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editorial

ESTE NUMERO de Stylus faz série ao “link do Espaco-Escola”
da Associa¢ao Féruns do Campo Lacaniano, ao mesmo tempo que
traz uma especificidade quanto a sua inser¢ao nessa série, quando
nos aponta um tempo de concluir, pois realiza a transi¢ao de link
do Espaco-Escola a Revista de Psicanalise da Associa¢ao Féruns do
Campo Lacaniano.

Assim, Stylus também é o efeito de um desejo renovado de
trabalho, da aposta de cada um de nés em construir, sustentar e
compartilhar elaborag¢ées acerca de uma comunidade que possa
recolher em seu amago os efeitos do discurso analitico.

Stylus constitui-se como um espago de trabalho no qual a
singularidade do texto de cada autor possibilita que sua producao,
sustentada em seu desejo, dé continuidade ao exercicio de fazer
avancar a elaboracao da teoria analitica em sua confrontagao com
orealda clinica, pois esta elaboracdo serve de base a formac¢ao do
analista, levando adiante a proposta de Lacan de fazer Escola. A
resposta entusiasmada dos autores convidados a participarem desse
projeto, elaborado por uma equipe de editores, demonstra-nos o
interesse da comunidade analitica do Campo Lacaniano em
efetivar uma Escola de Psicanilise referenciada no ensino de
Jacques Lacan.

Esperamos que essa revista também possa trazer efetivas
contribuicoes ao trabalho de seu leitor e que, assim, Stylusvenha a
se tornar um boa razao para que o leitor queira conhecer o que
nela se produz.

O numero 3 de Stylus dedica-se a homenagear o centenario
do nascimento de Jacques Lacan, fazendo ressoar, seja através da
presenca de Lacan no particular de cada um, com os depoimentos
contidos em Entrevistas, seja através de suas diversas se¢oes —
Clinica, Debate sobre a Escola, Resenha —, a incidéncia de seu
ensino em diversos ambitos: na cultura, na producao cientifica,
na formacao do analista, na dire¢ao da cura.

Nesse nimero estaremos publicando os textos com a
estrutura técnica enviada pelos autores, reunindo, portanto,
diferentes estilos de normaliza¢ao textual. A partir do quarto
numero, publicaremos apenas os textos escritos segundo as
regras técnicas estabelecidas pela revista, em conssonancia as
orientagoes da ABNT. Estas regras estao postas ao final da revista
e deverao ser seguidas rigorosamente. Dessa forma, teremos
um estilo técnico da Stylus.

ANGELA DNtz Costa
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o final de analise e o passe
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passe sem fim?
PierRRE BRUNO

MEU OBJETIVO € examinar a distincia entre passe e fim, o
que implica que nao os faco coincidir. Entretanto, considero o
passe como condi¢ao de fim, pelo menos de um fim
psicanaliticamente satisfatorio. Essa distincia nao é métrica. Em
outras palavras, traduzida em termos de unidade, ela é muito
variavel. Direi apenas que, com relagao ao passe, esse fim
necessita de mais uma rodada.

1

Estamos em 1967, nos meses de outubro (Proposi¢do de 9
de outubro...) e dezembro (Discurso na EFP). Parece-me dificil
negar que, nesses dois textos de referéncia, o passe é
apresentado como equivalente do fim ou, mais precisamente,
como um atravessamento cujo movimento produz o fim. Cito,
por exemplo, o Discurso a EFP: “o passe é o ponto onde, ao ter
chegado ao fim de sua analise, o lugar que o psicanalista alcanga
em seu percurso, a pessoa da o passo para consegui-lo”.

A expressao chegar ao fim de sua andlise nao se presta a
contesta¢ao. Quanto ao passe, consiste na passagem de analisante
a analista. Essa passagem nao se confunde com se estabelecer
profissionalmente. Nao isenta nem da demanda nem da
passagem ao ato. E um ato pelo qual, ao cometé-lo, o sujeito
entra na falta. Falta de qué? De saber, enquanto sujeito, supor
o que ele serd a partir do que o determinou a ser tal como é.
Entre saber e sujeito existe doravante uma distancia irredutivel,
que podemos chamar de liberdade da castracao. Mas, nessa
passagem, ha também uma outra dimensao: a desativagiao da
analise como causa do desejo do analista. Lacan diz que a
transferéncia, enquanto institui¢ao do sujeito suposto saber, fica
resolvida. Eu diria, para nao queimar etapas, que a neurose de
transferéncia fica resolvida na medida em que impede o ato
(cf. a analise, realizada por Lacan, da suspensiao da inibi¢ao
em Hamlet).

Portanto, o passe é o que separa a falta e a perda. O
sujeito para de gozar com a perda, isto é, de gozar com a
castracao. Existe um vazio na biblioteca e nenhum livro, em
parte alguma, para preenché-lo — e ademais, nenhum autor,
mesmo por Vir.
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Com o passe, temos uma aquisicao definitiva. Todavia,
nesses textos de 1967, uma leitura atenta nos adverte de algo
que ja dialetiza essa aquisi¢ao, que nos permite supera-la, como
se deve, pois oferece meios de nao congelar em doxa essa
aquisi¢ao. Como demonstragao, basta citar outra frase, extraida
da Proposi¢do, em que Lacan fala da psicanalise em intensao
para observar “que ela nao faz mais que preparar operadores”,
ou seja, produzir analistas, e que “sua razao de ser” é “constituir
a psicanalise como experiéncia original, é conduzi-la ao ponto
em que se afigura a finitude para permitir o aprés-coup, o efeito
de tempo que lhe é radical”.

Observemos que Lacan ja havia aplainado o terreno,
mostrando reserva diante de algumas falsas saidas (acting out,
hipocondria e, sobretudo, hipomania transitéria consecutiva a
expulsio do objeto), e recusa, nesses mesmos textos, o fim
apenas “aparente”, que constitui o “advento do desejo”. Mas,
com o passe, trata-se de uma mudanc¢a de método para avaliar
o fim. Na experiéncia do tratamento, o fim deve ser julgado
pela ocorréncia de uma experiéncia distinta do tratamento. Esse
ponto é decisivo, pois posso adiantar que € na experiéncia do
passe que se manifesta a distancia entre passe e fim no
tratamento.

Sendo assim, se o passe € “o ponto que (...) figura a
finitude” de uma experiéncia psicanalitica, convém deduzir que
a propria expressao usada por Freud suscita certa reserva sobre
a acessibilidade dessa finitude. Tocamos no problema colocado
por Freud, do Unendlich (o infinito) na psicanalise, problema
ao qual Lacan da novo relevo quando evoca Cantor — que
numeriza o infinito ao inseri-lo num célculo. Por outro lado,
ainda a respeito da questao da distancia, o passe é definido
como permitindo um aprés-coup. Haveria portanto, literalmente,
um fim depois do fim. Lacan diz explicitamente, e repete em
L’étourdit,que a pazsdévem no aprés-coup... selar o atravessamento
do passe. Nao creio que tenhamos esgotado o potencial desse
conceito de apres-coup, que toca profundamente a relacao entre
a topologia e o tempo. Seria uma visao desvirtuada s6 considerar
o fim como o apreés-coup do passe? Nao acredito, absolutamente.

Por motivo de tempo, nao posso falar muito mais sobre
o apres-coup, salvo o seguinte: seja qual for o encontro com o
gozo enigmatico do Outro, s6 produz trauma no momento em
que repercute no do sujeito. No intervalo, o Ginico canal de
transvasamento € a palavra (nao ha aprés-coup nos animais, nem
mesmo num animal doméstico). Assim, qual é essa minha leitura

da palavra do Outro que permitiu esse transvasamento? E,

Lacan no Século



definitivamente, o Ginico saber ao qual se trata de aceder num
tratamento. Esse saber é extremamente dificil de se apreender
porque, como podem observar, é infinitamente mais facil
lembrar aquilo que o Outro disse do que aquilo que eu disse
— no ponto em que eu o disse. Mais radicalmente, o que eu
disse deve ser construido naquilo que eu digo, pois,
definitivamente, se a rememoracao falta, € porque eu nao disse
nada. Por qué? Porque falar, para o sujeito, é sempre um
traumatismo.

2

Por ora, deixemos esse assunto de lado.

Vou retomar a questao a partir de uma experiéncia de
passe da qual participei como membro de um cartel (aqui
mesmo, no Brasil, com o honroso titulo de éxtimo). Nesse cartel
de que participei, tinhamos que julgar 35 testemunhos de
passantes, recolhidos e transmitidos por dois passadores.
Sabendo-se que a comissao do passe ja havia procedido a uma
selecao e descartado aproximadamente 50% dos candidatos, e
sabendo-se que nomeamos dois A.E., significa que dois dentre
70 foram nomeados. Abstenho-me de comentar essa estatistica,
e até ja falei demais. Quero apenas sublinhar que o testemunho
dos passantes foi manifestamente pré-formado por uma
exigéncia, atribuida a Escola, de precisar convencer o cartel de
que eles haviam finalizado, uma insisténcia suspeita, que os
levou a nao dizer grande coisa nem do passe, estritamente
falando, de analisante a analista, nem da transferéncia, e a mentir
por astacia, omitindo, ou minimizando, o retorno do gozo pela
viado sintoma. Dessa experiéncia, que nao deixou de ser muito
frutifera, extraio uma consequéncia: como, se é que é possivel,
se precaver contra a utilizacdo do passe como super-Outro?

3

Como? Apostando na pesquisa, mesmo naquela que nao
encontra nada. Temos algumas proposigoes.

— Nao existem dois passes. O que ocorre no tratamento
nao toma a forma do procedimento que permite julga-lo. Sem
esse exame publico, a uniao intensao-extensao nao tem lugar e
a psicanalise fica desarmada diante do Mal-estar na civilizacdo.
Nao se trata de substituir o tratamento pela vida associativa
(entenda-se: a sessao pela conversa) mas de se estar atento a
esta questao: como podemos propor que o outro seja sujeito
no tratamento se, fora do tratamento, persistimos em considera-
lo menor? Um A.E,, entre outros, deve responder.

Stylus  Belo Horizonte  n.3  p.9-13  out. 2001
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" Emperdapura,
sequndo a expressdo
francesa en perte pure,
ele teimard em se
castrar. £ o que Lacan
diz de Marx.

? AqQui, 3 questao do
pai redl. Inclusive a da
extracdo de um ponto
de humanidade no pai.
Segunda questao: a da
relagdo entre 3020
intratével pela
castragdo e gozo
suplementar.
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—E fato que varios A.E. retomaram, depois da nomeacio,
o caminho de analisante, inscrevendo factualmente essa distincia
de que falei, entre o passe e o fim. Entao, o que foi atravessado?
O que restava a fazer?

Vejamos a primeira questao.

Parece-me que podemos definir o atravessamento como
a separagao entre a castragao e o gozo que permanece intratavel,
entre (<) e a, para mobilizar os matemas tao preciosos e tao
legiveis de Lacan. Em outras palavras, a aporia freudiana é
superada por um Witz. O até o extremo da castragdo € uma fantasia
de neurético ou um delirio de psicético. O sujeito s6 assume
sua divisdo ao consentir nessa perda pura' pela qual ele sabera,
dai por diante, que nao pode reger todo o gozo pela lei. Nesse
ponto, e € isso que o comprova, ele para de gozar com a falta.
Observo, de passagem, que essa trajetoria € anti-pascaliana,
pois Pascal, que teve a genialidade de calcular a perda do gozo,
concluiu seu calculo recorrendo a uma integral: a
transcendéncia de Deus.

Até agora, apenas formalizei as aquisi¢oes ja arroladas. Mas
isso nao basta para se manter a distancia entre o passe e o fim. O
passe € o momento em que o sujeito se coloca, pela primeira vez,
aquestao de saber se o gozo que ele emprestaao agente da fantasia
nao € alimentado por ele mesmo, e se o pai gozador nao € a
marionete que ele manipula. Para recorrer a uma metéafora
atribuida a Lacan, mas um pouco alterada, o analisante antes do
passe € um sujeito arcobotante, do exterior, em oposi¢ao ao gradil
do Obelisco da Place de la Concorde. E ele pede ao Obelisco que
o liberte. O passe é quando ele da a volta.

Entao, que resta a fazer?

— O passe se afirmaria como fim se se tratasse somente
de constatar um gozo intratavel. O problema € o retorno, depois
do passe, sob a forma de sintomas. Para o homem, a mulher
refaz o sintoma, as vezes suscitando tracos de perversao. Parao
homem e a mulher, a fobia volta a fazer sintoma. Essas
especificagoes, que tém seus motivos, nao excluem uma ou outra
antecipagao de gozo no riquissimo jogo do I, S e A (inibicao,
sintoma e angustia). Temos entao uma questao e também uma
resposta: a identificacao com o sintoma nao é o inico meio de
arrumar esse gozo face ao que o simbélico declarou ausente.?

— O fim s6 € obtido percorrendo na contramao o conjunto
de transvasamentos de gozo, do gozo do Outro ao do sujeito,
que compoem a fantasia. Digamos que depois da recusa das
identifica¢oes imaginarias e da elucidagao das identificagoes
simbdlicas, trata-se de operar, desta vez até o fim, a virada da
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identificacao primaria. Vemos que, se o passe acontece no ponto
em que o sujeito prova o limite da identificagao simbdlica, o
trajeto para o fim sé6 comeca depois da constatacao de que o
caminho esta impedido.?

Durante todo o tempo por vir, ou seja, a distincia entre
o passe e o fim, existe o risco de escorregar:

— Para o sujeito, apds o passe, o risco de se tomar pelo
obelisco: escolha da mania, do oblativo, da identificagao com o
analista, o “asno-na-lista” (l’ane-a-liste), que ele serd, incluindo-
se af a relagdo consigo mesmo.* E o risco que, a meu ver, Lacan
assinala quando evoca o primado totalmente concedido ao
inconsciente, e a critica necessaria desse primado por uma
“contra-andlise”.

A outra eventualidade que pode se apresentar para o
sujeito entre o passe e o fim é a necessidade de contar com o
nome proprio para firmar sua identificagio com o sintoma. E
a tese de Lacan a propésito de Joyce: primeiro ele se descobre
livre do assujeitamento a fantasia masoquista para a qual foi
convidado — o momento do passe — e, em seguida, se dedica
a glorificar seu nome por meio de sua arte. Assim, estando o
masoquismo descartado, resta seu gosto pelas calcinhas
manchadas de Nora, o que é um trago de perversao.’ Para que
nao haja mal entendido, acrescento que esse recurso ao nome
nao se confunde com a escolha de normaliza¢ao edipiana que
pode se apresentar antes do passe e abreviar a analise sobre a
base de um primeiro resultado.

Concluindo, para propor duas ultimas observa¢oes sobre
o fim, lembro a desvalorizacao de gozo que produz um
despertar. E apenas pelo sentido, o que implicaria ser o bobo
do pai? E patente que o sentido estd em parte ligado ao nome,
que por si s6 implica o pai. Em 1977, Lacan indica outra saida
no “tour de forcedo poeta”, maisalém do sentido e da significacao
(da palavra plena e da palavra vazia). Lembro, por fim, o
desaparecimento da fobia, isto é, o fato de que, por nio ser
representado quando ele fala, nio angustia mais o sujeito. A
que ele se apega entao, senao a um incastravel. Mas a um
incastravel que nao tem mais possibilidade de seduzir por amor
porque nao é um pai, mas apenas um pedaco do real.

(g
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“Que um vivente se
tome por ndo-vivente
(0 Obelisco), ndo é o
cambismo invertido do
pai morto se tomando
por vivo (pelo fato de
saber?). Impossivel que
funda a excegdo do pai
real.

SMarguerite Duras:
plus d’ceuvre!l

13



' Colette Soler. Le
bien dire de lanalyse.
Cours 94-95.

?Colette Soler. le
bien dire de lanalyse.
Cours 94-95.

3 Jacques Lacan.
...0Ou Pire - Scilicet 5,
p.].

14

a insustentavel leveza do ser, enfim

DoMINIQUE TOUCHON FINGERMANN

ainsustentdvel leveza do ser

A LEVEZA DO ser € insustentavel, isto é um fato. Pode-se
dar o nome de falta-a-ser, ou de dor de ex-sistir, e isto talvez seja
o que nossos contemporaneos chamam de depressao: a doenga
do ser que parece ter contagiado o humano, esmagado pelo
peso do Outro pés-moderno.

Aleveza do ser é tal que, fundamentalmente, a alienagao
ao Outro parece ser o inico recurso de ancoragem do humano
no mundo. Milan Kundera descreveu muito bem as diversas
formas do outro que podem lastrear esta leveza até a opressao.
A neurose é a solu¢ao humana que da peso ao Outro,
poupando-se do risco, do trabalho, da responsabilidade aos
quais convocam a inconsisténcia do Outro e aleveza do ser que
lhe é consequiente.

A psicanalise é a experiéncia em que se enunciam as idas
e vindas do sujeito, as suas vias e seus desvios, a fim de remediar
sua depressao existencial. Esta experiéncia nao acontece sem o
ato que denuncia e anuncia um-dizer em que se aloja o ser —
igual a nenhum outro. A experiéncia atravessada pelo ato
certamente faz vacilar o sujeito e o deixa todo aturdido, mas,
umavez passada a vertigem, é possivel que “um gozo mais leve”,!
como no humor, permita uma passagem a surpresa, ao riso.

E necessirio que isso se passe, para poder, por sua vez,
sustentar a experiéncia sem temor nem tremor € por em ato o
dizer que alivie os ditos do peso do Outro, renovando assim,
com um outro, esta passagem em que se descobre que a
inconsisténcia do Outro nao é nem obscena nem feroz.

0 peso da neurose

“Nao ha resposta ao ser no Outro™:? isto é insustentavel!
No entanto, o faleser — “aquele que se torna ser da fala” —*
acredita no Outro e a ele se aliena a ponto de ai enlacar sua
neurose, que € a sua maneira singular de conferir peso ao
Outro. Aqui se enlaca um malogro, que transforma a resposta
do Outro e sua auséncia em maldicao, instalando assim o ser
no mal-entendido. Com efeito, o sujeito se equivoca ao tomar
os ditos do Outro ao pé da letra ou ao interpretar seu siléncio
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paraai ler e atar seu destino fantasmatico. O inconsciente, que
vai da surpresa ao equivoco, é testemunha tanto do peso do
Outro quanto de seu irremediavel siléncio: “O inconsciente”,
diz Lacan, “é isso, € que aprendemos a falar, e que deste fato
nos deixamos sugerir toda sorte de coisas”.* A neurose se “Jacques lacan. le
prende ao significante (identifica¢ao), e no intervalo momlenltdgconclure
significante muito precocemente o sujeito se faz ser, faz-se - Seminaire 77-18,
mestre do ser (em francés, m’étre — maitre) (fantasma). Ha p-34.
momentos cruciais na vida de cada um em que o sujeito se
encarrega do Outro, e de sua falta também, para fazer lastro ao
ser perdidamente evanescente.
Assim, Anne Desbaresdes, personagem de Moderato
cantabile, abisma-se no grito que interrompe a sonata da aula
de piano. Grito e tumulto de um crime passional 1a em baixo,
na rua, onde encontra como precipitar seu ser futil e volatil,
uma vez que os significantes e asimagens dos outros nao podiam
mais nem conter nem reter. De uma outra maneira, Hans
Castorp, personagem de A montanha mdgica, na beira de sua
vida de homem, refugia-se na programagao regrada e
cronometrada dos designios do Outro, que, apesar de funestos,
fazem-lhe promessa de destino, e ele pode assim se abrigar do
desejo (“este outro nome do ser sem esséncia”).
E assim que a neurose opera, e podemos ouvir as suas
armadilhas, armagoes, na experiéncia analitica. Por exemplo:
uma paciente lamentava-se por nao ter nenhuma lembrancga
da sua infincia e sustentava-se em uma Gnica imagem
verdadeiramente encobridora — “Nao sei porque quando
muito pequena precisava sempre colocar predrinhas, objetos
e pequenos brinquedos na minha calcinha”. A outra, solteira,
virgem e solitaria, descobria sufocada: “Tenho tanto medo do
vazio que ou fico parada ou entao ponho no lugar um monte
de porcaria”, alusao a sua vida sexual virtual, on line. “E se” —
concluia uma outra, surpresa por uma angustia vertiginosa —
“e se por tras deste monstro que me invadia eu fosse apenas
terrivelmente superficial e oca?”. Com certeza podemos ouvir
nos ditos de uma analise, mas, para que a andlise opere sobre a
gravidade do ser enlagado ao Outro, é necessario o ato que
corte os ditos para ai fazer surpresa do dizer, e nao para produzir
a deriva da leveza da pena, mas sim a leveza do passaro, como
bem lembra Italo Calvino.

0 contra-peso do ato analitico

A experiéncia de uma anilise comeca pelo ato de um
analista, a2 medida que este se faz endereco e suporte da via
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do analisante. A via do analisante s6 é possivel pela via deste
suporte que permite o transporte — ou seja, a transferéncia
— do peso da neurose, facilitando, trilhando o deslocamento
da consisténcia do sintoma aderido ao fantasma.

Sabemos que a transferéncia muitas vezes pode ter efeitos
imediatos e provisorios de levitacao.

A causa da via analisante é o desejo do analista — outro
nome possivel para esta leveza, a inica que proporciona o
horror do ato. O analista tem efeito, opera analiticamente, a medida
que ele toma o lugar do intervalo da estrutura significante. € assim
que introduz a leveza nos ditos. Todas as intervencgoes
qualificadas “do analista”, qualificam o analista em ato, a medida
que todas elas suportam e sustentam a transferéncia da estrutura
do sujeito no dispositivo. Em outras palavras, se o desejo que as
sustenta fizer surgir a estrutura (o intervalo, a barra, A barrado),
as intervencoes do analista fazem “dizer”, fazem corte nos ditos
da neurose, fazem ex-sistir o dizer do ser sutil. (Segundo Lacan:
“O ato € um dizer”, ou, ainda, “O ato tem lugar de um dizer”.)

Na analise, o ato, a todo instante, € o que realiza o impasse
dos ditos, quando sustenta, retém a leveza do ser. “O desejo do
psicanalista demonstra as aporias da via analisante”, indica
Lacan com precisao.

No final das contas, o ato serd aquilo que fara o analisante
enfim realizar a castracao, ao invés de se siderar com sua
eminéncia, e passar ao analista, o que conduz a “passar da falta
a perda”.

A todo instante, do comego ao fim, o ato estd presente. E
a presenca do analista que, ocupando o lugar do intervalo, da
falha do Outro, faz dela “semblante”.

A todo instante, “do analista” faz ato, faz semblante do
Outro barrado. Quando acolhe a dor e responde: “O que pode
ser dito?”. Quando a dor se transforma em queixa, ele sustenta:
“Volte amanha!”. Quando a queixa se faz questao e ele mantém
o siléncio. Quando a questao produz construgao e ele suporta
o equivoco. Quando a construgao se atravessa e ele retruca:
“Bem, e entao?”.

Desde o inicio, portanto, a légica do fim do ato esta
operante: fazer contra-peso com S de A barrado a fim de fazer
bascular o peso que a neurose da ao Outro. Desde o inicio, ou
seja, desde a associcao livre. Mas também desde os primérdios
da psicanilise. A associagao livre, com efeito, tanto quanto a
atencao flutuante (isto é, o procedimento freudiano) nao sao
truques técnicos, mas principios éticos “de um dispositivo que
toca o real”, pois propoe de entrada uma fuga, um escoamento
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de sentido, que nao é de retirada nem de infinitizacao, mas de
aposta e de experiéncia efetiva de auséncia do sujeito, de ab-
sens. Lacan insiste na funcao subversiva da regra fundamental
no Semindrio do Ato Psicanalitico: a prescri¢ao supoe um exercicio
possivel de abdica¢ao do sujeito e de realizacdo de seu ab-sens’

A experiéncia da analise termina quando chega a seus
fins: aliviar o ser da creng¢a no Outro — destituicdo subjetiva —,
subverter profundamente a relacao do sujeito com o saber e
com suas modalidades de gozo, com o Outro e com o ser. A
experiéncia, quando chega a seu fim, produz um sujeito
destituido, que suporta por sua vez o ab-sens, a leveza do ser e
nao necessita mais recorrer a um Outro significante para se
dedicar a sua falta a ser.

Por fim, a experiéncia produz “do analista”, Gnica fun¢ao
que pode cortar a espessura das palavras ditas, e a maldicao
suposta do Outro, sem ser canalha nem covarde.

Isto portanto conjuga o fim de analise, o passe e o desejo
do analista. A maioria dos textos ou seminarios de Lacan, por
volta de 67, parecem chegar a esta conclusao, que levanta a
seguinte questao: como um analisante, ainda sustentado na sua
tarefa pela suposi¢ao do Outro, poderia logicamente suportar
também o que “do analista” ex-siste para presentificar a falha
do Outro? Aquele que acredita no Outro pode ser
suficientemente leve para cortar, talhar, esvaziar, saltar, bascular,
rodopiar ou simplesmente se fazer siléncio? Parece-me dificil
afirmar o contrério.

No entanto, vou tentar fazé-lo, apesar das minhas
convicgoes a este respeito e apesar da minha experiéncia
pessoal, em que o sentimento de impostura s6 se acalmou
quando deixei de lado a questao de estar ou nao a altura de
um Outro, analista garantido.

a bascula da transferéncia

Num de seus textos, escrito curiosamente na época da
Proposi¢do e do Semindrio do Ato, “De la psychanalyse dans ses
rapports a laréalité”, Lacan, ao contrario de suas demonstragoes
na época, parece sustentar que ha no procedimento freudiano
uma légica tal que o analitico nao dependeria tanto da pessoa
do analista. Isto corroboraria os fatos, ja que ha mais de cem
anos que a psicandlise perdura, as vezes apesar dos analistas e
de suas analises, terminadas ou ndao. O que poderia ser
identificado como sendo «do analista» no procedimento e que
amenizaria a descontinuidade radical entre tarefa do analisante
e ato do analista? E fato que desde sempre muitos come¢am a
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se permitir (“se cometer”) ocupar a fun¢ao de analista bem
antes de se autorizarem da conclusao em suas andlises pessoais,
da falha do Outro e suas consequéncias. Como compreender
que isto seja possivel sem invocar imediatamente a impostura?

Serd que podemos pensar que os momentos de passe
produzidos pela bascula da transferéncia possibilitam a fun¢ao
do desejo “de analista”

A associagao livre que produz os ditos, e pela sua propria
infinitude, denuncia o ab-sens do sujeito, o impasse dos ditos:
“Avia do psicanalisante € bem sucedida por aquilo mesmo que
elatem de malogro”.® O analista tem como ato produzir, induzir,
empurrar até o dizer, mesmo que seja o malogro dos ditos. Isto
indica uma certa comunidade entre o ato e o ato falho, pois
tanto um quanto o outro subvertem os ditos e denunciam o
dizer. A resisténcia do analista acontece quando ele tenta suturar
e objetar o malogro de estrutura do procedimento. O ato se
localiza portanto no momento de bascula da transferéncia
quando a cadavolta dos ditos surge o dizerradical da demanda:
“Nido hi (...) resposta ao ser no Outro”. E assim que a
transferéncia como pivé — eixo em torno do qual alguma coisa
se move e bascula — prepara, poe em cena, produz, atualiza a
subversao possivel do sujeito. Embora fundada na suposicao
do sujeito, a cada batimento da transferéncia, a cada volta da
demanda, ha tropec¢ao, bascula, momento de destitui¢cao
subjetiva: momento crucial, momento de passe, pois cada
escansao produz também o limite da resposta do Outro ao qual
re-age o fechamento do inconsciente (“Foi muito pouco o que
se produziu hoje!”).

E possivel ler esta inclusio da bascula no matema da
transferéncia em que, como sublinha Bruno,” o Sq, o
significante qualquer, nao se sustenta de nada, é o artificio
analitico que dai supée o sujeito. E no entanto o desejo do
analista que ativa o pivd deste processo, o ponto de equilibrio,
e faz passar, na experiéncia, do matema da transferéncia ao
Discurso do Analista. Do Sq, significante qualquer, suspenso
no vazio ao “a” como agente, relegando/elevando o saber a
posicaode verdade: pivd, subversao, vira-volta do sujeito.

Assim, apesar da discontinuidade estrutural entre
transferéncia e passe, entre tarefa analisante e ato, o ponto de
passagem do um ao outro me parece mais preciso. E o ponto
“do analista” em que o “a” faz semblante onde s6 havia ab-sens
de resposta do Outro ao ser. E o ponto em que o pivd da
transferéncia se faz alavanca para o ser e o alivia do peso do
Outro, produzindo na experiéncia momentos cruciais,
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momentos de passagem de um Outro ao outro, que pontuam
aloégica da cura. Até tocar um ponto em que nao ha mais volta,
em que o recurso ao Outro nao é mais accesivel, pois o que se
descobre deste ser igual a nenhum outro é que justamente ele
se deduz como aquele que, desde o inicio de sua existéncia
como sujeito, recusa o saber que vem do Outro. Mas este ponto
nao poderia ser alcanc¢ado, tocado, se ao longo desta
experiéncia a bascula da transferéncia nao tivesse produzido
estes momentos de impasse, fazendo da andlise uma sequéncia
de momentos de passe: “a cada franqueamento de um discurso
a outro”, diz Lacan, “ha emergéncia do discurso do analista”.?
Aquele que suporta esta sequiéncia, suporta “do analista”. “Do
analista” nao é, portanto, a pessoa do analista, mas esta fungdo
do ato, do desejo,da leveza, do corte, que ex-siste aos ditos e
que passa ao longo de toda a experiéncia, do psicanalisante ao
psicanalista.

Sera que estes momentos de passe suportados seriam
suficientes para sustentar “do analista” Talvez fosse necessario
precisar em que medidas. Podemos medir os momentos de
passe de uma analise? Seria talvez possivel medi-los com os
tempos légicos: os momentos cruciais do instante de ver, os do
tempo de compreender e aqueles do momento de concluir.
Lacan distingue nitidamente um tempo do qual ele faz o pivd
de sua proposi¢ao “ser no passe”, e até mesmo “ser o passe”,
que define o passador. Ser passador é claramente um momento
aquém do fim da andlise em que alguém se encontra a ponto
de tirar as consequéncias de seus sucessivos momentos de passe
(impasse dos ditos), e chegar a conclusao, quando talvez a leveza
ainda se chama depressio. E talvez o tempo em que, como diz
Lacan, alguns podem se permitir “tropecar”, fazer “do analista”,
segundo a légica dos momentos de passe que faz com que ao
final sustentem o ato sem se deixar vacilar pela vertigem desta
leveza do ser.

Isto porém nao pode dispensar o fim, quando tendo
trilhado os sulcos da letra, o sujeito nao procura mais, mas acha
como fazer “ficcao outra do real”, o que eleva o desejo do
analista a altura de um estilo que soa como fitil, sutil, volatil.
Esta extrema leveza implica que, se o passe foi achado, tera
sempre de ser re-passado.
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as marcas do amor no final da anélise

FLoRENCIA FARiAS

Como se fuera posible renunciar al
amor como sino fuera un rayo que te
atraviesa y te deja etaqueado a mitad
del camino.

Julio Cortdzar

VOU LHES FALAR do amor. Por que escolher o amor nos
dias atuais? Entretanto, a passagem dos séculos parecem nao
esgota-lo. Tema sobre o qual, analistas, somos sempre
consultados, o amor é uma tematica central, intrinseco a clinica.
“Nao fazemos outra coisa que falar de amor”.

O sujeito humano nasce atravessado pelo lugar que o
Outro lhe outorga e a cura analitica esta atravessada pelas
vicissitudes do amor de transferéncia.

Interrogarei-me qual é o destino deste amor de
transferéncia na cura e que modificagao sofre o sujeito no nivel
do amor, ao finalizar sua andlise. Pode-se pensar que tal sujeito
estd curado do amor?

Lacan localizou o amor como uma das paixoes do ser,
junto ao 6dio e a ignorancia.

Demanda incondicional de presenc¢a e auséncia. A
demanda do Outro nao é que tenha somente um lugar, mas
também que o Outro de signos de amor aliviem “a insustentavel
leveza do ser”. No amor, se da o que nao se tem a quem nao é&,
isto é, o sujeito se doa completamente como ser falico a outro
que é completavel, revelando as marcas da sua prépria
incompletude. Trata-se, porém, da eficaz circulacio de um
objeto inexistente, pelo qual paradoxalmente os sujeitos se
perdem.

O amor funciona como tampao universal. O amor supre
a relacao sexual que nao existe. Supre entao o impossivel
acoplamento sem fisuras entre sujeitos, ocorrendo como
consequiéncia da fantasia que a fun¢ao narcisica permite, aquela
de que existe a adequacgao e a harmonia sexuais.

Nao hi nada como o amor para dissimular tao bem essa
férmula inexistente. O amor se estabelece exatamente como o
lugar onde é possivel supor no Outro um saber de como fazer
com o outro sexo. Isso faz com que o amor tenha um efeito
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enganador, porque se assenta na suposi¢ao de que existe este
saber, na ilusao de que é possivel encontrar o que nos faltava, a
idéia da “meia laranja”, cada qual supoe que sua metade perdida
é recuperavel, feitico fascinante do completo.

O sintoma na analise nos conduz ao casal sexual. O casal
é um processo complexo, aberto a multiplos fracassos e
extravios, configura um espacgo de intercruzamento idealizante
pelo Outro.

Freud nos mostra a clivagem estrutural entre a corrente
terna e a sensual. As tendéncias inconscientes sempre lutam
por sustentar o desejo sem amor ou o amor sem desejo.

Um casal € resultante do cruzamento de niveis narcisicos

com niveis edipicos; objeto privilegiado para a projecao de’

multiplas figuras significativas. Entende-se que toda elei¢ao
erética esta marcada pelo reencontro com aquele que evoque,
real ou metaforicamente, os objetos que despertaram o desejo
nos tempos primitivos edipicos.

Este acamulo de proje¢ao confere uma vulnerabilidade
ao casal quando o amor, ao invés de expandir-se, afunda-se em
pantanos neurdticos. Um exige do outro de forma desmedida,
constr6i monstros imaginarios e cresce a lista de criticas e
reprovagoes. Nestes casos, a neurose leva o melhor da vida.

Collete Soler nos aponta, em A maldi¢ao sobre o sexo, que o
inconsciente condena a sexualidade a ser sintomatica. Diz: “O
inconsciente conhece somente um sexo, o um falico. Enquanto
o amor aspira a fusdo, o gozo nao se comparte, um sujeito
sempre goza sozinho”. A relacao se da entre dois sujeitos
falantes, entre dois inconscientes. Por um lado, somos sujeitos
quando somos amados, mas, a medida que ha gozo na relacao
sexual, somos objeto a.

O tunico par real é o gozo e nao o semelhante sexual.
Existe um modo de gozar do inconsciente, do saber
inconsciente, mas o corpo do Outro é tanto o préprio corpo,
como o corpo de qualquer Outro.

O par, como ser sexual, nao faz um casal no nivel do
gozo. Em seu texto Televisdo, Lacan nos aponta: “O real mente
ao par”, ja que o objeto real nao é o par. Mas, em outro
momento de sua obra, Lacan também nos diz que é o amor o
que contribui para condescender o gozo ao desejo, ou seja,
quando se ama, protege-se de o Outro instrumenta-lo para o
exclusivo servico de puro gozo, que desconhece sempre a
discrepancia e anula portanto toda diferenca.

O homem e a mulher se posicionam de forma distinta
nos becos do amor; posicao esta que nao depende
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necessariamente do sexo biolégico e sim da localizagao na
l6gica atributiva do falo: ser ou ter o falo fundam
respectivamente a posi¢ao feminina e masculina.

Enquanto para a mulher é essencial ser amada, para o
homem o fundamental é confirmar sua poténcia erétil. O par
do homem tem a forma de fetiche, enquanto na mulher esse
par tem a forma de erotomania. A demanda de amor feminina
comporta um carater absoluto. Trata-se de uma demanda que
incide sobre o ser do casal e deixa nua sua forma erotomaniaca,
a de que o Outro a ame. Assim, retorna ao Outro sua demanda
de amor infinito sob a forma de estrago.

No inicio de uma analise, as mulheres se centram em
seus dramas amorosos, enquanto os homens nas questoes
fantasmaticas, na forma do fetiche que suas fantasias impoem
ao seu par. O homem concebe a fidelidade como renincia,
apesar do desejo. A mulher se dira partiddria do amor tnico,
da fidelidade, tentativa de negar o desejo puro, o amor devera
servir-lhe de alibi.

Estas diferencas psiquicas sao fontes de atrito da vida
conjugal. A mulher requer ser amada e atendida de dia para
conceder o prazer do leito a noite, situa-se na relacio do amor.
Ja o homem nao é tao sensivel a vivéncia do ser amado, no
momento de colocar o corpo erégeno em jogo, ele se situa em
relacao ao gozo.

As mulheres possuem uma especial relagao com o nada,
a partir dessa falta simbolica que é o falo, cria-se uma mascara
que lhe permite ser mulher. Ela torna-se esse falo que causa o
desejo do homem e a0 mesmo tempo torna-se aquilo que causa
seu proprio desejo. Tem-se de distinguir a mulher falica — que
se constitui como a que possui, que lhe agrega artificialmente
o que lhe falta — da mulher que constitui seu ser ao lado do
falo, que € uma mulher que assume sua falta de nao ter.

Assim, a mulher tem, de entrada, uma nog¢ao de sua
posicao de objeto de desejo, como desejo do Outro.

Lacan afirma que existem verdadeiras mulheres. O
verdadeiro em uma mulher se mede por sua distancia subjetiva
da posicao da mae, ou seja, o quanto a mulher consentiu a
modalidade prépria de sua castra¢ao e consegue ultrapassar
seus limites.

Na cura analitica, o amor faz sua apari¢ao desde o inicio.
A transferéncia implica amor e pode ser tanto motor como
obstaculo.

No Semindrio XI, Lacan apresenta a transferéncia como o
fecho do inconsciente. Os fené6menos transferenciais do amor
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e do 6dio sao uma conseqiiéncia do sujeito suposto saber, mas
a analise implica um recorrido que requer que esta suposi¢ao
desapareca. Sera no Semindrio XX, “maisainda”, que Lacan unird
as duas dimensoes da transferéncia: como resisténcia e como
sujeito suposto saber. “Aquele que eu suponho saber, eu amo”
— forma de explicar que basta ter uma suposi¢ao do saber para
que o amor surja automaticamente.

Lacan desloca o eixo e localiza a questao como o que se
tem de remover na andlise ndao é o amor, mas sim o préprio
sujeito do saber. Podemos dizer que a posicao do analista é
dificil, pois € paradoxal, afinal ele tem de ir contra aquilo mesmo
que o institui em seu lugar.

Como fazer para que, com o mesmo dispositivo que gera
amor ao inconsciente, termine-se com ele? Senao, corre-se o
risco de fazer da anilise um amor infinito.

O uso que o analista faz do amor ¢é diferente do comum,
nao vai ser um amor como qualquer outro. Ao mesmo tempo
que suscita o amor, rejeita-o, mas, em troca, presta-se a produzir
saber.

A abstinéncia analitica gera e mantém a demanda. Este
amor nao correspondido é o que permite que entrem em cena
as neuroses infantis, o reviver com os objetos primitivos e a
repeticio das elei¢oes objetais. Vao se revelando as
identificagoes. Pelo caminho do amor de transferéncia, o sujeito
vai se aproximando da verdade do amor, da inexisténcia da
relacao sexual.

Em seu livro Las formas logicas del amor de transferéncia,
Diana Ravinovich desenvolve as formas que adquire a
transferéncia na analise. No inicio, o amor de transferéncia é
considerado necessario sob a forma da carta-letra de amor que
nao cessa de se escrever, tampona a castragao a fim de se
encaminhar, no final de anilise, para o surgimento do
contingente, sob a forma da carta d e a-muro, em que a castragao
esta involucrada, dando conta da impossibilidade do gozo. A
carta de a-muro nao faz desaparecer o muro da castra¢ao, pelo
contrario, revela o sem sentido e a contingéncia corporal que a
supre. Contingéncia pela qual amamos alguns sujeitos e nao
outros. Contingéncia do encontro, do nao-todo.

Liquidar a transferéncia nao é liquidar o amor ou o
inconsciente. No decorrer da anilise, a passagem da carta de
amor a carta de a-muro deixa de ser necessaria para tornar-se
contingente. E correlativo i passagem do objeto “a” 4 causa do
desejo, a construgao e, logo, a separacao dos dois términos do
fantasma fundamental.
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A anilise diz: procuremos, até descobrir que, ai onde
deveria haver algo, nao tem nada. O dispositivo € a iinica pratica,
que gragas ao amor, em vez de usa-lo como véu, utiliza-o para ir
progressivamente demonstrando o que nao ¢ e, aofinal, nao existe.

O recorrido da analise vai do sujeito suposto saber ao
saber sem sujeito. A andlise tem de demonstrar que no real
existe um saber que falta.

Na analise, produz-se uma destituicio do Outro. O
neurdtico, constantemente, precisa recorrer ao Outro; o faz
existir, acredita nele; um Outro que goza e sabe chegar a um
Outro que ndo existe.

Gostaria de deter-me no que significa “O Outro nao
existe”. O fato de que, ao final, deixe-se de dar consisténcia ao
Outro nao implica uma ELIMINACAO desse Outro, pois, no meu
entender, existe uma tergiversacao em sujeitos que —
autorizando-se na forma lacaniana que diz: “O tunica coisa de
que se é culpado é de retroceder ante ao préprio desejo” —
somente lhes importa sua prépria causa, s6 querem fazer valer
seus direitos sem mediar suas consequéncias.

Aqui existe uma posigao ética implicada: sao sujeitos que
ficariam mais do lado da alienagao que da separagao.

O fato de que o sujeito possair dissolvendo a consisténcia
do Outro ainda nao diz nada sobre qual sera o novo laco com o
Outro inconsciente que o sujeito vai sustentar. E algo a se
verificar: o que faz o sujeito com suas marcas? A maneira como
sustenta seu desejo, podendo uni-lo a seu modo de gozar, diz
do seu lago com o Outro: implica dar um novo destino a essas
marcas de amor, logo apés ficar sabendo que foi um, como
objeto de desejo do Outro, marca do gozo fundamental que
inscreve a impossibilidade de alcangar o objeto perdido, mas
sem permitir alcan¢ar a marca dessa perda. O sujeito ja nao
responsabiliza 0 Outro como agente da castragao e de todasas
suas desgracas. No final da anilise, o sujeito fica responsavel
pela sua divisao e pela sua castracao. Entretanto, mesmo
apaziguando suas queixas, isso nao implica nenhum alivio na
briga com o Outro, pois nao significa que nao exista nenhum
Outro que o sujeito possa fazé-lo responsavel. Ocorre também
que, sem o Outro, o sujeito se encontra liberado de justificar
sua existéncia. Trata-se de um “fazer-se” sem o Outro, ou seja,
sozinho. O que fica é um “fazer-se a ser”, um ser que inclui a
castragao, que sabe que é incuravel e muda sua posicao em
relacdo a ela (a castracdo): no Pase, todos testemunham que a
psicanalise lhes curou da falta de ser, mas nem sempre da
maneira que desejavam.
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Algumas pessoas descrevem o final pela travessia do
fantasma. Ha um efeito de liberdade, em que é produzida uma
flexibiliza¢ao da condi¢ao de amor que domina as elei¢oes do
objeto. Permite ao sujeito desvelar a causa de horror ao saber
de sua castragao. Ocorre um avancgo até o real que cobria o
fantasma, quer dizer, o gozo pulsional que cai dele. Entretanto,
existem diferentes formas de viver a pulsao depois do fim da
analise.

Pode-se sair com um resultado cinico, nao poder ligar o
resto pulsional com a causa do desejo, com o novo lago com o
Outro, o Outro que nao existe. Porém existe outra saida, a de
um gozo que conduz ao sintoma como o mais singular de cada
um, o modo de cada um gozar de seu consciente. “Saber fazer
com seu sintoma” é a saida por identifica¢ao ao sintoma,
transformando-se em seu préprio sintoma. Ha um
consentimento do modo de gozar através do sintoma, é um
aceitar-se e, também, pode ser uma aceita¢ao do incuravel.

Existe uma nova relacao do gozo com o amor, porém
concernido pela castragio, pelo desejo de saber. E um amor
vazio de demanda, que pode aceder a “significacao de um amor
sem limites”, como define Lacan no final do Semindrio XI. Amor
sem limite quer dizer que este amor somente pode viver mais
além do pai, mais além da lei, prescindir do pai a condicao de
servir-se dele. O pai € um modelo do sintoma amor, é aquele
que toma uma mulher como a causa de seu desejo, faz lugar ao
Outro do sexo e consegue converter a mulher “em um sintoma
para o homem”.

Para concluir, no final da analise, depois de haver
atravessado o horror ao incesto, € possivel um amor sem limite.
Um amor que consegue conjugar o amor € o desejo, um amor
que comporta uma dose de sublimacao.

Nos momentos de maior solidao do sujeito humano,
exposto ao sofrimento e a morte, 0 amor aparece cOmo uma
alternativa de contar com o Outro (o pequeno Outro, o
semelhante).

O que resta no final da analise é que o sujeito possa
assumir aquilo que lhe determinara, fazer-se responsavel.
Podera aparecer uma margem de liberdade, certa liberacao
que lhe permitira, no melhor dos casos, escolher. Escolha que
foi excepcionalmente cantada nosversos de um autor anénimo:

No pude elegir como y donde nacer
No puedo elegir donde y cobmo morir
Si, puedo elegir cobmo y donde vivir.
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Nao pude escolher como e onde nascer
Nao posso escolher onde e como morrer
Sim, posso escolher como e onde viver.

Car
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as duas faces do objeto a
ISABELLE MORIN

NO MOMENTO em que entrevemos a evolu¢ao de uma nova
experiéncia de escola, o fim de analise e o passe sao temas em
pauta. Nao ha necessidade de demonstrar por que nossa escola
deve se remeter ao trabalho sobre o fim de analise. A dire¢cao
do tratamento necessita do passe para se verificar como orientar
aanalise. Atualmente, o passe faz parte da formacao do analista,
quer este o tenha feito ou nao. E desejavel que o passe tenha,
no viés do trabalho da escola, uma influéncia sobre nossas
praticas, incluindo-se as de supervisao.

Até o momento, nossos trabalhos seguiram as duas
orientagoes de Lacan a propé6sito do fim do tratamento,
restando discutir a identificacao com o sintoma no fim de
analise. Certamente podemos observar, acompanhando o
ensino da clinica do passe, o deslizamento que concernia a
fantasia e que nao vinha necessariamente dos dados clinicos do
passe. Esse deslizamento dizia respeito a travessia, a uma
transposi¢ao, como se de repente nao admitisse mais falar nisso.
Dizia-se entao que Lacan s6 falou nisso mais uma ou duas vezes,
o que é verdade, mas esse argumento era utilizado por alguns
como prova da duvida a ser colocada nessa travessia. Ouvimos
testemunhos de passe que nao mais reivindicavam a travessia,
as vezes sem dizer uma palavra sobre a fantasia, e até mesmo
sem demarcar sintoma e fantasia. Retomando o que Lacan disse
em Deauville: “Enquanto analista, é preciso estar singularmente
mordido, principalmente por Freud, isto é, acreditar nessa coisa
absolutamente louca a que chamamos inconsciente”. Podemos
observar que nao basta acreditar no inconsciente para ser
analista; trata-se de ter atravessado alguma coisa de inverossimil
que o comprove. A fantasia € uma dessas construgoes
inverossimeis.

Quanto a mim, adoto a posi¢ao de Lacan no Semindrio
XI, em sua afirmacao de que “a transposicao do plano das
identificagcoes € possivel”.! Ele acrescenta que aqueles que a
viveram até o fundo o sabem, assinalando, desse modo, que a
transposi¢ao é da ordem da experiéncia. Eu me pergunto se as
condi¢oes de possibilidade dessa travessia sao imputaveis a
direcao do tratamento, a relacao do analisante com o real,
com sua libido, ou as contingéncias do tratamento? Ha um pré-
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requisito necessario? Em outras palavras, pergunto-me sobre a
estrutura da fantasia a partir da inven¢ao lacaniana do objeto
a, que esta no centro da férmula da fantasia. Michel Silvestre
disse que a fantasia & uma formagdo da pulsdo e acho essa
€xpressao preciosa para nos orientar.

