarguir: o que sig-
nifica ter uma palavra propria, ja que falamos, todos, a lingua do Outro? A lingua
nos vem do Outro, mas o sujeito se apropria dela. Toda a questdo, entdo, é: 0 que
torna possivel apropriar-se de uma lingua? Isso vai além do manejo da lingua.
Por exemplo, quando se aprende uma nova lingua, aprende-se o significado das
palavras, a gramadtica, mas ndo a assumir uma palavra prépria. O que, entéo, en-
tende-se por assumir uma palavra prépria?

Néo é criar uma nova palavra.

Em que os neologismos, por exemplo, que sdo uma criagio de palavras, se dis-
tinguem dos lapsos? Poderiamos dizer que nos lapsos, ha a cria¢do de uma pala-
vra. O neologismo é o contrario de assumir uma palavra prépria. O que o distin-
gue do lapso é que este ultimo surpreende o sujeito, pois introduz uma separagao
entre o que ele quer dizer e o que é dito. O neologismo também surpreende, mas
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unicamente ao interlocutor. Quando alguém cria um neologismo, o que é o caso
da psicose, se pergunta ao sujeito o que quer dizer essa nova palavra, e ele nos
repetird, incansavelmente, que essa palavra quer dizer o que ela quer dizer. Em
outras palavras, ndo hd separa¢ao no neologismo, nao ha ambiguidade. O tnico
desconcertado é o interlocutor.

No verdadeiro lapso, o sujeito diz e imediatamente e acrescenta: “quis dizer
que”. Havia, a principio, uma intenc¢do e o resultado é diferente dela. O resultado
é uma nova palavra, exceto porque aquele que a produz néo a considera uma evi-
déncia compartilhada pelo outro. Ele sabe que algo se imiscuiu entre sua inteng¢do
de dizer e o resultado. O que se imiscuiu é o inconsciente. Em outras palavras, a
questdo essencial para distinguir lapso e neologismo diz respeito a surpresa, suas
consequéncias, em particular a posi¢do do sujeito diante da surpresa. A partir
dai, pode-se ter uma melhor ideia do que pode querer dizer assumir uma palavra
proépria. No fundo, isso quer dizer tomar posi¢do. O que permite situar dois polos
extremos: de um lado, a marionete fala, mas nio toma posi¢do; de outro, uma
analise sustenta a tomada de posigdo do sujeito, e o leva a tomar posi¢cédo, mas com
a condigdo de que o sujeito disponha dos mecanismos suficientes. E por isso que
queria falar dos casos-limite.

Farei somente um esclarecimento com relagdo a Lacan que, como disse, ndo tratou
dessa questdo porque, para ele, era uma questdo de estrutura. Parece-me — 0s espe-
cialistas poderao confirmar — que ele s6 utilizou uma tnica vez o termo boderline no
Semindrio A angistia, com relagdo ao caso de Freud sobre o Homem dos Lobos. Ele
disse: era um boderline. Sem duvida, é preciso matizar esse diagndstico, com o con-
junto das referéncias de Lacan sobre o Homem dos Lobos, do qual se deduz, de modo
evidente e explicito, que, para Lacan, tratava-se de um caso de psicose.

Vejamos, entdo, a questdo dos casos-limite. Ha casos, para os clinicos que co-
mec¢am a receber os pacientes em analise - mas aqueles que recebem pacientes hé
tempos se confrontam com isso da mesma forma — em que o diagndstico é dificil.
O diagndstico é dificil porque os sinais clinicos podem permanecer discretos. Isto
quer dizer que os fendmenos ndo tém o estatuto de sintomas fundamentais que
pertencem a uma estrutura. E neste caso o analista se interroga: o que se entende
por sintomas fundamentais?

Lacan evocou a ideia de fantasia fundamental, e logo utilizou a questio dos sin-
tomas fundamentais, sobretudo na neurose obsessiva. Ele falou da duvida como
sintoma fundamental da neurose obsessiva. Isso quer dizer, que sem o sintoma,
torna-se dificil estabelecer o diagndstico de neurose obsessiva. Seria mais compli-
cado encontrar o sintoma fundamental da histeria, pois os fendmenos da histeria,
fendmenos de corpo, podem ser localizados em outras estruturas clinicas. O que
mostra que os sintomas de corpo nio sdo especificos de uma estrutura e que o
diagnostico exige outros fendmenos, outras a articulagdes. Por essa razio, con-
vém situar a divida como sintoma fundamental da neurose obsessiva, mas nao
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hd um sintoma equivalente do lado da histeria. Seja como for, ha casos em que fica
uma imprecisdo entre histeria e néo histeria, o diagndstico fica em espera.

Que um diagnoéstico fique em espera ndo é algo incompativel com a entrada em
andlise, porque a entrada em analise comporta, na verdade, como exigéncia que néo
haja diagndstico. Ela exige que o outro, que esta no lugar do parceiro do sujeito, en-
carne o lugar a partir do qual se constitui o sujeito suposto saber. E ha que se dizer que
o sujeito suposto saber nio é especifico da neurose, e que a auséncia de constituicéo
ndo exclui a neurose. Por isso é importante sublinhar que o diagndstico tem sua im-
portincia em psicandlise, mas ndo é uma condi¢ao prévia para a entrada em analise.

A outra observagdo é que o dispositivo analitico nio estd reservado de forma
exclusiva ao neurdtico. E evidente que entre aqueles que estio em andlise, nem
todos sdo neuréticos. Logo, a questdo evidentemente se coloca, e eu a coloco antes
de vocés: deve-se concluir que todo ndo neurético é um psicdtico?

O debate é antigo, e a resposta variou seguindo a influéncia das teorias. Essa é a
razdo pela qual os analistas forjaram categorias ausentes no momento em que Freud
situou suas categorias clinicas. Por conseguinte, ndo estavam na nosografia analitica
e introduziram categorias a fim de preencher essa zona diagndstica, que, na realida-
de, constitui uma dificuldade para o clinico. Ali onde Freud havia tentado colocar
limites na clinica e promoveu uma clinica da descontinuidade, a tentativa depois de
Freud foi tratar de fazer uma sutura para restabelecer o continuum. Uma visdo dessas
categorias criadas depois de Freud e de sua defini¢do mostra que elas se situam nes-
ses casos, os chamados casos ndo puros, nem puramente neurdticos, nem puramente
psicoticos, nem puramente perversos. A defini¢do clinica continua sendo imprecisa,
porque o que define essa categoria dita boderline é a auséncia de sinais tipicos. Conse-
quentemente, a concluséo sobre a inclusdo ou nao nesta categoria corresponde a ideia
que um clinico cria para si dos limites da estrutura.

Lembro alguns elementos da histéria que convém saber para localizar como as coi-
sas foram forjadas. “Casos-limite” para alguns, boderline para outros. Contudo, ha
um ponto comum, uma referéncia comum: Ana Freud e os mecanismos de defesa. E
preciso dizer que os mecanismos de defesa propostos por Ana Freud vao no sentido
contrario ao de uma clinica diferencial, dado que a concep¢éo é a de uma continui-
dade dos mecanismos de defesa. E assim que o tedrico mais eminente da categoria
boderline, um tedrico que vem dos Estados Unidos, Otto Kemberg, sustenta que o
diagndstico é uma questdo relativa a patologia do eu. Na realidade, o diagnéstico é
proposto nos casos que sio “nem-nem’. E, por outro lado, é usado quando ha combi-
nagdes sintomaticas que conferem um aspecto estranho ao quadro.

Falarei, agora, dos sujeitos normais: essa é uma categoria que nio existe em
Lacan. Dado que Freud fala de “personalidade normal”, queria falar do sujeito
normal. O que seria um sujeito normal? E um tema da atualidade, ndo? Para falar
dessa questdo, pareceu-me que valeria a pena falar dos sujeitos que parecem as-
sintomaticos, isto é, que consideram a si mesmos sem sintoma, sujeitos que, para
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eles proprios e para os outros, ndo apresentam muitos excessos. Falo de excesso
globalmente, nas condutas, e, acrescento: sem transbordamento do afeto. Acredi-
to que isso seria, para muitos, a definicdo de um sujeito normal. O que as vezes
se constata nesses sujeitos, quando por uma ou outra razio, eles se encontram
com o analista? Constata-se uma solidificacdo de uma cadeia significante, isto é,
uma cola entre um significante e outro, que funciona como um obstaculo para se
dirigir a outro saber. O saber estd do seu lado. Nao existe, pois, indeterminagédo
subjetiva, que é o proprio da neurose, ndo ha vacilagdo. No entanto, isso ndo im-
pede a emergéncia de uma questdo. S6 que se trata de uma questao que nio espera
uma resposta. E depois ha outros casos em que se percebe que hd a questdo que
chamo de “como se”. O que é a questdo “como se”? Levanta-se a questdo e isso
pode dar lugar a uma infinitizacido da questdo, que se coloca a servi¢o de néo po-
der concluir nunca. Em todos os casos — ndo ha questdo, questdo que nio espera
resposta ou questdo que tende ao infinito. Trata-se de uma questdo que ndo cons-
titui enigma, porque a disjuncao entre o significante e o significado estd ausente.

Volto ao que precedeu a introdugdo da categoria borderline. Antes dessa ca-
tegoria, existiam o que chamavam de personalidades as if, descritas por Héléne
Deutsch, a quem Lacan dd um lugar em seu Semindrio As psicoses. O que sdo
as personalidades as if? Isso diz respeito a uma forma de ser assintomatico na
psicose, em que o Unico suporte do sujeito ¢ a identificagdo. E ai que me parece
essencial conectar essa questdo da identificagdo que se vincula com as estruturas
clinicas. Porque a questdo ndo ¢ unicamente saber se a identificagdo opera, mas
saber o que dd suporte a identificagdo: ha um suporte para identificacao?

