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editorial

~ Stylus 5 vem a luz em um tempo em que o trabalho
de construgio da Escola de Psicanilise do Campo Lacaniano
esta em efetivo andamento.

Com Stylus 3 realizava-se a transicao de link do Espaco-
Escola a Revista de Psicandlise da AFCL, apontando o tempo
de concluir.

Jaonamero 4 de Stylusinseriu-se nessa série a posterior
(nachtraglich), como lugar de testemunho do ato de criacao
da Escola — ali, onde se fazia a aposta na experiéncia
inusitada de um funcionamento coletivo, de instauracao
de uma “comunidade de experiéncia” tal como Lacan nos
indica na “Proposi¢ao de 9 de outubro de 1967”, sobre o
analista da Escola.

Ora, dizia Lacan, o cerne de uma tal comunidade
nos é dado pela experiéncia dos praticantes. Nem mais,
nem menos. De modo que a raiz da experiéncia do campo
de psicanalise colocado em extensdo deve ser encontrada na
proépria experiéncia psicanalitica, isto €, na psicanalise
tomada em intensdo. Assim nos diz Eliane Schermann no
seu artigo sobre a Escola, que aqui se publica.

Dai a razao e o interesse desse numero 5 de Stylus,
organizando-se em torno do sintagma “O real da clinica”.
Stylus 3 ja se apresentava como um espaco de trabalho no
qual “a singularidade do texto de cada autor desse
continuidade ao exercicio de fazer avancar a elaboracao
da teoria analitica em sua confrontacao com o real da
clinica”. La e entdao estivamos no tempo de compreender.

Stylus 4 marcou o tempo de conclusao. Com Stylus 5,
estamos fazendo Escola— uma Escola orientada pelo ensino
de Lacan — cuja proposta aponta um trabalho a ser feito
com o real; esse mesmo que comanda a clinica e a existéncia
malograda do sujeito no mundo.

“Lacan fez Escola no nivel da clinica”. £ Nominé quem
nos adverte, em seu texto que ora publicamos, afirmando
que mais além (ou sera mais aquém?) de um teérico
formidavel da psicanalise, Lacan foi, acima de tudo, clinico.
Aquele que se submetia a légica de um encontro singular,
nas chamadas apresentacoes de enfermos, em busca do
testemunho preciso da experiéncia subjetiva da psicose,
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suportando sempre ai um lugar de sujeito e um’saber
transmissivel. Dessa posi¢ao, ética péode Lacan avancar o
saber fazer com a psicose. E, de sua teoria dos discursos
formalizados, pode situar o discurso do analista como um
novo laco social; o que, no texto que Angélia Teixeira nos
da a ler, aponta uma nova realidade regida por “um gozo
que € avesso ao dominio e a escravidao do outro”.

Nesse sentido, vale conferir a entrevista com Emir
Sader, na qual ele situa a psicanalise como um instrumento
essencial para o projeto de desalienacao anunciado pelo
marxismo e pelas dentncias das falacias de igualdade na
sociedade atual.

E interessante notar como os textos que compdem o
presente niumero convergem, todos eles, para um ponto
enunciado por Colette Soler, em seu seminario sobre as
variantes da destituicao subjetiva, que € exatamente o que
Lacan chamava o elemento ético. Soler articula essa questao ao
dizer que, ainda que no discurso analitico a destituicao seja
programada, isso nao implica que ela se produza em todos
os casos. Pois, na analise, existe algo que nao tem a ver com
a logica pura e que nao € s6 estrutura. Trata-se da posicao
ética do sujeito, e isso toca o real. Al se circunscreve uma
questao que concerne ao movimento analitico, a saber, o
uso que os sujeitos fazem do seu ponto de destituicao. Ora,
esse uso implica, para aquele que adveio ao lugar de analista,
tornar-se sempre € a cada vez analisante, num movimento
decidido de revigorar a teoria, opondo-se a tendéncia
irresistivel de uma repeticao mortificante.

E nessa vertente que se coloca, e assim deve ser
entendido, o convite feito por Stylus 4 ao seu leitor: debater
com os autores dos textos e contribuir com sua escrita no
ato de fazer escola pelo coletivo. Convite esse que ja
encontrou ressonancia. Nesse naumero 5 de Stylus, pode-se
ler o texto de um leitor que se implica no trabalho de
comentar e avangar a elaboracao da questao referente ao
ato analitico — trata-se do artigo de Marie-Jean Sauret, “Do
fracasso do ato ao desejo do analista”, em franca articulagao
com o texto de Didier Castanet, “Da eficiéncia do ato e do
desejo do psicanalista”, publicado em Stylus 4.

Nao se pode vislumbrar ai, nesse movimento de
leitura e escrita, a idéia de uma escola de leitores? Uma
escola nao de exegetas — € o proprio Sauret quem o afirma
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— mas de decifradores. E nés acrescentariamos, escola de
de-cifradores que fazem da letra que restou da operagao
de cernir o real proprio a cada um, um escrito (cifrado) a
ser de-cifrado.

Assim, de leitor a autor, e outra vez leitor, e mais ainda,
poder-se-ia engendrar um movimento de escola mais
articulado ao S,, produto do trabalho analitico,
contribuindo, desse modo, para manter a direcao ja
instalada no percurso de uma analise, de efetivar a queda
das “certezas alienantes e imobilizadoras das construcoes
imaginarias”.

Tratar-se-ia entao de uma escola de lautores,
significante forjado a partir da contracao de leitor e autor.

Encontramos ai uma possibilidade de articulacao com
a inusitada indicacao que Barbara Cassin nos propoe, em
seu texto “Doxografia e psicandlise, ou como transmitir?”.
Se a “doxografia funciona de perda em perda”, se é um
“escrito cuja filiacao desapareceu” e que “nao tem outra
garantia ou fiador além de si mesmo”, como se poderia
pensar a questao da transmissao da experiéncia analitica
na dimensao doxografica?

Stylus sustenta o convite ao leitor-autor de fazer laco
com essa revista e com a coletividade do Campo Lacaniano
no Brasil e no mundo, ao mesmo tempo em que se afirma
como lugar de inscri¢ao de seus escritos.

KATiA BOTELHO DE CARVALHO
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variantes da destitui¢ao subjetiva:

suas manifestacoes, suas causas — aula 1

COLETTE SOLER

Bom pia A TODOS. Ja estive em Sao Paulo muitas vezes,
mas esta € a-primeira em que venho para falar no Férum. E
posso dizer que é uma satisfacao!

Eu me propus, neste Seminario, a falar a vocés sobre a
“destituicao subjetiva”. Trata-se de uma noc¢ao propriamente
lacaniana na psicanilise, que Lacan criou para definir a saida
de uma andlise; a saida, nao seu termo. O que posso dizer
inicialmente sobre a destitui¢ao subjetiva € que ela substitui a
expressao freudiana “wo es war, soll ich werden” — 1a onde
“isso” era, “eu” devo advir — bem como é o que se opoe a
identificacao ao analista, nocao comum em certas correntes da
psicanalise. Entretanto, o préprio Lacan colocou no plural a
expressao “destituicao subjetiva”, dizendo, por exemplo, que a
ciéncia destitui o sujeito muito mais que a propria psicanalise.

Como vou falar com vocés em dois momentos distintos,
nesta manha, falarei sobre a destituicao do “passe” e, a tarde,
sobre as outras destituicoes. Na verdade, elas esclarecem- se
mutuamente. Creio que quanto a nog¢ao de destitui¢ao subjetiva
do passe, o que se faz necessario € toméa-la no nivel 16gico mais
do que no patemitico. E verdade que a palavra destitui¢io tem
conotagoes de afeto, de perda, de rebaixamento de um status,
¢, alids, se vocés consultarem o dicionario, verao que o oposto,
o contrario de destituicao, curiosamente, é “nomeacao” ou
“institui¢ao”, termo este que vem do latim statuere, que quer
dizer “estabelecer numa funcao”. De imediato se vé que existe
ai a suposi¢ao de um “outro”. Um “outro” que outorga o status,
ou o titulo, ou a funcao. Para se apreender o que é uma
destituicao subjetiva, é preciso que nos perguntemos o que é
um “sujeito instituido”. Para essa pergunta, nao existe apenas
uma resposta, porque ha varios modos de institui¢cao subjetiva,
conforme os discursos. No fundo, no discurso a que chamamos
de comum, no lago social do avesso da psicanalise, como diz
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' avoir voix au chapitre: ter
autoridade, crédito, para
tomar parte de uma
deliberagao, de uma
discussao.
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Lacan, existe uma forma de instituicao do sujeito. O que quer
dizer ser instituido como sujeito num discurso como esse? Creio
que a forma mais simples de se dizer é esta: somos sujeitos
nesse discurso cada vez que nossa opiniao tem voz e € levada
em conta.' Prova disso sao as queixas e as reivindica¢oes que
escutamos por parte dos sujeitos, cada vez que eles tém o
sentimento de que lhes foi retirada a palavra. Quando gritam,
por exemplo, se, no hospital, sao tratados como carne, como
corpos, € o que eles tém a dizer nao é ouvido. Temos queixas
idénticas no nivel do sexual: sermos tratados como um objeto
a ser consumido. Ou, no local de trabalho, por sermos tratados
como uma maquina, um instrumento a ser explorado. E, no
fundo, a reivindicac¢ao politica, democratica, vai no mesmo
sentido. Sente-se que se € sujeito quando se pode dar opiniao.
Al, temos, entao, a institui¢ao, nao do que Lacan chama sujeito,
massim de um eu (je). Ha um “eu sou” que deve ser levado em
conta: “eu sou um eleitor, um cidadao, um homem, uma
mulher... a ser levado em conta.” E esse “eu sou” vai junto com
o sentimento de que “eu sou UM”. Nao vou insistir nesse ponto,
mas, no discurso analitico, a institui¢ao do sujeito é
completamente inversa. Lacan introduziu esse termo, “sujeito”,
na psicanalise, um termo que vem da filosofia. Seria interessante,
alias, levar-se em conta todos os outros termos que sao usados
na psicanalise para nao se dizer “sujeito”. Vamos ver que Freu
primeiro usou o termo “inconsciente”, depois, sentiu a
necessidade de pluralizar os termos, surgindo o Ich, o Id e o
Uberich. Outros propuseram o termo “ego”, ou “self’. Lacan
tomou da filosofia o termo sujeito. Para bem se apreender a
razao disso, convém voltar a tese de Lacan que diz que o sujeito
da psicanalise € o sujeito da ciéncia, desde Descartes.

Deixo delado esse desenvolvimento para poder dar conta
do meu propésito. Digamos que, de inicio, Lacan tem um
postulado basico: o que é tratado na psicanalise deve ser
homogéneo ao instrumento para trata-lo. Entao, o sujeito, na
sua definicao mais simples e também mais convincente, na
psicanalise, é o que € definido pela sua dependéncia daquilo
que se articula. Ele €, portanto, o suposto do que se articula.
O que se articula foi abordado por Lacan em um primeiro
momento como fala, em seguida, como estrutura de linguagem
mobilizada na palavra. Mas, poderiamos dizer que ha um
“cogito” da “funcao e campo da fala e da linguagem”, que seria
“eu falo, logo eu sou”. Eu sou o suposto da fala. Claro que se
trata de um corte. Um corte, por exemplo, em relacao a
imagem, aquilo que se vé quando se abre a porta para atender
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um novo paciente. O que se vé € um corpo com sua imagem.
Entao, aqui se trata de um corte que vai privilegiar aquilo que
€ ouvido. Isso complica consideravelmente a questao do sujeito
da ciéncia, pois o cogito de Descartes institui um sujeito, mas
um sujeito solus ipse, um sujeito instituido em sua solidao. Ele
nao tem proximo, ele nao tem semelhante, o “eu sou” do “eu
penso” de Descartes. Ha toda sorte de problemas na filosofia
de Descartes para introduzir o outro “eu sou”. O “eu falo” ja
implica, de inicio, um “eu nao sou sem o outro”. Um “eu sou a
mercé do ouvinte”. E, no fundo, uma das primeiras formas da
divisao do sujeito construido por Lacan é o “nao sem o outro”.
Eu sou instituido como sujeito cada vez que o outro, o meu
ouvinte, me busca na palavra e nao na minha imagem ou no
real do meu corpo. Quando ele me busca no que eu posso
dizer, quando ele me busca como aquilo que € dito. A psicanalise
absolutiza essa dimensao. Essa dimensao nao existe apenas na
psicandlise. Por exemplo, ela também esta presente no dialogo
amoroso. Mas a psicanalise a absolutiza ao abordar o analisante
apenas como sujeito.

Para avancar na necessidade da nocao de destituicao, é
preciso desenvolver o impasse do sujeito. HA um impasse do
sujeito suposto a fala. Suposto a fala “eu sou”. Mas, “o que
sou?” Eu poderia ir declinando “o que eu sou”, “o que quero”,
“o que € isso”... Na psicanalise, n6s nao podemos, de forma
alguma, nos contentar em responder como Descartes respondia:
“eu sou uma coisa pensante”. Por qué? E porque eu chego na
psicandlise por causa do sintoma que faz de mim primeiramente
uma coisa que sofre. E nao é evidente que uma coisa que sofre
seja necessariamente uma coisa que fale. E necessirio a
operacao do discurso analitico para interrogar a coisa que sofre
como coisa que fala. Isso nos conduz a um impasse. O que eu
sou na articulacao da minha fala, bem como na articulacao de
qualquer cadeia significante? Eu sou um mistério, eu sou uma
incoégnita, no sentido matematico da palavra, um X. Bem, um
X pode tomar muitos aspectos, fenomenologicamente falando.
Pode apresentar-se como uma encantadora curiosidade, como
um enigma atraente e, também, no extremo oposto, pode
apresentar-se como algo extremamente inquietante. Pouco
importa. A institui¢ao do sujeito tem como correlato necessario
a indeterminacao do sujeito.

O significante, sem divida, representa o sujeito. Tudo o
que eu digo me representa, sem dizer o que eu sou. O que faz
com que, no final das contas, o “eu nao sei” seja solidario a
institui¢ao do sujeito. E a transferéncia analitica é a institui¢ao
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focalizar.
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maior do sujeito, como um X que nao se conhece. Vé-se que a
instituicao do sujeito € uma operacao do discurso, que consiste
em regrar, focalizar?uma incégnita, ou uma questao, se
preferem, a partir de um sofrimento bem experimentado,
reconhecido. Finalmente, a manifestacio maior do sujeito
instituido que nés procuramos na cadeia de associagoes é o
corte. O sujeito jamais esta tao presente como no momento de
uma ruptura da cadeia. Pois, na cadeia, ele esta encoberto.
Entio, qual é o nome freudiano desse sujeito instituido? E,
bem, é simplesmente o que Lacan chama no Semindrio dos quatro
conceitos: o inconsciente freudiano, tal qual Freud o descreveu
e abordou no inicio, como algo que se mostra de forma
pulsante, isto €, que se mostra e desaparece, nos tropecos, nos
cortes, nos hiatos, tanto da fala, quanto da conduta ou dos atos.
E que Lacan qualifica como “o nao realizado” e que Freud
chama também de “desejo inconsciente”, indestrutivel e
inalcancgavel. Dai a idéia de Freud do “umbigo”, em que nao se
sabe mais o que apreender.

Finalmente, esse sujeito ja € uma destituicao do eu (je)
que o discurso comum institui. O eu (je) € um tipo de sujeito
“egoificado”. O sujeito instituido da psicanalise € uma destitui¢ao
do eu egoificado do discurso comum. E, na verdade, é a
psicanalise que faz aparecer, eu poderia quase dizer que ela
interpreta, o eu (je) “egoificado” como o resultado de uma
sutura, que € uma operag¢ao de discurso. Nesse sentido, a
instituicao do sujeito ja é uma perda, perda do sujeito
assegurado do que ele é, do que ele quer, do que ele diz,
daquele sujeito que se recusa a pensar que o seu mal-estar, o
seu sintoma, possa ter um sentido.

Ja posso escrever no quadro dois estados do sujeito: Je- $.

Ha o JE e hd o S barrado... Bem, nao vamos escrever,
vamos apenas comentar. O JE é o sujeito suturado. Se eu fosse
desenvolver isso, diria que € o sujeito identificado e, portanto,
assegurado quanto a seu fantasma. O sujeito do S barrado é
um sujeito instituido em forma de questao. Dai que Lacan fala
de uma retificagao subjetiva necessaria, no inicio da analise,
para converter o JE em S barrado. Na verdade, esse S barrado
nao € nem um “eu sou” nem um “eu nao sou”. Para ser exata,
precisaria dizer que ele esta em estado de “pode ser”. Portanto,
ele oscila entre a perda de uma segurancga e a espera de uma
outra. O que € necessario nao esquecer € que a instituicao
subjetiva pode ser rejeitada, refutada, isto quer dizer que ela
pressupoe uma escolha. Uma obscura escolha. Talvez ela possa
ser recusada duplamente: da parte do auditor e da parte do
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sujeito que fala. Ou seja, pode-se nao querer ser tomado ou
tomar o outro como um sujeito indeterminado. E, ao contrario,
podemos querer toma-lo como uma imagem, um corpo a ser
gozado, como acontece na pornografia, por exemplo. A moda
também faz isso em parte. Um corpo a ser manipulado, como
faz a medicina, ou instrumentalizado, como faz a economia.
Entao, a escolha subjetiva nao agrada a todos. Isso é claro.
Oferecer-se para ser tratado como sujeito é oferecer-se a ser
tratado como uma incégnita. E os neuréticos adoram isso, assim
€ que gracas a eles a psicanalise existe. O sujeito neurético é
aquele que positiva sua indeterminacao. Ele até mesmo a cultiva.
O histérico utiliza essa indeterminacao erigindo-a como agalma,
como seducao, serve-se dela como seduc¢ao. Assim, oferece seu
mistério ao outro. Foi o que levou Lacan a dizer que a histeria
€ o inconsciente em exercicio. Ajuntemos: o inconsciente
freudiano. O obsessivo, com todas as suas duvidas, faz barricada
da sua indeterminacao, o que lhe permite subtrair-se dos seus
compromissos vitais € manter-se num suspenso interminavel.
Mesmo sem desenvolver, faz-se necessario acrescentar que o
neurdético sofre de sua indeterminacao. Ele sofre porque ela é
sinénimo de inibigio, de impoténcia e de angustia. E por essa
razao que ele vai esperar que a analise ponha fim a essa
indeterminacdao. Ao mesmo tempo, pode-se constatar na clinica,
sempre com surpresa para mim, a que ponto existem sujeitos
que tém medo daquilo que vao descobrir, do que poderia ser a
resposta. E certo que essa dimensao é o que retém certos sujeitos
no limiar da analise. Entao, o sujeito neur6tico ilustra o impasse
do sujeito e o proprio Freud nao achou a saida para esse
impasse, o que levou Lacan a dizer, em 64, que, para se
recolocar a psicanalise de pé, € preciso ir além do inconsciente
freudiano. Por uma razao extremamente simples: o inconsciente
freudiano nao conclui. Essa € uma outra forma para se falar da
indeterminacao interminavel do sujeito e todo o problema é
chegar ao “sujeito da certeza”, até na propria psicanalise. Entao,
oinconsciente, ou seja, o sujeito, nao conclui e, para se finalizar
uma analise e satisfazer o neur6tico, € necessario que se chegue
a uma certeza. Lacan, homenageando Freud, vai dizer que, na
pratica freudiana, vé-se que o sujeito da certeza esta do lado de
Freud que, em um certo momento, tem a coragem de concluir
e de dizer o que quer esse X indeterminado. Entretanto, dizer
isso com a linguagem serve apenas para prorrogar o impasse.
Entao, a questao é como se sair disso se o sujeito € mesmo o
-1 da cadeia, que ndo pode ser reduzido, pois isso é da
estrutura, mas que a analise, pelo contrario, confirma. Dai a
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frase: “quanto mais o inconsciente € interpretado, mais ele se
confirma como inconsciente”. Essa € uma citacao de Lacan.
Finalmente, o que pode produzir a elaboragao analitica em
matéria de certeza? Bem, se o inconsciente nao conclui, por
fim a elaborac¢ao produz uma s6 grande significacao, que Freud
percebeu, que Lacan reformulou e que pode declinar-se como
falta de ser, falta de saber e falta de gozo. Isso o analisante o
sente e experimenta. Ha um efeito castragao na psicanalise.

Entao, quanto a destituicao do passe, esta vai tomar seu
peso e sua logica tendo-se em vista esse impasse na elaboracgao.
Ela é, a0 mesmo tempo, a resposta e a saida. O que significa
que a analise vai do sujeito instituido como incégnita, que é
um sujeito ao mesmo tempo faltante, a um sujeito destituido.
E uma perda como a palavra conota. Mas perda de qué? Perda
da indeterminacao. Isso significa que é o fim do “pode ser”, do
“mais tarde”, do “por que nao”, do “que fazer?”, “quem sou
eu? 7, “o que € isso?” “sera que eu fiz bem?”... etc.

Como ¢é possivel colocar um fim aisso? Ha evidentemente
uma razao de estrutura. Se o sujeito é um principio de
inconsisténcia e de incompletude, no sentido l6gico dos termos,
na analise, vamos encontrar também uma outra dimensao. Uma
outra dimensao que se apresenta em ato € que € um principio
de constancia, isto é, o sujeito pode ser indeterminado na
cadeia, mas ele vai constatar, no fio das associag¢oes, que ele diz
sempre uma mesma coisa. E um mesmo disco que gira, ele
volta sobre as mesmas pegadas, mesmos sulcos, como se ele
estivesse imantado, atraido sempre para os mesmos desvios. E
por esse motivo que o analisante, depois de um tempo, acaba
dizendo “mas eu estou girando em circulo”. E de fato muito
verdadeiro isso. Apenas, digamos que esse circulo nao é
formulavel, pois € a cadeia, o disco. Cada um tem seu préprio
disco. Hoje em dia, diriamos, seu CD. Seu compacto. Pode-se
dizer que o pequeno compacto de cada um é contingente. Ele
depende de sua histéria singular, dos acidentes da sua vida, do
seu lugar de nascimento etc. e, também, do que Lacan chamou
de “as armas da natureza”. Mas, quanto a essa aderéncia ao
disco, nés s6 podemos dar conta dela a titulo do gozo suposto
que retém o sujeito cativo ai. Simplesmente, se ele nao pode
largar esse disco, € porque ele o satisfaz, o faz gozar de alguma
forma. Entio, a destitui¢io, finalmente, o que é? E que o sujeito
ganha uma certa percep¢ao dessa satisfacio que o amarra a
sua histéria. Entao, € uma perda. Perda, primeiramente, porque
isso o determina e toda determinacao vai junto com uma
limitacao. Aquele “o que é isso?” doinicio, do sujeito instituido,
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deixa todos os possiveis abertos. Dai que o sujeito instituido é
um grande sonhador. Ele sonha com o que ele poderia ser.
Enquanto que o “é isso” € indizivel, de alguma forma. O “é
isso” implica um “é apenas isso e nao outra coisa”. Entao, ha,
na destituicao, com a perda da indeterminag¢ao, um certo
consentimento ao limite, aquilo que se é enquanto limitado.
Ha ainda algo mais além do limite. E que o “é isso” nio é
sujeito. O “é isso” estd, antes, do lado do gozo. E o que Lacan
vai formular criando o “objeto a”. A destitui¢ao subjetiva supoe,
entao, um atravessamento do “eu nada quero saber daquilo
que eu sou como gozo”. Essa ultrapassagem que, como eu acabei
de dizer, implica uma perda, implica também um beneficio.
Um beneficio, digamos, epistémico, que esta do lado de: o
sujeito se instruiu, ou seja, isso implica um efeito didatico, um
“eu sei algo”. Esse é o beneficio epistémico. A destitui¢ao
subjetiva € acompanhada de um efeito de certeza. Se pudéssemos
colocar em palavras, diriamos “eu sou isso”. Entao, podemos
escrever o matema da destitui¢ao subjetiva:a / $ . O “objeto a”
no lugar do $ sujeito indeterminado; isto €, a substituicio do
ser objetal, ou o ser de gozo: “objeto a” pelo sujeito
indeterminado.

Isso nos da trés estados do sujeito. Havia o sujeito
suturado, o sujeito instituido e ha o sujeito destituido. Vale
dizer que o sujeito destituido, ou melhor, o momento de
destituicao, talvez, nao € um sujeito da falta-a-ser. A destitui¢ao
¢ um efeito de ser. Houve, nesse ponto, um grande contra-
senso que o proprio Lacan retificou explicitamente. Na época,
no ano de 1967, seus alunos interpretaram a destitui¢aio como
falta-a-ser, e Lacan corrigiu isso em 69, no seu discurso a EFP,
dizendo que a destituicao nao era uma falta-a-ser, antes, ela
fazia ser. No fundo, é um efeito homélogo a uma identificagao,
na medida em que leva o sujeito a sua identidade de gozo,
ressalvando-se que nao se trata de uma identificacao pelo
significante. E porisso que Lacan, em um dado momento — e
eu ja comentei longamente esse assunto certa vez — falou de
uma identificacao ao sintoma. A identificacao ao sintoma é uma
maneira de designar o efeito de destitui¢io. E obter um sujeito
que se reconheca nas suas modalidades de satisfacao. Agora,
entendamos, a psicanalise nao é uma resignacao, a psicanalise
produz efeitos terapéuticos, desloca os sintomas, modifica-os,
mas, no final, nao se tem um sujeito sem fixacao de gozo. Entao,
quando Lacan finalmente vai falar em identificacao ao sintoma,
ele esta-se referindo a idéia de se reconhecer e consentir as
modalidades que se verificaram como irredutiveis e singulares.
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Para darmos uma defini¢cao geral, podemos dizer que
ha destituicao cada vez que o sujeito é determinado como
objeto. O que isso quer dizer? Ha um duplo aspecto no que
Lacan chama de “objeto a”, o “ludolégico™. Ele emprega essa
expressao para dizer que nao existe uma Unica definicao do
“objeto a”, € uma escrita forjada para cingir aspectos diversos
da experiéncia. Em um certo sentido, o objeto designa o efeito
castragao, por exemplo. Dai que encontramos na Proposi¢do de
67 esta frase que diz, para falar do passe, do fim: “saber vao de
um ser que se furta”. Nao se tem a impressao, com essa frase,
de se tratar de uma certeza. Mas, na verdade, ai esta também
uma certeza: a certeza dos limites da estrutura, certeza esta que
foi posta a prova e verificada na elaboracao. Esse € um dos
aspectos da coisa.

O outro aspecto € o aspecto substancial do “objeto a”. O
que € impossivel de ser dito nao €, entretanto, sem substancia,
ele é feito corpo, isto é, participa do gozo. Ser determinado
como “a” é sempre de alguma forma ser determinado como
corpo. Mas por quem? Nos respor 'emos com Lacan: pelo
Outro; no entanto, nao podemos ,.ensar que o Outro seja
necessariamente o parceiro. O Outro é também o lugar da
cadeia, dito de outra forma, é na linguagem, na cadeia, que
me constitui, no meu disco, em que jaz algo, um desejo que
insiste, que nada pode deter e que me comanda enquanto eu
(moi-je). Algo que faz com que, uma vez tornado sujeito
destituido, eu nio seja mais dono daquilo que me comanda. E
algo que me ultrapassa, que me leva, que me faz cativo de um
gozo, de um desejo que, a0 mesmo tempo, me define e também
me apaga como sujeito. Se vocés me acompanharam, talvez
entendam por que Lacan diz que o masoquista € um blefe, que
o masoquista do género Sacher Masoch é um malandrinho. O
masoquista pretende oferecer-se como objeto e, além disso,
definir o objeto em questao, estabelecer o contrato, como
queria Sacher Masoch, para dizer que objeto ele é.
Evidentemente, essa é uma estratégia antidestitui¢io. E uma
estratégia que permite ao sujeito figurar-se como sendo o agente
de todo o cenirio em questio. E o contririo de uma destituigio.
O sujeito destituido nao é um sujeito-mestre, € um sujeito que
consente naquilo que ele é sem duvida, mas que nao domina,
nao controla isso.

Quanto a essa destituicao que Lacan nos apresenta, qual
€ o seu estatuto na cura? Lacan a apresenta como sendo a Unica
saida légica da analise. Isto €, que se tem um algoritmo da
entrada na cura, é o algoritmo do “sujeito suposto saber”, e
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isso implica que, na saida, vai haver o algoritmo também, o
algoritmo da saida — o que eu escrevi por tltimo no quadro.
Trata-se de uma equagao, segundo Lacan. Temos um X no inicio
e, na saida, temos o valor possivel desse X. Portanto, vejam
bem, na idéia de Lacan, a saida pela destituicao nao é
contingente, ela é necessaria. Necessaria desde que a entrada
se tenha dado segundo o algoritmo da transferéncia. Em outras
palavras, no discurso analitico, a destitui¢ao é programada.
Que ela seja programada nao implica que ela se produza em
todos os casos. Vejamos bem isso. Pode acontecer que ela nao
se produza, bem como uma equa¢ao pode nunca vir a ser
resolvida. Vou insistir no fato de que, por a destituicao ser, ao
mesmo tempo, necessaria e programada, nao estamos
dispensados de nos perguntarmos se, em cada caso, ela se
produziu ou nao. Nao estamos dispensados de procurar os
indices de sua ocorréncia. Dai que ela € solidaria do dispositivo
que Lacan tentou explorar. Do que isso depende? Depende do
fato de que, embora essa destituicao seja logicamente
programada, ela pode, no entanto, nio acontecer. E que, na
analise, existe um elemento que nao tem a ver com a logica
pura e que é precisamente o que Lacan vai chamar de o
elemento ético. A ética pura é nao-programavel. A estrutura
tem seu programa, mas o que se realiza dentro da estrutura
nao é s6 estrutura. E, no fundo, poderiamos tomar essa
dimensao pelo lado do afeto. Lacan tentou precisar o afeto
tipico da destitui¢ao. Ele levou um certo tempo para encontra-
lo, mas ele o formula em 72 com a expressio “maniaco-
depressivamente”, com uma referéncia a Balint, o que é muito
interessante, mas nao vou desenvolver neste momento.
“Maniaco-depressivamente” compreende-se porque € este o afeto
tipico: depressivamente porque ha perda na destituicao e,
maniaco, porque ha ganho. Esses afetos tipicos, de alguma
forma, sao os afetos que respondem a estrutura.

A posicao ética do sujeito pode fazer barragem a
destituicao. Isso quer dizer que “eu nao quero isso” e “nao
quero saber de nada disso” podem vencer. No final das contas,
experimentar-se e saber-se como objeto de alguma coisa que o
ultrapassa, que € vocé mas que o ultrapassa, pode ser recusado.
Ha muitas formas de recusar isso; Freud, com a “reacao
terapéutica negativa”, apreendeu, com certeza, uma dessas
formas. As analises interminaveis ou muito longas, quase
interminaveis, sao talvez uma outra forma bem atual.

Entao, que férmula substitui o “wo es war soll ich werden”,
“la onde isso estava eu devo advir”? A féormula da destituicao,
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se for parodiar a férmula freudiana, nao seria “eu devo advir”,
pelo contrario, seria “eu sou destituido”. A férmula poderia
ser “la onde isso estava eu devo ‘me fazer’ ser, eu devo suportar
ser”. Quantos conseguem suporti-lo ? E uma questio. Eu dizia
que dependia da ética do sujeito, mas o pOs-passe também
depende da ética dos sujeitos. Com efeito, a questao é que a
destituicao subjetiva nao advém de uma vez por todas, € um
ponto de finitude do processo de fala, mas que se pode
recomecar, ja que se recomegca a falar enquanto analisante, o
processo recomeca. Por isso Lacan falou de um passe sempre
recomecado. Ha entdo uma pergunta no movimento analitico
e na psicanalise, que é a questao do uso que os sujeitos fazem
do ponto de destitui¢ao pelo qual eles eventualmente passaram.
Nao vou tratar dessa questao no seu conjunto, e, alids, nem sei
se conseguiria, mas queria apenas frisar que Lacan passou mais
tempo foi formulando avaliacbes sempre mais negativas,
decepcionado em relagao ao uso do pés-passe, dizendo, por
exemplo, essa formula muito engracada: “Felizes os casos em
que o passe fracassado deixa esperanc¢a.”™ Ao se interrogar sobre
qual é a enunciacao além da férmula, tem a idéia que a
destituicao de passe, isto &, os casos em que O passe nao é
fracassado, pode produzir sujeitos desesperancados, que nao
deixam nenhuma esperanca . E, no fundo, por que isso? Porque
a destituicao subjetiva pode conduzir a uma posi¢ao do tipo
“destituido eu sou e assim eu fico!” E esse sujeito instalado na
sua destituicao — afinal, é seu direito — € um sujeito que nao
pode mais voltar a analisando. No entanto, o que Lacan e nés
mesmos chamamos com nossos votos sao sujeitos analistas sem
divida, mas que passam a analisante ao nivel da elaboragao
analitica, o que nao significa um apelo a andlise sempre
recomecada. A idéia € que € preciso que os analistas se tornem
analisantes, para que a teoria nao se mortifique, nao se repita
de maneira mortificante. E por isso que Lacan pode dizer “eu
sou analisando no meu seminario”. Entao, efetivamente, ha
muitos usos da destituicao. Lacan estigmatizou alguns na sua
Carta aos Italianos, de 74, no fundo, ele observa que a passagem
pela destitui¢ao subjetiva pode muito bem produzir sujeitos
que, a partir de 14, empenham-se pelo que ele chama de a
arvore genealdgica, isto &, fazer-se um nome. E verdade que
muitos neuroticos curados, nao de todos os seus sintomas, mas
das suas neuroses, da sua indeterminag¢ao neurotica, tornam-se
grandes trabalhadores do nome préprio. Constate-se isso no
proprio movimento analitico. Ha outras solucoes; ha a solucao
nao do grande trabalhador mas do grande preguicoso, isto &,
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aquele que se dedica aos gozos da vida privada. Os dois casos
de figura sao casos de divertimento, no sentido de Pascal, em
relacao a psicandlise. O primeiro nao vale mais que o outro
para a psicanalise, € a mesma coisa. Entao, € isso, eu vou deixar
vocés com essa questao dos usos da destituicao, que € uma
perspectiva de pds-analise.

Perguntas

Jaro GEerBask: Colette Soler disse que a primeira forma de
divisao subjetiva seria o “je parle — eu falo”, dado que esse “eu
falo € nao sem o outro”, o que parece problematizadc nos
sujeitos que tém a experiéncia da alucinacao. Eles parecem
dispensar esse outro do didlogo. Mas, o mais importante ainda
é a maneira como a Senhora conclui a sua conferéncia,
propondo-nos substituir o sujeito indeterminado pelo “cbjeto
a”, que chega a ser incrivel. Perdoe-me nao ter alcangado o
limite, mas me parece uma forma dificil de ser alcancada para
mim. Até mesmo se examino na estcira de Freud o sollich werden
onde encontra-se ai um Ich, um sujeitc.