Por que insistir nessa questao que, para alguns, pode
parecer repetitiva? Pierre Bruno a reabriu no encontro de
novembro de 1999 em Paris, e voltarei a ela no final. A
transposicao de que fala Lacan da acesso ao fim do tratamento.
E uma hipétese que pode parecer abrupta, mas nem por isso
menos sustentavel. A travessia nao é o fim e, assim como o
momento clinico do passe, nao pode ser superposta ao fim. A
travessia € apenas o gonzo da porta que gira para abrir o espago
da castracao sem a cobertura do objeto a. Diante desse vazio
deixado pela extracao do objeto, o sujeito pode encontrar
realmente a psicandlise naquilo que ela tem de mais crucial e
decidir ocupar esse lugar para outros. E o mais além do rochedo
freudiano da castracao que tornou possivel esse encontro. Se o
gonzo nao girar assim, temos que explicar por que a fixa¢ao da
libido o impede e qual sera o outro destino possivel do gozo,
para ter um outro fim. Um fim que nao passe por essa
transposic¢ao s6 sera possivel se for demonstrado e convincente.
Poderemos entao avaliar seus efeitos sobre a producdo do analista.

No ultimo periodo de passe na AMP, ouvimos uma tese
sobre o fim de analise, uma tese truncada e com a qual nao
concordo, frequentemente ouvida nos cartéis de passe, de
sujeitos que enunciavam o objeto que eles tinham sido para o
Outro, objeto reduzido a uma marca de gozo masoquista, e
julgavam haver terminado o tratamento com esse saber,
identificados com o que nio mais estava recalcado. E um fim
por identificagao com o objeto € nao com a analise. Essa nova
tese, de um sujeito identificado com o objeto, nao é o melhor
augurio para a futura posi¢ao de analista, mas pode sé-lo para
uma politica Unaria.

No cerne da fantasia, e na escrita de sua formula, esta o
objeto a. Estamos habituados a falar desse objeto como de um
objeto muito particular que causa o desejo, um objeto que nao
tem a visada do desejo mas estd acima disso, posto que o causa,
como Lacan desenvolve no seminario sobre a angustia. Estamos
menos habituados a comentar sua outra face, que encontramos
em “Kant com Sade”, texto escrito no mesmo ano do seminario
sobre a angustia. Nesse texto, Lacan conduz um debate com
Kante Sade, abordando outra face do objeto a, objeto patolégico
que se desvela para Kant e que Sade pée em cena. E o objeto
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como meio de gozo. Suas duas faces sao portanto a de objeto
causa de desejo e a de objeto meio de gozo.

Em “Kant com Sade”, o objeto a é o torturador, e nao
mais a vitima, como objeto de gozo do Outro. A énfase nao é
colocada na castragao como condi¢ao do desejo, mas no Outro
da castra¢ao como meio de gozo. Vejamos a passagem do texto:
“Sendo o objeto a da fantasia, se situando no real, o bando de
torturadores pode ter maior variedade”.?

Assim, temos dois momentos: em 1960, em “Subversao
do sujeito”, Lacan afirma que somente a formula da fantasia
permite mostrar que o sujeito se faz instrumento do gozo do
Outro; ele se faz objeto-causa.®* Em 1962, essa nova abordagem
do objeto da consisténcia ao Outro da fantasia com a lei sadica
de seu desejo. Na verdade, essa reviravolta nao indica duas
teses opostas, € sim a reviravolta prépria da gramatica da pulsao
e da reversibilidade do objeto.

Podemos obter a estrutura dessa operagao de separagao?
Em primeiro lugar, o que a fantasia nos ensina a respeito do
gozo? Ela indica o mais intimo, posto que é o mais inominavel,
do gozo do sujeito, isto €, quais sao os significantes que fixam
as imagens de seu gozo, e também a que Outro ele atribui esse
gozo. A solugao da montagem fantasistica que assegura o gozo
esta no cerne da figura do Outro, que é a do pai real. A fantasia
€ essa encenacao onde a castragao esta presente. Em seu curso
de 1993, em 2 de junho, Colette Soler observou que se verifica,
na fantasia, a castragao como causa primeira e ineliminavel do
desejo. Mas podemos perguntar se essa castragao presente na
fantasia produz gozo, poisa castragao é castracao de gozo. Pierre
Bruno, em sua interven¢ao na primeira jornada internacional,
em novembro de 1999, falou do fundo de real que exerce a
castra¢do.* O que faz gozar exerce a castra¢do, o que ¢é
homogéneo com o que Lacan diz em 1975, quando se pergunta:
“extrair um gozo da castragdo, sera isso o gozo-a-mais?”.*Ele
acrescenta que a castragao € um gozo porque nos livra da
angustia, dado que na fantasia nao ha angustia mas apenas
garantia de gozo.

Essa orientag¢ao pode parecer enigmatica mas é
fundamental, pois mostra a equivaléncia entre o pai real e o
objeto a. O analista deve conduzir o analisante a uma separagao
entre o valor do gozo do objeto a e sua versao do pai para ir
além da fantasia. De resto, podemos observar que na férmula
final da fantasia freudiana — “bate-se numa crian¢a” — a figura
do Outro do gozo esta elidida. Freud responde a esse
inverossimil da fantasia com o masoquismo originario, ou seja,
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com o gozo. No tratamento, como acompanhar essa separagao,
esse distanciamento entre as figuras do Outro e esse a de gozo,
para que o analisante perceba que nao € objeto @, nem causa,
nem meio? Como permitir essa desidentificacao? Veremos que
asimples percep¢ao do objeto nos deixa longe de uma solugao,
pois visamos a uma desidentificacao.

Sabemos que a transferéncia é o pivd do tratamento,
afastando a pulsao da demanda. Essa primeira opera¢ao permite
ao analisante por em ac¢dao a realidade sexual de seu
inconsciente, que passa pela identificacao com o objeto. O pivd
€ um eixo em torno do qual isso gira. Na transferéncia, o giro
do objeto se faz com a pulsao. Uma interpretacao do analista
ou a contingéncia de um encontro fazem girar o eixo e a outra
face do objeto aparece. O sujeito muda de lugar e de objeto-
causa que ele acreditava ser, e subitamente imagina ser meio
de gozo até entao ignorado. O analista, parceiro no tratamento,
segue o movimento inverso e se recoloca como semblante de
objeto-causa. Por exemplo: o analista nao deve fazer nada que
possa coloca-lo, na transferéncia, no lugar do torturador, pois
isso fixaria o analisante no lugar da vitima, onde este sempre
apela ao analista para gozar.

Para atravessar o plano das identificacoes, é preciso
perceber o giro do objeto. A identificagao com o objeto-causa
nao basta; o sujeito deve passar pela identificacao com o objeto
como meio de gozo. Se o analisante se di conta de que,
enquanto sujeito dividido ($), isto &, sujeito do inconsciente,
também pode ocupar o lugar de A, figura imaginarizada de
um Outro que impoe sua lei, isso despe o objeto a de qualquer
figura apoiada no Outro. Trata-se de concluir um descolamento
da figura do Outro e do objeto a para que reste o valor de gozo
desse objeto. Pierre Bruno, nessa mesma intervencao em
novembro, propds que a retengdo de um objeto no Outro implica
um agente da castracdo que ndo esse OQutro. O objeto a enquanto
causa de desejo implica a agdo de a enquanto agente da castragao. E
exatamente o que mostra o enredo sadiano. Esse dar-se conta
da montagem fantasistica, por meio de uma desidentificacao
brutal com as duas faces do objeto, produz um golpe no Outro
que o faz perder a consisténcia.

A percepgio dessa montagem ainda nio é a travessia. E
o distanciamento entre a transferéncia e o desejo do analista
que permite a desarrumacao do objeto numa espécie de
desprendimento necessario, mas contingente. De fato, o desejo
do analista enquanto x enigmatico visa a obter, por meio de
seu ato, a diferenca absoluta.
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A diferenca absoluta conduz a desidentificagao. E quando
a transferéncia deixa perceber a identificagio com o objeto. As
vezes, se as contingéncias do tratamento nao sao provocadas, é
preciso uma pequena manobra do analista para enfraquecer
seu lugar na transferéncia. A travessia € o instante em que alguma
coisa se afrouxa. E a irrup¢io, no pensamento, de um “eu nio
eraisso!” que tem uma consequéncia radical. Atravessar o plano
das identificagoes retira da existéncia do sujeito o peso do ser
pulsional. Esse gozo préximo da coisa esta no cerne do ser mas
o sujeito passa a saber que, enquanto sujeito, ele nao se reduz a
isso. Ele atravessa o so es war soll isch werden. La onde estava isso,
eu posso advir nessa separacao do objeto, siibita e radical. O isso
permanecera como uma marca, uma cicatriz de gozo, desde
sempre 14, mas o sujeito podera fazer uso dele sem o ser.®

Ha uma inadequacgao de estrutura entre o pensamento e
a realidade do sexo. E o que produz nossa inibi¢io de pensar.
Lacan diz, no Semindrio XI, que “a pulsao é a montagem pela
qual a sexualidade participa da vida psiquica”.” O impacto do
simbolico produz um furo traumatico (troumatisme) que provoca
a apreensio do real. E precisamente com essa percep¢io do a
como real que a fantasia se reduz a pulsao desembarac¢ada de
uma parte de Eros.

Terminarei abordando rapidamente as consequiéncias da
versao do fim do tratamento despojado da percep¢ao das duas
faces do objeto. As consequéncias nao sao negligenciaveis, posto
que a fantasia parcialmente percebida implica o risco de
permanecer ativa no sujeito que se tornou analista. Ele corre o
risco de dirigir o tratamento nao s6 com sua fantasia, mas com
a idéia que ele tem da fantasia. Ha o risco de produzir uma
nova versao de analistas identificados com o objeto, o que deixa
pouca liberdade para pensar sem um Outro ideal. Os
tratamentos interrompidos nesse ponto nao permitem tratar a
relagdo com o Outro. O sujeito deve extrair as consequéncias
da inconsisténcia do Outro para concluir no real que lhe
concerne em sua dimensao de impossivel. Se o analisante quer,
a todo custo, manter a existéncia do Outro de outra maneira, é
um retorno ao ponto de partida, tendo como conseqiiéncia o
risco de se acreditar, como diz Lacan em ...Ou pior, no “ao-
menos-eu” na comunidade de trabalho.

Cao

TRADUZIDO POR ANGELA LOBO
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é preciso saber deixar cair o passe
MARIE-JEAN SAURET

JA LEITOR DE Freud e Lacan, entrei em analise porque meus
sintomas me obrigaram a nao dar crédito aos saberes de que
eu dispunha e nao duvidava da existéncia de um saber mais
eficaz. Faltava encontrar o sujeito apto a conceder esse saber.
Por mais casualmente que o analisante encontre um analista,
que por sua vez reconduz a demanda do analisante a uma pura
suposi¢ao, a transferéncia permite a este ltimo se libertar dos
saberes que ele frequenta: destino ignorado.

Certamente o analisante espera contornar o que ele
imagina lhe causar o maior horror e, a medida que constréi a
fantasia, percebe o quanto ela orienta a associagao
pretensamente livre. Ao término, descobre que esse horror da
figura do paireal é taio-somente o que ele lhe atribui. A férmula
se presta a confusao porque dia margem a uma direcao de
tratamento que se aproveita da idéia mais precisa que o
analisante vem a ter de sua fantasia, para a confrontar com um
esgar do analista que imita o monstro. O efeito é inevitavel:
“Entao eraso isso!”, em que se pode ler, junto com a decep¢ao
do sujeito, seu apelo a Um que ndo o engane, sua veneragao e
seu 6dio pelo desmistificador. A transferéncia estendida até esse
ponto tem belos dias pela frente.

Alguns buscam na doutrina uma justificativa para essa
orientacao: o pai real seria apenas um operador l6gico. A
féormula de Lacan é desviada no sentido de uma expressao
matematica, como se, com a denuncia do falso esplendor
imaginario do pai real, todo o real se reduzisse ao imaginario
(a figura) ou passasse ao simbolico (o operador), deixando ao
sujeito a efetivagao cinica de uma fantasia contra a qual ele nao
receia mais qualquer represalia.

Parece-me necessario lembrar que o sujeito alcanga a
certeza de que nao ha sujeito algum, nao mais simbdlico que
imaginario, apto a responder por seu sintoma. Na verdade,
nenhum Outro mantém uma combinagao da linguagem com a
qual ele se debate, o corpo que ele imagina e o gozo cujo real o
sintoma comemora — nenhum Outro senao o sintoma que ele
é, a parte de gozo ineliminavel e irredutivel que ele deve ao
fato de portar o significante no real. Esse resto de gozo, um
traco de perversaio — mas a clinica esta por se fazer —, é ao
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que ele se reduz, mas é também onde se funda sua certeza de
que nao existe o Outro significante que va reabsorvé-lo num
saber. Fim da demanda e, nesse ponto, fim da transferéncia
analitica.

Certos analisantes consentem nessa reducio. E dela que
lancam mao na cura de um outro analisante, para cavar no
Outro aquilo que elessao como furo e fazer semblante do objeto
para o recém-chegado. O analista pode ter uma idéia do que
sucede ao analisante, mas, por definicao, o analisante coloca
exatamente essa idéia em xeque, como vemos no testemunho
de Freud sobre anilise terminavel e interminavel. E isto que
leva o analisante a prestar contas desse ponto de passe, por
falta de Outro que o faca em seu lugar. E também o que leva a
fazer Escola, isto €, a constituir um endereco e uma comunidade
a partir do unico fato de que seu esforco de explicacao com o
siléncio do Outro exige companhia. Assim € a transferéncia de
trabalho, em que, pelo menos em seus fundamentos, ele é
antinémico a transferéncia analitica.

Mas convém examinar minuciosamente o que acontece.
O sujeito se esforc¢a para se dar uma explicacao que convenha
e sustente a posicao que ele julga ter com seus analisantes,
esforca-se para partilhar sua convic¢ao com uma comunidade
de trabalho, é o primeiro a trazer a seus colegas os elementos
que lhe parecem fazer eco a sua experiéncia e aprimorar sua
propria explicacao. Estando inteiramente a servico da
construgao do significante de uma falta estrutural no Outro, a
constru¢ao do analisante, sua comunidade encontrada, a
doutrina que se deposita, nao se arriscam a concorrer para
ressuscitar o Outro (do Outro), a colmatar a brecha aberta pelo
sujeito ao retirar sua presenca de sujeito, a fabricar um Outro
ainda mais consistente seguindo o modelo dos regimes politicos
que, segundo Lacan, instalam-se apds as revolucoes e que,
portanto, permitiram verificar que o sujeito nao é casado com
qualquer ordem social estabelecida? Ou seguindo o modelo
que Octave Manoni soube extrair de Freud: “Sei muito bem
que o Outro nao existe, mas ainda assim...”, féormula por tras
da seita apontando o dedo para a ponta do seu nariz!

A meu ver, a transferéncia analitica s6 é liquidada no
ponto exato em que o tratamento permite atravessar a fantasia.
O que nao livra o sujeito, nem da fantasia, nem do significante,
nem da transferéncia. E claro que se pode colocar uns e outros
a servico da transferéncia de trabalho. Mas nao se recebe por
milagre a ética da psicandlise como uma qualidade que nao
exige qualquer outro consentimento. Certamente, a auséncia

Stylus BeloHorizonte n.3 p.32-36 out. 2001

33



34

do Outro alivia a pressao do supereu, mas coloca o sujeito diante
de suas responsabilidades. E certamente isso funciona no
sentido de se prover o melhor possivel de uma teoria da objecao
que, enquanto teoria, vai contra o passe. Essa propensao s6
demanda que se coloque a servi¢o do que chamamos o Um da
transferéncia. Que haja Um que nos alivie do esforc¢o constante
para nos mantermos no nivel do que é exigido pelo furo do
Outro para ficar no furo que o analisante conseguiu ser.

Por esse motivo acredito, como Albert Nguyén propds
ha muito tempo, que o A.E. deve deixar cair sua construgao.
Mas, além disso, parece-me que nao ha um atravessamento do
passe tal que o sujeito possa se voltar e ver o dia através da janela
que sua fantasia abriria doravante no Outro. Se precisasse tomar
emprestada uma imagem, seria mais a da janela pintada por
Magritte, em que o espectador vé a realidade externa através
da vidraga, mas com uma fresta entreaberta para o furo negro
do real. E nesse ponto que o sujeito deve tentar se manter,
lutando contra o fechamento e a colocacao de cortinas
doutrinarias. Para se manter nesse ponto, € preciso deixar cair
seu proprio passe. Ter chegado la uma vez — ou que outros
hajam dado depoimento de ter se aventurado até 14 — nao da
outro privilégio além de confirmar oreal do passe e nao garante
que alguém se mantenha la.

Pergunto-me se meu vinculo com a Escola da Causa
Freudiana nao se mantém hoje, em parte, por nostalgia da
minha experiéncia de passe. E essa mesma nostalgia que as vezes
impede o retorno i anilise ou a supervisio! A luz dessa
convic¢ao, encontro novos ares no dispositivo que Lacan nos
deixou: a dissolucao da Escola, desde que sua consisténcia vai
concretamente contra o passe, o turbilhdo contra a tentacao
da consisténcia, até a escolha de Lacan (ja presente em Freud)
de ndo tomar parte oficialmente na dire¢do, acrescentando-
lhe esse toque que lembrei e que provocou a “tirada™ “Se
inventei o passe, nao foi para me meter nisso”. Devo ainda
lembrar a posicao ética que Lacan julgava ter e que é
incontestavel (para discutir legitimamente sua neutralidade
institucional): “Se ha alguém que passou seu tempo passando
o passe, este sou eu!”

O que confirma sua tripla inven¢ao, do gozo, do objeto a
e do real, reivindicadas por ele como tais, e di um relevo
particular a idéia de Colette Soler ao nos reunir sob o
significante de campo lacaniano, o campo criado de fato pela
invencao do gozo, para mencionar o mais antindmico, nao
somente com rela¢ao ao significante, mas também ao lago social
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— o campo onde o sintoma tem chance ¢, portanto, a psicanalise
também.

Acontece que a psicanalise nao se transmite. Temos de
trabalhar para manter as condi¢oes de suareinvengao em cada
tratamento, em torno do ponto em que o Outro se demite,
mesmo o Outro da psicanalise. Parece-me que “Campo
Lacaniano” também diz isso. Podemos tirar disso uma conclusao
para nossa organiza¢ao. Temos a Associagao dos Féruns do
Campo Lacaniano, temos agora o Espa¢o-Escola, e temos ainda
as Formacgoes Clinicas do Campo Lacaniano. Nao sei se
podemos homologar a Escola no real (porque se concentra
em torno do minimo necessario ao funcionamento do passe
— a psicandlise —, a fim de evitar tanto quanto possivel os efeitos
de grupo), a Associagdo no simbélico e, um paradoxo, as
formacoes clinicas no imaginario, pois n6s mesmos sustentamos
que elas nao formam nem autorizam psicanalistas.

A questao que se coloca é a do estabelecimento dos
psicanalistas, que resolve o problema da transmissao da
psicanalise e confere a cada circulo sua eficacia, inscrevendo-
os na mesma légica. A distin¢ao entre Um da dire¢ao e Um da
orientacdo é uma maneira de legitimar a independéncia da
Escola e da Associa¢ao. Mas, na AMP, a exploracao do Um da
transferéncia permite reunir em um nome nao somente a Escola
e a Associagao, mas o 6rgao de ensino. Esse aplainamento da
continuidade ao que a topologia borromeana permite
diferenciar, para dar o triplice que Lacan identifica
explicitamente como o né parandico.

A meu ver, o quarto circulo é o préprio psicanalista. O
que faz as coisas se manterem esta na medida do consentimento
de cada um ao desejo do psicanalista. E assim que compreendo
a insisténcia de Lacan em 13 de abril de 1976: “..ndo € a
psicanalise que é um sintoma, é o psicanalista” (poderiamos
reunir a identificacao e o sintoma). Por isso é urgente fazer
com que a nossa experiéncia do passe seja bem sucedida.

Certamente alguém se recorda de uma passagem em que
Lacan qualifica a propria psicandlise como sintoma. Essa
passagem encontra-se na “terceira”. Mas se trata da psicanalise
bem sucedida, que vence o sintoma. Entao ela se extingue e
sera sintoma de uma realidade esquecida. Talvez me achem
deslocado. Mas sinto que o campo freudiano confiscou o passe
e trata a crise com a tese do “nada se passou”, por razoes
estruturais. A pratica da psicanalise coletiva e da interpretac¢ao
publica, a composi¢ao da Escola das Escolas, a identificacao do
Analista com a nova doutrina pregada em Toulouse, segundo a
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qual a andlise se interrompe quando o mal entendido cessa,
posto que a psicandlise compreende a lingua do analisante e
nesse ponto ele nao se interessa mais, nao sao também indicios
do fim do sintoma? Essa psicanalise é o sintoma de uma
realidade esquecida!

E preciso saber deixar cair o passe... para dar chance
ao passe.

Lacanno Século



as condi¢coes de um fim lacaniano de anélise

ALBERT NGUYEN

A CRISE pela qual passamos tera tido, entre outros efeitos,
o de reabrir uma leitura “desautorizada” de Lacan e,
principalmente, mostrar os pontos em que Lacan se separa de
Freud. Desde o seminario sobre a Anguistia, Lacan assinala que
se separa de Freud, nao tanto a respeito da angustia, mas
principalmente com o objeto da angustia e, ja em 1963, a
respeito da mulher e do pai. Evidentemente, quando lemos o
Seminario XVII — ha uma filiacao direta entre esse dois
seminarios — é facil perceber que o que foi esbo¢cado no
Semindrio X encontra entdo sua verdadeira extensao.

Quanto mais importante a questao de falar do pai e da
castracio da mesma maneira, quando estamos além do Edipo
e trata-se de leva-lo em conta, mais esta fora de questao falar da
identificacdo da mesma maneira, posto que, com a formulacao
do campo lacaniano, Lacan enfatiza a identificacao Unaria, que
acentua o trago diferencial, e barra o caminho ao império do
Um, e tanto mais importante a questao de falar da mesma
maneira do afeto.

No Semindrio XVII Lacan se separa de Freud e assinala
essa separacao justamente depois de ter formulado seu desejo
de um campo lacaniano, o campo do gozo. Vocés sabem que,
com o Semindrio XX, nao resta duvida de que Lacan traca seu
proprio caminho na psicanilise: é o seminario sobre os Gozos,
que esclarece o seminario sobre os discursos. A continuacao de
seu ensino serd apenas uma confirmac¢ao disso. Entre o
Seminario da Angustia e o XVII, Lacan lan¢ou a Proposi¢ao do
passe, que tem as maiores consequiéncias na pratica do
tratamento e na instituicao.

Portanto, no total, destaca-se uma marca especificamente
lacaniana no corpus psicanalitico, na pratica e no préprio
tratamento, especialmente quanto a seu fim. Ninguém duvida
de que Lacan se preocupou com a transmissao, mas o
deslocamento que ele impoe ao saber inconsciente, e sua
interrogacao constante sobre o inconsciente, em particular nos
Les non dupes errent € Linsu que sait de I’'Une-Beuve s’aile amour,
obrigam a um sério exame do passe e, talvez, a uma reavaliacao
de seus resultados. Assinalo aqui um trabalho a ser feito.
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Hoje, sabe-se que o ensino de Lacan revolucionou os dados
conceituais e a pratica da analise. E preciso reconhecer a modéstia
com que Lacan avalia seu trabalho sobre o texto de Freud, e o

-seu proéprio texto, quando diz que o conceito de inconsciente

em Freud é vago e que tentou dar-lhe precisao; ele nao tem a
pretensao de té-lo explorado completamente. No final de seu
ensino, ele observa que esta é a pergunta central da psicanilise,
pois com esse inconsciente imperceptivel, desarmonico, a despeito
de tudo “alguma coisa se enuncia”. E o bastante para tornar
modesto quem quer que se autorize a conduzir tratamentos. E
também o que nos da trabalho por muito tempo, se admitimos
que aclinicaborromeana, o sintoma e suaidentifica¢ao, o recurso
tardio a poesia chinesa ainda nao foram resolutamente abordados.
E mais além que Lacan pde em questio o conceito de
inconsciente, como ja fizera uma primeira vez na série de textos
de 1967 que encontramos em Scilicet 2/3.

Essa longa introdugao tem por objetivo abrir a questao que
coloco, pois podemos dizer que existem condi¢oes de fim de analise
propriamente lacanianas que nao se encontram na proposi¢ao de
1967. Em Les non dupes errent, por exemplo, ao falar de
complementos da proposi¢ao, Lacan nao se furta a indicar que
podemos tentar estender os quatro discursos as féormulas da
sexuacao, com o beneficio possivel de dar ao grupoanalitico uma
outra consisténcia (a questao nao poderia ser mais atual).

O passe € uma das condi¢oes propriamente lacanianas
para o fim de analise. Desde 1998, no Relatério da EFC de
Barcelona, examinei as mudan¢as que se produziram na
doutrina do fim de anilise, digamos, durante os seis anos de
funcionamento desse procedimento, e cheguei a conclusoes
provisérias que abrem a questao para além dos dois casos que
Lacan apresenta em sua Proposic¢ao.

Ap6s um primeiro tempo de experiéncia, quando foi
regulamentada a travessia da fantasia desenvolvida por Lacan,
deu-se a abertura. Foi preciso considerar as consequiéncias da
travessia e nao apenas a travessia. Foi considerado um intervalo
entre a travessia e a conclusao do tratamento. A travessia da
fantasia mostrou-se insuficiente porque nao dizia nada do que
foi valorizado por Lacan em outro lugar (por exemplo, no
Semindrio VI), ou seja, o que o sujeito faz da castracao. Uma
coisa é saber que objeto pudemos ser no desejo do Outro, mas
outra coisa € enfrentar e assumir a castragao que se apresenta
sob a forma de S(A barrado). A énfase foi colocada entao nos
restos de gozo, no que resta de intocado da libido, e deslocamos
o fim da anilise, da travessia da fantasia para a identificacao
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com o sintoma (O Lacan de ‘75 substitui o de ‘67). Fim de
analise por identificacdo com o resto de gozo.

Aqui comecga o que quero dizer, e que parte de uma
constatagao: observei que os psicanalistas tém as maiores
dificuldades para falar entre si da experiéncia, da condu¢ao do
tratamento e do passe. Na comunidade, percebi que a frase
usual do neurético que diz “¢ minha neurose” quando nao
consegue debelar o gozo e esta exposto aos sintomas, é retomada
sob outra forma pelos analistas: “E preciso respeitar o sintoma
do outro, é o sintoma dele”, como se isso justificasse todos os
comportamentos incoOmodos para os outros, todas as
extravagancias insuportaveis.

Diante do que nao me parece ser um fator de pacificacao
entre os analistas, uma questao se me apresenta: a identificagdo
com o sintoma € satisfatoria como fim de andlise? Diante das
dificuldades dos analistas com a comunidade, diante do fato de
que' uma identificagao, apesar de tudo, continua a ser uma
identificacao mesmo se, e porque, é sempre particular, e diante
do fato (da experiéncia) de que a identificacio nao protege
contra os golpes do real aos quais o sujeito deve responder,
por estas trés razoes, a identificacao deve ser posta em questao.

E sempre delicado por em questio as coisas estabelecidas,
os pontos de base que constituem, muito justamente, a
sustentacao. Mas por que nao por a prova o saber
pretensamente constituido? Se Freud e Lacan nao recuaram,
isso deveria nos incitar a ter maior plasticidade e leveza em
nossa relacado com a teoria.

E na Note Italienne (1974) que podemos entrever a solugio,
a partir da questdo do saber e do desejo de saber que Lacan
correlaciona exatamente com o desejo do analista. E essa solugio,
que difere da identificagao com o sintoma, que tentei construir.

Comeco pela clinica lacaniana, que depende totalmente
da concepc¢ao de fim de anilise a qual me refiro. Podemos
pensar que existe a clinica do sujeito e que essa clinica encontra
sua plena extensao numa clinica do objeto considerado como
causa. Mas isto é tudo na clinica lacaniana? Nao, se levarmos
em conta o limite que Lacan fixou para o objeto no capitulo
VIIdo Semindrio XX, onde ele afirma que o objeto é um fracasso
em sua abordagem do real. Portanto, a clinica do objeto nao é
suficiente para a clinica lacaniana. Dizer que o objeto € um
fracasso equivale a dizer que a mera consideragao do desejo
nao recobre a totalidade da experiéncia analitica. Posto que
devemos levar em conta o gozo, é necessario incluir o n6
borromeano e, principalmente, estudar a categoria do Real.
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A clinica lacaniana vai da angistia ao sintoma e retorno.
Por que dizer que a clinica lacaniana esta entre a angustia e o
sintoma? Numa primeira aproximacao, porque se trata da
clinica dos gozos e a féormula “do sintoma ao fantasma” nao a
esgota. Prefiro dizer “da angistia ao sintoma e retorno” porque,
de fato, haretorno. A referéncia para esse ponto € a Conferéncia
de Lacan intitulada La troisiéme (1974).

Dessa Conferéncia, podemos deduzir uma clinica
centrada no gozo filico, a partir do qual o gozo do Outro e do
sentido se situam numa escrita borromeana. Mas é preciso
acentuar o fato de que esse entrecruzamento de gozos se
completa com a superposi¢cao da Conferéncia de Freud sobre
inibicao, sintoma e angustia, e do RSI de Lacan.

Podemos isolar ai um primeiro elemento clinico: o
simbélico é modificado. O primado do simbdlico adquire um
outro valor, diferente do que lhe atribuimos até entao. O
simbélico ja nao esta limitado apenas a cadeia significante e a
propriedade de anteceder o sujeito. Ja nao esta limitado a
palavra e ao lugar do Outro.

Esse simbolico, visualizado no esquema, pode ganhar
terreno sobre o real, obtendo assim a reducao do que ha de
mais real para o sujeito: o sintoma. Isso é obtido com a
intervencao do que Lacan inscreve como “Inconsciente” em sua
Conferéncia. O inconsciente faz um furo; o simbdlico é furado.

Mas de que inconsciente se trata? Nao se trata do
inconsciente das formagoes, e sim do inconsciente enquanto
radicalmente seccionado da consciéncia, refratario a qualquer
unidade do psiquico, radicalmente desarménico (N. d. e. 11/
06/1974). O inconsciente é real, o inconsciente é desarménico. Ja
nao € o simbdlico que da sustentacdo a palavra, mas o simbélico
cuja primaxia se deve a vantagem do saber sobre o real.

Assim, compreendemos melhor por que Lacan pode
dizer, numa Conferéncia americana em 1975, que uma analise
libera para o sujeito o sentido de seus sintomas e isso basta. De
fato, é levar o sentido tao longe quanto possivel, até o limite do
sentido, ou seja, até o nao-sentido. Isto quer dizer que alguma
coisa que resta do sintoma € precisamente o que nao entra no
sentido, € o que esta fora do sentido.

A experiéncia de fim de analise demonstra que, se a
reducao do sintoma coloca o que resta na via da identificacao,
isso nao implica que ele nao se mantenha. Observei, sem obter
0 menor eco, que o que chamamos identificagdo com o sintoma
€ uma identificacdo especial.

De fato, essa identificacao:
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+ ndo se inclui nos trés tipos de identificacdao freudiana;

« inclui, ao ser apresentada por Lacan, uma caracteristica
particular que Lacan chama de saber. Um saber particular,
pois ele o chama de “saber fazer ai” (savoir-y-faire), comportando
o “ai” que encontramos a propésito do sintoma (y croire) . Saber
fazer ai nao é o saber fazer (savoir faire), nada tem de artesanal,
mas indica um jogo possivel, uma distancia, resultante de um
desanuviar (desfazer a bruma, os desentendimentos). Essa
identificacao nao € macica, mas elastica, e nao prende o sujeito.
Se por meio dessa identificacao o sujeito nao tem todas as
satisfagcoes, pelo menos tem uma certa liberdade.

O que confere esse carater especial a essa identifica¢ao?

Em primeiro lugar, ela s6 pode ser considerada a partir
da queda das identificagoes, a partir da travessia da fantasia,
isto é, depois da conexao entre a neurose infantil atualizada e
o impasse sexual em que o sujeito se encontra. E uma
identificacao correlativa ao saber e surge depois da queda do
sujeito suposto saber. Podemos dizer que € uma identificacdo de
castrado e ndo mais uma identificacio a partir da qual o sujeito se
defende da castracdo. Eu diria que é uma identificacao com
conhecimento de causa, no sentido de que a causa e a identificacao
imaginaria estao disjuntas, uma identificacao mais além da
disjuncao de a com menos-phi, ou seja, no passe (entendendo-se
por passe o tempo transcorrido entre a travessia da fantasia e a
identificacao com o sintoma).

Eu diria, sem me deter nesse particular, que a relacao
dessa identificacao com o saber, savoir-y-faire, poe em acao uma
relacao totalmente inédita com o saber, diferenciada do desejo
de saber. Trata-se do saber analitico, mais exatamente da
invengdo de saber na psicanalise, que depende, segundo Lacan,
de uma estrutura particular, isto &, que ndo depende do sujeito
(“ha saber sem que o sujeito o saiba”).

O saber analitico, segundo Lacan, introduz um outro
modo de saber, sob a dependéncia de um desejo e nao de um
amor (nada mais eficaz para evitar o real que o amor do saber).
A experiéncia analitica realiza uma verdadeira subversdo do saber
pelo saber. Além disso, se essa subversao vale para o sujeito, vale
também, e sobretudo, para os psicanalistas.

Eu diria ainda que Lacan propoe o emprego desse desejo
de saber, que podemos chegar a inven¢ao de um saber gragas a
qual podemos reunir o que ha de mais singular para um sujeito,
e a passar esse saber singular para a comunidade. Vocés bem
sabem que nao existe inven¢ao para apenas um e, se houver,
trata-se de um delirio. Se vocés me acompanham, devem admitir
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que uma identificagao particular da lugar a um desejo particular,
o desejo de saber, de onde pode surgir — e deve-se deixar
espago para a contingéncia — qualquer invencao, desde que
outroslhe déem crédito. Como observei, uma clinica lacaniana
nao se limita a fazer uma clinica do sujeito e do objeto, mas
deve fazer do objeto a via de passagem para uma clinica dos
discursos, uma clinica dos gozos.
Podemos avangar mais um passo. E uma clinica do saber
que concerne ao sujeito, ao objeto e aos discursos.
A clinica do saber engloba:
« 0s fracassos do saber: fantasia e sintoma;
« a revelacao do saber: suspensao do recalque;
« a invenc¢ao do saber: ganho sobre o real;
« suspensao parcial do Nao quero saber nada disso;
e mostra a corre¢ao das formulas de Lacan nos termos
fundamentais da psicanalise:
“a transferéncia é do amor enderecado ao saber”,
« no desejo do analista, trata-se de “perguntar como [sendo da
parte] do saber o que vem no lugar da verdade”;
“o sintoma ¢é verdade que resiste ao saber a partir do gozo”.
Conclui-se que é precisamente sobre esse ponto do desejo
de saber que Lacan introduz uma tese interessante. Encontra-
se no seminario Les non dupes errent, na licao de 08/04/74. Nao
pode haver desejo de saber num sujeito, mas em oposi¢ao,
Lacan formula um desejo de saber de alguns. Esse alguns me levam
a pensar no 6rgao de base da Escola, isto &, no cartel.
Vejamos a licio de 08/04/74 em Les non dupes errent:

Eu gostaria de ver se reproduzir, na forma de
psicanalistas, gostaria de ver se reproduzir essa espécie
de Republica que fazia com que Pascal se
correspondesse com Fermat, Roberval, Carcavi (...) Nao
sabemos o que se produziria se nao houvesse gente que
desejasse saber mais a propésito dessas coisas
inverossimeis (...) Sem saber aonde conduzem, passam
pela estrutura de que lhes falei, ou seja, a borda do real.

Conseqiiéncia: “A solu¢ao do sintoma” na forma de
identificacao, € preferivel coloca-la em confronto, em justaposicao
a do saber. E o saber, sob a forma de desejo de saber. E uma via
parainterrogar o desejo do analista e o ato analitico, pois introduz
a idéia de um saber que nao espera resposta do desejo do outro
e que nao mais trabalha para o Mestre. A clinica lacaniana que
devemos construir depende de:

« resultados da experiéncia: o passe e suas invengoes de saber;
- uma leitura de Lacan que nao privilegie este ou aquele
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momento de seu percurso, mas que também nao repouse sobre
a primazia do simbélico, que deve ser examinado sob uma
nova definicao. Lacan fala da criagdo do simbilico com S(A
barrado) (furo do simbdlico inviolavel, e equivoco significante).

A clinicalacaniana que intitulo clinica do desejo de saber
€ a que devemos construir, na medida em que pode dar conta’
do que Lacan enunciou como saber para o analista: nao ha
relacao sexual, NRS.

A clinica do desejo de saber é portanto a clinica do NRS.
Ninguém duvida de que falta tempo para avaliar sua dimensao,
essa dimensao que Lacan nos oferece no Seminario intitulado
L’insu que sait de l'une beuve s’aile amour, na licao de 11/01/77:

Isso dialoga, é o que designei com o nome de Outro.
Existe alguma coisa outra, que chamo de alma do
terceiro, que nao é somente o real, mas alguma coisa
com a qual nao temos relagao. Com a linguagem, nés
latimos atras dessa coisa. E o S(A barrado) quer dizer
que isso nao responde.

Esse S(A barrado) € um outro nome para a clinica a ser
construida: clinica do desejo de saber, clinica do NRS, clinica de
S(A-barrado). E esta a clinica que pode dar ao simbélico a
preeminéncia que mencionei, que nao o isola na organiza¢ao
dos exercicios de oratéria e leva em consideracao o parlétre
(Seminario XX). O S(A barrado) afirma que o simbélico
permanece irremediavelmente furado.

Nao é de surpreender que somente a partir de uma
transformacao do simbélico (a criagao) possamos abordar
aquilo que permite entrever além da identificacio com o
sintoma, que da a resposta do sujeito ao real, mas nada diz
sobre a invengao ex-nihilo (e porisso Lacan diz que o significante,
aanilise, s3o criacionistas). E por meio do simbélico que temos
acesso ao real, e é por meio do simbdlico que, na anilise,
tratamos o real. E é também porque somente a criacao
testemunha o singular (incluindo-se ai o que faz valer a
identificagao com o sintoma).

Mas como nao ser desigual na criag¢ao, por mais modesta
que esta seja? Nao é motivo suficiente para renunciar a
estabelecer mais solidamente as condi¢oes de um fim lacaniano
de anilise, apenas esbo¢adas aqui, visto que a modalidade de
invencao mantida por Lacan merece ser experimentada
particularmente no quadro de construgao da Escola, nisto que
chamamos de cartéis.

[ TrRADUZIDO POR ANGELA LOBO
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a causa analitica
ANTONIO QUINET

EM ToDA POLITICA hd uma causa a ser sustentada, defendida,
causa em nome da qual se fala, age-se, briga-se, milita-se. No
que concerne a nosso oficio, perguntemo-nos: € a causa analitica
que se encontra no fundamento da politica da Psicanalise?

No ato de fundacao da Escola Freudiana de Paris
encontramos esse termo: a causa analitica — “Fundo, tao so
quanto sempre estive na minha relacao com a causa
psicanalitica...”.

Como ¢€ a relacao de cada sujeito com a causa analitica?
Trata-se de uma relagio solitiria? E possivel fazer dessa causa
uma causa comum, causa partilhada?

A causa analitica fundamenta-se no postulado de base
da psicanilise que norteou nosso estudo ao longo deste ano: o
objeto da satisfagao primaria é perdido e o sujeito passa toda a
sua vida buscando reencontra-lo. Objeto que é a causa do
sujeito. Objeto que causa seu desejo, mas também sua angustia
e seus sintomas. Objeto que nunca é achado para sempre, mas
que, ao ser reencontrado, ja é logo perdido, que se esvai,
escorrega por entre os dedos, por entre as palavras.

A psicanalise comec¢a com a descoberta de uma causa
inédita para os sintomas: a causa sexual. Escandalo freudiano
que se renova todo dia em consultérios de analistas, mas
também nos hospitais, prontos-socorros e clinicas, quando ai
se permite o discurso analitico, e quando os psicanaliticas do
ego renovado nao conseguem neutraliza-lo. A causalidade do
traumatismo sexual como real, tal qual Freud depreendeu do
discurso das histéricas, permanece como marca da verdade da
etiologia das neuroses com sua estrutura de ficcao. A teoria da
fantasia que vem substituir a teoria da realidade do trauma nao
abala, no entanto, a causa sexual da neurose, que € o seu efeito.
Mas o efeito da causa sexual é mais do que o sintoma. O que a
psicanalise descobre é que o sujeito é o efeito da causa sexual —
o sujeito do desejo. Essa causa sexual condensa-se em um objeto
inapreensivel, no mundo sensivel dos fenémenos, objeto feito
de libido: condensador de gozo cuja substincia nada mais é do
que episoddica, sob as quatro modalidades depreendidas por
Lacan — objeto oral, anal, olhar e voz. Nessas modalidades, o
objeto a é a causa do sujeito, sujeito como resposta do real:
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sujeito desejante, cuja orienta¢ao subjetiva é dada pelas
coordenadas simbélicas comandadas pelo objeto, que escapa
justamente a determinacao significante.

Tomemos duas concepg¢oes de causa:

1. A causa e seu efeito: a causa dos sintomas da doenca

do sofrimento, a causa do mal-estar que se revela ser

também a causa do desejo.

2. A causa pela qual se luta, a causa que se defende, pela

qual se perde até morrer. A causa que norteia uma vida.

Pois bem, a psicanalise mostra que uma e outra causa nao
apenas tém conexao, mas sao, na verdade, a mesma causa. Trata-
se da relacao do sujeito com o objeto que o causa — relacao
esta que se encontra na constru¢ao da fantasia em uma analise.

0 neurdtico e a causa

O que o neurético faz com a causa? Ele nao quer nem
saber da causa real. Mas ele nao deixa de ter uma causa, de
brigar por ela e até sacrificar-se e morrer em nome da causa
que defende.

A causa de que se trata na neurose € sempre a causa do
Outro, em particular a causa paterna. L4 onde esta a causa, o
objeto como causa, o neurdtico coloca o Pai. E como Freud
apreendeu de inicio a causa sexual: o pai € o vilao denunciado
pela histérica. A seducdao pelo pai como causa sexual dos
sintomas foi como Freud designou a psicanalise. A politica do
neurético é salvar o PAI, que paradoxalmente é acusado das
desgracas do sujeito — o pai sempre faz de mais ou de menos.
Na vertente histérica, trata-se de salvar o pai da impoténcia, e,
na neurose obsessiva, de salvar o pai da condenagao por seu
excesso de gozo. La na histeria, ha uma acentuacao da falta
constitutiva do objeto e, na neurose obsessiva, a acentua¢ao do
gozo do objeto.

Dora sustenta a causa paterna através de seu sintoma de
afonia (fantasia de fellacio) e através da idealizacao da Sra. K.
como objeto de sua adoragao. O ballet da intriga efetuado por
Dora é coreografado pela causa paterna que, de uma certa
forma, é uma causa perdida, pois o pai é impotente. Outra
vertente dessa vocag¢ao de sustentar a causa perdida é o exemplo
de Ana O., que se tornara assistente social.

Quanto ao homem dos ratos, a causa defendida com seu
sintoma € a causa do pai cujo excesso condenavel consistiu em
apostar e perder no jogo todo o dinheiro do regimento no
qual servia e do qual era o tesoureiro. O pai foi salvo da prisao
e da vergonha publica gracas a um amigo que lhe emprestou a
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soma para repor. Esse empréstimo nunca foi pago, sendo
justamente o que o filho simbolicamente herda. Dai o homem
dos ratos criar com seu sintoma uma divida tao impagavel
quanto a de seu pai, dedicando-se assim a causa paterna.

Como saldo dessa operag¢ao, o sujeito neurético, ao
escolher a causa paterna, é levado ao pior: ele recai na
impoténcia subjetiva, 14 onde é o impossivel de dar consisténcia
ao pai que prevalece, pois o pai da causa (que vem no lugar da
causa) nao passa de um significante.

Assim, na vertente histérica, o sujeito toma a falta como
objeto e faz da castracao do Outro seu objetivo a denunciar,
com indignacao e revolta — sem se dar conta de que denunciar
as misérias do mundo é entrar no discurso que as condiciona.
E aversio do militante da causa perdida. Na vertente obsessiva,
o sujeito se vé derrotado pela perda e faz-se de morto, anulando
seu desejo para ser o avalista do Outro através de um trabalho
de militdncia. A vertente histérica acentua a impoténcia da causa
e a obsessiva a impossibilidade da causa prevalecer.

a causa significante

O que a psicanilise mostra é que o sujeito nao é causa de
si, mas a causa do sujeito tampouco se encontra no Outro, no
Outro do significante. E certo que o sujeito é determinado pelo
significante, “pela constelacao familiar que precedeu o
nascimento do sujeito”, pois 0 Outro é prévio ao sujeito. E por
intermédio do desejo do Outro que o sujeito advém ao
simbdlico. A determinacgao do sujeito pelo Outro aliena-o aos
significantes que selam seu destino — € por isso que é declarado
numa anilise. E em torno da causa do Outro que o sujeito
constitui seu mito individual.

Se o sujeito € alienado aos significantes do Outro, ele
também ¢é, no entanto, separado do Outro justamente por
aquilo que constitui a sua causa: o objeto a, causa do desejo.

Se a politica do neurético se encontra na alienagao ao
Outro, a politica do analista deve ser a da separacao do Outro.

As operagdes de causagio do sujeito i causa significante
da aliena¢ao opoe-se a causa real da separagao.

alienacao e separacao
S-S, a—>$
$

O neurético milita com seu sintoma pela causa
significante, pois se encontra alienado aos significantes ideais
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do Outro, o que faz escamotear a causa real, 1a onde se encontra
atualizado seu desejo de sujeito como separado do Outro.

No texto “A ciéncia e a verdade”, Lacan revela a verdade
do sujeito como causa material, identificando esta como sendo
a propria incidéncia do significante e notando, assim, que a
linguagem é material — € a linguagem como matéria que é o
habitat do sujeito. Se aqui Lacan aponta para a causa
significante, ele, no entanto, nesse mesmo texto, quer a teoria
do objeto a, “necessaria para uma integracao correta, em relagao
ao saber e ao sujeito, da fun¢ao da verdade como causa”.!

Na relacao com a causa, Lacan aconselha-nos a resistir a
magia, a religido e a ciéncia. A magia, a0 operar com a causa
eficiente que € a instrumental, supoe o significante respondendo
ao significante (como, por exemplo, o xama, e até mesmo a
astrologia), negligenciando a particularidade do sujeito. Uma
pratica, de fato, nao precisa ser esclarecida para operar. A
religido, em que se entrega a causa a Deus, numa tentativa de
livrar-se dela, é o aspecto finalista da causa. Na ciéncia, tenta-se
a foraclusao da verdade como causa. A verdade do sujeito, no
caso, o desejo do cientista, nao interessa, € sim a causa formal.

O texto “A ciéncia e a verdade” constitui uma prévia dos
quatro discursos como lago social, quando Lacan ja tera
colocado em jogo nao mais a causa significante, mas o objeto a
como causa real, fazendo parte do que estrutura as relagoes
entre os seres humanos, como é desenvolvido no seminario O
avesso da psicandlise.

a causa nos lagos sociais

Nos quatro discursos, nao encontramos a identidade
entre a verdade € a causa, mas uma forma de articulagao que
contém uniao e disjun¢do (causa/verdade). Para cada causa,
hd uma verdade que a sustenta. La onde esta o agente, encontramos
a causa do discurso.

Discurso do Mestre Discurso Universitario
T% - %2 l T %? - %

Discurso da Histérica Discurso do Analista
Y 183

No discurso do mestre, a causa € o poder e a verdade é o
sujeito do desejo. Aqui, o que interessa é o poder — tudo pelo
poder: ir para o poder, permanecer no poder, voltar ao poder.
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O poder ¢ a causa desse lago social, € o que move o sujeito para
subjugar o Outro, obtendo dele um produto do qual o mestre
possa usufruir. O objetivo do poder pelo poder é extrair do
Outro o objeto de gozo para seu proveito.