Essa também é a orientacdo de outra analista, de quem falei hd alguns anos, que
se chama Edith Jacobson, que teve a particularidade de amarrar a teoria kleinia-
na com a teoria da egopsychology. Ela teve um lugar especial nos Estados Unidos
e disse coisas interessantes. Chega até a propor uma modalidade especifica de
identificagdo na psicose, da qual se servem alguns sujeitos para evitar o surto.
E para esse propdsito que ela introduz a nogdo de “pré-psicose”. A questio da
pré-psicose ¢ interessante em si porque o uso que os analistas fazem deste termo
ndo é homogéneo. Alguns, como Edith Jacobson, o utilizam para designar aquilo
que permite evitar um surto. Outro entre os mais conhecidos nos Estados Unidos,
Maurice Katan, evocado por Lacan no Semindrio As psicoses, ndo diz o mesmo
que Edith Jacobson: ele considera que a pré-psicose néo é o que evita o surto, mas
um estado situado pouco antes dele. Em outras palavras, a pré-psicose seria, para
ele, o conjunto dos fendmenos relativos aos estados iniciais do surto.

Qual ¢, entdo, a posi¢do de Lacan? Ele vai ressaltar uma afinidade entre a
pré-psicose e a normalidade. Dizia que Lacan ndo fala do sujeito normal, dado
que ele correlaciona o normal com a pré-psicose. Por qué? Como se pode inter-
pretar isso? E muito simples, porque a normalidade é a falta de um sintoma que
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seria o indice da neurose infantil. Em outras palavras, o sujeito sem sintoma ¢
um sujeito que ndo atravessou o Edipo. Lacan, entdo, se situard do lado de Edith
Jacobson e de Hélene Deutsch para extrair a ideia de que a identificagao ¢ algo
que pode fazer supléncia. Nao obstante, a identificagdo é insuficiente para ser o
suporte estrutural do sujeito. E a partir do Semindrio 3: As psicoses, a ideia de La-
can contra a ideia de uma normalidade aparente é que o que é fundamental para a
orientagdo do sujeito diz respeito a uma palavra que lhe seja propria. Entdo, nio se
trata da questdo: o que é normal ou nao normal? Ora, a questdo da palavra propria
repercute no nivel da sexualidade. Isto é crucial.

E o que Lacan retomara no Semindrio 11, Os quatro conceitos fundamentais da
psicandlise, em que ha a ideia de se submeter a uma norma, quando ele diz: “o
que se deve fazer, como homem ou como mulher, o ser humano tem sempre que
aprender, peca por peca, do Outro™! O que isso quer dizer? O sujeito extrai peca
por peca algo que vem do discurso do Outro. O que ele extrai do discurso do Ou-
tro sdo, necessariamente, semblantes. Ora, os semblantes ficam sempre na beira
da cama. E por isso que se requer outra dimensao, equivalente a de assumir uma
palavra prépria: a dimenséo do ato. Lacan formulard a nogao do ato analitico, e
com razdo, a introduzird. Isso tem ressonincias com o ato sexual, ha até a mesma
estrutura que a do ato sexual. Ndo que o ato analitico seja um ato sexual. O ponto
comum é que tanto no nivel do ato sexual, como no nivel do ato analitico, quem
estd na origem do ato so se autoriza de si mesmo. Por isso é responsabilidade de
cada um assumir uma palavra prépria, como é responsabilidade de cada um as-
sumir uma posi¢io quanto ao sexual. E esse o problema que a identificagio nio
resolve. E ai é importante clinicamente localizar qual é o ponto de apoio do su-
jeito: este ponto de apoio é uma identificagdo ou a identificagdo se apoia em outra
coisa? Como localizar isso clinicamente?

Com frequéncia, localiza-se pela negativa, por aquilo que falta. Em outras pa-
lavras, na falta de assumir a palavra prépria, o sujeito oculta algumas vezes essa
auséncia de palavra com a reticéncia, com o mutismo, com a dissimulacio, ou
com o evitamento, que pode assumir a forma de “falar de tudo, para nada dizer”.
Essa concepgdo de Lacan vai se traduzir mais tarde — mas foi preciso esperar vinte
anos para que isso tivesse lugar — na ideia de que para se autorizar de si mesmo e
assumir uma posigdo com rela¢do ao sexual, o Nome-do-Pai precisa estar em seu
lugar, o sujeito precisa poder mobiliza-lo. Mas é preciso, sobretudo, um passo a
mais. Essa é a novidade dos tltimos anos do ensino de Lacan, algo que néo existia
antes assim, que nio existia em Freud e Lacan termina por postular: a ideia de que
o sintoma ¢é necessario. Propor o sintoma como necessario lhes mostra que isso

1 LACAN, Jacques (1964). O semindrio, livro 11: Os quatro conceitos fundamentais da psicandlise. Rio
de Janeiro: Zahar, 1988, p. 194.
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vai absolutamente ao encontro de toda ideia de normalidade. Isso inverte o postu-
lado classico, em que a normalidade ¢ a auséncia de sintoma. E é isso que se trata
de obter na clinica. O sintoma necessério, seguindo a proposicdo de Lacan, nos
indica o contrario do postulado classico: o sintoma tem uma fungéo resolutiva.

Hé em Freud esta ideia do homem normal, ndo obstante, também disse que, para
Freud, o postulado basico é que o que constitui o ser humano é a neurose infantil.
E preciso atravessar a neurose infantil. E uma passagem necessdria para crianga, e
a neurose infantil é a interpretagdo das coordenadas do desejo do Outro. A crianca
interpreta as coordenadas do desejo do Outro e ha uma saida: a saida é a construcéo
de uma fantasia que se salda por um sintoma. E preciso, entdo, ver que a crianga nao
¢é somente um sintoma do Outro, mas, seguindo a tese de Lacan, o sintoma é a conse-
quéncia da travessia edipiana e, logo, a marca de sua concluséo.

Falei, nos tltimos encontros, sobre a questdo da marca. Mantenho que isso tem
sua importancia: qual é a marca (inclusive Freud utiliza o termo “cicatriz”) da
conclusdo edipica? Em outras palavras, percebe-se que o sintoma, mais que des-
vio com relag¢do a norma, torna-se soluc¢io. E ele constitui o indice do trauma, que
foi para o sujeito o encontro com o desejo do Outro. E por isso que, no final das
contas, o sujeito sem sintoma interroga. Pareceu-me que valeria a pena recordar
uma citagdo de Lacan que muitos de vocés conhecem: ele a propde muito cedo,
em 1946, na “Formulagdes sobre a causalidade psiquica”, se interroga muito cedo
sobre o que faz causa. Hd essa formula que tentarei comentar: “E o ser do homem
ndo apenas nido pode ser compreendido sem a loucura, como ndo seria o ser do
homem se ndo trouxesse em si a loucura como limite de sua liberdade™? A tese
tem varios niveis. O que sustenta essa tese?

Por um lado, sustenta a ideia de que a normalidade néo existe porque, no fundo,
nao ha ser sem loucura. Por outro, introduz a ideia de que a liberdade tampouco
existe. Com relagdo a isso ¢ interessante, ja que é ai que Lacan introduz a nogéo de
limite. Digamos que, para Lacan, nao ha questdo dos casos-limite, mas a questao
do limite é uma questdo essencial. O que é essencial é a questdo do limite na es-
trutura, que introduz uma fronteira interna e que faz borda a liberdade. Resumo:
aloucura é constitutiva do ser humano, mas, a0 mesmo tempo, trata-se de situar o
que constitui o suporte do limite. Para Lacan, isso foi uma questdao fundamental.
Ele a propde em 1946 e a retoma vinte anos mais tarde, exatamente do mesmo
modo. Vocés a encontrardo em “Alocugéo sobre as psicoses da crianga”, nos Ou-

»3 e

tros escritos: Lacan ressalta “a loucura como fiel companheira da liberdade
acrescenta que ela “segue seu movimento — o da liberdade — como uma sombra”.

O que isso quer dizer?

2 LACAN, Jacques (1946). “Formulagdes sobre a causalidade psiquica” In: Escritos. Rio de Janeiro:
Zahar, 1998, p. 177.
3 LACAN, Jacques (1967). “Alocucéo sobre as psicoses da crianga” In: Outros escritos. Rio de Janeiro:
Zahar, 2003, p. 359.
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Isso equivale a formular que seria uma verdadeira loucura acreditar que a li-
berdade absoluta existe. Que o ser humano nio possa ser compreendido sem a
loucura evoca, entdo, a existéncia de um delirio proprio a cada um, um “todos
delirantes”. Lacan vai ordenar essa perspectiva propondo que o eu — néo digo o
sujeito — ¢é delirante, porque ele é o efeito das identificagdes que vém do Outro.
Em outras palavras, no eu, esté-se alienado ao Outro. E por isso que retomo a
questdo: quem fala através do sujeito? Essa é a questdo que a andlise traz a luz.
E a analise progride com a percepgéo por parte do analisando de uma diferenca
entre sua palavra e a palavra do Outro. Ao mesmo tempo, isso progride também
ao se colocar em evidéncia a loucura que seria acreditar que somos mestres de
nossa propria linguagem. Com efeito, acreditar que dispomos das palavras para
nosso uso e que as mobilizamos a nosso bel prazer, que somos livres com rela-
¢do a linguagem, a palavra, é, em si mesmo, um delirio. A loucura como compa-
nheira da liberdade, entdo, ¢ a ideia de que louco ¢ acreditar que ndo ha limite.
Deduz-se uma perspectiva, entdo: o que funda a estrutura do sujeito é o sintoma.
E por isso que se fala do sintoma como necessdrio. Em outras palavras, o sintoma
como cicatriz do trauma. E, no sentido oposto, pode-se dizer: o sujeito sem sinto-
ma representa o sujeito sem marca.

Retomarei agora a questdo por outro dngulo. Falei dos sujeitos assintomaticos,
e daqui em diante falarei das combinac¢des sintomaticas que ddo lugar a quadros
atipicos. Sao combinagdes que determinam um fluxo diagndstico: o fluxo diag-
ndstico persiste. O que convém dizer? A orientacdo da psicanalise continua sendo
o sujeito do inconsciente e, portanto, a elucidagdo diagndstica para a psicanalise
depende da relagdo do sujeito com o inconsciente. Trata-se de uma bussola clini-
ca essencial. As formacdes do inconsciente, especialmente o sonho, constituem
a dimenséo indispensavel sem a qual o diagndstico ndo seria nada mais que o
nome de uma série de sintomas alinhados. E a psicanalise se tornaria um simples
complemento da psiquiatria. Ora, a psicandlise ndo € isso. E por isso que Lacan
formulou como dire¢éo em seu ensino, e por conseguinte na clinica, o que cha-
mou em “De nossos antecedentes”, nos Escritos: “o involucro formal do sintoma”.*
Isso supde que se saiba o que é um sintoma, que se saiba localizar os invdlucros
do sintoma, em outras palavras, as variantes clinicas na apresentagao do sintoma.
Mas supoe, sobretudo, saber o que esse involucro recobre. Se falamos de “invé-
lucro formal do sintoma”, devemos localizar o invdlucro, mas é preciso também
localizar o que o invélucro recobre.