DipiER CASTANET: Primeiro agradeco a Colette Soler o que
chamaria de um percurso, ja quc nos falou do sintoma do
principio da analise até a destitui¢ao subjetiva. Depois, gostaria
de fazer duas pequenas perguntas. Queria saber se a Senhora
esta de acordo com o que vou dizer: € que a destitui¢ao subjetiva
seria correlativa da travessia da fantasia — a Senhora nao falou
da travessia da fantasia.

CoLETTE SOLER: Tomei cuidados para evita-lo...

DipIER CaSTANET: Eu nao evito. A travessia da fantasia tal como
Lacan apresenta a tese no final do Semindrio 11, em que ele fala
dessa travessia como travessia dos semblantes em que o sujeito
vem cingir o seu mais-de-gozar pulsional, quando se chega a
apreender a relagao do sujeito com seu gozo. Gostaria de re-
situar o que Colette Soler articulou hoje entre a travessia da
fantasia e a identificacao ao sintoma.

A segunda pergunta relaciona-se ao que a Senhora disse sobre
as Notas Italianas. Sera que nés poderiamos fazer uma
aproximacao da destituicao subjetiva com aquilo que Lacan
diz sobre o sujeito que nao teria sido levado ao entusiasmo,
para quem pode ter havido a analise mas nenhuma chance do
analista? A pergunta diz respeito a relacao entre o entusiasmo
e a destituicao do passe.
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Luiz Gonzaca: A Senhora falou em disco como se, na
elaboracgao, o sujeito ficasse continuamente no CD, em volta
desse disco, repetindo, € que isso poderia tornar a analise
interminavel. Queria saber como sair disso e alcangar o final
de analise. O ato analitico s6 se da do lado do analista, ou,
entao, como a Senhoravé o atoanalitico dolado do analisando
como algo que possibilita ir além do final de analise?

ANGELA TEIXEIRA: Gostaria de voltar a equacao do final, da
destituicao subjetiva, porque me parecia que, no final de analise,
poderiamos demonstrar a destitui¢ao subjetiva como a escritura
do discurso, do discurso analitico: o “a” no lugar do agente se
dirigindo ao outro, o sujeito barrado, situado no lugar do Outro.
Gostaria de saber se seria possivel pensar até mesmo a estrutura
do discurso como sendo uma substituicio da equagao da
metafora paterna. Se a estrutura do discurso nao substituiria a
estrutura da metifora paterna usada no texto de “Uma questao
preliminar...”, em que o lugar do X onde o sujeito deveria
aparecer nao poderia ser substituido pela estrutura do discurso,
em particular o Discurso do Analista, em que a destituicao
poderia ser melhor representada: “a” flecha $ em lugar de “a”
sobre $.

COLETTE SOLER: Por serem feitas muitas perguntas e com a
tradugao, € possivel que alguma coisa tenha-me escapado.

Respondo primeiro a Jairo Gerbase, mas vou deixar a
questao da alucinagao de lado. Com efeito, na férmula de Freud
hd o Ich a destituicio quer dizer que nio hi o Ich. E nesse
sentido que se pode dizer que, se seguimos Lacan em relacao a
isso, ele abandonou Freud, sobre esse ponto. Ele o deixou sem
recusa-lo, isso exigiria um grande desenvolvimento.

As questoes de Didier Castanet: eu evitei de propoésito o
termo travessia da fantasia porque € uma expressao que foi tao
repetida, que finalmente é preciso todo um trabalho para
desconstrui-la e saber o que ela quer dizer — se posso tomar
emprestado o termo a Derrida. Entao, nao fagco objecao a dizer
que a destitui¢do supoe a travessia da fantasia e que € uma
travessia do imaginario e do semblante. Mas, eu faria uma
reserva a limitar a destituicao subjetiva dizendo que o sujeito
cingiu o seu gozo pulsional. Por qué? Porque quando se diz o
gozo, isso nao se deve limitar ao gozo pulsional. O gozo
pulsional é o gozo que se articula, que € ligado a articulagao.
Ja desenvolvi isso em Bordeaux; se a analise nao fizesse mais
nada do que revelar a um sujeito qual é sua pulsao central: se
¢é anal, oral, escOpica ou invocante, nao valeria a pena se dar
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tanto trabalho. Muitos sujeitos sabem isso sem psicanalise, e
cada vez mais. A pergunta de Didier introduz a questao: quando
noés dizemos o gozo do analisante, o que isso designa? Teria
todo um trabalho para falar sobre isso. A respeito da questao
sobre entusiasmo, nao vou responder agora, porque ja respondi
aisso implicitamente e eu vou responder a tarde, quando falarei
das destituicoes fora de analise.

A outra questao € muito interessante, em particular seu
final: de quem € a responsabilidade do ato analitico? Do lado
do analista, pode-se pensar que esse ato tem uma fungao causal.
No inicio da psicanalise, € muito visivel, mas também ao longo
dela. Mas, entao, vocé perguntou “o que cabe ao analisante?”
Eu evoquei a ética do analisante precisamente para dizer que
alguma coisa cabe a ele, e, no fundo, isso € como se perguntar
qual é o fator do lado do analisando que faz com que alguns
cheguem a concluir e outros nao. Eu disse, é forcosamente um
fator ético. Eu nao diria que € o ato, porque é uma questao de
definicao. Em uma época, eu formulei que seria necessario um
analisando 16gico; hoje, eu diria que eu tinha uma certa razao,
porque uma conclusao é sempre uma operacao epistemologica.
Mas eu digo hoje ética, porque a ética nao exclui o analisando
légico, mas € mais obscuro que isso, o que faz com que alguns
sujeitos suportem algumas coisas e outros nio. Em 1927, em
seu texto sobre a angustia, "Inibi¢ao, Sintoma e Angustia", Freud
acaba dizendo algo de bastante espantoso: que toda neurose é
de origem traumatica no final das contas. Porém, ele inclui no
traumatismo esse fator obscuro que é a capacidade de suportar.
Digamos entao que traumatismo é perfeitamente relativo, que
uma pequena coisa traumatiza uns e que um grande desastre
deixa outros ainda de pé. O que é esse fator? Ele se encontra
durante toda a analise e se encontra novamente no final. Entao,
eu prefiro colocar do lado do analisando nao somente a logica,
mas também o fator ético, que é um fator bem obscuro de fato.

Entao, eu respondo a Angélia Teixeira que tudo o que
eu disse e tudo o que se diz de destituicao subjetiva se situa no
matema do discurso analitico. O que eu escrevi como matema
da destitui¢gao nao é absolutamente uma metafora, ha uma
ambiguidade porque eu utilizei o trago. Isso designa uma
mudancga de posi¢ao do sujeito. Entao, € a famosa virada do
analisando em analista. Nao sei se respondi.

TraDUZIDO POR DOMINIQUE TUCHON FINGERMAN
ESTABELECIMENTO DO TEXTO: MARIA CELIA DELGADO
DE CARVALHO, ELISABETH SAPORITI

O
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variantes da destitui¢ao subjetiva:

suas manifestagoes, suas causas — aula 2

COLETTE SOLER

Eu EsPErO que falar um pouco de destitui¢ao subjetiva fora
de analise va nos permitir entender melhor o que Lacan procurou
dizer com essa nog¢ao. O ponto no qual insisti € que a destituigao
subjetiva € o que vou chamar de “postura do ser”. Vou empregar
essa expressao para nao dizer mais uma vez: “uma posic¢ao ética”.
Entao, no fim da analise, ha uma postura na qual, digamos, o
analisante sabe alguma coisa do destino que lhe faz o inconsciente,
e ele consente nisso, ele cede a isso. Poderiamos dizer isto de
outra forma, com a expressao de defesa, para tomar um termo
freudiano que Lacan reutilizou, repensou. E uma queda da defesa
subjetiva que lhe permite admitir a sua equivaléncia ao objeto e
fazer algo com isso (faire avec).

Eu queria lembrar o que Lacan achou bom dizer em
1969. A destituicao nao faz des-ser— Lacan utilizou varias vezes
a palavra des-ser — a destituicao nao faz des-ser, ela faz seres
singulares e fortes.

Lacan tenta ilustrar posturas de destituicao. A primeira
que ele propoe, ele propoe imaginar, ele diz: imaginem o
homem da Belle Epoque na mobiliza¢io da guerra moderna.
Isso é ailustracao do que seria um sujeito destituido. O homem
da Belle Epoque — talvez essa seja uma expressio muito francesa
—, designa, grosseiramente, o homem dos 1900 na Europa, quer
dizer, entre as duas guerras, a guerra de 1870 entre os dois
inimigos hereditarios, Alemanha e Franca, e a guerra de 1914.
Entao, imaginem esse homem que nao conhecia as armas da
guerra de quatorze e que fosse agora mobilizado para o
Afeganistao, por exemplo. Vemos bem o que isso designa: um
sujeito chamado por um discurso, por um lago social, que o
ultrapassa totalmente e do qual ele nao conhece os instrumentos.
Discurso este que, apesar disso, o empregaria e utilizaria. Isso
seria uma posi¢ao de destituicao subjetiva, um sujeito levado
por uma convocagao que esta bem além de suas possibilidades.
Lacan acrescenta que a imaginagao da destitui¢ao subjetiva é o
que faz o futurista, quer dizer, todos aqueles autores que se
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empenham em imaginar, de forma ficticia, mundos futuros nos
quais a singularidade estaria erradicada e onde cada um nao
passaria de um pedo ultrapassado pelos comandos do Outro.
Eis o futurista imaginando as futuras destituicoes.

Lacan evoca também os publicitarios, que se servem, no
fundo, da ficcao de um sujeito feito em objeto. Finalmente, chega
a dois exemplos bem precisos de destituicao subjetiva, vocés os
conhecem, sao aqueles do personagem do Guerreiro aplicado, no
romance de Jean Paulhan, e o outro exemplo é do préprio Lacan,
em janeiro de 1964, isto €, um més depois que foi pronunciada
a Circular de Estocolmo, que o excluia da IPA. Em que, entao,
este ¢ um exemplo de destituicio subjetiva? E instrutivo para
responder a essa questao. Lacan o evoca duas vezes. Inicialmente,
na primeira licio do Seminario sobre os quatro conceitos, que
comeca em janeiro. Ai ele apresenta como a versao comica, nao
empregando a palavra destituicao. Depois ele volta a evocar isso
em 1969, em seu Discurso a EFP, mais explicitamente.

O que o autoriza a considerar que estava na posi¢ao de
sujeito destituido? E muito preciso. Lacan sabia que acabava
de ser negociado como um objeto, isto €, para dar uma pequena
precisao historica, ele sabia que um certo nimero de seus
alunos, como dizia, tinha negociado com a diretoria da IPA
para obter sua propria admissao mediante o fato de se separar
de Lacan. E o que ele chama de ser negociado.

O que nos interessa, neste momento, € que isso nos da
uma idéia precisa do que Lacan chama de destituigio. E saber
que se € tratado como um objeto. Aqui, evidentemente, € uma
destituicio que nao é o resultado da elaborag¢ao de um
tratamento. E a destitui¢io que acontece no real, na realidade
em todo caso, mas que nao deixa de ter ligacao com a
psicanalise, bem entendido, ja que é a demonstra¢ao de que os
ensinamentos de Lacan, sua pratica, a pratica que acompanhava
seus semindrios, eram inassimilaveis por uma comunidade, no
caso, a da IPA.

Entao, o Outro destituinte aqui nao € o inconsciente do
sujeito, € o Outro Institucional, digamos. E qual é a postura do
ser que Lacan exemplifica no caso? Ele define, com uma
pequena nota comica, que € preciso saber que se esta sendo
negociado. Mas, sobretudo, o que ele nao diz, mas que nés
constatamos, é que ele prossegue em seu caminho. Trés semanas
ap6s a exclusao, Lacan ja da prosseguimento a seu Semindrio.
Ele da o exemplo, sem nenhum exagero e nenhuma queixa,
de um sujeito que, corajosamente, nao cede em relacao ao
desejo que sustenta o seu projeto de ensino, projeto que havia
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comec¢ado bem antes. Nesse sentido, ele ilustra um sujeito a
quem nada detém. Isso nao acontece sem que se evoque,
curiosamente, o que ele dizia alguns anos antes, no Seminario
sobre a ética, a propésito da tragédia antiga. Ali ele tentava
definir o heréi antigo como aquele que pode ser impunemente
traido — o que quer dizer que a trai¢ao nao o detém.

Isso evidencia que entre o Seminario sobre a ética e o
Seminario de 1964 hi um fio continuo, apenas nao se esta mais
naquela nota do herdi tragico, mas, sobretudo, no cémico da
destituicao. Poderiamos dizer, o préprio Lacan ja o evocou de
outra maneira, que é uma forma do "nao quero saber nada
disso". Cada sujeito tem uma forma desse "nao quero saber de
nada" que lhe é particular. Vemos, nesse exemplo, um sujeito
que nao quer saber de qué? Eu diria: das consequéncias
pessoais, da aritmética dos beneficios, dos calculos imediatos.
Aqui os calculos imediatos tinham a ver com os pacientes.

O outro exemplo é o do Guerreiro aplicado. Para esta
ocasiao, reli o texto de Paulhan (nao sei se esse romance ja
foi traduzido para o portugués), e, com a diferenca de vinte
anos, pareceu-me que € um romance que ja passou um pouco
de moda. Mas, justamente relendo-o agora, percebi no
personagem uma postura que € de época, que nao € nem um
pouco de hoje. O guerreiro aplicado € um jovem no momento
da guerra de 1914, a guerra que fez a virada do século XX
para a Europa, e ele tem uma posic¢ao subjetiva muito definida
a respeito dessa guerra, que se pode apreender por oposicao.
Ele nao tem nada de patriota, nao € nem um pouco um
militante do patriotismo, também nao é um pacifista; é tao
estranho as manifestagoes pacifistas quanto aos entusiasmos
dos militantes do patriotismo; e no fim é convocado pelo Outro
da guerra, responde presente, sem entoar o coro do belicismo,
que era muito forte no momento da guerra de 14, na Franca,
sem cair no clamor dos vitimistas e também sem nenhuma
tentacao de desercao, isso nem precisa ser dito.

Entio, poderiamos dizer, serd que é um fatalismo? E um
sujeito, em todo caso, que enfrenta a situacao para a qual foi
chamado e com a qual ele nao tem nada a ver, nao tem culpa,
o que nos faz dizer que nao é um fatalismo, é que se percebe
no personagem uma espécie de — eu nao quero dizer um tipo
de pulsao, mas é quase — de ir ver o que € a guerra, aproximar-se
daquele real e olha-lo de frente. O que é surpreendente é que
ele o faz sem nenhuma discussao sobre o valor da guerra, sem
se perguntar se € uma guerra justa ou injusta, se ele vai fazer o
mal ou o bem e, no fundo, toma a guerra um pouco como um
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nome do real, de um real, e vai 14 ver. Isso para dar a vocés a
idéia de sua posicao.

E, finalmente, Lacan nos diz: "eis ai um exemplo de uma
destituicao subjetiva”, e acrescenta, "em sua salubridade". Bem,
ao fazer referéncia a esse salubre, de que doenca ele se curou?
Evidentemente, € um sujeito que estd fora, que nao € sujeito da
questao. Sem questao, sem tergiversacao, sem protestos, ele vai
ver o que € a guerra. Eu disse que era uma postura de época,
datada. Reencontra-se um pequeno exemplo do mesmo género
em um texto de Junger (Ernst), nao sei se vocés conhecem
Junger, especialmente um texto chamado Tempestade de ago, que
também é um romance escrito depois da guerra de 14 por um
sujeito que tem uma postura muito proxima a esta: quando ha
um real que pode ser atroz, ele vai mesmo assim.

Eu disse que era fora de moda porque, hoje, por
exemplo, os discursos em relagao ao real da guerra sao muito
diferentes disso. Isso nao tem nada a ver, por exemplo, com a
postura de um kamicase. Nao sei o que se pode dizer dos
kamicases atuais. De fato, os kamicases atuais nao sao
exatamente isso. Por uma estranha ironia da histéria, parece
muito bem que eles realizam a aposta de Pascal. Pascal que,
em sua aposta, dizia que valeria sacrificar uma vida para se
obter uma infinidade de vidas que Deus nos asseguraria. O que
se 1é nos livros dos kamicases, segundo aimprensa, € exatamente
isso: sacrifique sua vida e vocé terd a infinitude da vida no além.
Isso nao é destitui¢ao subjetiva, isso € a aritmética dos beneficios
para o sujeito.

Avancemos um pouco para ver, a partir dos exemplos de
Lacan, o que € destituinte nos outros discursos além do discurso
da analise. Ha uma destitui¢ao que vem da ciéncia, ha uma que
vem da politica, da economia também, e ainda uma que vem
do sexo e que nao é um discurso exatamente. Quanto a
destituicao produzida pela ciéncia, € preciso ver o que Lacan
entende por isso, porque, por outro lado, ele deixa evidente
que a ciéncia forclui' o sujeito. Creio que a destituicao pela
ciéncianao é a mesma coisa que a forclusao. A ciéncia forclui o
sujeito porque tenta formular as leis do real. E desde que ha
uma lei do real, nao ha lugar para o sujeito, que é sempre uma
singularidade, que tem a ver com a causa daquilo que nao vai
bem. E por isso que nio ha ciéncias humanas possiveis, porque
a ciéncia, por defini¢ao, reduz o humano, reduz especialmente
seu campo a um campo de legalidade, onde ha a lei que reina,
onde ha férmulas, regularidades. Podemos ver entao como essa
forclusao do sujeito volta ao campo da técnica.
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N.E.: Segundo Giorgio
Agamben, designavam-se por
«muguimanos» aqueles que,
nos campos de exterminio
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de desespero ou pavor.
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Parece-me que Lacan fala de “destitui¢ao pela ciéncia” e
evoca, a esse respeito, Oppenheimer. Vocés conhecem
Oppenheimer, o sabio americano que foi o inventor da bomba
atdbmica. Quando comecgaram as pesquisas para a bomba H,
ele comecou a se assustar com as consequéncias. E, entao, ele
foi destituido de suas fun¢oes na época do macarthismo. Em
seguida, foi reabilitado e Lacan o evoca muitas vezes como a
figura de alguém que compreendeu que a ciéncia destituia o
humano. Isto é, que a ciéncia estando em marcha, nada pode
deté-la. E como se houvesse um desejo que a habitasse e que
nada pudesse deté-lo.

Temos o mesmo problema hoje, ja nao é mais a bomba
H, nao é Oppenheimer, mas é a clonagem e outras coisas do
mesmo._tipo. Mas € a mesma coisa, € que a ciéncia avan¢a como
um rolo compressor e os sujeitos que a colocaram em marcha
s30 os mesmos que serdo esmagados por ela. E assim que eu
entendo a destitui¢ao pela ciéncia, nao é a mesma coisa que a
forclusao.

Passo rapidamente pela destitui¢ao no campo politico,
pois € evidente que, quando Lacan fala do guerreiro aplicado,
ja é uma destituicao pela politica. Hi4 uma outra expressao, de
que eu gosto muito, para designar essa destitui¢ao; Lacan fala
da carne para o partido, que é o baby sitter da histéria. Uma
forma de dizer que o discurso da histéria, da politica, empurra
os individuos sem levar muito em conta o que eles tém a dizer.

Podia-se falar também, ja esta desenvolvido em toda parte,
na destituicdo pelo mercado. Mas é ambigua essa destituicao
pelo mercado, pois poderiamos dizer também que o mercado,
no fundo, buscando fazer-nos consumir, tenta despertar nossos
apetites, que € uma forma de desejo. Mas, a0 mesmo tempo, o
mercado obriga que cada um seja instrumento do mercado. E
o regime do consumidor consumido. Desde a época de Marx,
que dizia que o proletario s6 tinha seu corpo a oferecer, as
coisas mudaram: grac¢as a ciéncia, gracas a técnica. Agora, o
mercado consome menos 0s corpos que as competéncias. Mas
isso nao muda muita coisa.

Finalmente, a figura extrema da destituicao no campo
politico talvez seja o que Primo Lévi — vocés conhecem Primo
Lévi? — evocou a respeito dos campos de exterminio, na figura
do que ele chama o "muc¢ulmano", que nao tem nada a ver com
a religido mugulmana.? Giorgio Agamben retomou essa mesma
nocao do Primo Lévi, explicando o que designou com o termo
"muculmano”: eu nao ouso dizer sujeitos, mas individuos que
estavam de tal forma aniquilados, que nao lhes restava nem
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mesmo a possibilidade da revolta, nem sobrevivéncia vital, e
nem mesmo a possibilidade de serem testemunhas. A idéia de
Agamben é de que essas pessoas eram testemunhas do que é
uma destitui¢ao absoluta, uma destituicio que vamos chamar
de real, ou que se produz no real, se preferirem.

Esses exemplos nos fazem entender que a destitui¢ao do
passe permanece no simbélico, nao se passa completamente
no real, nao extrai o sujeito da ficcao da fala. Todas as
destituicoes que eu evoquei até aquisao destituicoes provocadas
pelos discursos, e vemos que, em todos os casos, ha destituicao
cada vez que o sujeito é tomado como corpo, reduzido a seu
corpo, e que ele nao pode deixar de saber disso. Dito de outro
modo, isso se faz acompanhar pela regéncia do Outro através
do discurso.

Podemos dar mais um passo e dizer que o que destitui
radicalmente o sujeito, para além dos discursos, € o proprio
real. Mas ainda é preciso definir o real, porque € uma palavra
que tem varios sentidos possiveis. Evoco aqui o real tal como
Lacan utiliza o termo no final dos seus ensinamentos, no
momento em que ele utiliza o esquema do né borromeano.
Enfim, Lacan da uma defini¢ao derealque é,ao mesmo tempo,
radical, simples e impecavel nessa ocasiao — nao € oreal como
impossivel, € o que ele chama de real fora do simbdlico, o que
quer dizer também fora do sentido. No fundo, o que hd no
real fora do simbolico? Ha corpos, viventes, gozo, porque Lacan
diz que o que ha nesse campo sao apenas as ciéncias da vida
que tentam avangar.

No final, como esse real pode se apresentar para um
dado sujeito? Ele nao se apresenta pelo discurso, apresenta-se
pela Tyché, pelo encontro. Entao, essas apari¢oes para o sujeito
sao improgramaveis. Falei das destituicoes programadas pelos
discursos. O real nao programa as destitui¢coes. Fora do
simbélico nao ha nenhum programa, mas isso pode cair em
cima de qualquer um e surpreender.

Mas, no fundo, isso se apresenta como e quandor? Nas
catastrofes ditas naturais — naturais quer dizer sem o Outro,
os sobressaltos do real que, de alguma forma, esmagam os vivos,
e tenho sempre em vista aimagem, pois o real fora do simbdlico
nao é necessariamente sem imagens. Tenho essa imagem de
quando houve grandes inundagoes na Colémbia e tive contato
com a imagem de toda a lama que avangava, inexoravelmente,
e de uma menininha, sozinha sobre um promontério, que ia
ser levada pela avalanche. Esse € o real que varre a criatura. E
depois ha outras formas, pode-se lembrar o terremoto de
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Lisboa, que foi uma comog¢ao para o século XVIII, e comegou-
se a perguntar o que Deus tinha com isso, todas as luzes da
época se questionaram sobre onde estava Deus nesse
acontecimento.

Sera que ha um Outro do real? Vocés podem observar
que, atualmente, logo que ha uma catéstrofe, se comeca a buscar
o responsavel. Até que eles tém razao, mas, na verdade, o que
€ isso? Busca-se um Outro para que seja responsavel por esse
real acidental. Mas nao ha s6 as formas catastréficas do
aparecimento do real. O real fora do simbdlico esta ali cada
vez que um gozo nio subjetivavel se apresenta. E por isso que
a questao estd em jogo no sexual.

Entao cheguei a um aspecto das coisas que queria falar
hoje. O afeto primeiro da destituicao é a angustia. Isso nao
contradiz absolutamente o maniaco-depressivo da destitui¢ao
no final da analise. A angustia, diz Lacan, é o afeto do real.
Mais do que isso, permitam que eu diga, a angustia, em sua
esséncia, € um momento de destitui¢ao subjetiva.

Talvez o Seminario sobre a angustia, esse magnifico
semindario, nao mostre muito isso, porque nele Lacan se
interroga, sobretudo, em relacao a estrutura do aparecimento
da angustia, sobre o lugar, como ele diz, da angustia. Ele se
interessa por isso especialmente porque esse lugar € o mesmo
do objeto e esse Seminario lhe serve para elaborar o que é o
objeto a. Se perguntarmos onde aparece a angustia, ou quando
aparece a angustia, a formula "nao ha angustia sem objeto" nos
permite responder: a angustia aparece ali onde o objeto é
evocado, ainda que ele nunca apareca. Nao tem imagem, nao
tem idéia. Entretanto, ele faz uma pequena corcova sobre o
véu fenomenal que o esconde. O véu dos fendmenos, segundo
Emannuel Kant.

Essa tese nos diz do lugar do aparecimento da angustia,
mas nao nos diz tanto o que € a angustia, o que € a esséncia da
angustia. E, finalmente, sao outras formulas de Lacan que nos
permitem nos aproximar da esséncia da angustia. A angustia,
diz ele, € o desconhecido como experimentado. Isso nao
responde a questao sobre onde estd a angustia, mas responde a
pergunta do que é ela. Ou, ainda, a angustia € o sentimento de
se reduzir a seu corpo, acompanhado, diz ele, da horrivel
certeza. Essas expressoes efetivamente nos indicam que a
angustia € um momento de destitui¢ao. Destituicao que vamos
chamar de selvagem, por oposi¢ao a destituicao programada
pelos discursos. Selvagem, nao didatica, porque ela pode
reproduzir-se, mas nao instrui o sujeito, ela o assusta repetidas
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vezes. Eu disse "o momento" porque a angustia nao dura. Falo
de verdadeiras angustias, nao de ansiedades latentes, isso é outra
coisa. E, no fundo, talvez poderiamos dizer, de forma mais
justa, para termos o elemento temporal da angistia, que ela é
o sentimento de uma reducao iminente ao objeto.

Nesse sentido, talvez a angustia seja um fendmeno
borderline Por essa razao € que a angustia, na verdade, é um
sentimento de alcance ontolégico para o sujeito. De Pascal a
Heidegger, passando por Kierkegaard, todos os filésofos
perceberam isso. E um afeto que tem um alcance ontolégico
porque é a consciéncia de se reduzir a um objeto. E um
sentimento que diz respeito aquilo que somos. Agora,
poderiamos talvez dar mais um passo, ja que o objeto em
questao, o objeto a, como diz Lacan, estd implicado em todas
as formas de gozo.

Finalmente, nao ha o gozo, ha gozos, e todos
condicionados pelo objeto. Donde a questao que me coloquei:
como a angustia se liga as diferentes formas de gozo? Mais
precisamente, com as trés formas que Lacan acabou isolando:
isso que ele chama jouis-sens — gozo do sentido —, o gozo
falico e o gozo do Outro. Sao trés gozos que ele escreve em seu
noé borromeano. Poderiamos certamente nos perguntar sobre
o carater mais ou menos destituinte desses gozos e entao mais
ou menos angustiantes. Creio que ho je tenho que ir bem rapido
com isso por causa do tempo, e isso poderia demandar um
desenvolvimento bem longo. Finalmente, o gozo do sentido e
o gozo falico nao sao destituintes. O gozo do sentido, ao
contrario, é realmente um gozo sujeito, um gozo que se produz
entre simbodlico e imaginario, que nao é em si mesmo,
angustiante, que joga com representag¢oes, principalmente com
representacoes do corpo, e isso quer dizer mesmo que € o
gozo que se convoca contra o real. E o que se faz na psicanalise.
Quando um sujeito encontra qualquer coisa que, para ele, vale
como real, isto €, que para ele é verdadeiramente insuportavel,
ele entra na transferéncia e faz apelo ao "Sujeito suposto Saber",
que € suposto saber dar sentido, em primeira instancia.

Fala-se muitas vezes da psicanalise lacaniana como a
ultrapassagem do sentido. Sao os lacanianos que falam assim.
Essa ultrapassagem se funda na medida em que, efetivamente,
ha a idéia de se atingir alguma coisa de real. Mas nenhuma
psicanalise pode “curto-circuitar” o sentido, porque o recurso
ao "Sujeito suposto Saber" é o recurso ao sentido. Ha certas
formas da angustia que sdo ligadas ao sentido, é que se pode
desenvolver muito os sentidos, o sem sentido é irredutivel —
sem sentido da vida, sem sentido do real, sem sentido...
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No que diz respeito ao gozo falico, o gozo falico é
finalmente o gozo maquinado pelo significante, organizado
pelo significante. E entio o gozo que tem a mesma estrutura
que o significante. E o gozo do Um, quer seja o um do corpo,
o um do 6rgao falico, e, mais geralmente, o um do poder. E
por isso que Lacan, em certo momento, resume e diz que o
gozo falico é o gozo do poder em todos os niveis, seja no nivel
sexual ou no nivel politico. Entao, o gozo falico nao é de forma
alguma destituinte. E até o tnico gozo que pode ser instituinte
do “eu” (je).

Evidentemente, o gozo félico é correlato da angustia. E a
angustia que Freud descobriu, a angustia falica que, na verdade,
se desenvolve entre dois extremos: a angustia da impoténcia
em todos os niveis da vida, nao somente sexualmente falando,
e também a angustia do sucesso, pois constatamos que,
curiosamente, o sucesso angustia alguns sujeitos. A angustia falica
¢ aangustia de um sujeito que esta na iminéncia de ser destituido
de seu poder. Nao é uma destituicao subjetiva, € a perda de um
poder, seja ele qual for. O verdadeiro gozo angustiante e
destituinte € o gozo que Lacan descreve como o gozo do Outro,
isto €, um gozo que € fora do simbdlico, um gozo que é sem
representacao e que surge eventualmente no corpo.

Vemos, por exemplo, a que ponto isso foi evocado em
Cerisy, no Coléquio de Cerisy, uma homenagem a Lacan no
Século, quando a arte barroca foi mencionada. A arte barroca é
o contrario do gozo do Outro. Ela é totalmente tomada no
gozo do sentido. Mais simplesmente, a arte barroca é uma
exibicao de corpos em gozo, diz Lacan. Porém, eles sao
representacoes do gozo, €, como ele diz, uma regulacao pela
escopia corporal. Isso evoca o gozo, mas um gozo apreendido,
capturado nas armadilhas das formas do corpo.

Quando se fala do gozo do Outro, é um gozo para o
qual nao ha nenhuma representacao. E por isso que Lacan
pode perguntar-se pelo gozo da planta, sobre o qual nao ha
nenhuma via de conhecimento; pelo gozo da ostra, que é um
vivo que nao fala, e pelo gozo do gato, que faz barulho, que
ronrona, mas que nao enuncia e nao representa. O gozo do
Outro — é preciso incluir ai, evidentemente, o Outro gozo do
sexo, posto que ha o lado feminino do gozo no nivel do sexo.
Tento evitar o termo “o feminino”, que detesto, uma vez que
ele pode querer dizer tudo e nada ao mesmo tempo.

Entao, o gozo do Outro inclui todas as formas de gozo
do vivente fora da representacao, fora do simbdlico. Isso é
angustiante, isso € o real, ndo sao sé as catastrofes. E um gozo
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fundamentalmente destituinte, que reduz o sujeito nao somente
a um objeto parcial, pois o objeto parcial pode articular-se na
linguagem, mas que reduz o sujeito a um corpo vivo, um corpo
que goza, sem localizagao de gozo. Ja desenvolvi essa questao
em outros lugares. O que ha também no gozo Outro, enquanto
ele entra em jogo na vida sexual, como se diz, € alguma coisa
de profundamente destituinte. Evidentemente sao as mulheres
que carregam o peso disso, ao passo que os homens sao
colocados, de preferéncia, do lado do gozo falico também no
nivel sexual.

O que eu chamo fator destituinte do gozo nao é somente
o que se diz algumas vezes, que, na relacao sexual, o parceiro
feminino esta no lugar do objeto, o que, alias, é verdade. Mas
estar no lugar do objeto sempre tem um aspecto falicizante, e é
bem por isso, alids, que as mulheres, mesmo se queixando de
serem objeto, se desesperam quando deixam de sé-lo. Isso é a
clinica cotidiana. Quer dizer que nao ser tomado como objeto
€ intoleravel para certos sujeitos femininos, o que basta para
provar o fator falicizante.

E bem diferente com o gozo Outro. Desenvolvi isso no
texto que se chama “Os mandamentos do gozo”. Ali ha um
fator que anula o sujeito e, no fundo, € como a angustia, isso se
da em uma estrutura temporal, nao tem duracao. Em todo
caso, isso explica essa destituicao pelo gozo. Essa destituicao
pelo gozo da razao ao que Lacan diz em seu Seminario
Mais,ainda, a saber, que as mulheres tém mais relacio com o
Outro que os homens. O que nao quer dizer apenas que elas
sejam Outro, mas, porque elas saio Outro, quando elas sao
Outro, elas fazem apelo ao Outro. Esse Outro, quer seja o
homem ou Deus, hd nele um eixo, elas fazem apelo a ele
justamente porque somente o Outro pode salvar da destitui¢ao.
Entao eu termino e espero lhes ter dado bem a idéia de que a
destitui¢ao subjetiva nao se localiza somente no final da analise.

Perguntas

JAIRO ‘GERBASE: Vamos organizar o recolhimento de questoes.
Em func¢ao do tempo, vamos recolher duas questoes, porque
Colette Soler prefere responder logo, e cada um tem direito a
uma s questao, correto?

ANTONIO GODINO CaBas: Sim, eu gostaria de lhe colocar uma

questao: sobre o que envolve o exemplo de Lacan como
destitui¢ao subjetiva, a Senhora apresentou Lacan como alguém
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que sabe que esta sendo negociado, que frisa sua nota coOmica e
que depois prossegue em seus ensinamentos, em sua via, sem
se queixar, sem reclamar, ele segue um desejo, e a Senhora nos
fez ver, nesse exemplo, um desejo duro, mais duro do que ele,
mas, paradoxalmente, eu vejo nisso um sujeito, nessa voz que
diz sim, que consente e que se pretende ele proprio instrumento
desse trabalho que ele prossegue, nos coloca entao um paradoxo
sobre o alcance dessa destituicao subjetiva. Que tipo de Ich,
que tipo de eu, que tipo de sujeito, ja que seria preciso ao
menos um sujeito que consentisse, um sujeito de consentimento?