No discurso do universitario, a causa é o saber e a verdade
€ o poder. O saber como causa escamoteia o poder que se
encontra em seu fundamento, como o testemunham as pelejas
académicas. Militar pela causa do saber esta do lado da universitas,
da “universitalidade” do saber que nao leva em consideragao
seu proprio furo, a particularidade do que causa o sujeito. Isso
faz retornar essa particularidade do sujeito do desejo ($) como
sintoma na falha do saber do Outro. Eis o produto desse
discurso, o reivindicador que é, por exceléncia, o estudante.

No discurso histérico, a causa é o padecimento do
sujeito, a miséria do ser humano, e a verdade é justamente o
objeto a, excluido da civilizagio, objeto causa de desejo. E o
lago social que mais se aproxima do discurso do analista,
constituindo-se como sua condi¢ao de possibilidade a medida
que toma a falta-a-ser como objeto da politica. E a histeriza¢io
do discurso. A partir da formula¢ao dos quatro discursos, fica
dificil situarmos a politica da falta-a-ser como sendo a do
analista, mas sim a da histerizacao.

Se Lacan utilizou, em 1958, a expressao “politica da falta-
a-ser” para designar a politica do analista, na dire¢ao da cura,
foi para contrapd-la ao ego forte do analista baluarte da realidade
para o analisante. A politica referente ao discurso do analista
nao toma a falta como causa, mas sim o objeto causa de desejo.

A partir da teoria do objeto a podemos dizer que a
politica do analista é constituir-se, ele proprio, como a causa,
no registro do faz-de-conta, causa para a politica do analisante
que, esta sim, deve instituir-se como falta-a-ser, ou seja, a do
sujeito da associacao livre, sujeito do desejo que deixa suas
penas, seus significantes, 1a onde esperava encontrar pelo menos
um significante ideal que o fixasse ao Outro, mas falta o
significante de seu ser. Trata-se da politica do analisante e
podemos nos perguntar se nao é ela que se encontra no
horizonte do analista, quando ele ocupa a posi¢ao de ensinante,
como posi¢ao que aponta a falha do saber.

A politica da falta-a-ser é a condi¢ao para o advento da
politica do analista, pois € ela que aponta a falha no Outro, sua
falta, sua inconsisténcia. Em suma, que derruba as Utopias que
sempre tentam restabelecer um Outro sem falta a partir de algum
ideal, como nos mostrou Romildo do Régo Barros. Nao ha
politica do analista sem a falta-a-ser, mas ela a esta nao se reduz.
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O discurso do analista é o inico em que a causa do lago
social coincide com a causa do sujeito, e a verdade que sustenta
essa causa é o saber inconsciente. Em todos os outros discursos,
a causa é ocupada por outro elemento: o poder, o saber, a falta,
ou seja, respectivamente, o Um totalitario, a burocracia universitas
e os pathos do sujeito. E no discurso do analista que encontramos
a causa de sua politica como o objeto causa de desejo.

Esse objeto, que Lacan chamou de Mehrlust, mais gozar,
a partir da Mehrvert, a mais-valia de Marx, é o produto, o que é
extraido como excedente do discurso capitalista, que é a versao
moderna do discurso do mestre.

A mais-valia é a causa de desejo que funda o laco social
do capitalista com o proletario. Ela é o produto da politica do
capitalismo, cuja causa é extrair o gozo do outro fazendo-o
trabalhar.

A causa marxista pode ser resumida como o término da
exploracao do homem pelo homem, com a aboli¢ao das classes
sociais, promovendo entdo a justica distributiva (distribuicao
equitativa de renda) e a extingao da mais-valia. Se, por um lado,
os impasses aos quais foi levada a politica marxista mostram
que esta foi impotente em servir como saida do discurso
capitalista, por outro lado, nao invalida a analise do capital
efetivada por Marx. A politica marxista nao fundou,
propriamente falando, um novo lago social. Teria sido esse o
seu fracasso, ao deixar-se utilizar pelo discurso totalitirio do
mestre e pelo discurso universitario da burocracia?

A causa analitica, apesar de sua afinidade, nao é
equivalente a causa marxista: ela nao apregoa a justica
distributiva do gozo, pois este ndo pode ser repartido. E se fosse
quem repartiria? O gozo distribuido equitativamente levaria
cada um ao direito de gozo sobre o outro — o gozo para todos
—, como na republica sadiana, com a aboli¢ao do particular
de cada um e o império do imperativo do supereu, que é o
empuxo ao impossivel.

oyoApQ

A causa analitica é a causa a que se dedica o analista e
que Lacan chamou de agalma, a esséncia do desejo. “O analista
a advir, diz Lacan na Proposi¢do, se dedica ao agalma da esséncia
do desejo, pronto para paga-lo reduzindo-se, ele e seu nome,
ao significante qualquer.” Lacan precisa, assim, agalma, o objeto
precioso, causa de desejo, depreendido no discurso de
Alcebiades, em O banquete, de Platao, como a causa da
transferéncia, causa da analise.
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Se o analista nao se dedica a essa causa na clinica, nao ha
analise que possa ser conduzida, pois nao haveria transferéncia
analitica, apenas sugestao. O preco é abdicar de seu ser, desser
(eis a falta-a-ser do analista revisitada pela teoria do objeto a),
para poder bancar o objeto a para o analisante e abdicar de
seu nome, a fim de poder ser reduzido ao significante qualquer
com o qual o sujeito o investira na transferéncia.

Essa indicacao de agalma como causa analitica se
completa com outra, citada por Jacques-Alain Miller como
norteadora de seu seminario de 1987/1988: “O sujeito, diz
Lacan, causa o desejo do Outro as custas de consentir em se
apagar diante do objeto”. Essa posicao de consentimento
implica o sujeito ter passado pela experiéncia de destitui¢ao
subjetiva em sua proépria analise, quando acontece o passe, a
passagem de analisante a analista. Nesse momento “o ser do
desejo conflui com o ser do saber, diz Lacan também na
Proposigdo, para dai renascer, parase vincularem em uma banda
feita de um tnico bordo, onde se inscreve uma sé falta, a que
sustenta agalma”.

Agalma é portanto o que emerge como causa analitica
— causa do desejo de saber —, desejo inédito que é o “x” do
desejo do analista. O objeto do desejo que a psicanalise revela
nao é o objeto visado pelo desejo, mas, como nos mostrou Maria
Anita Carneiro Ribeiro, o objeto que vem atras do desejo,
causando-o. A causa analitica seria, portanto, o objeto causador
do desejo do analista. Se o desejo de cada sujeito € particular, o
desejo do analista, que advém no final da andlise, € um operador
sem o qual nao ha analise. Sera que o mesmo nao se pode dizer
em relagdo a causa analitica, como causa que se encontra no
fundamento do desejo do analista?

A causa analitica nao é a causa impossivel do obsessivo
nem a causa perdida da histérica, mas a esséncia do desejo,
cuja verdade é o inconsciente (a/S2). A causa analitica nao faz
do sujeito um subversivo — o sujeito € por ela subvertido, pois
consente em que o objeto seja ativo. E o objeto agalmitico que
vem subverter os ideais da civiliza¢ao: tanto os ideais do amor
cristao quanto os ideais do capitalismo.

A utopia totalizante e unificante do Outro se opde a
atopia da causa analitica, que, por nao ser sitiada no Outro,
pode surgir e operar em qualquer lugar, produzindo surpresa,
espanto, indiferen¢a ou nojo, e até mesmo horror, mas sempre
fazendo valer o particular do desejo e o saber do inconsciente
ld onde ha analista para introduzir a fun¢ao da causa. O
consultério nao é seu laboratério, nem tampouco a Escola o
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santuario da causa analitica. A experiéncia analitica é a
experiéncia da causa sexual e a Escola, o lugar da demonstracao
da passagem da causa sexual a causa analitica.

$egregacao e separagao

Gostaria de retomar aqui a discussao levantada por Stella
Jimenez e Elza Freitas a respeito da passagem da segrega¢ao —
situacao de Lacan em relacao a IPA, quando fundou a Escola
— a situacao de agregacao, movimento em que nos
encontramos para fundir a nossa Escola.

Segregacao € uma modalidade de separa¢ao que parte

.de um todo, de um conjunto totalizador que exclui, que

segrega. A segregacao € a acao pela qual se coloca a parte,
separa-se de um todo, de uma massa, de um grupo.

A segregacao, o apartheid, nao € uma operacao de
causacao do sujeito. A segregacao dessubjetiva, desconsidera
o sujeito, tratando-o como um rebotalho, um dejeto a ser
expulso. Trata-se de uma separa¢ao comandada pelo Outro,
que visa a expulsao e até mesmo ao aniquilamento do sujeito.
A “solucao final” dos judeus pelos nazistas € a conseqiiéncia
altima da légica da segregacao, assim como é o caso do
exterminio dos meninos de rua.

A separac¢ao, como operagao de causacao do sujeito, é a
operac¢ao que, como nos mostrou Sonia Alberti, corta com a
alienac¢ao do sujeito ao Outro do significante — via pela qual
“o sujeito se realiza na perda em que ele surgiu como
inconsciente pela falta que ele produz no Outro”.? Separere é
equivalente a se parere, que, em latim, significa ‘engendrar-se a
si mesmo’. Na operac¢ao de separagao do Outro, o sujeito
engedra-se na falta do Outro, la onde reside a metonimia do
desejo, causado pelo objeto.

A politica da psicanalise nao implica defender a causa
do segregado. Trata-se antes da politica da separacao, que é a
causa analitica. Segregado, parte do Outro, separado, parte de si,
subvertido pelo objeto de seu préprio desejo.

Foi a relacao de Lacan com a causa analitica que o
permitiu separar-se dos ideais da IPA, a segregacao veio depois,
por causa disso. A segregac¢ao nao € garantia do lugar do analista,
pode funcionar porém como garantia do Outro, conferindo-
lhe consisténcia.

0 soll da causa analitica

Lacan naose coloca, ele, como causa analitica para fundar
sua Escola, mas seu ensino, com seu valor agalmatico, em nome
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do qual funda e em nome do qual dissolve. Ensino que, por ter
valor agalmatico, faz fun¢ao de causa analitica para a Escola. E
¢é em torno dela que analista e nao analista se agregam na Escola.

Quando lang¢a a Causa freudiana em 1980, apés a
dissolucao da E. F. P.,, Lacan convoca os analistas que dessa Escola
faziam parte a um trabalho de luto, a ser entendido como um
trabalho de desapego aos ideais comuns, comunitarios, que os
uniam (uma vez que os ideais estavam encobrindo a causa
analitica em nome da qual Lacan a tinha fundado). Disso
podemos depreender que a causa analitica implica sempre a
renuncia aos ideais do grupo. Por outro lado, Lacan nao propoe
a dispersao, mas a agregacao em torno justamente da Causa
Freudiana, insistindo que nao a faria sozinho, mas que cada
um deveria “colocar de si”.

E esse “colocar de si” para a causa analitica, vetorizado
por uma tarefa comum, que constituird a proposta de Lacan
da contra-experiéncia (no cartel, no trabalho e na Escola). A
causa analitica € o que se encontra no eixo do turbilhao
daqueles que querem dar de si para a psicanalise.

O ensino de Lacan da descoberta freudiana, por ter valor
agalmatico, fez fun¢ao de causa analitica na fundacao da E.F.P,,
em sua dissolugdo e no relangar da contra-experiéncia da Escola
da Causa Freudiana. Nesse sentido, poderiamos dizer que
transmitir o ensino de Lacan é sustentar a causa analitica?
Mesmo sendo o caso, isso nao resolve o que é para cada um a
causa analitica e a relacao de cada um com ela.

O que faz com que aquilo que causa o sujeito — o objeto
causa de desejo, que € o que ele tem de mais particular — venha
a ter para ele a fun¢ao da causa analitica? O que faz com que
esse objeto seja causa do desejo do analista? Eis as perguntas
que podemos fazer a Escola, em que o dispositivo do passe tenta
a elas responder a partir do testemunho de cada um.

Nesse renascimento, como se expressa Lacan na citagao
da Proposi¢do, renascimento de uma nova relagao entre o desejo
e o saber articulado por agalma, cabe ao sujeito a decisao de
dedicar-se ou nao ao agalma como causa analitica. Em outros
termos, cabe ao analista a decisao de tornar-se ou nao
responsavel pela causa analitica. Lacan situa essa decisao no
ambito da ética: “o analista a advir deve dedicar-se ao agalma”,
diz ele, acrescentando assim ao imperativo ético freudiano —
“Wo wes war soll ichwerden o soll’— a dedicac¢ao do analista que
advém para a causa analitica.

(g W]
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as repercussoes do ato analitico
SiLMiA SOBREIRA

NO PRINCIPIO estd o ato. Todo ato verdadeiro tem essa
dimensao de inicio, de comec¢o de algo que nao existia antes,
marcado por uma nomeagao, por uma proposi¢ao de existéncia,
por uma inscricao, pela dimensao significante. No principio era
o Verbo. Cogito ergo sum. Existe o inconsciente. Outras poderiam
ser acrescentadas a essa pequena lista de sentencas, nas quais ha
um dizer com dimensao de ato, com estrutura de corte, de
ruptura, de descontinuidade em relacao ao que havia antes.

Se pensarmos em Dr. Sigmund Freud, médico
neurologista, dirigindo seu discurso na Interpretacio do sonho
aos “senhores médicos”, sera que ali ndo estaria ao mesmo
tempo anunciando que estava abandonando o barco? No Nouvel
Observateur de 07-13 de outubro de 1999, edicio comemorativa
do centenario da psicanalise, Francois Gantheret faz uma
afirmacao que considero apropriada: o inconsciente, mais que
uma descoberta, € uma decisao de Freud. No seu particular
“ouisso ou aquilo”, Dr. Freud resolveu correr o risco, decidindo-
se, nao cedendo em relagiao ao seu desejo: a psicanalise nao
seria o desejo de Freud?

Esse ato criador, pelo qual se abre o campo de uma
realidade nova, a de representagoes cujo sentido nao estd
antecipado, tem consequiéncias. Aqui esta outra dimensao do
ato: um dizer que tem consequéncia.

A descoberta de Freud, a decisio de Freud, produziu
um efeito de fascina¢ao e aturdimento na cultura, do que da
testemunho o esfor¢o de variados campos do conhecimento e
das artes para aplicar os conceitos da psicanalise a suas
produgdes. Mas isso nio é o essencial da psicanalise. E tio
secundario quanto o efeito terapéutico o é em relagdo ao
verdadeiro produto da anilise.

A decisao de Freud se deu na clinica, ali ele viu surgir a
realidade sexual do inconsciente, ali viu aparecer um sujeito
radicalmente diverso do sujeito da filosofia. E por nao ter
recuado diante da garganta pustulenta de Irma, um laco social
inédito pode comecar a existir.

Nessa relacao nova, os dois parceiros — analisante e
analista — estao em posi¢oes dissimétricas. O que cabe a cada
um, qual a cota de cada um nesse empreendimento, o que
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cada um paga? Pois nao € s6 o analisante que paga, como bem
lembra Lacan na “Direcao do Tratamento”.

Ao analisante cabe o trabalho (Durcharbeitung), a tarefa
de associar livremente (livremente, que ironia!). Como é ele
que essencialmente fala, o sujeito esta do seu lado, pois s6 se é
sujeito da fala. Mas ha também o discurso no qual ele se situa
por uma posic¢ao. Ao analisante é recomendado, para seguir a
regra fundamental e {nica, que fale sem pensar. Assim como
Erasmo fez o elogio da loucura, Lacan vai fazer o elogio da
babaquice, da besteira. Pois o éxito dessa tarefa reside nas
mancadas. O surgimento desses tropecos e mancadas assinala
momentos privilegiados da anilise, momentos de abertura do
inconsciente, pedido de interpretacaio — “o que isso quer
dizer?”. Lacan chamanossa atengao para o fato de Freud chamar
de ato aquilo que fracassa, o ato falho.

Sao esses os atos fecundos do lado do analisante, sendo-
lhe recomendada a suspensao, tanto quanto possivel, de todo
ato, pois 0 ato que nao vem como conclusao depois de um
instante de ver e um tempo para compreender pode ficar
marcado pela suspeicao de acting out ou de passagem ao ato
enquanto travessia selvagem da fantasia.

Do lado do analista, ha um fazer, que eu incluiria na
rotina do empreendimento, e o ato. A presenca do analista,
sua presenca real, pode conferir a dimensao de ato ao que
quer que ele faca: silenciar ou falar, sorrir ou ficar sisudo, mexer-
se na poltrona ou ficar imével. O analisante sempre podera
atribuir-lhes um sentido, dar-lhes um valor interpretativo. O
sentido € o que Lacan tentara esvaziar em sua teoria da
interpretacao e em sua teoria do ato. As duas parecem enlagar-
se no “poato” (podte), onde se juntam o efeito de poesia, que é
efeito tanto de sentido quanto de buraco, e o ato, para tentar
formular um significante novo que nao tenha espécie alguma
de sentido, mas que teria um efeito. Numa das primeiras aulas
do seminario “O ato psicanalitico”, Lacan reconhece que a
poesia faz alguma coisa.

Se o sujeito esta do lado do analisante, o predicado esta
do lado do analista. Nao sem razao se pensa nas qualificacoes
do analista, no que € necessario para tornar-se analista, quais
as suas garantias. O analista se caracteriza por seu ato e, por
seu ato, pode situar-se em relacao a seu oficio, uma vez que
“uma psicanalise (...) é o tratamento que se espera de um
psicanalista”.!

O analista se caracteriza pelo ato de dar suporte a
transferéncia cujo pivd é o sujeito-suposto-saber, formacao de
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veio, de veneta, instituido por obra e graca do analisante. No
inicio de uma andlise esta o ato do analista de autorizé-la, ato
do qual, como todos os outros atos analiticos, estd ausente o
sujeito, mas nao o horror nem a perplexidade. Nesse ato
inaugural, novo amor, nova razao, para aludir a referéncia de
Lacan a Rimbaud, novo discurso e, no giro, a emergéncia do
discurso do analista, no qual o objeto a, causa do desejo, ocupa
o lugar de agente e do qual o analista precisa se fazer-de-conta.
Colette Soler diz em uma de suas primeiras mensagens
eletronicas a rede de Féruns que o discurso do analista esta
inteiramente & mercé da contingéncia do ato analitico.

Fazendo do seu ato profissao, o que garante o analista a
nao ser o saber que tem a ver com a sua prépria experiéncia
analitica? Saber, e nao conhecimento, bem entendido.

Da tarefa analisante ao ato ha uma passagem, um passe.
Passar a analista se da no fim de uma andlise. Encontrei na
aula do dia 17/01/68 do semindrio “O ato psicanalitico” esta
passagem: “o sujeito que cumpriu a tarefa ao fim da qual se
realizou como sujeito na castrag¢ao (...) sabe o que é a
experiéncia subjetiva, e que essa experiéncia implica também
o que adveio daquele cujo ato é responsavel pelo caminho
percorrido, em outros termos, que para o analista tal como o
vemos agora surgir no nivel do seu ato, ja existe saber sobre o
de-ser do sujeito-suposto-saber, na medida em que ele é a
posicdo necessaria de partida de toda essa légica”.? Tor¢ao?
Passagem ao limite? O simbdlico jamais metaforizara o real.
Apés infinitos passos, o ato.

O sujeito alienado do inicio se encontra, no fim, igual a
ele mesmo: é nesse sentido que o sujeito se realiza em sua
castracao: a separado de —phi. No Seminario XI, Lacan faz um
jogo com as palavras séparer (separar) e o verbo latino se parere
(se parir).

Nesse plano, a repercussao é da ordem do mais privado,
do mais particular. Entretanto é licito esperar que uma Escola
possa suportar a contingéncia do ato analitico e oferecer-lhe
apoio, caso tenha podido construir-se como uma comunidade
animada pela transferéncia de trabalho, isto é, capaz de suportar
a diferenca. Pois o melhor que podemos oferecer a Escola é a
nossa diferenca, o estilo de cada um.

(g ]
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a funcio desejo do analista: lugar da causa

ANGELA DiNiz CosTtA

Z1n.pA MACHADO

O DEsEJO do analista, em primeiro lugar, € referido a Freud
e abordado por Lacan como tendo um papel ambiguo e
prevalente na transmissao da psicanalise. Segundo Lacan, o
campo freudiano da pratica analitica permanece na dependéncia
desse desejo original. Embora o seminario anunciado “Os
nomes do pai” — através do qual Lacan visava a colocar “em
questao a origem, isto €, por qual privilégio o desejo de Freud
tinha podido encontrar, no campo da experiéncia, designado
como inconsciente, sua porta de entrada” — tenha sido logo
interrompido ap6s sua primeira licao, Lacan persiste em seu
proposito ao desenvolver, no seminario XI, o estatuto conceitual
dos quatro termos (inconsciente, repeticao, transferéncia e
pulsao) introduzidos por Freud como conceitos fundamentais
a experiéncia analitica. Lacan aborda ai a questao do papel de
Freud e de seu desejo, tanto na direcao da cura como no
movimento psicanalitico, fazendo uma analise daquilo que tem
tido um carater religioso na psicanalise. Assim, ao retornar ao
texto freudiano, ele o faz nao no sentido comum de buscar
uma autenticidade do seu ensino, mas propondo fazer a
psicandlise passar de uma obediéncia religiosa ao uso cientifico
dos conceitos formulados por Freud.

O que vemos é Lacan trazer a psicandlise para o estatuto
da ciéncia. Se a ciéncia é especificada por ter um objeto que
lhe é préprio, Lacan coloca a questao: qual é o objeto da
psicanalise? A partir de quais determinantes poderemos dizer
que se opera com esse objeto? E ai que Lacan articula o conceito
de desejo do analista para formular o que é especifico do
psicanalista em sua praxis.

Ao estabelecer essa perspectiva de fazer um retorno a
Freud, Lacan é enfatico: o desejo do analista nao pode ser
deixado de fora da questao, pela “razao de que a formagao do
analista o coloca”. O significante desejo do analista devemos a
Lacan, que o elaborou ao longo de seu ensino; e para
abordarmos a fun¢ao que Lacan nomeia como desejo do
analista, faz-se necessario partir do eixo conceitual — o desejo
como desejo do Outro — por ser este um conceito-chave na
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orientacao lacaniana da dire¢ao da cura, na medida em que o
desejo como desejo do Outro implica a dialética da constituicao
do sujeito no campo do Outro e evidencia que o sujeito se
realiza pela via do Outro.

Tanto a filosofia quanto a ciéncia concebem o sujeito
como uma unidade situada por uma relagao ao saber: é um
sujeito que sabe o que quer e o que faz.

E justamente ai que a psicanilise opera uma subversio,
ao contrapor a essa no¢ao o sujeito do inconsciente, aquele
que nao sabe que é, nem sabe o que diz, um sujeito que se
oculta na alienacdao ao significante ou aparece nas surpresas
das manifestacoes do inconsciente.

E seu desejo? Lacan vai articular que o sujeito nao tem
de seu desejo a minima referéncia, porque o desejo é desejo
do Outro e “é como desejo do Outro que o desejo do homem
encontra forma”. O desejo esta suspenso na cadeia significante
que constitui o sujeito sob a forma da metonimia, e s6 ao se
perguntar pelo desejo do Outro é que o sujeito pode pegar
uma trilha para saber de seu préprio desejo.

No texto “A significagcao do falo”, podemos verificar como
Lacan formula o desejo como desejo do Outro, ao introduzir
uma discussao sobre a necessidade, a demanda e o desejo.

Um dos efeitos da presenca significante é o desvio das
necessidades do homem pelo fato de que ele fala, “no sentido
de que, por mais que suas necessidades estejam sujeitas a
demanda, elas lhe retornam alienadas”, dado que o sujeito
recebe sua propria mensagem do Outro em forma invertida. A
necessidade é determinada pela demanda e, como conseqtiéncia,
termina por vir ao sujeito como do Outro. Portanto, a
necessidade é criada a partir da demanda do Outro, o que por
si s6 a tira do dominio da natureza.

O que se encontra “alienado nas necessidades constitui
uma uverdrangung” que, por nao poder articular-se na demanda,
“constitui aquilo que se apresenta no homem como desejo”.
Assim, o desejo é o efeito estrutural da demanda sobre a
necessidade.

A uverdrangung, o recalque originario, nao é, em
principio, acessivel a elaboracao significante, ou seja, ha algo
dessa necessidade que escapa ao significante, tanto no pedido
do sujeito, como na resposta do Outro.

E esse ponto de falta o que resta atravessado na garganta
do significante que constitui o desejo, enquanto contorno de
duas faltas.
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Assim, o recalque originario é a maneira de dizer de
uma perda sem retorno, pura perda, que s retorna enquanto
desejo, ja operando desde o inicio como causa.

Entao, o que causa vem da inscri¢ao significante na
linguagem e da perda que se segue, pela maneira como o sujeito
se constitui no Outro do desejo, onde ele encontra sua inscri¢ao
como sujeito desejante, mas desejante do desejo do Outro; tanto
para o sujeito quanto para o Outro, nao basta serem sujeitos
da necessidade ou objetos de amor, tém que ocupar o lugar de
causa de desejo, evidenciando que, na constitui¢ao do sujeito
que se faz no campo do Outro, ha um resto: objeto a — causa
de desejo.

“O objeto a, ele é nossa existéncia a mais radical, é a
Unica via na qual o desejo pode nos mostrar aquilo em que
teremos, nés mesmos, que nos reconhecer, este objeto a situa-
se, como tal, no campo do Outro; nao unicamente ele deve ser
situado ai, mas € ai situado para cada um e por todos e € isso
que se chama a possibilidade de transferéncia”.

Desde essas premissas, como situar o ponto de passagem
onde o desejo definido como “o desejo é o desejo do Outro”
pode tornar-se o ponto de sustenta¢ao de um percurso analitico,
na medida em que nele estd implicada a transferéncia, e
distinguir-se enquanto desejo do analista?

Para tanto, vamos recorrer ao tetraedro utilizado por
Lacan, com o qual é logicizado o trajeto de uma andlise € no
qual o final de analise € marcado como separag¢ao de a e menos
- j, torcao que indicaria a passagem do analisante ao lugar do
analista.

Nessa elaboracao, o lugar do analista & definido como o
da causa de desejo.

Em um dos vértices do tetraedro é colocada uma
interpretacgao especifica do cogito cartesiano, na qual é aplicada

a “negacao complementaria da férmula de Morgan —A N B =
A U Bou seja, a ndo interseciao de A e B equivale a reunido de

nao A e nao B)”.

Essa negacao complementaria da férmula de Morgan
chama-se, em Logica, “Principio de dualidade”. E assim o cégito
fica transformado: “penso, logo sou” em “ou nao penso, ou
nao sou”.

Ou seja, pensar e ser excluem-se mutuamente. A
intersecdao entre ambos implica a prépria negacao. Assim, essa
dupla negacao produz um efeito positivo, isto €, as duas negacoes
se anulam entre si.
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Entao a formulacao afirmativa seria: “pensar sem eu (je)”
eum “ser sem eu (je)”, indicando a elei¢ao forcada da alienagao
para todo sujeito: “ou nao penso ou nao sou”.

Isso ya Alienagao
N
Ou nao
penso 24;:
(=9
=]
[=9
(2]
A Vg Ou nio penso
Ou nao sou
Escolha alienante
Ou nao ICS
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O nao introduzido dessa forma na eleicao forcada da
alienacao que esta posta para todo sujeito nao afeta o ser, nem
o pensar em si, mas o eu (je).

Este “pas-je” € o Isso que nao € a primeira, nem a segunda,
nem a terceira pessoa, senao tudo o que no discurso nao é “je”,
ou seja, todo o resto da estrutura gramatical. E o que se enuncia
em: “Bate-se em uma crianca”.

“Essa fantasia, como suporte mesmo do que se trata na
pulsdo, nao se comenta, mas se mostra como a montagem
gramatical de onde se ordena seguindo diversas inversoes —
verkehrung — o destino da pulsao, e indica bem que nao ha
outro modo de fazer funcionar o “j¢’ enquanto “ser” em sua
relacao ao mundo, se nao é ao fazé-lo passar por essa estrutura
gramatical que é a esséncia do Isso enquanto “pasje”. E por
isso que o sujeito enquanto “j¢’ é excluido da fantasia, é por
isso que o “j¢” s6 aparece como sujeito batido na reconstrucao
significante da interpretacao”.

Essa € uma referéncia a afirmacao de Freud de que a
segunda fase da fantasia — “estou sendo espancado pelo meu
pai” é a fase mais significativa: “Jamais teve existénciareal, nunca
€ lembrada, é uma construcao em analise.”

A estrutura tetraédrica localiza nos dois p6los opostos a
conjunc¢ao/disjuncao entre o Isso (lugar do nio penso) e o
Inconsciente (lugar do nao sou).

Al
onde
isso era

A partir do aforisma freudiano wo es war soll ich werden,
podemos verificar como Lacan logiciza o trajeto de uma analise:
“Ha dois ‘1a onde isso era’. O primeiro corresponde ao ‘eu nao
penso’ do sujeito alienado, ligado a esse sujeito como falta. O
segundo ‘la onde isso era’ € o que fica ligado ao ‘eu nao sou’
do inconsciente como objeto, objeto de perda.”
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Entao, se o imperativo freudiano indica uma operagao
que implica um saber d’Isso, Lacan propée a construgao da
fantasia como uma via necessaria de dessubjetivacao da falta e
da perda, indicando o outro pélo do tetraedro como passagem
para o final de anilise.

A/-@

O fim da psicandlise supoe uma certa realizacao da
operacao verdade, que, com efeito, faz o sujeito realizar algo
de um pensamento que comporta o “eu nao sou”, e reencontrar
seu lugar sob a forma do “la onde isso era”, no nivel do “eu
nao sou” que se encontra nesse objeto a e, por outro lado, essa
falta que se chama desejo. Mas, ao final de uma analise, essa
falta se traduz por essa coisa encarnada na castragao.

Assim, a inversao da “relagao da esquerda do tetraedro,
que faz corresponder o ‘eu nao penso’ do sujeito alienado a
direita ao ‘1a onde isso era’ do inconsciente, na descoberta do
‘la onde isso era’ do desejo, no ‘eu nao sou’, é o que suporta a
identificacao do a como causa de desejo, e do menos phi como
lugar onde se inscreve a hidncia da inexisténcia do ato sexual”.

A verdade “é que a falta é a perda e essa perda é causa
de outra coisa”.

Assim, a operac¢ao verdade que se realiza sob
transferéncia na experiéncia analitica é que “o sujeito depende
desta causa que o faz dividido e que se chama objeto a”. O
sujeito nao é causa de si, ele é “consequéncia da perda”, e a
experiéncia o coloca na conseqiiéncia dessa perda, que constitui
o objeto a para saber o que lhe falta.

Entao, o que o sujeito do ato analitico pode saber na
experiéncia analitica ele s6 o sabe através da transferéncia, e
“o final da analise consiste na queda do sujeito suposto saber e
sua reducao ao advento desse objeto a, causa da divisao do
sujeito que ocupa o lugar onde antes era o SsS que ocupava”.

“O analista é aquele que vem ao final da andlise suportar
ser esse resto da coisa sabida”.

Partindo entao dessa formalizacao de Lacan, através do
tetraedro, sobre aquilo de que se trata no percurso de uma
andlise, podemos dizer que o que constitui o préprio da anilise
é operar com a perda constitutiva do sujeito, perda enquanto
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instrumento com o qual se faz algo. Na experiéncia analitica,
trata-se de realizar esse circuito que vai da falta a perda. Aqui o
objeto passa a ser objeto da perda, objeto perdido inicial sobre
o qual Freud insiste durante toda a época em que nasce a teoria
do inconsciente. Esta ai o objeto perdido, causa de desejo.

Quando trata do lugar do analista, em sua articulacao
com o objeto, Lacan nos aponta que o analista, ocupando o
lugar de causa, como semblante, estd na posi¢ao mais
conveniente para fazer o que constitui a razao ética da
psicanalise: tratar a questao da causa. Pois o sujeito ha de
manifestar-se na sua hiancia, isto é, no que causa seu desejo.
Podemos entao depreender que estabelecer o lugar do analista,
enquanto objeto, indica que sua fun¢ao é ser instrumento dessa
causa de desejo, o que aponta para um dos nomes que concerne
ao “desejo do analista”.

Para sustentar a fung¢ao do analista situado no lugar da
causa do desejo, faz-se necessario um sujeito que tenha ele
mesmo passado pela prova da transferéncia.

Se essa é uma condi¢ao fundamental, parece nao ser
suficiente, pois, para Lacan, ocupar o lugar do analista nao
requer somente um “experimentado” da transferéncia ou do
inconsciente. Lacan postula que esse lugar do analista requer
um sujeito transformado, a quem tenha advindo um desejo
inédito que, na “Nota Italiana”, é referido ao desejo de saber
que se distingue tanto da ciéncia, “que da verdade como causa,
nao quer saber nada”, quanto da civilizagdo, na medida em
que esta nao deseja o saber.

E nesse viés que o desejo do analista, enquanto desejo
inédito, coloca o analista como existindo, se esse desejo de saber
lhe advém, bem como o coloca como rebotalho da humanidade.

Relendo a “Nota Italiana”, vé-se que Lacan marca uma
diferenca fundamental entre quando existe um analista e
quando hi apenas uma anilise, apontando que, para o analista,
a analise estd para além do terapéutico. “Saber ser um
rebotalho” € ao menos o que a analise deve té-lo feito sentir. Se
isso ndao o levou ao entusiasmo, pode ter havido analise, mas
nenhuma chance de haver analista.

O que é “determinante é o que o sujeito faz com o que
sabe ao final, e particularmente com o que sabe ser, € o que faz

‘com o que sabe nao esta prescrito pelo saber, senao por seu

desejo”.
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o analista como desejo e discurso
BARBARA MARIA BRANDAO GUATIMOSIM

Cabe formular uma ética que integre as
conquistas freudianas sobre o desejo: para
colocar em seu vértice a questdo do desejo
do analista.

Lacan, A diregio do tratamento

DEsgjos diferentes movem os discursos. O discurso
analitico, que desejo o anima?

Mesmo que faga parte dos nossos sonhos, de que mestres
envergonhados devolvam o saber ao escravo,' seria ainda o
desejo de ficar livre da vergonha (desavergonhar-se) o
movimento de retornar ao suposto legitimo proprietario um
saber que supostamente se deteria inapropriadamente. A
subversao em psicanalise nao poderia ser aquela de um
altruismo benevolente que almeja a revolu¢ao numa acrobacia
piramidal, colocando na posi¢cao de dominancia os explorados.
O desejo do analista almeja a diferenca de um desejo singular
e nao tem nada a devolver ou a autorizar oficialmente. O desejo
do analista parte de um outro ponto, diferente do atendimento
das demandas de reconhecimento ou propriedade. Parte-se no
analitico do que para o outro nao se pode desejar, educar,
governar € nem mesmo analisar. O analista fica frente a, de
cara com o impossivel diante do pedido: “analise-me” (uma
espécie de “aprenda-me” gramaticalmente impossivel), mesmo
se se é suposto nem tudo saber, mas ter meios para bem
conduzir uma andlise até o fim ou saber ler o hieréglifo que o
demandante reclama a decifracao. Sao por suposicoes que o
texto sai do siléncio ou do barulho do sintoma e passa a se
escrever, sendo este o proprio paradoxo que o analista deve
suportar sem acreditar na hipétese que banca. Porque € a causa,
coisa esvaziada, que instaura o lugar de onde o analista opera
e nao o SSS a realizar para o demandante seja 1 o que for. Do
nosso pote vazio de mostarda? servimo-nos da causa e o tempero
que isso fornece é de uma vergonha mais radical, onde o real
esta concernido — o que permite ao sujeito que queira analisar-
se seu lugar pela literacdo (agao letra) de sua diferenca. O desejo
do analista nao se verifica suficientemente somente no postar-se
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em guarda no lugar da causa no discurso analitico (lembramos,
discurso niao oficial, mas oficiante.)?

O analista, no exercicio estrabico do seu discurso, do
lugar escavado, tem um olho no que a fala do sujeito traz como
sua verdade (S2) e no que se espera (porque se espera, nos
doissentidos) ser produzido no final como tra¢o minimal dessa
verdade (S1), ao lado da queda do objeto causa que se
desprende das Suposi¢des e da pessoa do analista. E essa verdade
que, ao chegar insabida, analisante, que, demandando saber,
produz o lugar do analista; e quando ai depara com o desejo
analitico pode instaurar o valor de um encontro ao convocar o
sujeito em seu desejo a dizer a que veio. E essa a luta que esti
em jogo na analise € mesmo nossa guerra: a peleja para que o
dizer aconteca e, mais que o dizer, o bem dizer no desejo.
Sendo portanto a andlise um encontro de risco, ele pode ou
nao acontecer. Mas quando acontece é preciso esperar.

a funcdo da espera

Quando Lacan trata “A angustia na sua rela¢ao com o
desejo”,* ele anuncia que vai dar um salto. “O salto consiste em
designar aqui para vocés aquilo que lhes anuncio ha muito
tempo como o lugar em que se mantém, realmente, o analista.
Isso nao quer dizer que ele o ocupe o tempo todo, mas esse é o
lugar onde ele espera (erwartung).” Aqui surge no sujeito o
desconforto ligado ao sinal de angustia. Isto pode se produzir
em um lugar ocupado por i(a), o eu enquanto imagem do
outro, especular, o eu em sua funcao basica de
desconhecimento. A relagao espago-temporal deste momento
pode se articular na seguinte conclusao: “apresso-me em me
ver semelhante a ele, sendo, onde irei estar?”. Lacan, que diz
saber o que esperar significa, retorna esclarecendo, como faz
tantas vezes, aos seus enunciados:

a pressologia (...), tratei dela num pequeno sofisma, o do
problema dos trés prisioneiros —poderao ver que ali sou
mais prudente e que, se nao vouaté o fim da férmula é por
alguma razao. A funcao da pressa, a saber, essa maneira
por que 0 homem se precipita em sua semelhanca ao
homem, nao é a angstia. Para que a angustia se constitua,
é preciso que haja relacao com o nivel do desejo.’

Masse a angustia da o sinal no nivel do eu, é por perturbar
essa imagem ideal onde se verifica a presenca de a, objeto do
desejo e, na vertente de sua causa, objeto perigoso, separador,
“a recalcar”, lugar que o analista ocupa e do qual se espera a
sinalizac¢do, o alarme para fugir. (Lacan nao diferencia o perigo
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externo do perigo interno, como faz Freud, porque se trata
aqui do mesmo perigo, do objeto real.) Para Lacan é ai que
entra a fecunda frustracao (versagund) da anilise. Que o analista
recuse ao sujeito sua angustia, a dele analista, e deixe nu o
lugar onde é convocado como alter-eu a dar o sinal de angistia.
Este seria para o analista o lugar do “puro desejante”; diferente
de um desejo puro e de altruismos que tentam salvar o sujeito
da emergéncia do objeto. Lacan amarra suas observagoes com
uma férmula: “se a angustia € o que lhes disse, uma relagao de
sustentacao do desejo, pois o objeto falta, invertendo os termos,
o desejo é um remédio para a angustia.”

Fugir era, para Napoleao, a verdadeira solu¢ao corajosa
quando se tratava do amor. Muito de acordo com a observag¢ao
de Lacan que o homem prefere guerrear com mil inimigos a ter
que enfrentar uma mulher (ou o objeto que causa seu desejo).
Podemos dizer quanto ao que toca ao analista, que sua no¢ao de
coragem é bem diferente da de Napoleao. Além de nao fugirmos
(pois nao é o caso de fugir, mas de avan¢ar e nem sempre em
linhareta, pois o progresso em analise anda por caminhos curvos
€ muitas vezes tortuosos), apostamos que esse objeto, surgido na
transferéncia, sustenta um trabalho de andlise e que vale a pena
ver até onde vai o percurso para aquele que se engajou a dar
tratos a isso e leva-lo adiante. Nao apenas o desejo, mas uma
“certa relacio com o desejo”, € isto que se trata de conseguir
sustentar, € nem sempre em curto prazo.

Nao se trata apenas de sair da prisao no ap6logo dos trés
prisioneiros, mas para cada um, de fazer o mesmo balé nodal
onde trés dimensoes estao envolvidas, em um tempo topolégico.
O tempo segundo de compreender sé ganha espaco e sentido
se temos o intervalo entre os tempos previstos, o primeiro de
ver e o terceiro de concluir.” A fun¢do da urgéncia no jogo parte
da proposta inicial da concorréncia reciproca entre os trés, da
qual s6 um saira liberto. A angustia que aflora aqui é o “medo
de que a demora gere o erro”,fvinda de uma légica excludente,
do “salve-se quem puder” de uma selecao “natural”, onde a
pressa urgente, é claro, tem sua funcao. Curiosamente, na
conclusao, no ap6logo, saem os trés simultaneamente, deixando
o pobre diretor da prisao, por sua vez, com um problema
topolégico — nao tem mais trés prisioneiros, mas um né
borromeano, onde um nao vai sem o outro. Se o sujeito se
constitui inicialmente nas reflexoes dos sinais que lhe dao os
outros (relagiao eu-eu), é somente em seu ato solitario que ele
sabe algo de si. E nao € a toa que as indica¢des dos outros, no
sofisma de Lacan, sao suspensoes a partir de um nao saber
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que, ao revelar uma situacao equivalente para todos (brancos
e barrados em suas verdades), dia a cada um o poder saber de
uma certeza: de que entre brancos e o preto — excecao logica
que entra no calculo — o sujeito em corte s6 se libertara no ato
causado que aposta e conta com a castra¢ao € com a marca de
sua alienac¢ao constitutiva: Esse um (essaim) € que sai da prisao.
Aqui é possivel sair do cdlculo narcisico individual,
competitivo e excludente e entrar numa légica coletiva onde o
sujeito em sua divisao esta implicado, na impossibilidade de
que o cada um torne-se um bando. Mais interessante, a
contingéncia possivel de um “bando-de-moebius.”

nao apenas o desejo

Ao final, o sujeito se sustenta na despossessao, de uma
parte do pouco de ser que o marca (S1) e de outra do objeto
(@) que, de gozo, advém causa de seu desejo. Se na entrada
este significante assemantico estd encoberto, é preciso, na
analise, que a dimensao do objeto causa, dimensao terceira,
dando lugar para a diferen¢a uniana do sujeito, esteja, pela
presenca do analista, concernida desde a demanda, para que o
fantasma se construa e o desejo avance, desviando e conduzindo
a pulsao diferentemente das fixacoes imperativas de gozo, seja
na consumagao urgente, no compromisso insatisfatério ou na
postergacao infinita. Na analise, o que se trata de libertar é o
desejo, que, por ser indestrutivel, tanto é mais fixavel. “E o
desejo, que por estar preso no processo do recalque, se
conserva em uma permanéncia que equivale a
indestrutibilidade.™

do ndo-analista’®

Nem SSS, nem sendo analista, mas como causa de desejo,
convocando um “mestre estouvado”,!! outro nome do
inconsciente, que é dada a palavra ao analisante. Que a analise
seja pelo analista conduzida, isso ndao o autoriza saber sobre o
caso, muito menos elucida-lo em biopsia. Como aponta Lacan,"?
nao se trata de explicar por que sua filha é muda, em sua
apreciada referéncia a Moliére, mas de fazé-la falar. E fazé-la
falar na analise, bem como fazer falar o caso, cada um em
particular, € uma direcao diferente para o trabalho de colheita
do ensino dos casos clinicos que, penso, ao serem escutados
assim desde o comeco, podem tomar a vertente do passe, dando
ao sujeito analisante o poder saber do incuravel que se decanta
€ que por uma escritura, superficie que emerge no tempo de
concluir, algo do seu intransferivel, possa transmitir-se. Que a
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func¢ao analisante no movimento de tor¢ao passe a bola para a
funcao de analista¥analisante em continua descontinuidade
moebiana, é uma passagem logica que se impoe. (O “tornar-
se” nao se faz em um “querer” nem em um “nomear”. Dai
para nao cairmos no ridiculo ou no catastréfico do “nomear
para” analista,'”® seria concebivel um nomear porque, ha do
analista: Verificacao. E se € por ai, vale esclarecer na pergunta:
nomear entio, para qué? Qual a fungio dos titulos? — E preciso
que na Escola em debate o ja estabelecido nao seja visto como
necessario, inevitavel e indiscutivel, mas que seja, em suas bases,
revisavel. Assim o exercicio critico nao seria reinventar a roda,
mas repensar a locomocgao.)

E deste torneamento que o desejo do analista advém no
consentimento de fazer operar a causa, desejo que atravessa o
impossivel de que seja um “eu que analiso”; convencido da
perda assegurada da possibilidade de ser analista. A condi¢ao
de fazer-se de causa de desejo se apoia numa funcao légica,
impossivel de substancializar-se. Falando dos limites, também
nao podemos dizer que a interpretacao esteja aberta a todo e
qualquer sentido.' Isto nos impede ainda de conduzir, de
antemao, as falas em qualquer direcao, porque isso seria uma
articulagao louca de significantes que desmente o real em torno
do qual orbitam os significantes vindos do sujeito, desconsidera
o padecimento real e operante na cadeia significante ofertada,
de onde fazemos, nao sem cuidados, as citagoes e equivocagoes
na interpretacao.

Na forma mestrada s6 teremos psicanalise aplicada ou
uma hermenéutica que prescinde do dizer do sujeito analisante,
dispensado de sua tarefa.

E o erro homérico de Freud que continua pelos séculos
nos ensinando das conseqiéncias de ser sabedor dos sexos e de
seus gozos, professor do homem e da mulher, quando insistiu
que sabia do desejo de Dora. Sao relatos de casos que acabam
se transformando mais no caso daquele que relata.’”” Entretanto
é esse tipo de “erro” que deteve Freud na pergunta: “O que
quer a mulher?” e nas suas questoes e investigacoes posteriores
sobre a feminilidade. Felizes sao os equivocos que nos deixam
perguntas.

A saida da analise nao pode coincidir com uma entrada
alienada em um “é o outro que sabe de mim”, pois, em sendo
assim, é todo o processo que estd em questao.

Entdo, ainda, nenhuma paixdo de saber na funcao
analitica, e sim, do saber, fingir que se esqueceu e ficar “numa
regiao incerta, vagamente em busca de ficar sintonizado, de

Lacan no Século



ficar-por-dentro”;'® deixar-se ficar por dentro de um certo saber,
mesmo se quando teorizamos, como sujeitos, nos permitimos
ficar mais apaixonados. Pois “é indispensavel que o analista
seja ao menos dois. O analista para ter efeitos e o analista que
esses efeitos teorizam”.!”

desejo de diferenca

Na civilizacao, saberes e praticas reclamam-se todo tipo
de diferencas: raciais, genéticas, entre linguas e cores; mas é a
psicandlise que se importa com esta diferenca do trago Gnico
que separa cada sujeito dos tragados ideais e da distinta causa
de seu desejo, que faz o sujeito fundado pelo, mas perdido para,
o desejo do Outro. A psicanalise, ao contrario de muitos
movimentos que militam em slogans pela nao discriminacgao,
busca a discriminagdo do sujeito, o que o separa, real intransitivo
do nome préprio que s6 se transmite na modulacao das letras
no estilo; sabendo que a uniformidade, a indiscriminagao
favorece a emergéncia das mais diversas formas de segregacao,
que, a maneira de uma reconstrugao delirante, tentam resgatar
o particular recha¢ado na mesmice. O que a anilise introduz
no mundo é uma tolerincia légica, porque se se deseja a
diferenca, esta nao pode existir sem outras.

Freud dizia que o que movia os analistas era o amor a
verdade. A partir de Lacan, pode-se dizer que o analista é
movido pelo amor ao real? Talvez fosse essa uma leitura possivel
do enigmatico “Amor sem limites”.!® Um amor um tanto
absurdo, porque se num momento o amor é narcisico, aquele,
do inapreensivel do real, nao espera nenhuma reciprocidade.
Pois é amor que visa aquilo que sendo de uma outridade radical,
nao podemos nele nos espelhar, nem com ele nos completar.
Mas por ser amor de diferenca absoluta, quer o novo, o mais e
menos de gozo, o desejo sem igual, que traz cada um.