Essa concepgao é soliddria de outra frase de Lacan, que se encontra em “Posi¢cao
do inconsciente”, pagina 853 dos Escritos, e vai no sentido daquilo que desenvolvi
até agora: “o trauma se implica no sintoma”. Isso quer dizer que, do ponto de vista

4 LACAN, Jacques (1966). “De nossos antecedentes” In: Escritos, op. cit., p. 70.
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lacaniano, a questdo dos limites diz respeito a questdo da articulacio entre trau-
ma e sintoma. E esse o limite entre os dois e ¢ ali onde se situa a marca de um su-
jeito. Ha ai uma diferenca entre Freud e Lacan, porque a articulagdo entre trauma
e sintoma esta aquém da saida da neurose infantil. Isso suscita, entdo, a questdo: é
possivel que exista um sujeito sem marca? A marca do sujeito é somente um efeito
do Outro, sofrida, pois, pelo sujeito, ou uma marca que, ao contrario, comporta a
dimensdo de uma escolha?

Acredito que o ensino de Lacan oscila em torno dessa questdo, porque as res-
postas que ele da ndo sdo homogéneas, e tendo a reter o que me parece mais clara-
mente desenvolvido, a saber, o que ele propoe em 1975. Antes desse periodo, Lacan
sustenta que o traumdtico é a irrupgao de um real que arrebenta a tela imaginaria
fabricada pelo sujeito. Trata-se, pois, de uma efragéo. A novidade introduzida a
partir de 1975 é que é preciso que se associe a efracdo a dimensédo de enigma. E
é por isso que Lacan retorna ao caso do Pequeno Hans, em que demonstra que a
irrupgdo de gozo que o sujeito extrai da felicidade do gozo préximo com a mae
é a efragdo de um gozo inesperado. Ora, o que ¢ traumatico ndo ¢ unicamente a
efracdo - esta é a novidade de 1975 -, mas a emergéncia de um enigma: qual é o
desejo da mie? E por meio do enigma que o sujeito sai do autoerotismo.

Para resumir, sdo requeridas, pois, duas dimensdes para formar um trauma. O
trauma ndo comporta uma dimensio negativa, pelo contrario: o trauma é cons-
titutivo, é aquilo que faz marca, o que faz um sujeito é o trauma necessario. Se
o trauma se implica no sintoma, para que haja um sintoma necessario é preciso
que haja um trauma necessério: ele se constitui por meio do surgimento de um
gozo fora de programa - o sujeito ndo estava preparado para esse gozo —, um gozo
localizado no nivel do falo. Gozo que Lacan definiu como sendo “fora do corpo”.
E surpreendente: como é possivel que o gozo félico esteja fora do corpo, ji que ele
estd localizado numa parte do corpo? Pois bem, justamente o que o faz fora do
corpo é que o sujeito o percebe no corpo, mas como fazendo efragdo. Portanto,
algo que faz ruptura em seu préprio corpo. Estd em seu corpo e, a0 mesmo tempo,
estd no exterior ao corpo. Logo, um gozo fora de programa e fora de corpo, ao
qual se articula a constitui¢do de um enigma sobre o desejo do Outro.

Esses dois niveis sdo necessarios para produzir um ser sexuado, seja ele homosse-
xual ou heterossexual. Ao passo que basta que falte o enigma para que o sujeito per-
manega no autoerotismo, que nio ¢ o sujeito sem gozo, mas um sujeito que niao tem
a marca do trauma. Isso produz um sujeito que ndo pode contar com ele. E ai, entdo,
que conviria falar nio dos casos-limite, mas das zonas-limite, dessa zona-limite entre
o trauma e o sintoma. H4 sujeitos que sdo confrontados com a irrup¢ao de gozo e que
permanecerdo na continuidade: permanecem nao afetados. E outros fazem a escolha
inconsciente da marca. Af se situa a questio da escolha inconsciente. E a escolha in-
consciente do enigma o que introduz o sujeito no: “o que me quer?” [que me veut-il?].
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Terminarei e no proximo encontro, retomarei a questdo do sujeito sem marca.
Em que caso se vé? Vé-se em certos casos de psicose infantil, em casos em que nao
se localiza o surto. Ela assume a forma de um sujeito que estd na linguagem, mas
que ndo constitui um Outro. Isto é, que falta a dimenséo da subjetivagdo que La-
can propos de entrada no nivel mesmo da imagem especular. Lacan falava de uma
dimensdo indispensével que dizia respeito a propria imagem: “efeito de assuncédo
da imagem especular”. Ha a necessidade de que, do lado do sujeito, se produza
essa assunc¢do. Nio é algo mecénico (haveria a crianga, o grande Outro, e depois
o sujeito comegaria a ter efeitos de espelho). Ha a necessidade de uma assungéo.
Eu havia evocado, pois, casos de psicose infantil em que nio hd assun¢io, em que
falta a assungao seja da linguagem, seja da imagem.

E logo convém situar aqui o caso da “debilidade mental”, ndo no sentido de coe-
ficiente intelectual ou de grau de inteligéncia, mas no sentindo de uma categoria
definida pela flutuagéo entre os discursos. Comentarei isso no préximo encontro.
Ha essa defini¢do da debilidade mental como “flutuagéo entre os discursos”, pas-
sagem de um discurso ao outro sem tomar posi¢do. Isso vem a ser ndo assumir
uma palavra que seja propria. E a consequéncia de uma auséncia de ancoragem,
que se traduz, no nivel dessa flutuagdo, por uma deriva sem nenhuma coagdo. A
coagdo de que falei é a marca traumatica.

E, em seguida, ha essa outra categoria clinica que é a “doenca da mentalidade”,
que Lacan menciona rapidamente sem desenvolver. Isto diz respeito a um fato cli-
nico preciso: ndo ha delirio, ndo ha fenémeno alucinatério, mas a prevaléncia de
um enredamento imaginario sem estofo. Isto adquire, entdo, uma forma vizinha
a da paranoia, que Lacan pode definir como um enviscamento imagindrio.

Pararei por aqui e prosseguirei no préximo encontro sobre diferentes formas
de enviscamento, ap6s de ter recordado que ha o da doenga da mentalidade, que
¢ um imaginario em que nada funciona como ponto de parada, como ponto que
venha a impor limite. Isso tem a ver com o fato de ndo poder assumir uma palavra
propria, o fluxo de palavras sem limite.
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Tenho que lhes dizer hoje um certo numero de coisas que prolongam aquilo que
eu havia evocado no tltimo encontro, e em seguida outras coisas cuja coeréncia
com o fio que estou seguindo vocés verdo. Havia ficado em torno da doenga da
mentalidade como uma forma de enviscamento imaginario e dizia que isso assu-
me uma forma vizinha a do enviscamento imaginario paranoico. Havia também
evocado a necessidade de se fazer uma clinica diferencial do enviscamento ima-
ginario, ja que Lacan se dirigia assim a seu auditério: “vocés todos estdo envisca-
dos”.! Ele dizia também: “Joyce é enviscado”.?

Lacan da essa defini¢do da paranoia como esse enviscamento imagindrio. A
paranoia, entdo, como enviscamento imaginario nos impde, dentro da psicose,
distinguir o que é da ordem do eviscamento imaginario na esquizofrenia. Ora,
a esquizofrenia como estrutura objeta ao enviscamento. Em outras palavras, a
esquizofrenia é o paradigma do imaginario fragmentado, que se opde ao envisca-
mento. Quando se evoca a clinica diferencial do enviscamento, portanto, trata-se
essencialmente menos da forma do enviscamento do que o que faz limite a ele.
Quando Lacan diz: “vocés todos estao enviscados”, é uma forma de dizer: vocés,
neurdticos, estdo todos enviscados. A questdo é que ha na neurose um limite ao
enviscamento. O que faz limite ao enviscamento na neurose é a significagéo fali-
ca, em outras palavras, o falo faz ponto de estofo, ponto de parada.

O que, entdo, vem fazer limite ao enviscamento imaginario na paranoia? Mui-
tas vezes, é uma interpretagdo sobre o gozo do Outro. E isso que vem estofar,
de forma delirante, a deriva imaginaria. H4, pois, também um limite: ndo é um
limite proposto pelo falo, mas pela interpretagdo que se refere ao gozo do Outro.
E o que serd especifico da doenga da mentalidade é que se trata de um fluxo de
palavras em que nada faz limite.

Para resumir a problemitica, podemos dizer que é unicamente a partir de uma
orientacéo pelo real que se pode ordenar a clinica. Uma defini¢do do real, acredito
ja ter dito isso aqui, é a de existir no sentido de ex-sistir. O real estando fora, ex-siste
ao sentido. No que acabo de dizer, constata-se que o oposto é também possivel: os
sujeitos que estdo unicamente no enviscamento estdo unicamente no sentido, logo,
ex-sistem ao real. Nao hd incidéncia sobre o real nesses casos. A partir disso, quando
ndo hé incidéncia no real, suscita-se a questdo: “qual é o lugar do analista?”

No mesmo sentido, na esteira do que haviamos dito, ha sujeitos em que a sexua-
lidade ndo resulta dos efeitos da pulsdo no inconsciente. Vocés conhecem a defi-

1 LACAN, Jacques (1974-75). O semindrio, livro 22: RSl, inédito (Aula de 08/04/1975).
2 Ibid.
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ni¢do de Lacan, uma de suas ultimas defini¢des sobre a pulsio: “as pulsdes sdo, no
corpo, o eco do fato de que ha um dizer [do Outro]”.? Isto ¢, que o dizer do Outro
encontra como se fazer eco no corpo do sujeito. E no momento em ele introduz
essa definicao da pulsio, sem davida leva em conta aquilo que havia formulado
no Semindrio 11, Os quatro conceitos fundamentais da psicandlise, pagina 233 da
edi¢do publicada: as “posi¢des subjetivas do ser”.