CoOLETTE SOLER: Sim, € certo que, na idéia de Lacan, o sujeito
destituido, do fim da analise, é o sujeito decidido, como se a
divisao nao estivesse mais ali, € a mesma coisa. Sua observacao
me lembrou que eu esqueci de dizer alguma coisa sobre o
entusiasmo. O sujeito destituido que se sabe objeto, nem por
isso deixa de ser sujeito no entanto. E um outro estado de sujeito,
senao nao se chamaria sujeito destituido. Nao é o mug¢ulmano
dos campos, que, no fundo, passou dos limites de alguma forma.
E por isso que se evocam os afetos e os efeitos — sujeito da
destitui¢ao. Didier Castanet nos colocou esta manha essa questao
do entusiasmo. O que me surpreendeu, o que me chocou é
que no Guerreiro aplicado, na primeira pagina, quando o jovem
homem chega no front e ele acha que ali ele vai encontrar a
guerra, ele procura falar de seu estado e diz alguma coisa como
um entusiasmo, e esse € um termo que tem um grande uso
religioso também, quer dizer, quando se é ultrapassado pelo
Outro; e € o mesmo termo que Lacan reencontra na Carta aos
Italianos, nao para dizer que € o afeto de destituicao, mas para
dizer que talvez haja alguns que tenham sido tomados pelo
entusiasmo por terem ultrapassado o horror do saber. Isso vai
no mesmo sentido de sua pergunta, quando eu falo no sujeito
destituido do fim da anilise, resta um sujeito. E por isso que eu
enumerei as trés etapas: o sujeito suturado, o sujeito posto em
questao, indeterminado, e o sujeito determinado na destituicao.
Mas, no caso de Lacan, € ainda mais complicado, porque, como
eu disse, o fato de se saber negociado nao passou pela anilise,
€ uma destitui¢ao que se passa no discurso, digamos, do mestre,
discurso comum, e ele continua em seu eixo, ao lado, pode-se
perguntar se isso € um efeito de sua prépria anilise, ou se é
porque era ele.

X: Eu gostaria de saber, quanto a essa questao da destituicao
do sujeito ao termo absoluto, eu pensei em Bataille, no erotismo
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de Bataille e no filme O Império dos Sentidos, a coisa que leva até
a morte, que tem uma aparéncia falica em certos momentos,
mas o limite é a negatividade absoluta, como a Senhora nao
mencionou o termo morte, mas creio que seja um elemento
importante nesse discurso.

COLETTE SOLER: Sim, concordo completamente. Georges Bataille
¢ um autor do qual tenho a impressao de nao conhecer
suficientemente e por isso nao falo nunca dele. Sim, haveria
certamente muito a dizer sobre o erotismo, sobre a pornografia,
que nao sao exatamente a mesma coisa, € nao ¢ facil passar a
linha diviséria entre o que € falico e o que esta além do falico
ou aquém; também nao falei de assassinatos. Enfim, vé-se que
a destituicao do fim de analise ainda continua no simbdlico.
Bataille, creio que Lacan também pensava que era um pouco
uma certa encenagao, tal como ele fala do masoquista, quer
dizer que tudo que é cenario construido pelo sujeito, cenario,
roteiro, pode-se perguntar se nao se trata ali de uma estratégia
antidestitui¢do. Lacan afirma isso claramente para Sacher-
Masoch. Para Bataille, fica mais dificil.

Y: Bem, a minha pergunta é sobre a destitui¢ao na ciéncia.
Ciéncia e filosofia conversam muito bem, ja diria Wittgenstein
que a filosofia nao serve para nada, ou teria o papel terapéutico
de mudar o ponto de vista sobre alguma coisa e depois se retirar.
Uma grande altercagao entre ciéncia e psicanalise teve vez no
livro Imposturas Intelectuais, de Alain Sokal e Jean Bruckman.
Eu sinto que é porque diferentemente da filosofia, que ao se
dar conta da ciéncia também teoriza a ciéncia...

COLETTE SOLER: Quem?

Y: A filosofia também teoriza a ciéncia, bom, mas o nimero
imaginario de Lacan, a raiz de -1, fica isolado, na teoria
psicanalitica.

COLETTE SOLER: De onde o senhor tirou isso, que a raiz de -1
fica isolada na psicanilise, vem de onde essa idéia?

Y: Nao, eu estou colocando a pergunta, construindo, é que ela
esta isolada, assim, ela nao se da conta das outras ciéncias. Eo
que eu vou terminar aqui de dizer. Nos meus estudos, eu até
poderia ter achado absurdo como Lacan usou o nimero
imaginario da raiz do -1, apresentando-o como o falo ou a
falta. Bom, mas ao estudar a Teoria da Informacao, de Norbert
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Viner, vi onde a possibilidade disso poderia dar-se, por que
entao a psicanalise nao poderia também teorizar, servindo-se
das ciéncias e nao enjaulando, como faz a filosofia?

HELENA BicaLHO: O que eu te pergunto é até que ponto a
mudanc¢a do conceito de real no ensino de Lacan mudaria o
estatuto do conceito de destitui¢cao subjetiva?

ANTONIO QUINET: Eu queria voltar a questao da destituicao
subjetiva na analise, ou seja, referindo-me a conferéncia da
manha. Tomando a expressao que é o proprio tema do seminario
das “Variantes da destitui¢ao subjetiva”, eu queria que a Senhora
pudesse falar mais um pouco sobre essas variantes na analise e
se essas variantes se referem mais as modalidades do “objeto a”
ou— ¢é claro que cada caso vai ser um caso —, se n6s poderiamos
pensar na prépria andlise para aquilo que a Senhora falou
relativo ao pos-passe, ou seja, que a destituicao subjetiva nao
vem de umavez por todas. Essa frase se aplica também na analise
ou s6 no pos-passe? Ou seja, a destituicao subjetiva pode ser
pensada como momentos de ultrapassamento na propria analise
que nao sejam exatamente o final. Mas que existiria um final
que implicaria em uma escolha ética e em um ato do sujeito. E
mais uma questao: se quando Lacan diz “estou sempre passando
o passe”, vocé interpretou que € retomar a posi¢ao analisante,
isso se aplica apenas para o analista p6s-passe, de tomar apenas
a posicao de ensinante, ou essa postura, que eu diria ética, estar
sempre fazendo o passe, que significaria retomar a posicao
analisante, nao tem conseqiiéncias na Escola de Psicanalise. Vou
resumir essa parte final. Quais as varidveis que podem haver
relativas, no pos-passe, a continuar fazendo o passe?

VErA PoLLo: Eu queria fazer duas perguntas, uma primeira
sobre a questao do gozo do sentido, que nao é necessariamente
ligada ao sem sentido da vida, mas ao proprio imaginario, do
sentido parandico, “paranoizante”, e se a gente poderia dizer
que é angustiante mas nao destituinte do sujeito. As
interpretacoes parandicas de um modo geral. E uma outra
pergunta a respeito do gozo do Outro, que eu acho que vocé
deixou bem claro, as destituicoes pelo gozo, nao
necessariamente na analise, no sexo, enfim, mas se a gente
poderia pensar que a destituicao que se processa na analise,
que ela propiciaria esse gozo do Outro.

CoOLETTE SOLER: Nao posso responder a questao sobre a filosofia
porque era um desenvolvimento, penso que a psicanalise nao
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¢ nem uma filosofia, nem uma ciéncia. Que ela tem um laco
com os dois, mais com a ciéncia do que com a filosofia, mas,
enfim, isso seria toda uma tese. A questao de Helena Bicalho,
se a definicao de real no n6 borromeano muda a defini¢cao de
destitui¢ao subjetiva: eu penso que isso estava implicado em
minha exposi¢cao, porque, durante um tempo, Lacan definiu o
real em fungio do simbélico. E o que se faz cada vez que se diz
que o real é o impossivel, o impossivel de formular, € um real
que € colocado no simbélico, e ainda, em muitos textos, fala-se
do que vale pelo real, nao é como o real descrito como o real
fora do simbélico do né borromeano. Nao haveria
inconveniente em dizer que, na definicao da destituicao
subjetiva, o sujeito se aproxima de uma percep¢ao do que ele é
no real, no que ele é de mais real. Ja nao € mais o real fora do
simbélico. E quando eu digo o real, é o que destitui
radicalmente, nao é a mesma coisa em termos de efeito.

Eu passo a variantes da destitui¢ao. Vou responder com
uma analogia. Poderiamos falar das variantes do inicio da
analise. Desde que ha um algoritmo de inicio ou saida, pode-
se, em cada caso, um a um, tentar definir a configurag¢ao singular
da coloca¢ao em ato, encarnacao do algoritimo. Isso é muito
comodo, isso nos dispensa de estudar as variantes, o que
poderiamos estudar, as variantes da destituicao histérica, da
destituicao obsessiva, da destituicdo homem/mulher. Isso ja
poderia colocar: as variantes da destituicao homem/mulher,
isso seria fundado na medida em que o papel do objeto nao é
o mesmo na libido, digamos, masculina e feminina. Enfim, eu
nao fiquei tentada em fazer essa declinagao clinica, o que que
eu fiz? Eu fiz uma declinacao de destitui¢ao segundo os discursos
e segundo o real. Agora, serd que ha varios momentos de
destituicdo, isso volta? E o que quer dizer "eu nao paro de
fazer o passe" que é uma expressao de Lacan? Na verdade,
Lacan tem uma expressao de que eu gosto muito. Ele associa a
destituicao com o que ele chama um ponto de finitude.
Evidentemente, é um pouco metaférico, de certo modo, nao é
topologico. O ponto de finitude quer dizer que ha um circuito
em alguma parte da elaboragao, um circuito da palavra, da
fala, que parte do algoritmo da transferéncia e que, se ele se
desenvolver até seu termo, vai chegar ao ponto de finitude,
que € o ponto de destituicao. Apenas que, se recome¢armos ou
continuarmos a elaboragao, vamos dar uma volta completa.
Entao, ponto de finitude, isso nao exclui absolutamente que
isso se repita em série. Bom, eu digo isso para aqueles que
estivessem tentados em opor o Lacan do passe ao Lacan do n6
borromeano para o fim da analise. Dizendo que o Lacan do
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passe diz que tem um fim, e o Lacan do n6 borromeano, que
tem somente uma repeticao em série. Acredito que isso nao
possa ser sustentado na realidade.

Entao, sim, pode-se voltar ali sempre, voltar a esses
momentos de passe e colocd-los em série. E, talvez, para que a
conclusao final aconteca, € que é preciso que a experiéncia
seja repetida muitas vezes. E entdo “eu nao paro de fazer o
passe” quer dizer eu nao paro de elaborar. Toda elaboragao
conduz sempre ao ponto onde a elaboracao € um impasse ou
onde ela para sobre um impasse. Sim, eu milito para que os
analistas permane¢cam analisantes. Isso nao quer dizer,
necessariamente, que eles tém que continuar a analise a vida
inteira, mas que eles continuem a pensar um pouco sobre a
sua experiéncia, e € isso que, no fundo, se chama analisante de
Escola, ¢ uma maneira de falar, continuar a pensar a
experiéncia. Entao eu passo a outra questao de Vera Pollo.

No inicio, parece que havia uma idéia de paranédia que eu
nao entendi, portanto vou deixar de lado. Mas quanto a saber se
aanalise abre para Outro gozo, se respondermos sim, isso quereria
dizer que o real é programavel, mas a experiéncia nao vai nesse
sentido também. Nunca vi um caso que fosse nesse sentido, que a
analise abra avia de um Outro gozo. Tenho sobretudo a impressao,
ai eu avanco cuidadosamente nesse sentido, tenho a impressao de
que talvez haja uma predisposi¢ao subjetiva, que ha posi¢oes
subjetivas que fazem barragem ao Outro gozo, sem duvida, que
ha defesas que o analista pode levantar, mas dai a falar de um
acesso através da andlise eu nao sei.

Dipier CASTANET: Vou ser bem rapido e seria para voltar a
questao de Antonio Quinet. Eu me coloco uma questao em
relagdo a expressio: a solugio na contrapsicanalise. Serd que
isso quer dizer que o ponto de finitude nao foi atingido?

CoLETTE SoLER: Efetivamente, eu creio que desenvolvi isso, que
quando Lacan falou da contrapsicanalise, o que ele visava era
muito claro, eram analises que nao encontravam seu ponto de
conclusao, e o sujeito continua a dar a preferéncia em tudo ao
simbdlico, entao era efetivamente uma forma de fazer
compreender que a associacao livre para sempre nao era a
solucao. Depois podemos perguntar o que é que faz com que o
sujeito nao encontre a conclusiao, vamos responder que é
porque ele goza na articulagao simbdlica.

TraDUZIDO POR DOMINIQUE TUCHON FINGERMAN
ESTABELECIMENTO DO TEXTO: MARIA CELIA DELGADO
DE CARVALHO, ELISABETH SAPORITI
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doxografia e psicanalise, ou como transmitir?
BarBARA CASSIN

LEMBRAM-SE DO QUE LACAN DISSE a propésito de “agalma”,
na “Proposicao de 9 de outubro de 1967”? “Como todos os
casos particulares que fazem o milagre grego, este s6 nos
apresenta a caixa de Pandora fechada. Aberta, € a psicanalise,
de que Alcibiades ndo precisava.”

Com a doxografia, apresentarei uma caixa de Pandora
fechada e cabera a vocés abri-la, ainda que eu tente, ao final,
dar-lhes mais cadeados do que chaves.

Em verdade, este titulo, “Doxografia e psicanailise, ou
como transmitir?”, foi-me sugerido pela amigavel pressao de
Ezequiel de Olaso, a quem contei uma boa anedota. Veremos,
alias, que toda a doxografia gira em torno da anedota. Contei-
lhe que Lacan, ha pouco menos de 20 anos, creio que em 1978,
pediu-me que lhe falasse sobre a doxografia. Em uma manha
de domingo, eu estava no campo, e Gloria telefonou-me. Gloria
era uma espécie de secretaria de todo grande médico. Ora,
meu tio também era um grande médico e havia sido interno na
mesma época e junto com Lacan. “Nao desligue, o doutor vai
falar.” “Al6”, diz o doutor, e eu: “Oi, como vai vocé?”, a que ele
responde: “Quanta gentileza me reconhecer! Jacques Lacan.”
Era Jacques Lacan, a quem eu nunca havia encontrado, € nao
Jacques Caroli. Conto essa histéria para assinalar como aflorou
o tema doxografia e psicanalise.

Aquele era o momento em que Lacan manipulava, em
sua escrivaninha, os nés borromeanos. Um momento muito
particular, em que ele procurava nao fazer escola, o que ele ja
havia feito ha muito tempo, mas, sim, o que fazer com sua
escola, o que ele nao parou de tentar até a dissolucao dela e
mesmo depois.

Como “fazer passar” a si mesmo e a psicanalise através
dessa escola. E ressalto que, em francés, fazer passar (fairepasser)
quer dizer também abortar — abortar um filho. Era como se a
série de dispositivos teoricos e praticos que ele havia duramente
construido, todos os seus mékhanai (maquinac¢oes, maquinas e
maquinismos), os Escritos, 0s Semindrios, os matemas, a Escola,
0 passe, os cartéis, nao bastassem. Era como se ele procurasse
uma outra caixa de Pandora para abrir. Lembro-lhes da
conclusao do Congresso sobre a transmissao:
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Minha proposi¢ao, que instaura aquilo que
chamamos de passe, ao qual confio algo que se
chamaria transmissao, se houvesse uma
transmissao da psicandlise. Tal como venho a
pensé-la hoje, a psicanalise é intransmissivel. E
muito desagradavel. E muito desagradavel que
cada psicanalista seja for¢cado — pois é preciso
que seja forcado — areinventar a psicanilise.?

Eis o momento em que Lacan tinha a necessidade de
que lhe falassemos da doxografia.

A “doxo-grafia”, a escritura de opinides

Creio que a primeira coisa em que Lacan se deteve foi,
simplesmente, na palavra “doxografia”. A palavra, nao ouso
dizer o significante, mas, em todo caso, a palavra.

Doxografia. Vé-se logo como é construida. “Grafia™
escrever, fixar. Com a doxografia, da-se a passagem do oral ao
escrito, de uma modalidade de transmissao a outra, de uma
forma de memoria a outra. Mais exatamente, a passagem do
entusiasmo ao arranhdo. “Entusiasmo” era, para os gregos, o
oral, a maneira como o deus se poe dentro,! transmite-se. O
dialogo de Platao, o fon, mostra como o oral é uma cadeia de
presencas. Mas eu gostaria de valer-me simplesmente de uma
citacao do poema da origem, ou seja, o Poema, de Parménides,
para tornar isso palpavel. No inicio do poema, lemos: “a deusa
[...] me acolheu com benevoléncia, pegou minha mao em sua
mao direita, tomou a palavra e se dirigiu a mim, assim: ‘Jovem,
[...] etc.”” Essa € a garantia da palavra e da transmissao oral.

A transmissio escrita nio tem como modelo o fon, mas,
sim, o Fedrd®, que vocés conhecem bem, em que o escrito é
considerado como incapaz de se virar sozinho. Apenas mais
uma citagao de Lacan, dessa vez, para explicar o novo estatuto
do entusiasmo, quando passamos a esse arranhao que € a grafia.
Trata-se do “Discurso de Roma”, nos Escritos: “Um pingo de
entusiasmo num escrito € o traco mais firme que se pode deixar
para que fique datado, no sentido lamentéivel do termo.”” Em
uma aproximacao da letra como caput mortuum do significante,

... aesséncia é que a letra pdde levar seus efeitos
para dentro (aos atores do conto, incluindo o
narrador), da mesma forma que para fora (ands,
leitores, e também ao nosso autor), sem que
ninguémtenhajamais seinquietado com o que ela quis

dizer. Aquilo de que se escreve é o estado
ordinério.®
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Sou eu quem grifa o texto, para sublinhar que, quanto a
doxografia, veremos que ninguém, efetivamente, jamais se
inquietou com o que ela queria dizer.

Vimos a “grafia”. Agora, vamos a “doxa”, pois a
doxografia € a grafia das doxai, a “escritura das opinioes”. Com
a “doxa”, chegamos a uma importante palavra grega, e os
“grandes” termos gregos caracterizam-se por sua ambivaléncia.
Freud, narevisao de Benveniste, tinha razao quanto aos sentidos
opostos das palavras primitivas; nao se trata de contraditorios
ou contrarios, mas, verdadeiramente, de ambivaléncia.

O primeiro sentido de “doxa” é o de espera, expectation,
aquilo a que se espera. Dokei moi quer dizer “parece-me” e, nas
primeiras vezes em que é empregado, em Pindaro, em Homero,
surge de forma paradoxal, no sentido estrito, ou seja, trata-se
do que aparece apo doxés, “contra toda expectativa”. “Doxa” é
da familia de dekomai / dekhomai, que significa receber, acolher,
e doxazo quer dizer imaginar, pensar — donde o latim docere,
“fazer admitir, ensinar”. Em que “doxa” €, entao, um termo
ambivalente? Para caracteriza-la rapidamente, passemos ao
alemao, que, creio, € mais fiel a sua amplitude, ainda que nao
baste para resumi-la. Digamos que a ambivaléncia variaria de
Schein a Erscheinung, se nos pudéssemos compreender esses dois
termos a0 mesmo tempo como a parte rei € a parte subjecti. O
aspecto objetivo de Schein constitui a “aparéncia enganadora”,
“o falso semblante”. Seu aspecto subjetivo € a “conjectura”, a
“alucinac¢ao”, o “erro”, a “opiniao” enquanto nao fiavel. Do
lado Erscheinung, pensado em relacao a um objeto, temos a
“bela aparéncia”, a forca da “manifestacao”, sua plenitude e,
quando esse objeto € alguém, louvamos sua “boa reputacao”, a
“gloria”, e mesmo o “esplendor” (na tradugao da Biblia, “doxa”
€ o termo que serve para designar a gléria de Deus). Supondo
que possamos pensar Erscheinung “subjetivamente”, seria uma
“opiniao verdadeira”, a “opiniao recebida”, em suma, a opiniao
daqueles a respeito de quem se tem boa opiniao, a opiniao das
pessoas convenientes (“doxa” é da familia do latim decet,
“convém”, que da o francés décent, decente). Tal é a amplitude
desse termo, com a qual os gregos nunca cessaram de jogar.
Um fragmento de Heraclito, o fragmento 28, apesar da
divergéncia de seus intérpretes, € o que melhor espelha os
valores nas coisas e nas pessoas: Dokeonton ho dokimotatos gignoskei
phylassein, “o mais conhecido decide sobre as coisas
reconhecidas, que ele conserva” (Bollack), “falsos semblantes
que quem tem bela aparéncia compreende, conserva”.’
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9 Boulack; Wismann. Héraclite
ou la séparation, p.126.
Dumonr. Les présocratiques,
p.152. Toda a dialética de
Aristdteles repousa sobre
esse fato, que justifica tomar
por base as idéias admitidas,
isto ¢, as opinides fidveis
enquanto recebidas pelos
homens de boa reputagao: as
doxai das dokimétatoi.

43



B 96 DK. [Diels e Kranz),
freqlientemente citado por
Hannah Arendt para mostrar
como a “doxa’, constitutiva da
cidade como “espago das
aparéncias”, fornece 0 que ela
chama “asolugdo dos gregos
para a fragilidade dos assuntos
humanos”. (Ver, por exemplo,
ARenDT. La pensée. In: ARenot.
La vie de I'esprit, p.40 et
5eq., em que comenta
Merleau-Ponty: “Todo Schein é
uma contrapartida de um
Erscheinung.”)

" Nierzscre. Le crépuscule des
idoles, p.109. (grifo nosso)

44

Assim, o sentido de “doxa” deve ser sempre negociado
com o sentido de alétheia, opiniao versus verdade, a partir de
Parménides e dos altimos versos do fragmento citado
anteriormente, em que a deusa opoe “as opinioes dos mortais,
nas quais nao ha persuasao verdadeira” ao “cora¢ao sem tremor
da verdade que persuade bem” — nao sem logo remodelar
positivamente as dokounta, aparéncias / apari¢oes, € a maneira
como elas deveriam ser “dokimés (confiaveis, se quisermos),
atravessando totalmente todas as coisas”. (Eu parafraseio os
intraduziveis versos 29-32 do fragmento I do Poema de
Parmeénides.)

Nao é falso dizer que toda a filosofia grega persegue a
negociac¢ao entre esses dois conceitos, em uma modula¢ao dos
sentidos de “doxa”. Assim, um dos impactos mais flagrantes da
sofistica é fazer com que “doxa” e alétheia nao possam separar-
se, ou seja, o oposto de Parménides. Um dos fragmentos
transmitidos de Gorgias é mais ou menos o seguinte: “O ser é
invisivel (aphanes) se nao alcanga o parecer (dokein), e o parecer
é fraco (asthenes) se nao alcancga o ser.”* No fundo, é todo esse
movimento de negociac¢ao entre alétheiae “doxa” que desemboca
na frase de Nietzsche, em O crepisculo dos deuses: “Como o
‘mundo verdade’ vem a ser, enfim, uma fabula — historia de
um erro.” “O mundo verdade”, diz Nietzsche, “n6s o abolimos:
que mundo nos restou? O mundo das aparéncias, talvez?...
Nao! Com o mundo verdade nos também abolimos o mundo das
aparéncias”"' Repousando sobre o fundo da histéria da filosofia
ocidental, como se diz, e drenando inversamente o platonismo
e a instauracao da fenomenologia, compreendemos por que a
palavra “doxografia” soava pesada aos ouvidos de Lacan, sendo
digna de interesse.

Sentido demais / ndo bastante

Depois da palavra, a coisa: o que é a doxografia? Gostaria
de propor uma primeira aproximacao através de seu efeito, ou
seja, por sua obra.

A doxografia é por onde nos chega boa parte da filosofia
grega, praticamente toda a filosofia pré-socratica, mas também
muito do epicurismo e do estoicismo. Trata-se, em um primeiro
sentido, de tudo o que nao é transmissao direta, mas que nos
transmite partes de obras que, portanto, nao podemos
considerar como completamente perdidas. Podemos bem
imaginar como Lacan, interessado que era por Heidegger e
procurando compreender o que se passava nessa filosofia que
se voltava para a origem, iria deter-se nisso, ou seja, nas fontes
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através das quais nés conhecemos essa pretensa origem da
filosofia.

Muito da filosofia e toda a filosofia pré-socratica. A
doxografia €, portanto, algo de primeira importancia. Todavia,
ela é também algo radicalmente nao fiavel. Por razoes ao
mesmo tempo de contingéncia e de estrutura, € impossivel fazer
em doxografia a separacao entre o fato e a ficcao. Em outras
palavras, nao sem ela, mas nada com ela; “nada” querendo
dizer que nao € uma coisa que tenhamos. Com a doxografia,
mergulhamos em plena modernidade nietzscheana, pois, com
ela, constatamos que nao existem fatos, mas, somente,
interpretacoes e interpretacoes de interpretagoes. Alias,
Nietzsche foi contemporaneo, precisamente, do momento da
filosofia alema em que se constituiu o objeto doxogréfico e foi,
ele mesmo, o maior comentador de Di6genes Laércio, um dos
doxografos “patenteados” da Grécia.

Resumirei o que disse até o momento, da seguinte
maneira: com a doxografia, o problema da transmissao é
colocado como um problema hermenéutico, uma questao de
sentido. E o sentido nao cessa de oscilar entre o nao bastante e
o demais. Para esclarecer, sirvo-me de duas passagens, que nao
sao textos doxograficos, mas se aplicam perfeitamente a
doxografia. O primeiro é de Flaubert, em Bouvard et Pécuchet:

Eles copiam ao acaso tudo <os papéis> que
encontram — macos de cigarro, jornais velhos,
cartazes, livros rasgados, etc... — (pedacos
verdadeiros e imitagoes tipicas em cada género
— idiotas). Depois sentem a necessidade de
uma classificacao, fazem quadros, paralelos,
antitéticos como “crimes de reis e crimes do
povo” — beneficios da religido, crimes da
religido — belezas da histéria, etc... Mas as vezes
ficam confusos para arrumar a coisa em seu lugar
<e tém> Problemas de consciéncia — Vamos!
nada de reflexoes! vamos copiar do mesmo jeito!
é preciso encher o quadro <a pagina> —
igualdade de tudo do bem e do mal — do bem
<farsa> e do mal <sublime>—do Belo e do Feio
— do insignificante e do sublime
<caracteristico> Exaltacao da estatistica—s6 ha
Fatos— fenémenos.'?
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2 fL ausert. Bouvard et
Pécuchet, p.14.
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B Fausert. Bouvard et
Pécuchet, p.116.

" Nooier. Histoire du Roi de
Bohéme et de ses sept
chéteaux, p.47-50.

N.T.: Cafarnaum, em sentido
figurado, quer dizer “lugar de
desordem ou tumulto; lugar em
Que se amontoam
confusamente muitos objetos;
montdo de objetos ou
utensflios”. (Enciclopédia
Brasileira Mérito, v. 4, p.181.)
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Alegria final e eterna

[...]

Findar com a visao de dois homens de bem
debrucados sobre a estante e copiando.'?

Isso € a doxografia, porum lado. Vamos, entao, encontrar
o sentido. Em todo caso, supondo que ele exista, ele nao
pertence ao doxografo — “Vamos, nada de reflexoes, vamos
copiar do mesmo jeito!” — e tanto melhor, pois os copistas,
quanto menos sabem, menos corrigem.

Mas, vejamos, por outro lado, a doxografia impregnada
de sentido em demasia, como o excesso das biografias e
eponimos, exacerbados por Charles Nodier:

Tenho horror dessas ficcoes nada naturais, onde
o nome do personagem principal indica
antecipadamente o tema e o final da narrativa,
sem consideracdo pela ilusao, que lhe confere
todo o encanto.

Que interesse posso ter pela morte de um
Hipolito, pelos infortnios de Edipo e pelos
combates de Diomedes, quando estou bem
advertido de que o primeiro perecerdvitimade
seus cavalos furiosos, que os pés inchados do
segundo terao sido atravessados na primeira
infincia por uma correia sangrenta € que o
terceiro estd nominalmente predestinado a
triunfar sobre os préprios deuses? [...] Nao tenho
objecao a fazer a Nicias porque parece que em
razao de seu nome foi algado ao comando da
guerra da Sicilia. [...] Mas que critico judicioso
sera crédulo o bastante para aceitar a
individualidade de um escritor conciso, quase
enigmatico, cuja arte € ocultar muitas idéias sob
poucas palavras, que se chamaria Tacito? [...]
Invencoes de estudiosos indolentes que se
curvaram sabiamente aos ossos do oficio
compondo classicos latinos para uso da
posteridade ignorante.'

De que € constituido exatamente esse objeto paradoxal
que ¢é a doxografia? No fundo, a doxografia é um cafarnaum®
— é sua primeira e talvez melhor defini¢ao. Sao apenas partes,
fragmentos, citagoes, trechos de obras encerrados em um todo
estranho: placita, pedacos escolhidos. O material doxografico é
infinitamente variado, desde os dicionarios — como o Souda,
dicionario que, por muito tempo, tomamos por um homem
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chamado Suidas — e outros léxicos, manuais retdricos ou
tratados de estilo, todos ricos em exemplos, até os resumos,
comentarios paralelos ou criticos, como os de Simplicio, tecidos
de citacoes e comparagoes, passando pelas biografias, essas vidas
plenas de frases espirituosas, de anedotas e compilagoes
parafrasticas. Todo esse cafarnaum tem como traco comum a
insercao de corpos estranhos exemplares em uma totalidade
que nao tem como finalidade a transmissao pura e simples.

Os pais originarios da doxografia assim entendida sao,
sem duvida, Platao e Aristoteles. Em Platao e Aristoteles, fica
claro que aquilo que se pode contar sobre os autores do passado
serve a outros fins, também filos6ficos. Em O sofista, por
exemplo, Platao fala das Musas da Jonia e da Sicilia, fazendo a
primeira doxografia, no seguinte modelo: “Um diz que..., outro
diz que..., mas, aqui, os eleatas procedentes de Xeno6fanes dizem
que...” — ou seja, Platao serve-se de todas as disparidades para
mostrar que o ser, se conhecido, € o mais aporético dos géneros.

Aristoteles € o segundo pai da doxografia. Ele reestrutura
todas as opinioes de seus predecessores e comeca suas obras
por uma opiniao aporética da qual explora, pouco a pouco,
uma por uma, como no inicio da Fisica, todas as divergéncias e
dificuldades. (Um ou varios principios? pensados como imoveis
ou em movimento?) Ele as utiliza como espécie de alavanca na
qual assenta seu objetivo, apoiando-se nele para mostrar, por
exemplo, que existe uma pluralidade de seres em movimento.

E assim que tanto Platio como Aristételes inserem as
opinioes de outros em suas proprias obras. Ao final do
movimento doxografico, o que vigorara, de maneira analoga,
mas com uma extensao completamente diferente, é a obra
filosofica, que insere ainda mais desses trechos por necessidade
interna. E o que encontramos na obra de Sextus Empiricus, o
cético. Pois um cético deve lancar mao de todos os meios para
demonstrar a isosthenia, isto €, a forca igual das opinioes —
esta nao mais que a outra, nao mais assim que do outro modo
—afim de concluir pela suspensao do julgamento. Assim, uma
certa verdade filosofica da doxografia encerra-se, sem duvida,
no ceticismo.

As Doxographi Graeci ou a citacdo generalizada

Um cafarnaum, portanto. Mas somente em um sentido,
porque a doxografia constitui, também, um género totalmente a
parte. De fato, ha quem se diga, e a quem chamamos, doxégrafo.
Nao dizemos que Platdo era um doxégrafo, tampouco Aristoteles
ou Sextus Empiricus, mesmo que existam partes doxograficas
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' Dies. Doxographi Graeci,
p.276-277.

'7Cf. Diets. Prolegomenes. In:
Diets. Doxographi Graeci, p.1-
40. Ndo hd dvida de que esse
Epitomeu, “('abregé des
opinions”, data do século Il
d.C. Que “Plutarco” usurpa o
nome do mui nobre autor, vé-
se também nos Stromates, por
um certo sintoma: o hiato. “O
arranjo da matéria e o corrupto
da forma, que se percebe
sobretudo na freqliéncia do
hiato, trazem 0s mais
evidentes indicios da fraude.”
(Diets. Prolegomenes. In: Dets.
Doxographi Graeci, p.156.

A traducdo para o francés é
daautora.)
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em suas obras. Por outro lado, ha certos autores que
qualificamos tradicionalmente de doxégrafos — mas, atencao,
que eu mesma desconfio disso, e perceberao logo porqué.

Os doxografos sao aqueles que quiseram, em principio,
fazer uma obra doxogrifica e tao somente isso. Nao filosofar
em seu proprio nome, mas, sim, recolher, organizar e transmitir
informag¢oes concernentes a filosofia. O problema,
evidentemente, € fazer a partilha entre a doxografia como fonte,
catdlogo, informacgao objetiva, e a doxografia como tipo de
obra, como maneira de informar a informacao, como
deformacao. Como compreender a que interesse obedecem a
classificagao e a selegao, como detectar o principio organizador
da obra doxografica?

O fundador da doxografia como género — diz-se, phésin,
€ um verbo, uma forma, uma frase doxografica — diz-se que é
Teofrasto, sucessor de Aristoteles, a frente do Liceu. Isso porque
geralmente se supoe que a (de)formacao das informacgoes é do
tipo aristotelizante. Mas, essa frase €, em si, ainda mais doxografica
que a obra de Teofrasto, considerada a primeira obra
doxografica, as Phustkon doxai, As Opinides dos Fisicos (ou dos
naturalistas, dos fil6sofos da natureza), e que foi perdida. Que
perda paradigmatica! Por qué? Porque a doxografia, enquanto
género totalmente a parte, é sobretudo um artefato filologico.

De fato, a doxografia, tal como a entendemos, resume-se
ao nome de um autor, Hermann Diels. E a um livro, as
Doxographi Greci, publicado em Berlim, em 1879 (ver figura na
pagina seguinte).'

Sim, é grego. Mas no momento pouco importa que
compreendam ou nao, pois 0 que nos interessa nessas paginas
€ sua estrutura, com duas colunas paralelas e um nome embaixo
de cada coluna: Plutarco, Estobeu. A doxografia constitui-se
visivelmente de uma aproximacao entre varios textos, de onde
nos cabe extrair as semelhanc¢as. Uma rapida observacgao: falei
“Plutarco”, mas a coisa continua, pois nao se trata de Plutarco,
mas de um Pseudo-Plutarco. Nao € mencionado quem é nem
quando foi escrito.!” Quanto a outra coluna, € mesmo de Estobeu
(que viveu no século IV d.C.), mas, dessa vez, é o titulo do
capitulo das Egloge physice que esta entre colchetes: <Peri
arkhon>, “Sobre os principios”. O titulo encontra-se entre
colchetes porque foi acrescentado para fazer par com o que
temos do autor e que nao temos de fato. (Peri arkhon ti eisin,
“Sobre os principios, quais eles sao”.)