Tao distante dos elos amodiosamente transferenciais, isso
faz laco? Por que nao?
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a formacio na escola

ANA CANEDO

Nos ULTIMOS tempos da AMP, circulava um slogan que
afirmava que o discurso histérico era o melhor para o
funcionamento de uma Escola e para o trabalho de formacao
de analistas, pois estimulava a produ¢ao do amo e questionava
o saber estabelecido. O sujeito histérico que se divide para
sustentar o significante amo era disfarcado como a divisao interna
do sujeito, que é de estrutura.

As armadilhas do discurso histérico facilitaram os excessos
do discurso do amo, a circulagao dos conceitos repetidos até a
saciedade, e a hierarquiza¢ao dos semblantes de saber permitiu
chegar ao final a suposta tese de Escola elaborada por Lacan,
degradando a aposta sem dizé-lo.

Segundo o meu entender, o discurso histérico pode
efetivamente animar o amo, mas disso nao se deduz que o
produto seja simplesmente um saber renovado.

Interessa-me situar, segundo a clinica dos discursos, os
efeitos do discurso histérico na Institui¢ao analitica, seguindo
alguns pontos de reflexao desde o ensino de Lacan.

Ja em suas primeiras elaboragoes, Lacan trata com o
discurso, quando coloca o inconsciente como um efeito de
discurso, retomando o enunciado de Freud: ali onde Isso era
eu devo advir, no sentido do inconsciente como um lugar, o
lugar do reprimido e do sintoma.

A repressao atua no registro significante enquanto
interfere sobre um saber da verdade, aquela que afeta
intimamente o sujeito, ja que entranha para ele “a histéria de
uma tirania”, a tirania do significante amo, podemos dizer.

Na neurose é a histéria que, reprimida, continua
operando na linguagem cifrada, clandestina para a consciéncia.
Enquanto a censura, forma¢ao de compromisso do sintoma, é
um contrato que se exerce sobre um discurso que se imprime e
se expressa.

“O sujeito que reprime uma verdade nao governa mais,
nao esta no centro de seu discurso, as coisas funcionam sos e o
discurso se articula mas por fora do sujeito. Este outro lugar
por fora é o que chamamos inconsciente.”

Sua tese de que o inconsciente estd estruturado como
uma linguagem emerge na clinica do discurso. A Psicanalise

Stylus  Belo Horizonte  n.3  p.75-80  out. 2001

75



76

opera a partir de elementos significantes e todo seu ensino se
orientou a encontrar conceitos que puderam dar conta dos
acontecimentos do real da clinica em uma proposta pragmatica
de manobrar nela.

Ja a repressao € um fenémeno de estrutura, opera nos
analisandos e nos analistas, se estes nao estao advertidos, em
sua pratica e na instituicao analitica. A repressao é repressao
de um saber e se inscreve nas distintas sequiiéncias da histéria
da psicanalise.

Nos anos 50 Lacan ja questionava os desvios pelos quais
os pos-freudianos tinham degradado a psicandlise no nivel “da
direcao da consciéncia” com a ego-psycology, fazendo alusao, com
fina ironia, ao casal com o confessor na religiao crista.

No interior da IPA, a dispersao em correntes analiticas
divergentes entre si tinha reprimido o saber sobre a verdade
do inconsciente que Freud tinham construido.

Os desvios em ato se sustentavam em uma instituicao de
estrutura ideal, pura e aparentemente ligeira. Uma instituicao
baseada emacordos minimossobre o que constituia a formacao,
a garantia, os didatas.

Este acordo teve consequéncias: a vida associativa se
constituiu segundo uma rigorosa disciplina digna de um colégio
episcopal, a elaboracdao da teoria se desagregou e fortaleceu
aos amos, afetando os candidatos segundo se situavam numa
povoacgao ou outra.

As consequiéncias para a causa psicanaliticasao conhecidas
e atravessaram a vida de Lacan, porque ele consentiu nisso,
para obter um produto: a qualidade de um ensino sustentado
numa experiéncia. Ocupando-se de sua posi¢ao de analisante
atravessado pelo discurso do analista, se protegeu das sereias
cativantes do discurso da histeria, dos encaixilhamentos da
burocracia do discurso do amo e do encerramento das castas
do discurso universitario.

O desejo do analista ligado aoseu ensino se sustentou da
pergunta até o final.

Como manter aberta na pratica analitica a idncia que
permite aceder ao real que escapa ao significante?

Lacan encontra uma resposta quando situa a formacgao
dos analistas como exigéncia primaria, dizendo que um analista
¢ produto de uma anilise e é a partir dai que se entende o
enunciado “o analista s6 se autoriza dele mesmo”; mas se
acrescenta: nao s6. Esta concep¢ao da formacgao se acompanha
de um requisito, um chamado aos analistas ao implicar as
questoes que importa a andlise, concernentes a formagao na
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instituicao a que pertencem, incluindo as questoes institucionais
e as gestoes que possibilitem o analitico.

Arelacao de implicancia com a politica da psicanalise na
instituicao modifica a posicao subjetiva do analisante em sua
propria andlise e intervém na concepg¢ao da clinica dos analistas,
na direcao da cura. Assim, o modo de vincula¢ao dos sujeitos
com a instituicao analitica tem efeitos clinicos e afeta a teoria
pela qual se sustenta a clinica da analise.

Dai a importancia dainstituicao a que pertencem: a clinica
dos discursos.

Nos anos 70, no seminario “O Avesso” e em outros textos
da época, Lacan realiza um novo giro para tratar o acesso do
significante para bordear o real.

O gozo que da conta da Coisa, limite interior do registro
simbdlico, é apreendido pelo conceito como objeto a, mais de
gozar, nos quatro discursos que nomearei aqui: discurso do
amo, discurso histérico, discurso universitario e o discurso do
analista.

Como dizia no comeco, interessa-me desenvolver aqui o
discurso histérico e sua incidéncia na instituicao.

O discurso histérico € uma formula¢cao de um modo de
identificacao assinalado por Freud na “Psicologia das Massas e
Anilise do Eu”. Lacan ocupou-se de elucidar a identificacao
histérica desde o comeco de seu ensino, em seu estudo do
estadio do espelho, e o retoma até o final, no né borromeo.

Como sabemos, a identificacao deriva da clinica da
histeria, porém nio é exclusiva dela. E a partir da escuta das
histéricas que a outra cena do inconsciente se manifesta para
Freud. Embaixadoras do saber inconsciente, promoveram sem
sabé-lo a causa do querer saber.

Desafio que interpelou a Freud, que logrou elaborar um
dispositivo, o da psicanalise, pondo a trabalho a elaboracao
desse saber a partir de uma posi¢ao responsavel. As elaboragoes
tedricas permitiram arrancar do obscurantismo o desafio que
representava o sintoma histérico para o discurso cientifico, nesse
caso a medicina.

Quando Lacan elabora os quatro discursos, resgata a
identifica¢ao histérica do campo da patologia para inclui-la como
um modo de vinculo social.

A identificacdo da participacao permite a fluidez na
relacao entre osindividuos. A utiliza¢do daimagem, tao presente
na cultura atual, produz um efeito de coincidéncia que, de um
modo automadtico, atua produzindo o fenémeno imaginario
da uniao entre as pessoas. Esta facilitacao esta sustentada do
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amor narcisista ao ideal em cada um. A identificacao se apoia
na cadeia significante da demanda ao outro em sua relagao ao
ideal, em correlagao com o desejo sustentado no fantasma. O
amor ao pai ideal se transfere ao lider. A identificacao pelo
objeto comum de amor idealizado opera nos grupos sociais,
especialmente nos fendémenos das massas, mas também nas
institui¢oes organizadas, como a igreja e o exército.

Pondo em primeiro plano o amor pelo saber, no discurso
histérico o sujeito manifesta sobre a barra sua divisao $ e
promove a empatia, dirigindo-se a obter um saber que preencha
sua divisao, o S1 que possa nomear definitivamente o gozo mais
além do falo, o gozo do objeto inominavel.

Por baixo da barra, no lugar que da conta da verdade
do discurso, se coloca como desconhecimento o mais de gozar,
a marca renovada do menos da satisfacao, assinalada desde o
comeco por Freud.

O sujeito emerge em sua insatisfa¢cao porque nesta posi¢ao
0 gozo nao se encontra reabsorvido em algo do saber.

A prevaléncia imaginaria do amor coloca o sujeito em
sua posicao de objeto que se subtrai ante a iminéncia de um
suposto forcamento. Neste calculo enganoso de dominio o
sujeito se esquiva para tentar produzir um vazio no Outro, pondo
em primeiro plano a verdade da castracao e fazendo emergir a
falta no saber, que é de estrutura. Dai que, em determinadas
ocasioes, se tenha colocado a énfase na fun¢ao renovadora da
histeria para fazer cambalear os ideais preestabelecidos e
promover o discurso cientifico.

No sujeito, ao saber produzido S2 icre:scenta-se a
metonimia dos significantes, sem envolve o sujeito nos
significantes amo que o determinam, podendo  rconsisténcia
imaginaria ao discurso do amo e sua derivagic omo discurso
universitario.

Vejamos: no discurso histérico, o sujeitc di a palavra ao
outro, em seu ativismo se declara em greve para entregar seu
saber e ilude o consentimento ao se fazer sujeito de sua palavra.

Lacan elaborou o matema do discurso do analista,
enquanto a psicanalise da lugar a um discurso novo que se
diferencia do discurso histérico, introduzindo nele sua regulagao
ao poOr em primeiro lugar o objeto arejeitado. Situando como
objeto a causa do desejo, opera com o ser do sujeito, que nao
se situa do lado do sentido senao da falta de sentido: a causa se
encontra na iancia entre os significantes: o lapso, o ato falho, o
sintoma que se escapa a significacao. A producao do saber é
circunscrita enquanto se obtém os significantes amo, sustentando
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a supremacia da enuncia¢ao, perda de gozo correlativa a
separacao da cadeia significante.

O discurso do analista opera fazendo produtivo o saber,
que aqui tem outro registro, ja que surge da estrutura do nao-
todo e se dirige ao sujeito que consente, apelando a
responsabilidade dos excessos de seus ditos, suas agoes e suas
demissoes, fixagcoes de gozo que o comandam e o parasitam,
na direcao de ali onde isso era o sujeito deve advir.

Se o discurso do analista se sustenta no dispositivo
analitico, a estrutura quaternaria do discurso se aplica ao
tratamento do mal-estar nos grupos pois este discurso é o que
permite a passagem de um discurso ao outro e bordeia os outros
discursos, revelando a fixacao da verdade que os sustenta
enquanto excluem a causa do desejo, ou seja, o sujeito.

A instituicao deixa aberta uma brecha para pensar em
que consiste a formac¢ao do analista se, como falava
anteriormente, € solidaria da clinica e afeta a existéncia mesma
da psicanalise no porvir.

Os trilhos discursivos que provéem a linguagem se
entrecruzam também no discurso histérico e seus excessos e
incidem na formacao do analista na escola:

- A transferéncia de trabalho que envolve a causa intima
do sujeito pode se confundir como moc¢ao ao trabalho.

- Os excessos do discurso do amo nao se tratam a partir
da depreciacgao sistematica dos lugares de gestao senao de cuidar
que a gestio nao advenha em burocracia a servico dos fins
contrarios a ética da psicanalise.

- O rigor e o controle que requer a formacao a oferecer
pode se perder por tras dos véus do ideal da perfeicao.

- O chamado aos mais qualificados para pensar as questoes
da escola desvincula a elabora¢ao no lugar onde se cose o saber,
o trabalho na base em que se sustenta.

A histérica pode aparecer como revolucionaria em sua
proposta de mudan¢a mas, na realidade, refor¢a aquilo que
aparentemente quer superar. Podemos assim comprovar a falsa
dialética entre o discurso histérico e o discurso do amo e seus
derivados, enquanto se mantém no registro imaginario pululam
os floreios metonimicos e as erudi¢coes de todo saber.

Lacan p6s no centro da contra-experiéncia de sua Escola
o desejo do analista, que nao se pode ensinar e a0 mesmo
tempo incide na formacao dos analistas. No conceito da Escola
estdo incluidos os suportes significantes que permitem o
tratamento do gozo, que se desprende dos discursos enquanto
efeito do significante.
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Um modelo de Escola que toma como base a proposi¢ao
de 64 e a Ata de Fundagdo de 67, cujo espirito recolhe até o
final nos textos da dissolu¢ao nos anos 80.

Coloca em primeiro plano a responsabilidade e o
compromisso de cada um com a causa da psicanalise, que
envolve a causa intima do sujeito e acolhe a analistas, nao
analistas, analisandos, nao analisandos que desejam sentir-se
concernidos nisso.

Ao desenvolver sua tese, estabeleceu os sulcos significantes
de uma estrutura circular onde afianca a série como uma
modalidade para o trabalho conjunto dos analistas.

Estes sulcos persistem e, como podemos comprovar em
nosso passado préoximo, podem ser transformados e perder
assim o alcance epistémico e ético de seus fundamentos,
organizados a partir de uma clinica da institui¢ao elaborada
passo a passo por Lacan.

O que chamamos crise de 98 foi proveitoso pois permitiu
voltar a trabalhar os conceitos para propiciar o encontro
renovado e fazer emergir esses sulcos, para quem assim o deseje,
com toda a for¢a de uma interpelagao.

(g

TRrADUZIDO POR ARTURO BLANCO
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fazer escola: do amor de transferéncia

a transferéncia de trabalho

ANA LAURA PRATES

SE A INICIATIVA dos Féruns do Campo Lacaniano tem um
vetor, uma orienta¢ao, ele esta, desde a origem, indicando a
retomada critica do conceito de Escola e das questoes que o
envolvem. Assim, cabe a n6s a responsabilidade da indagarmos:
que Escola queremos para a psicanalise? E, talvez, o maior
desafio seja o de suportarmos com nosso desejo uma Escola
possivel... O que pode, entao, fazer Escola a partir do grupo
dos analistas? Trabalharei essa questao pelo viés da transferéncia
e da transferéncia de trabalho.

Em “Momento de concluir”, na aula de 15 de novembro
de 77, Lacan diz que o analista deve saber operar com o suposto
saber que define a transferéncia. A questao, entao, seria: como
opera-lo? ja que ha ai um equivoco que consiste na suposi¢ao
do analisante de que o analista sabe a respeito do objeto
(também este suposto) de seu desejo. Na aula de 10 de janeiro
de 78, Lacan esclarece que “a analise nao consiste em que se
esteja liberado de seus sintomas (...), a andlise consiste em que
se saiba porque se estd amarrado neles”, amarracao que diz
respeito ao Real do gozo ai implicado. No semindrio L’nsu,
aula de 16 de novembro de 76, Lacan diz que o final da analise
é “saber lidar (savoir y faire) com seu sintoma”. Na andlise, via
operacao transferéncia, é o equivoco que domina. Assim, operar
com a transferéncia, longe de resultar em sua liguidagdo aponta
para uma 7esolugdo, o que torna possivel um novo lago social,
“livre da necessidade do grupo” (L’Etourdit). Achei importante
retomar essas referéncias, pois elas indicam a intima relacao
existente entre a questao da transferéncia e a Escola, ja que
essa relagao implica pensarmos a respeito do lago social entre
os psicanalistas.

A proposito, B. Nominé, quando esteve em Sao Paulo,
em 99, disse uma frase bastante enigmatica: “nao se faz Escola
com a transferéncia”. No texto “Tudo masissonao” ele esclarece:

Construir uma escola sobre a transferéncia é ir
diretamente em direcao a explosido do grupo, cada
um reconhece seu mestre € quer ser reconhecido por
ele. Assim se formam os pequenos grupos, as capelas
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que se odeiam entre elas,a0 menos que um personagem
consiga impor uma convergéncia de transferéncias sobre
sua pessoa que € entio a excecao encarnada. Mas entao
nao é mais a escola mas esta mais para algo que se parece
com uma seita.

Entao, se nao é a transferéncia, o que pode fazer escola?

Esse trecho do texto de Nominé nos ajuda a situar a
questao; porém, antes de propor um encaminhamento possivel
para ela, creio que seja importante resgatar um percurso
conceitual indispensavel para prosseguir nesse debate.

Em primeiro lugar, penso ser fundamental retomarmos
algumas referéncias sobre o conceito de transferéncia
propriamente dito. Freud a situa, como sabemos, no plano do
amor, mas também como o principal instrumento de trabalho
do psicanalista. Nao ha anilise, portanto, sem que haja
transferéncia. No entanto, paradoxalmente, a transferéncia,
além de condi¢cao necessaria a analise, apresenta-se como
resisténcia a mesma, na medida em que testemunha a compulsao
a repeticao neurética. Segundo Freud, portanto, a melhor
maneira de conter a repeticao é converté-la em recordacoes,
através do manejo da transferéncia. Ai ele implica a presenca
do analista, ja que ha efeitos de transferéncia fora da analise. O
artificio do dispositivo analitico permite, assim, substituir a
neurose vulgar pela neurose de transferéncia, a qual pode ser
curada pelo trabalho analitico. Freud dizia que no final do
tratamento analitico a transferéncia deveria ser libertada.

Lembremos que é no seminario 8, dedicado a questao
da transferéncia, que Lacan precisa teoricamente, através de
uma analise do Banquete de Platdo, o que estd “para além do
amor”, ou seja, agalma, ou o objeto do desejo. A respeito dessa
questao, vemos que também ai Freud pode nos fornecer pistas
importantes: no capitulo VIII de Psicologia de massas e andlise do
eu, intitulado “Estado amoroso e hipnose”, ele nos fala da
tendéncia a idealizacgao que hd no amor, fornecendo-nos a
seguinte féormula: “o objeto ocupa o lugar do Ideal de eu”.

Esse texto nos interessa em particular, pois € ai que Freud
nos fornece também a férmula da constituicao libidinal de uma
massa: “a massa é uma reuniao de individuos que substituiram
seu Ideal de eu pelo mesmo objeto e, como conseqiiéncia,
estabeleceu-se entre eles uma geral e reciproca identificacao
do ‘ew’.” E muito interessante notarmos que o que sustenta
uma massa “é a ilusao da presenca visivel ou invisivel de um
chefe que ama com igual amor a todos os membros da
coletividade”. Tal ilusao visa garantir a massa de sua dissolugao.
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Reconhecemos ai dois dos termos utilizados por Lacan de modo
subvertido, como principios fundamentais da Escola.

Lacan retoma essa formula freudiana no seminario 11,
tanto no que se refere a transferéncia no dispositivo analitico
propriamente dito, quanto no que diz respeito a associagao
entre psicanalistas. Nio podemos entender esse seminario sem
lembrarmos que ele foi oferecido no ano de sua excomunhao,
como nomeia sua ruptura com a IPA, e também no ano da
fundacao da Escola Freudiana de Paris.

Vocés se lembram que € nesse seminario que Lacan situa
como pivd da transferéncia o SSS. Esse avan¢o conceitual é
fundamental para localizarmos a transferéncia mais além de
sua dimensao imaginaria, ou seja, da relacao dual. O sujeito,
entao, mais do que amar seu analista, demanda dele o seu
amor. E essa demanda dirige-se a um saber suposto sobre o
objeto: o que o Outro quer de mim? Questao que, na medida
em que nao € respondida pelo analista, € o motor da associa¢ao
livre, possibilitando a abertura do inconsciente.

E ai que faz sentido a retomada de Lacan da férmula de
Freud, realizada na ultima aula de seu seminario. No ponto
onde Freud localizava o “objeto exterior”, Lacan indica ser
precisamente o que ele denomina objeto g, causa do desejo,
explicitando que o amor de transferéncia é suportado pela
identificacao, introduzindo o Outro numarela¢ao de miragem,
no lugar do Ideal de eu, ou seja “o ponto de onde o sujeito se
vera como visto pelo outro”. Assim, o sujeito se faz de objeto
amavel para o Outro.

Vemos que, para Lacan, o engodo da transferéncia, assim
como o das massas, é a sobreposicao do Ideal em relacao ao
objeto a. Desde o seminario 8, Lacan ja indicara o problema
da associacao entre os psicanalistas. Ele diz: “A partir do
momento em que hd uma multidao, ou uma massa organizada,
daqueles que estio na fun¢ao de analista, todos os problemas
que Freud expde nesse artigo se colocam efetivamente.” No
seminario 11 essa questao é retomada: “O que, na comunidade
psicanalitica, pode fazer eco a uma pratica religiosa?”

Bem, assim sendo, o que faz Lacan apostar numa Escola
e, portanto, num laco social que nao tampe o Real? S6 € possivel
responder a essa questiao se entendermos o que ocorre com a
transferéncia no final de uma analise. Lembremos que Freud
falava em Ulibertagdo. Termo bastante ambiguo, sobretudo se
nos remetermos a concepg¢ao freudiana de final da andlise
esbarrando na rocha da castracao. Na analise freudiana, nao
era possivel transpor o pai, e 0 modelo de nomeacao de analistas
da IPA é um testemunho dessa genealogia psicanalitica.
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Lacan, de outro modo, fala sobre a vaporizacao do SSS,
mas apenas na vertente da tapeacao, do equivoco. Assim, dira
Lacan: “a operag¢ao e a manobra da transferéncia devem ser
regradas de maneira a que se mantenha a distancia entre o
ponto desde onde o sujeito se vé amavel, e esse outro ponto em
que o sujeito sevé causado, como falta pelo objeto a.” (Seminario
11.) O desejo do analista, deste modo, vai no sentido contrario
ao da identificacao.

Entao, o que acontece no final com a transferéncia e o
que isso tem a ver com a Escola? Lacan diz: “toquemos aqui a
futilidade do termo de liquidag¢do, para este furo onde
unicamente se resolve a transferéncia. S6 vejo nisso contra toda
a aparéncia, denegacao do desejo do analista.”

No texto “A transferéncia: vicios privados, virtudes
publicas”, Pierre Bruno esclarece a diferenca entre a saida pela
liquida¢do da transferéncia e a saida por sua resolugdo: a primeira
saida “implica que o sujeito queira subtrair-se do desejo do Outro,
para nao ter que reconhecer o seu”. Ela produz como
consequiéncia uma hipomania transitéria. Mas a transferéncia
liquidada, liquiefeita, se solidificade novo. A saida pela resolugao
da transferéncia é totalmente diferente, pois implica um passe,
ou seja, uma separacio com o gozo do Outro deve ter tido lugar.

E nesse sentido que F. Perefia nos disse, quando esteve
em Siao Paulo, em 99, que a Escola € uma comunidade de
experiéncia e, portanto, de trabalho, entendendo trabalho
como “essa busca de cada um que se articula transferencialmente
ao outro em sua proépria divisao constituinte”. (“Enuncia¢ao e
trabalho coletivo”)

Pois ela nao pode pautar-se na republica (coisa publica),
embora deva algo a ela, mas, ao contrario, na coisa mais privada
de cada um. O agente do desejo do analista é o objeto enquanto
marca propria a partir da qual uma transmissao é possivel desde
a enuncia¢ao de um por um. Ou, como disse Lacan: “o desejo
do psicanalista é sua enunciag¢ao.”

Toda a questao é ade pensarmos como € possivel, a partir
da marca traumatica de cada um, fazer um lago social que nao
se sustente nas identificacdes egébicas. E preciso estar atento,
pois a solidao do ato analitico, assim como a singularidade da
marca de gozo nao sao justificativas para o isolamento. Quem
sabe que o Outro nao existe, esta aberto para o lago social.
Esta claro que essa € a aposta de Lacan com a Escola. Podemos
dizer, entao, acompanhando Perena, que o que torna possivel
a articulagao entre a enunciagao e o trabalho coletivo é a
transferéncia de trabalho.
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Do que se trataria essa nova transferéncia? Nao deixa de
ser curioso verificarmos como o significante “trabalho” esta
presente o tempo todo na Ata de fundacao da EFP, em 64. Esta
claro ai que nao se trata da servidao voluntaria, nem da posicao
do escravo, mas da possibilidade da criagio. E a transferéncia
de trabalho que sustenta o modelo institucional que Lacan esta
criando, na medida em que “o ensino da Psicanalise nao pode
se transmitir de um sujeito ao outro a nao ser pelasvias de uma
transferéncia de trabalho”. A Escola, entao, foi feita para garantir
esse trabalho. Senao vejamos: a selecao da-se pelos objetivos de
trabalho e a adesao a Escola é feita através de grupos de trabalho.
Do mesmo modo, a sua execucao é feita através do cartel, que
se apresenta com o “titulo do trabalho que cada um pretende
executar”. Vé-se, portanto, que a participa¢ao na Escola da-se
um a um, através de uma proposta propria de trabalho. Essa idéia
da proposta de trabalho é explicitada na Proposi¢iao de 67,
momento em que Lacan introduz o passe e contemporaneo ao
seminario 15, “O ato analitico”, que da toda a sustentacao tedrica
a seu respeito. Aqui, se vocés lembram, Lacan retoma a nogao
de formacao do analista no plano das formac¢oes do
inconsciente, estabelecendo que os 6rgaos de garantia da Escola
encontram-se no inicio e no fim da anilise.

Dai faz sentido pensarmos nos dispositivos do cartel e do
passe que propoem uma légica do coletivo que nao esteja
pautada nas identifica¢oes a partir da exce¢ao, masao contrario,
no nao-todo (A Escola “nao-toda”, como tive oportunidade de
desenvolver em outro trabalho). O dispositivo do passe,
particularmente, descompleta o grupo, colocando no amago
da Escola a discussao sobre a possibilidade de transmissao da
psicandlise a partir da transferéncia de trabalho e interrogando
a relacao entre o coletivo, representado pela instituicao
psicanalitica, e o particular das anilises de cada sujeito. Essa
aposta refere-se sobretudo a clinica, na medida em que oferece
um lugar de enderecamento para que a obscenidade (fora da
cena) do fantasma nao se torne alibi nem da autonomia cinica
ou delirante, nem da cola do grupo, mas também um
encaminhamento possivel para o impossivel que sustenta o ato
analitico, que é sempre solitario.

Para terminar, gostaria de convida-los a refletir sobre a
famosa frase de Lacan que se encontra na Ata de fundacao,
fundamental para o momento institucional que estamos vivendo:
“nao preciso de uma lista numerosa, porém de trabalhadores
decididos, como desde ja estou ciente.” Afinal, o que faz de alguém

— ao contrario do servo — um trabalhador decidido? .
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psicandlise e arte: um ato
GILBERTO GENOVA GOBBATO

ESTE TRABALHO Inscreve-se, como seu titulo indica, numa
articulagao possivel da psicanalise com o campo da arte. Tomo
esta aproximacao pelavia do conceito lacaniano de ato, tal qual
ele o subtrai da experiéncia analitica e da possibilidade de sua
manifestacao, de igual valor, fora do campo analitico — no caso
presente, no campo da arte. A constru¢ao do conceito de ato
realizada por Lacan a partir das reflexées concernentes ao ato
psicanalitico fundador do existe do psicanalista, nao é sem
consequiéncias, isto é, permite uma nova leitura da cultura. E
na trilha dessa leitura psicanalitica inédita e subversiva em que
se funda minha questiao de partida: como demonstrar que no
campo da arte existe um ato de igual valor ao sustentado por
Freud quando do nascimento da psicandlise? Este trabalho visa
menos a uma demonstracao acirrada, a qual certamente
necessitaria maiores desenvolvimentos, que uma investigacao
encorpada da questao.

Proponho, entao, confrontar dois momentos cruciais da
historia de nossa civilizacao de fins do século XIX e inicio do
século XX. Trata-se de momentos em que se realiza uma ruptura
irredutivel, um corte fora da lei que subverte a ordem vigente
das coisas, uma ferida no saber vigente que se marca pela falta
jamais suturada. A hipétese que fago avancgar consiste em
sustentar estes dois momentos como portadores de um mesmo
ato; para tanto, convido-os a investigagao.

primeiro momento: freud e a psicanélise

As histéricas colocaram Freud no caminho da descoberta
da psicanalise: Anna O.,' tratada por Breuer (1881-82), descreve
o método de cura pela expressao verbal de talking cure, ou ainda
como chimney-sweeping, limpeza de chaminé. Entretanto, o
portador do significante do ato analitico serd, no meu entender,
o caso clinico de Frau Emmy Von N., cujo tratamento € iniciado
por Freud em 1888 e no qual ele aplica, pela primeira vez, a
técnica de investigacao sob hipnose de Breuer. Durante o
tratamento, entre hipnose e massagens, Freud constata que

nem sua conversa durante a massagem € sem objetivo,
como poderia parecer. Pelo contrario, encerra uma
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reprodugdo razoavelmente completa das lembrancas
e das novas impressoes que a tem afetado desde a
nossa ultima conversa, e com freqiiéncia nos leva, de
maneira bem inesperada, a reminiscéncias
patogénicas, das quais se desabafa sem que lhe pecam.
E como se tivesse adotado meu método e estivesse
fazendo uso de nossa conversa¢ao, aparentemente
nao coagida e orientada pelo acaso, como
suplemento a sua hipnose.?

Dois dias depois (12/05/1889) durante o tratamento sob
hipnose, Freud continuou sua investiga¢ao insistindo em
questiona-la, ao que ela “disse-me entio, num tom de queixa
claro, que eu nao devia continuar a perguntar-lhe de onde
provinha isto ou aquilo, mas que a deixasse contar-me o que
tinha a dizer-me. Concordei com isso, e ela prosseguiu sem mais
preidmbulos”.?

O fato relevante nesta sequiéncia de acontecimentos é
menos a demanda da paciente — mesmo que esta instaure um
novo lugar, inédito, tanto para o paciente quanto para o
terapeuta — que o consentimento de Freud em calar-se. Trata-
se aqui de um gesto aparentemente inocente, mas que
comporta um verdadeiro despojamento, tanto imaginario como
simbdlico. Freud deixa emergir nao sua subjetividade mas sua
divisao subjetiva, nao como sintomatica mas como lugar do néant
de onde advém o analista. Este gesto de consentimento ressoa
como uma reconciliacao com sua castra¢ao, reconciliacao com
a pulsao, rentincia ao gozo; ai onde havia sua fala, presenca
massiva do significante, Freud cede lugar ao desejo, é com seu
desejo que ele faz eco ao siléncio demandado. Esse desejo de
Freud faz ato, mas seu reconhecimento como tal s6 virad a
posteriori, isto €, seu consentimento realiza uma ruptura
epistemolégica: no lugar onde sua fala é saber, investigacao
visando a cura dos sintomas, ele consente em oferecer uma
palavra silenciosa, o siléncio do ndo-saber, de onde se espera a
producao da verdade como significacao, de onde o sintoma
deve encontrar a verdade de sua significacao. Entretanto, nao
se trata da verdade da ciéncia, mas de uma verdade inédita, de
uma outra verdade, uma verdade que nao pode ser dita em sua
totalidade, nao porque ela nao saiba dizé-lo, mas porque se
trata de um impossivel.

segundo momento: marcel duchamp e o outro da arte

Inovacao € a palavra de ordem da pintura na segunda
metade do século XIX. As vanguardas tomam isso como critério
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estético: € necessario transgredir as normas. O Outro da arte
incorpora a transgressao através do Salao dos Recusados, criado
em 1863 em Paris, que se consolida em 1885 na Sociedade dos
Artistas Independentes de Paris em oposi¢ao a Academia. Como
dird Jean-Francois Lyotard, “uma obra sé pode tornar-se
moderna se ela é antes pés-moderna”.* Inimeros sido os
exemplos de obras de arte transgressivas, isto €, que produziram
uma abertura, fazendo com que esta seja incorporada pelo
Outro da arte.

Em 1911, Marcel Duchamp encontra-se num impasse:
entre serpintor e ndo-ser pintor. Neste mesmo ano o Nu descendo
uma escada n°2 é recusado no Salao dos Artistas Independentes
de Paris; em Outubro de 1912 o Nu é reconhecido em
Barcelona, e em 1913 ele é aclamado em Nova York. O impasse
de Duchamp o leva em 1912 a isolar-se em Munique, onde
decide deixar a pintura, abandonar a “masturbacao olfativa”.
Isto ocorre através duma “revelacdo simbélica” realizada por
um de seus altimos quadros, A passagem da virgem a casada.
Duchamp deixa a pintura como fazer e a tem como dizer;
nominar, para Duchamp, é acrescentar uma cor: “a cor como
letra”.5 A consequiéncia imediata da pintura como fazer é a
criacao do readymade. O readymade intitulado Roda de bicicleta
(1913) é o que se chama de um readymade inocente, foi
concebido simplesmente porque “eu gostava da idéia de ter
uma roda de bicicleta no meu atelier”. (Bailly, 1984, p.44) Este
readymade seria primordial, no sentido que existe ai a marca de
uma perda — a pintura perde seus elementos considerados
essenciais — e de uma ultrapassagem — tudo pode ser pintura.
O primeiro readymade intencional é o Porta-garrafas (1914). O
nome readymade s6 vira em 1915, assim como o conceito: “...a
escolha desses readymades nunca foi ditada por qualquer
deleitacgao estética. Esta escolha foi fundada sobre uma reacao
de indiferenca visual e uma auséncia total de bom ou mau
gosto... de fato uma anestesia completa”.®

Em 1915, por conta do sucesso do Nu, Duchamp embarca
para Nova York e 14 instala-se. Em 1916, Duchamp e um grupo
de artistas criam a Sociedade dos Artistas Independentes de
Nova York. A exposi¢ao inaugural da Sociedade ocorre em 1917,
na qual Duchamp participa da comissao de organizagcao. A
experiéncia do Numostrou a Duchamp que o Outro nao sabe,
entao ele decide colocar a prova os estatutos da Sociedade, do
Outro da arte. Com o pseud6énimo de Richard Mutt, ele envia
um mictério em porcelana, nomeado Fonte, na qualidade de
obra de arte para participar da exposi¢ao. Os estatutos da
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exposicao previam que todo aquele que se inscrevesse
participaria como artista € que nenhuma obra poderia ser
recusada. Entretanto, o comité de acolhimento a recusa,
alegando que aquilo nao era arte. Duchamp demite-se e elabora
uma astuta estratégia, que chamarei de seu gesto, fundamentada
na experiéncia com o percurso do Nu. Sua estratégia tem,
resumidamente, os seguintes critérios: a participacao da
mediocridade como sendo de arte; a edi¢ao, na prépria revista
de arte da exposi¢ao, de um texto sobre o caso R. Mutt; fazer o
caso Fonte chegar até o New York Sun; fotografar Fonte por um
dos mais conceituados fotografos da época; e finalmente expor
Fontenuma das mais respeitadas e conceituadas galerias de arte
de Nova York. O respaldo dessa estratégia encontra-se na
comparagdo algébrica em oposicao a comparacdo aritmética do
cubismo e nas analogias da experiéncia de Kant, cujo
desenvolvimento, apesar de pertinente, nao sera realizado aqui.
Em suma, com o gesto duchampiano, Fonte entra
definitivamente para o Outro da arte, nao pela sua
incorporacgao, consistindo o Outro, mas pelo rasgo indefinido
infligido ao Outro da arte.

Duchamp reconhece a castra¢ao nao acreditando mais
no Outro da arte, ele entende a falta como inerente a este, e
nela reconhece seu préprio desejo como falta. Doravante
Duchamp nio cria para o desejo, mas a partir do desejo, a partir
da falta, desta incisao irredutivel que encontra sua consonancia
no rasgo indefinido do Outro da arte. A conseqiiéncia imediata
do gesto duchampiano estabelece um novo modo de relagao
entre o sujeito (artista e/ou espectador) e a arte: o artista
enquanto espectador antecipado produz o objeto a partir do
seu néant e o espectador como artista a posteriori esta legitimado,
pelo seu préprio néant, a enunciar isso é de arte ou isso ndo é de
arte. O Outro da arte perde sua consisténcia, ou seja, seu poder
de determinar quais os objetos constitutivos do mundo da arte.
Assim, ap6s o corte estabelecido pelo gesto de Duchamp, tudo
e nada é arte. O importante é ressaltar que um ato nao sabe
que ele é ato, um ato so se realiza como tal aprés-coup, da mesma
forma que o gesto inocente de criagao do primeiro readymade
(Roda de bicicleta) tem valor de ato a posteriori, quando o readymade
Fonterevela no Outro da arte a falta impossivel de ser suturada
com critérios e normas egressos de julgamentos morais e
estéticos. Uma vez o gesto realizado, ele desaparece, como toda
representacao, deixando o vazio duma fenda como tinica marca,
de onde o gesto passa a ser causa, causa do desejo do artista
como motor na produgao de representantes da representagao.
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Neste gesto, enquanto ato, Duchamp rejeita todo predicativo,
deixando-se transpirar como sujeito do inconsciente, isto €,
como pura divisao, como fading, como ndo-saber que produz
uma certa verdade como significagao. Duchamp produz a
verdade do sintoma ser pintor.

terceiro momento: um Unico ato

Este tempo tenta responder se ha uma equivaléncia de
valor entre o ato de Marcel Duchamp, com a criag¢ao do
readymade, e o ato de Freud instaurando o desejo do analista.

Lacan, no Seminario O ato psicanalitico, propoe a “férmula
do ato” nesses versos de Rimbaud (A une raison): “Um toque de
teu dedo sobre o tambor descarrega todos os sons e comeca a
nova harmonia. Um passo teu é o recrutamento dos homens e
a marcha. Tua cabeca vira-se, o novo amor. Tua cabeca volta-se,
o novo amor.”” Lacan encontra nesses versos o sentido do ato,
na sua esséncia de ndo-sentido, sua estratégia, isto €, a dimensao
da ultrapassagem, a passagem de um certo limite para além da
lei cuja consequiéncia é a emergéncia do novo, do inédito, de
um novo come¢o. O ato é sempre um comego. Existe no ato
uma a¢ao e um fazer, entretanto, o ato nao se resume neste par
acao/fazer, ha uma hidncia. Na acao/fazer existe um significante
em ato, isto € um significante portador dos efeitos do ato que
s6 se farao sentir posteriormente. Todo ato tem portanto “sua
ponta significante”. Lacan situa no principio do ato a causa do
desejo, é da estrutura do ato a imaterialidade, que apesar de
sua esséncia de néant, age, promove efeitos, mantém o sujeito
pulsando. Entretanto, a unica possibilidade de se apreender
esta dimensao do ato € através do efeito da linguagem. Ora, se
o sujeito do inconsciente é ele proprio efeito de linguagem,
entdo o ato s6 pode ser abordado pela sua consequiéncia, ou
seja, pelo efeito de sujeito, pela sua divisao. A divisao € o que se
adquire pelo efeito de sujeito, pela emergéncia do falante cuja
causa, dird Lacan, é o objeto a. Assim, qualquer significante
que toque no efeito de sujeito, na falta, participa do ato; é esta
dimensao do ato que vai nos interessar para estabelecer a
equivaléncia de valor entre o ato de fundag¢ao da psicanilise, o
ato freudiano, e o ato que levou a inconsisténcia do Outro da
arte, o ato duchampiano.

O gesto de Freud € o seu consentimento em calar-se. Isto
comporta uma ruptura com o discurso da ciéncia: como pode
se calar aquele que é o suposto detentor do saber? Consentir a
palavra o siléncio manifesta, no meu entender, aquilo que Lacan
chama de efeito de sujeito. O siléncio € o significante que toca
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a divisao do sujeito, no sentido de deixa-la existir; trata-se de
um tempo légico em que o sujeito baixa as armas e aposta na
verdade como efeito de significacio que advém da fenda
incuravel. Instaura-se um novo discurso, em que o analista,
como néant do siléncio, o que Lacan chamou de “desejo do
analista”, faz apelo ao efeito de sujeito no analisando, para que
este produza o significante que o fez falante e com isso
reconduza o saber ao lugar da verdade. Esse mesmo fading do
sujeito inscreve-se no gesto de Duchamp, ele se faz nada, como
néant ele desaparece no espacgo entre ser pintor e ndo-ser pintor.
No gesto duchampiano, o efeito de sujeito esta nesta brecha
realizada no Outro da arte, onde tanto a obra quanto o artista
perdem todo predicativo, despojam-se de toda materialidade
de objeto, franqueiam a soleira para um além nunca perdido e
jamais achado. O significante Fonte necessitado do gesto
duchampiano toca no efeito de sujeito. Nisto o gesto
duchampiano é ato.

E através do seu ato que Freud se autoriza analista,
causado pelo desejo do analista, e o inconsciente encontra
acolhimento. Do mesmo modo, Duchamp faz de seu gesto-ato
a causa do seu desejo, de onde ele se autoriza artista sem
predicados e faz de qualquer isso uma obra de arte. Um gesto
aparentemente inocente — tao inocente quanto consentir o
siléncio ou ter uma roda de bicicleta como objeto de arte —
sera ato quando a causa do desejo ndo buscar isso ou aquilo
para obtura-la, mas que isso ou aquilo faga existir a causa como
causa, isto é, como nada.
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a psicandlise e suas incidéncias na cidade
REGINA TEIXEIRA DA COSTA

HA MUITO iniciamos, Nilza Rocha Féres (in memorian) e
eu, o trabalho de escrita, aos domingos, para o jornal Estado
de Minas. Passados oito anos desta atividade continua, em 1999
publicamos uma coletdnea de nossos artigos preferidos no livro
Em dia com a psicandlise.

Na introdugao expusemos as reflexoes insistentes que nos
levaram a formular questoes. Perguntavamos se seria possivel,
conveniente e loégico escrever a psicanalise para leigos? Se a
psicanalise teria algo a dizer com relagdao ao que acontece nas
ruas, na cidade, no mundo? O que a psicandlise tem a dizer
sobre o social, a violéncia, a miséria, as mudancas, sio questoes
mais relevantes que se colocam para nés, psicanalistas, quando
pensamos em uma psicanalise implicada que sai dos consultérios
lan¢ando o olhar para os diversos segmentos sociais que dizem
respeito a vida comum, ao cotidiano e para as novas respostas
possiveis aos impasses com que nos defrontamos atualmente.

Enquanto psicanalistas nos perguntamos se podemos
colocar a psicanalise ao alcance de um niimero maior de pessoas
e nao s6 de psicanalistas e especialistas e pér a prova aquilo
que ouvimos de Lacan: o tratamento do Real pelo simbdlico.
Freud dizia que o “coletivo nada mais € do que o individual”.
Isso nos abre caminhos para uma nova forma de escuta.
Sabemos que nao vamos sair por ai carregando nas costas um
diva, para tratar do social.

Aceitando que os acontecimentos e a vida das pessoas na
sociedade sao passiveis de ser tratados pela via da linguagem, tais
acontecimentos poderiam ser nomeados. Aprender a escutar o
social, seus sintomas, para que dai surja um saber, que seja novo.

Convém lembrar a passagem do sistema de organizac¢ao
familiar ou em grupos para a vida nas cidade — ou Pélis, como
era chamada na Grécia Antiga. Seus objetivos iniciais eram de
amparar, proteger os homens de invasoes, facilitar a vida
coletiva. Naquela época, o bem do cidadao coincidia com o
bem da cidade, o social prevalecia sobre o privado e a cidade
era seu horizonte ético. Por isso o homem deveria estar bem,
ser virtuoso. Aristételes pensava ser o homem “um animal
politico” e “quem nao pode fazer parte de uma comunidade,
quem nao tem necessidade de nada, bastando-se a si mesmo,
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nao é parte de uma cidade, mas é uma fera ou um deus”. Hoje
pensamos que a cidade perdeu seus objetivos inaugurais e se
em tese todos deveriam estar bem, vivemos uma situacao bem
diferente. A nossaépoca nos reduziu a consumidores, narcisistas,
que nada querem saber...

Nilza Féres, em um dos artigos, comentou que “ao sair
de casa para dar uma volta de carro, tudo se pode dar a
conhecer: em cada sinal uma demanda que nao se sabe de
qué, embora saibamos, nés, que toda demanda é demanda de
amor. Como psicanalistas, nossa ética nao nos permite
responder a uma demanda conforme foi feita, mas podemos
fazé-lo de um outro lugar. Isso porque toda demanda abriga
um desejo. Temos, portanto, de assumir um boa forma de
manejar essa demanda”.

Nas ruas escutamos pedidos insistentes de criangas,
adultos e idosos para que doemos trocados, objetos que
trazemos em nossos carros, dinheiro para remédios, passagens;
para que compremos chicletes, balas. Tais pedidos sao muitas
vezes acrescidos de tonalidade agressiva, seguida de ameacas e
violéncia. Se estacionamos siao os flanelinhas insistindo em vigiar
o carro, estipulando o quanto acham conveniente receber.

Camelos e favelas de um lado, de outro mansoes. Na TV,
enquanto descansamos: salario minimo versus 49% de aumento
para os senhores deputados. Pitta versus Nicéia. Itamar versus
FHC. Pedro contra Fernando. PC versus PC. Camelss, buracos
no asfalto, MMR, sem-teto, sem-terra, crescimento das favelas,
marginalidade, abuso de alcool e drogas, violéncia urbana,
crescimento urbano sem planejamento, caréncia de estratégias
para preservacao do patrimonio, desrespeito com que sao
tratados os profissionais técnicos e seus pareceres, corrup¢ao,
delatores, CPIs, desemprego, nao ha educacao ptiblicadecente,
o SUS nao funciona como devia, irregularidades na Fhemig,
Febem nem se fala... S6 paralembrar os maisvisados ou visiveis.

As questdes do social, como as que citamos acima,
chamamos sintoma, ou seja, aquilo que nao anda bem.
A psicanalise trata do que nao anda bem no mundo; entao
podemos afirmar que ela tem muito a dizer sobre a cidade, seus
acontecimentos, seus espacos compartilhados por milhares de
pessoas que cruzamsuasruas e avenidas, carregando seu mundo
dentro de si e sua prépriainterpretacao do vivido, tao particular.

A psicandlise nos ensina que nao é possivel pensar em
um inconsciente coletivo ou na universalizacao do desejo, que
€ amarca particular de cada um. Cada sujeito é dividido em si
mesmo e, aiém do racional, é arrastado pelo seu desejo. O

Lacan no Século



sujeito nao é dono de sua prépria casa, e surpreende-se com
seu inconsciente. Ele nao faz par, nao é completo. No social,
na politica e nas esferas publicas, trata-se de considerar estas
divergéncias. Seria vidvel uma clinica do olhar voltada para o
espaco publico?

Clinica para além dos consultérios, para além do
dominio privado, atenta as ruas da cidade? Uma escuta que
trouxesse uma nova visao dos acontecimentos, fugindo ao
imediatismo vigente, das solu¢oes apressadas, sem o tempo de
elaborar e concluir. Construir solucoes, encontrando a saida
para a impoténcia, buscando avancar, apesar das
impossibilidades. Cada um pode idealizar sua cidade. Os
olhares do arquiteto, do engenheiro, do jornalista, do
advogado, do médico, se cruzam com diferentes éticas. Haveria
uma forma de conciliar tantos olhares? E, principalmente, como
nao buscarmos respostas normatizadoras iinicas, que valem para
todos, ou um ideal adaptativo, mas abrigar essa diversidade?

De acordo com o famoso simile schopenhaueriano,
lembrado por Freud em Psicologia de grupos e andlise do eu,

um grupo de porcos-espinhos apinhou-se
apertadamente em certo dia frio de inverno, de
maneira a aproveitarem o calor uns dos outros e assim
salvarem-se da morte por congelamento. Logo, porém,
sentiram os espinhos uns dos outros, coisa que os levou
ase separarem, depois veio o frio e eles se aproximaram
novamente, ai o segundo mal deu-se novamente. Assim
ficaram pra trés e parafrente, de um problemaao outro,
até descobrirem uma posi¢ao intermediaria, na qual
podiam tolerar a existéncia muatua.

Na Conferéncia XXXV, Freud nos alertava — e ainda hoje
podemos nos valer dessas palavras: “na realidade ainda temos
de lutar, durante um tempo incalculavel, com as dificuldades
que o carater indomavel da natureza humana apresenta a
qualquer espécie de comunidade social”.