De que fala Lacan com as “posi¢des subjetivas do ser”? Trata-se de uma dimen-
sao essencial da clinica, que é a necessidade da tomada de posi¢dao. Em outras
palavras, numa analise, ndo basta apontar para o acontecimento do sujeito, mas,
antes, tornar possivel a tomada de posicdo por parte do sujeito. E essa é uma di-
mensdo imprevisivel, dado que isso depende precisamente do que, com Lacan,
poderiamos formular como “a insondavel decisdo do ser”, em outras palavras,
uma dimensdo que néo se pode captar. Nao se sabe qual serd finalmente a decisao
do sujeito, e ele também ndo, ja que, por defini¢do, é uma decisdo inconsciente.
Por isso Lacan vai distinguir entre o acontecimento do sujeito e o acontecimento
do ser, e, a0 mesmo tempo, faz a distingdo entre a opacidade do sujeito e a opaci-
dade do ser. O que isso quer dizer? O acontecimento do sujeito e sua opacidade
dizem respeito a relagdo com a cadeia significante inconsciente, e ¢ isso, entdo, o
que uma analise decifra. Essa opacidade vem a ser elucidada pelo deciframento
do inconsciente, para retomar o termo ja evocado “elucida¢do”, ao passo que o
acontecimento do ser diz respeito a qué? Esse é outro nivel, ja que é a opacidade
ligada a relagdo do sujeito com o gozo. Em outras palavras, ha sujeitos cuja relagdo
com seu desejo pode ser captada perfeitamente; ela se torna transparente depois
de um momento. Ela se torna muito menos opaca, porém eles permanecem opa-
cos quanto ao gozo que os anima.

Comecei, no tltimo encontro, a falar da questdo da angustia na clinica dos li-
mites, e vou retomar esse ponto. Podemos constatar que hd sujeitos para os quais
a angustia ndo existe. E porque o desejo do Outro ndo tem incidéncia sobre o su-
jeito. Se hd auséncia de angustia é porque a experiéncia fundamental de angustia,
a primeira experiéncia de angustia, a angustia infantil, na qual todas as outras se
enraizaram, requer uma travessia. A travessia em questdo diz respeito ao momen-
to estrutural em que o sujeito se confronta com o que faz corte entre ele e o Outro.
Mediante o corte, o sujeito se confronta radicalmente com o Outro, encarnado
especialmente pela mae. Em outras palavras, ha sujeitos que permanecem antes
desse momento. Isso nao exclui o sujeito da linguagem, mas o deixa sem a marca
do desejo do Outro. O que chamo de marca do desejo do Outro é a condigdo para
extrair o sujeito do anonimato.

Convém, portanto, também assinalar que em certos casos, a auséncia de an-
gustia ligada a ndo constituicdo do Outro como enigma pode adquirir um carater

3 LACAN, Jacques (1975-76). O semindrio, livro 25: O sinthoma. Rio de Janeiro: Zahar, 2007, p. 18.
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oposto. Qual seria o carater oposto a auséncia de angustia? H4 um nome, que se
deduz daquilo que Lacan diz: o panico. Distingamos, entéo, esse estado de angs-
tia que ndo cessa, que vai até o panico, de uma angustia ligada ao desejo do Outro,
que ¢ o proprio de toda angustia. Hd ai também uma disting¢do a ser feita. Com
efeito, a angustia provocada pelo enigma do desejo do Outro supde, como acabo
de dizer, uma condic¢do prévia, uma certa subjetivagio da experiéncia traumatica
infantil dos encontros com o gozo.

Ha sujeitos que, confrontados com essa experiéncia traumatica infantil, experi-
mentam uma angustia, mas desconectada do Outro. O sujeito experimenta a an-
gustia, mas esta ndo estd ligada a um enigma. Ou, mais exatamente, é o mundo o
que lhe faz enigma, tudo lhe faz enigma. Trata-se, entdo, de uma angustia relativa
aum “tudo faz sinal”, o mundo ¢, neste caso, um puro real e todo signo de movi-
mento é percebido como uma invasdo que faz irrup¢do. Observem, se quiserem,
o exemplo paradigmatico do autismo. Digamos que, para esses sujeitos, o Outro
ja tomou toda iniciativa. Trata-se de uma angustia que nio é o signo da castragao,
no sentido freudiano do termo. E uma angustia que ndo estd condicionada por
uma experiéncia de subjetivagdo prévia. A essa angustia falta, entéo, aquilo que
Lacan definia como o trago especifico da angustia, a saber, um afeto que engendra
a certeza. Quando o sujeito esta numa posi¢do em que tudo lhe faz sinal e estd an-
gustiado pelo simples fato de habitar o mundo, é um sujeito para o qual a angustia
ndo gera certeza. E como ela nio gera certeza, é uma angustia que se eterniza.

Assim se pode explicar como um sujeito, as vezes, tem como tltimo recurso seu
corpo para colocar um limite a essa angustia. Isso também demonstra a tendéncia
possivel ao suicidio, nesse caso. Em outras palavras, uma angustia que ndo cessa, que
néo se converte em desejo. O que ndo implica que ndo tenha fun¢io. Qual seria a fun-
¢do da angustia nesse caso? A funcdo de extirpar o sujeito do tédio. Ha sujeitos que
dizem, que explicitam isso na clinica: eles saem do tédio gracas a angustia. Logo, o
tédio é uma forma de gozo em que o tempo parece sem marca. E, por outro lado, isso
pode estar na origem de um certo nimero de condutas de adictos.

Em outras palavras, contrariamente ao tédio, a angustia d4 um sentido, que
aqui deve ser entendido como orientag¢do. Quanto ao panico ou as vezes também
o pavor, dizia que eles estdo mais aquém de um enigma constituido com relagdo
ao desejo do Outro e, consequentemente, ndo permitem concluir a uma interpre-
tagdo referente ao gozo do Outro. Seria, pois, uma versdo que diz respeito, antes,
a esquizofrenia. Trata-se nesse caso, no panico, de uma dilaceragio vital a cada
vez que o sujeito se confronta com o semelhante, e que ele o percebe como uma
intrusdo. A diferenga essencial entre o panico e a angustia é, pois, que o panico
ndo decorre de uma conjuntura precisa: ele traduz a tendéncia a se sentir invadido
pelo Outro e sem razao.

Adiciono a esses fendmenos, que guardam uma vizinhanga com a angustia, a
despersonalizacdo. A despersonaliza¢do tem também um interesse suplementar:
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ela foi considerada a pedra angular para indicar um lugar a meio caminho entre
a neurose e a psicose. No ultimo encontro, evoquei a tentativa de suturar a clinica
estabelecendo um continuum quando nio se sabia muito bem onde estava o limite
entre a neurose e a psicose. Alguns autores introduziam, as vezes, a desperso-
nalizagdo como um estado transitério ou intermedidrio que completa o carda-
pio clinico. Como foi definida a despersonaliza¢dao? Alguns autores a definiram
como auséncia de emogdo, incerteza nas relagdes, distanciamento com relagdo
as proprias vivéncias. Hao de convir comigo que se trata de algo muito pouco
consistente, onde é possivel incluir um certo nimero de fatos clinicos. Ha autores
que trataram de encontrar nesse conjunto um mecanismo especifico de defesa e
tentaram dar conta da despersonalizagiao com a categoria de borderline. Na rea-
lidade, de que se trata? Trata-se de sujeitos que ndo tém manifestagdes psicoticas
patentes, mas para os quais se constatou uma exacerba¢io das manifestagdes do
corpo? Percebem que a questio é: o que faz limite?

E interessante observar que Lacan prop6s que o que faz limite ao imaginério é o
corpo. Mas o corpo do qual Lacan fala é um corpo penetrado pelo simbdlico. De-
vido ao fato de que ha uma intruséo do simbdlico no corpo, isso permite localizar
o0 gozo. Em outras palavras, o corpo sede do simbdlico. Essa é a razdo pela qual
Lacan diz que o corpo faz limite ao imaginario: o corpo como sede do simbdlico.
Logo, ¢ diferente expor seu corpo, coloca-lo em perigo porque falta o que consti-
tui o aparelhamento do gozo. Conviria fazer novamente uma distin¢ao entre um
corpo que aparelha o gozo e um corpo que estaria em perigo para limitar o gozo.
Como disse Lacan no Semindrio 20, Mais, ainda: o corpo “substancia gozante”.!
Se se considera o corpo como substincia gozante na intrusdo do significante que
faz borda, este corpo, que seria um corpo nao simbdlico, vai se colocar em desta-
que procurar encontrar um limite para aquilo que esté fora do corpo.

Essa é uma outra forma de retomar a questéo da significacéo falica como aquilo que
faz limite, no sentido de que ela introduz o sujeito a uma localizagdo de sua posicao
como ser sexuado. H4, pois, casos em que falta a operagio da castragdo simbdlica, que
ndo opera de forma eficaz. E nesse caso, as manifestagdes do corpo sdo tentativas de
suprir sem ter acesso a ela. Sem duvida ganhariamos, quando evocamos esses casos
de borderline, se utilizdssemos a distingdo entre castragdo simbolica e castragdo ima-
ginaria. Isso permitiria elucidar a clinica de forma mais precisa.

E por isso que me parece importante recordar o que Lacan diz na “Observagdo
sobre o relatério de Daniel Lagache”, na pagina 687 dos Escritos, acerca da desperso-
nalizagdo: “os efeitos de despersonaliza¢do constatados na analise [...] devem ser con-
siderados menos como sinais de limite do que como sinais de travessia”. Em outras
palavras, hd um efeito de despersonalizacdo como efeito da andlise, e para Lacan isso

4 LACAN, Jacques (1972-73). O semindrio, livro 20: Mais, ainda. Rio de Janeiro: Zahar, 1985, p. 36.
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é um sinal de travessia. O que se deve guardar, portanto, é que a despersonalizacio
ndo é o sinal de ter alcancado um limite imposto pela estrutura, mas, antes, sinal da
travessia de uma tela, sinal do desvelamento das mdscaras da identificagdo. E uma vez
que as mascaras caem, deixam aparecer o ser que esta por tras. Terdo compreendido,
entdo, que a despersonalizagdo, para Lacan, ndo ¢ tanto uma entidade clinica, mas
uma nogdo positiva, indice da travessia das mascaras, permitindo o advento do ser.
Se havia comecado a falar da clinica dos limites é porque me parece possivel propor,
com Lacan, uma clinica dos limites que ndo seja a clinica dos boderline, mas daquilo
que faz limite para um sujeito e supde que o analista esteja advertido dos limites para
além dos quais ndo convém encorajar o sujeito.