As duas colunas sao unidas no alto de cada pagina por
uma chave, encimada pela simples menc¢ao de um titulo e um
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nome: Aetii Placita. A chave esta 1a para dar a entender que as
semelhancas entre Plutarco e Estobeu permitem reconstituir,
de direito, senao de fato, um texto-fonte, o texto de Etius, que
ambos teriam lido e plagiado com dois séculos de distincia.
Afinal, o ponto de concordancia entre Plutarco e Estobeu, o
que resta de Etius, s6 aparece como um branco entre duas
colunas paralelas e um nome fora do texto. Pois ninguém sabe
quem ¢é Etius. Nao somente seu texto foi perdido, mas
encontramos seu nome mencionado apenas uma vez, por
Théodoret.’® Etius é um desconhecido, nio muito mais que
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" Diets. Prolegomenes.
In: Diets. Doxographi Graeci,
p.69.

©N.T.: No original: sourcier et
sorcier, gerando o neologismo
sourcellerie.

' “Quanto mais remontamos da
¢época dos compiladores as
proprias fontes, mais dificil se
torna a questdo, e mais cheia
de duvidas. De Plutarco e
Estobeu, passamos
justificadamente a Etius, e
depois, por conjectura
provavel, separamos 0s antigos
Placita do montdo restante de
extratos. Mas se quisermos
prosseguir agora, € preciso ter
em mente, Com a maior
aten¢do, que ofogo da
adivinhagdo ndo nos condenaa
essa margem que dizemos ser
habitada pelos sonhos.” (Diets.
Prolegomenes. In: Diets.
Doxographi Graeci, p.214.)

2 Alista de obras de
Teofrasto, em suas diferentes
versdes, 0CUpa varias paginas
das Vidas, de Didgenes
Laércio (V, 42-50), mas a Unica
obra dele que nos chegou
“diretamente” é um fragmento
de uma delas, destacada
desde a época alexandrina: 0s
91 pardgrafos do Tratado das
sensagdes. A unidade dos
Phusikén ou Phusicai doxai
configura-se somente atraveés
da reconstituicao Diels-Usener.
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uma hipétese de Diels. Mas entendem o que Etius quer dizer?
Etius, de aitia, a “causa”. Impossivel nao ouvir arisada de Charles
Nodier. Ninguém acredita em um escritor que se chama Tacito
e que se cala. Vocés acreditam em um escrevente chamado Etius
e que € a causa de varios textos e a principal fonte de nossos
pré-socraticos? Quanto ao texto mesmo de suas Placita, ninguém
o tem, e o que permite falar dele é, sobretudo, uma série de
operagoes dignas do cirurgiao, do detetive e do moralista. Diels
imagina sua forma depois de haver coligido seus membros
luxados e mal aglutinados para reduzi-los a ordem correta,
contando com a preguica dos copistas e deduzindo as fraudes e
os artificios monétonos dos compiladores.'

Mas a problematica das fontes é desesperadamente
inestancavel, e Diels as persegue nadando contra a maré. As
Placita, que datamos do primeiro século d.C., a partir de novas
concordancias, sao apenas os vestigios de um texto ainda mais
perdido: as Vetusta Placita, escritas no primeiro século a.C., na
época de Posidonio e do Portico Médio, das quais s6 podemos
dizer que também se foram. Resta 2inda procurar a fonte das
Vetusta Placita, o que requer, segt .do o préprio Diels, um
procedimento de pesquisador de fontes e feiticeiro® — de
“fonticaria”.?! Assim, o fil6logo consegue unir Teofrasto, a quem
ele chama tao belamente de “primeiros labios”, e o texto
originario da doxografia como género, as Opinides dos Fisicos,
que, inspirando-se em seu divino mestre e por falta de continuar
a pensar, Teofrasto teria guardado para o bom uso das geracoes
futuras. Trata-se, portanto, de um texto original evidentemente
perdido e modelado por Diels como uma obra tnica, seguindo
seu mestre Usener, a despeito da diversidade dos titulos
transmitidos.?

Teofrasto é o primeiro escritor doxografico, mas, nem
por isso, ele € o fim do percurso de Diels, pois, para este, a
doxografia nao é o fim da doxografia. As Doxographi Greci, de
1879, sio o meio ou o instrumento de uma compila¢ao ainda
mais proxima da origem: os Fragmentos dos pré-socrdticos
(Fragmente der Vorsokratiker), publicada por Diels em 1905 e que
constitui, ainda hoje, nossa biblia pré-socratica. As duas
reconstrucoes encaixam-se perfeitamente. Por exemplo: da
pagina acima, que compara passagens concernentes as opinioes
de Tales, pode-se extrair, para além da reconstituicao da frase
e da sistematica teofrastianas, o que Tales deve ter dito, o que
ele realmente disse. E os Fragmentos dos pré-socraticos contém
essas reconstituicoes em um capitulo, “Tales”, em que podemos
distinguir os “Fragmentos A”, que remetem aos testemunhos, e
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os “Fragmentos B”, em que encontramos os ditos literais de
Tales, ou seja, as citagoes certificadas, exatas, do grande pré-
socratico em pessoa.

Assim se constitui, para nés, a arquitetura da filosofia
pré-socratica. E a construgio-modelo para o conhecimento de
todas as obras perdidas, isto €, reencontradas.

E preciso entender que a doxografia funciona de perda
em perda. Como boa peau de chagrin®, vai perdendo tudo aquilo
que faz diferenga, para chegar a firmar uma identidade. E fungio
da “fonti¢aria” compor a cadeia divinatéria: Plutarco / Estobeu:
“Etius: “Vetusta Placita: “Teofrasto””. Nos temos, de fato, apenas
Plutarco e Estobeu, que, por sua vez, retomaram Etius, que
retomou as Vetusta Placita, que se inspiraram talvez em
Teofrasto. E eis que Teofrasto citava Tales. Tudo funciona como
se o aparecimento de um novo elo marcasse, no mesmo instante,
a perda do precedente. Como dizia Borges, “a forma moderna
do fantastico é a erudicao”.

E preciso entender também, e a ligagio é evidente, que
o ideal de Diels, o ideal da doxografia que ele fabrica, é a
figura do copista. Ou seja, o modelo é sempre a exatidao da
repeticao. Para Diels, enquanto filélogo, a doxografia é uma
repeticao de informacgoes cujo valor €, exatamente como o do
manuscrito, aproximar-se da origem, mantendo a neutralidade
ou o apagamento dos intermediarios.

Seu fim ultimo &, portanto, a extra¢ao das citagoes. Ora,
o horror é que a citagao € inassinavel. Como fazer para colocar
as aspas? Nao existem aspas em grego, certamente porque nao
havia um editor grafico Guillaume para coloca-las (Guillaume,
eponimo de guillemets** ), mas, mais radicalmente ainda, devido
aos costumes antigos com relagao a citagoes. A rigor, citagao é
uma apropriagao, e a frase citada — se é que ainda podemos
dizé-lo — é modificavel, pode ser recortada e suturada a vontade,
para que a sintaxe, quando nao o sentido, se ajuste ao contexto
que impoe a lei do mais forte.

Diels decidiu colocar aspas nominatim*, onde o nome
aparece. Mas, pensando bem, a iinica certeza, local, é invertida:
onde o nome aparece, nao aparecem as aspas. Nominatim:
quando lemos nas Doxographi Greci “Teofrasto diz que...”, ou
“tal como parece a Teofrasto”, ou, nos Fragmentos dos pré-
socraticos, “Tales afirma que...”, sabemos que algumas palavras
nao sao nem de Teofrasto nem de Tales, a menos que tenham
tido, de tempos em tempos, uma escritura a la César.
Resumindo, é Diels quem decide. Nessas duas obras, a diferenca
na impressao das letras (dispostas com maior ou menor
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BN.T.: Referéncia ao livro de
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proximidade) compromete toda a historia da filosofia. Ou seja,
onde a passagem € cunhada em caracteres mais préximos, estao
os erros, as interpretacoes tendenciosas, tardias, que sao,
também, glosas dos citadores. Em contrapartida, as bruscas
irrupgoes de caracteres cunhados distantes uns dos outros sao
equivalentes as aspas e indicam as citacoes. O Diels das
Doxographi simplesmente o confessa: toda passagem admiravel
(quanta est rerum gravitas, ordinis concinnitas, tudicii sagacitas)
cheira logo a Teofrasto. (nec fieri potest quin illico Theophrasti
quasi quendam saporem sentias.*®) Assim, o Gnico critério da origem
€ a exceléncia. O tunico critério de exceléncia € o julgamento
de Diels. E, quem sabe, o julgamento de Diels é, em suma, o
das coisas admiraveis.

Assim, a doxografia é o objeto filolégico que responde
ao ideal de uma transmissao integral por meio da repeticao
pura. O doxoégrafo ideal nao se distingue do copista ideal, que
nunca € mais que um perfeito impressor, que tem por maquina
uma mao adequada. Diante disso, basta ao fil6logo ser um
simples leitor, e nem sequer precisa ser miope ou ruminante,
como o queria Nietzsche.

A mudanc¢a de mao produz uma coépia, a retomada
doxogréfica produz uma cita¢ao. Contudo, na transmissao
efetiva, a letra é falivel, e a citacao é inexata, talvez nula. A
doxografia construida por Diels € uma fantasia, uma ficg¢ao.
Esse € o preco da vontade de se apropriar da origem, Teofrasto
ou Tales, primeiros ldbios.

O fato como reificagao do sentido

A favor de Diels, é preciso reconhecer que é a propria
doxografia que induz por si mesma a esse tipo de equivoco. E
verdade que ela se apresenta como uma coletanea, um tesouro
em que tudo é consignado e conservado para a posteridade.
Isso é particularmente perceptivel no maior monumento
doxografico conservado, que é Diégenes Laércio. Para
organizar as idéias, digamos que a doxografia apresenta dois
grandes modelos: o reconstruido por Diels, que remete a
Teofrasto e concerne essencialmente aos dizeres, as teses e aos
sistemas — as “opinides”, grandes fornecedores de fragmentos
B; e a tendéncia biogréfica, que trata principalmente das “vidas”,
fornecedor por exceléncia de fragmentos A. Ou temos os
testemunhos (mas filtrando sempre as opinioes), cujo exemplo
mais brilhante é Diégenes Laércio,

Da mesma forma que com Diels, com quem aprendemos
0 que € uma citagdo, ou muito mais o que ela nao é, com
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Diégenes Laércio, aprendemos o que é um fato, um fato
doxografico. Tal como uma citacao, ele também é uma fic¢ao
significante e, mais exatamente, a reificacao de um sentido.

Di6genes Laércio € sempre censurado por nao pensar,
por deter-se em anedotas e frases espirituosas. Assim, o
prefaciador e tradutor de Diégenes Laércio, Robert Genaille
— muito ruim, mas € ele quem ainda esta em vigor na Franca
— permite-se apresentar a obra da seguinte maneira:

[A obra de Diégenes Laércio apresenta] uma
falta de proporcao e de regularidade. Em cada
biografia, nao ha uma dosagem justa entre o
estudo da vida, a vida das idéias, e a recorréncia
de frases espirituosas. .. O lugar preponderante
é dado as anedotas que, juntamente com as
frases de espirito, dao o essencial da biografia
dos Sete Sabios, que nao podemos criticar
porque tudo o que sabemos deles é legendario.
Mas elas tém também um lugar privilegiado no
estudo dos cirenaicos, dos cinicos e dos céticos,
fil6sofos cujas idéias nos interessariam mais.?’”

Em contrapartida, Lacan escreve, em “Situation de la
psychanalyse”, em 1956: “A anedota, tanto aqui como em outro
lugar, dissimula a estrutura.”®Evidentemente, é preciso
compreender Diégenes Laércio a moda de Lacan.

Tomemos, por exemplo, a vida de Tales, de quem a pagina
de Diels nos fornece as citagoes. Dibgenes Laércio nos fala de
sua vida. Nao ha um traco sequer de anedota que nao seja
ficcao significante, ouseja, deve ser entendida realmente como
o relato de um sonho. Consta que Tales nao é outro senao o
sujeito da enunciagao “agua”. “Ele supunha que o principio de
todas as coisas era a agua.”” Por isso, rendiam homenagem a
Tales com todos os objetos preciosos encontrados na agua.
Assim, um tamborete, por exemplo, icado nas redes de
pescadores milésios, foi passado de mao em mao até chegar a
ele como seu Unico destinatario possivel. Conhecemos também
a histéria que diz que Tales saiu de sua casa para contemplar
os astros — para ver se ia chover — e caiu em um buraco, o
famoso pogo do Teeteto de Platao. Enquanto isso, a serva tracia,
as gargalhadas, com as maos nas cadeiras, olhava de cima o
filésofo, que ndo sabia onde colocar os pés.*® E sabem como
ele se vingou? Vingou-se inventando o capitalismo: comprou
todas as prensas de azeitonas, fora da estacdao, porque sabia
que haveria uma grande seca e teriam necessidade de muitas
prensas ao mesmo tempo. Como ele conhecia a previsao do
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tempo e sabia que nao ia chover, alugou posteriormente as
prensas pelo preco que quis. Ganhou dinheiro com a
meteorologia e com a higrometria.

E sabem como ele morreu? Morreu de fraqueza,
assistindo aos jogos gimnicos, porque estava com muita sede.
Concluo que o nome de Tales é a ondulacao doxografica na
superficie da agua. Podemos dizer, se possivel, que é puro
nome, como “Deus”, ou que se torna substantivo comum,
perdendo a capacidade de identificar — de identificar apenas
um — com certeza. E a0 mesmo tempo normal e digno de
nota que todas as doxografias, todas as vidas compostas por
Dibégenes Laércio, terminem com uma lista de homdnimos. Se
a vida de Lacan por Roudinesco terminasse com uma lista de
homonimos, ela poderia rivalizar com a doxografia.

Vimos entao o que € uma anedota. O mesmo se aplica a
tudo aquilo que nosso bravo prefaciador pode desaprovar: falta
de espirito critico, nao procurar onde esta a verdade, contentar-
se em justapor, sem qualquer escripulo, tradi¢oes heterogéneas
e contraditérias — Fulano diz que Xenodfanes é o filho de
Sicrano, mas, segundo Sicrano, ele € filho de Beltrano, nascido
antes de Parménides, depois de Parménides etc. Pois tudo isso
implica a cada vez uma interpretacao da filiacdo, como, por
exemplo, uma certa relacao doutrinal com o eleatismo. O fato,
a data de nascimento, nao é um fato, mas o resto de uma
operacao complexa: a reificacao de um sentido. Nao se deve
trata-lo cronologicamente, historicamente, positivamente, mas
entendé-lo como uma fic¢ao, uma interpretagao, e até como
uma interpretagao de interpretacao, e interpreta-lo. Assim, as
diferentes versoes de uma mesma vida ou de uma mesma
doutrina, tanto dentro de um mesmo texto como de texto a
texto, nao sao avatares inerentes a perda de informacao e lapsos
dos desatentos, mas devem ser tomadas como avatar e lapso
para os sintomas que eles sao. Nao ha uma linha sequer em
toda a doxografia que nao deva ser lida sob essa 6tica.

Para finalizar sobre a doxografia e passar a Lacan, a
definicao mais justa da doxografia parece-me ser a de um
processo de citagao generalizada. O verbo doxografico por
exceléncia, como observei de passagem, é phésin, “diz-se, dizem
que”, Fulano diz que..., ou dizemos. Ora, araizdo verbo phanai
€ bha-, que designa, como diz Benveniste, “especificamente a
palavra como independente de quem a profere, nao enquanto
o que ela significa, mas enquanto palavra que
existe”.*! Diferentemente de legein, por exemplo, que quer dizer
“querer dizer”, phanai cola o sujeito falante e a intencao
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significante, para nao deixar subsistir mais do que a “repeti¢ao
da férmula”. E o verbo que permite escrever a palavra falada,
apagando dupla ou maultiplas enuncia¢oes, ou seja, a do
doxografante e a do doxografado — ou da cadeia de
doxografados — atras da identidade literal do enunciado.
Reencontramos o enunciado escrito em uma escritura orfa, tal
qual descrita no Fedro®: escrito cuja filiagdo desapareceu, que
nao tem outra garantia ou fiador além de si mesmo.

Trata-se de uma citacao generalizada, posto que todo
sujeito, presente ou nao, dela se abstém virtualmente: € o dizer,
na medida em que hd tudo para ser escrito, porque o sujeito
nao esta la. A citagao, phésin, “diz ele”, funciona como um ersatz
da formalizacao, como substituto de uma escritura formal.

Mas a verdade nao é tampouco sustentada por ninguém.
O sentido original nao esta disponivel na letra, mas também
nao esta disponivel em nenhum outro lugar. Por isso, a citagao
€ para ser transmitida literalmente: ela nao vale nada, mas nada
jamais a valerda. As duas caracteristicas da doxografia, a
pretensao a exatidao literal e a manipulagao do sentido ao
infinito, estao, assim, asseguradas em sua fundacao simultanea.
Para mim, essa é a palavra final da doxografia.

Transmissdo - fixao

Para terminar, tento sugerir, de maneira um pouco mais
ordenada do que as breves incursoes lacanéides esbogadas ao
longo desta exposi¢ao, como refletir para entreabrir essa caixa
de Pandora. Reagruparei as pistas em duas séries que se unem
em um ponto, ja entendido como capital: a ficcao. Vamos escrevé-
lo agora com x, fixdo, como Lacan, em “L’Etourdit”. Essas duas
séries reunidas sob o nome de fixao sao, por um lado, o estatuto
do fato e da verdade e, por outro, o estatuto do ensino.

Comecemos pelo ensino. Perguntemos, a partir da
doxografia, o que é uma Escola, a “Ecole Freudienne de Paris”,
E tomemos em contraponto, para nos auxiliar, a descri¢ao das
Escolas feita por Di6genes Laércio em sua “Introducao”.

Ecole Freudienne de Paris. “Freudiana”, o mestre tem
um mestre; “de Paris”, o lugar opoe-se a outros lugares. Que
seja o lugar: Paris. Trata-se, para Lacan, de divulgar a diferenca
entre a linhagem francesa e a obediéncia angléfona, diferenca
explicitada no preambulo (publicado depois do “Ato de
Fundac¢ao”, no Annuairede 1977). Da mesma forma, Diégenes
Laércio distingue, ja no inicio, duaslinhagens a partir do lugar:
a linhagem jonica e a linhagem italica. Ora, essas linhagens s6
adquirem existéncia ou sentido com relacao a seus mestres.
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Passemos entao ao mestre. Cito “Encore”, de uma violéncia
rara: “Marx e Lénin, Freud e Lacan, nao sao parelhas no ser. E
pelaletra que eles acharam no Outro que, como seres de saber,
eles procedem dois a dois num Outro suposto.™ Agora,
Diégenes Laércio: “Quanto a filosofia, ela se subdivide em duas
linhagens, uma vindo de Anaximandro e outra de Pitagoras. O
mestre do primeiro foi Tales, o de Pitagoras foi Ferecides.”™*
Observemos: fala-se de Anaximandro e de Pitagoras, mas cada
um teve um mestre. Didgenes prossegue: “A primeira linhagem
foi chamada jonica porque Tales, que foi mestre de
Anaximandro, era jonico de Mileto, a outra, italica, por causa
de Pitagoras, porque a maior parte de sua atividade se fez na
Italia.”® Notemos, na seqiiéncia de acontecimentos (“Ecole
lacanienne?”), que a linhagem italica é nomeada em virtude
do discipulo (Pitagoras e seu lugar, Italia) e nao do professor
(Ferecides).

Aidentidade desses topoi tem por funcao sublinhar que a
origem de uma escola é, ao mesmo tempo, uma ficcao de
origem. Como diz Lacan, na “Proposi¢cao de 9 de outubro de
19677, a propésito do artigo de Mannoni e da “analise original”:
“A verdadeira original s6 pode ser a segunda, por constituir a
repeticao que torna a primeira um ato, pois € ela que introduz
o s6-depois préprio do tempo logico...”%

Segunda questdo: o que se transmite em uma escola? o
que é que se passa? E preciso voltar ao que foi dito acima sobre
a citagao para refletirmos sobre a oscilag¢ao entre citagao literal
€ matema.

No que concerne a citagao literal, Milner, em seu livro
L’eeuvre claire (A obra clara)®, propde o termo logion para
designar uma proposi¢ao transmissivel marcada por sua sintaxe
o mais simples possivel e por sua recorréncia, por exemplo: “o
inconsciente € estruturado como uma linguagem?”. Isso é Lacan,
talvez isso seja o proprio Lacan. Da mesma forma, Tales é “tudo
€ agua”. Parménides é “tudo € um”. Protagoras é “o homem é
a medida de todas as coisas”. Assim, a citagao literal surge do
bem dizer, na medida em que este passa a posteridade.

O logion é substituido pelo matema — é o que Milner
chama de “segundo classicismo lacaniano”.** Em “Encore”,
vemos: “A formalizacao matematica é nosso fim, nosso ideal.
Por qué? Porque s6 ela é matema, quer dizer, capaz de se
transmitir integralmente.”™ Essa vibra¢do entre cita¢ao literal
e matema encontra seu ponto maximo de oscilacao em
“L’Etourdit”. Cito uma frase de “L’Etourdit”, sempre
assustadoramente dificil, em que aparece justamente o termo
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“fixao”: “O nao ensinavel, eu o fiz matema de garantia da fixao

da opiniao verdadeira, fixao escrita com x, nao sem o recurso

do equivoco.””Nao é impertinente nomear “doxa” esse nao © Lacan. UEtourdit.
ensinavel integralmente “fix(ion)ado”. Milner conclui justamente In: Lacan. Autres écrits,
que as turbuléncias institucionais da Ecole Freudienne nio 483,
surgem das discussoes corriqueiras, mas do préprio saber

lacaniano, e que dissolver a escola foi também, em certo

momento, dissolver o matema. Em outras palavras, em idioma

doxografico, nao existe anedota.

Terceira questdo relevante do ensino: o que ¢ um mestre?

Em toda a doxografia, existe claramente uma oscilagao
entre uma presenca real, Socrates, por exemplo, evocado em
sua indefectivel singularidade, e, em seguida, um nome proéprio,
uma mera posi¢ao, cambiavel com outras. Segundo Milner, temos
assim a oposicao entre antigiidade e modernidade, no que
concerne a mestria. “Do mundo antigo ao universo moderno, a
palavra de mestre subsiste, mas ao preco de uma homonimia. O
mestre antigo era um mestre, enquanto termo, insubstituivel. O
mestre moderno nao € assim porque ocupa uma posi¢ao em
que ele é infinitamente substituivel por todos os outros.” Estes 41 Miunee. L'oeuvre claire,
seriam dois aspectos de Lacan: o Lacan do Seminario, sua p-125.
presenca de mestre para o discipulo, palavra, sabedoria, sabedoria
/ loucura mais-além do saber, e depois o mestre substituivel,
sujeito suposto (saber) em sua “posicao” de mestre. (“Salomao,
[...] um senti-mestre, um tipo do meu género.”?) Mas a 2 acan. Encore, p.104 apud
doxografia parece-me mostrar que o mestre antigo é também, Muner. L'oeuvre claire, p.128.
ou desde sempre, caracterizado por essa oscilacao entre uma
presenca, feita de singularidades anedéticas, significantes e
magicas, ¢ uma posicao funcional, substituivel de seita a seita.
Por fim, ultima questao de ensino: o que é ser membro
de uma escola? Na Ecole Freudienne, exatamente como na
doxografia, constatamos uma oscilacao, talvez mesmo uma
negociacao, entre seita e diadocos. Seita é o efeito Bourbaki de
Lacan. “Que o nome Escola tenha sido escolhido de preferéncia
ao nome Sociedade ou Instituto, estaligado [...] aum elemento
nao trivial da doutrina.”® — efeito Bourbaki como virtude do 3 Mitner. ['oeuvre claire,
anonimato intelectual coletivo. O que se passa em torno dos p-128.
diadocos, pelo contrario, coloca em cena, como os tenentes de
Alexandre, uma sucessao de nomes proprios e de narcisismos,
que abrem os problemas envenenados de sucessao, no sentido
mortifero do termo. Dai o jogo eminentemente doxografico,
explorado por Milner, entre esotérico e exotérico, entre o
falado, o escrito e o transcrito.
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Volto a Giltima pista, ligada ao estatuto do fato eao estatuto
da verdade, tao maci¢a que servird como pausa. A doxografia
€ o revelador da “diz-mensao” do fato, em seus dois aspectos
complementarmente lacanéides. Por um lado, o fato é um
factum, uma fabrica¢ao, uma fic¢ao; por outro lado, essa ficcao
¢é discursiva, € um efeito de significante, e ela propria é
significante, eficaz, produtora de efeitos.

“Encore” explicita, a propésito dos Evangelhos, que
contam “a historieta, a historinha do Cristo”, a historia de um
homem que se designou como o Filho do Homem:

Esses ai escrevem de tal maneira que nao ha um
s6 fato que nao possa ser contestado — Deus
sabe que naturalmente meteram os cornos
contra o pano vermelho. Esses textos nao vao,
por isso, menos ao cora¢ao da verdade, a
verdade como tal, mesmo inclusive o fato de eu
enunciar que nao se pode dizé-la sendo pela
metade. [...] enunciei que a verdade é a diz-
mensao,a mencao do dito. [...] Para minorizar a
verdade como ela merece, é preciso ter entrado
no discurso analitico.*

A caixa de Pandora esta aberta, mas ¢ justamente uma caixa de Pandora

Ultima conjuncao “doxalitica™ a relacao com a repeticao,
isto é, o fato de que se trata de aspas na “diz-mensao”. Aqui
serviria mais “A carta roubada”, que insiste no triplo filtro
subjetivo da narracao — a narracao pelo amigo de Dupin da
narrativa do delegado que da a conhecer a Dupin o relato que
a rainha lhe fez. Estamos em Diels, Doxographi Graecil “A carta
roubada”, puro significante, automatismo de repeticao: “A
verdade revela sua ordem de fic¢do.”® “E o parénteses
redobrado”, Lacan insiste, “é fundamental. N6s o chamaremos
aspas.”®Lacan acrescenta que aqui “comeca a se abrir a questao
da transmissao da experiéncia analitica”.*” A meu ver, é assim
que a doxografia trabalharia “A carta roubada”.

Como transmitir? A resposta de um doxégrafo, amador
de Lacan, ou de um lacaniano, amador da doxografia, é&,
portanto: por fixao.

TRADUZIDO POR ANGELA LOBO DE ANDRADE
REVISAO TECNICA: ELIZABETE THAMER
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resumo

O presente artigo apresenta as origens
gregas da “doxografia”, relacionando-a a
questao da transmissao da psicanalise. O
interesse de Lacan com relacao a esse
tema assim como suas referéncias diretas
a essa pratica atestam a relevancia dessa
discussao.

abstract

This focus of this paper is the connection
of the greek origins of doxography with
the theme of transmission in
psychoanalysis. The relevance of this
issue can be verified not only in Lacan”s
interest, but also in his direct references
to such a practice.
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escola: comunidade de analistas e ndo-analistas

ELIANE SCHERMANN

A Escola pode testemunhbar que o
psicanalista nessa iniciativa traz uma
garantia de formagio suficiente.

A Escola pode também constituir o
meio de experiéncia e decritica que
estabeleca ou mesmo sustente as
melhores condi¢ées de garantia. E/a
pode e, portanto, deve fazé-lo, jd que a
Escola, ela ndo estd ai apenas no
sentido de distribuir um ensinamento,
mas de instaurar entre seus membros
uma comunidade de experiéncia,
cujo cerne € dado pela experiéncia dos
praticantes’.

(LacaN. Proposicio de 9 de outubro
de 1967. Primeira versio; grif os meus)

PARA CONSIDERARMOS “uma comunidade de experiéncia cujo
cerne é dado pela experiéncia dos praticantes”, devemos antes
abordar a questao relativa ao que “é” (estara em jogo a questao
relativa ao “ser”?) um analista e ao que Lacan diz sobre o nao-
analista na comunidade analitica, ao afirmar: “aos ndo-analistas
€ que a Escola deve enderecar-se”. Teriamos também que
considerar o que querem dizer “melhores condi¢oes de
garantia”, que a Escola sustenta aos analistas que dela procedem,
ouaindarefletir sobre a “formacao suficiente” para que se possa
dizer: ai ha um analista.

A raiz da experiéncia do campo da psicanalise colocado
em extensdo, inica base possivel para motivar uma Escola, deve
ser encontrada na prépria experiéncia psicanalitica, ou seja,
na psicanalise tomada em intensdo: que, segundo Lacan, no
Discurso a EFP, € a tinica razao para se verificar a psicanalise
operando nesse campo. (Intensao, assim, com “s”, parece-me
palavra do jargao psicanalitico, certo?)

A experiéncia analitica requer ser referida a uma légica
que sustenta uma analise capaz de introduzir o sujeito na
experiéncia do ato para ser por ele modificado. Dai podendo
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decorrer o desejo do analista. Como considerar o ato se este é
referido a falha do simbélico, € relativo a destitui¢cao do sujeito
na medida em que o instaura?

Nada hé no inconsciente para garantir a “relagio sexual
que possa ser escrita”. Trata-se, na psicanalise, de “estruturas
asseguradas”. Entao, trata-se de garantir a articulagao dos efeitos
da psicanalise no psicanalista, ou seja, seu efeito-ativagdo, “efeito-
acao”, neologismo de Lacan, para que se possa dizer que o
analista adveio de um efeito no real, dai tirando suas
consequéncias. Esse processo supoe uma certa subtragao de gozo
e um luto pela perda dos balizamentos e referéncias
fantasmaticos, ambas perdas constituintes para o psicanalista, que,
no entanto, trazem também uma certa satisfacio e um certo
entusiasmo. Para o analisante, a analise oferece a chance de nao
recuar, propondo constituir uma aposta que afirma uma certa
satisfacao por ser um ato de dizer sobre um ato que satisfaz.
Podemos considerar, na experiéncia analitica, dois momentos
logicos que afirmam o dizer sobre a pulsao de Lacan em Televisdo.
Ali ele afirma que “a pulsao sempre se satisfaz”, ao que
acrescentamos: seja nos impasses de um tratamento sustentado
pela fantasia, seja no ato equivalendo a travessia da fantasia.

“O futuro da psicanalise depende do futuro do real” (Lacan,
Conferéncia de 74, A Terceira). O real comanda a clinica lacaniana:
a clinica da falha no sexo, a clinica de um saber que se articula e
que nao recua frente as visoes de mundo, nem frente a
impossibilidade de completude do “ser”. Ao abordarmos o termo
“ser”, referimo-nos ao que dele pode ser apreendido por um objeto
que, por outro lado, no desejo, se furta. E ele que traduz os
momentos de impasse da experiéncia nos quais se denota o real.
Dessa experiéncia real, pode ou nao advir um analista.

Podemos concluir que um psicanalista “nao é sem” as
formacoes do inconsciente, na medida em que delas extrai o
que “nao cessa de se escrever” funcionando no lugar de causa,
causa que responda também ao “tornar-se responsavel pelo
progresso da Escola” e da psicanalise.

E a partir do ato analitico que situamos o desejo do
analista, que nada tem aver com o ser do analista ou o desejo de
ser analista. O sujeito orientado pela experiéncia do ato é levado
ainterrogar a contingéncia que o modificou. Nessa perspectiva,
as provas da experiéncia do ato sao correlatas as condi¢oes da
clinica lacaniana e, sobretudo, ao desejo de fazer Escola.

Cito Perena': “Uma Escola de psicanailise ¢ um lugar
privilegiado de combate entre uma postura ética e a
dependéncia politica ao Outro. Enquanto uma instituicao
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qualquer pode se lang¢ar no desmentido do real, uma
comunidade de Escola abstém-se de se orientar na légica dos
mandatos ou das obrigacoes, das indicagoes subjugadas aos
critérios politicos. A proposta de Escola é trabalhar sobre o
real que escapa a lei. Sua razao de ser € o “nao-esquecimento
do ato” na medida em que a experiéncia nao ex-siste sem o
ato”. (Esse ex-siste pareceu-me jargao, correto?)

A que tem de responder o desejo do analista? “O desejo
do analista deve fazer o desejo do sujeito o desejo do Outro,
ou seja, fazer-se causa deste desejo”. A expressao “fazer-se causa”
visa ao despertar de um desejo. Mas de que desejo se trata? A
resposta a essa pergunta, que, como toda pergunta, ja supoe a
resposta, estd apoiada em uma anterioridade légica cujo cerne
real é estruturado pela légica da fantasia. No entanto, de uma
analise espera-se sua travessia para que dai possa se dizer haver
um mais além da experiéncia de real. Tendo atravessado sua
experiéncia de real, o analista € instaurado em condi¢oes de
relan¢ar um outro sujeito ao vazio estrutural do simbdlico.

Retomo uma citagao de Lacan, do Semindrio 11: “O desejo
do analista nao é um desejo puro, mas um desejo de obter a
diferenca absoluta, aquela que advém quando o sujeito é
confrontado com o assujeitamento ao significante que o
determinou”.? O desejo do analista visa a, por meio das
exigéncias logicas, orientar os momentos de impasses para que
haja uma retomada do desejo do sujeito como desejo do Outro.
Um analista escolhe colocar-se na posicao de se fazer causa
desse desejo quando adveio no a posteriori do ato, ou seja,
quando foi apreendido no tempo em que se produziu na
“extimidade” do sentido, em decorréncia e sob o efeito do
equivoco e do “nao-senso”.

Ainda no Discurso a EFP, Lacan diz: “o desejo do
psicanalista € esse lugar do qual estamos fora sem pensar nisso,
mas onde encontrar-se € ter saido dele realmente, ou seja, essa
saida somente é tomada como entrada, e mesmo assim, nao
qualquer uma, ja que € a via do psicanalisante. Diz respeito ao
inarticulavel do desejo, desejo, no entanto, articulado pelo que
o sustenta: “sens-issue” (sentido do qual nao se escapa, € sem
saida) — seria correlato a um sentido da “deriva” do gozo, “jouis-
sense”, por onde se entra, ou melhor, acha-se, encontra-se sem
nunca ter procurado (como diz Picasso), por nao estar mais la.
E do qual decorre restar um resto da alingua para se fazer ouvir.