Em Mal-estar na civiliza¢do, retoma:

Se nao podemos afastar todo sofrimento, podemos
afastar um pouco dele e mitigar outro tanto: a
experiéncia de muitos milhares de anos nos convenceu
disso. Quanto a terceira fonte, a fonte social de
sofrimento, nossa atitude é diferente. Nao a admitimos
de modo algum; nao podemos perceber por que os
regulamentos estabelecidos por nés mesmos nao
representam, ao contrario, prote¢ao e beneficio para
cadaum de nés. Contudo, quando consideramos quanto
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fomos malsucedidos exatamente nesse campo de
prevencao do sofrimento, surge em nos a suspeita de
que também aqui € possivel jazer, por tras desse fato,
uma parcela de natureza inconquistavel — dessa vez,
uma parcela de nossa propria constituicao psiquica.

Freud se referiu a um possivel programa de prevencao
de orientagao psicanalitica, que poderia, no futuro, atender as
massas menos favorecidas, pois ele sabia sobre a natureza das
relagoes emocionais que existem entre os homens. Comenta
que o trabalho dos analistas poderia influenciar a educacao, e
haveria outras investigagoes quanto a origem e prevenc¢ao da
delinqiiéncia e do crime. Dizia estar certo do fato de que se
permanecéssemos leais ao seu interesse pela psicanalise,
poderiamos aprender muita coisa nova e valiosa a respeito
desses temas. Ele teria atingido seus objetivos se tivesse
conseguido deixado bem claras “as muitas esferas de
conhecimento para as quais a psicanilise € de interesse e os
numerosos vinculos que comecou a forjar entre elas”.

Ainda digno de nota, um outro texto de Freud, sempre
Freud:

Suponhamos que certo nimero de senhoras e
cavalheiros, de bom convivio social, tenham planejado
fazer um piquenique, em certo dia, numa hospedaria
no campo. As senhoras combinaram, entre si, que se
uma delas desejasse satisfazer suas necessidades
fisiologicas, diria que iria colher flores. No entanto,
uma pessoa maliciosa soube do segredo e mandou
imprimir no programa, que se fez circular por todo o
grupo: ‘Pede-se as senhoras que desejam retirar-se a
toilette, que anunciem que vao colher flores’. Depois
disso, por certo, nenhuma mulher pensard em
aproveitar-se desse pretexto florido, e, do mesmo
modo, outras férmulas similares que pudessem
estabelecer ficariam seriamente comprometidas. Qual
serd o resultado? As senhoras admitirao, sem pejo, as
suas necessidades fisiol6gicas e nenhum dos homens
objetara.

Freud usou essa metafora com intencdo de dizer que
quando as pessoas tém conflitos e nao conseguem resolvé-los,
fogem para as neuroses.

Que terao de fazer essas pessoas, se sua fuga para a
enfermidade for barrada pelas revelacoes indiscretas
da psicanalise? Terao de ser honestas, confessar quais
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os instintos que nelas estao em atividade, em face do
conflito, lutar por aquilo que desejam ou renunciar ao
mesmo; e a tolerancia da sociedade, que esta fadada a
seguir-se, como resultado do esclarecimento
psicanalitico, ajuda-las-a em sua tarefa.

No entanto, ele nos adverte de que nossa atitude perante
a vida nao deve ser a do fanatico por higiene ou terapia.
Devemos admitir que a prevencao ideal que temos em mente
nao seria vantajosa para todos. Um bom numero daqueles que
hoje fogem para a enfermidade nao suportaria o conflito, sob
as condigoes que supomos, € se uma interpretacao selvagem os
fizesse encarar aquilo que nao podem, sucumbiriam.

‘Nem por isso devemos abrir mao dos esforcos de explicar
o significado oculto dos sintomas, pois as neuroses sao nocivas,
nao somente aos individuos isoladamente mas também para as
func¢oes da sociedade. Se o esclarecimento faz sofrer alguns,
valera a pena se alcangar

uma atitude mais realista e respeitavel, da parte da
sociedade que fortalecera o clamor pelas modificagoes,
em nossa civilizacao, através das quais, unicamente,
podemos procurar o bem-estar das geracoes futuras e
estaremos contribuindo, com a sua parcela, para o
esclarecimento da comunidade, através do qual
esperamos alcancar a profilaxia maisradical, contra as
perturbacoes neurdticas...

Célio Garcia, no livro A clinica do social, comenta pontos
interessantes:

1. As interrogac¢oes a psicanalise sobre as questoes
politicas e sociais. Como resposta a tais questoes encontramos
duas posi¢oes: a dos que pensam que a psicanalise deve se
resguardar e ficar dentro dos consultérios, e a dos que acreditam
que este € um saber que deve tratar também do nao-saber de
todos que lhe enderegam uma demanda, incluindo os problemas
e as desordens sociais.

2. O cidadao conta com a dimensao politica, biologica,
psiquica e social, e suas questoes podem ser reduzidas a um
“problema social”. Ele surge como sujeito e seu horizonte é
politico, pois ali circulam, sofrem e convivem os cidadaos —
atores individuais do espetaculo urbano.

3. A grande cidade, por sua vez, € um cenario tentacular,
ainda mal conhecido, espago publico, com seus fluxos e refluxos,
lugares de isolamento e de exclusao.

4. A clinica surge como contribui¢ao da psicologia e
medicina frente aos métodos ditos “macros” na abordagem do
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social. Esta abordagem pode ser trabalhada em efetivas
estratégias de acao, programas urbanos de abordagem
interdisciplinar, viabilizando espacos para a reflexao e
contribuicao dos profissionais das diversas areas a responder
as demandas concernidas as questoes sociais.

Tais comentarios nos levam a pensar que nao somente
pelavia da escrita— que € a nossa aposta — € possivel trabalhar.
Ha outras maneiras de se construir possibilidades de atuar com
a psicanalise, viabilizando intervengoes na cidade. Pierre Bruno
nos alerta de que “a psicanalise nao tem condig¢oes de resolver
a crise social e econdmica, mas pode dar uma idéia de um
novo laco social”.

Alinguagem é um meio de integracao social. O discurso,
para Lacan, € um modo de uso da linguagem como vinculo. S6
ha vinculo social no que se designa como discurso e entre seres
que falam, pois é um efeito da cadeia significante. A linguagem
permite um inicio de ordenamento de cada sujeito,
inscrevendo-o na cultura, desde seu registro civil, quando passa
a ter um nome, uma origem e pode contar sua histéria.

Através da linguagem escrita somos chamados a colaborar
para o conhecimento dos vivos, e na transforma¢ao do homem
que pode assim ultrapassar o biol6égico e construir a histéria. A
linguagem torna possivel compartilhar significacoes entre as
pessoas, capacitando-as a formar uma sociedade duradoura e a
criar, transmitir e inserir na cultura aqueles que estao por vir.

Trabalhar com a intervencao da psicandlise, tomar
conhecimento de seus sintomas, tratar o Real pelo simbélico,
nomeando os fatos que nos parecem incompreensiveis, sem
sentido e ameacadores, é necessario para que algumas
mudangas possam se processar.

Para isso devemos buscar uma lei que pacifica e acalma,
conduzindo a socializa¢do, e nao sua outra face, feroz, que
pune e provoca a exacerbac¢ao de atos de violéncia e vinganga e
que tem sido atualmente a mais praticada, como se pode ver
no caso dos adolescentes com a Febem, nos casos de corrupc¢ao,
nessa onda de delatores que assistimos a todos os dias na TV.
Muitos gozando disso. Substituir os prazeres primitivos e a
agressividade natural do homem por um pacto necessario a
vida social. Nao quero dizer que faremos filantropia, tampouco
adaptaremos sujeitos ao “politicamente correto”, mas olhar para
o futuro nos parece a cada dia mais dificil e este € o mundo
que deixaremos para nossos filhos. Portanto, € preciso que se
pergunte: que tipo de cultura é esta? “Nenhuma lei eliminara
as pulsoes mas podera ser uma forma de regulagao delas.”

Lacan no Século
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Portanto, cabe ao psicanalista com condi¢oes para uma
leitura dos acontecimentos diarios, intervir de forma a fazer
ver a todos que ha o que fazer, apesar das impossibilidades
com as quais nos deparamos no Real. Cabe a nés o dever de
fazé-lo, pois também o psicanalista faz parte dessa comunidade.

Parafraseando Nilza Rocha Féres, nossa inesquecivel
colega: “E sempre tempo para que haja uma interlocugio entre
diversos profissionais e segmentos da sociedade, para que se
possa dizer novamente com Otto Lara Resende: 'Eu te saudo,
Belo Horizonte, de ar fino, de céu azul de manhas de abril.
Deuste protejadoshomens e faga com que tu protejas os homens
que nascem, vivem e morrem em seu seio.”

(g
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a influéncia de Jacques Lacan

na psicandlise brasileira

MARCO ANTONIO COUTINHO JORGE

A PRESENCA do ensino de Lacan na psicanalise brasileira é
hoje absoluta. Prova disso foi a recente participagcao brasileira
no I Congresso da Convergéncia— Movimento Lacaniano para
a Psicanalise Freudiana, que reuniu quarenta e nove institui¢oes
do mundo inteiro (nove brasileiras) em Paris, na sede da
UNESCO, entre 2 e 4 de fevereiro passados. Mas a entrada do
ensino de Lacan em nosso pais obedeceu as caracteristicas do
movimento psicanalitico de cada regiao. Vou expor aqui minha
inserc¢ao nessa historia, assim como sua incidéncia sobre minha
pratica no Rio de Janeiro, ressaltando que esta cidade foi a que
produziu o maior impulso na divulga¢ao de Lacan no Brasil, o
que pode ser exemplificado pela publica¢ao pioneira, por uma
tradicional editora carioca, Jorge Zahar, desde 1979, dos escritos
e seminarios de Lacan, assim como de muitos autores lacanianos.

Menciono o ensino de Lacan e nao sua feoria, na medida
em que a entrada de Lacan no Brasil se deu essencialmente em
funcao da renovacgao da pratica clinica. E, de fato, um ensino
de psicanalise digno desse nome se qualifica por ser
eminentemente um ensino clinico. Por outro lado, amputar o
ensino de Lacan de sua dimensao clinica, como parece ocorrer
em linhas gerais nos EUA, onde Lacan até recentemente era
estudado quase exclusivamente nos departamentos de literatura
das universidades, seria neutralizar a €nfase que ele mesmo
deu a psicanalise enquanto pratica: “E de meus analisandos
que aprendo tudo, que aprendo o que € a psicanalise”, disse
ele numa conferéncia aos mesmos norte-americanos.

a desmedicalizagdo da psicanalise

A primeira institui¢ao psicanalitica carioca de orientacao
lacaniana foi o Colégio Freudiano do Rio de Janeiro, do qual
participei durante quinze anos, desde o ato de sua fundagao
em 1975, quando ainda estudava medicina. Tomando a palavra
na imprensa para divulgar a novidade inerente a contribui¢cao
lacaniana, esse grupo nao tardou em conquistar um espago
cada vez maior junto ao meio psicanalitico.

A quase totalidade dos psicanalistas de orientacao
lacaniana dessa geragdo passou por esta instituicdo. A partir
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dos anos 80, diversas cisdes ocorreram no seio desse grupo
pioneiro e outras institui¢oes foram criadas. Ainda que o estilo
dessa instituicao tenha sempre suscitado polémica, é preciso
dizer que ela transmitiu, nesses primérdios do lacanismo no
Brasil, as bases da teoria lacaniana. Destaco como a
caracteristica principal dessa transmissao a abordagem
retroativa de Freud e Lacan, a partir do altimo e mais
importante segmento do ensino de Lacan: aquele que inclui as
féormulas quanticas da sexua¢ao (uma releitura dos achados
freudianos sobre a sexualidade humana), a topologia
matematica (visando a demonstragao do que escapa a
possibilidade de ser dito), os quatro discursos (formas basicas
de liame social que ligam o sujeito ao outro) e a triparti¢ao
estrutural Real-Simbélico-Imaginario (paradigma tedrico
lacaniano primordial, que retoma as principais teses freudianas
no quadro de uma ampla concep¢ao do psiquismo, a partir
das novas contribui¢ées advindas da linguistica e da
antropologia estrutural).

Este trabalho de transmissao, naquele momento
inaugural, conseguiu chamar atenc¢ao para a novidade do
pensamento lacaniano, e, mais essencialmente, para seu rigor
em relacao a letra de Freud. Um grande empuxo revitalizante
se produziu no estudo e na pesquisa, atingindo a comunidade
psicanalitica com grande impacto. Os analistas foram levados a
questionar os fundamentos de sua pratica, o que teve como
efeito depara-los com o nao-saber que estd no cerne da
experiéncia analitica. Citando Oliver Cromwell, Freud ja
observara que quando nao sabemos aonde vamos, vamos muito
mais longe...

Se, na década de 70, a psicoterapia de grupo havia se
difundido amplamente, sobretudo entre os jovens, hoje ela
praticamente nao existe mais. Contribuiram para sua difusao,
na época, o preco da sessao mais baixo em rela¢ao ao cobrado
pelos psicanalistas por uma sessao individual e a situacao
ditatorial brasileira, que levou os jovens a buscar nos grupos
algum alento. Uma sociedade de psicoterapia de grupo foi
criada para dar conta dessa crescente demanda. Mas a chegada
do movimento lacaniano, com a consequente legitimidade
adquirida pelos psic6logos para a formacao analitica,
rapidamente teve como efeito a quase exting¢ao da pratica de
grupo, uma vez que os precos da andlise individual deixaram
de ser regulados pela hora médica.

O panorama encontrado pelos primeiros analistas
seguidores de Lacan no Brasil foi bastante semelhante ao
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encontrado por Lacan na Franca, na década de 50, quando
iniciou seu movimento de “retorno a Freud”. A pratica da
psicandlise, monopolizada pela IPA, era regida pela
medicalizacao da psicanilise e pelo repudio a andlise leiga.
Formei-me em medicina, alids, devido a exigéncia feita entao
aos psicanalistas de terem um curso médico e pude observar,
surpreso, que, as vezes, os psiquiatras faziam formacao
psicanalitica apenas para obter o titulo e aceder a um patamar
de prestigio de superpsiquiatra...

A concepg¢ao de uma pratica analitica desmedicalizada
influiu com grande impacto na difusao das idéias de Lacan.
Além disso, seus porta-vozes vinham a publico apresentar suas
idéias, realizando conferéncias nas universidades e dando
entrevistas para a imprensa, € nao permaneciam entrincheirados
entre as quatro paredes de seus consultérios, envoltos numa
aura de mistério iniciatico.

A impressao de quem viveu esse periodo inicial de
ebulicao do ensino de Lacan no Brasil é, num olhar
retrospectivo, de que a psicanalise estava mortificada por um
violento processo de ideologizag¢ao. Lacan veio trazer um salutar
folego ao ambiente psicanalitico, sufocado pela pratica
kleiniana, com suas intervengoes psicologizantes, e pelo
fechamento elitista das sociedades psicanaliticas. Tudo se passou
como se os psicanalistas tivessem sido repentinamente sacudidos
de sua acomodacao, sentindo necessidade de tomar a palavra
sobre as questoes da pratica clinica e da cultura.

a renovagdo da clinica

A transmissao de Lacan esteve muito ligada, de inicio, a
renovacao da concep¢ao do dispositivo analitico, situado por
ele de modo tao inovador que acabou atraindo os analistas
para um novo tipo de experiéncia, inclusive aqueles ja formados
ha longa data.

Contudo, um dos efeitos desse periodo inaugural foi o
uso mimético, irrefletido, das sessoes curtas, fato que sabemos
nao ter sido apanagio exclusivo dos psicanalistas brasileiros,
como pude desenvolver em meu artigo “Usos e abusos do tempo
légico” (revista Agom, v. III, n. 1). Isso foi alvo de grande
polémica e produziu intensas resisténcias ao discurso lacaniano,
das quais evidentemente os analistas nao-lacanianos se
aproveitaram, por sua vez, para atacar Lacan como um todo:
seus representantes se pronunciaram na época na imprensa
dizendo que os lacanianos estavam destruindo a psicanalise.
Outro efeito colateral ligado ao uso do tempo légico
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“cronometrado” em cinco minutos foi a reducao da
interpretagao a um superficial jogo de palavras, numa perda
evidente da dimensao da experiéncia analitica.

Por outro lado, a énfase naleitura de Freud, preconizada
por Lacan em cada um de seus escritos e semindrios, € o
questionamento dos desvios ideolégicos e anti-psicanaliticos dos
analistas p6s-freudianos, produziram na comunidade
psicanalitica nao s6um intenso empuxo no sentido dareflexao
teérica depurada, como, a partir dai, a necessidade de
elaboracao da diferenca entre rigor e rigidez na maneira de
conduzir a analise. Tudo aquilo até entao sustentado de modo
dogmatico passou a ser radicalmente interrogado: o lugar do
psicanalista, sua intervencao, os objetivos da analise. No cerne
desses multiplos questionamentos, estava a reflexao lacaniana
sobre a ética da psicanalise: Lacan foi o primeiro psicanalista a
nomear uma ética particular a psicanilise, centrando-a em torno
do desejo do sujeito.

Aos poucos, cairam as concepg¢oes mais tradicionais, tanto
a respeito da pratica clinica como também da formacao
psicanalitica. Ocorreu, em especial, a queda da distin¢ao entre
analise didatica (de formac¢ao) e analise terapéutica: para Lacan,
toda analise pode vir a ser diddtica, uma vez que seu aspecto
didatico s6 pode ser revelado depois de concluida a experiéncia,
Jjamais a prion. A freqiéncia e a duragao dassessoes, padronizadas
até entio de forma burocritica, passaram a ser flexiveis. Com
Lacan, a pratica da psicanalise foi, enfim, analisada.

E verdade que esse questionamento deu margem, por
sua vez, a excessos na ado¢ao das novas férmulas, dependentes,
por um lado, de um modismo que acomete todas as praticas
humanas e, por outro, da insipiéncia da experiéncia. Assim, o
uso sistematico de sessoes de curta dura¢ao parece-nos ser tao
pouco congruente com a verdade que é exigida pela experiéncia
do psicanalista, quanto o uso da sessio cronometrada em
cinqienta minutos. Tanto um quanto outro mimetizam as
praticas de dois analistas muito singulares, Lacan e Freud,
caracterizando-se por nao levar em conta a necessidade do
psicanalista encontrar seu préprio estilo na condugao do
tratamento. Num de seus artigos sobre técnica, Freud observou
que jamais preconizara formas protocolares de analisar, e
apenas expusera solucoes que se revelaram condizentes com
sua preferéncia pessoal.

Hoje, o momento é de uma assimilagao mais subjetivada
das contribui¢oes fundamentais de Lacan. Se a difusao do
pensamento lacaniano é onipresente na psicanalise brasileira,
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isso se da pela prépria for¢ca de seu ensino e pela verdade
carreada por ele: o de uma verdadeira renova¢ao da clinica
psicanalitica. Se o ensino de Lacan obteve tamanha repercussao,
isso se deu sobretudo em fun¢ao de ele constituir uma verdadeira
re-fundac¢ao da psicanalise, que associou seu nome de modo
indelével ao de seu criador.

Enquanto no Brasil, de modo semelhante ao ocorrido nos
EUA, a IPA abria as portas para a ideologiza¢do da pratica e,
surpreendentemente, considerava a leitura de Freud como algo
secundario para a formagao dos psicanalistas, Lacan chamava
atengdo para a radicalidade muitas vezes desconhecida e para a
fecundidade igualmente inexplorada do texto freudiano.

A psicanalise é a pratica da psicanalise, cuja fungao
original inédita € a de manter uma relagao com o saber enquanto
verdade. Trata-se de uma pratica que, ao contrario do discurso
do mestre, nao admite dominagoes, pois desse modo retornaria
a etapa pré-psicanalitica, na qual os psiquiatras se empenhavam
na hipnose e na sugestao. Sabe-se que nos EUA a pratica da
psicanalise sofreu um grande declinio que se sucedeu,
paradoxalmente, a uma enorme difusao. Como ponderou
Gérard Pommier em A neurose infantil da psicandlise (Jorge
Zahar, 1995), a manutengao da vida da psicanalise depende de
que ela possa manter-se fiel a ética que lhe é prépria, sem o
que ela se homogeneiza com outras praticas psicoterdpicas e
perde sua razao de ser.

Nao cabe aqui enumerar as férteis distingoes estabelecidas
por Lacan no campo tedrico. Ressalto apenas que sua
elaboracao sobre o inconsciente estruturado como uma linguagem
levou-o a conceber, na clinica, o lugar do analista como lugar
de uma douta ignordncia e a interpretacao exclusivamente em
sua relacio com o dizer do analisando, preservando o valor
primordial da escuta da fala do sujeito.

a transmissdo da psicanélise

Ao mesmo tempo em que afirmou a impossibilidade da
transmissao da psicanalise, Lacan sempre trabalhou no sentido
de possibilita-la e insistiu no fato de que seu ensino visava
produzir “efeitos de formagao”. Para ele, € impossivel transmitir
a psicanalise sem uma estreita imbricagao entre teoria e pratica,
isto €, sem que o sujeito seja atravessado pela experiéncia. Nao
€ essa uma das caracteristicas de seu famoso estilo de escrita, o
de requerer a inclusao do sujeito no processo de elaboragao
tedrica? Assim, se a ética da psicandlise deve ser compreendida
em seu carater inédito de “ética do bem-dizer”, em relacao ao
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psicanalista ela deve certamente implicar a necessidade de
inclusao dos significantes da teoria em seu bem-dizer, de modo
que esses significantes se renovem e adquiram vida, para que
0s conceitos nao sejam tomados como meros signos.

Fica evidente que Lacan nao se satisfazia com o fato de
que uma pratica nao precisa ser elucidada para produzir efeitos,
como ele mesmo observa em Televisdo (Jorge Zahar, 1997).
Por um lado, a psicanalise é intransmissivel, enquanto escopo
de um saber totalizador, na medida em que ela mesma é ndo-
toda (termo lacaniano para designar a falta inerente a estrutura
humana) e a questao sobre “o que € o inconsciente?” insiste
em se presentificar. Por outro lado, é esse ndo-todo, verdadeira
matriz da estrutura do inconsciente, escrito por Lacan no
matema S(A), que importa transmitir e este sé6 pode ser
transmitido em uma psicanalise. Nesse sentido, pode-se afirmar
que é necessario que a transmissao d’a psicandlise seja
perpassada pela experiéncia de uma psicanalise. Dito de outro
modo, a ciéncia da andlise requer a poesia inerente a cada
analise de um sujeito.

Se abordarmos essas inovagoes de Lacan sob o prisma
dos quatro discursos nao é dificil evidenciar que se trata de
conceber a experiéncia nao mais sob o prisma do discurso
universitario, para o qual o saber regula toda a produ¢ao do
sujeito bem pensante, mas sim aborda-la a partir de sua prépria
especificidade, isto é, a do discurso psicanalitico, que inclui o
real, o ndo-saber no cerne da experiéncia. Como nos lembra o
poeta Manoel de Barros em seu Livro sobre nada (Record, 1998),
“perder o nada é um empobrecimento”.

O que acredito ser o ponto mais essencial no ambito da
formacao psicanalitica, em que Lacan renovou em alto grau a
relacao mantida pelos analistas com sua prépria experiéncia, é
o fato de que € necessario preservar nos critérios institucionais
o mesmo gradiente de enigma inerente a experiéncia da analise.
Se a aparéncia é de que a formac¢ao do analista foi facilitada a
partir do aforismo lacaniano de que “o psicanalista s6 se autoriza
por si mesmo”, ao contrario observa-se que a dificuldade
inerente a formacgao, aquilo que Lacan chamou de “real em
jogo na formagao do psicanalista”, foi por ele preservada sem
os engodos das modalidades préprias ao discurso universitario.
Lacan foi o primeiro psicanalista a se indagar seriamente sobre
o fim da analise de um analista, desvinculando-a de prazos
ficticios; a preconizar a importdncia da supervisao clinica nao
ser obrigatdria, mas sim corresponder as necessidades do
analista em formacao; a propor aos analistas falarem de suas
analises e transmiti-las a seus pares.
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Assim como Lacan observou que a unica certeza do
sujeito advém do seu proéprio desejo, seria preciso lembrar
que, quanto ao psicanalista, sua (nica certeza deve advir do
desejo do psicanalista, isto €, de um desejo que se traduz pelo
desejo de que haja analise, o qual, em suma, remete ao desejo
de que haja analista. De qualquer modo, é necessario insistir,
como ja observou Alain Didier-Weill, no fato de que o legado
que Lacan nos deixou, com seu trabalho de retorno a Freud,
nao esta concluido e exige de cada analista a sua parcela de
contribuicao e uma grande insisténcia na renovag¢ao da
experiéncia. Pois o impossivel em jogo no real esta sempre a
pedir simbolizacao.
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o caminho do desejo:

a verdade tem estrutura de ficgao
MARr1A NAZARETH PLENTZ

JAacQues Lacan, em um certo momento de seu ensino, diz
aqueles que eram seus discipulos: “Vocés podem se dizer
lacanianos. Quanto a mim sou freudiano.” Marcava assim seu
lugar em uma transmissao que empreenderia a partir dos anos
cinqienta, sob a égide do retorno a Freud.

Tomando como referéncia o titulo — a verdade tem
estrutura de fic¢ao, escolhi para esta conversa nio um texto
tedrico, mas uma histoéria.

Assim, para colocar em cena Jacques Lacan, retomo um
momento histérico, inaugural na psicanilise, que tem como
palco Viena, 1880. E ai que a psicanilise comega, e pela boca
de uma mulher. Na obra conjunta de Breuer e Freud que se
intitula Estudos sobre a histeria, é-nos apresentado um caso clinico
de uma jovem judia de 21 anos.

Dela nos dizem ser dotada de grande inteligéncia.
Apreende as coisas com impressionante rapidez. Tem dotes
poéticos, é escritora. Os autores comentam: o elemento da
sexualidade é surpreendentemente nao desenvolvido nela. Até
aquele momento nunca se apaixonara e embora cheia de
vitalidade intelectual levava uma vida monétona no meio de
uma familia puritana.

Como embeleza sua vida? Bem, entrega-se a devaneios
sistematicos que chama de “seu teatro privado”. Vive contos de
fada em sua imaginacao. Na realidade da vida nao quer o
homem. O principe encantado povoa seu sonho de histérica.
O amor inventado da conta dos tropecos da vida. Assim dribla
o real, ou melhor, tenta como pode.

Aparentemente nada de anormal na vida desta mulher
do sec XIX, Bertha Pappeheim, que na histéria da psicanalise
ganhou um nome outro: Anna O.

Mas a fantasia se quebra quando acontece a morte do
pai. A jovem adoece, seu corpo de mulher se inscreve como
um sintoma. Como esse corpo fala?

Primeiro, uma tosse que nao a deixa, seguida de um
acentuado desejo de repouso durante a tarde; um sono que
insiste, seguido as vezes de um estado de excitacao. Em seguida,
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surgem perturbacoes mais graves: intensa dor de cabeca,
estrabismo, perturbacoes de visao, sintomas seguidos de
paralisia.

Dr. Joseph Breuer é um médico conceituado de Viena.
Tem uma grande clinica, é reconhecida suacompeténcia; mais
que isso, é serio, confidvel, marido e pai exemplar, a quem se
confidenciava nao s6 os males do corpo, mas os “segredos de
alcova” ou os descaminhos do amor.

O que é um médico? E aquele que sabe do que se trata.
E um mestre de quem se demanda a cura do corpo. Ele sabe
que isto quer dizer aquilo, que para tal dor, tal remédio. A ele
se diz: dé um jeito, quero estar inteiro de novo; ou: vocé ai,
livre-me da morte!

Nao é assim, no entanto, que essa jovem cliente chega.
Ha na demanda, no deslocamento metonimico da linguagem,
um outro pedido, ha um desejo: o de saber disso. Ela quer
saber o que a faz adoecer, o sentido de seu sintoma.

Breuer percebe, dai a homenagem que lhe presto ao
cita-lo, que algo mais além da terapéutica usual é preciso; e é a
propria Bertha, como histérica que ¢, que diz ao mestre o que
fazer: cure-me pela palavra, me deixe falar!

Ela aponta sem saber a existéncia de um outro saber que
lhe é velado e que intui como causa de seus males.

Vem assim a luz a primeira percep¢ao da existéncia do
que Freud chamaria de inconsciente, que articularia como um
lugar topografico, reservatério da libido e que mais tarde Lacan
representaria com seu aforismo: o inconsciente é estruturado
como uma linguagem; em seu seminario VII sobre a ética da
psicanilise, diria: o inconsciente € a memoéria do que se esquece.

Anna O. faz seu tratamento, fala de seu mito individual,
seu romance familiar. Breuer tenta estabelecer entre as
lembrangas que brotam uma relacao de causa e efeito. A eficacia
simbolica é patente, ha uma melhora, uma terapéutica. Método
catartico, assim se chamou.

No entanto, como necessiaria e mola do processo
analitico, a transferéncia se instala, a jovem que nunca se
apaixonara se enamora pelo mestre e ele ai se embaracga. Nao
sabe como operar ai, nao sabe como lidar com esse amor
insensato.

Dr. Breuer foge! Encerra o tratamento, mas fora “lacado’
pela causa!

Intriga-o o poder da palavra. Intui que sem que ele o
quisesse algo se apresentara a ele, alguma coisa de inédita e
fascinante.

i
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Entio um novo personagem entra neste palco. E ele
Sigmund Freud, um jovem médico brilhante que optara pela
neurologia. Vem de uma familia de classe média judia, com
valores religiosos bem definidos. Nascera em Freiberg, na
Moravia, em seis de maio de 1856, e aos quatro anos vai junto
com a familia residir em Viena. Morreria em Londres, onde se
refugiara, fugindo da perseguicao nazista, quando da anexac¢ao
da Austria 2 Alemanha em junho de 1938, aos oitenta e trés
anos, no dia vinte e trés de setembro de 1939.

E a este jovem médico de quem é amigo que Breuer
relata sua experiéncia com esta cliente singular, uma talentosa
em sua relacao ao inconsciente.

Freud, que estivera em Paris como bolsista no hospital
de Salpétriere, comenta com seu mestre Charcot o acontecido,
ele nao se interessa. Freud prossegue, observa que em seu
consultério recém-inaugurado desfilam uma série de Annas O.
Abandona a hipnose, a teoria da catarse como liberacao de
afetos estrangulados. Liberta a palavra, deixa que a associacao
livre se encarregue da légica que rege o inconsciente. Nao é
mais seu mestre, mas aquele que se oferece para escuta-lo.
Surgia a psicanalise como teoria e como praxis. Institui o uso
do diva. Fora do campo do olhar o imaginario floresce, olha
para uma outra cena e o romance de cada um se revela em sua
particularidade.

Freud escuta, interfere, pesquisa e escreve, minuciosa e
disciplinadamente, o que recolhe e que vem dar corpo tedrico
as suas hipéteses. A clinica é também laboratério, ele perscruta,
com auddcia interroga o outro que existe nele e por sua vez
fala a um Outro Fliess, que foi aquele que ocupou o lugar do
analista, o depositario do novo saber.

Assim, vai surgindo numa Viena burguesa um novo olhar
para o sofrimento do homem, para a loucura. A revelagao de
que os sonhos nao sao profecias mas realizacao de desejos
inconscientes, e o grande escandalo: a afirmacdo da existéncia
da sexualidade polimorfa infantil; mais ainda: o ser humano
nao é o centro da cria¢ao, ele é assujeitado ao determinismo
do inconsciente, golpe mortal no narcisismo. A teoria do trauma
também sofre uma virada, a seduc¢ao sexual, causa do adoecer,
vista antes como fato concreto da realidade, pertence ao reino
do imaginario, € uma realidade psiquica. Freud a nomeia
lembranc¢a encobridora, feita a medida para velar a
impossibilidade estrutural no homem de achar a felicidade total,
a satisfacao plena de seu encontro com o objeto de seu desejo.
Uma maneira de atribuir ao outro o que se costuma chamar
fracassos da vida.
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Surge a teoria das pulsoes, novas articula¢oes, acréscimos,
retomadas. A psicanailise sobrevive ao fascismo.

Quase no fim de suavida, em 1937, Freud escreve um dos
seus textos maisimportantes, “Analise terminavel e interminavel”.
Nele marca um final de analise possivel para homens e mulheres:
o rochedo da castracao. Frente ao irredutivel de uma falta
estrutural do sujeito, duas posi¢éoes finais: para a mulher uma
eterna inveja do pénis, para o homem a reivindica¢ao viril. Com
isso a manuten¢ao de um pai garantidor, pai imaginario; em
altima instancia, Deus, o Outro supremo.

Lacan propora um mais além.

Jacques Marie Emile Lacan chega ao mundo quando
Freud esta completando 45 anos. Nasce em Paris em 13 de
Abril de 1901. Pertence a uma familia de classe média, da
burguesia francesa e da qual se revela: a religiao catoélica para
essa familia constitui um grande valor intimo. Nela é educado
o jovem Jacques Marie Lacan.

A semelhanca de Freud, estuda medicina; passa pela
neurologia, opta pela psiquiatria. E aluno brilhante, abocanha
prémios de exceléncia. Gosta da alegre vida parisiense e
frequienta a elite cultural; na juventude abandona o catolicismo,
mas se casa numa igreja cat6lica e batiza seus filhos.

Formado, vai trabalhar como residente na enfermaria
da chefatura policial, no hospital Sainte’Anne, destino para
onde eram levados os “individuos perigosos”. E aluno de De
Clérambaut, a quem chamara mais tarde seu grande mestre.

Sua entrada na psicanalise da-se em 1932, com sua tese
Da psicose parandica em suas relagoes com a personalidade.

E no servico do hospital Sainté’Anne que trava
conhecimento com aquela a quem chamaria de Aimée: o caso
Aimée.

A cenareal acontece na entrada de um teatro em Paris.
Encena-se uma peca: “Tout va bien”. Ironicamente a Franca
mergulha em grave crise econdémica, hd um avango progressivo
de grupos de estrema direita.

Uma mulher entra no teatro, tira uma faca da bolsa e
tenta esfaquear a atriz principal. A louca é enviada a prisao de
Saint Lazare. La, mergulha em um delirio em que acusa sua
vitima de querer roubar-lhe o filho. Recebe como diagnéstico
“delirio sistematico de perseguicao a base de interpretacao com
tendéncias megalomaniacas e substrato erotomaniaco”.!

A imprensa se ocupa do crime, ha comoc¢ao geral.
Formam-se opinides, forjam-se toda uma série de hipéteses. E
o momento de explosao do surrealismo na Franca. Salvador
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Dali e seus companheiros defendem a tese de que a “loucura é
vizinha da verdade. O delirio ja é uma interpretacao da
realidade e toda a parandia uma atividade criadora logica.”

Duas correntes se ocupam da loucura: a psiquiatria
classica, sob o angulo de uma concepg¢ao constitucionalista da
psicose, estabelece normas e medidas repressivas. De outro lado,
entre os intelectuais, discute-se a hipétese de que a loucura
seriaum ato de cria¢ao dalinguagem;ligadaa um outro cenario,
¢ em parte intencional.

E neste contexto que Lacan escreve e publica sua tese de
medicina. Abandona as regras impostas pela academia, usa a
linguagem literaria, poética, explora a escritura de sua heroina,
bem ao gosto do surrealismo.

Assim, Lacan entra na psicanilise pela psicose e sacode o
torpor que se apossara da Sociedade Internacional de
Psicanalise, I.P.A., fundada por Freud. “Turbilhonara” a
Sociedade, dela sera expulso, excomungado, acusado de
profanar a verdade freudiana. E amado e odiado, a favor dele
e contra ele criam-se mitos e lendas. Produz, na época de seu
ensino, o mesmo efeito de fascinio e horror que Freud
produzira quando inventara a psicanalise; desperta os que
dormiam apaziguados, nao sem consequiéncias.

Sistematicamente, ao logo de seminérios semanais com
grande publico, se debruga sobre o texto freudiano; descobre
nuances, completa lacunas, insiste rigoroso nas distor¢oes que
resultam de tradugoes equivocadas. Contesta a idéia de uma
estrutura topografica,alertaque o inconsciente nao é o contrario
do consciente, que nao estid no profundo mas na exterioridade
no discurso do sujeito. Formaliza a estrutura do ser falante
como dividido pelo significante, chamado representacao por
Freud. Assim o homem é um exilado de si mesmo. Toma como
apoio a obra de Freud; pela Psicopatologia da vida cotidiana
sustenta que o homem diz mais do que pensa dizer que ha uma
cadeia associativa que o determina, que suas acoes na vida,
suas escolhas, nao lhe pertencem.

Ele é assujeitado, capturado no que chama de fantasma,
uma constru¢ao imaginaria entre o sujeito e o objeto que, sendo
inapreensivel, é imaginarizado, arremedo de um encontro com
o impossivel, fonte da angustia que habita a vida humana.

Tentei dar-lhes um flash dessa vida que completaria 100
anos e do que lhe antecedeu e do que sustentou depois de Freud.
Concluindo, retomo o inicio da historia: o retorno a Freud.

Ao longo da minha escrita fui percebendo elos
interessantes navida destes dois sujeitos. Ambos vém d e familias
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burguesas que tém com a religido uma relagao que marca suas
vidas. Um judeu, outro catélico: a influéncia do Deus pai é
fundante em suas articulacoes tedricas. Ambos se casam com
mulheres cujos pais tém posi¢ao social diferenciada; mulheres
para serem boas esposas e maes.

Escolhem a medicina e passam pela neurologia. Freud
toma como objeto inicial a neurose; aborda-a pela via médica,
usa como instrumento de raciocinio modelos da fisica, bem de
acordo com a ciéncia. Lacan comega voltando seu olhar para a
psicose, o delirio parandico pela via literaria; sua tese de
medicina é romanceada, bem ao gosto da época. Sao os
escritores, nesta Paris imersa numa efervescéncia cultural no
entre-guerras, que o fazem ser notado. S6 mais tarde os
psicanalistas da época viriam a tomar conhecimento do “bom
estrago” que Lacan fazia em seus sonos. Seu instrumento de
manejo é a linguagem, a palavra em sua possibilidade de
metafora e metonimia. Freud usou condensacao e
deslocamento.

Um aspecto me parece fascinante: Freud procura o aval
de Charcot quando relata para ele o caso Anna O. Lacan escreve
a Freud, manda-lhe seu caso Aimée. Nos dois casos os mestres
nao se interessam, o pai nao responde. Freud e Lacan
prosseguem, além do pai, sem a sua garantia.

Freud chama sua heroina Anna; nome dairmaamada e
que também seria o da filha amada: Anna Freud. Lacan chama-
a Aimée: amada.

Nao € esta uma linda histéria de amor?

(g

referéncias bibliograficas

BREUER, J., FREUD, S. Estudos sobre a histeria. Obras completas, volume II.
Rio de Janeiro: Imago, 1974.

Jones, E. VidaeobradeS. Freud. Rio de Janeiro: Imago, 1989.

LacaN, Jacques. Da psicose parandica em suas relagoes com a personalidade.
Rio de Janeiro: Forense Universitaria, 1987.

TEICHER, Irene, y otros. Anna O. Cien arios déspues. Colecion los casos
clinicos del psicanalisis. Buenos Aires: Actualidad Psicologica,
1983.

Robinesco, Elizabeth. Historia da Psicandlise naFranga. Rio de Janeiro:
Jorge Zahar, 1988.

RoDINESCO, Elizabeth. Jacques Lacan: esbogo de uma vida, historia e um
sistema de pensamento.Rio de Janeiro: Companhiadas Letras, 1994.

Lacan no Século



a psicandlise e seu destino
MARIA VITORIA BITTENCOURT

NO MOMENTO de comemorar os cem anos do nascimento
de Lacan, gostaria de questionar o destino institucional da
psicanalise, com o objetivo de situar em que ponto o movimento
lacaniano representa uma ruptura quanto a forma de
organizacao promovida pela IPA. A perspectiva de Lacan em
torno desse destino é colocada em 1964, justamente no
momento em que rompe definitivamente com a IPA, fundando
sua Escola: “A func¢ao (do sujeito suposto saber) e, a0 mesmo
tempo, sua conseqliéncia, o prestigio, se assim posso dizer, de
Freud, estao no horizonte de toda posicao de analista. Elas
(fungao e consequiéncia) constituem o drama da organizagao
social, comunitaria, dos psicanalistas”. (Lacan, 1973, p.211).
Lacan remonta até Freud na sua interpreta¢io do movimento
analitico. O destino da psicandlise ficou para sempre selado
em torno da questao do pai? Nessa mesma ocasiao, ele
acrescenta: “o campo freudiano permanece na dependéncia
de um certo desejo original que tem sempre um papel ambiguo,
mas prevalecente, na transmissao da psicandlise”.

Essa questao tornou-se pertinente no momento da crise
na Associacao Mundial de Psicanilise — AMP. Criada em 1992
por]J.-A. Miller, a AMP congrega as diversas escolas de psicanalise
do Campo freudiano. A crise de 1998 foi deflagrada devido as
tensoes entre as escolas e a direcao da AMP que, através do
comando encarnado pelo seu “delegado geral”, exercia um
poder Ginico o sobre todas as instincias — desde a garantia até
o procedimento do passe. A meu ver, reivindicar o Um de
excec¢ao seria um retorno ao modelo freudiano do Comité
secreto e seu produto — a uniformizac¢ao da formagao analitica.
Um retorno bem particular opera-se numa instituicao que, se
dizendo fundada no ensino de Lacan, concebe uma
“transferéncia de massa” que testemunha uma tendéncia
sectaria fundada no amor do pai. Seria entao um retorno
institucional a Freud?

E preciso voltar as origens da IPA para compreender
como a regulamentacao da formacao analitica foi imposta.

Na criagao da IPA, em 1910, Freud sacrou Jung como
seu herdeiro para evitar que a psicanalise fosse assimilada a
uma “ciéncia de judeus”. De outro lado, Freud tinha interesse
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politico em se aliar a instituicao psiquiatrica onde Jung
trabalhava, pois o Burgholzli representava nessa épocao centro
hospitalar mais prestigiado da Europa, assim como um centro
de formacao muito procurado pelos jovens psiquiatras —
Abraham, Eitingon, Brill, Biswanger, Jones e Ferenczi
participaram desse centro. Essa conquista politica do mundo
psiquiatrico trouxe paraFreud o reforco dos psiquiatras e das
publica¢ées, fazendo assim com que a psicanalise ganhasse
terreno no plano internacional. Entao, desde sua criacao, a IPA
assume um compromisso politico em sua alian¢a com um grupo
suico marcado por uma ideologia puritana, que recusa levar
em conta as causas sexuais.

A crise com Jung leva Freud a seguir a idéia de Jones
de formar um Comité secreto para “velar a minha criacao — a
psicanilise”, diz Freud. O lugar vazio deixado por Jung sera
ocupado pelo Comité, que se torna assim o herdeiro de Freud.
No centro do grupo, Freud ocupa de maneira legitima o lugar
de sujeito suposto saber. Lugar de excec¢ao encarnado pelo pai
fundador, mestre a pensar e a amar, um pai que pacifica e unifica
o conjunto dos filhos. Nao estamos longe de uma espécie de
seita religiosa em que essa figura idealizada do pai cercado de
seus filhos vai, de fato, dirigir a Associagdo. Um Eros unindo a
transferéncia, a orientacao e a direcao do movimento.

Depois da primeira guerra mundial, tempo de um certo
desinimo dos analistas quanto a eficicia da psicanalise, Freud
propoe elaboragoes tedricas que podem indicar modificagoes
técnicas mas também uma “psicoterapia popular” derivada da
experiéncia adquirida no tratamento dos militares (Freud, 1919
[1918]). Aidéiadese criar institui¢oes d e psicandlise gratuita é
retomada em Berlim, gracas a um novo membro do Comité —
Max Eitingon, que vai possibilitar o financiamento da Policlinica
fundada em 1920. O sonho de Freud de uma psicanilise de
cunho social se vé realizado dessa maneira. Com esse novo
membro, o Comité secreto vai exercer um verdadeiro poder
paralelo na Associacao. Os membros ocupam os lugares de
direcao nas respectivas sociedades e Freud estabelece um
mecanismo centralizador do funcionamento da IPA — as cartas
circulares (Rundbriefe) em que todas as decisoes sao tomadas.
Freud exerce dessa maneira o poder absoluto, sem participar
diretamente dos trabalhos institucionais (Grosskurth, 1995).

Surge entao a necessidade de aumentar o nimero de
colaboradores na Policlinica, o que leva a criagdo do Instituto
que tera, igualmente, como objetivo, a formac¢ao da nova
geracao analitica. Até entao, era Freud quem analisava, e mais
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tarde Abraham, Ferenczi e Federn. A analise didatica era entao
conduzida sem critério pré-estabelecido e sem interferéncia de
regras administrativas e o ensino teodrico levava em conta o
desejo de cada um. A demanda de analise variava segundo o
analisando e a natureza de seus sintomas neurdoticos. Assim,
quando Bernfeld pergunta a Freud, em 1922, se ele devia fazer
uma analise antes de comecar a receber os pacientes, Freud
lhe responde que nao era preciso e que, quando tivesse
dificuldades, saberia como fazer: “Vocé sabe mais do que o
paciente, mostre a ele o que vocé pode”. (Bernfeld, 1962) A
analise dependia da escolha de cada candidato, definida deste
modo pelo mesmo Bernfeld: “Escolher alguém que parece
saber mais do que vocé e que merece a confianga”.!

Mas, em Berlim, um regulamento da formacgao é
estabelecido em trés tempos: uma analise, uma supervisao e a
preparagao teérica. Essa etapas sao efetuadas sob o controle
de uma Comissao que seleciona os candidatos e autoriza a
continuag¢ao da formacao.

Duas correntes se afrontam quanto a adapta¢ao a nova
situacao. Em Viena, defende-se a idéia de um movimento em
direcao ao estudo da psicanalise e sua aplicagao a todos os
campos da terapia e da educacao. Em Berlim, os analistas
preferem se instalar no estatuto médico e se isolar do
movimento cultural.

O antncio da morte de Freud, que seria eminente em
1923, e por conseguinte sua sucessao, acentua o clima de discérdia
no Comité. Esse fato desencadeia varios conflitos, ameacando
aunidade do Comité onde cada membro acredita ser o herdeiro
autentico do mestre, a garantia da sucessao freudiana.

As publicacées de Rank e Ferenczi? vém acentuar a
fratura no Comité, pois elas representam para os Berlimenses
um perigo e uma critica ja que defendem a uniformizagao da
formacao tedrica e privilegiam os candidatos médicos. A posi¢ao
de Freud é um tanto ambigua. De um lado, ele sustenta as idéias
de Rank e de Ferenczi; de outro lado, ele diverge da posicao de
analista proposta por Rank, assim como da técnica de Ferenczi.
No entanto, ele afirma que essas idéias nao sao “héréticas” —
“o0 que vemos aqui nao é uma revolu¢ao, nem uma contradi¢ao
de concepg¢oes, mas somente uma extensao interessante cujo
valor deveria ser reconhecido” (Grosskurth, 1995). Vemos, pois,
Freud dividido entre sua confian¢a em Ferenczi e em Rank e a
critica quanto aos respectivos trabalhos.

E neste momento que Ana Freud entra no Comité no
lugar de Rank, tendo uma posi¢ao eminente na politica do
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movimento analitico. De certa maneira, ela vai preencher a
funcao para o qual o Comité secreto foi criado e tornar-se a
guardia da psicandlise freudiana. Freud se afasta da cena
publica e Ana Freud torna-se, ao mesmo tempo, a discipula, a
confidente, a enfermeira e a porta-voz de seu pai. Freud sabia
muito bem que ela seria a grande representante da ortodoxia
vienense, que poderia ser resumida assim: o privilégio dado
ao amor paterno. Esse ponto tem uma relacao com a
prevaléncia da corrente pedagdgica que se instala com a
psicologia do Ego.

Lembramos que a regra da obrigac¢ao da analise didatica
é introduzida em 1925 e, em 1926, o diretor do Instituto de
Berlim vem a ser o presidente da IPA. Eitingon vai entao criar a
Comissao internacional de formacao a imagem da Comissao
de Berlim, com as regras que serao aplicadas em todas as
sociedades da IPA, trazendo desta maneira uma resposta as
exigéncias dos americanos quanto a formacao médica. Os
candidatos devem ter a autoriza¢ao da Comissao para comegar
uma analise, assim como para a escolha do didata. Os alunos
devem assinar uma declaracao pela qual se engajam, desde o
inicio da formacao, a nao praticar nem se declarar psicanalista
antes do final da formacao e sem a autorizacao da Comissao de
ensino (Horney, 1930).