Retomo agora a questdo sobre a qual gostaria de me deter um pouco, que é a questdo
da marca, abordada como trago unario e como efeito de gozo por Lacan. A questdo da
marca pode ser deduzida ai, inclusive nos primeiros Semindrios de Lacan, quando ele
fala da necessidade de que o Nome-do-Pai se encarne, por exemplo, nas Formagoes
do inconsciente. Isso nos da uma ideia de que o sujeito nédo é completamente exterior
a cadeia significante. Ha a cadeia significante, em seguida um significante de excecéo,
o Nome-do-Pai, que deve ser encarnado. Nao ¢, pois, um significante a mais. Lacan
forja um termo que tem seu interesse para evocar o sujeito antes de seu advento como
sujeito. Ele o chama de “assujeito” e evoca a necessidade, para que haja o advento do
sujeito, de que o objeto de desejo da mée seja tocado, que o assujeito seja sacudido,
para que se passe de assujeito a sujeito.

E interessante porque isso articula o que estou tentando sublinhar, que é uma pers-
pectiva constante na clinica de Lacan. Ndo basta considerar a analise apenas como
um efeito de deciframento. A questdo é saber como esse deciframento afeta o corpo.
Em outras palavras, o analista ndo pode se limitar a captar os limites da verdade, nem
a fazer o sujeito perceber suas miragens. Pois ja no Semindrio 11, como evoquei, a par-
tir do momento em que Lacan retorna a dimenséo pulsional no sujeito, ele se interessa
pela forma como se enodam o inconsciente e o sexual. Ele se interessa por isso a partir
do retorno ao conceito de pulsio e ja o relativiza com relagdo a verdade.

» « 7

Nesse sentido Lacan evocara, em “Televisdo”, “nossa praxis”. De certa forma, o
que Lacan preconiza como a pratica lacaniana é: “as palavras que acertam o corpo
na mosca”.’ Devem ter captado que o fundamental é: como podemos circunscre-
ver, no caso a caso, qual é o aparelhamento de gozo construido pelo sujeito? Em
outras palavras, como estdo enodados o significante e o gozo? E por isso que vou
lembrar aqui o que havia evocado recentemente no Semindrio de Escola: a forma
como Lacan trata o devir do trauma para o sujeito no fim do Semindrio 11, ao

mesmo tempo a partir de uma citagdo na penultima e na ultima ligdo.

5 LACAN, Jacques (1973). “Televisao” In: Outros escritos. Rio de Janeiro: Zahar, 2003, p. 511.
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A primeira citagdo estd na pagina 237: “o essencial é que ele [0 sujeito] veja
a qual significante — ndo senso, irredutivel, traumatico - ele estd como sujeito,
assujeitado”. A pratica analitica seria permitir ver, no sentido de uma pratica que
elucida. E uma dimensdo que Lacan manteve até o fim, dado que ele definiu o fim
de uma andlise com a férmula “vislumbre do real”, que vai no sentido de uma
elucida¢do e no sentido de ver. A aposta é que o sujeito possa perceber a que ele
estd assujeitado como significante traumatico. Aqui ja estamos numa perspectiva
que leva em conta o real, que diz respeito ao que constitui o suporte do objeto.

Na segunda cita¢io, na licao seguinte do Semindrio 11, Lacan nio diz em abso-
luto 0 mesmo, ja que disse, a propésito do desejo do analista, como desejo da di-
ferenca absoluta: esta intervém quando “confrontado com o significante primor-
dial, o sujeito vem, pela primeira vez, a posicdo de se assujeitar a ele”. Novamente,
pois, o termo “assujeitar”.

Devem ter notado que o que muda nio é que se trata aqui de ver, perceber ou elu-

«y

cidar. O que muda ¢ que o sujeito tem acesso, pela primeira vez, “a posicdo de”. Isso

quer dizer, por um lado, que para ter acesso a posigdo de sujeigdo, antes ele ndo estava,
e, por outro, se ele tem acesso “a posigdo de”, é como efeito de uma anadlise. Dizer “a
posi¢do de” vem a ser aquilo que dizia antes: h4, ao final, uma posi¢do de insondével.
Estar “a posicdo de” quer dizer que nio é um efeito automatico, ndo é uma pratica
na qual se aperta um botdo e se produz tal efeito. Em outras palavras, o que muda,
me parece, entre a segunda e a primeira citagdo, é que na primeira hd somente uma
dimenséo de localizagéo, alguém vé finalmente a que estd sujeito. A segunda introduz
a dimensdo de uma mudanga e é, creio eu, essa perspectiva que Lacan retomard em
“Radiofonia”, quando fala de uma andlise em que se trata de “fazer trago disso que
falhou em se revelar de saida”, na pagina 427 dos Outros escritos.

Acredito que estardo de acordo comigo: quando se diz “fazer trago”, ndo é pre-
cisamente reconhecer, nem precisamente consentir e tampouco reconciliar-se.
Entéo, esta claro que Lacan acrescenta que faz falta o tempo. Ndo porque a analise
seja longa. Se ela é longa, hd um motivo: faz falta “o tempo de fazer-se ao ser”.

Passarei para outro assunto, mas verdo a légica, se tiver tempo nos minutos
que restam, porque é isso que Lacan aborda na ultima licdo do Semindrio ...Ou
pior. Se ndo tiver tempo para comentar, espero que a leiam. Seria preciso comecar
um semindrio pelo inicio e lhes darei um mau conselho, que é ler a ultima licao
do Semindrio ...Ou pior, na qual Lacan evoca finalmente a dimenséo especifica
de uma anadlise de “circunscrever o impossivel”. Quando dizemos “circunscre-
ver o impossivel” é diferente de encontrar-se com ele. Como o circunscrevemos?
Pode-se circunscrevé-lo na medida em que a analise progride e que se aproxima

6 LACAN, Jacques (1964). O semindrio, livro 11: Os quatro conceitos fundamentais da psicandlise. Rio
de Janeiro: Zahar, 1985, p. 260.
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de seu fim. Pois é no fim da experiéncia, quando se vé a dimensio essencial do
real para um sujeito e que a andlise permitiu circunscrever até o ponto de colocar
esse real no centro da experiéncia. Se essa ultima licdo do Semindrio ...Ou pior é
crucial, é porque ela constitui a premissa do que Lacan desenvolvera no Semindrio
Mais, ainda. E 16gico que é a tltima ligdo e no ano seguinte Lacan comega com
o Semindrio Mais, ainda. Nessa ultima licao se trata do corpo, do que ¢ essencial
observar sobre a questdo que nos anima: o que faz laco?

Para se referir ao lago especifico do discurso analitico, a saber, o lago entre o
analisante e o analista, Lacan se refere ao corpo como suporte, ao corpo como
gozo. Se o gozo ¢ dificil de captar, se ¢ dificil falar dele, ¢ um fato que ele existe.
Lacan evoca o encontro dos corpos, e cada vez hd encontro dos corpos, hd gozo.
Claro que o que Lacan especificara é que, quando ha corpos, hé gozo. Isso intro-
duz a questdo: quem goza e qual é 0 gozo? E uma constatagdo: ¢ mais complicado
dizé-lo do que experimenta-lo. A distin¢do que aparece aqui é, pois, entre o dis-
curso e o semblante. Os discursos — esta ndo é uma ideia nova, Lacan a retoma
- sdo semblante, se autorizam a partir do semblante, fazem semblante. Logo, na
realidade, a distingdo néo é entre discurso e semblante, ja que os discursos sdo, no
fundo, semblante. A oposi¢do é entre discurso e gozo.

Podemos formular isso da seguinte forma: podemos fazer os semblantes que
quisermos, mas o gozo, nao faz semblante. O que ¢ interessante nessa questdo do
lago é que Lacan retoma aqui uma nog¢ao utilizada no Semindrio 11, em que ele
fala do analista como presenga de corpo, e evoca o encontro analisante-analista
como confrontagdo dos corpos. Que interesse ha em evocar isso? A proposito
dessa confronta¢io dos corpos, em que consiste o encontro entre o analisante e o
analista? A ideia de Lacan é que uma vez que se entre no discurso analitico, ndo
se tratara do corpo. Em outras palavras, essa é uma confrontagdo dos corpos que
serve para fazer o analisante entrar no discurso analitico. E fica, entdo, a pergunta
que Lacan formula nos seguintes termos: o que o discurso analitico apanha, con-
segue apanhar, com relagéo ao corpo?

Lacan evoca, nesse contexto, os bons sentimentos. Os analistas trataram de preen-
cher essa diferencia com os bons sentimentos do analista. Ha, pois, as funcdes dos
discursos, o que se diz, e, logo, o suporte corporal. Contudo, o que funda os discursos
ndo é o que se diz, mas o que permanece nao dito no dito. O que Lacan chama de
dizer, o que nio se diz, mas guia o conjunto dos ditos. Isso é o que funda um discurso.
E é aqui que Lacan introduz a existéncia do que chama de amarragéo social, o que faz
com que jantemos juntos, a ordem social. Na realidade, a ordem social é um acordo
sobre como articular os significantes. No que diz respeito ao discurso analitico ha,
seguindo uma expressdo um tanto ambigua, o analista “em corpo” [en corps], que
joga com “ainda” [encore], em outras palavras, o analista como aquele que instala o
objeto a no lugar do semblante. Assim, o discurso analitico ndo é um puro artificio
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de palavra, mas o discurso que tem origem numa confrontagio dos corpos. E por isso
que Lacan introduz a necessidade, para aqueles que se formam para ser analistas de
distinguir no nivel do corpo, que ¢ o nivel do gozo, o nivel do semblante como nivel
do discurso, e captar o que vem tamponar esses dois niveis. A ideia de Lacan é que
as diferentes correntes analiticas introduziram entre os dois os bons sentimentos. E
Lacan coloca nesse lugar a interpretacdo. A interpretacdo como estando do lado do
analisante, isso é importante.