O desejo do analista, entao, refere-se a um lugar do qual
o préprio analista esta fora, sem pensar nele porquanto esta
no ato. E correlato ao “eu nio penso” da travessia da fantasia.
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Para realiza-lo, deve ter dele saido. Sua porta de entrada foi o
inarticulavel do desejo que ja traz a marca da porta de saida.
Logo, alternam-se a porta de entrada e a de saida. Quando se
estd em uma, nao se esta na outra. Supoe-se que nele entrou
pela via do analisante, ou seja, pelo que se pode extrair de suas
formagoes do inconsciente e pelo atravessamento de sua fantasia,
processo do qual extrai uma satisfacao pulsional que modifica o
sujeito. Ou estamos na via analisante, ou no ato analitico. A via
analisante — que contorna o objeto — nao se aplica ao ato
analitico, cuja logica decorre dela — da via analisante.

Destaco estas duas vertentes — a do ato analitico e a via
analisante — para que possamos distinguir diferentes momentos
l6gicos da estrutura do inconsciente e seus efeitos. Tentar captar
o objeto, fazendo uso da compreensao, da idealizacao, ou dele
nada querer saber, como estd na estrutura do inconsciente, a
psicanalise contrapoe “la onde estava o inconsciente deve o
psicanalista advir”. Nele espera-se poder reconhecer a marca
do esvaziamento dos ideais, as marcas da verdade que fala, e
nao apenas as do saber textual e do ensino. Exceto quando este
engendre responsabilidade na prdxis, ou ainda, quando sustente
o comentario continuo do movimento psicanalitico, a
articulacao com as ciéncias afins, sustentado pela ética da
psicandlise. De um analista se espera a atualiza¢ao dos principios
nos quais a praxis analitica se sustenta e cujo avan¢o requer o
questionamento da rotina estabelecida para reanimar, no
campo da psicanilise, suas justas consequéncias.

Para tanto, ainda no Discurso a EFP, Lacan destaca uma
recorréncia a qualquer apelo a opiniao em assembléia analitica,
“até mesmo quando esta simula o debate cientifico, nao se
alegra com nenhuma provocagao”, resultando que alguns ficam
“entocados” (dentro da toca). Ele continua: “Donde, por
contraste, o estilo de saida, destratando o outro, que ai tomam
as intervencoes, cujo alvo se endereca aqueles que se arriscam
a discordar. Estes sao costumes tao deploraveis para o trabalho
quanto sao repreensiveis se visamos a idéia, por mais simploria
que queiram, de uma comunidade de Escola, em especial, para
as inovagoes”. Como reanimar, no campo da psicanalise, suas
consequéncias? Como podemos falar de uma comunidade que
se diga analitica?

“O ato deve ser apreendido no tempo em que se produz”.
Para dar provas dele, Lacan institui o passe. Assim sendo, a
nomeacao € um signo de um desempenho da prépria experiéncia
e, também, da forca operatéria da estrutura que a funda.

Sendo correlata ao ato analitico, a nomeacao de um AE
tem um efeito creacionista do significante, na medida em que
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fornece um nome a algo que nao existia no momento em que
foi nomeado — ou seja, antes da nomeagao, o candidato ainda
era um ndo-analista. Até aquele momento da nomeacao, era
um analisante de sua prépria experiéncia. Também, nesse
sentido, constatamos a coloca¢ao de um tempo relativo a um
futuro anterior, que se precipita caracterizando a urgéncia e a
pressa de concluir que pode ou nao levar o analisante a se
decidir no analista.

O passe que da a nomeacao de AE é a prova e o
testemunho da passagem da via analisante a analista, ambos
enderecados a Escola. A nomeacao faz furo na prépria estrutura
da Escola, ao articular intensdo e extensao. D4 provas de que no
tratamento houve uma ultrapassagem que produziu um analista,
denotando ter havido uma modificacdao de sujeito sob o efeito
do ato. Sera que podemos dizer que a verificacao do passe se
propoe garantir que tal pessoa funciona como analista?

Essa pergunta levanta questoes a serem debatidas. A
experiéncia instaura os impasses € o resto nao-assimilavel no
cerne da psicanalise para que reste a esperanca de um “bem-
dizer”. A Escola é um lugar de acolhimento do “bem-dizer”
sobre aquilo que foi “esquecido”, sobre o que era
desconhecimento: o inconsciente nada quer saber d’isso e o
sujeito ai ameaca se furtar. E desse esquecimento que se
precipita o ato em funcao de uma pressa légica debatida por
Lacan a respeito do momento de concluir dos trés prisioneiros.*
Trata-se da certeza antecipada emergente da abertura da
estrutura, do corte e do impronunciavel. Cito Lacan: “a estrutura
a mais primitiva de nossa experiéncia de inconsciente, nao é a
do interdito, nem a do diz-que-nao, mas a do nao-dito, no ponto
onde o sujeito nao esta la para dizer, nao € mais o mestre desta
identificacio ao Um”.5

Nesse sentido, Lacan distingue o saber textual (um
ensinamento nao é um ato) e o saber referencial em relagao
aquilo (o objeto) que se disjunta em conseqiiéncia do ato.® O
ato € a suspensao do inconsciente que esta sempre ¢m relacao
a um come¢o, uma marca da falta que reside no objeto a, em
que o sujeito se faz perda, subtragao de gozo irrompendo no
traco simbélico que sustenta um discurso e, enfim, falta-a-ser.
Sera esse o sentido da expressao “queda do objeto” esperada
do final de uma analise? Logo, o bem-dizer apenas da provas
de uma experiéncia e de uma ultrapassagem: a de um analisante
em sua passagem a analista.

O que se desvendou para um analista como efeito de sua
experiéncia na conquista de um “saber” sobre o qual “nada
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sabia”, podera ele sustentar em um “como fazer” para que
outros, além dele, se apercebam disso? O que, sem procurar,
ele “achou”, é porque ali estava antes que ele o soubesse. Sem
procura-lo, ele ja encontrou o correlato a pergunta que Freud
se fez frente a Acropole, descrevendo-a nas perturbagoes da
lembranca, indicativas de uma falha na inscricao de um
significante que sempre falhou. O que leva um analista a se
colocar no lugar de exilio ou resto da “dita humanidade” que,
esta, sim, quer a felicidade, como Lacan discute na Nota Italiana?

Para além da transmissao da experiéncia, um analista,
na melhor das hipéteses, aprende a sustentar um “como fazer”
para outros. Nesse sentido, a Escola seria o lugar no qual se
espera que o gradus presentifique a circulagao da enunciagao e
do dizer, porque “isso nao serd um progresso se for apenas
para alguns”. A Escola sera o lugar a partir do qual as instancias
de garantia possam vir a favorecer a psicanalise, funcionando
como Campo contra a inércia do gozo. Isso porque o gradus é
relativo as provas que um analista da de sua formacao na e
para a Escola da qual procede, assim como visa a sustenta-la
como posig¢ao ética, no e para o social.

Lacan destaca que dos “casos de passe ficticios para
formacao inacabada, ainda resta esperanca”. A partir da causa
instigante do discurso analitico, a Escola acolhe a sustentagao
das provas em suas exigéncias légicas. O inconsciente, constituido
sobre uma auséncia radical, justamente a do objeto que esta
em causa no desejo, insiste em se fazer dizer por um saber
construido sobre essas auséncias (saber sem sujeito),
estruturando-se em uma linguagem que ndo € toda.

Nesse ponto, podemos evocar os ndo-analistas. E para
eles que uma Escola se destina — aos ndo-analistas, como sendo
aqueles que “ainda” nao foram afetados pelo “esquecimento
do ato”; ato que pode ou nao visar a decisao pela opc¢ao de
analista. Isso porque o ndo-analista esti em um momento de
passagem, momento em que estd prestes a formular uma
dimensao de enunciagao em torno de um enigma, do x que
modula o desejo do analista. Esse desejo, como vimos, por nao
ser puro, refere-se a um momento em que um sujeito ja perdeu
a garantia no Outro no qual se sustentava como saber e, apesar
da perda, pode ou nao se decidir a ocupar uma posicao de
causar um desejo cujo cerne € a impossibilidade.

Tomemos o “ndao” da negativa inconsciente para abordar
a importancia dos ndo-analistas em uma Escola de psicanalise.
O que resta ao sujeito senao falar desse “nao” por balbucios,
por tropecos, no lugar onde as palavras faltam? As proposi¢oes
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da negacao e da existéncia — nao ha relacao sexual, nao ha
Outro do Outro, A mulher nao existe — denotam os momentos
em que se afirma a ex-sisténcia extraida dos pontos de um ndo-
saberinconsciente.

Em que ponto-instante se engendrou o desejo do analista?
E uma pergunta cuja condicao advém da demanda inicial, que
para alguns analisantes — nem todos serao analistas — ja tem
a resposta, resposta sobre um saber-fazer, sobre fazer o dizer
da enuncia¢ao passar ao dito por ex-sistir ao proprio dito,
instante sem o qual o real nao ex-sistiria. “Que se diga fica
esquecido atras do que é dito, naquilo que se ouve” (L Etourdit).

O dizer nao é nem enunciado nem enuncia¢ao, mas uma
disjuncao que se apdia na auséncia do universal do lado
feminino na loégica da sexuagdao. Nao é relativa a excec¢ao
(correlata ao “nao” do “nao ha relacao sexual”), mas ao que
Lacan chama de “discordante” (efeito de disjun¢ao e abertura),
porque nem a vertente mulher pode preencher por implicar a
légica do ndotoda. irata-se de uma logica na qual ha uma
modalidade de contingéncia, de indeterminacao, de indizivel,
no entanto, insiste em ser “inventada” no real.

Por isso, Lacan, no “Discurso a EFP”, diz querer entregar
aos nao-analistas o controle do ato analitico, “se for preciso
entender ai que o estado presente do estatuto do analista nao
somente leva a denegar, esquecer esse ato, como também
degrada a producao que dele dependeria para a ciéncia”.

O emprego do termo nde-analista questiona a demanda
didatica do apadrinhamento dos analistas. Advém para que haja
uma psicanalise que introduza o ato analitico. Para tanto, é
preciso sustentar a distin¢ao entre o estabelecer-se analista e o
tornar-se analista advindo de uma ordem que perde seu fim a
cada instante, em seu efeito de ser. Essa constante em perda
impede a empafia com que se veste o ideal, com o qual o desser
(do analista) pode se revestir.

O ndo-analista nao implica o nao-analisado, porque o ndo-
analista € aquele que, a partir da experiéncia, ainda pode ser
capturado em um tempo (futuro anterior) que se precipita antes
que se dé a amnésia do ato. Nesse sentido, o a-tributo do nao-
analista é o garante da psicanalise, considerando-se, também,
que, da demanda inicial — novamente destaco — possa ou nao
advir um analista.

Advir um analista da via psicanalisante é correlato a ter
havido uma légica da qual o préprio ato escapou.
Consequientemente, um analista deve estar advertido do que
nele é desconhecimento — o saber s6 € atingido errando-se o
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alvo. A incidéncia dessa perspectiva para o acolhimento das
demandas de andlise modifica a propria analise.

Entao, a distingao entre os ndo-analistas que estao no
momento do ato e aqueles que, enquanto analistas, pagam seu
tributo com o “esquecimento do ato” que os funda em sua
diversidade (singularidade e estilo advindos também a partir
do ato), nao admite os engodos do “semblante”. Paradoxalmente,
se, por um lado, o horror ao ato nao suporta o semblante, por
outro, a experiéncia analitica dele se utiliza para lidar com o
ato que os faz vacilar. No entanto, um analista deve estar
advertido dos engodos dos semblantes. Lacan ainda acrescenta
que “o analista nao quer acreditar (crenca é sempre o
“semblante”em ato) no inconsciente para ser recrutado. Caso
o analista achasse que acredita, onde iria ele, sendo recrutado
pelos “semblantes”de acreditar?™. E nesse sentido que
distinguimos o “ser” analista e o des-ser do analista irrompendo
da queda do SsS no lago que se articula — em disjuncao —
entre Real, saber inconsciente e pulsao, para que dai possam
advir dizeres que se constituam em “comunidade de
experiéncia”.
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resumo

Para discutir a comunidade de
experiéncia analiticade Escola, retomo,
predominantemente, dois momentos
légicos indicativos das “estruturas
asseguradas” em uma Escola orientada
pelos ensinamentos de Lacan: a légica
da via analisante, que sustenta o tempo
de uma analise, e aquela de cunho real,
apreendida pelos ndo-analista contra o
“esquecimento do ato” e de cujo efeito
emerge um analista. Para tanto, vamos
discutir o tempo e a apreensao do ato
analitico, o desejo do analista e o desejo
de fazer Escola.

abstract

In order to discuss the community of the
analytical experience, two logical
moments can be taken as an orientation
of what Lacan says about “assured
structures”: the logic of the analytic path,
which supports the time of an analysis,
and the one captured by the non-analyst
against “the forgetting of the act” and
from whose real effect an analyst can
emerge. So, it is necessary to discuss the
time and the apprehension of the
analytical act, the desire of the analyst and
the desire of making School.
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" Hainamoration  um
neologismo inventado por
Lacan para descrever a
primeira relacdo do sujeito
com 0 outro, ele condensa as
palavras haine (6dio), amour
(amor) e 0 ato de enamorar-
se. Optei por ndo traduzir a
expressao por achar que a
tradugao em voga, amorddio,
ndo abarca o sentido da
expressdo original.
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hainamoration': a face real da paixao

NuriA MarajovicH Munoz

da ambivaléncia a hainamoration

POR MEIO DA ANALISE do amor e do 6dio, a psicanalise
depreendeu uma logica da vida amorosa dos sujeitos falantes.
Freud e Lacan, ao longo de suas respectivas obras, observaram
o fenébmeno da paixao, procurando explicacoes que dessem
conta das oscilagoes entre o amor e o 6dio. Lacan, no final de
seu ensino, propds mudangas conceituais importantes sobre o
tema, chegando a substituir o termo ambivaléncia por um termo
novo, inventado, a hainamoration. Situaremos, brevemente, o
percurso tedrico que culmina com essa proposicao.

E sob o angulo da constitui¢io do psiquismo que Freud
analisa as paixoes e lhes confere um estatuto particular. Nao é
possivel pensar o amor sem o 6dio, a paixao sem a destruicao.
Eles estao intrincados e apontam para o carater narcisico das
relagées humanas. O amor e o édio foram por ele trabalhados
como sendo intrinsecos a relagao do homem com seus objetos.
Tomando de empréstimo um termo da obra de Bleuler, a
ambivaléncia, Freud caracterizou as relacoes afetivas entre os
homens. Nao ha amor sem 6dio, eles se encontram fundidos
na paixao primeira do sujeito em relagao ao outro, outro a
partir do qual o sujeito se constitui.

O outro €, aqui, aquele por meio do qual o sujeito atinge
uma imagem unificada de seu corpo, mas também seu duplo,
aquele que pode tomar seu lugar, seu rival. Eo que Lacan
formalizou a partir do estadio do espelho e que retomou, trinta
anos depois, com a hainamoration.

A hainamoration € a paixao inventada pela psicanalise para
caracterizar a relacao primeira do sujeito com a linguagem.
Paixao-limite, ela reenvia a incompletude do ser humano, ao
impossivel de tudo dizer, mas em uma via que se opoe ao saber.
E preciso dizer que foi preciso um longo percurso teérico até
que Lacan chegasse a propor esse conceito. Assinalaremos
algumas etapas marcantes de seu ensino antes de abordar as
consequéncias tedricas que a hainamoration introduz.

O amor e o 6dio tém um papel importante nas teorizagoes
lacanianas. Desde o inicio de seu ensino, Lacan os trabalhou
enquanto paixoes fundamentais do ser. Para a psicanalise, o
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ser € desde sempre perdido e s6 pode existir de forma
concomitante ao advento da palavra. Além disso, a palavra s6
pode expressar o ser até um certo ponto, pois ele nio é redutivel
a nenhuma significagio. E justamente o que o0 amor e o 6dio
tendem a realizar, cristalizam o ser na medida em que o
personificam em um envoltério imaginario.

Retomemos a ambivaléncia. Nos primeiros tempos do
ensino de Lacan, o amor e o 6dio foram tratados, no quadro
daintersubjetividade, como conseqiéncia da relagao especular.
A ambivaléncia € vista, aqui, como uma manifestacao da inércia
do imaginario e se apresenta como dependente de uma falha
do simbdlico. A ambivaléncia entre o amor e o 6dio é aquilo
que faz, portanto, obstaculo a elaboracao simbdlica.

A partir da formaliza¢ao do registro simbélico e de sua
organiza¢ao, o amor € o 6dio passam a ser articulados com a
posicao simboblica ocupada pelo sujeito na estrutura. As paixoes
sao, entao, concebidas como tentativa de dar corpo ao desejo,
puro corte, dando consisténcia imaginaria aquilo que falta ao
Outro.

Dissemos que Lacan situa as paixoes em correspondéncia
ao ser. Mas é também com as teorizacoes acerca do ser do
sujeito que virao os primeiros questionamentos de Lacan a
respeito da ética da psicanalise. E a partir do seminirio de
Etica que Lacan recentrara as relagdes do sujeito com o gozo:
fara aparecer um gozo, o de das Ding, que nao é contido nem
pelo desejo e nem pela fantasia.

Comeca a esbogar-se a relacao das paixdes com o real
do objeto que sera desenvolvida no Seminario XX. Lacan
interrogara, nesse ponto, o significante em sua vertente real. E
a partir da ética do Bem-dizer que Lacan tentard depreender a
face real das paixoes. A hainamoration vird substituir a
ambivaléncia entre o amor e o 6dio. E um termo inventado
por Lacan para designar a paixao primeira do sujeito, efeito
da alingua sobre o ser.

sobre a hainamoration

Lacan operara um giro conceitual acerca do conceito de
ambivaléncia no Seminario XX. Esse giro é consequéncia do
movimento que Lacan persegue em dire¢ao a uma concepg¢ao
da estrutura da linguagem, nao mais ordenada pelo simbdlico,
mas dependente da amarrac¢ao dos trés registros: Real,
Simbdlico e Imaginario. A linguagem é considerada aqui como
uma construcao, uma elucubracao de saber sobre alingua, ou
seja, da fala antes da organizacao da linguagem.

Stylus  Belo Horizonte  n.5  p.70-77  nov. 2002

71



?Lacan. O semindrio - livro 90:
mais, ainda, p.190.

72

Se, em um primeiro tempo das consideragoes sobre a
ética, os afetos foram localizados como enganosos, com a ética
do Bem-dizer; Lacan tentara apreender a face real das paixoes.
Embora o amor se dirija ao saber, ele imaginariza o ser. Para
Lacan, o saber e o ser sao discordantes, pois a paixao confere
ao ser um corpo, presentificando-o imaginariamente.

Lacan teorizou o ser em rela¢ao ao que Freud chamou
de umbigo do sonho, ponto de impossivel em torno do qual o
sonho se estrutura. Para Lacan, o ser s6 existe ao falar, s6 a
dito do ser. Mas, como dissemos anteriormente, O ser nao tem
consisténcia, o que seria uma ilusio do amor. E por isso que a
psicanalise vai em uma outra via, tenta investigar o que os ditos
guardam de um dizer.

O dizer, para Lacan, é aquilo que faz exce¢ao aos ditos e
gue permite, por consequéncia, isola-los em um conjunto.
E por isso que o dizer, assim como a verdade, s6 pode ser
meio-dito. Cabe, portanto, a psicanalise tentar depreender o
real em jogo nas paixoes, de forma a possibilitar que um saber
sobre a verdade possa ser atingido.

O amor e o 6dio — e também a ignorancia — serao
retomados nesse seminario em relagao ao real do objeto. Lacan
vai assinalar que se, por um lado, as paixoes tampam o buraco
do saber, esse mesmo movimento permite uma abordagem do
real. O que ex-siste na estrutura €, para Lacan, a nao-relacao
entre o gozo e o Outro. Os afetos sao aqui localizados como
efeitos da alingua sobre o ser.

O inconsciente é o testemunho de um saber,
no que ele, em grande parte, escapa ao ser
falante. Esse ser da oportunidade de perceber
atéondevao os efeitos da alingua, pelo seguinte,
que ele apresenta toda sorte de afetos que
restam enigmaticos. Esses afetos sao o que
resulta da presenca de alingua no que, de saber,
ele articula coisas que vao muito mais longe do
que aquilo que o ser falante suporta de saber
enunciado. 2

O inconsciente s6 pode ser tratado a partir do dito, mas
0 que a psicanalise visa a atingir é o dizer. Vemos entao que
Lacan situa os afetos como ditos do ser que devem ser lidos de
forma a tentar atingir algo de um dizer. Com isso, Lacan quer
acentuar o fato de que nao basta constatar a presenca de
determinado afeto, nao é possivel considera-lo como uma
verdade a priori, deve-se apreender sua relacao com alingua de
modo a atingir seu efeito real.
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Tomemos os afetos na vertente do dito. Lacan mostra
que o ser humano tende a fazer no, supléncia da nao-relagao
sexual. Essa supléncia tende a fazer sentido do nao-sentido, é
assim que o amor vai ser percebido como ignorancia do desejo
de ser Um.

O que faz aglientar-se a imagem é um resto.
A analise demonstra que o amor, em sua
esséncia, € narcisico, e denuncia que a
substincia do pretendo objetal — papo furado
— &, de fato, o que, no desejo, € resto, isto €, sua
causa, e esteio de sua insatisfacao, se nao de sua
impossibilidade. O amor € impotente, ainda
que seja reciproco, porque ele ignora que é
apenas desejo de ser Um, o que nos conduz ao
impossivel de estabelecer a relacao dos...
Arelacido dos quem? — dois sexos.?

Lacan opera ai uma distin¢ao entre a via imaginaria de
abordagem do Um, por meio da miragem do amor, e uma
outra menos fusional. Esta se da a ver nas matematicas, mais
precisamente na teoria dos conjuntos, abordagem do Um que
atinge o real.

S6 a matematiza¢ao atinge um real — e € nisso que ela é
compativel com nosso discurso, o discurso analitico —, um
real que nada tem a ver com o que o conhecimento tradicional
suportou e que nao € o que ele cré, realidade, mas sim fantasia.
O real é o mistério do corpo falante, é o mistério do
inconsciente.*

A via de abordagem do Um privilegiada por Lacan se
aproxima das matematicas na medida em que tenta apreender
oreal, tentando nao se deixar enganar pelo imaginario. Lacan
indica como guia para essa travessia a analise do inconsciente e
de seus mistérios.

Voltemos as paixoes para tentar depreender sua relagao
com o real. Lacan mostra que as paixoes podem ser tomadas
como tradugoes possiveis de um encontro real. Esse encontro deixa
perceber a ex-sisténcia do gozo na medida em que atesta a nao-
relacao entre os sexos. O amor, ao visar ao ser, produz efeitos de
linguagem que fazem com que os corpos se reproduzam.

E por ai que se faza abertura pela qual é o mundo
que vem a ser nosso parceiro. E o corpo falante,
no que ele s6 pode chegar a se reproduzir gracas
aum mal-entendido do seu gozo. O que é dizer
que ele s6 sereproduz gracas a umaratado que
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ele quer dizer — isto €, como bem diz alingua,
seu sem-tido — é seu gozo efetivo. E € ao ratea-
lo que ele se reproduz — quer dizer, ao trepar.®

Lacan demonstra assim que a contingéncia do encontro
¢é vivida com um sentido no amor, o amor tende a fazer da
contingéncia necessidade, dando-lhe um contetdo. A nao-
relaciao sexual € o que “nao cessa de nao se escrever”, ou seja,
marca a impossibilidade estrutural de fazer existir uma relagao
entre Os sexos.

Mas Lacan vai indicar que a relagao “dita” sexual &, ao
contrario, da ordem do possivel. Ou seja, o ato sexual depende
de um encontro contingente, mas o problema do amor é que
ele tende a recobrir o encontro, transformando-o em
necessidade. A contingéncia é situada por Lacan como o “cessa
de ndo se escrever” que o amor tende a transformar em
necessidade, a transformar em “nao cessa de se escrever”.

A contingéncia, eu a encarnei no para de nao
se escrever. Pois ai ndo ha outra coisa senao
encontro, encontro, no parceiro, dos sintomas,
dos afetos, de tudo o que, em cada um, marca o
traco do seu exilio, nao como sujeito, mas como
falante, do seu exilio da relacao sexual. Nao é o
mesmo que dizer que é somente pelo afeto que
resulta dessa hidncia que algo se encontra, que
pode variar infinitamente quanto ao nivel do
saber, mas que, por um instante, da a ilusao de
que a relacdo sexual para de nao se escrever?
Ilusao de que algo nao somente se articula, mas
se inscreve, se inscreve no destino de cada um,
pelo que, durante um tempo, tempo de
suspensao, o que seria a relacao sexual encontra,
no ser que fala, seu traco e sua via de miragem.®

Vemos que as paixoes tornam possivel o encontro— mesmo
se tendem a transformar esse encontro em necessidade — e é
nessa medida que Lacan situara as paixoes em relacao a ex-sisténcia,
ou seja, ao real. Cabe insistir no fato de que, a0 mesmo tempo em
que as paixoes tocam o real, elas o prendem em um contetdo.

Lacan mostra que o amor, contrariamente ao que se
pensou na filosofia, ndo tem nada a ver com o saber sobre o
ser. Ao contrario, é o 6dio quem se aproxima da ex-sisténcia.
O amor, para Lacan, nada quer saber do saber. Isso pode
parecer paradoxal, posto que é nesse mesmo seminério que
Lacan afirma que o amor € ligado a uma suposi¢do de saber:
“aquele a quem eu suponho o saber, eu 0 amo™’.
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Se 0 amor nao tem nada a ver com o saber, é na medida
em que tende a tampar seu furo. Por exemplo, quando suponho
que um sujeito detém um saber sobre meu ser € justamente
para nao ter que me haver com a incompletude. Supor que
alguém detém o saber é conferir-lhe uma consisténcia. No amor
¢, portanto, a vertente imaginaria do saber que esta em jogo,
ou seja, o que do amor se agarra a uma suposicao de saber.

Lacan indica, por outro lado, que o imaginario € aquilo
que da consisténcia ao real, ou seja, a0 mesmo tempo em que
o0 amor toca o saber, um real pode assim ser atingido. E nesse
sentido que o afeto tem um efeito de gozo, efeito real que vem
ao corpo.

E também nessa mesma linha que podemos compreender
o enunciado de Lacan que diz que o amor é aquilo que faz
signo e é sempre reciproco. Como dissemos, Lacan acentua o
carater de miragem do amor, ilusao imaginaria que tende a
fazer Um. Mas, por outro lado, o signo é definido por Lacan
nao como signo de algo, “mas de um efeito que € aquilo que se
supoe, enquanto tal, de um funcionamento do significante”,?
ou seja, o efeito nao pode ser outro do que real.

E nesse quadro que Lacan terminard por recusar a
ambivaléncia de modo a excluir os efeitos imaginarios que esta
poderia acarretar. Isso marca uma tentativa de Lacan de
delimitar as face real das paixoes, de modo a localizar o que,
do amor e do 6dio, se alcanca de um dizer.

O que, para vocés, eu gostaria de escrever hoje
como a hainamoration,uma enamoracao feitade
6dio (haine) e de amor, é o relevo que a
psicanalise soube introduzir para nele inscrever
a zona de sua experiéncia. Era, de sua parte, um
testemunho de boa vontade. Se pelo menos ela
tivesse sabido chama-lo com outro nome que
nao esse, bastardo de ambivaléncia, talvez ela
tivesse tido mais sucesso em revelar o contexto
da época em que ela se insere. Mas isso talvez
seja modéstia de sua parte.’

Lacan, ao propor o termo hainamoration, assinala que “nao
se conhece nenhum amor sem 6dio”.!"” Nao se trata portanto de
ambivaléncia, de uma passagem do amor ao 6dio e vice- versa,
mas de uma localizagao das paixdes em relacao a estrutura.
O amor e o 6dio tém o mesmo lugar estrutural em sua ligacao
com o ser. Sao efeitos da linguagem sobre o real do ser:
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A abordagem do ser, ndo é ai que reside o
extremo do amor, o verdadeiro amor? E o
verdadeiro amor, certamente, nao foi a
experiéncia analitica que fez essa descoberta,
cujamodulacdo eterna dos temas sobre o amor
carrega suficientemente o reflexo — o
verdadeiro amor desemboca no 6dio. !

Lacan indica assim que no amor o ser € abordado como
ilusao de ser Um. Mas essa ilusao pode nao se sustentar € o
outro ser imaginarizado como aquele que detém objeto q, logo,
como o ser, fazendo o 6dio surgir: “ou ele ou eu”. Por isso,
Lacan afirma: “ninguém percebe que um 6dio, um 6dio sélido,
ele se dirige ao ser, ao ser mesmo de alguém”.’? Sendo assim,
vemos que o encontro com o real pode dar-se como 6dio ja
que, como assinala Lacan, “nada concentra mais 6dio do que
esse dizer onde se situa a ex-sisténcia”.!®

Tomemos o exemplo tirado por Lacan de Santo
Agostinho. Ele descreve o 6dio ciumento sentido pelo menino
vendo seu irmiao mamando no peito. Lacan vai mostrar que a
visao do bebé mamando instaura a falta no menino, na medida
em que ele vé o ser como o outro completo com o objeto a.
E nessa vertente que Lacan propde situar o objeto a como
semblante de ser. Lacan demonstra com isso, mais uma vez,
que o 6dio vem dotar de consisténcia imaginaria a ex-sisténcia.
Por isso, no ponto onde essa cena revela o real do objeto, o
sujeito, dando consisténcia ao ser, responde com 6dio, tapando
o buraco do saber.

Vimos que € nesse seminario que Lacan trabalha o amor
e o 6dio em relagdo ao real. A hainamoration € a paixao que a
linguagem impoe ao ser, na tentativa de lhe conferir uma
roupagem imaginaria. E somente nesse movimento que um
real pode ser alcancado. Em RS, Lacan chegara a centrar a
hainamoration em relacdo ao real da estrutura, ou seja, ao no
borromeano:

Com o n6 borromeano, temos ao nosso alcance,
isto que nos € essencial, crucial para a nossa
pratica, aquilo que eu enunciei como verdade
primeira, a saber que o amor é hain(e)amoration,
h-a-i-n-a-m-o-r-a-t-i-on, hainamoration. [...] Nao que
0 amor nao se preocupe um pouquinho, o
minimo, ocasionalmente, pelo bem-estar do
outro. Mas € claro que s6 o faz até um certo limite,
o qual, até hoje, nada melhor encontrei para
representa-lo do que o né borromeano. [...]
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A partir desse limite, o amor se obstina, porque
ha Real na historia, o amor se obstina a todo o
contrario do bem-estar do outro.!*

Lacan coloca o Real como limite para o amor, o
impossivel da relacao sexual. A hainamoration é a paixao
psicanalitica por exceléncia porque revela a impossibilidade
de constituir uma relagio entre os sexos. E justamente nesse
limite que cabe a psicanilise operar, de modo a fazer com que
cada sujeito possa construir, frente a essa auséncia, uma nova
relacao com o saber.
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resumo

Este artigo analisa as mudancas
conceituais produzidas por Lacan ao
substituir o termo ambivaléncia pela
hainamoration. Sao exploradasasrelacoes
do amor e do 6dio com o real do objeto e
discutidas suas articulacoes com o saber.

abstract

This article analyzes the conceptual shifts
which were produced by Lacan with his
replacementof'the term ‘ambivalence’ for
hainamoration. 'The connections of love
and hate with the real of the object are
explored and their articulations to
knowledge are discussed.
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do fracasso do ato ao desejo do analista,
o “fazer escola”

apropdsito do artigo de Didier Castanet, A eficiéncia do ato e o desejodo analista”
MARIE-JEAN SAURET

O PONTO DE PARTIDA desta reflexao é a leitura do artigo de
Didier Castanet, “A eficiéncia do ato e o desejo do analista™,
que a coordenacao da Stylus me pediu que examinasse no
escuro.?Essa pratica proporcionou uma ocasido rara para
redescobrir o trabalho e o estilo de um amigo, um colega, uma
personalidade, enfim, de alguém que nao mascara sua pessoa.
Agradeco a Stylus e a Didier Castanet, cujo anonimato foi
desfeito pela publicacao de seu artigo, a oportunidade de
prosseguir um debate em que esse modo de passar leitura e se
tornar leitor nao é secundario. Didier Castanet toma como
ponto de partida a problematica da “eficiéncia do ato”, o que
me levou a lhe fazer eco para questionar e propor uma leitura
de algumas referéncias de Lacan relativas, a contrario, ao fracasso
do ato. Trata-se de aproximar a légica que permite decidir se
um ato € mesmo um ato e avangar a respeito de suas possiveis
condi¢oes de sucesso. No horizonte dessa reflexao, inscreve-se
tanto a questao do ato analitico, do desejo do analista, como a
da Escola.

a falencia do simbolico

O simbolico apresenta uma falha incuravel, mas sem a
qual nao haveria lugar algum para o sujeito, que, de todo modo,
naose resolve ai. “Porumlado”, o significante sé6 pode representar
a si mesmo se excluir a palavra, como se observa na matematica,
inapta para representar o sujeito. Mediante a impossibilidade
de representar a si mesmo, o significante representa, para um
outro significante, o sujeito que o articula. De maneira mais geral,
o simbolico € mobilizavel para “representar”. “Por outro lado”,
o simbdlico nao tem meios para reduzir o objeto que ele
representa aumarepresentacao. Ha entao umresto a representar,
que Lacan designa como a letra a quando se trata do real do
sujeito: uma pedra no caminho.

Essa “pedra no caminho” evoca aquela a que o Pequeno
Hans?recorreu ao tentar explicar a seu pai em que condigao
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este habitaria corretamente a funcao paterna. Convém que o
pai se machuque com uma pedra que ele reconhe¢a como sendo
mais forte que ele, que se machuque nesse real do pai que
Lacan coloca como agente da castra¢ao.* Entao Hans teria medo
do pai e deixaria o leito materno, o gozo insuportavel, que a
fobia remetia a periferia de seu mundo, enfim colocado em
seu lugar.

Longe de serem redibitérias, as faltas do simbdlico
(escritas respectivamente “A barrado” e “a”), condicionam a
aplica¢ao singular do poder de simboliza¢ao no ato da palavra.
Gracas a palavra, o sujeito tera uma visao do real que lhe
concerne, com a condi¢ao de avancar até os limites do simbolico,
entre outros, devido ao tratamento. Lacan nos advertiu de que
foi onde Hans enganou seu pai e Freud, e € onde, desde entao,
que os analistas tém medo.® E o “horror do ato” que devemos
questionar aqui, “horror” passivel de levar ao malogro do ato.