Como vimos, o Comité produziu a estandardizacao da
formacao e o Instituto de Berlim, na sua elaboracao de um
curriculo universitario, tornou-se assim o herdeiro do Comité.
Para substituir Freud, o pai desaparecido, estabelece-se uma
unidade internacional soldada pela uniformiza¢ao da formacao.
Passamos da “horda selvagem” a “psicologia das massas”,
reforcada pela Ego-psychology da herdeira eleita por Freud. Um
arranjo entre os irmaos se realiza através do estabelecimento
de rituais de formag¢ao em que se trata de fundar um standard
para controlar as transferéncias e as resisténcias em jogo na
analise didatica.

Desta forma, a origem da formacio analitica deve-se a
demanda de um projeto antes de tudo terapéutico. No seu
primeiro relatério sobre Policlinica, Eitingon nao apresenta
nenhuma reflexao sobre a analise didatica, a nao ser Hans Sachs,
que se refere a esta como um “noviciado” (Sachs, 1930).
Constata-se, desde o inicio, uma certa reserva sobre esse ponto
e uma ingeréncia da Comissao na transferéncia analitica.

Em principio, poderiamos dizer que Freud nunca se opos
a esta politica de Berlim e, segundo Jones, ele acompanhava
com interesse o projeto. Em suas cartas a Eitingon, da um
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testemunho de seu apoio, pedindo mesmo que ele faca um
relatério, e o encoraja a fundagao de institutos similares. Em
seu “Pos-Escrito” de 1935, Freud mostra seu contentamento
com o destino da psicanilise, que “estava dando provas de sua
capacidade de viver e se desenvolver” (Freud, 1925 [1924]).
Ele da sua caugdo a esses institutos encarregados de formar os
analistas “dentro de um programa de ensino unitdrio”.
Lembramos que o texto de Freud sobre o final da anilise s6
aparecera mais tarde, em 1937, sem portanto produzir nenhum
efeito na comunidade.

Esse destino unitario, porém, é perturbado por uma
nova crise que surge na Inglaterra, em torno da herdeira de
Freud e da psicanalise de criangas. Trata-se de o que se chama
Grandes Controvérsias, € 0 que estad em questao sao as inovagoes
de Melanie Klein, por meio das quais os vienenses tém a
impressao de que o edificio freudiano estaria sendo arruinado.
(Roudinesco, 1997) Cada corrente reivindica a heranca da obra
de Freud e uma maneira diferente de formar os analistas. Volta-
se ao Comité — todos querem ser o porta-voz do pai fundador,
recusando-se a largar a IPA.

James Strachey tenta apaziguar os conflitos apagando as
oposicoes tedricas e acentuando que o que importa nao € o
saber do psicanalista, mas sua técnica, que, uma vez aplicada
corretamente, anula os efeitos nocivos de um erro tedrico. Neste
ponto, ele defende a tese de Sacha Nacht — o que opera numa
cura é o que o psicanalista €, e nao o que ele faz ou diz. As
Controvérsias sio concluidas por uma acordo entre as trés
correntes, estabelecendo assim uma “partilha” das
transferéncias dos candidatos em formac¢ao. Mais uma vez, a
questao da formagao é colocada de lado e a preocupagao com
a técnica prevalece para manter a unidade do movimento. Em
1947, Balint escreve um artigo criticando o sistema de formacao
daIPA, que, para evitar rupturas traumaticas, passou a controlar
as transferéncias e criar uma gerac¢ao de analistas “obedientes”,
gracas a formagao de um “novo superego psicanalitico”. (Balint,
1948) O autor demonstra que o uso politico da transferéncia
teve como efeito uma forte inibicao a reflexao, que se
manifestou pela auséncia de producdo teérica em torno da
formacao analitica. Esse artigo, porém, nao suscitou nenhuma
mudang¢a em torno da questao.

A situacao na Franca é herdeira dessa politica. A
primeira sociedade de psicanalise — Société psychanalytique de
Paris (SPP) - é fundada bem mais tarde do que as outras
sociedades, em 1926, no momento do estabelecimento das
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regras de formacao, e o Instituto francés, criado em 1934, segue
o modelo de Berlim. (Roudinesco, 1986) A primeira cisao
ocorre depois da guerra, com o aparecimento da terceira
geracao psicanalitica que s6 teve acesso a Freud através da
leitura dos textos. Com efeito, devido a pressao da Associagao
americana, as diversas sociedades tornam-se autbnomas quanto
a formacao, pois nao existe mais uma Comissao internacional.
Deste modo, essa gera¢ao coloca em questio nao somente a
interpretac¢ao da obra de Freud como também as modalidades
da formacao didatica as quais os membros nao queriam se
submeter, numa revolta contra o modelo Berlimense por causa
da exigéncia da formag¢ao médica e da autorizacao. Talvez tenha
surgido nesse momento o que a IPA chama atualmente o
“modelo francés da formacao”.

Titular em 1938, Lacan ocupava um lugar eminente na
SPP: ele participava ativamente da sociedade como didata,
membro da Comissao de ensino onde comega seus seminarios.
No momento da re-fundagao do Instituto de Paris, ele apresenta
emendas ao estatuto redigido por Nacht, cuja proposta visava a
um controle dos titulares na Comissao. Lacan reivindica uma
certa autonomia da Comissao, assim como do analista: “o aluno
€ colocado inteiramente sob a tutela de seu psicanalista, que o
engaja em tempo oportuno a seguir os cursos tedricos € os
semindrios (...) e torna-se deste modo o iinico juizdo momento
a autorizi-lo a iniciar uma anilise sob supervisao”. (Lacan, 1976)
Essa “tutela” reflete bem a responsabilidade de fato do analista
que Lacan define claramente, evitando assim uma confusao com
o poder. Essa concep¢ao de Lacan se sustentava na sua pratica
centrada na func¢ao da palavra, em que a interpretagao simbolica
vem se contrapor aos efeitos imaginarios da interpretacao das
resisténcias. Mas nao é essa doutrina do “retorno a Freud” que
¢é colocada em questio, mas sua pratica, ou seja, seu desvio
técnico quanto ao tempo das sessoes. Vimos que, na ocasiao
das Controvérsias, qualquer inovagao, sobretudo no que diz
respeito a técnica, entao assimilada a pessoa do analista, viria
ameacar a coesao da comunidade.

Manobras politicas levam o grupo em torno de Lacan a
demitir-se, cuja conseqiiéncia nao tardou: a radiagao da IPA.
Fato espantoso — aqueles que trabalhavam ativamente em
torno dos estatutos “esqueceram-se” dessa clausula da
Associa¢ao. Logo apés a crise, Lacan afirma numa carta a Balint
que se tratava de uma “cisao literalmente imposta a minoria”.
(Idem, p.119) Podemos questionar uma sociedade fundada sob
a légica de uma imposicao da IPA.
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Nesse sentido, a sociedade fundada — Société frangaise
de psychanalyse (SFP) — nao inovou, aspirando a ser integrada
a IPA. Ela seguia o modelo da SPP, em que os titulos sao
mantidos, assim como a Comissao de estudo. O {inico ponto
introduzido foi a supressao das formas escolares do ensino
tedérico, que eram impostas aos Institutos filiados a IPA. A idéia
de Lacan era de combater a transmissio de um “saber pré-
digerido” que produz um acimulo de conhecimento sem
possibilidade de relancgar o desejo.

Durante dez anos, a SFP viveu sob a égide das comissoes
de inquérito, que examinavam seu pedido do estatuto de
sociedade. O processo de exclusao se iniciou em 1955, através
do primeiro relatério que ja anunciava a ruptura motivada pela
“insuficiéncia das capacidades de formag¢ao do grupo”. Essa
forma de inquérito em torno das andlises didaticas, até entao
mantidas em siléncio pelos diferentes institutos, repete o papel
da Comissao de ensino que controla as andlises. Mas, nessa
ocasiao, trata-se de testemunhos de alunos ainda em analise
que nao pediram nenhuma autorizagao. Elisabeth Roudinesco
levantou a hipétese de que essa forma de testemunho seria um
antecedente do procedimento do passe. (Roudinesco, 1986)

Os alunos continuam, assim, as negociag¢oes, e Lacan,
mesmo permanecendo distante nessa luta, consente as tentativas
desses “trabalhadores decididos”. Alias, poderiamos pensar que
€ nesse periodo que se instaura uma nova forma de participar
da instituicao — a militincia —, uma espécie de retorno aos
soldados do Comité, numa vertente similar a da AMP, em que,
no momento da crise, um membro declarou-se “estar pronto
para tudo pela causa analitica”.

Mas, apesar do esfor¢o de compromisso, as negociagoes
foram initeis e o ultimato foi anunciado em outubro de 1963,
quando Lacan foi radiado da lista dos didatas.

Aqui poderiamos questionar o desejo de Lacan de
permanecer na IPA, ao ponto de se deixar instalar no lugar de
objeto de miultiplas negociacoes para nao romper com a
Associacao. Lacan esclarece sua hesitagao e sua discricao quanto
acriticafeitaalPA,em 1956 (Lacan, 1998), que s6 foi publicada
mais tarde, afirmando que “uma satira nao modifica nada”. Isso
poderia indicar o desejo de Lacan de permanecer na IPA para
modifica-la, reparar os desvios e assim “tornar o nome de Freud
operante” na psicanalise, como declarou na licao inédita sobre
“Os nomes do pai”. Um desejo de garantir a heranga freudiana.
Na primeira publicacio de sua Escola — Scilicet —, em que
somente seu nome sera assinado, Lacan confessa seu fracasso
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diante dessa tarefa: “Eu fracassei em romper o charme (no
sentido de sortilégio) que se exerce na ordem em vigor das
sociedades psicanaliticas existentes, sobre sua pratica e sua
producao tedrica” (Lacan, 1968). A IPA sempre foi o
interlocutor privilegiado de Lacan, pois, mesmo no momento
em que ele propoe o passe, se dirige a IPA afirmando que os
resultados dessa experiéncia deveriam também ser
comunicados as sociedades que, “mesmo o tendo excluido,
permanecem como ‘notre af faire’”.

Assim, somente depois da constituicio de um grupo
formado pelos alunos que o trairam e que aceitaram suaradiagao,
Lacan funda sua Escola. Mais uma vez, o destino institucional de
Lacan é imposto pela IPA, estando de certa forma forcado a
fundar um novo lugar de legitimidade para a psicandlise.

Varias inovagoes sao incluidas no Ato de fundacao, sendo
que a func¢ao da critica torna-se central e operante: “Toda
empresa pessoal colocara seu autor nas condi¢oes de critica e
controle” (Lacan, 1977). Essa abertura ao debate sobre a anilise
didatica, segundo Lacan, “deve se realizar numa confrontagao
entre as pessoas tendo uma experiéncia didatica assim como
os candidatos em formacgao”. Além disso, ele propoe como
objeto de estudo sua pratica didatica e os efeitos de seu ensino
sobre seus analisandos, evocando assim a existéncia de impasses
de sua posi¢ao na Escola nesse laco entre transferéncia e ensino.
Essaaberturaimplica uma outra inova¢ao — o convite aos nao-
analistas para participarem da Escola, admitindo desta maneira
os grupos médicos e todos aqueles que podem contribuir a
experiéncia analitica.

O trabalho em grupos pequenos, que constitui também
uma inovagao, vem de uma idéia de Lacan de 1949, inspirada
pelos reformadores da psiquiatria inglesa dos anos 40. Trata-se
da teoria de Bion de pequenos grupos sem lider, em que o
terapeuta sustentava o trabalho sem ocupar o lugar de
comando, de pai autoritario. A transferéncia de trabalho tem
um lugar central.

A ruptura com a IPA anuncia-se no que se refere a
autorizagao e a analise didatica. Cada um € responsavel por sua
escolha — analista e analisando. A Escola nao da autorizagao
de exercer a psicanalise, sendo o analista inteiramente
responsavel pela cura engajada sob sua direcao. Idéia retomada
do estatuto proposto em 1949, testemunho da continuidade
da doutrina de Lacan.

Apesar das inovagOes, na pratica a Escola repete uma
organizac¢ao da SFP, em que os antigos titulares herdaram seus
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titulos adquiridos anteriormente. Portanto, uma heranga dos
critérios de selecao da IPA. Perrier afirma: “Lacan fez um apelo
aos trabalhadores e os que vieram queriam a sociedade”. Os
conflitos nao tardam a surgir, sobretudo em torno das
nominag¢oes, mas nenhuma reforma vem responder ao
problema da formacgao. As criticas a Lacan, mestre e diretor,
vém a tona numa deniincia ao poder do pai que impede um
funcionamento democrético.

E nesse clima de inércia e mal estar que Lacan faz sua
Proposi¢ao trés anos depois, proposi¢cao que podemos
considerar como operando uma verdadeira ruptura com a IPA
(Lacan, 1968). Com efeito, o passe vem responder a ingeréncia
do aparelho do poder sobre as andlises didaticas, ingeréncia
que Lacan sofreu pessoalmente. O principio — “o psicanalista
se autoriza a si mesmo” rompe definitivamente com uma analise
assimilada a pedagogia do EU, em que o analista se confunde a
nog¢ao de pessoa e assim traz como conseqiiéncia uma
reestruturacao do conceito de transferéncia em torno do desejo
do analista. O analista s6 se autoriza quanto ao seu desejo.

A proposi¢ao de Lacan vem romper o segredo mantido
pelaIPA em torno da analise didatica, segredo denunciado por
Balint “numa atmosfera que lembra as cerimdnias primitivas
de iniciagdo (...) em que osiniciadores tém o segredo do saber
esotérico e os iniciados se submetem ao tratamento dogmatico
sem protestar” (Balint, 1948). Quanto menos as razées de uma
formacao sao claramente formuladas, mais os dirigentes tém o
poder nominativo, exaltando os efeitos da transferéncia.

Para contrapor esse uso institucionalizado da
transferéncia, Lacan propoe um dispositivo que permite abrir
o debate sobre o final de analise e a passagem a analista. Poder-
se-ia pensar que, com essa proposi¢ao, o problema da formacao
na comunidade lacaniana estaria, se nao resolvido, pelo menos
encaminhado. Desde a cisao com a SPP, a dissolu¢ao daSFPe a
fundacao da Escola, esperava-se de Lacan uma solugao as crises
cuja causa estava vinculada a formac¢ao do analista. Porém, na
pratica a proposi¢ao desencadeou crises na Escola, sendo que
a primeira delas tem uma caracteristica bem particular no
movimento lacaniano, pois nao remete a experiéncia do passe,
mas sim a sua proposi¢ao: alguns analistas reivindicam o
principio de autorizar-se a si mesmos, assim como as
consequientes nomeagoes. Na ultima crise de 1998, desta vez
em torno da experiéncia do passe na AMP, trata-se de um
analista que se considera destituido pelo Cartel pela nao-
nomeacgao de seu analisando. Torna-se entao revelador que o
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passe nao pode proteger contra a idealizacao do titular, num
retorno a ordem de transmissao paterna da IPA.

Retomando a frase de Lacan — o drama da comunidade
analitica gira em torno da func¢ao e da consequiéncia do sujeito
suposto saber —, o passe vem como resposta sob a forma de
“pesquisa livre” sobre essa questao. Essa formula de Lacan
aparece nesse mesmo seminario, nas vésperas da fundacao da
Escola, onde ele afirma: “No campo da analise, o sujeito esta ali
para procurar sua habilitaciao a livre pesquisa, no sentido de
uma exigéncia veridica, e s6 pode se considerar autorizado a
partir do momento em que ele opera livremente” (Lacan, 1973,
p.234).

Eis uma questao que pode nos fazer refletir sobre como
formar uma comunidade que nao faca obstaculo a pensar a
psicanilise. Tentar analisar o contexto histérico de uma
proposicao de Lacan deveria impedir uma leitura estéril e
dogmatica, que viria sacralizar seus enunciados, transformando
o principio de se autorizar a si mesmo em uma regra de se
autorizar dos enunciados de Lacan.

Se o destino institucional da psicandlise parece ligado a
funcao do pai, a obra de Lacan transformou o destino da
psicanalise, no sentido em que, renovando a apreensao dos
conceitos freudianos — o inconsciente e o desejo —, tornou
possivel a sobrevivéncia da psicanalise no século XXI. Cem anos
depois, podemos dizer que Lacan ganhou sua batalha ao se
colocar como garantia da heranca freudiana. Resta a questao
da heranca lacaniana: de que maneira o desejo de Lacan teria
marcado o destino institucional da sua Escola?

Lacanno Século
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a dire¢do da analise
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um siléncio em trabalho

SvLvaNA SouzA CLASTRES

NESTES TEMPOS MODERNOS €m que imperam os superlativos,
no que concerne a pratica clinica, seria mais prudente “pensar
pequeno”, pensar no que € do particular.

Eu gostaria entao de lhes falar do particular, tal qual nés
podemos encontrar na pratica psicanalitica cotidiana. Esta
escolha nao representa nada de novo, a medida que nao
esquecemos a imensa importancia do ensino de Freud. Trata-
se, no seu trabalho, de uma confrontacao. Em sua obra
reconhecemos uma dialética constante entre as idéias, a
elaboracao tedrica e o particular da pratica clinica. Apresentada
desta maneira, a psicanalise, diferente da ciéncia, tem para com
o novo uma relacao que é da ordem do impossivel, se
consideramos que em uma andlise, o que se funda, o que se
constréi, o que aparece como novo, encontrava-se no sujeito
desde sempre. Este novo revela o que de mais intimo era até
entdo estrangeiro para o proprio sujeito.

E tendo como premissa esta dialética do novo em
psicanalise e porque comeg¢amos justamente um novo século,
que eu gostaria de lhes convidar para um pequeno passeio
através da historia, fazendo uma visita a Ferenczi.

Sandor Ferenczi era médico, fez uma breve analise com
Freud de quem era discipulo e amigo. No periodo de 1930 a
1933, sua obra foi particularmente dedicada a responsabilidade
que tem o analista na direcao de uma cura. Segundo Lacan,
Ferenczi foi um dos primeiros a colocar em causa o “ser do
analista”, sua acao e a extensao de seu poder.

A partir de sua experiéncia, Ferenczi constatou que a
regra fundamental da psicanalise, quer dizer, a associagao livre,
era utilizada por muitos pacientes como um instrumento de
manutenc¢ao do gozo. Ele tenta entio fazer vacilar esta forma
de satisfacao, mas € neste momento que ele se engana, e em
nome do dever do analista ele vai pedir a seus pacientes mais
que palavras, atos. N6s poderiamos dizer que ele leva o paciente
aresponder por atos, através de uma travessia selvagem. Neste
momento ele sai do discurso analitico.

Freud se confrontou com esta mesma questao (do gozo
alojado na palavra), mas ele vai buscar uma dire¢ao de cura
que realmente interrogue o gozo. Gozo que, sabemos, é
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articulado ao fantasma do sujeito e que se realiza no sintoma.
Segundo Freud, ao analista € autorizado e aconselhado um ato:
interpretar.

Entretanto, serd Lacan quem dara ao ato analitico seu
estatuto, mesmo que a noc¢ao de ato analitico tenha estado,
gragas as proprias exigéncias da clinica, sempre presente, na
evolucao e na direcao de uma cura.

do ato psicanalitico

Lacan teve a preocupacao, e certamente nao por acaso,
de distinguir ato de outros significantes, para excluir o risco do
equivoco de uma equivaléncia entre eles. Quando noés
pensamos no ato analitico, somos tentados a pensar pela via de
uma a¢ao, de um agir ou de um fazer psicanalitico. Lacan nos
coloca em guarda quanto a estas associagoes. Ele dira que uma
acao pode nao ser um ato: dependera se ha nesta acao qualquer
coisa da ordem de uma intencao. No seminario O ato analitico,
Lacan vai exemplificar este ponto dizendo que se ele anda de
um lado para outro em um palco, durante uma conferéncia,
esta acao que € motora nao € um ato. Mas se, enquanto ele
anda, ele sai deliberadamente da cena (do campo de visao),
“fora da lei”, como ele diz, ai nés poderemos dizer que se trata
de um ato, pois ele vai fazer questao ao publico. Esta acao até
entdo motora tera valor de um ato. Quanto a atividade, Lacan
nos dird que ela nao sera nunca um ato, pois ela recobre a falta
e evita a questdo. No que concerne ao “fazer”, Lacan o situa do
lado do analisante, lembrando que uma parte da técnica
analitica consistiria em um deixar fazer. Situando o “fazer” do
lado do analista, Lacan vai situar o ato do lado do analista.

Dizendo o que nao € um ato, Lacan vai indicar os signos
que o determinam. Um ato nao € uma resposta mas a causa. A
causa de um sujeito dividido. E seria isso que n6s poderiamos
esperar e reconhecer como resposta ao ato analitico, pois ele
vai tocar o fantasma em sua func¢ao de armadura. O ato vai
provocar uma abertura do inconsciente, abertura que revelara
a fenda, quer dizer, a inscri¢ao da falta que divide e determina
o sujeito. No momento do ato, nés temos o analista como causa:
€ um momento de horror e de angustia. Horror de ser a causa
do horror da falta do outro, pois isso lhe retorna. A angustia
aparece, pois sera apenas em um tempo posterior que o ato
sera ratificado pelo analisante.

No ato psicanalitico, alguma coisa de real invade a cena
de uma direcao de cura. Entretanto, Lacan vai chamar a atencao
para o fato de que no ato haverd sempre uma relacao com o
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significante. N6s sabemos que um encontro com o real, em
que a palavra nao possater lugar, pode provocar uma passagem
ao ato: € o ato enquanto resposta. Entao, podemos entender
esta observacao de Lacan, referente a dimensao significante
do ato, como sendo o que possibilitaria uma leitura deste (do
ato) pelo analisante.

O ato psicanalitico se constitui, entao, de um movimento
que se inscreve em uma analise. Este movimento € legitimado
pela transferéncia, que sustentara a relagao analitica durante o
tempo para compreender. Com a queda do Outro da
transferéncia, que chamamos SsS., constatamos uma mudanca
e sera o momento de concluir através de um ato de passagem
(fago aqui uma referéncia ao passe).

daclinica

Penso que estamos todos de acordo com o fato de que
encontramos na clinica casos que nos ensinam particularmente.
E, por exemplo, o caso de Patricia.

Patricia foi considerada uma crian¢a muda até pouco
tempo, antes de me ser encaminhada. Na época, ela tinha 7
anos e morava ha alguns anos em instituicoes governamentais
para crian¢as abandonadas. Ha sete meses, Patricia habitava na
mesma institui¢ao que sua irma mais velha. Uma crianca a teria
escutado falar, enquanto, como sempre, ela brincava sozinha.
Foi a partir deste epis6dio pontual — pois ela voltou a se fechar
no siléncio — que a institui¢do solicitou uma analise.

Segundo a equipe responsavel por Patricia, o que se sabia
de sua historia € que ela teria sofrido um grande traumatismo.
De fato, pouco antes de completar seus 3 anos, ela teve um mal
encontro, sob a forma de um ato de puro real, anulando a
funcao simbdlica. Seu traumatismo teria sido o ato mortal, pelo
qual sua mae teria assassinado seu pai, em sua presenca. Ainda
segundo os mesmos responsaveis, ela era uma crian¢a que nao
incomodava ninguém e passivel mesmo de ser esquecida. Este
comportamento se repetia durante as sessoes. Quer dizer que
ela era quase transparente, como se ela tentasse nao estar ali.
Durante dois anos ela veio a suas sessoes semanais, no mais
absoluto siléncio. Jamais uma palavra, barulhc ou demanda.
Nenhum signo que pudesse denunciar a angustia ou o
sofrimento. O maximo que ela fazia era responder
discretamente a algumas solicitacoes do praticante (de fazer
um desenho ou um jogo), ou escutava algumas intervenc¢oes
deste, que aacompanhava, nem sempre muito a vontade, nestes
momentos de siléncio. De tanto repetir uma auséncia, seu
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siléncio se tornou o representante de uma presenca: era isso
que marcava sua relagao para com o praticante.

Pouco antes que estes encontros chegassem ao 3 ano, a
psicéloga da instituicao comunica ao praticante que a irma mais
velha de Patricia ia ser adotada. A mesma possibilidade nao era
viavel para Patricia, por causa de um diagnéstico médico de
deficiéncia leve e de fracassos escolares frequientes.

Neste momento da dire¢ao de cura o praticante faz uma
aposta. Tratava-se de uma aposta visando desestabilizar a posi¢cao
do sujeito, posicdo esta que se encontrava até entao fixa,
emperrada. O praticante diz a Patricia que ele vai utilizar o
tempo da sessio em curso para fazer um relatério ao Juiz
responsavel pelas adogoes. Diz-lhe ainda que, neste relatério,
ele afirmaria que apesar de suas dificuldades (as de Patricia),
nao havia razao que justificasse a interdicio de uma adocao.
Através deste ato, que nao € possivel sem angustia, uma aposta
foi feita no nivel mesmo do real. O praticante deixa entrever
para Patricia a possibilidade que ela tinha de ocupar um outro
lugar. Impassivel, Patricia é testemunha do ato.

Na sessao seguinte, Patricia apresentava
comportamentos pouco habituais: ela estava particularmente
agressiva e irritada, como uma criang¢a que estd com sono mas
que nao se rende. Este comportamento denunciava o
incomodo causado por uma contradicao. Ela estava
incomodada e foi no Galtimo momento da sessao que alguma
coisa veio a se passar: Patricia espirra. Foi o primeiro sinal
sonoro ap6s dois anos de trabalho. Um signo que nés podemos
dizer involuntario. Patricia percebeu que tinha revelado
alguma coisa que estava encoberta ha muito tempo. Ela
esconde entao o rosto com as maos, mas as bochechinhas
salientes denunciavam um sorriso, numa mistura de espanto
e encantamento. Esta reacao é parecida com as que temos o
habito de ver nos analisantes que come¢am uma analise,
quando eles se confrontam com a existéncia do inconsciente.
Patricia deixou passar uma mensagem, a saber, que alguma
coisa comecava a lhe escapar ao controle. O praticante lhe diz
“saude” e termina a sessao. Patricia nao vira a sessao seguinte,
segundo a direcao da instituicao ela sofria de uma diarréia
forte. O praticante solicita que ela venha desde que possivel.

Na sessao seguinte, face a questao “vocé esteve doente?”,
Patricia, ainda que timidamente, responde “sim”, muito
naturalmente. A partir deste momento, ela vai falar e responder
as intervengoes do praticante até a interrupgao dos trabalhos.
Patricia e sua irma foram adotadas alguns meses depois.
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Apresentando este caso, tive a inten¢ao de mostrar nao a
conclusao de um trabalho, mas o “traco” que marca a
possibilidade de entrar em analise. A experiéncia nos mostra
que recebemos na clinica sujeitos plenos de certezas. Certos
de querer comec¢ar uma andlise, de querer mudar suas relagoes
ao sintoma ou ainda de querer se ver livre de um sofrimento.
Patricia, por exemplo, estava certa de nao ter nada a fazer ali.
Podemos dizer que umaandilise comega justamente com o final
de uma certeza. No que diz respeito a Patricia, parece que, pela
via de um ato, ela foi nomeada pelo Outro; ela foi reconhecida
enquanto sujeito. Neste momento, ela foi desestabilizada em
suas antigas convicgoes: “quem sou eu?”. A duvida da lugar a
dialética de um sujeito, de um sujeito dividido.

Com este trabalho, procurei apresentar um ato que € a
causa. Nao a causa de uma adoc¢ao, mas de uma abertura no
bloco de resisténcia e gozoque era o sujeito. O se fazer de morta
para nao ser morta pelo outro foi fragilizado em sua funcao de
recobrir a existéncia da falta.

do lugar do analista: uma questdo de ética

Eudevo reconhecer que, para uma apresentacao publica,
e além do mais em um momento de homenagem a Lacan, teria
sido talvez mais prudente escolher um caso cujo percurso fosse
mais classico. Um caso em que um siléncio de dois anos € um
espirro como manifestacio do inconsciente nao corressem o
risco de serem sinais de uma extravagancia. Entretanto, acredito
que este caso de Patricia € um exemplo precioso, pois ele revela
o que de mais particular pode ser mostrado pela experiéncia
clinica. Posso lhes garantir que muitos pacientes espirraram
no meu consultério sem que eu levasse isso em conta na dire¢ao
de cura. Patricia também, certamente, ja tinha espirrado outras
vezes, sem entretanto que a fragilidade de uma divisao estivesse
em causa. Como se trata, numa dire¢ao de cura, do particular
e da aposta em questio de um sujeito, sera sempre no caso a
caso que uma analise pode ou nao ser fundada, com todas as
suas implicagoes.

O que estou tentando dizer é que, ao analista, desde que
ele ocupe este lugar, nao é aconselhavel “estar na moda”, ou
seguir o que esta na moda, paranao impossibilitar um trabalho.
O que noés temos na clinica sao analises. A “analise tipo”, em
que o lugar do analista é determinado peloimperativo “dever...
para ser” (por exemplo: dever ser ou fazer como um tal analista,
para ser analista), nao deveria acontecer. O imperativo é da
ordem de um dever, como nos foi mostrado por Ferenczi. Do

Stylus BeloHorizonte n.3 p.129-134 out. 2001

133



134

dever n6s podemos dizer que ele se sustenta pela relacao com
oideal e pelo narcisismo de uma suficiéncia. Este lugar é muito
distante daquele que sustenta o discurso do analista quando
ele é orientado por uma ética. E precisamente a falta que devera
sustentar a ética da psicanalise. Esta ética que vai privilegiar e
preservar a escuta de um sujeito (mesmo se ele estd na
impossibilidade de falar).

E recomendavel ao analista recorrer a seu desejo e nio
ao dever. Desejo do analista que é, talvez, o que de mais precioso
Lacan pode ler, interpretar e sustentar a partir da obra de Freud.

Cao
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o discurso do analista atravessa “uma outra cena”

Crarice GATTO

O DISCURSO DO analista se difere dos demais discursos
formalizados por Lacan ao atravessar “uma outra cena” (ein
anderer Schauplatz' ), ficcional, intima e singular na histéria do
analisante, situando a producao de novos significantes em
cadeia e tornando possivel a “exploragdo do inconsciente” na
analise — como demarca Freud ao inventar a prdxis da
psicanalise.

A partir do fragmentode um caso clinico acolhido em 1991
no ambulatério publico onde trabalho, demarco, baseada no
encaminhamento feito inicialmente pelo médico, a entrada em
analise caracterizada pela manifestagcao do discurso do analista e
extraio algumas conseqiiéncias das dificuldades encontradas.
Nossa “formacao” passa ex nunc pela forma de acao ante o
“momento de fracassar”, ainda que “o discernimento a que faz
apelo” se dé a posteriori. Conforme observa Lacan no Discurso a
E.FP: “Minha Proposi¢do nao ignora que o discernimento a que
faz apelo implica, dessa nao reversibilidade, a apreensiao como
dimensao: [outra escansio do tempo légico, o momento de
fracassars6 € um éxito para o ato se o instante de passar por ele
nao foi passagem ao ato, ao parecer seguir o tempo para
compreendé-lo]” .2

A partir deste fragmento clinico marco alguns pontos que
me fizeram questao, especialmente a partir dos desdobramentos
teéricos durante o seminario de Antonio Quinet. Ao se
interrogar sobre “O que faz o psicanalista?”, Quinet escreve logo
em seguida: “ato e interpreta¢ido”. Estas sentencas podem ser
tomadas como uma afirmac¢ao? Ou “o que faz o psicanalista”
estd marcado, exatamente, por este ponto que separa uma
pergunta de sua significagao? Ou ainda, na ambiguidade da
pergunta sobre “o que faz o psicanalista”, a equivocidade estaria
alhures, 14, no modo como cada um de nds contorna o que
experimentou clinicamente sobre o que fez no que se passou,
e sobre o que fez depois, quando em suas dedugoes logicas
formaliza a Psicanalise escrevendo?

interpretacao e ato

Freud, em A interpretacdo dos sonhos® (Die Traumdeutung),
articula ao trabalho da significatividade (Deutung) a incidéncia
do desejo do narrador no “trabalho do sonho”. Dizia que a
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“interpretacao do sonho” s6 poderia vir do préprio sonhador,
pois é no ato de narrar o préprio sonho que o analisante tem a
possibilidade (ou nao) de extrair as consequiéncias necessarias
sobre as palavras significarem mais do que dizem. Essa
possibilidade aberta a significacao imprime, na verdade, uma
procura pela significatividade — permitindo deslizar a cadeia
da linguagem no sentido de exprimir algo... Gracas as associagoes
livres que vém no “momento querido”, um sonho se interpreta,
e o inconsciente € esta significacao. A interpretacao, desta
maneira, comenta Mustapha Safouan, equivale a uma
formulagao do pensamento do sonho. E o pensamento, nos diz
Freud, é o substituto do desejo (Wunsch) alucinado.* Neste
sentido, “o trabalho do sonho consiste em transformar o
conteuido latente em conteiido manifesto € a comparagao entre as
duas versoes permite descobrir os mecanismos deste trabalho”.
Nessa leitura, assinala Safouan, esta incluido o trabalho do “dito
espirituoso”, o Witz freudiano, como condi¢ao de possibilidade
para a suspensao da homologia especular estabelecida pela
comparacgao entre os dois “contetidos”.

A estrutura do Witz, como notara Freud em O Witz e sua
relacdo com o inconsciente” de 1905, inclui imperiosamente a
presenca de uma terceira pessoa, diversamente do cémico e do
humor que funcionam basicamente através de uma relagao dual,
entre o eu e a pessoa-objeto do gozo.

Analogamente ao lugar do espectador de tragédia, que
se destina ao gozo do olhar, o autor do Witz em seu espetaculo
endereca-se a escuta do outro, ao secreto desejo do ouvinte de
querer despender sua energia e se interessar pelo dito
espirituoso. Freud retoma, entao, a frase de Shakespeare para
demonstrar que “o éxito do Witz depende de quem o escuta e
nao de quem o diz”. Neste sentido, podemos aproximar o
trabalho analitico da estrutura do “trabalho do Witz” ( Witzarbeit)
no que este presentifica o endere¢camento ao lugar vazio
deixado por um outro, desconhecido em sua recep¢ao, mas
potencializado em sua existéncia: assentimento ou nao, abertura
as alegorias. O Witz ou dito espirituoso funciona no registro da
“pulsao invocante” que tem, para Lacan, o privilégio de nao
poder se fechar, porque ela vai na direcao do outro, vai para...
Dai o efeito renovado de surpresa ou de novidade sempre
evocado nos encontros humanos. Freud aproxima a satisfagao
do riso no Witz ao leve sorriso do bebé adormecido, depois da
mamada, um prazer quase completo..., “automatico”, ele dizia,
pois o Witzabre novas fontes de prazer 1a onde havia se tornado
inacessivel.
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O famoso grafo do desejo de Lacan, conhecido através de
Subversao do sujeito e dialética do desejo, de 1957, uma das aulas de
seu seminario As formagoes do inconsciente,® € uma apresentagio
formal a partir da estrutura do Witz (mot d’esprit)” para pensar o
sujeito no desejo de... As elaboragdes de Lacan apés os anos 70
retomam o Witz freudiano, os equivocos significantes pelo lado
da letra, para articula-los a travessia da fantasia em analise.

Entre os procedimentos da interpretacao dos sonhos
destacamos: a condensacao (Verdichtung) e o deslocamento
(Verschiebung), mas também a simultaneidade, a sucessao, a
transformacao, a alternincia, a negacao, a contradicao, a
semelhanca, “no lugar de”, “justamente ao contrario”, “o
absurdo do sonho”, “a atividade intelectual no sonho”. Deste
modo, asimagens oniricas apresentam cenas ora retorcidas ora
deslocadas de lugar, condensadas em mais de uma, engracadas,
angustiantes, amorosas, censuradas... O ato de colocar esse
turbilhao de cenas em palavras exige de quem conta seu sonho
a alguém a necessidade de estabelecer uma temporalidade,
configurando o espaco através de sequiéncias, escolhas de
entrada e saida nas cenas da histéria, cortes que deixam para
tras ou para depois pedacgos de histéria, pedacos muitas vezes
retomados e levados a encontrar mais ‘uma outra cena’ (ein
anderer Schauplatz) ... Freud chamava de “umbigo do sonho” esse
empuxo a falar mais e mais esvaziando o sentido sem esgota-lo,
efeito do recalcamento originario (Urverdringung).

Para esta apresentacao, retomo a noc¢ao de interpretagdo
por essa via do desejo, visando articula-la a nocao de desejo do
analista.

Philippe Stasse em A interpretagdo e o desejo do analista,?® de
1996, propoe o seguinte matema que nos facilita esta empreitada
(e, ao lado, a topica do inconsciente descrita por Lacan):?

A interpretacao Os lugares: topica do inconsciente

O desejo do analista S (significante transferido)

s (sujeito resultante)

A interpretacdo no lugar do significante transferido, acima
dabarra, tanto pode ser lida (decifrada) pelavia do significante
quanto escrita (cifrada) pela via da letra, assim indicando o
movimento pulsional resultante (do lado de quem escuta) da
“enunciacao” do desejo do analista, abaixo da barra, recalcado.
Mas se o sonho interpreta o desejo e a interpretacao é a
enunciacao do desejo de quem interpreta, entao, interroga
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Stasse, “é o desejo do analista que interpreta”? “E como opera o
desejo do analista na direcao do tratamento?”, interrogou Lacan.

Em realidade, o desejo do analista, como significante, opera
abrindo questoes sobre a causa ou sobre o enigma que carregam
as enunciagoes: “o que quer o outro...?”, “Por que me falou
assim...?”, “Que quer dizer?”, “Por que disse...?”. Assim por
diante, opera-se uma enxurrada de perguntas por onde “as
formacoes do inconsciente”, inseridas no Aambito do discurso,
poderao ser analisadas.

A interpretacao psicanalitica traz uma grande novidade,
porque ela se afasta tanto da interpretacao do oraculo antigo,
que interpretava a vontade dos deuses, quanto da interpretacao
delirante (parandéica), que interpreta a vontade do grande-outro,"
mas também se afasta da interpretacao religiosa, que revela a
vontade de Deus. Com Freud, o intérprete € aquele que escuta,
digamos assim, a almado desejo do grande-outro e, tocado por
ela, diz de si mesmo algo enigmatico, sem-sentido, ilégico...
descompletado, porém, faz existir a realidade psiquica
inconsistente. A interpretacao, nesta perspectiva, encena o
desejo e revela uma causa a saber.

O ato,"! porém, esta do lado do gozo, da repeticio, da
Coisa (das Ding), do encontro com a “falha de onde no grande-
outro parte a demanda de amor...”."2 O ato é também “o que ao
colocar o objeto a'® no lugar do semblante, estd na posi¢cao mais
conveniente para fazer o que € justo fazer, a saber, interrogar
como saber o que é da verdade”, nos diz Lacan." O ato, entdo,
interroga o saber inconsciente como verdade subjetiva.

Entre ato e interpretac¢ao, porém, ha um tempo. Tempo...
de afirmac¢ao ou nao da emergéncia de um sujeito no campo
do outro. “Sujeito suposto pelo significante que o representa
para outro significante.” Suposi¢do do sujeito suposto saber, que
“abre” o inconsciente, instaura a transferéncia, faz emergir a
cadeia associativa através da producao de lembrancas.

Entretanto, fica a questao: se haveria uma conexao real
entre a interpretagao psicanalitica propriamente dita— em seu
duplo efeito de sentido e de borda,'® tal qual Freud fez no caso
do Homem dos Lobos —,'® e o ato analitico. Isso porque, no
ato, o sujeito ocupa um lugar, assinalando a0 mesmo tempo
um movimento (pulsional). O sujeito em seu ato se encontra
“representado como divisao pura: a divisao, diz Lacan, é seu
representante (Reprdsentanz)”," e esta agdo se desenrola no real.
O real sendo abertura entre o semblante, como resultante do
simbélico, e a realidade tal qual ela é suportada no concreto da
vida humana,'® pela fantasia. E por essa via que algo toma lugar
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entre um e outro e marca os registros por onde nossa existéncia
se move — real, simbélico, imagindrio, em suas conexoes sintomdticas.

Na apresentacao que se segue trago alguns pontos que
considero cruciais sobre o dispositivo analitico em servigo
publico de satude, tais como: o desejo do analista, a ética que nos
comove a tecer um percurso, bem como a angiistia real e a
sustentacao de um lugar impossivel, porque especialmente
marcado por um eterno retorno da diferenca, “enigma e querer”.

0 encaminhamento

Roberto me foi encaminhado pelo médico clinico da
pericia do ambulatério. Apds sucessivas renovagoes de licengas
a cada 15 dias durante trés meses, o médico percebeu que o
sintoma clinico inicial demandando tratamento havia se
deslocado: das sete pneumonias que Roberto havia contraido
nos ultimos trés anos, trés das quais nos ultimos sete meses,
permanecia apenas um “desinteresse” e um “adiamento” para
voltar ao trabalho. O médico me pede entio que eu atenda
este rapaz. Este encaminhamento, em 1991, abria para mim a
possibilidade de realizar o desejo de iniciar atendimentos
individuais no ambulatério, pois até entao eu s6 havia atendido
alguns “grupos de trabalhadores”, com demandas que
acabavam sendo “dirigidas” pelo Servico como relacionadas a
organizacao do processo de trabalho, um misto de ativismo
politico e reducionismo dos sintomas como formagoes do
inconsciente do sujeito no desejo de..., ao conflito meramente
civilizatério entre capital e trabalho. Portanto, ao se excluir a
subjetividade, excluia-se a leitura particular de cada um sobre
esse conflito civilizatério, bem como as propostas de mudancas!

as entrevistas preliminares

Marco eu mesma um horario com Roberto para a primeira
entrevista.

As nove horas de terca-feira ele chega. Alegre, sorridente,
com uma aparéncia 6tima, bem vestido, de cabelos cortados,
cheiroso...lindo! Bela imagem! “Espelho, espelho meu...”

Antes de ele comecar a falar, eu — bastante nervosa e
procurando ser sucinta — informo-lhe que estava iniciando um
trabalho novo no ambulatério e que iriamos trabalhar por dois
meses, apds o que voltariamos a conversar sobre a possibilidade
ou nao de continuarmos o tratamento. Deixemos este ponto
em suspenso para comenta-lo a posteriori.

Na primeira entrevista ele me informou que tinha 32
anos, era casado, tinha dois filhos e sua profissao era a de
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tecnologista no laboratério de febre amarela. Era responsavel
pelo laboratério, porém, frisou lamentando-se nao possuir o
poder suficiente para decidir quanto aos rumos do laboratério...
Nao me falou das pneumonias. Do encaminhamento feito pelo
médico — quando interrogado —disse-me apenas que tinha
vindo para a entrevista porque quis. Comegou a falar das
dificuldades que sentia em voltar ao trabalho, desestimulado
pelo desprestigio da chefia em relagao a suas propostas de
trabalho. Queixou-se de injustica e da preferéncia da chefia
por uma colega, pois nao via a razao para isso. Estavam juntos
ali desde a época em que ambos eram ainda estagiarios, antes
mesmo de concluirem a graduagao.

Na segunda entrevista, contou da rivalidade que se
estabeleceu entre ele e essa colega que estava de malas prontas
para desenvolver um estagio nos Estados Unidos por conta do
doutorado. Falou de seu percurso académico, marcado por
diversas interrupg¢oes: desde cursos de extensao mais curtos,
até um curso de mestrado. Atribuiu inicialmente essas
interrupgoes as dificuldades que ele mesmo encontrou para
negociar junto a chefia sua proépria liberagao. Justificou-se, no
entanto, desfiando um rosario de queixas de injusticas,
preferéncias, privilégios e foi também onde interrompi a
sessao...

Conforme pontuou Lacan, especialmente no Encore, de
1975, o discurso da histérica— ilustrado por essa sessao — produz
um grande-outro que sabe, ainda que impotente, como
demonstra o matema'® abaixo:

Discurso da histérica Os lugares
$ - S1 O agente O outro
a impoténcia S2 Averdade A producao

Na terceira entrevista, ele comentou que ja tinha notado
a “minha” atitude em interromper as sessoes, reclamou de
meus atrasos, mas brincou dizendo que procurou me dar
crédito... E comecou a fazer uma série de associagoes a partir
do nome préprio de sua chefe — que até entao eu nao sabia,
porque nao havia perguntado — e quando o repeti, buscando
me certificar, errei ao pronuncia-lo, mas o erro acertou em
cheio um outro nome com o qual ele, ao escutar, surpreendeu-
se, envergonhou-se, e me revelou como sendo o nome de sua
baba! Estranho, disse ele.
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“Baba...?!”, eu exclamei, perplexa. E novamente a sessao
foi interrompida.

Na verdade, aqui houve equivoco significante, conforme
Lacan o demarcou em L Etourdit,®® especialmente na afirmac¢ao
que ele fazia “o inconsciente é um equivoco” — “Unbewusste
c’est une bévue” —,*' servindo-se da homofonia entre o alemao e
o francés e fazendo um trocadilho entre o materno e o
estrangeiro. (Como dizia Freud, “o materno é o estrangeiro”?.)

O nome préprio funcionou como um significante mestre
(S1), instaurando o dispositivo da transferéncia, porém “o nome
proprio é aligacao nao ao som, mas a escrita”, demarca Philippe
Julien. O que significa dizer que o nome préprio nao funciona
como a férmula da metafora, operando a substituicio de uma
palavra por outra, e sim através de uma “metafora falhada”,
indicando com o absurdo instaurado um ponto de non sense, e
ele “nao pode ser reduzido a categoria de puro meio
instrumental visando ao sentido; ele continua presente na
atencao dos interlocutores, em sua consisténcia de modulacao
diferenciada”.?® Nao ha substitui¢do aqui, e sim castragao
simbdlica.

A consequéncia deste equivoco significante, na realidade,
€ encenar o enigma que causa uma série de perguntas sobre o
desejo do analista: que queres dizer com isso...? Por que eu disse...?,
recolocando no ambito do discurso do analista a possibilidade
de dizer algo sobre isso que insiste em ser representado.

Abaixo, temos o esquema da transferéncia proposto por
Lacan:**

Os lugares: tépica do inconsciente
S - S S

q —

8 (8%, 8%::.5") s

Os termos sao:

S =significante da transferéncia
S,= 51.gr.11ﬁcante qualquer

s = sujeito resultante

S, 82,... 8" = cadeia significante

Na sessao seguinte ele voltou e me disse que nao
entendeu porque eu havia ficado tao surpresa. Ele tinha ficado
um pouco envergonhado, sim, mas que nao podia deixar de
admitir e de me contar que ele tinha tido uma baba até os 15
anos de idade. Por que nao?!

Mas como, uma baba até os 15 anos de idade? (Eu fiquei
mais surpresa ainda...). Prossegui perguntando, “e as
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namoradas, vocé nao tinha umar”. No que ele me respondeu
que, até os 15 anos, nao! Que s6 havia beijado na boca depois
que a baba se aposentou... E ai comecou a histéria dele a ser
contada na transferéncia comigo, que transcorreu “livre, leve e
solta”, com saltos e alguns abalos, até completar trés sessoes
antes do “fim”.

Neste periodo curto de dois meses, ele voltou ao trabalho,
transferiu-se de setor, conseguiu se decidir em fazer novamente
o concurso para o mestrado, enfim, estava andando... e
progredindo. Até que, no transcorrer deste tempo a miragem
da ampulheta esvaziava no horizonte o tempo, e deixava ao
espa¢o inconsciente maus ventos!

as trés Ultimas sessoes: a negagdo da analista

Na antepenultima sessdo, ele perguntou se eu me
lembrava do que havia lhe dito... “Quando?”, perguntei, ele
ficou embaragado e deslocou o tema, passando a falar de como
a sua analise havia despertado em sua mulher também o desejo
de fazer anilise. Mas ela, diferente dele, preferia “pagar pela
propria analise”. Este “pagar pela propria analise” comegou a
incomoda-lo... fazendo-lhe questao.