O que quer dizer que ndo se analisa a partir dos bons sentimentos? Quer dizer
que se o analisante interpreta, o analista ndo empurra o sujeito, em sua interpre-
tagdo, para um senso comum. E a isso que Lacan opée que o discurso analitico
deve advir. Lacan aborda os lagos do corpo entre o analisante e o analista e a
necessidade de que haja uma travessia do lado do analisante com relagdo a uma
primeira apreenséo do corpo. O que liga, entéo, no fundo, analista e analisante? O
que é que funda esse lago? Lacan evoca a figura do irmdo, utilizando a férmula de
“liberdade, igualdade, fraternidade”. Quer ele dizer que somos todos irmaos, que
o analista é irmdo de seu analisante? Ndo é anddino que Lacan suscite essa ques-
tdo. Uma analise mobiliza a questdo da familia e, classicamente, os analisantes
colocaram o analista no lugar de um substituto de um personagem familiar, alids,
nem sempre o mesmo, segundo os momentos da transferéncia. Por que, entéo,
evocar a questdo do irmao?

E certo que hd palavras de transferéncia nas quais o analista é colocado no lugar
do irmio. H4 algo que legitima que seja assim, porque o analista é alguém que
passou pela experiéncia. Mas Lacan situa claramente essa dimensao, isso é o mais
importante do que quero lhes dizer: com efeito, somos todos irmaos, mas na me-
dida em que todos somos filhos do discurso analitico, analisantes e analistas, com
a diferenca de que o analista, como diz Lacan, deve ser “digno da transferéncia”.
O que quer dizer ser “digno de transferéncia”? O analista é o suporte desse efeito
de discurso que ¢ o objeto a; em outras palavras, representa o objeto a gragas ao
qual pode haver emergéncia do dizer do analisante.

E por isso que proponho a questio: por que Lacan, uma vez que aborda a ques-
tdo do analista irmdo, evoca a questdo do racismo? Ha uma resposta. Lacan a
evoca para mostrar a oposi¢ao com discurso analitico. Pois o que é o racismo? O
racismo é a fraternidade do corpo, o gozo do mesmo, a exclusdo do gozo heterogé-
neo, aquele que ndo é como o meu. Em outras palavras, o que promove o analista
é um gozo singular, nao necessariamente o da norma e nem todos o mesmo. Logo,
ndo é o mesmo, este é o ponto crucial, dizer irmaos de gozo, que seria a férmula
do racismo, e dizer filhos dos discursos.

Vou parar por aqui e retomarei no préximo encontro a questao da marca, na
“Nota italiana”, mas terminarei com essa defini¢do que Lacan da dos analistas num
texto um pouco mais tardio, “Introducio a edigdo alema dos Escritos”. E de conhe-
cimento de todos que Lacan néo fala dos analistas, dado que ele considera que eles
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sdo um a um. Ali ele d4 uma defini¢io, e relembro-a para fornecer uma amarragao
para a sessdo de hoje. E na pagina 552 dos Outros escritos, em que Lacan define os
analistas da seguinte forma: eles sdo os seres falantes que se acham “sujeitados™ ao
discurso analitico, do qual nao pode sendo nos espantar que isso tenha acontecido.
Desenvolverei essa questdo, uma vez que é a mesma férmula quando ele fala do de-
sejo do analista. E preciso que esse discurso advenha e aqui esté a questio que tenha
acontecido esse discurso analitico. Mas ele evoca estar sujeitado a esse discurso,
seguindo a mesma férmula como no Semindrio 11 - o sujeito assujeitado’ ao seu
significante traumatico — e Lacan, um pouco mais adiante, nesse mesmo texto, fala
de si mesmo como “sujeito de um discurso”. Isso nos remete a filhos do discurso,
sujeito de discurso, assujeitado [submetido] a um discurso. Vemos que se trata de
uma perspectiva constante em Lacan. Retomarei, no proximo encontro, a partir da
questdo do assujetissement [sujeicdo/servilidade].

7 LACAN, Jacques (1964). O semindrio, livro 11: Os quatro conceitos fundamentais da psicandlise, op.
cit., p. 237.
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Uma observagdo antes de comegar. Finalmente encontrei a referéncia que havia
prometido com rela¢éo a defini¢do da debilidade mental. Ndo a encontrei no lugar
em que me sugeriram. Vocés a encontrardo no Semindrio ...Ou pior, na pagina
127: “o fato de ser um ser falante que nio esta firmemente instalado num discurso
é 0 preco que paga o débil”. Ndo tem nada a ver, pois, com a inteligéncia. E o fato
de estar instalado num discurso. E Lacan continua, “ele estd um pouco d cété de la
plaque, entre dois discursos, ele flutua”. Trata-se finalmente de alguém para quem
o discurso ndo tem incidéncia. E isso que confere essa dimensio de flutuacio en-
tre os discursos. Se o evoco hoje é porque se trata de um dos pontos sobre os quais
gostaria de concluir: a questdo da marca. Se ha flutuagdo é precisamente porque
algo faltou com relagdo a marca.

Voltarei a isso, mas hoje gostaria de dizer vdrias coisas, ja que essa é nossa ultima
reunido e, além disso, nosso contexto determina o que vou dizer. Nossa comunidade
de Escola se desloca para o Rio de Janeiro para tratar do tema “o que responde o ana-
lista?”,! e, como sempre, quando ha Jornadas, coloco para mim mesmo a questdo de
saber o que faz com que os analistas estejam juntos. Por que, depois de tudo isso, no
final de uma analise, cada um néo fica s6 em casa? Tentarei responder a esta questao,
ainda mais porque ela atravessa nosso tema, a questdo da identificagio.

Como é que uma vez que as identificagbes que foram denunciadas caem no final
de uma analise, hd, contudo, algo que faz com que continuemos juntos? Sobre isso
de “continuar juntos”, ha férmulas de Lacan que néo explicam (depois direi como ele
explica e como eu explico), mas hd uma férmula que mostra porque isso era também
uma preocupagio para Lacan. Porque falando sobre o futuro da psicanélise e daque-
les que se consideram responsaveis pelo futuro da psicanalise, ele diz: “os que estdo
no mesmo barco”. “Os que estdo no mesmo barco” faz pensar naqueles que estio na
mesma galera [galére]. Ha algo similar em Ou pior. E hd a questdo do inicio de uma
andlise: “aqueles que embarcam na experiéncia”. Portanto, embarcar na galera de
Ulisses. Essas sao as questdes que gostaria de evocar hoje.

H4 um ponto constante em Lacan referente ao que se pode esperar de uma anélise:
a questao da elucidagio, ja a evoquei, no sentido de iluminar, trazer a luz o que estava
na sombra. Isso é, alids, o que explica como a elucidagéo é a resposta ao que se formula
no inicio de uma anélise como sendo da ordem de uma opacidade. Opacidade do su-

1 Referéncia ao VIl Encontro Internacional da IF-PFCL — O que responde o psicanalista? Etica e clinica -,
realizado entre os dias 09 e 12/07/2012 no Rio de Janeiro (N.do T.)

2 Em francés, galére apresenta o sentido de “galera” (barco ou embarcagao de guerra), mas tam-
bém de “trabalho dificil, penoso”, “grupo de pessoas condenadas a remar nas galeras”, o que veio
a dar, no inglés do século XVIII, a ideia de “grupo de pessoas que tém em comum uma qualidade

marcada ou um relacionamento” — gente que rema para o mesmo lado (N.do T.)
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jeito, opacidade do ser. A elucidagio, com efeito, é algo que permite sair da opacidade.
E preciso convir que a elucidagdo ndo é completa. H4 uma dimensdo de opacidade,
inclusive no final de uma analise no que diz respeito a relagio com o gozo. Nem toda
relagdo com o gozo ¢é completamente elucidada. Mas por que digo, contudo, que é
uma constante? Porque no fim, Lacan evoca a interpretacio que elucida e que forgo-
samente introduz algo novo. Uma elucidagdo é isso.

E preciso assinalar que a escola anglo-sax6nica ndo estd numa linha muito dife-
rente, ja que se trata de ter um insight, em relacdo com trazer a luz. A diferenga entre
Lacan e a posi¢do anglo-saxa ndo esta tanto no termo elucidar, me parece. Trata-se
de ver em que zona ocorre a diferenca. Ha em Lacan a dimenséo constante de fazer o
sujeito perceber, fazé-lo ver. Trata-se de que ele possa ver. Vejam que esses sdo termos
confluentes. Mas hd também essa outra dimensao evocada por Lacan, que é da ordem
do “fazer sentir”. “Fazer sentir” nao é o mesmo que elucidar. Fazer sentir implica que o
sujeito possa experimentar no interior da experiéncia algo que seja da ordem de uma
experiéncia radical. Isso me fez pensar que seria ttil refletir sobre a questdo da marca
e da marca de uma andlise em particular.

A pergunta que me havia colocado foi saber por que Lacan conectou tao cedo a
interpretagdo analitica com o fim da andlise. Por que é necessario ter chegado ao
final de uma analise para operar uma interpretacdo que seja, como diz Lacan, “a
bon escient”? Para aqueles que ndo tém o francés como lingua materna, percebo
que ndo é facil traduzir “d bon escient”. Fui ver como havia sido traduzido para o
espanhol - essas coisas sempre me interessam - e me dei conta de que foi mal tra-
duzida, sem duvida para outras linguas também. Em espanhol, traduziu-se como
uma interpretacdo com “conhecimento de causa” [conconocimiento de causal.

E o problema estd precisamente ai. Quando o analista interpreta, ele ndo tem ne-
nhuma ideia da causa. E por isso que digo que foi mal traduzida: é uma tradugdo
pertinente no nivel da lingua, mas ndo traduz o sentido analitico que Lacan quis dar.
Em todo caso, ndo é uma interpretagio com conhecimento de causa, j& que o analista
néo conhece a causa. Mas isso ndo impede que ele possa interpretar. Qual seria, entéo,
a tradug@o mais precisa? Seria tomar, antes, o termo francés “discernimento” [discer-
nement]. Portanto, uma interpretacio feita com discernimento. Isso é “a bon escient”.