Vejamos o malogro do simbdlico, que condiciona o
sucesso de seu funcionamento. E para isso que Lacan aponta
com o fracasso do ato? Certamente, esse malogro nao ¢ livre
de uma ligacao com o malogro doa -— €& preciso demonstra-
lo — mas o malogro tem outra razao a ser buscada.

0 ato de palavra

Partamos da dimensao que Lacan reconhece estar
presente em todo ato e que Castanet recorda “nao comportar
em seu instante a presenca do sujeito”®. Essa proposi¢iao parece
incompativel com a constatacao de que o ato € exigido quando
se trata de inventar uma resposta diante da auséncia de solu¢ao
trazida pelo Outro, ou diante de uma resposta do Outro, que é
recusada. Para tomar um exemplo da atualidade francesa, os
eleitores de esquerda foram chamados a um segundo turno
das elei¢cdes presidenciais para escolher entre dois candidatos
de direita. Isso significa que cada eleitor de esquerda poderia
pensar, legitimamente, que nenhum dos dois candidatos daria
garantias condizentes com a opiniao politica desejavel ou
esperada para seu pais. Diante da auséncia de escolha, alguns
esquerdistas (a maioria) resolveram inventar, no um por um,
o voto republicano, ou seja, fazer do candidato de direita o
significante do candidato que nao existe e, gracgas a essa escolha,
derrotar a extrema direita.

Esse exemplo basta para sugerir que, no sentido estrito,
o ato nao surge do “bla-bla-bla”, do uso de significantes
disponiveis, do ato de palavra no sentido corrente do termo
em francés. Exceto a distin¢ao entre “palavra sem ato” e “ato
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sem palavra”, precisamente, como fazemos a distin¢ao entre o
dito e o dizer. Em toda palavra articulada, o significante representa
o sujeito para outro significante. E claro que o sujeito ai é apenas
representado. Se € para esse modo de auséncia que Lacan aponta
em sua proposi¢ao sobre o ato, ela é tao geral que nao ha lugar
para distingui-la particularmente. Pode-se dizer que o sujeito
representado estd radicalmente ausente? Se se responde “nao”,
€ necessario elucidar de que auséncia se trata no ato.

a ausencia do sujeito

A auséncia caracteriza-se pela maneira de fazer face, seja
ao siléncio do Outro, seja a obriga¢ao de escolher quanto a
alternativa que o Outro oferece, seja a exigéncia subjetiva de
dever recusar a proposi¢ao do Outro.

De um certo ponto de vista, no ato, o sujeito nao o é,
porque ele escapaao significante que o representa, para tornar-
se (identificar-se com) o significante que ele criou para encobrir
a falta do significante do Outro. Essa 6tica, em que o sujeito se
faz portador de uma invencao significante que o transforma,
nao escaparia a légica da aliena¢ao a um Outro assim renovado.
Poder-se-ia dizer que o sujeito porta o significante vivo no real’,
ou que esta mortificado sob a inven¢ao que ele se torna?

Existe um outro ponto de vista, outra maneira de se
ausentar. No ponto em que o sujeito descobre a questao do desejo
do Outro sob a forma de um enigma real, visto que ele nao se
reconhece ai, o sujeito retine seu préprio desejo, aquilo que ele
“é”, em resposta ao Outro. Ea passagem ao ato, ou acting out
(nao o explicaremos aqui), ilustrado pela jovem homossexual,
ao colocar em cena o Niederkommen, que condensa perfeitamente
tanto a crianc¢a que ela deseja de seu pai como a que ela deseja
ser — no tocante ao objeto a que ela é para o Outro.

Por um lado, a alienacdo entrega o sujeito a determinacao
inconsciente, posto que ele a intenta; por outro lado, a saida da
cadeia significante o entrega a sua fantasia, ou a morte.

0 suicidio

Trata-se de uma oportunidade de reler a referéncia,
sempre citada, ao suicidio como o unico ato bem-sucedido,
exceto, como diz Lacan, em 11 de novembro de 1971, que ele
“€ malogrado do ponto de vista do gozo”. “O suicidio é o inico
atoque pode ser bem-sucedido, sem malogro. Se ninguém disser
nada, é porque tem o parti pris de nada saber.”Mas Lacan
atribui esse sucesso também ao ato falho, conforme o trecho:
“O ato, qualquer que seja, o que lhe escapa é que é importante.
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E é também o nao superado pela andlise, na introdugao do ato
falho como tal, que afinal é o Ginico que sabemos que,
seguramente, sempre tem éxito.””O que me parece ser
esclarecido com o seguinte comentario: “Para o obsessivo, a
morte € um ato falho. Isso nao € tao tolo, pois a morte s6 €
abordavel por um ato. Ainda que, para que tenha éxito, seja
preciso que alguém se suicide sabendo que é um ato, o que
raramente acontece.”"’

Assim o ato esta dividido entre alienagao e acting out, de
um lado, e separa¢ao, passagem ao ato e suicidio, de outro.
Castanet recorda que Lacan fala do ato analitico como de uma
“passagem ao ato esclarecida”.

Entao, qual é a saida para o ato? Quais as condigoes
exigidas para o esclarecimento?

o tracado do ato

O primeiro significante, o da incorporacao, faz com que
o corpo se introduza como mortificagao, como “menos gozar”,
que Lacan, uma ou duas vezes em seu ensino, escreve (-a).
O menos gozar obstrui o sujeito que sucumbe a determinacao
do S,. Esse efeito € representiavel (adoto uma sugestao de
Bernard Lapinalie'’) no esquema do circuito da pulsio no
Semindrio XI, mas invaginado, no corpo, a partir do furo (o
gol) que o significante primordial confirma ou esvazia. O S,,
chamado em socorro pelo primeiro significante, libera desse
menos gozar o sujeito que o articula, sob a forma de um “gozo
a mais” dessa vez, precipitando-o para fora do Outro. Ele coloca
0 gozo a mais fora do Outro, pois 0 S, € tao incapaz quanto o S,
para reduzir o gozo ao do significante. O S, libera o sujeito da
determinacao do S,, mas isola uma causa possivel para seu
desejo. O esquema do tragcado da pulsao distingue portanto o
gol esvaziado pelo S, do circuito fornecido pelo S,.

O objeto € o vazio onde se sucedem seio, leite, cigarros,
beijos, de modo igualmente indiferente (e outros objetos,
concorrendo a intricacao pulsional), é o vazio em torno do
qual gira a pulsao. Mas esse objeto enquanto falta é também
aquele cujo desejo tem que se fazer uma causa. Entre o objeto
em torno do qual gira a pulsio e o desejo causado na pura
perda, como o sujeito consegue alcanc¢ar qualquer objeto da
realidade? Gracas ao 6rgao libido. A libido, nao sem o objeto a,
permite conceber a relacao com o gozo do sujeito, ao qual o
significante impoe seu “nao lugar do gozo”, seu “deserto de
gozo”. Pela via das fixagcoes a este ou aquele tipo de objeto
ligado aos desenredos quase biograficos com o Outro, a libido
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submete o sujeito as exigéncias da fantasia. O objeto da
realidade deve trazer a marca eletiva daqueles que prometem
ao sujeito um ganho de gozo.

Arepeticao se fundamenta tanto no encontro malogrado
com o real como nas coordenadas da fixacao. Por isso, Lacan a
qualifica de “pseud6nimo freudiano do gozo”.

Certamente, € para tornar legivel, a contrario, o que Lacan
chama de experiéncia da fantasia fundamental'?, que é se
localizar em relagao ao objeto. Localizar-se é saber de qual
vazio o objeto é constituido. Em conseqtiéncia, a fantasia perde
seu poder de sedugao sobre a “libido” e se reduz ao circuito da
pulsao em torno do vazio, tornando-se pulsio. Nao é essa a
condi¢ao em que o sujeito, liberado do trajeto com os objetos
de sua “colecao pessoal”, ganha uma liberdade de ato? Nao é
essa liberdade de ato que justifica a questao de Lacan a esse
respeito, isto €, como o sujeito que atravessou a fantasia vive a
pulsao?

a esséncia do ato

Serao suficientes apenas duas referéncias. A primeira
encontra-se no seminario “D’un Autre a ’autre”?, e a segunda,
no “Discurso na EFP” !,

Na primeira, Lacan explica como € que nao existe relacao
sexual. A coisa freudiana, a verdade do desejo, tem a
propriedade de ser assexuada, embora o vivente tenha uma
posicao e uma func¢ao sexuais. Disso resulta que nao existe
“relagao definivel como tal entre o signo do masculino e o do
feminino”. Lacan deduz duas proposi¢oes: de um lado, “nao
existe relagao sexual no sentido em que esse ato seria de uma
relacao exata”, e, de outro lado, inversamente, “existe apenas
o ato sexual, no sentido em que existe apenas o ato, para fazer
a relacao”.

O sexual é um dos nomes freudianos daquilo que, do
real do sujeito, ndo é passivel (matematicamente) de serinscrito
no significante. Em conseqtiéncia, nao existe uma relagao
exclusivamente simbdlica formuléavel entre uma mulher e um
homem, pois o simbélico (abrangendo os significantes “mulher”
e “homem”) é “castrado” do real do sexual. Mas o objeto obriga
o sujeito que habita a linguagem a nao esquecer a dimensao
(entre outras, a sexual) do que ele é como “nao significante”.
Portanto, ha somente o ato, o salto para fora da alienacao
significante, como resposta.

Lacan conclui: “O que a psicanalise nos revela é que a
dimensao do ato, do ato sexual em todo caso, mas, a0 mesmo
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tempo, de todosos atos [...] suadimensao prépria é o fracasso.”
(da castragao) Partindo desse trecho, pode-se dizer que sé existe
ato sobre o fundo de fracasso ao qual ele responde. Esse fracasso
¢é simbolizado aqui sob as espécies da castra¢ao (que limitam a
conduta do neurético). Como entender? Seria suficiente
concluir, tal como comentei acima, que a impossibilidade da
relacao sexual inscreve um fracasso onde somente um ato se
destaca? Ou se deve entender que nao existe ato sem a dimensao
de fracasso que o condiciciia? Mas entao o ato pode ter éxito?
O que é o éxito do ato?

0 ato analitico como medida de todos os atos

Segunda referéncia. Lacan lanéa duas proposicoes
surpreendentes: “todo ato é apenas uma figura mais ou menos
completa do ato analitico” e “nao existe o quedomine este iltimo”.
Lacan prossegue, lembrando que nao existe Outro do Outro,
nem verdade sobre a verdade. Nao ha Outro para cobrir a falha
do Outro, nao ha verdade para compensar a impossibilidade de
al¢ar o objeto ao nivel de significacao. Ele completa: nao existe
ato do ato,' acrescentando que é mesmo “impensivel” (como
também nao existe transferéncia da transferéncia).

Vejamos a famosa passagem a propédsito de ‘sua
“proposicao do psicanalista da Escola”: “Minha proposicao se
aloja nesse ponto do ato, onde se assevera que ele jamais é tao
bem-sucedido quanto malogrado, o que nao implica que o
malogro seja seu equivalente, em outras palavras, que possa
ser tomado como éxito.” Essa nao reversibilidade implica
concluir que “o momento de malograr s6 € conseguido no ato
se o instante de passar a ele nao tiver sido passagem ao ato, é
parecer seguir o tempo para compreender”. Em suma, render-
se ao ato porque compreendemos que € s6 o que resta a fazer
é apenas passagem ao ato, que implica alienacdo a
determinacgao significante (ver a jovem homossexual).

Voltando ao exemplo da atualidade politica francesa, quanto
aos que afirmam ter votado no candidato da direita porque nao
tinham escolha, melhor fariam se se tivessem perguntado sobre o
que, da ordem de sua fantasia, entrou em jogo. Eles se arriscam a
ficar na situacao dos eleitores que votaram na extrema direita por
puro protesto, jurando que nao sao xen6fobos nem favoraveis a
um estado policial e, depois, véem-se participando das opgoes
fascistas de seu candidato. Aviso sem 6nus para os eleitores
progressistas e para quem quer que se alinhe em massa sob um
significante, em uma instituicao (uma Escola) etc.: o ato resta,
senao a produzir, pelo menos a demonstrar.
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Lacan destaca o fato de que sua proposi¢ao para o analista
da Escola “ataca o ato analitico no viés em que ele se institui no
agente”. No sentido estrito, o agente é aquele por quem o ato
chega — o passante. “Atacar” tem aqui o sentido de “empenho
em confrontar teoricamente”. Lacan indica entao que esse
ataque s6 faz malograr o ato “paraaqueles [aos olhos daqueles]
que fazem com que a institui¢ao seja o agente do dito ato, isto
é, que fazem separagao entre o ato instituinte do analista e o
ato analitico”. A férmula é rigida: quem se remete a instituigao,
bem como ao analista do passante, para identificar o ato
analitico, s6 pode rejeitar o passe (de fato e de direito):
“... 0 que é indicativo de um malogrado que jamais o alcangou.”
O ato esta a espera do analisante, de cada analisante, e de
ninguém que o decrete analista — Castanet enfatiza também.

Lacan prossegue de modo mais enigmatico. “Entao, que
o instituinte s6 se abstraia do ato analitico naquilo que ai faga
falta, justamente por ter conseguido por em causa o sujeito.”
Como entender? A férmula recorta um fragmento da
explanacao do ato em que Lacan fala “de um ato tal que destitui
em seu fim o préprio sujeito que o instaura”. Parece-me que o
ato analitico é dividido entre “um analista” que, pelo fato de
seu proprio passe, inicia a tarefa analisante, a institui, coloca
literalmente em causa o sujeito analisante, e “um passante” que,
igualmente pelo fato de seu proprio passe, confirma que houve
“analista”®no momento mesmo em que ele encontra a razao
para despedir o primeiro.

O analista pode apenas dar inicio as condi¢ées de um
ato que s6 é conseguido quando o analisante passa, por sua
vez, a posicao de dar inicio as condi¢oes de um ato que s6 é
conseguido quando... etc. Portanto, ha algo de estruturalmente
malogrado, pois, se o ato consiste na passagem a analista, as
consequéncias sao extraidas por um outro “sobre o qual ele
deve renunciar ao exercicio de qualquer poder”.

Lacan conclui: “E porque malogrou que o éxito chega a
via do analisante, quando ele demonstra o s6-depois do desejo
e as aporias do analista.”

Nessa discussao, manterei apenas a condi¢ao do éxito, que
vem do s6-depois do desejo do analista. Como entender isso?

0 desejo do analista

No final do tratamento, o analisante verifica a causa de
seu desejo no objeto a. E descobre o que ele tem de real —
que indica, por exemplo, em determinado caso, um
determinado traco de perversio — em lugar de se unir ao
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objeto (acting out) ou de expo-lo (passagem ao ato). Ele serve-
se dessa descoberta, do fato de saber do vazio que o objeto
abre no Outro (objecao ao saber), para, enquanto analista,
fazer semblante do objeto (manejar o lugar para o objeto) que
um outro analisante acredita perseguir. O “desejo do analista”
€ o consentimento em utilizar desse modo a descoberta do que
ele & no tratamento de um outro, como semblante daquele
que o analisante persegue. Por esse consentimento, o analista
faz do vazio de seu ser a placa sensivel sobre a qual o novo
analisante apostara seu ser, do qual ele nao sabe, onde ele tera
uma chance de, por sua vez, aprender “qualquer coisa”. Trata-
se de distinguir, por um lado, o “consentimento” que Didier
Castanet questiona, a meu ver o “consentimento” a que nada
nem ninguém obriga, e por outro lado, ainda que indissociavel,
o desejo do analista em fun¢ao. O funcionamento do lugar
onde é esperada a objecao ao Outro que o novo analisante
ainda nao sabe ser — o objeto a que ele é.

Assim fazendo, o que consente se coloca como sinthome
no tratamento de um outro que, por isso mesmo, pode colocar
em questao seu proprio sintoma, sem precisar temer muito
essa resolucao. Na verdade, o novo analista d4 impulso a um
ato que devera ser arrematado sem ele quando o novo
analisante, por sua vez, der impulso a um outro.

Isabelle Morin aproxima, para fazer uma distingao, o
ato analitico e o ato criador.” Certamente, o que faz o éxito do
ato criador € elevar a obra ao nivel de sinthome — que amarra
seu ser em fuga ao Outro — sinthome que as vezes vale para
aqueles que entram em didlogo com ele. O analista € o sinthome
que da chance a cada um de reinventar a psicanalise. No fundo,
a chance da psicanalise reside nessa reinvencao permanente,
pelo proprio fato de seu fracasso como teoria que daria a altima
palavra sobre o real do sujeito. E o que Lacan nos ensinou a
escrever: S(A barrado). No fundo, o significante que toma o
valor de S(A barrado) para um sujeito € o nome proprio desse
real para o qual nao existe significante algum que o reduza ao
do simbdlico.

a Escola

Como saber que o éxito chegou ao ato? Ainda € preciso
provar, extrair a demonstragio e explicar. E uma acep¢io do
termo “esclarecimento” que Castanet menciona para lembrar
que, se ele falta, o ato analitico continua preso nas malhas da
passagem ao ato. A explicacao remete o analisante a via da
alienacao significante. Mas o inconsciente esteja aplacado, a
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verdade em seu lugar, o objeto desvalorizado. A explicacao
estara portanto sem o apoio da fantasia, entre “fazer escola” e
“se fazer uma causa para falar”, e evocando o circuito da pulsao,
o que basta para fazer um novo sujeito.

A explicacao encontrou seu ponto de partida. Elase apdia
nesse significante particular, o S(A barrado), o nome préprio
que a interpretacao colocou em substitui¢ao ao “pseudénimo
da repeticao”.

A referéncia do ato ao lapso, ao ato falho, a passagem ao
ato, ou seja, as formacgoes do inconsciente, poderia ser mais
bem explorada. A interpretacao do ato falho nao se reduz a
significacao da ag¢ao que nao teve lugar, nem a que a substituiu,
mas precisamente a “alguma coisa” que nao surge nem de uma
nem da outra e que vem 2 cena. E disso que se trata um ato. O
que faltou e tem éxito € a acao. Da mesma forma, o valor do
lapso é irredutivel a cadeia significante e nao se impoe mais do
que a acao que € basculada. O lapso indexa o entre dois, o que
cada cadeia é incapaz de extrair, o objeto. E o que o Witz chega
a fazer de maneira regrada, e € por isso que Lacan sustenta
que o passe tem estrutura de Witz, isto €, fornece o significante
que nao pertence a nenhuma cadeia significante — S(A barrado)
— e que nomeia o que lhes escapa, o objeto a.

Essa licao refor¢a o convite de Lacan para se aplicar o
S(A barrado) ao AE em seu grafo do desejo. Resta E, que pode
ser lido como o indice desse real (“a prova”, ele escreve) que
cada um tem de seu tratamento e a partir do qual “faz escola”,
ensina. O comentario de Lacan nao tem ambigutidades: “Isso
pode indicar que o analista deve sempre poder escolher entre
a andlise [E] e os psicanalistas. [A: a institui¢do, as listas, a
hierarquia etc].”8

Chegando a esse ponto em que o sentido de sua vida é
desvalorizado, o analisante reencontra-se com o objeto em
torno do qual esse sentido deu a volta e do qual ele o extraiu.
E uma indicacio do fato de que o objeto se reduz ao real do
simbélico — a letra. A letra ilegivel a partir da qual ele vai
explicar-se, escrever, dar a ler, e ler seus colegas. A partir dai
ele realmente passa uma leitura, no passe, é claro, e mais
além. Isso se chama, como também sugere Pierre Bruno',
uma escola nao de exegetas, prontos a recompor o sentido,
mas de decifradores. Agrada-me sonhar com uma escola de
leitor. Onde o leitor ensina ao leitor a partir de seus Escritos,
escritos deixados por aquele que foi o primeiro a fazer,
explicitamente, do real, seu sintoma.
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Nao é essa pratica de anonimato fundada por Scilicet®
que Stylus retoma a seu modo? Nao se trata de apagar o nome
que cada um tem do simbdlico, o patronimico, pois afinal o
autor é sempre conhecido (ainda que em Scilicet o patronimico
participe do conjunto bourbakiano dos alunos de Lacan que
contribuiram para a revista). Trata-se, portanto, para o leitor
que ignora o patronimico, de substituir por este 0 nome proprio
que nao pertence ao simbolico: e a letra que o autor tem de
seu tratamento e que depositou em seu texto, de onde se trata
de extrai-lo novamente.

A tensao destacada por Castanet entre a auséncia do
sujeito no ato e a impossibilidade do ato sem um desejo que o
suporte € assim ligeiramente deslocada: “Todo pensamento que
faz escola”, como disse Lacan, “tem como finalidade o ato™'.
Nao sem aletra, a assinatura d o sujeito, ilegivel (como todas as
assinaturas), mas decifrada...

Toulouse, 6 de junho de 2002.

TRADUZIDO POR ANGELA LOBO DE ANDRADE
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o discurso do psicanalista: topologia e clinica
MARIA ANGELIA TEIXEIRA

A ESCRITURA DOS QUATRO DISCURSOS amplia a possibilidade
de realizarmos uma leitura topolégica da clinica psicanalitica.
Define lugares, particularmente o lugar onde o analista opera
e o lugar onde o analisante se engaja no trabalho da analise.
Isso é evidente no matema do discurso do analista e no do
discurso da histérica.

Define também a possibilidade de um sujeito mudar de
posi¢ao conforme o discurso, nao ocupando apenas a posi¢ao
alienada de escravo, determinada no discurso do mestre,
condi¢ao de sua constitui¢ao, na qual um significante o
representa para um outro significante.

Os quatro discursos (do psicanalista, do mestre, da histérica
e da universidade) propostos na teoria de Jacques Lacan,
evidentemente, obedecem a certos principios. Alguns deles devem
ser situados para tornar claro o propésito deste trabalho.

O ponto de partida é condicionado pelo principio que
estabelece que a mudanc¢a de discurso nao pode ser tomada
enquanto série historica continua, mas enquanto emergéncia de
efeitos significantes a partir da estrutura do discurso do analista.

Em seguida, deve-se considerar que um discurso se
esclarece a partir de um outro, por regressaQ ou por progressao,
tomando sempre como referéncia o discurso do analista: o
discurso da universidade produz-se girando-se um quarto de
volta por progressao, € o da histérica, um quarto de volta por
regressao, a partir do discurso do analista. Esse principio
estabelece que nao ha discurso isolado e que a legitimacao de
um ¢é dada pela presenca dos outros, livrando a psicandlise de
qualquer ideal solitario.

Discurso do Mestre Discurso da Universidade'
impossibilidade
S, —y §, S, ——> a
5 a _S:— 8
impoténcia
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se esclarece por “regressao” do:
Discurso da Histérica

§ —> s,
a S

impoténcia

2

se esclarece por “progresso” no:
Discurso do Analista
impossibilidade
a —> 8

S S

2 1

O terceiro principio estabelece que um discurso é aquilo
que faz lagco social determinado por uma pratica; pratica de
uma analise, quando se trata do discurso do psicanalista.

O quarto principio define estruturalmente quatro lugares
fixos, quais sejam: o agente, o outro, a produgao e a verdade, e
quatro letras que giram um quarto de volta, obedecendo a
légica da permutacao circular, escrevendo-se: o significante
mestre, S, o significante do saber, S,, o objeto a, definido como
mais-de-gozar e causa do desejo, e 0o que representa o sujeito
dividido.

Os lugares: As letras:

o agente 0 outro S,, o significante mestre
- - S,, o saber

a verdade a produg¢ao 3, o sujeito

a, o mais-de-gozar

Por sua vez, o quinto principio descreve o modelo
chamado por Lacan de quadripode giratério, por ser
construido como uma variagao do tetraedro, figura tomada
emprestada da matemadtica, por intermédio da qual, ele marca,
com a retirada de um dos seus lados, a presenca da
impossibilidade na estrutura.
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O 1ultimo principio, mas nao menos importante dentre
os ja citados e que poderia também ser o primeiro, trata de
evidenciar que o discurso do psicanalista se origina como o
avesso do discurso do mestre, nao sendo possivel passar
diretamente de um ao outro, a nao ser passando pelo discurso
da histérica, ou pelo discurso da universidade.

E certo que, marcado pelas teorias estruturalistas do
discurso, pela proposta daandlise do discurso, particularmente
pelas idéias de Foucault, Lacan, ja nos seus primeiros textos,
faz intenso uso do termo discurso, chegando mesmo, nesse
periodo, a enunciar que o inconsciente € o discurso do Outro.
Entretanto, somente em 1969, ao realizar o seminario “O avesso
da psicanalise”, formula, com a teoria dos quatro discursos,
sua propria concepg¢ao de discurso, que se pode considerar
concluida em 1973, no seminario “Mais Ainda”.

Entre a concepcao de estrutura de linguagem e a de
estruturas de discurso, foram dados largos passos. Pode-se
considerar a segunda como uma requintada elaboracao
psicanalitica da primeira, e, ainda que Lacan torne evidente que
o ponto de partida paradefinir clinicamente as estruturas continue
sendo a estrutura de linguagem, com os discursos, ele inaugura
uma nova reflexao topolégica sobre o conceito de estrutura.

Os discursos podem ser definidos como modos de
ordenar a linguagem. Uma espécie de maquina que atribui
lugares cujas bases partem da exterioridade do S1, e, enquanto
lacos sociais instauradores de aparelhos de gozo, em sua
materialidade significante, determinam a realidade. O que
permite concluir que toda realidade é de discurso.

Ha ainda uma consideragao sobre os discursos que
merece ser evocada, por ressaltar, nessa estrutura, a diferenca
entre significante e palavra: o discurso é sem palavras. Ele
ultrapassa a palavra porque esta € sempre ocasional, enquanto
que o discurso representa a estrutura significante.

Pode-se dizer que a teoria dos quatro discursos instaura
um segundo tempo da teoria da linguagem, marcado pelas
consequiéncias da formalizacao do objeto a, nao apenas por
ser este definido como um elemento heterogéneo ao significante,
em sua posicao de “extimidade” na estrutura, mas, sobretudo,
por trazer a determinante presenca da pluralidade dos gozos
mais além da causa do desejo ou mais-de-gozar.

Trata-se de uma mudanga de perspectiva que instaura
uma nova concep¢ao da economia do gozo, cuja reordenagao
poe em jogo uma entropia reguladora da perda, recuperagao
e excesso, possivel de demonstrar que nada € capaz de apreendé-
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lo completamente, restando sempre algo que transborda e que
€ impossivel de ser capturado no incessante movimento de
deriva que lhe é préprio.

O que aqui se considera segundo tempo da teoria da
linguagem esta sustentado pelo que Lacan prop6s chamar de
“campo do gozo”, bem representado na topologia dos discursos
que introduzem fundamentalmente a concepgao da paixao do
significante pelo gozo, a partir da qual o discurso como maquina
se aparelha para tratar o real de onde surge o sujeito sobre o
qual opera a psicanalise.

A partir de entao, tudo que estava em jogo na func¢ao da
fala e no campo da linguagem passa a ser reordenado pela
estrutura tetraédrica do discurso, cuja topologia apresenta
fundamentalmente a dimensao de gozo do sujeito e do
significante.

Se o conceito de objeto a veio redimensionar o campo
do gozo, inaugurando a causa do desejo como mais-de-gozar,
simultaneamente evidenciou os modos de gozo dos significantes,
em uma espécie de demonstracao de que o gozo ¢ a finalidade
ultima do significante.

As demais letras que compoem os discursos — S, € S, —
sao definidas como modalidades de gozo, e o sujeito () fica
colocado como resposta do real. O significante mestre, S, €
definido como o gozo do encontro marcado com a falta, € o SQ,
o significante binario, em que o saber é definido como meio
de gozo.

Deve ficar evidente que a definicao isolada de cada letra
e lugar toma novo valor quando estes se conjugam, formando
novas combinatoérias em cada um dos discursos. Surge, assim,
uma nova forma de escrever a pulsao, que, em seus recortes
parciais, apresenta o vazio do referente do seu objeto e sinaliza
para aimpossibilidade da existéncia de um objeto que complete
0 gozo.

A definicao dos discursos como lacos sociais que
representam o campo do gozo causa uma reviravolta moebiana
no que até entao era concebido como campo da linguagem.

A consequéncia mais essencial dessa tor¢ao encontra-se
no ambito da clinica, pois a tor¢ao moebiana do campo do
gozo a partir do campo da linguagem coloca esta no campo do
real, mudando a direcao da cura em varios niveis, inclusive em
suas ambig¢oes terapéuticas.

A clinica passa a ser regida pela definicao do campo da
linguagem e do gozo no real, recolocando, com o discurso do
psicanalista, que se ordena pela castra¢ao, o impossivel de dizer
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e de escrever na clinica.

Igualmente, os outros trés discursos sao ordenados pela
castracao, razao pelaqual Lacan diz té-los deduzido do discurso
do psicanalista.

Os lagos sociais imprimem suas praticas. No caso da
psicanalise, a pratica de falar ganha valor maximo e se faz ato,
revelando que falar sob transferéncia, no dispositivo
psicanalitico, ganha especial dimensao de gozo.

A teoria dos quatro discursos permite estabelecer, de
forma inusitada, a posicao do analista € a do analisante na
entrada e no final de uma analise, redimensionando as questoes
relativas as estruturas clinicas.

O ponto de partida do ato psicanalitico é o discurso do
psicanalista. Entretanto, para haver entrada em analise, é
necessario que aquele que demanda uma analise esteja
posicionado no discurso histérico enquanto sujeito desejante,
exibindo de modo patente o inconsciente em sua dimensao de
saber. “... o histérico é o sujeito dividido, dito de outra maneira,
€ o inconsciente em exercicio, que poe o amo ao pé do muro
para produzir um saber”.?

O discurso da histérica revela que no inconsciente trata-
se de saber, logo, sua premissa esta fundada em desejar saber.
Entretanto, nao se trata de um saber qualquer, porém, de um
saber inconsciente sobre o gozo, que, em ultima instancia, é o
que se espera que o mestre produza. O problema é que a
producao de saber nesse discurso apresenta-se impotente, por
nao se conectar com o objeto a — causa de desejo — colocado
no lugar da verdade [a/S,-a/S,].

Nesse discurso, o sujeito dividido ocupa o lugar do
mestre, ou seja, do comando, e dirige-se ao S|, ao significante-
mestre, situado no lugar do outro, para domina-lo [§ — S,1,
no sentido de fazé-lo produzir um saber sobre o gozo [8 —> S,/
S,]. Seja como for, o discurso histérico evidencia que se produz
saber no inconsciente e, mesmo sabendo de sua impoténcia,
poe o inconsciente em exercicio. Tal discurso quer produzir o
saber ao preco de recalcar o objeto a, situado no lugar da
verdade. Sua impoténcia esta em nao conectar o saber com o
gozo que o causa. Recalca o gozo do corpo como seus sintomas
revelavam, [a —S,], elevando o corpo a dignidade de sintoma
para com ele desafiar a ordem vigente, precisamente
incorporada pelo saber médico. Foi necessério, portanto, o
advento do discurso psicanalitico para dar ao sintoma histérico
o estatuto de discurso, e, finalmente, pode-se dizer que o laco
que o discurso da histérica produz é fazer desejar.
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A condi¢ao necessaria para iniciar o ato analitico é a
histerizacao do discurso do sujeito. Em outras palavras, é a
presentificacao, mediante condigoes artificiais do discurso da
histérica, que da as condicoes, do lado do analisando, para
que haja a entrada em analise, caso haja um analista sustentado
pelo discurso do analista, do outro lado, para instaurar o
dispositivo. Ou seja, o discurso analitico s6 pode operar se
encontra o sujeito posicionado como desejante, tal qual se
apresenta no discurso histérico, cuja demanda ao Outro se
sustenta de supor saber ao inconsciente.

Contudo, a partida analitica apenas se inicia se e somente
se o analista responde de um outro lugar que nao aquele
esperado pela histérica, em que aparece um mestre encarnando
a poténcia falica do S|, ao qual atribui um saber (ainda que
castrado), na expectativa de que ele possa restituir-lhe o objeto
que falta para completar seu gozo e eliminar sua insatisfacao.

A partir do discurso do analista, este faz o que lhe é devido,
interrogar o sujeito sobre o gozo que causa seu desejo,
sustentado pela verdade do saber do inconsciente, que é
impossivel de ser toda dita, para que o analisante possa entao
produzir aquilo que lhe € particular, a saber, o S,.

A formulagao clinica apresentada pela teoria dos quatro
discursos pode ser economicamente expressa como se segue: o
que o sujeito analisante, na pratica psicanalitica, produz de
mudanca € a passagem do discurso da histérica para o discurso
do psicanalista, o que implica, necessariamente, na realizacao
de um novo modo de circulacao dos discursos entre si.

Passar ao discurso do analista implica operar um quarto
de giro onde o objeto a é colocado no lugar do agente do
discurso, definindo a posicao de semblante de objeto a do
analista. No lugar do outro, esta colocado o sujeito desejante
interpelado sobre a causa da sua divisao, conectado com o que
causa seu desejo® [a —> 8], e onde o saber, no lugar da
verdade, condiciona a asser¢ao de que nao ha relacao sexual®
[S, / S,]. Esse discurso vem esclarecer que a ordenacao dos
discursos se faz com a presenca estrutural da impossibilidade
em lugar da equivocada posi¢cao de impoténcia do neurdtico.
Os efeitos aqui considerados demonstram que mudar de
discurso, ou seja, mudar de razao, implica mudar as posi¢oes
de gozo do sujeito.’
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Discurso da Histérica

g s,

a S

2

Discurso do Analista

A —y 8

S S

2 1

-

E necessario incluir nessas consideracoes o elemento
transferéncia. Em primeiro lugar, a histerizacao do discurso
coloca o sujeito em uma posi¢ao na qual se torna possivel
instaurar o sujeito suposto saber, condicio da entrada e da
travessia de uma andlise. Em segundo lugar, € necessario que o
final de uma analise tenha realizado um giro de um quarto de
voltaa direita, passando-se, desse modo, do discurso da histérica
ao discurso do analista, na realizagao da dessuposi¢ao de saber
e na destituicao subjetiva do outro.

Essa operacgao s6 se da no dispositivo analitico, entendido
em sua dimensao de ato, em que o analisante pode encontrar
os recursos para “saber lidar com seu sintoma”.®Particular
operacao analitica a qual se deve chegar, que se constitui no
avesso daquela do saber fazer do escravo no discurso do mestre,
que tinha o saber e o gozo alienados ao mestre. “Saber lidar
com” implica uma nova relagao com o gozo inconsciente do
sintoma em sua dimensao real. “Saber lidar com” é, sobretudo,
um modo novo de tratar a impossibilidade da relagao sexual
que se chama castracao.