Na pentltima sessao, ele me disse que havia decidido
procurar uma “analise fora”, pois a situacao de nao estar
pagando aliada a possibilidade de os colegas de trabalho
descobri-lo, vé-lo sair dali, deixava-o constrangido. Eis ai a
Schaulust — a curiosidade e o gozo do olhar — apontado por
Freud, neste caso sendo atribuido aos outros (“substitutos” das
figuras parentais, conforme nos indica Freud). Depois disso,
ele me fez o seguinte pedido: “eu acho que vocé é a pessoa
mais indicada para me escolher uma analista, pois vocé ja sabe
um pedag¢o da minha histéria...”. Naquele instante instaurava-
se o “discurso do analista”, de onde emerge o sujeito suposto saber.
Aviragem que se opera é diversa do discurso da histérica: o discurso
do analista produz significantes em cadeia a partir de “uma outra
cena” (ein anderer Schauplatz), ficcional, intima e singular na
histéria do analisante, mas que se repete estruturalmente na
analise, e o outro significante (S2), no lugar da verdade, articula
a pergunta recalcada sobre o agente da “causa” de desejo: Che
vuoi? Que queres? Como podemos ver no matema abaixo:

Discurso do analista

_a_ impossibilidade $
S2 — S1

Lacanno Século



Nesta altura do campeonato, eu pressentia que ele iria
embora, e fui atravessada por uma angustia enorme, pois nao
sabia como fazer nem o que fazer para me desembaracar do que
operava naquela “realizacao de desejo” (Wunscherfiillung) ou
“realizacdo de um voto (voeux) inconsciente”.?

Tanto na supervisio quanto na minha analise, os
comentarios giraram em torno da “ética do encaminhamento”
do ambulatério para o meu consultério. Na supervisdo, a
marcacgao era a de que eu deveria encaminha-lo e ponto. Na
andlise, a interrogacao ficava por conta do porque eu achava
que teria que encaminhéa-lo... se este era o caso. Obviamente
que o caso nao era esse € 0 tempo passou e ele se foi.

A pergunta sobre a atividade do desejo do analista —
tributario do Wissentriet®® e da metéfora freudiana do enigma
da esfinge — veio, mas s6 muito tempo depois, quando li os
artigos de outros analistas?” que ousavam publicamente (se)
interrogar sobre a diferencga entre “o desejo sexual”, a escuta
analitica e o “desejo do analista”, assim como fez Freud ao
escrever a Psicanalise a partir de sua clinica. O desejo do analista
carrega, entdao, em sua histérica existéncia, a marca do Nome-
do-pai, significante sem par que serve para realizar os
encobrimentos necessarios ao ser-sexuado, € como tal nao é
um desejo puro, mas o desejo de uma pura diferenga que
inclui o desejo sexual...

Moral da histéria: na ultima sessao, ele chega me
perguntando, aflito, sobre a indicac¢do, se eu havia me
lembrado, se eu tinha visto para ele, no que eu mais uma vez
adiei a resposta. Em realidade, deneguei. Mas neguei o que,
senao o proprio “pensamento desejante” (Wunschgedanke),
wishfull thinking,®® fé naquilo que a gente quer que seja
verdade...? Pensamento “cheio” de desejo que caminha na
direcdao inversa da emergéncia real do inconsciente... é a
propria “conciliacao dos contrarios”, conforme assinalou
Lacan.

E evidente que me ocorreu a idéia de dar a ele o cartio
com o enderec¢o do consultério, na época recém-inaugurado,
mas fiquei totalmente inibida e me senti duplamente
envergonhada...

Na ultima sessdao, porém, ele me revelou em um “ato de
palavra” — hoje, ao escrever, reconheco a generosidade do
inconsciente — o ato que eu havia feito no comec¢o. Ato que
em realidade eu nao sustentei como analista, mas que esteve la
no comeg¢o ao demarcar um tempo de escuta de uma demanda
amorosa, mas talvez desatenta ao desejo...
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escrever, um destino possivel para a angustia do analista

Eu ainda esperei que ele voltasse na sessao seguinte. Tive
vontade de procura-lo depois de uns dias, mas fiquei dividida
entre ser a analista ou a namorada... Na verdade, nao ha esta
diferenca, pois ela ja é em si enderecamento, pedido, demanda
de amor... quem sou eu paravocé... 2. Ele nao voltou. Uma saudade
me acossou. Lembrei-me inicialmente de quanto o achava chato,
e me surpreendi com aqueles sentimentos... Logo em seguida,
associei o nome dele, que obviamente nao era Roberto, ao nome
do meu primeiro analista que havia morrido tragicamente...
Hoje, ao reescrever este trabalho, dei-me conta de como essa
lembrancga veio simplesmente encobrir um furo, uma
impossibilidade dese saber imediatamente responder ao desejo,
mas também serviu para indicar o que eraali estrutural. Wo Es
way; soll Ich werden,?® onde isso era, eu devo advir!

A posteriori, abriu-se a possibilidade para que outra coisa,
acossada por minha “vontade” de saber pudesse seescrever... (Mas
foi necessario, apds esse encontro, ter sido acolhida em minha
propria histéria pessoal.)

A dimensao “clinica” da experiéncia psicanalitica implica, a
meu ver, a construgao de uma verdade, temporaria — bem
entendido — e diversa, portanto, da clinica médica, porque o
sujeito na palavra que transita no discurso do analista é
evanescente e completamente desrazoavel... Se alguém possui
alguma razao, podes crer, isso de jeito nenhum sera para
sempre, simplesmente porque avidaé finita... Apesar de a no¢ao
de infinito ter causado um grande furor nos primeiros passos
da modernidade, o inquietante destino de Giodarno Bruno
abriga mais mistério do que imagina a nossa va filosofia...?

Lacanno Século



o0 jogo dos significantes e o sintoma da crianga
LENTA PACHECO LEMOS DUARTE

A PARTIR do conceito freudiano de inconsciente aparece
umanovaconcep¢ao de sujeito, de um sujeito dividido, portador
de um desejo do qual ele nao sabe. A psicanailise subverte o
cogito de Descartes, “penso, logo sou”, apontando para “sou
onde nao penso e penso onde nao sou”. E é desse lugar
descentrado que o inconsciente vai se manifestar, onde o “eu
da consciéncia”, cartesiano, nao se confunde com o sujeito do
desejo. O processo de divisao (spaltung) do sujeito apreendido
por Freud vai ser generalizado por Lacan, que afirma que essa
é a caracteristica fundamental do sujeito do inconsciente, onde
qualquer ideal de harmonia é incompativel com o conceito de
sujeito. Lacan também se baseia no conceito freudiano da
repeticdao, que nao € pelo prazer, masque vai acontecer também
no inconsciente, ou seja, tem sempre as mesmas cenas ou
palavras voltando ao sujeito, determinando a sua vida. Retornam
tanto nos pensamentos, nos atos, como nas falas, sinalizando
que o inconsciente esta amarrado narepeti¢ao, articulado numa
pulsao de morte.

Segundo Freud, como ressalta Quinet,

as formag¢oes do inconsciente, ou seja, os sonhos, os
sintomas, 0s lapsos, e os esquecimentos sao todos da ordem
de um chiste, de trocadilhos, porque eles funcionam
muito mais na base do significante do que na base do
significado. Quando se define um significante por outro,
ou seja, dando um significado temos, entao, outro
significante, e depois outro, e assim sucessivamente. Dessa

forma é constituido o inconsciente.’ 'A Quinet.

A descoberta do

Para ilustrar esse contexto, apresentarei um caso que inconsciente; do
chamei de “Cristo robotonico”. desejo a0 sintoma,
Renato mostra-se ora agressivo, ora dependente, p-30.

chorando por qualquer motivo. Aprende com facilidade, mas
repetidamente omite ou troca letras e silabas na leitura e na
escrita, deixando muitas “questoes em branco”. Renato tem 8
anos, estd na 1° série, tendo repetido a alfabetizacao. A
professora diz que ele “voa” muito e, as vezes, anda apoiado
nas paredes ou sai engatinhando pelos corredores como se fosse
um bebé. Ela observa que na presen¢a da mae Renato usa uma
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linguagem infantilizada, como: “nao bliga comigo, quelo
dinhelo, quelo bincar”. Em casa, Renato bate a prépria cabeca
contra a parede ao nao conseguir revidar as provocagoes do
irmao. Apresenta enurese noturna e durante o dia faz xixi pelos
cantos da casa.

De inicio, Renato chegou demonstrando muito cansago.
Ao escolher jogar damas, optou pelas pecas brancas e quando
viu uma coruja branca na estante pediu que a colocasse ao seu
lado, dizendo: “Preciso dela para me dar sorte, eu quero vencer!
Agora quero massinha... Vou fazer um carro!” Enquanto
manuseava o material exclamou desanimado: “Esta quase
pronto, mas ele nao vai andar.” Por qué? “Porque as rodas
estao quadradas, vocé me ajuda a conserta-las?” Respondo
afirmativamente. Enquanto desenhava, exclamava: “Pode vir
quente que eu estou fervendo! Esse menino gosta s6 de video
game, de filme de terror e do boneco assassino... Errei, droga!
Estou meio estupido, odeio estudar!” Enquanto apagava o
desenho, dizia: “Por que nao entra na nossa casca?” Casca?
“Porque ela é recheada, a nossa cabeca é feita de chocolate,
estupida! Sabe, o menino que voava caiu do aviao porque estava
com a cabeca cheia de pensamentos ruins.” Pensamentos de
qué? “De luta, de guerra, de morte.”

E através do significante coruja branca que se estabelece a
transferéncia com a analista, a quem Renato demanda sorte e
ajuda para enfrentar e vencer as suas limitagoes, suas guerras,
que o deixam extenuado. Ela é convocada como parceira para
ajuda-o a decifrar seus enigmas, que apontam questoes ainda
sem respostas: como fazer andar um “carro com rodas
quadradas” Como ajudar um “menino estipido, um boneco
assassino que caiu do aviao por causa de seus pensamentos ruins”?

No inicio do tratamento, Renato escolhia freqiientemente
brincadeiras agressivas com bonecos, emitindo sons estridentes
que imitavam tiros e socos. Em varias sessoes

arrumava duas cadeiras, de modo que pudesse encaixar-
se debaixo delas, permanecendo encolhido, como um feto.
Depois se arrastava, procurando uma saida, pedindo a analista
que o ajudasse. Num momento posterior, o analisante passou
a utilizar mais as palavras, deixando as gesticulacoes de lado.
Ao trazer um dever incompleto, pergunto o motivo das lacunas
e ele fala: “Tenho preguica, nao entendo, nao sei.” A seguir,
diz: “Quer que eu leia esta histoéria sobre o circo?” Sim! “A
bailarina morre, salta e dan¢a.” A bailarina morre e danga?
“Nao, ela come.” Ela come e danca? “Nao, me enganei, ela
corre e dan¢a.” Ele separou as silabas, agrupando-as de outra
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forma, dando origem a novos significantes que nao existiam no
texto original. Estes lapsos lembram o ato falho do Signorelli,
relatado por Freud no artigo Psicopatologia da vida cotidiana.
Os significantes morre e come vieram no lugar do que foi
recalcado. Essas associagoes de significantes remetem as questoes
da morte e da sexualidade, assuntos geralmente proibidos.

Ao ser solicitado no dever para inventar uma historia
exclamou: “Odeio formar texto!” Depois riu, dizendo: “Enganei
um bobo na casca do ovo, qué, qué, qué, um bobo, boi doidao,
que da de dado.” Dai em diante, continuou a brincar com as
palavras, criando novas articulagdes significantes: “Vocé esta
endoidarada, indoidarilabada.” Pergunto, o que € isto? “Quer
dizer, super, hiper louca, maluca.” Ele riu e continuou:
“Blaiadade, bluganaibe, quer dizer taua, taua, cavaco!” Pontuo:
cavaco? “Cavaco é quando ¢é legal, quando é bom. Um, dois,
tés, cate, cinque, ses... Esta é a fala do meu primo de 4 anos.”

Jogando xadrez, exclamou: “Vou lhe dar xeque marte!”
Marte? “Nao, mate.” Numa sessdo, quando jogavamos bingo,
falou: “Vou bingrar.” Bingrar? “Nao, vou bincrar de novo!”
Bincrar? S6 depois falou bingar. Nestes lapsos aparecem 2
significantes condensados, formando outros significantes —
bingo articulado com brigar e com brincar — que vém como
pares de oposi¢do, expressando sua luta interior.

Brincando dizia: “Caca, cucu... eu tenho a educacao da
mae e a inteligéncia do pai, assim que € bom, quando encaixa
bem!” Faz um gesto, encaixando os dedos das duas maos, e ao
colocar um lapis num cano de um revélver, exclama: “E assim
que ficam um homem e uma mulher encaixados... Eu descobri
isso narevistado meuirmao.” Aqui aparece a curiosidade sexual
infantil sobre a questao enigmatica do desejo dos pais.

Numa entrevista com os genitores, o pai revela que
costuma falar: “Renato, vocé sera para sempre o neném da
nossa familia, porque vocé é o nosso pequenininho.” Mas, ele
diz que com o tratamento, o filho tem reagido, dizendo: “Nao
sou mais nao!” A mae, por sua vez, apresenta uma fala
equivocada, marcada por neologismos, quando enuncia: “Vocé
€ o meu hominho, meu homao, meu meninao.” O que aponta
para um desejo ambiguo e incongruente, ao que Renato tenta
reagir: “Mae, ou é um ou é outro!” Ele lhe pergunta: “Sou o
seu filho preferido?” E ela responde: “Vocé é o meu péferido e
o seu irmao € meu péfedido.” Renato tenta corrigi-la: “Mae, eu
falei preferido!” Lacan definiu o lugar do Outro como o tesouro
de significantes, e primordialmente é a mae que ocupa este
lugar para a crianga. Renato repete nas suas associagoes varios
significantes e trocadilhos apresentados por sua mae.
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omito do Cristo robotonico

Os pais informaram que surgira um novo problema:
Renato comecgou a apanhar coisas dos colegas, como moedas,
carteira e rel6gio, mantendo-os a vista. Sabia que era errado
apanha-los, mas fazia isso automaticamente. O sentido desse
sintoma vai aparecer mais adiante.

Numa sessao, procurando o Rio de Janeiro no mapa,
exclamou: “Achei, olha o Cristo rebent6!” Rebent6? “Nao,
Cristo robotdnico!” Pontuo: roboténico? “Nao, Redentor.”
Aparece ai um significante que faz equivoco, onde se observa a
criacdo de um neologismo, de um significante que condensa
varios significados. No roboténico, temos a condensagao de 2
significantes com significados diferentes e opostos — robd x
tonico. O significante robd faz homofonia com roubo,
apropriar-se de algo, fazendo equivoco com robg, no caso uma
pessoa semelhante ao homem que executa ordens sem pensar.
Por outro lado, temos o significante tonico, relativo ao que da
energia, revigorante. Se tomarmos o significante roboténico
isoladamente, ele nao significa nada. Ele vai adquirir algum
sentido no lugar em que ocupa na frase, no contexto, e € no s6
depois, que é o tempo do inconsciente, que o significante
encontra um significado. O significante robotonico ilustra o
que podemos chamar de significante primordial do sujeito (S1),
os significantes mestres, sem sentido, que comandam e
aprisionam o destino do sujeito. Assim, Renato cria em analise
o significante roboténico, um significante ambiguo, que
condensa uma légica, que pode ser articulado como: Renato
robd, Renato rouba. Ele rouba o qué? Energia, o ténico da
vida. O que é que ele precisa tirar dos outros? Objetos —
dinheiro - for¢a — poténcia — o falo.

Narelacao transferencial da-se o inconsciente, e € através
da associa¢ao livre que Renato vai decifrando o seu enigma,
dando um sentido para o significante robotonico, que equivale
aum “nd de significagdes”. Lacan diz? que a interpretagio deve
jogar com o equivoco porque o equivoco é a maneira de liberar
o sintoma.

Continuando a associar, Renato constroi uma estdria no
castelo: “Tenho armadura, venha lutar comigo, eu nao morro,
continuo vivo, socorro! Eu tenho o poder da batalha infernal.
Eu estou todo trocado, eu estou virando rob6... Lenita, vocé
tem uma pilha?” Pilha, pra qué? “Pra fingir que eu era de
verdade, preciso de energia... Estou estourando a bunda e o
pinto do hominho, homao. Lenita, preciso de pilha para me
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recarregar.” Continuando: “Eu tenho uma espada
metralhadora, ficamos amigos e vamos encontrar o inimigo.
Atacar!” Quem é o inimigo? “E o irmio dele. Esta é a luta entre
a vida e a morte... E a luta entre o bem e o mal... Entre a
sabedoria e a burrice... A sabedoria brilha e ofusca a burrice.”
Nestas articulagoes significantes observa-se que os significantes
vém como pares de oposi¢ao, onde o significante faz apelo ao
seu contrario. Neste processo de decifracio do inconsciente
observa-se a tentativa de transformar a energia libidinal em
significantes, ou seja, de tentar simbolizar ao maximo o real,
embora sempre sobre um resto.

Noutra sessao, Renato aparece feliz, carregando um
embrulho enorme. Pede para eu fechar os olhos e, ao abri-los,
ele me mostrou uma espada militar oficial, contrastando com
um espadim que ele havia levado semanas antes para a sessao,
quando exclamou: “Agora eu tenho a espada que queria.” Pouco
tempo depois, Renato comparece de terno, sapatosocial, cabelo
engomado, com uma pasta 007 do pai, que continha notas falsas
de dinheiro, um revélver de brinquedo, material de escritério,
telefone celular e umagravata, convocando a analista para ajuda-
lo a contabilizar os seus ganhos. Desse modo, identificado ao
pai, mostrava que havia se transformado num “homao”.

Amaedizque atualmente Renato quer saber e questionar
tudo, falando para ela: “E muito importante conhecer bem as
palavras, para aumentar o vocabulario e poder se expressar
melhor.” Seu rendimento melhorou, parou de tirar as coisas
dos colegas, o que aponta para mudangas subjetivas.

O que tera acontecido no processo analitico para que
tenha havido tal transformacao? Inicialmente, ele se encontrava
aprisionado nos significantes neném da familia, pequenininho,
hominho, inscrito no desejo dos pais, como pode ser observado
na sua fala tatibitate e na sua expressao corporal. Suas
brincadeiras e associagoes livres, repletas de lapsos e chistes,
evidenciavam o retorno do recalcado, quando aparecia uma
linguagem equivocada, as vezes ininteligivel, que apontava para
um sentido, ou seja, atender ao desejo dos seus genitores, onde
se encontrava alienado. Assim, Renato se inscrevia como sujeito,
tomando para si a interpretagao do desejo do Outro paterno e
materno, como sujeito submetido aos significantes que vém do
campo do Outro, onde o sintoma aparece como significado do
Outro, s (A).> Num momento posterior, de separagao, Renato
procurava se interrogar sobre a questao do desejo do Outro,
— que queres? (che vuoi?) O que o Outro quer de mim? Como
dizia Renato: “Mae, afinal, sou seu hominho ou seu homao?
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Neném ou meninao? Péferido? Nao, mae! Preferido!” Cabe aqui
uma citagio de Lacan: “O desejo do homem é o desejo do Outro.™

Durante o processo analitico, através da sua fala
metaforizada e metonimica, observada nas dramatizagoes e na
construgao de suas histérias, do seu mito individual, aparece o
deslocamento da sua posi¢ao de interpretado para intérprete,
quando procura desvendar um saber sobre “as questoes relativas
ao sexo, ao mistério da uniao dos seus pais, a procriagao, a
vida e a morte”.”

O valor filico da “espada militar e da pasta 007” do pai
mostram a passagem operada por Renato, de ser o falo da mae
para ter o falo. Quando estava na posi¢ao de ser o falo ele nao
questionava, respondendo da posi¢ao de nao querer saber, onde
apareciam as questoes em branco. As representa¢oes de
rivalidade, luta e morte que se repetem nos seus ditos através
dos significantes terror, boneco assassino, bingrar, mate, morre,
morte, robd, rebentd, tonico, quente, fervendo, faria, até chegar
a afirmativa: “Esta é a luta entre a vida e a morte”, sinalizam a
formulacao de sua questao neurdtica obsessiva: estou morto ou
vivo? Trata-se de uma “batalha infernal”, como ele diz, o que o
deixa muito cansado, sem energia, levando-o a pedir “pilha e
agua” a analista. Precisa da ajuda da “coruja branca” para manter-
se vivo e vencer o inimigo mortifero. Renato parece estar
construindo sua fantasia fundamental: “Uma crianca é
robotizada”, cuja emergéncia se deu a partir da interpretacao
centrada na equivocidade do significante robotonico.

Na Conferéncia de Genebra, em 1975, surge um
enunciado diferente do axioma de 1953, do “inconsciente
estruturado como uma linguagem”, quando Lacan vai definir
o inconsciente como: “O gozar de um saber” e como “a maneira
pela qual o sujeito se impregnou pela linguagem”.® Ele inclui
ai algo da ordem do gozo, introduzindo, neste momento, o
conceito de lalangue, “alingua”, que € o termo que ele encontrou
mais préximo da lalagdo, que se relaciona com o tatibitate da
criang¢a antes dela articular a linguagem, que no caso apresentado
corresponde aqueles significantes gugu, dada, quequé, caca,
cucu, cavaco, taua, tes, ses, de, da, dado, blaiadade, robotonico,
falados e interpretados por Renato.

Lacan inventa o conceito de alingua para falar do efeito
da linguagem no sujeito, extraido o seu efeito de sentido,
dizendo: “Conforme a maneira como a linguagem foi falada e
também ouvida por tal ou qual sujeito em sua particularidade,
que algo em seguida saird em seus sonhos, em todo tipo de

. T
tropeco, em todo tipo de dizer. —
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“de A a Z”, a escrita do delirio
SoNiA BORGES

Nunca mais fui internado depois que comecei a freqiientar este
Hospital. Jd faz oito anos, acho que é porque fago tudo aqui de A a Z.
Pedro, setembro de 2000

PEDRO — o nome ¢ ficticio — foi submetido a frequentes
internag¢oes dos dezoito aos trinta e trés anos de idade, quando
passou a freqiientar o Centro de Atendimento Diario do
Instituto de Psiquiatria da Universidade Federal do Rio de
Janeiro. Nesse Centro, frequienta oficinas de pintura, musica,
teatro, etc. E a essas oficinas que esta se referindo quando diz
fazer “tudo” ali “de A aZ”, e que isso mudou a sua vida.

Discuto, aqui, algumas idéias que siao fruto de uma
pesquisa que venho desenvolvendo na Oficina de Escrita desse
Centro,' onde Pedro produz textos ha cerca de dez anos. E
mesmo emblematica a figura do louco com papéis debaixo do
braco e nao é dificil encontrar seus escritos nos hospitais
psiquiatricos, mas ha pouca literatura a respeito. A participagao
na oficina, assim como a leitura dos textos arquivados, vem me
trazendo muitas questoes. Afinal, o que é escrever para o
psicotico? Poderia ter efeitos de apaziguamento, que
decorreriam da intensificacao de relacoes com a forma escrita
da linguagem?

A Oficina comeca pela leitura e discussio de um texto
literario, jornalistico, etc. Passa-se, entdo, ao momento de escrever
sobre o que se discutiu, ou sobre outro tema, se for essa a escolha
dos participantes. Depois, cada um lé o que escreveu para que
os outros comentem. Alguns participantes compartilham essa
atividade ha varios anos, como € o caso de Pedro. Tomo seu caso
para refletir sobre as questoes mencionadas.

Pedro tem quarenta anos, vive com a mae, de quem diz
que é tudo para ele. Do pai, diz que esteve sempre ausente. Ao
completar dezoito anos, dois fatos novos ocorreram em sua vida:
ficou sabendo da impossibilidade de realizar o seu sonho de
vir a ser piloto, por ter um grave problema de visao e, pela
primeira vez, teve um emprego. Nessa mesma época, teve o
primeiro surto e a primeira internagao.

E bem provavel que o defrontar-se com o impedimento
de realizagcao de um ideal, assim como com o trabalho, agindo
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como um chamado asignifica¢ao, tenham provocado um abalo
na sua relagao dual, exclusiva, com a mae; e por nao dispor ele
mais dessa compensacao imaginaria, dessa “bengala
imaginaria”, tenhase desencadeado o fen6meno psicético. Este
¢ efeito da emergéncia na realidade de um chamado ao Nome
do Pai, que faz com que a estrutura do sujeito fique sem
sustentacao pela nao integralizacao de um determinado
elemento. O Nome do Pai possibilita a emergéncia da
significacao falica, permite ao sujeito dar significacao a seus
significantes, funcionando como “ponto de basta”. Quando
ocorre a sua foraclusio, como diz Quinet, “isso tem como
consequéncia a dificuldade do sujeito de se situar no registro
do simbélico, que é apreendido como totalidade sem furo, sem
falta, que se manifesta como um Outro que faz do sujeito um
objeto ou o invade através de vozes alucinadas, em seu corpo,
até o amago do seu ser”.?

Nos textos de Pedro, arquivados por quase dez anos, pude
constatar a constru¢ao de uma “metafora delirante”, ou seja,
um minucioso trabalho de reconstru¢ao do universo que vai se
dando de forma paulatina. Pedro conta a sua histéria com os
“galenos”, procurando convencer a todos, na Oficina, de que
todo o universo estd em jogo, sendo iminente a destrui¢cao da
terra. Conta que ficou sabendo da existéncia dos “galenos”, que
sao extraterrestres do mal, através de um aparelho receptor
que lhe foi implantado pelo general Figueiredo e pelo SNI.
Esse aparelho passa-lhe informacoes, ordens e também
transmite os seus pensamentos, pode até coloca-los na TV
Globo. Foi através dele que ouviu, pela primeira vez, falar dos
“galenos”. Diz que sao seres extremamente poderosos, possuem
armas atdmicas, naves e avioes de ultima geragao e visam a se
apoderar de nossos minérios para, em seguida, destruir a terra,
“megatonando-a com aster6ides”. “Eles tém a religiao do mal”,
escreve num texto, “pensam que podem fazer as maiores vilanias
entre noés. Sao covardes, é da natureza deles atacar planetas
como o nosso e destrui-los”. Essa informacao lhe foi passada
pelos extraterrestres do bem. Diz, ainda, que, segundo o que
lhe foi dito pelo general Figueiredo — também através do
aparelho — s6 ele, Pedro, podera impedir essa catastrofe; isso
se transar com uma mulher da “ra¢a dos galenos”, uma mulher
perfeita, a Galena. Se isso vier a acontecer, ele sera o salvador
da Terra e, portanto, de todos nés. Mas, o SNI procura impedi-
lo de se encontrar com ela, causando-lhe enorme sofrimento:
“Se eu nao desvirginar a Galena, o planeta nao tem futuro...”,
escreve, ainda que seus sentimentos sejam contraditérios,
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porque transar com a Galena significa também ser morto pelos
“galenos”, em consequiéncia do 6dio que isso geraria.

Pedro fala do seu sofrimento como insuportavel e quase
suplica para que acreditemos no que conta. “Por favor, peco
que vocés me contemplem ao menos com a davida, vocés todos
serao destruidos...”, insistiu, um dia, conosco, a0 come¢armos
a oficina. Muitos outros detalhes foram e vao sendo agregados
aos seus textos. Por exemplo, considera-se autor de todos os
enredos dos grandes filmes de ficcao cientifica. Diz que sao
partes da sua histéria com os “galenos”, mas lhe foram roubados,
e que “isso € do conhecimento da Rede Globo”.

Conforme a perspectiva lacaniana, o delirio tem como
efeito a presentificacao do gozo, ao mesmo tempo que o barra.
E uma construgio do sujeito impregnada do gozo do Outro,
mas que vem conferir uma significacao que pode fazer supléncia
a significacao falica faltante.

Que papel teve a Oficina de Escrita na construgao, por
Pedro, da “metéafora delirante”? Teria sido lugar de facilitacao
dessa construcao? Essa possibilidade teria lhe sido aberta pela
intensificacao dasrelagoes com a escrita que a Oficina promove?

Pensar sobre uma funcao terapéutica para a escrita faz
pensar no mito de Theus, deus da escrita, relatado por Platao.
Segundo o mito, a escrita seria phdrmakon, uma medicina, um
remédio, traria a cura. Mas Thamous, rei do Egito e de todos
os deuses, a quem Theus oferece a escrita, recusa-a e, jogando
com a ambiguiidade da palavra, afirma que a escrita é phdrmakon,
droga, perigosa, provoca a perda da meméria, pois por sua
propria esséncia é errante, irresponsavel, parricida... Platao
tende a apresentar a escrita, diz Derrida, em A farmdcia de
Platdo,> como uma poténcia oculta, suspeita, que se constituiria
a partir das oposi¢coes bem/mal, verdadeiro/falso, esséncia/
aparéncia, sensivel/inteligivel. “Errante, sem convic¢ao, sem
responsabilidade, parricida” — é isso a escrita para Platao. Sua
especificidade € nao ter pai, diz Derrida. Estaria nisso a sua
afinidade com o delirio? Uma e outro nao se submeteriam a
oposicao classica “dentro/fore”, base de todas as outras citadas
oposi¢oes que impregnam o pensamento classico?

Sem pai, a escrita de Pedro corre atras de um significante,
para depois, sem convic¢ao, abandona-lo e recorrer a outro,
depois a outro, até que venha a tona aquele que pode fazer
supléncia, que susta o descarrilamento significante pela
producao de um sentido novo, estabelecendo uma ordenacao
do seu gozo e, assim, da realidade, do seu pensamento e de seu
corpo. E pelo fato de habitar a linguagem que o homem pode

Lacan no Século



dar a realidade, incluindo-se ai o seu corpo, uma forma una,
ainda que iluséria. Ao abordar a clinica a partir das leis da
linguagem, observa Quinet, “Lacan parte da estrutura da
metifora paterna, onde a metaforizacao do significante do
Desejo da Mae produz a significacao falica para definir o
sintoma como metéafora, substitui¢ao significante, e conclui que
a restauracao da realidade na psicose é devida ao advento de
uma metéafora delirante”.*

A partir do que foi dito, pode-se pensar que a psicose é
efeito da coincidéncia de dois furos em um s6: por um lado, a
elisio do imaginario em conseqiiéncia de um evento de vida,
necessidade de escolhas, etc. Por outro, a elisao pelo apelo em
vao ao Nome-do-Pai. Desse furo inico podem se desencadear
dois tempos sucessivos: o da perplexidade e o da convic¢ao,
tomando de Philippe Julien®a terminologia. Para expor e
comentar o caso, tomo como referéncia esses dois tempos.

uma experiéncia de perplexidade

Pode-se pensar em um “tempo da perplexidade”, no caso
de Pedro, considerando-se o seu relato sobre o momento
desencadeador da sua tltima internacao. Tempo que precede
o “tempo da convic¢ao”, convic¢ao da verdade das idéias
delirantes que constréi. E interessante observar que, no pequeno
fendmeno que relata, repete-se a temporalidade do delirio.

Pedro estava em um shopping center e esbarrou no braco
de uma moc¢a desconhecida. Foi, entao, tomado por um
sentimento de perplexidade em razio de nao conseguir
interpretar o ocorrido: “Que aconteceu, que significa isso?”.
Conforme o seu relato, foi sendo invadido pelo pensamento
de que passara a mio nio no brago, mas na bunda da moga. E
invadido por esse pensamento, pela davida, pela perplexidade,
que advém tanto da impossibilidade de compreender, de
interpretar o que acontecera, como do fato de poder
compreender que nao estd compreendendo. Quase
imediatamente, entra em extrema agitacao, em surto, e ocorre
a internacao.

A psicose se declara assim: palavras ou pensamentos se
impoem ao sujeito como vindas do exterior sob a forma de voz,
como eco do pensamento, como enuncia¢ao de atos a cumprir
ou como comentarios destes. Como diz Colette Soler,® a
experiéncia de perplexidade nem sempre ¢ veiculada
especificamente porum significante alucinado. Ela pode se dar
em relacao a fenémenos do cotidiano, como me parece ter
ocorrido neste episodio relatado por Pedro.
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A realidade € pulsional para todo falante, mas a esquize
do sujeito é particularmente desvelada na psicose. Pedro é
invadido por um enigma, tocara no braco ou na bunda da
mo¢a? De onde vem isso? Quem? Por qué? Deslizamento
metonimico? Despedacamento do corpo? As pulsoes invadem
arealidade nas modalidades escopica ou invocante, olhar e voz
a esburacam. No caso, provocam o deslizamento metonimico
— do brag¢o a bunda —, revelador da infinitizacao do sentido
em que fica desnudada a esquize entre a realidade e o real.

A auséncia do Nome-do-Pai, como suporte de todas as
representacoes, tem como efeito essa dispersao nos significantes
que corresponde a dispersao do gozo. Enquanto para o
neurdtico o corpo simboliza o Outro, para o psicético o corpo
€ o Outro, sendo lugar de gozo sem mediagao. Os significantes
espalham-se pelo corpo, fazendo-o sem lei ou coordenacao, por
falta da mediacao falica. Como ensina Lacan, “é a falta do Nome-
do-Pai que, pelo furo que abre no significado, atrai uma cascata
de remanejamentos do significante de onde procede o desastre
crescente do imaginario até que um nivel seja atingido onde
significante e significado se estabelecam na metafora
delirante”.”

Na esquizofrenia, ou, como se pode constatar, também
no momento esquizofrénico da paranédia, que precede a
construcao da metafora delirante, ha a perda dessa unidade
imaginaria, ha uma espécie de multiplicidade de S', sem
hierarquia. E 1d onde deveria advir S, como produto diferencial
de repeti¢ao significante, tem-se um conjunto vazio.? Para o
neurético, o Outro nao goza por ser barrado pelo significante
da castragao — o Nome do Pai. Na psicose, como efeito da nao
inclusao da castragao no Outro, o gozo presentifica-se nas
alucinagoes, invade o sujeito, pois a suposi¢cao de que o Outro
tudo sabe a seu respeito € substituida pela certeza.

a experiéncia de convicgao

Pedro escreve de A a Z, constroi, letra a letra, o seu
universo e a suarelacao com o Outro. Essa construgao tem como
objetivo dar uma resposta a experiéncia de perplexidade. A
emergéncia do significante-Galena, no processo
metaforonimico de construgao do delirio, a meu ver, permitiu-
lhe reordenar os seus investimentos libidinais, ainda que de
forma delirante.

Para Freud, “o doente tirou das pessoas de seu meio e
do mundo exterior em geral todo investimento libidinal nelas
investido até ali. Tudo se lhe tornou indiferente e sem relacao
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com ele; é por isso que lhe é necessério explicar o universo”.?
Freud recusa-se a separar a experiéncia de perda da de retorno,
considerando-as como efeito do que chama de distribuicao da
libido, que, por sua vez, descreve como sendo um fenémeno
de sentido. Também Lacan, desde “Funcao e campo da fala e da
linguagem” (1953), afirma a determina¢ao da neurose e da psicose
pelos fené6menos da linguagem ou, mais precisamente, que “a
condi¢ao do sujeito depende do que se desenrola no Outro”.
Isto é acentuado, particularmente, nos primeiros momentos
do seu ensino sobre a psicose. Vé-se que, ai, esta é construida
como uma variante da neurose e pensada como déficit.

Nos textos iniciais de Pedro, a invasao do Outro
presentifica-se pelaimplantagao do “aparelho receptor” no seu
intestino. Através desse aparelho, ele é injuriado, recebe ordens
e ameacas. Que ordens? Delirio sherebiano: trata-se de salvar a
Terra. O delirio confere significacao as vozes. As vozes que ouve
no aparelho tém o estatuto de objeto pulsional. Pedro sofre os
efeitos da voz, as injun¢des do supereu, cuja voz atribui aos seus
perseguidores, o SNI ou o General Figueiredo: “Figueiredo nao
queria que eu transasse com a Galena e me torturava
mentalmente o dia inteiro!” A posi¢ao do sujeito na psicose é
de objeto do gozo do Outro, de um Outro absoluto e despético.
Quinet observa que “um exemplo de supléncia do Nome do
Pai, utilizado pelos esquizofrénicos, € a Maquina que, por si s6,
constitui uma tentativa de delirio e que mostra bem como o
corpo € lugar do Outro. O corpo se maquiniza, e é influenciado
e comandado por um aparelho que o faz funcionar”.!?

O delirio tem efeito organizador. Pedro é como que
pincado e inserido na cadeia significante do seu delirio ao
atribuir as vozes a um outro nomeavel, ao gal. Figueiredo, ao
SNI. Isso facilita que lhes dé sentido, ordenando o gozo e
permitindo certo apaziguamento. Trata-se de dar consisténcia
ao Outro, um nome aquele que goza dele.

Os significantes “aparelho receptor”, general Figueiredo,
S.N.I. nao foram, entretanto, suficientes para a constitui¢ao da
metafora. Foi preciso recorrer a outros que, paulatinamente,
vao emergindo em seus textos: “planeta Mercurio”,
“extraterrestres do bem e do mal”, “nave-mae”, até que o general
Figueiredo lhe fale da “Galena”. Mas, “Galena” veio a ser mais
que um significante para alongar a histéria. “Galena” faz Um, é
o significante que faltava, o “ponto de basta” articulador dos
outros significantes.

Com o significante “Galena”, ao lado dos sentimentos de
perseguicao e megalomania, evidencia-se a erotomania. Pedro
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passa a ocupar o lugar de objeto a, pois recebe como missao
salvar a Terra, cuja destruicao s6 podera ser evitada se vier a
transar com a “Galena”. Da “ra¢a dos galenos”, ela é virgem,
uma mulher ideal, linda, toda, e, para o seu espanto, estard
disposta a trair o seu povo para transar com ele. Com a “Galena”,
o delirio produziu um substituto do falo, a Mulher. O delirio
faz, assim, supléncia a Edipo, e tem como efeito a restauracao
da realidade. Essa possibilidade € indicada por Lacan, quando
desenvolve a teoria dos nés, ao considerar que, além da solucao
edipiana como amarrac¢ao dos trés registros, existem outras
possibilidades.

Pedro ouviu o significante “Galena”, assim como
“galenos” nas vozes, através do “aparelho receptor”. No
“Aurélio”, em “galeno”lé-se: médico grego, um dos fundadores
da medicina; mas, também € possivel encontrar “galena”
aparelho receptor primitivo, colocado nos postes para receber
mensagens. Um “aparelho receptor” dentro, no intestino, e
outro fora. Ou o de dentro, fora?

Pedro diz que ja havia tomado purgante para expelir o
“aparelho receptor”. E possivel se pensar que evacuar o
aparelho, lugar das vozes que provocam dispersao e sofrimento,
seria uma tentativa de reunir os elementos de seu corpo e de
seu mundo despedac¢ados? E que isso diria respeito a
emergéncia do significante Galena? Conforme Quinet, “no ato
de evacuar, ha uma tentativa de Schereber de reunir os
elementos de seu ser no nivel do que sai do corpo, pois o
excremento faria dessa forma a func¢ao de 6rgao separado do
corpo, um 6rgao condensador de gozo que ao ‘fazer’, ele
abandona”.!!

Na construc¢ao de Pedro, evacuado o receptor, o Outro
despético, do lado de fora, toma a forma da Galena, ocorrendo,
neste movimento, a instituicao de uma ordem. A sua relacao
com arealidade e com os semelhantes torna-se possivel, porque
definida. Ainda que com muito sofrimento, passa a poder se
movimentar na ordem simbdlica pela subjetivacao do papel de
salvador do mundo. Salvacao que se efetivara quando,
contornando as dificuldades, vier a transar com a “Galena”.

“Galena” vem sustar a proliferacdo significante. Seria
possivel pensar que isso se da pela significantizacdo de Galena,
por seu estatuto de letra, de lugar primario de precipitacao de
sentido? A estrutura imaginaria teria se restaurado, pela via da
producao de textos, com a construgao dessa interpretagao
delirante? Como diz Quinet, “o significante foracluido retorna
no real sob a forma de uma palavra. Ao estilhacamento do gozo,
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opoe-se o gozo do UM, do qual o parandico toma parte como
parceiro sexual”.!2 Retorno sob a forma de uma palavra escrita?
Sob a forma de letra, a letra-Galena retorna, é significantizada
fazendo litoral, liteira para o gozo? A letra é imagem, € visual.
O visual é corporal. A letra morde na carne, por isso o aparelho
sera phdrmacon? Quando no intestino, é droga perigosa, lugar
das vozes e do Outro despético, responsavel pela dispersao e
despedagcamento do gozo como efeito da falta do significante
falico. Quando fora, evacuado, como “Galena”, é cura,
apaziguamento, porque condensador do gozo. “Galena” barra
o Outro, delimita o gozo, tem efeito de Nome-do-Pai.

Vé-se que o aparelho receptor, assim como os raios divinos
no caso Schereber, tém a particularidade de ser, ao mesmo
tempo, linguagem e sexo, o que denota a relacao de
equivaléncia entre gozo e significante: o sujeito aparece como
objeto a. Diferentemente do que ocorre na neurose, na psicose
nao ha extra¢ao do objeto mais-de-gozar do campo do Outro.
Isso acarreta a sua multiplicagdao e surgimento no real.

O texto psicético é “demasiadamente escrito”, diz Lacan
referindo-se a sua liberdade de sentido. A relacao que se
estabelece entre o aparelho receptor — o de dentro, o do
intestino — e a Galena — o aparelho fora — nao € meramente
de ordem semantica. Nos seus textos, a metafora delirante cifra-
se, € um fato de escrita. Significantes, suportados por letras,
neles emergem isolados do seu valor de cédigo, Galena vem a
adquirir o estatuto de letra condensadora de gozo pelo valor
que ocupa no jogo das substituicoes metonimicas. Assim, a
foraclusao do Nome-do-Pai, como falha que condiciona a
aparicao do signicante no real, nao reduz a instancia da
significa¢ao, ao contrario, libera-a.

Como nos diz Colette Soler, a partir de RS, o sintoma
definido “como funcao da letra, na qual o gozo estd em jogo
sem Outro, nao é tecido pela significacao. Ele é resposta do
real, mas nao esgota a significagao mais que qualquer outro
significante no real, podendo-se, mesmo, dizer que a ela faz
apelo, ou que a engendra.”® E, ainda conforme Soler, “essa
defini¢cao de sintoma é solidaria do que Lacan ensina, naquele
momento, sobre a autonomia do imaginario em relacao ao
simbdlico, e sobre um simbélico que nao é o da linguagem
enquanto cadeias S-S, que geram fic¢oes de significacdo, mas
sobre um simboélico enquanto lingua, (Sl, S], Sl...) tal como os
encontramos no nd borromeano”.! Lacan refere-se ao delirio
de Schereber, mencionando que ele é, ele préprio, a sua
referéncia. Conforme Miller, “o sintoma nao diznada a ninguém:
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ele é cifra e € gozo puro de uma escrita. A constru¢ao do delirio
deve tudo a letra, é construcao da letra com a ajuda da letra,
por isso sua compatibilidade com a auséncia do Nome-do-Pai”."”

Lacan estabelece, ao final do Seminario RSI, o estatuto
do sintoma como um Nome-do-Pai ligado ao simbdlico,
constituindo um circulo com o inconsciente. Mas, no caso da
foraclusao do Nome-do-Pai, como o sujeito vai sustentar um
pai? Com o delirio, que pode ser construido tendo como suporte
qualquersignificante que apresente o estatutode S| que funcione
como letra condensadora de gozo. Dessa forma, “neurético e
psicotico se equiparam, enquanto o primeiro encontra em
I:Zdipo seu sintoma, o segundo constréi um sintoma novo, uma
teoria, arte, no caso de Joyce, uma rela¢ao com a escrita”.!®

O delirio corresponde ao sintoma na psicose e é uma
tentativa de cura, pois traz um apaziguamento patente do gozo
sem limites ao qual o sujeito estd submetido. Exerce a fun¢ao
de barra-lo, delimita-lo pela reconstru¢ao da realidade, ainda
que esta seja, forcosamente, distinta da realidade comandada
pelo Nome-do-Pai. E preciso observar que essa polaridade do
sujeito — significante e gozo — € encontrada nos dois campos.
Para o neurético, o Outro nao goza por ser barrado pelo
significante da castragio — o Nome-do-Pai. A medida que é
barrado, extrai-se algo que condensa o gozo fora do corpo, o
objeto a. O psicético nao esta fora da linguagem, mas em
decorréncia da foraclusao do Nome-do-Pai, sua relacio com o
significante é problemitica e, em conseqiiéncia, ele se encontra
submetido a um gozo sem barreiras, colocando-se ele préprio
como objeto a do gozo do Outro.

Nos textos de Pedro, de A a Z, a escrita da metafora.
Escrever sup6e o gesto de tomar a folha em branco e tracgar
letras-imagens, de modo a instaurar-se ali a dialética essencial
do objeto. Esse gesto implica todo o corpo, posicionamento da
espadua, bragos, maos, punhos, dedos... olhar e voz. O corpo
tensiona-se para o atoimpressor que suporta a articulagao entre
representag¢ao-coisa, representacao grafica, fonematica,
gramatical e semantica: articulagao que instaura a letra e a lei.
Penso que é esse gesto de separagao-objetivacao, exigido pelo
tracar as letras na constituicao da escrita, que abre a
possibilidade para que a metafora delirante se deposite no papel
com o estatuto de um precipitado de gozo e significante.

A Oficina nao poderia ter efeitos de apaziguamento,
também por propiciar, aos que a freqientam, o gesto de
submeter a sua escrita a apreciacao dos colegas? No caso de
Pedro, inclusive, convocando-os a tomar sua parte de
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responsabilidade no que vai ocorrer com a Terra? Isto nao

poderia ser visto como uma passagem ao outro que teria a.

eficacia de publicag¢ao, portanto de reconhecimento de sujeito?
A semelhanga do que ocorreu com Joyce e Schereber, que se
estabilizaram com a elaboracgao e publica¢ao de sua obra, nao
se poderia ver, ai, “uma quebra dos limites entre o psiquico e o
social que seria uma forma de compensacao, de supléncia para
a estrutura psicética”, usando os termos de P. Julien? Também
segundo esse autor, “a desqualificacao da vida privada, tao
impressionante nos psicéticos, nao é um déficit, mas, um apelo
a uma insercao social bem sucedida, onde o nome préprio
jamais seja reduzido a um nome comum”."”

[qn 1
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sublimierung: a pulsiao em sua deriva
KATIA BOTELHO DE CARVALHO

Si vis vitam, para mortem.
Freud'

EMBORA Freud, ao longo de toda a sua vida, tenha se
referido ao destino particular da pulsao que é a sublimacao,
comecando em 1897 com a “Carta 61”, enderecada a Flies, e
chegando até 1938 no Esbogo de psicandlise, nao dispomos,
todavia, de uma teoria da sublimac¢ao propriamente dita. Nem
mesmo o famoso estudo de Freud sobre a sublimacao, escrito
nos anos de 1914-1915, que faria parte dos doze textos de sua
Metapsicologia, pdde ser encontrado.

Podemos nos perguntar se, apdés o retorno feito por
Lacan a originalidade da descoberta e invencao freudianas,
com a retomada dos conceitos fundamentais da psicanilise e,
no tocante a sublimac¢ao, com o célebre seminario sobre a ética,
passamos a dispor de uma tal teoria. Naquilo que nos concerne,
nao estamos convencidos de poder dar a essa pergunta uma
resposta definitiva.

Aqueles que, dentre nos, vieram se ocupando do tema
utilizaram o conceito ora a partir de um angulo, como, por
exemplo, sua dimensao de “valor social”, ora a partir de um
desvio da finalidade estritamente sexual para metas mais
elevadas. Ora como um dom que algumas pessoas tivessem por
si mesmas — e ai se entende a sublima¢ao na vertente da criagao,
ora como um modo de socializar a pulsao. .