O que seria, entdo, fazer uma interpretacao com discernimento quando néo se
conhece a causa? E uma interpretagio que se faz em fungdo de uma finalidade.
Logo, o que é essencial a este sujeito é: qual é o objetivo, qual é a finalidade, o que
se busca obter? E o analista tem uma ideia do que quer obter. Ele sabe o que quer
obter e o que ele quer obter ndo requer que ele saiba a causa do sujeito. E, por outro
lado, do que Lacan disse também se pode deduzir que uma interpreta¢io pode ser
feita com discernimento, mesmo se ela for inexata. Isto é, que ndo hd necessidade
alguma de que a interpretagéo seja exata. O importante na interpretagao ¢ a fina-
lidade a que ela aponta. E a finalidade é que a causa do sujeito se encontra no fim
de uma anlise. E somente entdo que se pode captar a causa traumética do sujeito.
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Em outras palavras, por defini¢do, o sujeito que vem a analise é um sujeito que
tem sua propria teoria traumatica, e o analista a coloca em suspensio para tentar
verificar qual é a verdadeira causa traumatica. E essa suspensio é necessaria até o
final da analise. Além disso, verdo que no Semindrio Ou pior, Lacan evoca a ques-
tdo do trauma a partir do pai traumatico e o analista no lugar do pai traumatico.
Estamos numa perspectiva que mostra a distingdo com relagdo a perspectiva de
somente elucidar. O analista como traumatico é distinto do analista que elucida.
O analista no lugar do pai traumatico é a operagio da analise que traz a luz o que
foram os significantes traumaticos do sujeito. Nesse sentido, ha uma operagéo
interna na andalise que ndo ¢ de preencher o trauma, mas, pelo contrario, trazé-lo
aluz. Assim, podemos compreender que a interpretagdo opera sem que o analista
conheca a causa. Ela visa captar a verdadeira causa do sujeito.

Toda a questdo é que, para produzir esta operagio, a interpretacio, se traz algo
novo, ndo pode ser uma interpretacdo que tampone o furo do traumatismo. Aqui
convém escrever o termo traumatismo como fez Lacan, substituindo-o pelo termo
troumatisme. O troumatisme é o furo [trou] operado na estrutura na medida em que
o sujeito se confrontou com o fato de ser atravessado pela alingua. Logo, repito, o ob-
jetivo da interpretagdo é apontar a causa traumdtica. De certa forma, podemos dizer
que Lacan prolonga Freud de outro modo, dado que, para Freud, a inica posicao da
interpretagdo é a transferéncia. Por outro lado, quando Freud qualifica a interpretacio
como “selvagem”, ele qualifica a interpretagdo produzida fora de transferéncia.

Quando Lacan requer a experiéncia do fim da analise, ele introduz algo muito mais
sutil, uma exigéncia que é superior. No fundo, o que estd em jogo? A aposta ¢é a seguin-
te: em que momento alguém se autoriza como analista? Ha uma férmula que se repete
sem saber o que ela quer dizer: de toda forma, o analista “se autoriza de si mesmo”.

Intervengdo do publico: “E de alguns outros™.

Resposta: Sim, mas o essencial é que se autorize de si mesmo. E é justo. Por que La-
can disse isso? Por um fato de estrutura. Néo se pode jamais se autorizar pelo Outro.
No momento em que se decide ocupar o lugar de analista, trata-se de um ato. E o ver-
dadeiro ato nio se postula em posicio de sujeito. E um momento em que se opera uma
passagem, se produz um salto, e aquele que se propde se torna objeto para outro. Neste
caso, ndo ha a possibilidade de se sustentar a partir de uma autorizagio do Outro.
Naio se pode pedir a autorizagido do Outro. Alids, é por isso que Lacan também usou
o termo “se autorizar” em relacdo a responsabilidade sexual. Em relacdo ao sexual,
cada um assume sua propria responsabilidade. Cada um pode pedir opinido no que
diz respeito ao semblante, mas no momento de assumir sua propria responsabilidade,
isso requer uma responsabilidade que é necessariamente uma posi¢ao de sujeito. Em
ambos os casos, trata-se de uma autorizacio.
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E um fato de nossa época, a0 menos desde que me interesso por psicanalise,
faz ja alguns anos agora — ndo sei como era na época em que Lacan formulava,
em 1959, que a interpretagdo requer a experiéncia de final de analise —: em sua
maioria, salvo exce¢io, os analisantes se autorizam antes de seu fim de andlise.
Logo, a autoriza¢io precede o final. Isto levanta uma questao: é apenas uma de-
cisdo do analisante? O analista tem algo a ver com esta situa¢do? Podemos dizer
que, se se admitir que é o analista quem dirige a cura, se o sujeito chega ao ponto
de autorizagio, é porque a cura o levou até ali. De certo modo, o analista tem,
pois, sua responsabilidade quando alguém se autoriza como analista. Ele tem sua
responsabilidade e podemos dizer que ele a tem com relagdao a0 momento em que
alguém opera essa passagem. Ademais, eventualmente pode acontecer, acontece,
um analista pode dissuadir alguém de se tornar analista. Ele pode o dissuadir no
momento do ato, pode dissuadi-lo no curso de uma analise, de modo que ele ndo
chegue a esse ponto. Assim, ainda que seja um ato do analisante, o analista tem
sua parcela de responsabilidade com relacéo ao fato de que alguém se autorize e
com rela¢ao ao momento em que ele se autoriza.

A questio que agora se coloca é: por que no fim das contas é tdo importante o mo-
mento em que alguém se autoriza como analista? E ai que intervém a distingdo fun-
damental entre a proposi¢do freudiana - até onde vai Freud - e a posigdo de Lacan.
H4 uma diferenca. E verdade que hd analistas que sustentam que tudo esté em tudo,
isto é, que a cada vez que se comenta uma frase de Lacan, ha sempre alguém disposto a
dizer que Freud ja o havia dito de outra forma, mas que isso quer dizer o mesmo. Nio.
Digo néo e tentarei dizer por que. O préprio Lacan disse isso. Logo, é preciso demons-
trar, mas o que Lacan diz, por exemplo, em “Televisdo”, é explicito: “A psicanalise para
Freud é leitura”. O que isso quer dizer? E o deciframento.

De minha parte, disse a mim mesmo que para decifrar o inconsciente de al-
guém, nao ¢ preciso ter feito a experiéncia do fim da analise. Com efeito, depois
de um certo nimero de anos de analise, esta-se em condigdes de interpretar os
sonhos de alguém, os lapsos, de ler o inconsciente. Isto ¢, se admitirmos que a
psicandlise “é leitura”, ndo ha necessidade de introduzir a nogdo de fim de andlise.

Alias, por que quebrar a cabe¢a com histérias de fim de analise? Porque a leitu-
ra em analise ndo promete o fim de analise. Esse é o problema. E, contrariamente
ao que se pode pensar, uma andlise ndo é, primeiro, leitura e, depois, em seguida,
ocupar-se da alingua, o real, momento em que seria preciso tornar-se lacaniano.
Naio é essa, em absoluto, a ideia de Lacan. Sua ideia é justamente: o que faz com
que, num dado momento, se possa colocar termo a experiéncia analitica? O que
coloca um fim a experiéncia analitica é a forma como a experiéncia é orientada
desde o inicio. Essa ¢ a razdo pela qual Lacan fala de uma interpreta¢io “com
discernimento” que requer o fim da andlise. Explico este ponto.

A leitura confere um sentido ao sintoma, mas o problema é o mesmo: o sentido
que se d4 ao sintoma é um saber que ndo encontra limite. E toda a questio do real:
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o que faz limite? Por isso a insisténcia de Lacan acerca da questdo do real nio é
que se trata de levar uma analise até onde falta o sentido, até a falta de sentido. E,
antes: como pode haver um sentido a partir do fora de sentido? Essa é a aposta.
E é a razdo pela qual Lacan precisa que sua resposta a elucubragio freudiana no
fundo é: 0 que coloca limite a uma analise? A resposta é o que ele chama de “o real
do sintoma”. Ndo desenvolverei este ponto aqui, mas ele permite refletir.

A proposta de Lacan, ja a evoquei e repeti aqui, ndo é a psicandlise como leitura,
mas a psicandlise como escrita, o que se escreve. E o que se escreve do sintoma néo
é 0 mesmo que o que fica do sintoma depois do deciframento. Esse é, pois, o ponto
principal. Ha sujeitos que dizem a si mesmos: “Gostaria de retomar uma andlise;
antes, fiz uma analise freudiana, agora gostaria de fazer uma andlise lacaniana”.
O problema nio é esse. Trata-se, se concebermos a analise ndo unicamente em sua
vertente de leitura, de operar uma contraexperiéncia. Assim, pois, retomar uma
analise ndo é, na realidade, uma continuagdo de uma analise anterior. H4 uma
descontinuidade; em outras palavras, um outro modo de conceber a experiéncia
com o objetivo de colocar, desde o inicio as condi¢des para apanhar o real.

Quando Lacan levanta a questdo da interpretagido “com discernimento”, ele
propde uma politica para a psicanalise. Isso explica a coexisténcia de duas verten-
tes da interpretagdo em “A direc¢do do tratamento”. Quais sdo essas duas verten-
tes? Ha a que ja evoquei até aqui: o deciframento. Lacan a formula assim: numa
analise, trata-se de partir da cadeia significante do sujeito para voltar a ela, mas
trazendo algo novo. Essa é a questdo do deciframento. Ha o enigma do lado do su-
jeito, a elucidagdo da interpretagio, o que vem modificar a cadeia significante do
sujeito. E preciso que a cadeia significante de inicio seja modificada, pois senio,
para que serve a interpretacao? Essa é a questdo do deciframento, com o problema
que Lacan perceberd mais tarde: uma vez que se decifra o enigma, se produz outro
enigma. Por isso ¢ infinito.