Situar o discurso do analista como sendo o avesso do
discurso do mestre significa que esse novo lago social (essa nova
realidade) € regido por um gozo que € avesso ao dominio e a
escravidao do outro, seja no sentido de governar, como se
apresenta no discurso do mestre, seja no sentido de educar,
como no discurso da universidade. Fica assim o discurso
analitico solidario ao discurso da histérica, pela interrogacao e
recusa que ambos fazem aos discursos dominantes que nada
querem saber do inconsciente; sobretudo o discurso do analista
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quer escutar a demanda manifestada no discurso da histérica,
que insiste em fazer aparecer o sujeito do inconsciente
apresentado pelos seus sintomas, insistindo em interrogar
acerca da relacao do homem e da mulher.

O discurso do psicanalista evidencia que as estruturas dos
trés outros lacos sociais, que sao igualmente lagos de gozo, sao
determinadas por uma impossibilidade estrutural cujo nome
freudiano é “castra¢ao”, traduzida por Lacan pelo enunciado
“nao ha relagao sexual”, e que se demonstra nesse discurso
pela impossibilidade de conectar diretamente o significante-
mestre no lugar da produc¢ao ao saber no lugar da verdade.

Incompleto o campo da linguagem pela impossibilidade
de o real fazer um todo, o enodamento do real, do simbdlico e
do imaginario, que constitui o campo da linguagem, passa a
ser definido como um campo regido por uma outra légica,
que, em contraponto a universalidade da verdade do falo, serda
chamada de l6gica nao-toda.

A teoria dos yuatro discursos vem essencialmente
formalizar uma concepg¢ao clinica baseada nesse novo paradigma
situado mais além do Edipo que se chama Campo do gozo.

O discurso do analista traz, na parte superior do matema,
o objeto a situado no lugar do agente, de onde o analista se faz,
quando possivel, semblante de objeto a, sustentando em ato o
siléncio, de onde acolhe a suposicao de saber que lhe é
enderecada pelo sujeito do discurso histérico. Dirige-se ao lugar
do outro que deve estar ocupado pelo sujeito dividido do
inconsciente, interrogando-o sobre a causa do seu desejo. Diante
desse sujeito desejante, cujo ser € de fala, o analista demanda —
sua unica demanda — que o analisante fale. Nao uma fala
qualquer, porém, no cumprimento da regra fundamental para
instauracao de uma analise, que fale em associagao livre, para
colocar no lugar da producao, no andar inferior a direita, os
significantes mestres, aqueles que singularizam os seus gozos.
Ainda naleitura do andar superior, deve-se ressaltar que o discurso
do analista é o tinico a tomar o outro como sujeito desejante.

Nao devemos crer que sejamos, d e modo algum,
n6s mesmos que suportamos o semblante. N6s
nem mesmo somos semblantes. Somos,
ocasionalmente, 0 que pode ocupar o seu lugar,
e nele fazer reinar o qué? — o objeto a. O analista,
com efeito, de todas as ordens de discurso que
se sustentam atualmente, é aquele que, ao por
o objeto a no lugar do semblante, estd na posicao
mais conveniente parafazer o que é justo, a saber,
interrogar como saber o que é daverdade.’
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Passar entao ao andar inferior do discurso implica
encontrar, no lado direito, a produ¢ao do enxame dos
significantes mestres, [S,, S, Sl], em sua producao de gozo do
S1, apartados como estao do S, pela descontinuidade que ha
entre o lugar da verdade, onde esta situado o S,, € o lugar da
produgdo, onde esta situado o S,. Aqui aparece, na estrutura, o
que Freud chamou de castragao, redefinida por Lacan como
uma func¢ao puramente légica de um impossivel da estrutura
que toca o real e concerne a todo ser falante.

Essas implicagoes clinicas fazem com que seja preciso
dizer mais sobre as conseqiiéncias de se produzir, no trabalho
analitico, o S, desarticulado diretamente do S,, da cadeia
significante. Pode-se, em um esfor¢o de objetivagao, considerar
que essa operacgao pretende abalar a incondicional demanda
do analisante ao outro (em todas as suas formas) e abolir as
certezas das suas produgoes imaginarias edipicas sustentadas
nos significantes do Outro e nos seus ideais identificatérios.

A disposi¢ao do S, no lugar da verdade sustenta, no andar
superior a esquerda, o analista posicionado como semblante
de objeto a, quando fazsiléncio, ¢, igualmente, sustenta o lugar
de onde o analista interpela o sujeito sobre a causa do seu
desejo, em linha diagonal dirigida ao andar superior a direita,
convocando-o a falar, como lhe é devido, nao importa o qué.

Todo esse trabalho visa & producao de uma nova
articulacao de gozo que esta dada pelo posicionamento de S,
no lugar da produgao, aquela que coloca a impossibilidade no
lugar da impoténcia, que aqui esta sendo proposto chamar
momento de extra¢io de um gozo mais além do Edipo, mais
além do pai.

Seria bom configurar esse momento de conclusao como
um momento de consentimento com a castracao. A partir das
posicoes estabelecidas pelo discurso do psicanalista, instauram-
se outras condi¢oes com as quais sera preciso saber lidar, que
nao aquelas do escravo no discurso do mestre, que aliena seu
saber e o seu gozo ao Outro, porém um saber lidar (savoir y
faire) em ato com o gozo do sintoma, construido na operagao
analitica.

Assim sendo, o discurso do analista, ao sustentar essa
impossibilidade de conectar o S, ao S,, em cujo intervalo, no
discurso do mestre, viu-se aparecer recalcado o sujeito desejante,
faz aparecer o sujeito em uma nova posi¢ao, que é a de ser
causado pelo gozo do objeto a, nao mais em uma posi¢ao de
absoluto assujeitamento aos significantes do outro, como se
observou no discurso do mestre. Essa nova posi¢ao do sujeito
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no discurso do psicanalista resulta da destituicao subjetiva,
operac¢ao que se espera realizar em uma analise.

Somente no discurso analitico a flecha que une [S, / S|]
esta interrompida, s6 podendo ser articulada por um caminho
retrogrado. Tal configuracao, na qual nao estao diretamente
conectados o significante mestre e o saber, que leva a producao
isolada do S|, constitui uma nova ordena¢ao da cadeia
significante e nao sua desarticulagao. Assim, pode-se manifestar
o gozo do S1, aqui situado mais além do gozo filico, aquele
que se apresenta no real, como o significante novo.

Ha, portanto, evidentes ampliagoes e rupturas nos modos
de gozo do sujeito na pratica analitica. Em uma perspectiva,
como causa de desejo, o analista faz semblante de objeto a,
permitindo ao sujeito inscrever sua fantasia regida pela légica
Edipica. Em uma outra, produz e € produzido pelo gozo do S,,
situado nesse especifico lugar discursivo, que é aquele que se
situa mais além do Edipo, mais além da significacio falica, que
nao mais funciona com a ilusao de que se satisfaria se o Outro o
completasse, consentindo que ndao ha garantia nem completude
entre ele e o outro porque ali reina o gozo do Um:

8,//8,

Quanto ao S,, nele encontra-se 0 meio-de-gozo para meio-
dizer a verdade, com o qual sustenta o gozo de falar, que Lacan
chamou de “uma outra satisfacao”.

Para concluir, sera necessario recorrer a leitura do
discurso do psicanalista feita por Lacan nas conferéncias
realizadas nos Estados Unidos. Nela, divide o discurso em dois
lados. No lado esquerdo, situa os lugares de onde opera o
analista, de onde ele maneja a transferéncia e interpreta. No
lado esquerdo superior, aquele onde faz semblante de objeto
a, o analista € siléncio e é presenca. No lado esquerdo inferior,
conhecido como saber no lugar da verdade, encontra-se a
posicao de onde o analista interpreta, na condig¢ao de s6 poder
semidizer a verdade.

No lado direito, situa-se no andar superior o lugar de
onde o analisante € convocado a operar com seus enunciados
referendados no saber do inconsciente, e, no andar inferior, o
lugar onde produz seus significantes singulares de gozo:
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resumo

O presente trabalho parte do principio
de que a teoria dos quatro discursos
constitui uma teoria sobre o ato
psicanalitico que se ordena no campo do
gozo, maisalém do Edipo, demonstrando
uma mudanca de perspectiva na clinica
psicanalitica.

abstract

This essay starts from the principle that
the Theory of the Four Speeches
constitutes itself a theory on the
psychoanalytical act which is ordenated
in the field of the orgasm, beyond the
Oedipus, showing a change in the
perspective of the psychoanalytical clinic.
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lacan na escola do saber do sujeito psicético
BERNARD NOMINE

Por MaIs QUE L.acaN seja considerado um teorico
formidavel da psicanalise, nao se pode ignorar que ele foi, acima
de tudo, clinico. Lacan fez escola no nivel da clinica, que ele
nunca hesitou em transmitir por meio da pratica de suas
apresentagoes. Isso leva-nos a perguntar até que ponto essas
apresentacoes foram para ele o lugar de um ensino que
alimentava a pesquisa realizada ao longo de seu seminario.

Todo mundo se recorda do famoso quadro entronizado
sobre o diva de Freud. Trata-se de uma apresentacao de
pacientes na Salpétriere, sob a dire¢ao do Professor Charcot.
Podemos supor que Freud desejava lembrar-se do inicio de
sua escuta da neurose histérica naquela encenacao classica da
medicina hospitalar francesa. Freud assistiu as apresentagoes
clinicas de Charcot, mas nem por isso dedicou-se a essa pratica
— nao era seu estilo. Ele preferiu apresentar casos redigidos,
em suas cinco psicandlises, gracas aos quais podemos estudar a
clinica freudiana. Lacan, por outro lado, nao hesitou em
retomar a tradi¢cao de seus mestres, mas dando-lhe uma direcao
pratica que lhe imprimiu seu verdadeiro selo de qualidade.

A apresentacao é uma encenacao. Ela permite que o
paciente dé a suas dificuldades existenciais a dimensao de um
drama que interessa a seus semelhantes. Essa relacao entre o
sofrimento de cada um e a atenc¢ao de outros constitui a esséncia
do que os psicanalistas chamam de sintoma. Por isso, a presenca
de um publico durante a entrevista do paciente com o analista
nao s6 nao se constitui como um obstaculo, mas pode até ser
considerada um elemento essencial ao dispositivo. A um paciente
que se mostrou preocupado com essa presenca, Lacan respondeu:
Sao pessoas escolhidas, que se interessam pelo que estd acontecendo a
vocé. Essa resposta parece-me importante, pois introduz a no¢ao
de interesse, isto €, uma escuta na expectativa de um saber. Nao
se trata de um publico que sabe antecipadamente, mas de um
publico que vem para aprender alguma coisa com o paciente,
ou seja, o paciente € o suposto saber.

Portanto, a apresentacao € a oportunidade dada a um
paciente que viveu uma experiéncia inefavel para transmitir
um saber a outros que se interessam. Essa transcri¢ao tem por
si s6 um carater terapéutico, pois restaura um elo no lugar em
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que uma experiéncia inaugural isolou o sujeito de seus
congéneres.

Na época em que Lacan se dedicava a essa pratica, a
apresentacao era uma demanda dos médicos do hospital
enderecada ao famoso analista, por efeito de uma transferéncia,
ou seja, de uma suposi¢ao de saber. Por outro lado, havia um
publico em busca de ensino. O paciente encarnava de bom
grado o objeto da demanda dos médicos e Lacan agia de modo
a que o paciente ficasse no lugar do ensino. Certamente, Lacan
oferecia seu savoir faire, mas, em ultima instancia, o verdadeiro
saber em questao deveria surgir do encontro, do lado do
paciente. O carater aleatério desse encontro acrescentava-se a
dimensao, de ordinario tragica, dessa encenagao e sublinhava
a especificidade da presenca do analista, que sabia provocar a
entrada em cena do sujeito enquanto inconsciente. Todos
aqueles que participaram das apresenta¢oes do Dr. Lacan, de
um lado ou de outro da cena, ficaram profundamente marcados
pela intensidade desse encontro.

A meu ver, para tentar delimitar a posi¢ao de Lacan,
psicanalista, face ao sujeito psicético, a melhor solucao seria
uma referéncia a suas famosas apresentacoes. Lacan oferecia-
se em espetaculo em seu papel de psicanalista. Todos aqueles
que a partir de entdo praticam a apresentacao clinica podem
dizer que, nesse exercicio perigoso, € o analista que esta na
berlinda, é ele quem esta sob nosso olhar. E preciso acrescentar
que outro personagem em questao nesse exercicio é o médico
hospitalar que propoe a apresentacao. Seu diagnostico e a
direcao dada por ele ao tratamento podem ser recolocados em
questao ao final da apresentacao, e o exercicio de apresentacao
nao teria razao de ser se o médico nao pedisse nada ao analista
e se contentasse em entregar um espécime a um habil
apresentador de ursos para testar suas habilidades. Convidado
por uma equipe técnica que lhe supunha um saber, Lacan
revertia a situa¢ao em suas apresentagoes, colocando o paciente
nesse lugar. Assim, podiamos assistir a uma cena em que Lacan
se submetia a l6gica de um encontro singular. Freqiientemente,
eraao preco dessa submissao que ele obtinha o que queria, ou
seja, o testemunho mais justo possivel da experiéncia subjetiva
da psicose, principalmente no que concerne a relagao do sujeito
com a palavra.

Todos n6s lemos a vinheta clinica relatada por Lacan em
seu seminario sobre as psicoses: € um extrato de uma de suas
apresentac¢oes, mostrando a estrutura de um fendémeno
elementar em que uma jovem ouvia a voz do vizinho chamando-a
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de Porca! Nesse dia, Lacan havia conseguido que a jovem lhe
dissesse como havia recebido essa mensagem. Ela relatou que
imediatamente antes de ouvir o insulto havia comentado com
o vizinho: Eu venho do salsicheiro.

Em “De uma questao preliminar a todo tratamento
possivel da psicose”, Lacan menciona a experiéncia dessa
apresentacao e o achado que dela resultou. Ele escreve:
“Dizemos que semelhante descoberta s6 pode ser ao preco de
uma submissao total, ainda que seja premeditada, as posi¢oes
propriamente subjetivas do paciente...”.! Com isso, Lacan quer
dizer, e o demonstra nesse exemplo, que essa submissao nao
significa absolutamente que seja preciso deixar-se colocar no
lugar atribuido pelo sujeito psicético, o lugar do outro, do
semelhante que é confundido com o lugar de onde isso fala
dele, e portanto o lugar de onde compreendemos tudo, de
onde ouvimos tudo, mesmo quando o sujeito nada disse. O
psicético nao tem a menor necessidade de que o
compreendamos. Ele ja sofre o suficiente porque isso toma
nele a aparéncia de adivinha¢ao do pensamento. Para recolher
essa experiéncia, Lacan evita compreender depressa demais e
nao se coloca no lugar de interlocutor, daquele que compreende
até o que € dito em meias palavras. Lacan fica mais como uma
testemunha, um terceiro, aolado do paciente, levando em conta
sua posi¢ao na estrutura da comunicacgao.

Paralelamente a esse conhecido exemplo de apresentacao
citado nos Escritos, hd outras apresentagoes as vezes exemplares,
como a que apareceu no primeiro niamero do Analiticon, com
o titulo “Una psicosis lacaniana”.

Essa apresentacdo ocorreu em fevereiro de 1976, no
momento em que Lacan dava seu seminario sobre o Sinthome,
essencialmente dedicado a psicose através da obra de James
Joyce. No fundo, é um seminario que retoma a questao
preliminar sob um novo angulo. A psicose é entao descrita
como um furo no né borromeu entre Real, Simbodlico e
Imaginario. Mais precisamente, Lacan demonstra que, na
psicose, é o pai como sintoma — isto €, como quarto termo —
que falta para fixar o n6é entre os trés registros.

Toda a questao desse seminario gira também em torno
da questao de quem é louco e quem nao é: o que faz a diferenca
entre o psicético e o sujeito dito normal? Vemos que essa
questao realmente perseguia Lacan. E porque Lacan nao
recuou diante dela, pode servir-se da psicose como ensinamento
incontornavel concernente as relagoes do ser falante com a
linguagem. Somente o psicético pode nos ensinar alguma coisa
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sobre a estrutura que nos encerra nisso que € para noés a melhor
e a pior das coisas: a lingua. Veremos como Lacan consegue
extrair esse ensinamento da boca de um paciente que lhe
apresentamos.

Portanto, decidi examinar o texto dessa apresentacao
como um documento clinico da pratica de Lacan. Esse
documento permite ver como ele dirigia a entrevista com o
paciente que lhe traziamos. Nada tem de uma entrevista nao-
diretiva, mas essa era a moda nos anos 70. Lacan dirigia a
entrevista; nao embarcava em todos os impasses propostos pelo
paciente. Tampouco se deixava conduzir a esmo e veremos como
ele, as vezes, insiste para tentar retomar o caminho certo a fim
de evitar derivas e esperancgas perigosas.

A entrevista comec¢a com um convite firme de Lacan ao
paciente, Sr. P., que nao esta muito decidido a falar.

Lacan: Fale-me de vocé. Nao vejo por que ndo falar; vocé sabe
bem o que lhe acontece.

Sr. P. responde: Ndo vim para me identificar. E se perde
em explicacoes a respeito de uma divisdo que ele percebe entre
o mundo imaginéario e o mundo real. Lacan interrompe, sem
rodeios:

Lacan: Fale-me de seu nome. O Sr. P. diz, entao, como ele
divide seu sobrenome e o primeiro nome em dois, o que faz
com que se entenda assim, mas nem por isso, ainda que seu
nome o diga, ele estd identificado com a excecao. [E diz:] Prime
au geai raré (Gérard Primeau). Evidentemente, nés que lemos
isso sem ter ouvido aquele que o enunciou, temos vontade de
rir. E um homem que confessa se tomar por avis rara. Lacan
contenta-se em sublinhar:

Geai rare... Mas evita qualquer comentario. Faz de conta
que nao entende. Isso permite ao Sr. P. nao se perder num
abismo aberto pelo equivoco, e sim fazer um encadeamento a
proposito dessa divisao criada pelo nome “feito em pedacgos”.
Essa divisao profunda encontra-se em seu sistema de
pensamento. Ele explica a Lacan que seus pensamentos sao
articulados em duas partes, duas proposi¢coes que se
correspondem. A primeira proposicao € uma frase imposta, a
que ele chama também de emergente porque emerge em sua
cabeca, mas ele nao sabe de onde vem. Ele acredita que é
imposta por alguém, mas nao sabe por quem. Essa frase imposta
¢ seguida de uma reflexao que ele reconhece como sua e a
qual chama refletida, pois é fruto de sua reflexao. As duas
proposicoes, emergente € refletida, sao articuladas por um mas.

Querem monarquizar meu intelecto mas a realeza é vencida.
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Lacan lhe pede esclarecimentos, exemplos para ilustrar
esse fendmeno do pensamento dividido em palavras impostas
e palavras refletidas, procurando isolar o fendmeno elementar
que, nesse paciente, complica-se em seguida, tomando a forma
de um delirio de telepatia.

Nesse traco da divisao entre palavra imposta € palavra
refletida, Lacan reconhece a psicose lacaniana. Esse ponto sera
comentado na sessdo seguinte de seu seminario, em 17 de
fevereiro de 1976, quando ele diz: “Como é que nio sentimos
que as palavras de que dependemos nos sao sempre impostas?
E nisso que aquele a quem chamamos de paciente as vezes vai
mais longe do que quem chamamos de um homem sauddvel. A
questao principal é saber por que um homem dito normal nao
percebe que a palavra é um parasita!” Porque alguns “chegam
a sentir?”

Essa questao de Lacan remete-nos a seu seminario do
ano de 1956, sobre as psicoses. Releiam a aula de 25 de janeiro
de 1956. Lacan critica a idéia classica de que o inconsciente
cifrado no sintoma neurético esta a céu aberto no fenémeno
psicético. Certamente, observamos na psicose fenémenos que
revelam a existéncia de uma frase simbdlica sempre pronta a
emergir de forma parasita no psiquismo do sujeito. Mas isso &
oinconsciente?

Essafrase simbdlica atesta essencialmente que, para cada
um dentre nos, todos os significantes preexistem ao fato de que
podemos articula-los. Supomos que o Outro os articulou antes
de nos e, quando essa frase simbélica emerge em um lapso, em
um sonho, no curso de uma associac¢ao surpreendente de idéias,
esforcamo-nos para lhe dar sentido, o sentido do discurso do
Outro, pois isso € o inconsciente freudiano.

Como faziamos antes da invenc¢ao da psicanalise?
Simplesmente imagindvamos que essa frase insensata era uma
mensagem da divindade local. Eraa bendita época dos oraculos.
As pessoas deslocavam-se de longe para consultar o oraculo de
Delfos, proferido pela pitonisa inebriada, sentada em um
tamborete em um ar saturado de vapores sulfurosos, e suas
sugestoes de ébriaserviam para orientar as melhores estratégias
nos planos de batalha simplesmente porque lhes atribuiam a
significacao de mensagem divina. Quando pensamos nisso,
vemos que s6 podia funcionar na condi¢cao de uma suposicao
minima de que a divindade devia, forcosamente, ser
benevolente. Mas esse nao € justamente um dos tragos que
caracterizam o Outro do neurético? O Outro querer seu bem é
o que o distingue da for¢a simbélica cega que acomete o
psicotico, e que nao merece nem amor nem respeito.
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Voltemos a nossa questao. Antes de qualquer suposi¢ao
de uma mensagem do Outro, ou para além de qualquer
suposicao de um sentido, é preciso admitir que o simbdlico
articula-se por si mesmo. Os significantes podem associar-se em
cadeia, seja por elos puramente l6gicos, como podemos ouvir
o sujeito autista proferir — € o real da linguagem — seja por
homofonias puramente contingentes. Em suma, os significantes
copulam em nossa cabega sem que prestemos atenc¢ao. O fato
de estarmos um pouco atentos pode nos dar o sentido da réplica
e do chiste. Mas nao se pode esquecer que o chiste nao é um
puro nao-sentido; o chiste serve-se do nao-sentido para fazer
ouvir um sentido interditado, um sentido oculto, e por isso nao
pode ser concebido sem mobilizar o inconsciente.

Ora, o que é o inconsciente senao um no de significacoes
que da amarragao ao desfile automatico da modulag¢do continua
de significantes que passam pela nossa cabeca sem que
prestemos atencao? O inconsciente assinala a emergéncia da
modulagdo continua, mas faz dela um oraculo, isto é, algo a ser
interpretado. Na psicose, pelo contrario, essa modulagcao
continua emerge destituida de qualquer intencao de
significagao, ou seja, destituida do Outro.

E preciso saber distinguir entre o Outro e o Simbélico.
Certamente, o Outro € o lugar simbdlico onde o sujeito situa o
codigo de suas mensagens. Mas o Outro é especificado pelo
furo do simbélico que toma o valor de um desejo suposto que
concerne ao sujeito. O Outro nao € simplesmente o lugar do
c6digo simbodlico, mas uma instancia que personificamos, ou
seja, a qual atribuimos uma intengao de significa¢ao, o suporte
de um desejo que nao é an6énimo e nos é enderecado.

Retomando essa nog¢ao de modulagdo continua, que o Sr.
P. confirma com suas frases impostas, emergentes, podemos dizer
que € uma emergéncia do simboélico, mas nao uma mensagem
do Outro. Para haver uma mensagem do Outro, seria preciso
uma inveng¢ao que o Sr. P. nao pode fazer. Ele tenta se opor as
frases, completando-as diretamente por meio do que ele chama
de frases refletidas, mas isso nao basta para delimitar uma
intencao de significacao vinda do Outro. Durante a entrevista,
ele confia a Lacan que em alguns momentos teve a idéia de
que suas frases emergentes eram como perguntas que lhe faziam,
e as quais devia responder para salvar a Frang¢a do fascismo, mas
esse inicio de delirio de missao nao foi mantido. Por isso, as
frases impostas evoluiram para um fenémeno de telepatia.
O Sr. P. confia a Lacan que ¢é telepata emissor.
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Lacan: Vocé é emissor?

Sr.P.: Talvez vocé ndo me entenda.?

Lacan: Ndo, eu entendo muito bem, vocé é um emissor telepata.
Em geral a telepatia é da ordem da receptividade, nao? A telepatia lhe
avisa do que vai acontecer?

Sr.P.: Ndo, isso é vidéncia. A telepatia é a transmissao do
pensamento.

Lacan: Entdo, a quem vocé transmite?

Sr.P.: Eu ndo transmito nenhuma mensagem a ninguém. O
que se passa no meu cérebro é escutado por certos receptores telepatas.

Lacan: Por exemplo, eu, sou receptor?

Sr.P.: Nao sei.

Lacan: Eu ndo sou muito receptor porque é evidente que duvido
do seu sistema. As perguntas que lhe fiz provam que é justamente de
vocé que espero explicagoes. ..

Pouco depois, o Sr. P. confia a Lacan que, por momentos,
temaimpressao de que seus pensamentos sao transmitidos pelo
radio ou pela televisdao. Ele escuta ou assiste a um programa e,
de repente, ao perceber um sinal qualquer, um riso, uma
mudanca de tom, uma frase inesperada, tem a certeza de que
os apresentadores do programa escutaram seus pensamentos e
que, assim, todo mundo os ouve também. Todo seu sistema de
pensamento € dessubjetivado, despersonalizado. Ele nao apenas
recebe as mensagens impostas de lugar nenhum, mas seus
proprios pensamentos refletidos sao disseminados, por telepatia,
pelo universo inteiro.

Tudo isso nos leva a pensar que ha uma completa
foraclusao do Outro para esse paciente. Nao ha meio de elaborar
uma metafora parandica estavel. Por isso Lacan nao foi muito
otimista quanto a esse sujeito. Ao final da apresentacao, ele
disse ao auditério: “Nao estou muito otimista quanto ao futuro
desse rapaz. Ele tem a impressao de que as frases impostas se
agravaram. A sensacao que ele chama de telepatia € uma
passagem posterior. Por outro lado, ha a sensacao de ser
observado, que lhe provoca desespero. Nao sei como ele vai
sair disso...”.

E nesse ponto que ele inicia a sessio de 17 de fevereiro
de seu seminario, destacando como ¢é insuportavel para esse
paciente nao poder guardar segredos. Seguramente, foi isso
que motivou sua tentativa de suicidio, Gnica ocasiao em que
suas frases impostas designam como um assistanato sujo, ou sujo
assassinato politico. E o real da lingua que aproxima assistanato
e assassinato, mas o Sr. P. nada sabe dizer a respeito desse
equivoco. Ele reconhece que pode ser um jogo de palavras,
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mas nao lhe confere nenhum sentido particular. De sua parte,
nao ha nenhuma conjectura. Lacan evita sugerir qualquer
significacao.

Podemos dizer que suas palavras impostas sao uma espécie
de assistanato sujo, uma assisténcia que ele preferiria nao ter, e
diriamos também que essa experiéncia é muito préxima a do
Presidente Schreber, que falava de assassinato da alma. Mas essas
nossas associagoes, que Lacan também devia ter em mente,
nao teriam sido de qualquer ajuda para o Sr. P. Lacan contenta-
se em indicar-lhe uma possivel subjetivacao.

Na primeira vez em que o Sr. P. fala em assassinato, Lacan
lhe pergunta: Diga-me, nés ndo assassinamos vocé? (A transcri¢ao
indica que é uma interrogacao.) Pouco depois, Lacan faz uma
sugestao, ao dizer: Essas frases que o atravessam explicam seu
assassinato; é mais ou menos o que vocé mesmo dizia hd pouco...”.
Isso pode ser entendido de duas maneiras: “se as frases o
atravessam assim, é porque nos monarquizamos, matamos seu
intelecto”, onde Lacan faz referéncia ao vivido subjetivo do
paciente; ou, entendido de maneira mais simples: “é¢ porque
essas frases impostas lhe sao insup .taveis que vocé tentou
assassinar a si mesmo”. Nos dois casos, trata-se de reenviar o
significante imposto ao paciente a uma elucidacao de sua
experiéncia subjetiva. Ao me perguntar por que Lacan insistiu
tanto nesse ponto, percebi que esse assistanato sujo / assassinato
politico eram das Ginicas palavras impostas que o Sr. P. nao havia
conseguido articular com uma reflexao prépria.

O esforco de Lacan visava, talvez, a nao deixar o paciente
na perplexidade angustiante desencadeada por essa
emergéncia, e a indicar-lhe que tinha a suposi¢cao de um lugar
de sujeito nesse caso. No fundo, € a mesma estratégia que
consistiu em lhe dizer: eu nao o compreendo por telepatia e,
se faco perguntas, é porque “é de vocé que espero explicacées”.

Tocamos aqui em um ponto essencial, que ilustra também
o interesse terapéutico das apresentacoes tal como foram
reeditadas por Lacan. E a ocasido para o paciente tentar dar
seu testemunho de uma experiéncia que ele nao pode subjetivar
até entao. A encenacao do encontro um pouco solene do
paciente com o Dr. Lacan o incentivava a fazer essa tentativa.
Da mesma forma, o famoso analista desloca-se e também faz
uma tentativa de arrumar um lugar para a subjetividade do
paciente. Nao se trata absolutamente de um caso que traz mais
conforto a sua brilhante teoria, mas de aguardar um testemunho
subjetivo que faz avancar a teoria. Temos a comprovagao na
sessao de 17 de fevereiro de 1956 do seminario Le sinthome —
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a sessdo seguinte a apresentacao do Sr. P. — quando Lacan
apéia-se nesse testemunho para analisar o comportamento de
Joyce com relacao a sua filha Lucia, notéria esquizofrénica.
Lacan interroga-se por que Joyce a toma seriamente por uma
telepata: “Em vista desse paciente cujo caso considerei na Gltima
vez em que fiz o que chamo minha apresentacdo em Saint Anne,
o fato de que Joyce tenta defender sua filha Lucia ao dizer que
ela € uma telepata me parece certamente indicativo. Indicativo
de alguma coisa... que é o ponto que designei como a caréncia
do pai”. Em outras palavras, é principalmente a partir do
testemunho do Sr. P.que Lacan avan¢a no diagnostico de psicose
de Joyce, o que nao é pouca coisa.

TrADUZIDO POR ANGELA LOBO DE ANDRADE.
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resumo

Dr. Jacques Lacan nos transmitiu uma
clinica, e principalmente um savoir faire
com relacao a psicose, através de suas
famosas apresentacoes, das quais
guardamos certos tracos, além de
algumas referéncias que encontramos
emseuseminario. Comentamos aqui uma
de suas apresenta¢des, que o mostra
diante de um sujeito que padece de se
sentir telepata emissor. Essa grande licao
clinica é também um testemunho de uma
fonte de ensino tedrico, pois é gracas aos
ditos desse paciente sobre a telepatia que
Lacan deduziu a psicose de James Joyce,
especialmente em suarelacao comafilha
esquizofrénica, cujo dom de telepatiaera
endossado por Joyce.

abstract

Through his famous presentations, from
which we keep some traces, as well as
references found in his Seminars, Dr.
Jacques Lacan left his legacy in clinical
practice and his savoir fairein relation to
psychosis. Thisarticle discusses one of his
presentations, in which Lacan relates the
case ofa patientwho claimed tobe a sender
of telepathic messages. Furthermore, this
great clinical lesson reveals a source of
theoretical teaching: Thanks to the
statements on telepathy made by this
patient, Lacan was able to deduce James
Joyce’s psychosis in his relationship with
his schizophrenic daughter, whom Joyce
believed was telepathic.
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de que Celina se trata?

um breve estudo sobre o desencadeamento de um surto parandico
Maritza GARCIA

CELINA ESTAVA CERTA de que alguns moradores de seu
prédio desejavam mata-la. Havia uma acao movida em seu
condominio contra cobrangas excessivas e apenas parte dos
condoéminos aderira ao processo, incluindo ela e sua mae.
O motivo da perseguicao que a invadia era remetido a um
sentimento de 6dio: “Talvez tenha sido por vinganca. Talvez
tudo tenha sido armado pela minha mae. Ela me odeia. Ela
conseguiu me internar”, dizia Celina.

Um “compld”, do qual faziam parte os camelds da rua e
seus vizinhos, surgiu logo no inicio da briga de condominio.
Os condéminos precisavam propor um acordo e Celina tentou
intervir, por ser advogada. Porém, um outro advogado que ja
cuidava da causa adiantou-se e propds uma forma de acordo
que Celina considerou “jogo sujo”: todos pagariam, durante
tempo indefinido, uma pequena parcela mensal que nunca
aumentaria de valor. Tempos depois, a parcela mensal acordada
passou a vir cada vez mais cara. Celina, entdo, entrou em
contato com o advogado, tentou resolver de alguma forma a
situagcao, mas de repente viu-se lutando sozinha: “Descobri que
ninguém me dava crédito.”

Saiu de sua primeira internac¢ao ainda bastante
“desconfiada” do “compld”, porém concluiu que “tudo nao
passava de imaginacao, de um momento de stress muito
grande”. Poderiamos considerar essa briga de condominio
como o desencadeamento de uma psicose, mas quando
pergunto a Celina quando percebeu que tudo comecou, surge
alembranca do que ocorreu sete anos antes, quando morreram
seu pai e aavo paterna, a quem considerava “uma mae”. Nesse
mesmo ano, separou-se repentinamente do marido, com quem
viveu durante oito anos, e, ainda, realizou uma cirurgia para
retirada de um mioma no tutero.

Surge, logo de inicio, uma questio extremamente
insistente, presente em inumeras sessoes: “Vou morrer?”. Se
diante do espelho via uma espinha no rosto, crescia uma idéia
de que a espinha se transformaria em um tumor maligno que
se desenvolveria para um cancer generalizado e que, por fim,
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a levaria a morte. O mesmo ocorria ao defrontar-se com uma
mancha na pele ou ao sentir uma leve dor de cabeca.

Celina era muito ligada ao pai e vice-versa. Sentia que o
pai a preferia ao irmao e que lhe dava todo o apoio e carinho,
ao contrario da mae. Apos a morte dele e com o fim de seu
casamento, um casamento dito “feliz na maior parte do tempo”,
voltou a morar com a mae. Vale ressaltar que o casamento
terminou quando o pai de Celina fora internado em estado
grave. Ela percebeu que seu marido nao estava disposto a ajudar
a familia e, desse fato, concluiu que ele gostaria que seu pai
morresse, pois estaria interessado na heranca que receberia.