Mesmo depois de Lacan ter formulado o conceito de
sublimac¢ao nos termos da “elevacao do objeto a dignidade da
Coisa”, encontramos elaboragoes tedricas opostas, a partir da
apropriacgao particular que diferentes psicanalistas fazem desse
aforismo. Assim, é possivel encontrar, numa mesma coletinea,
um autor que o interpreta como um “movimento pelo qual um
novo objeto vem mascarar o vazio da Coisa™ e, algumas paginas
adiante, um outro que, ao levar em considera¢ao o termo
anamorfose, recobrado por Lacan, modifica totalmente seu
entendimento. Nesse caso, nao se trata de pensar a elevacao do
objeto a dignidade da Coisa no sentido de “p6r um objeto
imaginario diante da Coisa”, mas de “dar ao objeto o status de

Lacan no Século



uma inven¢ao, de uma criacao que nao encobre a Coisa, mas
sim a faz surgir, a mostra”;> nao se trata somente da fun¢ao de 3Pereria. Sintoma e
anteparo, de conten¢do do gozo, que, operando como prote¢ao criagdo. In: Funbagao
[ Reizschutz], facilita a tarefa de civilizar a pulsao. Campo freudiano.
Trata-se ai, em especial, da sublimag¢ao concebida como Osmtoma—charl?rgg,
uma operac¢ao que favorece a mobilidade libidinal, a abertura P
do sujeito ao novo, ao que surpreende, a possibilidade de
criacao de novas formas a partir do encontro com a estranheza
da Coisa. Desse modo, a sublimacao afasta-se do que poderia
ser considerado por alguns como mera substituicao ou repeti¢ao
a partir de uma fixacao decorrente do encontro com o real do
gozo.
Entender o aforismo lacaniano no sentido restrito de “por
um objeto imaginéario diante da Coisa” parece-nos correr o
risco de deslizar rapidamente para uma confusao ja advertida
por Freud em 1914, no seu artigo sobre o narcisismo: a
indistin¢ao entre sublimag¢do, que concerne ao desvio na
finalidade da pulsao, apontando para sua condi¢ao de deriva,
e idealizacdo.* Neste segundo processo, o que se visa é o objeto  *Cf.freud.Introduccion
mesmo, que se torna engrandecido e realcado sem que haja el narcisismo, p.91-
qualquer mudanca na sua natureza. Vé-se ai, na idealiza¢do, um %2
funcionamento decorrente da operagao do recalcamento que,
como sabemos, se encontra na base da produc¢ao do sintoma.
E mais: a formac¢ao mesma do ideal aumenta as exigéncias do
eu, favorecendo fortemente o recalque. Conforme Freud
trabalha nesse texto de 1914, a sublimag¢ao é uma operacao
que permite cumprir as exigéncias do eu “sem dar lugar ao
recalque” [ohne die Verdringung herbeizufiihren]. Pensamos ver
ai uma possibilidade nova de lidar com os retornos do recalcado,
de um modo que prescinde da reiteracao do mecanismo do
recalque secundario, que, como sabemos, é o recalque
propriamente dito. Por isso se diz que o neurético sublima
pouco — nele, ha excesso de recalcamento, ou ainda, recalque
elevado a segunda poténcia. Portanto, sublimar pode tomar a
forma de um “fazer diferente” com o retorno do recalcado.
Conquanto nao haja uma teoria acabada da sublimacao,
Freud fez dela um conceito analitico, na medida em que a
situou como um dos quatro destinos da pulsao.
Fato interessante: nao foi a partir dos tratamentos
conduzidos por Freud que ele teria sido levado a conceituar a
sublimacao, pois, de maneira geral, encontramos a impressao
de que aqueles que sublimam raramente buscam um
tratamento analitico. Se o fazem, é em razao de se sentirem
paralisados por algum sintoma, inibi¢ao ou angustia.
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Coisa curiosa: nosso percurso foi justamente o inverso.
Foi exatamente a partir da nossa experiéncia com a psicanalise,
ou seja, da nossa pratica clinica, que fomos progressivamente
instigados a trabalhar o conceito de sublimag¢ao, em sua
perspectiva teédrica.

Acontecia que, ap6s um certo percurso de analise, o
sujeito comegava a se interessar vivamente por atividades que
até entao lhe eramindiferentes, como no casodaquele analisante
que se engajou no oficio de fazer paes, ou daquela que
descobriu o prazer e a arte de plantar, uma outra que ousou
aprender dangas flamengas e se iniciou nas artes dramaticas.

De fato, encontramos também alguns exemplos de sujeitos
que, ap6és um tempo de tratamento, retomaram o trabalho de
sublimagao que estava paralisado por inibi¢ao ou angustia. Temos
em mente duas mulheres, ambas casadas, que ja haviam se
iniciado na arte da pintura e da ceramica, mas, quando vieram
em busca de ajuda, encontravam-se em estado de paralisacao.
Curiosamente, ambas separaram-se dos respectivos maridos e
engajaram-se em intensa producgao artistica, que culminou
inclusive em exposi¢oes nao sé coletivas, mas também individuais.

H4 também o caso de um jovem escritor tomado por
intensa angustia que se manifestava, entre outras coisas, pela
inibicao da escrita e idéias obsedantes de suicidio. Ele nao s6
volta a escrever como publica varios livros de poemas.

Dizer que se trata de retomada do trabalho de sublimacao
que havia sido paralisado por inibi¢ao, sintoma ou angustia
parece acarretar uma conclusao de que o trabalho analitico pouco
ou nada tem a contribuir com o processo de sublimagao em si.
Ao contrario, fomos conduzidos, em nossa elaboracao teorica,
pela hipétese de que um percurso analitico favorece e amplia as
condigoes de possibilidade do processo de sublimag¢ao. Para nés,
nao é pouco dizer que se trata do levantamento das inibi¢oes ou
da superacao de sintomas e do enfrentamento da angustia.

Se e quando um neurdético se engaja num trabalho de
analise, ha uma elabora¢ao de seu sintoma, ele sai do gozo
silencioso e secreto ao qual se havia devotado. Ao falar, é levado,
aos poucos, a se deparar com sua estrutura fantasistica singular.
A partir dai — do lugar de sua fantasia— pode se por a trabalhar
de modo criativo. Ja nao nos dissera Freud, desde suas primeiras
conjecturas sobre a sublimac¢ao, na “Carta 61”7, que elas, as
fantasias “histéricas”, sao estruturas protetoras, um modo de
lidar com os fatos (podemos ler aqui a dimensao do real
pulsional) de maneira sublimada, ou seja, a transformacao de
algo de natureza tipicamente sexual no que ele chamou
“poetizacoes protetoras”?
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Embora se possa deduzir da imagem de “parapeitos
psiquicos” um certo carater defensivo na sublimagao, conforme
apresentada por Freud no “Manuscrito L”, a propésito da
arquitetura da histeria, propomos entendé-la de um outro modo
— partir da premissa freudiana que mostra que toda pulsao é
dotada da capacidade para permutar suas vias, assim como do
carater inteiramente secundario do objeto para a satisfacao da
pulsao. Assim, consideramos que Freud introduziu o termo
Sublimierung no sentido de real¢car o processo mesmo de
escoamento pulsional, que nao cessa de perfazer seu circuito em
busca de satisfacao. E nao seria o préprio movimento, o escoar
em si, o de que se trata na satisfacao [Befriedigung] da pulsao? Se
assim for, uma outra questao se apresenta: nao se trataria entao
de extrair satisfacao da prépria atividade do aparelho psiquico?

De fato, as diversas modalidades de arranjos
sublimatérios possiveiss 6 mostram que a pulsao € deriva [ Tried],
ela é impulso, movimento, vida. Estd condenada, por defini¢ao,
a sofrer vicissitudes. Nesse sentido, a obra de arte é a forma
“par excellence” — por ser um expoente estético e de aceitacao
universal, que demonstra até onde uma pulsiao pode ir em seu
derivar [treiben]. Mas ha também o que podemos denominar
de “arranjos sublimat6rios menores”, tais como dangar, cantar,
tocar, cozinhar, costurar, bordar — a lista é longa, talvez sem
fim. Foi o préprio Freud quem nos advertiu do valor do trabalho
para nossa economia libidinal, considerando o grau de satisfacao
particular que uma dada atividade profissional pode ocasionar
quando escolhida livremente, ou seja, quando “torna possivel,
por meio da sublimagdo, o uso de inclinagcoes existentes, mogoes
pulsionais persistentes ou constitucionalmente refor¢adas”.®

E quanto ao processo psicanalitico? Pensamos que a
andlise é também uma situacao em que se mostra tal carater de
deriva da pulsao. Dai decorre a énfase que demos, ao longo do
nosso trabalho dissertativo, a importancia da regra de
abstinéncia para se conduzir um tratamento psicanalitico,
apontando para a ética de nunca jamais ceder, o que remete o
sujeito em andlise a associar livremente, a fazer falar o sintoma,
o qual, sabemos, é uma estratégia do sujeito frente as exigéncias
pulsionais. Podemos dizer que o sintoma porta sempre 0s restos
da vivéncia pulsional e tem uma rela¢ao essencial com a
insatisfagao. No sintoma, é o préprio corpo que é tomado como
suporte linguistico, mas, na medida em que é decifrado, ha
uma recuperagao do sentido encarcerado, uma liberagao.

Numa anilise, na medida em que ha um debilitamento
do que é vivido como desagradavel pelo sujeito, e que esta em
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ac¢ao a operacao de perlaboracao [Durcharbeitung], ocorre uma
diminui¢ao gradual da repulsao proveniente do consciente, o
que diminui as exigéncias de um recalque secundario. Ali o
sujeito faz a experiéncia do inconsciente e encontra novos modos
de lidar com a angustia, com o vazio, com o siléncio pulsional
que habita o amor de transferéncia.

A partir da concepg¢ao da pulsio enquanto deriva,
podemos compreender a colocacao de Besset de que a
capacidade para sublimar seria prévia ao tratamento —
“condic¢ao para o exercicio da atividade intelectual da associag¢ao
livre e ndo um objetivo da cura”.*De fato — é o momento de
dizer — é o proprio carater derivante da pulsao, ou seja, sua
potencialidade sublimatéria, que permite e até mesmo faz com
que uma analise caminhe. Como tudo o que é da ordem
pulsional, nenhum destino é exclusivo.

Quanto a afirmacao relativa ao fato de a sublimacao ser
ou nao um objetivo do tratamento, concordamos literalmente
com Colette Soler que, as voltas com o problema da sublimacao,
responde a um interlocutor:

Temos razao ao dizer que a meta de uma analise nao é a
sublimacao, no sentido da criagao artistica. A analise nunca
se propos esta meta, me parece. Mas também me parece
que o bem dizer é uma sublimac¢ao. Que o bem dizer
aponta para uma meta de sublimacdo, quer dizer, para
algo que nao é a fixa¢do sintomatica, que tampouco é a
criacdo de novas formas de gozo, mas sim um modo de
acercar-se da Coisa com o bem dizer. E, neste sentido, é
uma sublimacao. Nao encontro nenhuma impossibilidade
paranao dizé-lo.”

Entretanto, afirmar, como alguns insistem em fazé-lo, que
o percurso da analise nao conduz a sublimacao, persiste como
uma questdo polémica.® Tal afirmativa pode ser desdobrada
em duas: por um lado, hé o fato constatavel de que um percurso
de analise se faz acompanhar de efeitos sublimatérios, quanto
a isso, nossa experiéncia clinica é conclusiva; de outro lado, a
dificuldade em diferenciar o fim da analise da sublimacao. Ha
quem chegue a afirmar que existe um perigo em se superpor
uma e outra.

Dizemos que a descoberta do ponto de vazio central no
coragao do sujeito € um elemento daquilo que se revela no
final de uma analise, quando se opera um movimento de
disjuncao, pelo qual se revela o lugar que era do objeto que
obturava o vazio. Aqui entramos num terreno movedi¢o: quando
acompanhamos Lacan, entendemos que a finalidade da
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experiéncia analitica requer o atravessamento da fantasia. Por
outro lado, em Freud, aparece a idéia de criacao artistica a partir
da fantasia. No caso do neurético, sua dificuldade para sublimar
situa-se na vertente de repeticao do sintoma e na respectiva fixidez
do fantasma. Portanto, se pensamos na sublima¢ao dando-se a
partir da fantasia, somos levados a concebé-la numa vertente
imagindria, articulada ao fato de que no fantasma ha um objeto
imaginario obturador da falta. Dai, somos levados ao pensamento
comum que vé na arte, por exemplo, uma dimensao alienada,
de fuga da realidade, de ilusao.

Entretanto, se ha atravessamento da fantasia, se algo da
castracao € vivido pelo analisante, dai por diante opera-se uma
tor¢ao — ha uma inclusao da falta nas operacgoes do sujeito [a/-j].
O impacto da descoberta da impossibilidade de conjuncao
plena, de nao poder fazer valer a completude fantasmaticamente
perseguida, de que resta um vazio no significante leva,
necessariamente, a uma nova posi¢ao do sujeito.

Al é preciso distinguir quando um objeto esta sendo usado
para tamponar a Coisa e quando para fazé-la emergir, ou
melhor, para vislumbra-la. Para entender este “objeto elevado
a dignidade da Coisa”, é preciso que o objeto conserve o vazio
da Coisa, de modo que nem todo objeto imagindrio estara no
nivel daquilo que chamamos uma sublimac¢ao.

Parece oportuno refletir um pouco sobre o temor de
alguns analistas de que se possa confundir final de andlise e
sublimacao — nao seria pelo fato de alguns terem
compreendido a sublimagao a partir da perspectiva alienante
que coloca um objeto imaginario no lugar da Coisa? Pois, nesse
caso, € o “horror do encontro com a Coisa” que estaria sendo
aparentemente encoberto. Quando, na verdade, o que estd em
jogo é algo da ordem da transformacao desse horror, dessa
parte maldita do gozo, num novo discurso acerca dele. Por
que nao dizer uma nova eroética?

Afinal, como fazer sentido com nada? E a partir dessa
experiéncia do vazio da Coisa, do vazio do significante que
falta ao Outro que se abre a inesgotavel possibilidade do novo,
de nova orientagao pulsional. Insistamos nisso — na sublimagao
nao se trata de mascarar o vazio da Coisa, mas de trabalhar a
partir do vazio, de inventar aquilo que passa sem poder ser
representado, mas que requer, por isso mesmo, o ato criativo.

Numa anilise, aponta-se o nicleo onde se circunscreve o
ser e onde se faz a prova de sua inércia. Isso remete ao carater
crucial do novo e a sua possibilidade. Foi mesmo a partir da
experiéncia de estancamento que acompanha a analise que
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Freud extraiu a operagao de perlaboracao [Durcharbeitung], a
qual constitui a esséncia mesma daquilo que distingue o trabalho
analitico das terapéuticas sugestivas. A partir dessa descoberta
e da assunc¢ao do principio de repeticao, péode elaborar a
propria condi¢ao do novo.

Nessa perspectiva, podemos inserir o trabalho de Freud
sobre o chiste [ Witz] e a retomada feita por Lacan na tentativa
de pensar o novo na psicanalise, pois no Witz algo novo se da a
ver no dizer, o que levou Lacan a falar de mudang¢a psiquica
no final da analise relacionando-a precisamente ao bem dizer.
Aqui, é preciso pensar no Witzcomo uma nova forma, um novo
modo de dizer, uma mensagem inesperada, paradoxal, e até
mesmo escandalosa. Trata-se, entao, do chamado a um
significante novo, inédito, aquele que escapa ao cédigo e,
portanto, indica o furo no Outro, a falta no tesouro dos
significantes.

E curioso pensar que, mais uma vez, estamos no
movimento de desvio daquilo que escapa a norma, ao sentido
que se repete, ou seja, estamos na estrutura de recorréncia da
tirada espirituosa, que produz uma distincia inovadora.

Ora, Lacan chegou a conceber o passe como um
neologismo, uma nova forma de dizer que conta como o sujeito
aprendeu a “fazer com” a repeticao. Uma nova relacao com o
real, um novo modo de lidar com o gozo, uma nova posi¢ao
subjetiva.

Cabe lembrar que na estrutura da tirada espirituosa estao
implicados nao s6 a producao de uma distincia, ou seja, de um
desvio, como também o reconhecimento dado pelo Outro, o
que nos evoca de imediato as caracteristicas da sublimacgao, do
ponto de vista freudiano — o desvio da finalidade pulsional em
termos de novas metas, ja que o sexual é apresentado e ao
mesmo tempo ocultado pelo dito chistoso, permitindo
justamente o enlagcamento social tipico dos efeitos sublimatérios.

Por ora, insistimos que a pulsao é um saber que opera
sem saber de si, mas produzindo resultados. Ela é deriva. Logo,
se ha perlaborac¢ao analitica, aquele sujeito narcisico inicial,
que nao suportava algo nao significado, tendo feito a experiéncia
de ser sujeito do inconsciente, sai de uma analise mais habituado
ao real, ao que ha de vazio no ser e no dizer. O que a pulsao
contorna de fato, no seu percurso em busca de satisfacao, é o
inexoravel vazio estrutural — faz tecido, trama, texto, texturas,
fissuras, tessituras. Trata-se de fazer algo com o nada. Ser artista
na vida — dar a luz com linha, agulha, papel, tinta, barro,
torno, corpo, voz, sopro.
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Pensamos que o trabalho psicanalitico, ao proporcionar
a descoberta e o encontro com a diferenc¢a, promove no sujeito
em andlise mais disponibilidade, mais humor, mais abertura
para sair de uma gama de referéncia para outra, o que leva
necessariamente a um incremento da capacidade e atividade
criadoras, ja presentes virtualmente em qualquer um de nés.
O sujeito é, assim, um porvir. A obra ou qualquer outra
realizacao sublimatéria € um basta ao saber que nao sabe de si
— poder fazer uma assinatura.

Portanto, para o bem ou para o mal, nao ha como evitar
um certo montante de trabalho sublimatério na vida.
Entretanto, é preciso que se diga, embora a sublimacgao seja
uma saida, ela ndo é um abrigo — existir implica sempre o
fato de termos que nos haver com nosso desamparo [ Hilflosigkeit]
primordial. Nem a sublimac¢ao, nem tampouco a satisfacao
sexual direta e irrestrita podem eludi-lo ou evitar o encontro
final com a morte. Isto é definitivo.

Cas
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uma palavra sobre lacan

ENTREVISTAS CONCEDIDAS A GILBERTO G. GOBBATO

Laure Thibaudeau

E U POSSO FALAR como encontrei Lacan, como comecei uma
andlise com Lacan. Foiap6suma andlise, com um outro analista,
em que me encontrava num impasse. Um impasse quando tudo
parecia ter éxito. Foi uma analise que parecia ter realizado tudo
o que eu desejava na minha vida, naquele momento, isto é,
tudo estava muito bem afetivamente e no nivel profissional.
Entretanto, dei-me conta que minha analise, do ponto de vista
da causa analitica, estava num impasse, entao decidi parar a
analise.

Eu sabia que minha andlise ndo tinha terminado e tentei
entio encontrar analistas que me permitiriam continuar do
ponto onde a deixei em suspenso. Encontrei varios analistas
que me reenviaram ao meu primeiro analista, dizendo que havia
algo de minha cura que nao foi resolvido com meu analista. Eu
nao aguentava mais, estava no fim da estrada, completamente
embaragada com a questao da psicanalise sem nada poder fazer.
Entao decidi telefonar para Lacan. Ele era para mim um velho
senhor, e eu nao quis vé-lo antes porque ele estava idoso e como
eu teria um grande trabalho analitico por fazer, achava que ele
nao poderia me acompanhar. Eu tinha a idéia de que ele nao
viveria suficientemente muito tempo e que eu ficaria na
superficie concernente a psicanalise.

Nao aglientando mais, eu lhe telefonei, mesmo sabendo
que Lacan nao recebia, ou muito raramente, novos pacientes.
Isso ocorreu cinco anos antes de sua morte. Apesar da barreira
que fazia Gloria (secretaria de Lacan) eu consegui falar com o
Dr. Lacan. Eu lhe disse que gostaria de encontra-lo, porque
estava numa situa¢ao muito critica em relagcao a psicanalise.
Entiao ele me disse: “quando vocé quer me encontrar?”.
Respondi-lhe que queria vé-lo o mais rapido possivel. Eu lhe
telefonei numa sexta-feira ao meio dia e na Segunda-feira
seguinte depois do almogo fui ao seu consultério. Foirealmente
rapido, e isso me deu vida, o fato de ele levar em consideracao
a dimensao de urgéncia na qual eu estava, urgéncia de dizer,
isso nao poderia ficar sem enderecamento por muito mais
tempo. Nisso eu encontrei a marca do analista de poder escutar,
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de poder receber alguém dum dia para o outro, sem esperar.
Ele havia escutado algo em urgéncia sem levar em considerac¢ao
a dimensao do seu prestigio.

Ele me recebeu, e o que mais me tocou foi sua extrema
atenc¢ao, o extremo respeito, a vigilancia que ele me ofereceu.
Ele tentou fazer tudo o que estava ao seu alcance para me
acolher o melhor possivel. Um acolhimento de uma qualidade
excepcional, que permitiu finalmente que ele se inscrevesse
como meu analista e sua marca enquanto objeto ofereceu-se
imediatamente como suporte do meu objeto. Naquele
momento ele ja era meu analista, € eu nem sabia que ja era sua
analisanda. Pronto, eu estava tranquila, tinha encontrado um
lugar para minha questao. Minha questao pdde ser enderecada
a Lacan.

franz Kaltenbeck

CHEGUEI A PARIs em abrilde 1976 e comecei minha analise
com Lacan em 6 de junho de 1976, ficando com ele até sua
morte.

E preciso lembrar que nesta época a situagio intelectual
na Franca era extremamente interessante. Paris era muito fértil,
era um lugar que nos atraia.

Quanto ao meu encontro com Lacan, eu gostaria de falar
de dois pontos que me impressionaram:

Primeiramente, seu rigor como analista. Ele exigia que
eu fizesse cinco sessoes por semana, como se fazia na época de
Freud. Neste sentido, era uma analise freudiana, ortodoxa, e
Lacan nao cedia nessas exigéncias. Num dado momento eu nao
podia mais pagar o preco das sessdes e Lacan me colocou diante
de um imperativo: “Ou vocé se vira para continuar, ou vocé
parte”. Eu continuei.

O segundo ponto que me impressionou foi a criatividade
de Lacan como analista. Sua criatividade, no meu caso,
manifestou-se desde o inicio. Houve verdadeiramente umaacao
fulgurante do inconsciente através de sua operagao onde ele
estava como objeto causa do desejo. E preciso dizer que Lacan
era alguém que interpretava muito. E por isso que eu nio
suportei, muito mais tarde, ha cinco anos mais ou menos, na
Escola da Causa Freudiana, a idéia de que o analista nao tem
mais de interpretar, que o analista pode deixar a interpretacao
ao inconsciente. Isto porque eu estive com alguém que
interpretava enormemente, e ele sabia interpretar e escandir.
As escansoOes, os cortes das sessOes eram extremamente
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produtivos, criava-se sentido, e a partir da produ¢ao de sentido,
vocé trabalhava entre as sessoes e terminava produzindo um
nao sentido, um enunciado indeterminado, uma incerteza. E
foi isso que permitiu a queda do significante traumatico que
opera na analise.

O que também me impressionou foi que a medida que a
analise avancava, o inconsciente falava de um certo modo, ele
se despojava de seu envelope imaginario e falava mais uma
linguagem l6gica, uma linguagem em forma de paradoxo. Por
exemplo, a menor intervencao de Lacan tinha sempre a
dimensao de um equivoco extremamente produtivo. Um dia
eu lhe contei um sonho no qual havia uma mulher, e eu lhe
disse que esta mulher o representava. Ele me respondeu: “Isso
nao me passou desapercebido”. Se nés refletirmos nesta simples
resposta, ela é extremamente profunda, ela tem mais de um
sentido, ela nos conduz a uma espécie de depuracao légica do
inconsciente e a enunciados que mostram efetivamente a
estrutura do inconsciente. Eu penso que foi isso que muito
contribuiu ao progresso de minha analise.

O ultimo ponto sobre o qual eu gostaria de falar é a
respeito do fim tragico de Lacan, a medida que ele foi
desamparado, abandonado por iniimeros de seus alunos, que
se desviaram de Lacan de maneira brutal, simplesmente porque
ele estava doente. Eu nunca pude compreender isso. Penso que
isso foi um dos pontos que contribuiu para a divisao, a dispersao
dos lacanianos na Franca.

Stylus Belo Horizonte n.3 p.173-175 out. 2001

175



176

meu encontro com lacan

MARC STRAUSS EM ENTREVISTA A ROSANGELA CORGOSINHO

doze anos de preliminares

O ENCONTRO com os textos de Freud deu-se, inicialmente,
quando eu era adolescente, em Strasbourg. Como eu tinha um
interesse muito forte pela psicanilise, eu planejava estudar a
psiquiatria.

No fim do segundo ano de medicina, tendo ouvido falar
da clinica de Laborde dirigida por Jean Oury, eu fui para la
como “monitor” durante minhas férias. Foi 1a que eu escutei
falar de Lacan pela primeira vez. Ao voltar, eu comprei o
primeiro tomo dos Escritos de Lacan em colecao de bolso. Eu
os abri e logo fechei... e esqueci.

No terceiro ano de medicina, o curso de psicologia
médica era dado pelo professor Lucien Israél, psiquiatra e
psicanalista lacaniano. E claro, ele falava muito de Lacan e de
maneira muito fascinante.

Ainda em Strasbourg, eu comecei a fazer analise com um
discipulo de Lacan, ao mesmo tempo que o meu estagio de
estudante de psiquiatria no hospital. Comprei os Escritosna edi¢ao
original do Seuil e tentei ler. Freqiientemente, eles sairam pela
janela (eu morava no primeiro andar de um belo pavilhao com
um jardim, no parque do hospital). Freqiientemente, também,
eles foram bater na parede. O livro acabou por ficar em péssimo
estado porque uma for¢a misteriosa, irritante ao mesmo tempo,
me fazia sempre voltar a ele.

Lembro-me muito bem da primeira vez que tive a
impressao de que compreendia o que o texto me dizia. Era a
expressao: “palavras de um outro, ditas para um outro,
destinadas a serem roubadas por um outro”. Isso era brilhante,
genial, isso mesmo! Mas uma frase nao faz um livro e, ainda
com frequiéncia, os Escritos foram bater na parede.

Trés livros (evidentemente eles se estragavam muito) e
alguns anos de analise depois, eu decidi deixar a Alsacia e ir a
Paris para continuar minha analise com Lacan.

0 encontro

Tendo lhe escrito, como era o habito em Strasbourg para
marcar horario com um analista, e nao obtendo resposta, eu
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telefonei para a casa dele. E ele — Ele — quem atende! “Sim,
meu caro, bom dia... estou me lembrando perfeitamente de
sua carta. Entdo, vocé vai vir quando?” Em Strasbourg eram os
psicanalistas que fixavam os horarios, ndao chamavam seus
analisantes de “meu caro” e tinham uma voz tio neutra, tao
indiferente... Eu repito: “Marque um horario para mim”. Ele:
“Vocé vem quando?”. Isso poderia durar um bom tempo...
Proponho entao sexta-feira de manha. “Sim, é isso, vocé vem
na sexta-feira de manha... Ah nao, nao é possivel... Sabe, na
sexta-feira de manha devo ir ao hospital [porque ele me diz
isso? Isso nao me diz respeito!]. Sim, bem, venha na quinta-
feira de manha. Estou dizendo quinta-feira (je dis jeuds) ...* vocé
esta me entendendo? Je dis jeudi... nao é... jedis jeudi...”.

A coisa estava se tornando engrac¢ada: “Sim, eu entendi,
vocé disse quinta-feira... enfim, vocé disse: ‘je dis jeuds’. ‘Je dis
jeud?’, nao é?”.

“Vocé me entendeu, até quinta.” Ele desligou. Na quinta-
feira, ele me acolhe: “Quanta gentileza sua vir me ver”.

a continuagao

Adoravel, sedutor, exigente, intransigente, angustiante
em alguns momentos, tranquilizador em outros, glacial algumas
vezes, muito préximo também — imprevisivel, sempre,
extraordinariamente presente em todo instante.

depois

Um Lacan velho demais para poder permanecer muito
tempo com ele.

Um resto ineliminavel: ter encontrado uma determinacao
inflexivel, sem concessiao, “desumana” quando se tratava de
psicanalise, quer dizer, do esfor¢o em se aproximar da verdade.
Inesquecivel.
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aquilo que resta

Huco CksAR TAVARES EM ENTREVISTA A KATIA BOTELHO DE CARVALHO

O que restou do seu encontro com Lacan?

PARA MIM 0 encontro pode ser tomado em seu duplo
sentido — do encontro com o texto lacaniano e do encontro
com o ensino de Lacan. O Lacan vivo, Lacan vivant.
Normalmente o encontro das pessoas com Lacan se da com o
texto. Para as pessoas que nao conheceram o Lacan vivo, ha
uma transferéncia com o texto. Entao fica uma coisa mais fria,
mais distante. Tal como quando se tem contato com o texto
de Platao, Aristoteles...

Eu considero uma sorte, um privilégio ter conhecido o
Lacan vivo, ensinando. O ensino de Lacan. E, ai, tem o lado —
digamos — romanesco da coisa, a pessoa de Lacan, que era muito
engracada, muito agradavel. A gente notava isso nos cursos, seu
senso de humor muito grande. Era muito interessante — seu
humor —, era diferente do humor inglés, por exemplo. Por outro
lado, tem também uma coisa importante, que é o contato com o
ensino de Lacan: Lacan falando é diferente do Lacan dos Escritos,
do Lacan que escreve. Uma vez eu estava ouvindo Lacan, ao lado
daquela colega de quem eu te falei, uma psicéloga. Para ela, era
a primeira vez, e ela disse: “Olha! Quando Lacan fala € incrivel, a
gente entende tudo!”.

E por qué? Porque ele fala com ponto e virgula. Quer
dizer, ele falava para determinadas pessoas e para pessoas
determinadas. E diferente, nio é?, do texto escrito para um
outro, universal, impessoal — enfim, quando ele falava, de fato
era muito mais facil de entender. Entao o ensino é a obra viva
dele. E é uma coisa muito curiosa, é diferente. E isso ai
dependeu, no meu caso, de certas circunstancias, de sorte, €
no de muitas pessoas também. Outros nao tiveram essa sorte,
ou entao vieram depois de Lacan.

Mas o que me ficou? O que restou?

Bem, tem uma coisa que me chamou a atenc¢ao. Primeiro,
eu era estudante de filosofia, com interesse muito grande pela
psicanilise. E pela primeira vez eu vi e ouvi um psicanalista que
se referia constantemente a filosofia. Isso era inusitado! Porque
a tradicao que se tinha até aquele momento, na psicanilise, era
de uma total distancia da filosofia. Freud, por exemplo, e toda
a tradi¢ao da psicanalise inglesa, internacional, estd muito longe
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da filosofia. De repente aparece alguém, Lacan, que
constantemente se referia 2 filosofia. £ claro, ele tinha uma
cultura muito grande, quem o conhecia pessoalmente notava
isso. A gente vé pelos Escritos, uma cultura seja ela humanistica,
como se dizia, como também cientifica. Talvez nem Freud tenha
se equiparado, porque além do que Freud conhecia, Lacan
conhecia também muita filosofia, muita 16gica, muita
matematica. Enfim, a cultura de Lacan é uma cultura imensa.
Isso aparecia claramente nas conferéncias, nos seminarios, em
toda palestra que ele fazia. Isso foi como um chamariz, foi algo
assim inusitado que, de alguma maneira, me arrebatou. E a
partir dai eu comec¢o a me interessas por Lacan, pela obra de
Lacan.

Embora Lacan, no decorrer de seu contato com a
filosofia, tenha chegado num determinado momento a anti-
filosofia, no inicio dos anos 70, é bom lembrar que nem por
isso... estou me lembrando agora de Jean-Claude Milner, na
Obra Clara, ele nota isso e diz que a indiferenca filoséfica nao
é uma indiferenca a filosofia. Assim como a indiferenca politica
nao é uma indiferenca a politica. Entao, veja bem, seu contato
com a filosofia variou, ele pegava um determinado filésofo e
seguia; passava pra outro, abandonava, mas sempre se referia
a filosofia.

Portanto, para mim, ficou, a partir dai, uma coisa muito
peculiar, porque eu nao conseguia mais € nao consigo mais
fazer filosofia sem me referir a psicanilise, sobretudo a
psicanalise lacaniana. De modo que a filosofia, pra mim, hoje,
é impensavel sem um contato com a psicanalise, assim também
um pouco com a lingistica, com a antropologia cultural, mas
mais com a psicanalise. Esses trés dominios formam uma zona
de interlocu¢ao para mim obrigatéria, sobretudo a psicanilise,
sobretudo Lacan.

Entao, isso ficou — a partir desse encontro com a obra e
o ensino de Lacan, eu nao consegui mais fazer filosofia,
trabalhar filosoficamente, sem frequentar, sem me referir a
psicanadlise lacaniana. Essa foi a grande herancga... — ou seja,
restou a minha filosofia marcada pela psicanalise lacaniana.

(g W}
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desejo e sintoma

SONIA ALBERTI

Resenha do livro de Antonio Quinet: A descoberta do inconsciente. Rio de Janeiro:
Jorge Zahar Editores, 2000.

EM 1916-17, SicMUND FREUD dava suas primeiras
conferéncias na Universidade de Viena permitindo a muitos
intelectuais descobrirem, pela primeira vez, as manifestacoes do
inconsciente e acompanharem as construc¢des tedricas da
psicandlise. Oitenta anos depois, a série de conferéncias de
Antonio Quinet retoma essa mesma forma de transmissao da
psicanalise, mostrando-nos que ainda é possivel descobri-la. Sua
pratica e sua transmissao sao, alias, sempre uma descoberta e
também uma redescoberta, pois a psicandlise nao se constitui a
partir de um saber sabido e sim a partir do efeito produzido do
encontro com o novo. O livro de Antonio Quinet, A descoberta
do inconsciente: do desejo ao sintoma, foi escrito a partir de suas
conferéncias realizadas em Campo Grande (Mato Grosso do
Sul), a convite de Andrea Brunetto, para ajuda-la a balizar no
Centro-Oeste a leitura que Lacan propode da obra freudiana.

Com um texto que prima pela clareza e limpidez do estilo,
o leitor é introduzido a psicanalise de Freud a Lacan, numa
linguagem absolutamente acessivel e facil de acompanhar, que
vai se complexificando a cada capitulo nao sem explicitar cada
conceito. Partindo da questao cartesiana do sujeito e da ciéncia,
Antonio Quinet esclarece de saida o ponto de subversao que a
psicanalise de Jacques Lacan introduz no discurso da ciéncia
para, em seguida, introduzir o conceito de desejo a partir da
releitura da Interpretacdo dos Sonhos (obra princeps de Sigmund
Freud) e desenvolver o conceito de pulsao a partir de exemplos
clinicos de sua prépria pratica, chegando as diversas facetas do
conceito de sintoma na psicanalise, em Freud e Lacan.

Percorreremos com Quinet sua original leitura de
Traumdeutung para depreender o que é esse famoso Wunsch
presente em todas os sonhos e em todos os sintomas. Ele nos
mostra seus diferentes sentidos (voto, pedido, demanda, desejo
de morte, inconsciente e sexual) para em seguida desenvolver
o conceito de desejo em Lacan, articulando-o com Hegel, e
demonstrar as diferentes respostas do sujeito ao desejo que se
apresenta como desejo do Outro, utilizando os matemas, grafos
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e modelos topolégicos de Lacan com esclarecedores exemplos
de sua clinica psicanalitica, como o caso clinico “Tombos de
um sonhador”.

Se onovolivro de Quinet permite ao leitor ir descobrindo
o inconsciente, nao se trata de um livro apenas introdutério,
pois seus desenvolvimentos vao se aprofundando, trazendo
novos aportes a psicanalise, sobretudo no que concerne ao desejo
do analista e a 0ltima concep¢ao lacaniana do sintoma como
letra de gozo, que Quinet, utilizando a linguagem do poeta
pantaneiro Manoel de Barros, batiza como o sintoma tu-you-you
onde se apreende o gozo d’alingua e o sintoma como parceiro
de gozo, o que faz Lacan considerar que a mulher pode ser um
sintoma para o homem.

Diferenciando a clinica psicanalitica da clinica médica,
Antonio Quinet pode dizer: “Como para a medicina, também
paraa psicanalise o sintoma é um significante, porém nao com
significado patolégico. E também um sinal, mas nio o sinal de
uma doenga (...) [e sim] do sujeito. O sintoma é a fumaca e o
fogo é o sujeito” (p.119). Para a psicanalise, nao ha sujeito sem
sintoma.

Assim, o livro de Quinet esta estruturado como o percurso
de uma analise que vai da descoberta do desejo — presente
nos sintomas que faz o sofredor procurar uma analise — até a
assunc¢ao de um sintoma-letra, que nao faz mais o sujeito sofrer,
pois é a forma de gozar do inconsciente.

No ultimo capitulo, “As vertentes do sintoma”, sao
abordados o sintoma-verdade, o sintoma-mensagem, o sentido
de gozo dosintoma, a obsessao do sintoma, o inconsciente como
sintoma, o sintoma-signo, até as novas formas do sintoma na
contemporaneidade (as demandas de transformacgao plastica
do corpo, o stress business, a reproducao assistida e os sintomas
da maternidade).

Este livro sustenta também a aposta que o préprio autor
faz na psicanalise e na possibilidade de uma transmissao que
tem como principal visada velar pela sobrevivéncia do discurso
do psicanalista e sua sempre nova descoberta.

(g 3
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feminilidade e psicanalise

CHRISTIAN INGO LENZ DUNKER

Resenha do livro de Ana Laura Prates e Silva: Feminilidade e psicandlise.

A FEMINILIDADE € uma questao que resiste a se inscrever
sob a forma de um saber. Fiel a este carater de abertura e
enigma que comanda o tema, o livro de Ana Laura Prates e
Silva nos proporciona uma arqueologia da questao, uma densa
e rigorosa reconstrugao da problematica que cercaa apreensao
da mulher na psicanalise, passando pelas inimeras inflexoes
que esta convoca. Justamente ao deter-se nos conceitos, ao
mostrar sua légica interna e articulagao histérica, o texto permite
situar a especificidade da apreensao psicanalitica diante da teoria
da cultura, dos estudos de género e das perspectivas
biologizantes. Ao afastar-se, portanto, das similitudes
generalizantes e dos deslocamentos superficiais da psicanalise
para com estes campos o livro realiza condi¢oes para que este
dialogo se coloque.

Originalmente apresentada como dissertacao de mestrado
junto ao Instituto de Psicologia da USP, o presente texto tornou-
se rapidamente uma referéncia para os estudos na area. Na
verdade, ele inaugurou um vigoroso movimento de reflexao e
pesquisa sobre a questao da feminilidade, particularmente na
perspectiva lacaniana, que se mostra hoje presente extensamente
nos horizontes de investiga¢ao universitaria e psicanalitica. No
Brasil os estudos sobre a mulher encontram-se dispersos por
inameras disciplinas, contrastando com o mundo académico
anglo-saxdnico, onde os women studies, constituem uma area de
pesquisa independente, com forte repercussao social e inscri¢ao
politica. Nesse contexto autoras como Lucy Irigaray e Julia
Kristeva, bebendo na fonte de Lacan, chegam a posi¢oes
nitidamente contrastantes com as aqui defendidas por Ana
Laura. De fato, uma das discussoes levadas a cabo nesse livro,
acerca da interpretacao da teoria da feminilidade freudiana,
pelos posfreudianos, nos termos de uma proporgao entre os
sexos, bioloégica ou culturalmente fundada, mostra aqui toda
sua atualidade.

De fato, a disparidade de interpretagoes e leituras que a
tradi¢ao psicanalitica constituiu sobre o tema da feminilidade
nao pode ser atribuida apenas a explosividade politica que o
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assunto possui mas também a certas tensoes internas ao texto
de Freud. Nessa medida, o livro parte da construgao da
diferenca entre os sexos enfatizando a contradicao entre duas
teses: a existéncia da bissexualidade (como indif erencia¢ao entre
os sexos quanto a libido e a escolha de objeto) e a premissa
universal do falo. A primeira, mais intimamente ligada a
metapsicologia das pulsoes, é apresentada de modo a demarcar
claramente a diferenca entre o dualismo “atividade e
passividade” (enquanto modos da pulsao) e o dualismo
“castrado e nao castrado”. Tal diferenca depende, para sua
elucidacao, da acep¢ao que se adote acerca do falo, da sua
relacao com o plano anatdémico, bem como de seu papel no
Complexo de Edipo. Logo vemos como a feminilidade, longe
se ser um tema lateral, interroga o nucleo da metapsicologia
freudiana, sinalizando em seu interior certas dificuldades.

Mas Ana Laura nao se contenta com a “anatomia
conceitual”, uma vez que generaliza o impasse freudiano com
o tema, tirando dele conseqiiéncias paraa questao clinica acerca
dos limites de uma andlise, a partir do rochedo constituido
pela inveja do pénis na mulher. Tudo leva a crer que € esta
implicacao clinica, a saber — os destinos da feminilidade na
direcao da cura psicanalitica — o que constitui o fio condutor
do livro. Ha um final de analise distinto para a mulher e para o
homem? Qual a distin¢ao entre histeria e feminilidade? Como
explicar esta associa¢ao histérica? Como pensar a feminilidade
sem fazé-la depender unicamente da referéncia anatémico-
organica, da passividade ou da premissa falica?

Esse conjunto de perguntas se coordena, em seu
desenvolvimento no texto, com a apresenta¢ao da concep¢ao de
feminilidade em Lacan. Tal apresentagiao preserva o diagrama
de questoes deixadas por Freud e mostra como a nog¢ao de falo,
como significante da falta, e a no¢ao de gozo, em suas diferentes
formas de inscri¢ao, sao decisivas para a rearticulacao da
problemitica da feminilidade. A nocao de falo permite reler o
complexo de Edipo no termos da metifora paterna e dai deduzir
as estruturas clinicas, na qual se insere a histeria. Desloca-se assim
a questio anatdmica para o ambito do significante e da linguagem.
Isso colocaria Lacan na esteira de uma espécie de construtivismo
mitigado, capaz de oferecer uma alternativa ao essencialismo
dominante que ronda historicamente o tema da feminilidade,
sem no entanto reduzir-se a um relativismo polimorfo. Além
disso a solugao se mostra congruente com as alternativas
freudianas para a construgao da sexualidade na mulher: recusa,
recalcamento ou feminilidade.
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O que se constata a esta altura sao os iniimeros ganhos
clinicos e tedricos introduzidos pela noc¢ao de falo, e suas
consequéncias. Separa-se com isso a dimensao imaginaria que
recobre a identifica¢ao ao falo, da dialética do ter e do ser, que
comanda a escolha de objeto. Distingue-se o papel do Nome
do Pai, e posteriormente, do significante mestre, como
articuladores simbolicos do desejo em sua encruzilhada com o
amor. Mostra-se sobretudo a forca de uma leitura baseada na
desproporc¢ao e diferenc¢a na constituicao da sexualidade do
homem e da mulher. No entanto este movimento critico
expositivo aprisiona a questao na esfera falica, tornando dificil
diferenciar histeria e feminilidade. A tese de que “nao ha relacao
sexual” implica assim uma incompletude e desproporcionalidade
entre os sexos, bem como uma limitagdo no acesso ao gozo
enquanto genitalidade concluida. No entanto essa tese preserva
a unicidade do gozo na sua dimensao falica.

Nesse ponto ¢ texto inicia em debate com alguns
comentadores que, de certa forma, consideram esta posi¢ao
suficiente para pensar a feminilidade. O que Ana Laura
apresenta, em contraposi¢ao a isso, alia-se, de certa maneira a
algumas criticas contemporaneas ao falocentrismo universalista
de Lacan. Mas ela o fazapoiada em uma leitura atenta do ensino
do préprio Lacan, efetuado a partir da década de 70,
especialmente no que se sucede ao Seminario XVIII, conhecido
como De um discurso que ndo seria do semblante (1970-71).

Aqui a exposi¢ao retoma a questdo da bissexualidade,
jogando-a contra a soberania da premissa falica, até entao em
curso. Mas esta retomada inclui, dentro de si, a bissexualidade
nao como mero correlato de duas formas de sexualidade: a
feminina e a masculina, mas como duas formas radicalmente
diferentes de inscrigao de gozo: o gozo filico e o gozo Outro. A
teoria da sexuacao € lida entao como a formalizac¢ao légica de
uma dupla impossibilidade: a impossibilidade de reunir
masculinidade e feminilidade de forma a que o conjunto fa¢a
uma totalidade (arelacaosexual ndo existe) e aimpossibilidade
de que a prépria feminilidade faca um todo (a mulher nao
existe). No segundo caso desenvolve-se a proposta de Lacan
acerca de uma légica baseada no “nao todo”, uma vez que a
mulher estaria “nao toda” inscrita na funcao falica.

A histeria (gozo falico) e a feminilidade (gozo falico e
gozo Outro como supléncia) ficam assim distinguidas. Uma
mulher, na construc¢ao da sua feminilidade, esta asvoltas com o
destino possivel para a falta de significante que tal construgao
poe em cena. No entanto a “falta de significante” (no Outro)
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nao é o mesmo que o “significante da falta” (o falo). A histeria,
assim como a mascarada (como encenagdo imaginaria da nao-
toda), o amor ou a maternidade sao solu¢des que acabam por
desconhecer a diferenca anteriormente colocada, isto €,
preservam o gozo falico e sofrem no retorno do gozo Outro.

A condi¢ao feminina e a questao de género diferenciam-
se assim da posi¢ao feminina (dependente da norma félica) e
da inscri¢ao feminina (dependente das formas de gozo). Em
que pese o alcance légico desta inscricao nao podemos deixar
de notar neste movimento um retorno a uma posi¢ao mais
“realista” em Lacan. Mesmo que seja pela via de um Real
pensado no discurso e marcado pela efigie do impossivel,
situado apenas por intermédio do matema logico, ou do patema
poético, trata-se aqui da presenca de um irredutivel que de
certa forma impoe-se ao sujeito. Se tal irredutivel contém dentro
de si alguma forma de retorno ao essencialismo ou a metafisica
da presenca, como afirma Derrida, mesmo que as avessas
(metafisica da auséncia?), ou ainda se tal posicao nao fez a
critica do universalismo falico, para dele deduzir a
feminilidade, como quer, por exemplo, Monique Menard, sao
questoes que ainda este texto provoca e que se encontram no
centro de um amplo debate contemporaneo.

No plano clinico, certas consequiéncias da consideragao
da inscri¢ao femininas no quadro da légica do nao todo vém
sendo objeto de extensas polémicas, nas quais esse livro, se nao
toma uma posicao definitiva, mostra toda a complexidade
envolvida. De fato, a chamada clinica do Real, muitas vezes
posta em antinomia com a clinica do significante, parece indicar
uma retomada da negatividade, fora do ambito circunscrito da
falta. O feminino e todas as figuras de negativizacao que o
envolvem, constitui assim um modelo princeps para uma espécie
de revisdo clinica a que assistimos recentemente na tradi¢ao
inaugurada por Lacan. Se isso redunda em formas realmente
distintas assumidas pelo final de analise, como quer Soller, ou
se isso de fato ultrapassa o paradigma freudiano representado
pelo masoquismo, pela passividade e pela rocha da castragao é
a aposta em causa no momento.

Sai-se da leitura desse livro com a provocagao
representada por seu titulo explorada com uma clareza
inusitada. O estilo elegante e inquieto afasta-se do dogmatismo
convencional proporcionando uma visao engajada e sébria
deste continente negro, que nao existe, mas que assim mesmo
nao deixa de ser fascinante em suas sombras.

Cao
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stylus, m. 1. (Em geral) Instrumento
formado de haste pontiaguda. 2. (Em
especial) Estilo, ponteiro de ferro, de
0osso ou marfim, com uma
extremidade afiada em ponta, que
servia para escrever em tabuinhas
enceradas, e com a outra extremidade
chata, para raspar (apagar) o que se
tinha escrito // stilumvertere in tabulis,
Cic., apagar (servindo-se da parte
chata do estilo). 3. Composi¢ao escrita,
escrito. 4. Maneira de escrever, estilo.
5. Obra literaria. 6. Nome de outros
utensilios: a) Sonda usada na
agricultura; b) Barra de ferro ou
estaca pontiaguda cravada no chao
para nela se espetarem os inimigos,
quando atacam as linhas contrarias.
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_ualquer retorno a Freud que dé
ensejo a um ensino digno desse
nome so se produzira pela via
mediante a qual a verdade mais
oculta manifesta-se nas
revolugoes da cultura. Essa via €
a tnica formagao que podemos
pretender transmitir aqueles que
nos seguem. Ela se chama: um
estilo

Jacques Lacan
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