Ora, no mesmo texto, Lacan evoca uma outra modalidade da interpretagéo.
Nio se deve acreditar que se trate de duas técnicas de interpretagdo, com a ideia
de usar mais essa ou a outra técnica. E preciso ter em mente que o que o analista
diz, as palavras do analista, no fundo, pouco importam. O importante é saber se
isso vai no sentido da finalidade a obter. A finalidade ja esta determinada nesse
texto, quando Lacan diz que a interpreta¢do aponta para “o horizonte desabita-
do do ser”. O “horizonte desabitado do ser” ndo é a cadeia significante. Trata-se,
segundo uma citag¢do de Freud, do “coragdo do sujeito”, seu nicleo mais intimo,
algo que constitui a esséncia de alguém, que néo é a cadeia significante.

Em outras palavras, vai parecer estranho o que vou dizer, mas digo: qual é a es-
colha traumatica do sujeito? Por que escolha traumatica? Ndo ha trauma sem in-
terpretacdo do inconsciente do sujeito. Nesse sentido, temos que admitir que toda
experiéncia traumatica, do ponto de vista psicanalitico, implica uma escolha por

Caderno de Stylus Rio de Janeiro no. 04 p.117-124 novembro 2016

121



122

1ZCOVICH, Luis

parte do sujeito, escolha inconsciente, portanto, uma interpretagdo. Isso é o que
chamo de “a marca”. A marca é a forma como o inconsciente traca a conjuncéo
do encontro entre o significante e o gozo. E isso da uma modalidade particular de
inscrigdo no corpo: a marca da interpretacao do sujeito, que constituira seu ser.

Vejo que o tempo avanga e havia feito um programa um pouco amplo demais.
Naio queria chegar ao final hoje sem terminar com a questio de partida: a questdo
da comunidade, que ndo é incoerente com o que evoquei anteriormente. Para evo-
car a comunidade, parto de uma citagio de Lacan nos Outros escritos, pagina 569,
extraida do “Prefacio a edi¢io inglesa do Semindrio 11”. Lacan evoca ali a questdo
do passe. Para aqueles que ndo seguem a atualidade do passe, tentarei explicar
um pouco mais as coisas. Ndo os reprovo por ndo seguirem a atualidade do passe,
mas é importante que captem a féormula. Lacan diz o seguinte: “donde eu haver
designado por passe essa verificagdo da hystoristeriza¢io da analise, abstendo-me
de impor esse passe a todos, porque nao ha todos no caso, mas esparsos dispara-
tados”. “Esparsos disparatados” formulacdo estranha. A que ela remete?

Em primeiro lugar, a questido do passe, para aqueles que nio sabem, diz respeito
ao dispositivo inventado por Lacan para tentar captar o que faz com que alguém
que tenha chegado ao término de sua andlise decida se instalar como analista,
se propor ele mesmo como analista. Trata-se do dispositivo e ndo vou entrar em
detalhes. Em todo caso, hd a ideia de colocar a prova a hystoristerizagdo [hystéri-
sation] da andlise. Por que “hystoristerizagdo”? O termo remete & histeria [hysté-
rie], no sentido de que a andlise é determinada pela questdo de querer saber sobre
0 que me anima a isso. Posi¢do da histeria. Logo, o hystoristerizagdo é a forma
como um sujeito pode fazer passar o que foi a experiéncia de sua analise, uma vez
tendo chegado a seu término, e tentar demonstrar essa experiéncia para outros.
A questdo de colocar a prova é que nio basta dizer: “Terminei”. Trata-se de tentar
perguntar: “Pode me demonstrar?” e, entdo, “como me demonstra?”. Em outras
palavras, “de acordo, acredito, mas vocé ainda tem que provar isso”. Colocar a
prova é: “prove-me isso”. Claro, ndo se trata de uma obrigacao. E por isso que La-
can diz que isso ndo é algo que se imponha a todos. Mas ele acrescenta a questdo
dos “esparsos disparatados”.

O que ¢ que implica esta formulacédo? “Esparsos disparatados” remete ao que
constitui o suporte do desejo do analista. Nao ha um suporte unico, comum, um
denominador comum a todos. E por isso que Lacan diz que nio ha “todos”. H4
um suporte singular para cada pessoa. O desejo do analista é singular em razéo
do que havia indicado ha pouco: a marca de cada um é uma marca singular. Em
outras palavras, o singular é a marca traumatica. Ao mesmo tempo, a marca é
singular porque cada fim de analise comporta uma marca singular. Esta ndo é a
marca do sujeito, mas a marca propria dessa experiéncia. A questdo que se coloca
com relagio aqueles que estardo “no mesmo barco”, como diz Lacan, é: o que faz
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com que continuem juntos, se formam uma comunidade de esparsos disparata-
dos? Como convergem, por que convergir, ji que “esparsos” remete etimologica-
mente, e do ponto de vista do sentido, a questiao da separagido?

Para uma analise chegue a seu término, ha uma necessidade de separacgéo. De
que se separa? Do que foi a causa do ponto de partida, que se atualiza no momen-
to da entrada em analise, causa que é radicalizada pelo fim. “Esparsos” vem do
latim spargere, que quer dizer disseminar, propagar. Em outras palavras, o que se
dissemina? E um elemento que provém de um conjunto. Convém, entdo, assina-
lar que um esparso é um elemento saido de um conjunto e ndo implica que haja
disjungdo absoluta com o que havia na origem. Com efeito, se houvesse disjuncdo
absoluta no fim da andlise seria a errancia. Logo, a questdo central que se coloca
é: por que esses elementos nio se dedicam a se disseminar, a se dispersar? O que
faz com que nio permanegam, no fim das contas, como um barco a deriva? O que
fixa os esparsos para evitar seu extravio?

Quando dizemos “disparatados”, isso radicaliza ainda mais as coisas. A questdo
que permanece em pé é: como os esparsos podem continuar juntos? Vale ressaltar
que o termo “disparatados” [dessasortis] carrega as tintas na separagdo, em outras
palavras, coloca o acento na separa¢do, no fim da harmonia com o semelhante.
Isso se justifica com a férmula de Lacan: “ndo todos”. Mas, antes de evocar os es-
parsos disparatados, Lacan evoca aqueles que podem dar melhor testemunho, os
analistas da Escola, que podem demonstrar como lhes veio o desejo do analista,
testemunhar da “verdade mentirosa”. Em outras palavras, ndo hd um estilo co-
mum a todos aqueles que terminaram. Ndo ha o grupo dos que terminaram, nao
h4 uma marca daqueles que terminaram, tampouco ha uma etiqueta que permita
certificar que, ao fim, seja encontrado o modelo. Deve-se deduzir que ha varieda-
des para dar conta da verdade mentirosa no que diz respeito a conclusao.

E certo, e evoco aqui uma citagdo importante, extraida de “Radiofonia”, na qual
Lacan evoca o tempo que faz falta para uma analise. Tempo bastante longo. Por
que é longo? E longo ndo em razdo do deciframento, mas porque é o tempo que
faz falta para se fazer ao ser.’ Finalmente é ndo reconhecer o que se era, mas um
ser por vir. H4 uma escrita, algo que se acrescenta. E é ai que aparece a citagéo:
“fazer trago disso que falhou em se revelar de saida”. Em outros termos, ha algo
que falhou, que fracassou, fracasso na experiéncia do sujeito. Isso faz com que ele
corra atras de seu ser e prove que o tempo de uma analise é o tempo necessario ao
sujeito para chegar a fazer do dizer da analise, em outras palavras, do dizer da in-
terpretacdo, algo que possa constituir seu ser, que a principio havia falhado, logo,
algo da ordem de uma inscri¢éo. Isso ndo quer dizer que no final ha resolu¢io da
divisdo subjetiva. No final, o sujeito permanece dividido e, a0 mesmo tempo, ha
algo da ordem da escrita do sintoma.

3 Jacques Lacan (1970). “Radiofonia” In: Outros escritos, op. cit., p. 425.
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Concluirei com um ponto em que Lacan evoca os analistas, na “Introduc¢io a
edi¢do alema dos Escritos”, pagina 552 dos Outros escritos. O que faz finalmente
com que eles ndo estejam a deriva, que continuem juntos? Trata-se de “falantes
que se descobrem sujeitados a esse discurso analitico”. Em outras palavras, o que
os mantém juntos? Eles estdo sujeitados ao discurso analitico, e é por essa razdo
que Lacan terminara o Semindrio ...Ou pior evocando a questdo de fraternidade.
Mas néo no sentido de “liberdade, igualdade, fraternidade™ antes, o fato de que
somos todos irmaos. Mas irmdos como? Irmaos de que forma? Nao no sentido
de que analisantes e analistas se encontram todos do mesmo lado. Somos irméos
porque somos todos filhos do mesmo discurso, nesse sentido. Filhos do discurso
ou assujeitados ao discurso, vejam que é a mesma ideia, e é isso que faz Lacan
dizer para si mesmo que ¢é sujeito deste discurso, sujeito do discurso analitico. E
isso que explica que haja uma radicalizacdo na experiéncia de Lacan: cada um,
ndo somente é confrontado com a sua experiéncia traumatica, sai com uma marca
singular ap6s o fim de uma andlise e, a0 mesmo tempo, algo o impele a estar com
os outros, junto. Isso com relagdo a questdo do lago. O lago entre analistas me
parece uma boa forma de terminar.
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Trataremos aqui do enigma das identificacdes: sdo elas uma solugdo ou programam um impasse

para o sujeito? A partir de Freud e as diferentes modalidades de identificacdo para Lacan - que

correlaciona as identificacdes aos registros imagindrio, simbdlico e real -, os analistas colocaram
no centro da experiéncia analitica o devir das identificacdes no final da andlise.

Qual seu lago com o desejo do Outro e como elas participam dos sintomas do sujeito?
Nosso encaminhamento impde uma necessidade, a de distinguir o que vem do Outro, o que
decorre das escolhas do sujeito, e o que forja a verdadeira identidade, o nome do sujeito.
Esse percurso colocard em evidéncia uma estranha proposta de Lacan, procurando elucida-la:
enquanto as identificacdes devem cair para se ter acesso ao final da experiéncia analitica, a con-
clusao supde também outra forma de identificagao: a identificagdo com o sintoma.
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autor de diversas obras - dentre as quais a ultima publicada é Les marques d'une psychanalyse
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