Sua mae teria engravidado apenas para realizar o desejo
do marido, e nao pelo desejo de terfilhos. Algumas frases dela
surgem fazendo eco no discurso de Celina: “Vocé é feia, tem pé
grande”; “Vocé é que nem prostituta”; “Deve ser alcodlatra”;
“Vocé é louca, vou te internar um dia”. Aos oito anos, ouviu a
primeira dessas frases que culminam na série feia-prostituta-
alcodlatra-louca e que enlacam a ameac¢a materna de
internagao. Vemos que o mesmo recurso emergencial hospitalar
utilizado para efetuar alguma barra de gozo no sofrimento do
sujeito psicotico — a internagao — se une a série de palavras as
quais Celina busca conferir sentido. Esse caminho do paranéico
em direcao a um sentido conduz a interpretacao incluida na
l6gica delirante, portanto, 0 mesmo instrumento que secciona
também parece ser o que aponta para a cura, por indicar a
trilha do posicionamento de Celina como sujeito no mundo
externo, no laco social. Disso, podemos inferir que a construgao
do delirio, nesse caso, passa pela transferéncia com o hospital
e, em seguida, mas nao-excludentemente, com o analista.

O que ocorre, entao, € que Celina vé-se obrigada a
responder a essas designacgoes. E diz que nao se considera feia,
sabe que nao € prostituta, nem alcodlatra. Mas confessa o susto
que lhe causou o fato de sua mae ter cumprido a antiga ameaca
de internacao: “Sera que sou louca?”. A insistente pergunta
anterior: “Vou morrer?” — por onde passeia a hipocondria e a
iminéncia de um corpo despedacado — é substituiida por esta
outra, também insistente: “Sou louca?” Essa segunda pergunta
que Celina se faz é construida em andlise, apesar de
reconhecermos a presenca de uma constante tentativa de
resposta, antes mesmo da formulac¢ao da questao.

Celina pediu para ver um psiquiatra e disse: “Tenho um
problema de retencao de liquidos. Uma vez, um médico me
disse que isso afetava a cabeca. Preciso saber se € isso.”

O real da clinica



A residente que a atendeu no hospital, o supervisor da
equipe clinica e eu assumimos o risco de nao medica-la nesse
momento. Entendemos que medica-la poderia ser prejudicial
a transferéncia que Celina havia estabelecido comigo e com o
hospital, ja que nos dizia que se precisasse de um remédio,
estaria mesmo “louca”. Nossa aposta baseou-se no visivel esforco
de Celina em direc¢ao a constru¢ao de uma resposta para o que
vinha tecendo na légica de seu discurso.

Falando do que a assustava, o 6dio e a indiferencga
materna, Celina pin¢ou outra frase que teria sido dita por sua
mae: “Te ignoro”. A frase faz retornar o momento em que fora
internada, quando descobre que ninguém lhe conferia
“crédito”,ao mesmo tempo em que remete ao desencadeamento
— a morte do pai e a da avd, considerados os inicos que nao
ignoravam sua existéncia. Podemos entender que funcionavam
como as tais bengalas imaginarias sobre as quais nos fala Lacan
em seu seminario sobre as psicoses.

Quanto a esse descrédito que sentia, seu temor era de
que nao se creditasse “razao as palavras de uma louca” e, por
esse motivo, Celina permanecia atenta a insisténcia da questao
do condominio que nao se resolvia definitivamente e a uma
possivel reinternag¢ao que fazia parte das ameagas da mae:
“Desta vez vai ser de camburao, hein?”

A partir de entao, sinalizo alguns momentos sucessivos,
particularmente dificeis na conducao da analise de Celina. Uma
antiga amiga da familia expds um desejo de tornar-se sua
madrinha, o que a fez sentir que “alguém escolheu ser como
uma mae” para ela. Algumas sessoes depoisas palavras de Celina
ainda traziam o efeito revigorante dessa novidade, chega
angustiada por conta de um “fato”. O “fato” é que, chegando
em casa, viu um montinho de p6é no chao. Disso, concluiu que
sua mae deixara propositadamente o p6 no chao, para que ela
tivesse o trabalho de limpar. Dirigiu-se ao quarto da mae e a
agrediu verbalmente. Entao, ligou para a futura “madrinha” e
contou-lhe a histéria, mas, para surpresa de Celina, a
“madrinha” disse que esteve em sua casa mais cedo, esbarrou
em um incenseiro e nao limpou o p6, pedindo desculpas pelo
transtorno que causou. Celina, perplexa, me diz: “Desta vez,
nao foi minha mae. Tenho que pedir desculpas a ela, mas nao
consigo. Admito que fui injusta. Mas de todas as outras vezes
foi ela, menos agora. Nunca vou poder perdoar minha mae,
isto € impossivel. Bem que eu gostaria...”. Pontuei: “OK, nao
da para perdoar, mas desta vez nao foi ela, como vocé disse.”.
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Na sessao seguinte, Celina ja chega se explicando: “Nao pedi
desculpas coisa nenhuma. Agora, minha mae estd rasgando os
tapetes do meu quarto e cortando os meus sapatos. Nao sei
mais o que fazer.”

Ao mesmo tempo em que se configurou essa situacao,
Celina recebeu a noticia de que se nao pagasse uma taxa, seu
apartamento iria a leilao e concluiu que a “mafia do
condominio” estaria agindo com for¢ca novamente.

Em seguida, uma séria discussao com a mae levou Celina
a dizer que a mataria. Sua mae desesperou-se, trancou-se€ no
quarto, pediu socorro pela janela, até que resolveu hospedar-
se temporariamente na casa de uma amiga. A “madrinha” fora
avisada por Celina do que estava acontecendo, mas s6 foi
socorré-las no dia seguinte, o que foi suficiente para que Celina
confirmasse a suspeita de que ela estava ao lado de sua mae.
Celina dizia-se triste porque a viam como uma “assassina”, mas
afirmava que nao teria coragem de matar a mae, apesar da
raiva que sentia.

No fim dessa semana, Celina me ligou contando ter
recebido a visita de um oficial de justi¢a e assegurou que tratava-
se de uma “grande armacao”, pois sua mae continuava a fazer
“atrocidades”. Pediu-me que conversasse com sua mae. Disse a
ela que nao faria isso e marquei uma sessao para o primeiro
horario de segunda-feira. Celina pediu, entao, que a residente
conversasse com sua mae. Atendendo ao pedido, a residente
sugeriu que as duas fizessem terapia de familia no hospital.

A partir desse momento, Celina passou a relatar nas
sessOes o0 que se passava na terapia familiar. Dizia-se contente
pela “oportunidade interessante”, mas nao acreditava que
pudesse ter algum resultado. Em suas palavras: “Quando minha
mae perceber que é pro meu bem, vai pular fora.”

Ap6bs algumas semanas, a mae voltou para casa e Celina
passou a dizer maravilhas sobre essa terapia familiar. Contou
que o relacionamento das duas havia melhorado muito.

Porém, comecou a faltar a andlise. Quando consegui
encontra-la em casa, Celina anunciou seu nervosismo diante
da “mafia do condominio”, que teria a inten¢ao de roubar seu
imovel, e explicou que faltara para resolver isso com o
advogado, contudo os fatos nao se esclareciam. Sobressaltada,
falou sobre um medo de “enlouquecer”.

Somente um més depois, apesar de meus insistentes
telefonemas, compareceu e contou que um oficial de justica
havia exigido o leilao de seu apartamento. “A mafia esta com
dimensoes imprevisiveis”, disse ela. Concluiu que o advogado
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que tratava da causa era da “quadrilha” e ordenou que os
porteiros do prédio assinassem um papel dizendo que
receberam o oficial de justi¢a: “Tenho tudo documentado”. Sem
conseguir dormir, esperou amanhecer e, da janela, pediu
socorro aosvizinhos, exatamente como suamae agiu ao receber,
de Celina, uma ameaca de morte. Alguém chamou a policia,
que alevou “de camburao” para um outro hospital psiquiétrico.

Depois de uma hora e meia de sessao, disse a ela que
conversasse com a residente, pois talvez fosse o caso de tomar
algo que a acalmasse um pouco. Combinamos que ela podia
esperar-me para ser atendida mais uma vez naquele dia, mas
que, de qualquer forma, queria vé-la no dia seguinte, para que
ela me dissesse como andavam as coisas. Celina disse, entao,
que estava assustada e nao conseguiria falar comigo. Negou-se
a explicar algo sobre esse susto referido a mim, foi-se embora e
faltou no dia seguinte.

Entrei em contato e Celina disse que nao precisava mais
de tratamento. Havia concluido nao s6 que eu fazia parte da
“mafia”, mas que eu seria a “cabeca da quadrilha”, uma
“psic6loga de merda”. Estava certa de que estivamos
preparando sua interna¢ao no hospital e considerava possivel
que sua mae aparecesse morta e em seguida a acusassem.
Assegurei-lhe de que s6 sabia do que ela me falava e de que
estaria disposta a atendé-la, assim como falei da necessidade de
que ela promovesse alguma continuidade a esse importante
tratamento, mesmo que fosse com outra pessoa, fora do
hospital. Uma possivel passagem ao ato contra a mae, contra
ela mesma ou contra mim era preocupante nesse momento.

Celina tratava-se comigo ha dois anos, considerando a
analise como o que lhe possibilitava “entender como lidar com
mamae”, ou, em outras palavras, entender como lidar com o
gozo que lhe invade, esse gozo que incide sobre um sujeito
sem “crédito”. Mas como manejar para que algo dessa
transferéncia ficasse preservado? O que terd havido no manejo
transferencial?

Algumas questoesimportantes foram levantadas por mim.
A primeira passa pela articulacao da entrada da mae no
tratamento de Celina. Essa questao tem como base dois
momentos:

1) a busca de construg¢ao de alguma resposta as
designacoes da mae: a série feia-alcodlatra-prostituta-louca-
assassina que se coloca no decorrer da analise, a partir da certeza
de Celina de que a mae a odeia. Sobre esse periodo, sinto-me
a vontade para dizer que, falando dessas designacoes e lhes
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conferindo algum sentido, mesmo que baseado em um ponto
de certeza irredutivel, Celina escapava de ser retaliada
imaginariamente pela consisténcia da mae.

2) o momento em que Celina, come¢ando a viver um
surto desencadeado pela antiga briga de condominio —
exatamente como da inica vez em que foi internada no hospital
— me pede, ao telefone, que interfira conversando com sua
mae, ao que nego. Essta negativafez com que Celina transferisse
o pedido a residente, que, apos ter escutado a mae, “passou a
bola”, indicando uma terapia familiar que passou a ser
frequientada por ela, sua mae e um primo préximo. Celina
relata momentos dificeis sobre o que diz a mae na terapia
familiar. E esse o momento em que ela se vé frente & mais
recente designacao da mae, acrescentada na série, ja citada,
que vinha sendo construida por ela: “assassina”. Nesse segundo
tempo discutido por nés, temos a entrada, efetiva e constante,
da mae no hospital, espaco que até entao era apenas de Celina,
e fez-se necessario pensar nos efeitos disso, enquanto um
acréscimo a um certo esvaziamento transferencial que se inicia
com a demanda nao- atendida de que eu conversasse com sua
mae sobre as “atrocidades” que a paciente vivencia.

O que significaria conversar com essa mae? Pensando de
acordo com o significante utilizado por Celina para explicar a
sensa¢ao anterior a sua internag¢ao, quando disse: “Ninguém
me dava crédito” e lembrando que tratava-se do momento de
inicio de um surto, como ficou claro posteriormente, negar
esse pedido de Celina pode ter significado nao lhe conferir
“crédito”. Essafoi uma de minhas hipoteses, que girou em torno
de pensar como foi que caiu por terra a possibilidade de
trabalhar em analise com a mae imaginaria, a partir desse
momento em que, de alguma forma, desautorizei-me de ouvir
a mae e o assunto virou como que um julgamento policial de
uma terapia de familia.

Parece que, nesse ponto, complicou-se a transferéncia,
pois Celina faltou as sessoes, ao invés de contar com o “crédito”
que a analise poderia lhe oferecer. O significante “psicéloga de
merda” parece mesmo revelar projetivamente o descrédito do
qual Celina queixa-se ja no inicio do trabalho de analise
comigo. Quanto a “cabeca da quadrilha”, poderiamos concluir
que quando ela sentiu o tal descrédito de que falamos, ocorreu
avirada transferencial e passei a posicionar-me ao lado de quem
nao a socorre, ou seja, ao lado da mae, sua perseguidora-mor.

Soma-se a isso o fato de que a mae, por conseqiiéncia de
algo que foi mobilizado na terapia de familia, mudou seu
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comportamento, passou a ser mais generosa (servindo-lhe sopa,
segundo seu relato). Na linha imaginaria entre Celina e sua
mae, desliza a mae-perseguidora e penso que isso deve ter
contribuido para que logo alguém fosse empurrado para esse
lugar, até no sentido de que Celina se protegesse de uma
desestruturagao imagindria, ja que estamos considerando que
trata-se de uma parandia, com todo o seu contetido de fixacao
e defesa narcisica.

A mae de Celina, em suas palavras, foi “finalmente
perdoada” e por esse motivo ela afirmava nao precisar de mais
nenhum tratamento, inviabilizando, portanto, sua analise. Essa
questao com a mae desloca-se e acaba por explodir em outro
lugar, na transferéncia que havia sido estabelecida com o
analista. Tornou-se, entao, possivel, a partir dessa hipoétese,
apreender a dimensao de ter negado receber a mae de Celina,
quer dizer, metaforicamente falando, receber a bomba e fazer
algo com ela, nem que fosse simplesmente para desloca-la ou,
quem sabe, desativa-la temporariamente, em busca de esvaziar
aintensidade do fogo no pavio, como um recurso emergencial
da analise de Celina.

Vislumbro, para além dos pontos que levantei, a
relevancia da questao sobre como a psicanalise pode se articular
aos recursos da instituicao quando se trata de um caso como
esse, assim como me ocorre discutir a questao da descrenga
psicética na recrimina¢ao primaria — uma questao que define
essa estrutura clinica — de que Freud nos fala, ja que sublinho,
das palavras de Celina, o “crédito” ou o “des-crédito”,
significantes que traduzem, para nos, a necessidade de se
reconhecer e de ser reconhecida como sujeito por entre os
meandros da perseguicao que vivencia.

Quanto ao primeiro ponto, sobre a articulacao da
psicanalise com os recursos institucionais, esse caso nos ensina
como pode ser fatal para o manejo da transferéncia analitica
experimentar outros modos de tratamento — vide a indicagao
da terapia familiar ter sido desastrosa — simplesmente porque
estao disponiveis. Celina interrompe o que lhe possibilitava
“entender melhor como lidar com mamae” para esbarrar
frontalmente em uma luta com os significantes dessa mae, o
que vem lhe forcar a destituir a verdade dos seus proprios.

Sem poder recorrer a mediacao simbdlica, a nao ser as
custas de alguma construcao delirante que se revela ainda
incompleta e fragil, Celina se vé em apuros. A saida que
encontra é proteger-se contra seus impulsos “assassinos”,
projetados no hospital e em sua equipe. Ha uma fragmentacao
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da transferéncia, que vai do analista a todo o corpo técnico.
Desenvolvendo essa linha de pensamento, somos levados ao
segundo ponto e ao levantamento de uma outra hipétese como
complicadora do tratamento de Celina. Trata-se do efeito da
descrenga na recriminacao primaria.

Vamos a Freud. Em 1896, em correspondéncia com Fliess,
Freud sustenta o que ocorre ao psicético em seu primeiro
encontro com o sexo'. Segundo Freud, ha uma descren¢a —
determinante, no caso da paranéia — na recriminacao
primaria.? O termo utilizado nesse ensaio € Versagen des Glaubens
— fracasso das crencas. Freud busca demonstrar a etiologia
das “neuroses de defesa” (constituidas nesste momento como
histeria, obssessao, paranéia e améncia alucinatéria aguda)
justamente partindo do carater desse primeiro encontro com o
sexo, chamado por ele de “experiéncia primaria”, e do destino
do significante desse encontro.

Por meio do Rascunho K de Freud, Lacan aproveita a
nocao de Unglauben e a traduz por “auséncia de um dos termos
da crenga, do termo que designa a divisao do sujeito.”™ Lacan
propoe o termo descrenga, no seminario sobre a ética da
psicanalise (1959-60), e aproxima essa descrenca a foraclusao.
A descrenca se verifica, entao, na incidéncia da estrutura. A
auséncia da divisao do sujeito, na psicose, nos conduz a rejei¢ao
da afirmag¢ao primeira, assim como corresponde, nos termos
do Rascunho K, a auséncia da crenga na recriminagao primaria.
Em vez de crer no Outro, o psictico carrega consigo a certeza,
como no exemplo trazido por Schreber, de que Deus o deseja
como sua mulher.

A crencga ou a descrenga na recriminac¢ao primaria que
acompanha o primeiro encontro com o sexo parece mesmo Ser
importante na escolha entre neurose ou psicose. A recriminag¢ao
primaria € o significante que marca a Coisa pulsional como gozo
perdido e impossivel, como indica Lacan no citado Semindrio 7,
A ética da psicanalise. A crenga permite seu recalcamento e sua
operacionalidade no simbélico, dai a possibilidade de
metaforiza¢ao na formac¢ao dosintoma. A recriminacao primaria,
entdo, na medida em que marca o gozo como proibido, € o que
desempenha a fun¢do de Nome-do-Pai’, significante que encontra-
se foracluido na estrutura psicoética.

E o sujeito psicético que estd mergulhado no gozo que
incide no real de seu corpo ou do significante e que, sem a
mediacao falica, encontra muitas dificuldades no
estabelecimento de algum lago social.
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Estamos falando de escolhas, mesmo que profundamente
inconscientes. Portanto, nao podemos deixar de lado a escolha
de Celina e suas conseqliéncias. Relembro o leitor de que o
significante que se iluminava na relagao da paciente com sua
mae no momento do surto era: “assassina”. O sujeito psicético
traz consigo o andncio da iminéncia de uma morte subjetiva,
como se estivesse sempre as vésperas de uma aboli¢ao de si, ja
que o Outro esta abolido de seu psiquismo e s6 lhe resta o real
da presenca de seu gozo.

Podemosdizer que o significante “assassina” reatualiza a
abolicao da crenca na recriminac¢ao primaria, na medida em
que nos demonstra clinicamente a eliminag¢ao do Outro da vida
animica de Celina. “Se minha mae ja conseguiu provar que
sou louca a ponto de precisar me internar, também poderei
algum dia ser presa como uma assassina”, dizia ela.

Matar a mae ou entregar-se a ela, matando de vez sua
subjetividade? Talvez seja essa a pergunta que se coloca diante de
Celina. A maneira como ela responde a isso € bastante singular.

Celina se exime da passagem ao ato, no ato em que
interrompe sua analise, para nao ter que se haver com essa
pergunta que se impunha no real de seu sofrimento psiquico.
Ela opta nao por matar a mae, mas, ao contrario, por “perdoa-
l1a”, assim entregando-se parcialmente a essa mae e canalizando
para si algo desse gozo, quando se regozija de receber uma
“sopinha” como uma importante prova de amor. Opta também
por conferir um ponto de basta a analise, que parecia ter
chegado a um momento critico. Celina protegeu a mae,
protegeu a si mesma e também protegeu o que pode de sua
analise e do analista.

Essa € uma hipotese que, sem excluir as levantadas por
noés anteriormente, traduz o comprometimento de uma paciente
parandica com o real do ato, por meio de um jogo de
significantes do qual faz uso aseu favor, contra o ato “assassino”.
Especialmente nesse caso € nesse momento, “assassinar” a
analise nao seria sindnimo de protecao contra a versao
mortifera de tal significante? Afinal, houve um corte, houve
um ato, mas ninguém morreu, nem mesmo o delirio de
perseguicao. Nem mesmo o desejo de Celina de “entender
melhor como lidar com mamae”. Quero dizer, ainda se pode
ler na placa: “Em construgao”.
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Stylus

resumo

Trata-se de uma investigacao tedrico-
clinica, de acordo com o referencial
psicanalitico, sobre um caso de paranéia,
suas dificuldades de manejo
transferencial e os possiveis recursos de
um determinado sujeito psicético na
relacao com o Outro.

abstract

This article is based on a research
according to the psychoanalytical theory
and the clinic of psychosis during the
treatment of a paranoiac patient, the
difficulties in the transference processes
and the resources found by that patient
in her relationship with the Other.
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sete questoes capitais a propdsito da segregacao

CLARICE GATTO* ENTREVISTA EMIR SADER* *

ESTE TRABALHO foi inicialmente preparado para ser
publicado em dezembro de 2000. Naquela ocasiao, premidos
pelo tempo, a Internet foi a via possivel de realiza-lo. Preparei,
entao, sete perguntas e as enviei a Emir Sader, que as “resolveu”
— como me disse — entre Rio de Janeiro, Sio Paulo e Buenos
Aires. Dal uma descontinuidade, vocés notarao, mas a
densidade implacavel das respostas nos revela que, apesar das
facetas insidiosas do discurso do capitalista no mundo
contemporaneo, o sonho e o desejo sao indestrutiveis:
“UM OUTRO MUNDO E POSSIVEL E NECESSARIO”.

Stylus

Eu 56 conbego uma tinica origem da fraternidade
— eu falo a humana, sempre o hiimus — é a
segregagdo.

LacaN. O avesso da psicandlise, 1970.

E benquisto alguém que desminta o fragmento
de realidade (Stiick Wirklichkeit) por trds de
tudo isso: que o ser falante ndo é nem afdvel nem
um ser necessitado de amor, no mdximo quando
agredido poderia se defender; no entanto, para
que ele tenha talentos pulsionais
(Triebbegabungen) também é preciso contar
com uma poderosa cota de agressividade. Em
conseqiiéncia, o proximo nio sé € um possivel
ajudante e objeto sexual para ele, mas também
uma tentagdo para satisfazer-lhe sua
agressividade, aproveitando-se de sua energia
sem indenizagio, para dele se servir sexualmente
sem seu consentimento, para se erguer pe/a posse
de seus bens, para humilhd-lo, [he causar dor,
torturd-loe para matd-lo. Homo homini lupus.?
quem teria a cora gem para contestar esta
proposigdo depois de toda experiéncia de vida e da
histéria (Geschichte )2

FREUD. O mal-estar na cultura, 1930.
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1. CraricE GATTO — A segregacao talvez seja a mais imperiosa
forma da violéncia. A segregacao racial e a religiosa estao nas
pautas dos jornais, dos movimentos sociais, das instituicoes
partidarias e de trabalho (onde também incluo as institui¢oes
de psicanalise). Indignamo-nos com a segregac¢ao, labutamos
contra ela e, apesar de dizermos “qualquer maneira de amor
vale a pena”, é justamente ai onde surpreendemos nossas
segregacoezinhas, nossos desafetos, nossas arengas, nossos
pequenos narcisismos — publicos e/ou privados —, nossas
discordancias, disputas, quereres, desenganos, ciimes... ou coisa
que o valha... As leis que instituem as proibi¢oes e os deveres
em uma Comunidade social sao diversas das Leis que cada um
arbitra para viver em sociedade, gerando o famigerado mal-
estar na cultura. A psicandlise, desde Freud, nos ensina que a
segregacao esta na raiz da estrutura real que nos constitui como
“irmaos”.? Lacan — no final dos anos 60, quando fervilhava na
Franca a critica ao modo capitalista de producao e a alienacao
imperativa do consumo do “vamos, escolha!” — chegou a dizer:
“Eu s6 conhe¢o uma tGnica origem da fraternidade — eu falo a
humana, sempre o himus — é a segregacio”.?

Qual a principal contribui¢ao que cem anos de Psicanalise
traz a esse século que ora se encerra?

EMIR SADER — Quando teoricamente triunfa a democracia
liberal —aquela que afirma a igualdade de todos diante da lei
— no mundo, é quando mais se alastra a segregacao. Significa
que essa afirmacao juridica supoe, ela mesma, a segregacao?
Supde que a origem da fraternidade — de que a igualdade
seria irma gémea — seria a segregacao, como diz Lacan?

A igualdade legal dos desiguais certamente esta na base
dessa hipocrisia — mencionada na dualidade das leis. Como
exigir de uma familia pobre que cumpra a determinacao legal
de fazer com que seu filho assista a escola, se o trabalho é parte
integrante essencial do orcamento de sobrevivéncia da familia?
Nao se cumpre, mas nao se muda a lei, como se, nesse
momento, a igualdade fosse um componente essencial dos seres
humanos, como direito natural. Em outro momento, reina a
“oportunidade” da luta de todos contra todos, no mercado,
que reside na base do liberalismo e de sua concep¢ao da
individualidade.

A psicanalise ajuda a desmontar, nos individuos e no
imaginario coletivo, tantas farsas, que se tornou um instrumento
essencial para o projeto de desalienacao anunciado pelo
marxismo e pelas denuncias das falacias de igualdade da
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sociedade mais desigual da histéria da humanidade. Quando
um autor como Samuel Huntington® classifica a humanidade
em uma escala que vai da civilizagdo — brancos, ocidentais,
anglo-saxoes, protestantes — a barbarie — fundamentalismo
islamico — esta baixando a censura da civilizacao ocidental e
revelando o que se esconde por detras do igualitarismo liberal.
Iguais — desde que brancos, ocidentais, anglo-saxoes,
protestantes —, em uma visao similar a catequizagao jesuitica
em relacao a seres intermediarios entre a humanidade e a
animalidade, que possuiam meia alma.

Mesmo dentro de cada pais, a vida que levam milhoes
de miseraveis no Brasil, s6 com licenca literaria ou
transformismo juridico liberal, pode ser identificada com a vida
que levamos nés. S6 a relacao com o conhecimento, com a
cultura, com a informac¢ao, com a linguagem ja nos remete
para dois seres sociais de natureza qualitativamente diferente.
Basta ver o que se chama processo de aprendizagem de um
jovem pobre da periferia das grandes cidades e aquele de que
gozam nossos filhos — que dificilmente poderiam ser abrigados
pela mesma categoria de “educag¢ao” — para ver como sao
seres sociais diferentes, preparados para mundos diferentes,
sob a cobertura da igualdade juridica e da desigualdade
contingente do mercado, que mal esconde destinos e géneros
radicalmente diferentes.

O momento em que 0 encontro com um menino negro,
de noite, na rua, deixou de ser objeto de compaixao, para
suscitar-nos medo, marca uma virada radical na nossa
sociabilidade. Os espacos publicos passaram a lugares de perigo,
de risco, e nao mais de convivéncia, de identidade, de
intercimbio. A diversidade nos ameaca, ao invés de nos
fecundar. S6 posso conviver com os iguais. E, para isso, segregar
os diferentes. Para o que necessito dos alibis — que, como
todos os alibis, tém fundamento real: nesse caso, a seguranga
pessoal, a integridade fisica e a prote¢ao do patriménio.

2. CLARICE GATTO — Michel Foucault, em uma mesa-redonda
intitulada “Nietzsche, Freud e Marx”, analisa: “parece-me que
Marx, Nietzsche e Freud nao multiplicaram de forma alguma
os simbolos no mundo ocidental. Nao deram um sentido novo
as coisas que nao o tinham. Modificaram, na realidade, a
natureza do simbolo e mudaram a forma geralmente usada de
interpretar o simbolo.” De Marx destaco a nogao de
“banalidade”, recolhida por Foucault, e com “a qual, no
principio de O capital, ele explica que, ao contrario de Perseu,
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ele tem que fundir-se na bruma para mostrar que de fato nao
ha monstros nem enigmas profundos, porque tudo o que ha
de profundo no estudo que se faz da burguesia acerca da
moeda, do capital, do valor, etc., nao é realmente senao uma
banalidade”.

A banalizacao é uma das consequiéncias inevitaveis do
mal-estar na vida cotidiana? O que se banaliza hoje?

EMIR SADER — Um mundo fundado na busca de acumulacao de
riqueza tende a banalidade, a submissao de tudo ao reino do
dinheiro. Em sua fase atual, em que predomina ji nem a
producao de riquezas para a acumulacao de capital, mas a
acumulagao financeira, que simplesmente redistribui renda de
forma regressiva, banalizam-se a especula¢ao, a exclusao social,
a polarizacao entre riqueza e miséria.

O discurso dominante, quando o capitalismo completa a
extensao do mercado em escala mundial, é o discurso
economicista, aquele que reduz tudo aos equilibrios monetario
e fiscal. Sua logica € a de passar tudo pelo filtro do que é permitido
pela base monetaria, pelo equilibrio das contas publicas, que
passa a ditar o que € possivel, o que é necessario, o que € bom,
etc. Banalizam-se, a0 mesmo tempo, a luta pela existéncia, a
busca de sobrevivéncia as custas dos perdedores, as custas dos
direitos, as custas dos valores. Tudo o que é especificamente
humano — os valores, a cultura, as identidades — € jogado na
fogueira do mercado, da lei da oferta e da procura.

Banaliza-se uma visao da individualidade, que aparece
apenas como sujeito na busca de realizacao material, de
satisfacao dos desejos materiais.

Banalizar significa conviver com algo como natural, como
inevitavel, como algo que estd para além das nossas
possibilidades de transformac¢ao ou, entao, retirar sua
importancia, sua transcendéncia, reduzindo suas proporg¢oes
e, principalmente, suas dimensoes éticas. O banal é o
corriqueiro, o sem importancia. E aquilo ao que foi reduzido
o menino vendendo drops na esquina do sinal ou a senhora
dormindo no chao das calcadas. A convivéncia com o abandono
de seres humanos s6 é possivel pela sua banalizacao, assim
COmO 0s assassinatos por razoes menores.

Da mesma forma que tudo é reduzido a mercadoria — o
pao e a honra, a producgao artistica € os corpos nus — tudo se
banaliza e tudo é reduzido a coisas sem significado ou cujo
significado — que nunca deixa de existir — € ter preco, € ser
vendido e comprado.
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3. CrariCE GATTO — Os agrupamentos humanos servem-se da
segregacao ou da identificagao com o “trago unario”, esse modo
particular de o eu erigir ideais de pertenca ao grupo —
conforme areflexao que Lacan faz a partir do Freud da Psicologia
das massas e andlise do eu, de 1921.5

Para a psicandlise sera a partir desses tragos que se podera
ser duplamente contado: tanto por pertencer como individuo
a um determinado grupo (familia, cultura, etc), quanto pelas
diferencas que esses tragos lhe conferem em relagao com outros
grupos, demarcando, assim, suas qualidades eréticas.’

Em Freud, encontramos a aproximac¢ao entre os sintomas
daneurose, arentncia das satisfagoes pulsionais e o nascimento,
em nossa cultura, da civilidade — entretanto, ele assinala o
absurdo de se cumprir a risca esses ideais. Na realidade, a
experiéncia psicanalitica o levou a uma outra via — esbogada
desde seu Projeto para uma psicologia, de 1895: o “enlacamento”
(Bandigung®) das pulsdes — erdticas e destrutivas — como
condi¢ao de um ardil forjado também na exigéncia de trabalho
da pulsao— ético e estético — a cada um no ambito da cultura.

Lacan, apoiando-se em Marx, trilha “o social” e distingue
duas modalidades de lagos (sociais): aquela da identificacao
com o “traco unario” e “um lago social limpo de qualquer
necessidade de grupo”,®fruto do discurso analitico cuja
experiéncia remete & queda...'’desse traco undrio... e, mais
particularmente, “da dependéncia do sujeito em relagao a algo
verdadeiramente elementar, € que nds tentamos isolar sob o
termo “significante”.!

Ha uma “ascensao do social”, escreveu Gilles Deleuze
certa vez, caracteristica da modernidade. Apesar da disting¢ao
fundamental estabelecida por Marx entre a sociedade e o social,
permanece em questao essa problematica. Peco a vocé que diga
algo mais sobre essa distingao.

EMIR SADER — Toda determinacao é uma negac¢ao e, assim,
toda afirmacao da identidade se faz como afirmacao de uma
negacao — conforme Spinoza no seu Tratado teologico-politico.
Ser branco é ser nao-negro, nao-amarelo, etc. Do que se trata,
numa sociabilidade democratica, é que a diferenca nao se
transforme em desigualdade. Aquela é inerente ao ser humano
e a todo ser; esta € produzida socialmente, por relacoes sociais
determinadas, que privilegiam — como no caso de Samuel
Huntington — os brancos, ocidentais, protestantes, identificados
com a civilizagao, para, por exclusao, definir “os outros” como
“barbaros”.
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Um profundo processo de fragmentagao social gerou a
diferenca entre a “sociedade” e o “social”. Como diz Renato
Janine Ribeiro em A sociedade contra o social, o termo “sociedade”
ficareservado para a sociedade “constituida”, isto é, os distintos
setores da elite, que formam a opiniao publica, que
compartilham o poder e a riqueza. Quando governantes dizem
“Vamos ver o que a sociedade pensa”, eles pensam na bolsa de
valores, na federagao das industrias, na grande imprensa, nos
organismos econdémicos internacionais. Quando se referem ao
“social”, € na massa de necessitados, de despossuidos, de
excluidos que eles pensam. “Social” ficou reservado para aqueles
que estao marginalizados das relagoes sociais fundamentais.

A visao dominante instaura o que considera ser a
fisionomia da sociedade, processo em que a TV Globo tem o
papel essencial de instaurar o Brasil no imaginario das pessoas.
Um Brasil em que nao existe o operario — e, com ele, todo o
mundo do trabalho — e, como revelou pesquisa recente
publicada no jornal Folha de S. Paulo, a grande maioria das
apari¢oes dos negros € em dois personagens tipicos — o escravo
e aempregada doméstica. Se essa visao pode se defender alegando
“realismo”, ja que é a sorte que esta reservada a grande maioria
dos negros na nossa sociedade, faltaria o operario, o trabalhador.

A exclusao do mundo do trabalho é providencial para a
visao hegemonica, porque o trabalho é o elo entre os
mecanismos fundamentais de produgao de riqueza e a “questao
social”. Enquanto esta for reduzida a nichos de pobreza e de
miséria, sem articulacao com os grandes processos de
reproducao social da riqueza, sera possivel essa distin¢ao entre
a sociedade e o social.

4. CLARICE GATTO — Em “Noés que amavamos tanto O capital”,
voceé recorre as reminiscéncias — designadas também por Freud
como “rastros de recordacoes” (Erinnerungsspuren) — e escreve:
“Temos plena consciéncia de que, quando falamos do nosso
passado — recente ou longinquo —, estamos falando sobre
nosso presente, sobre o lugar e o momento a partir dos quais
revisitamos aqueles momentos. Dificil é distinguir uma coisa
da outra: o que estava presente naquele passado e o que
redescobrimos nele com nosso presente. Estamos, pois,
necessariamente condenados a “6tica retrospectiva”, o que nao
nos impede de restaurar as condi¢oes daquele passado que,
sabemos, € parte integrante deste presente”.'?

Michel Foucault, em sua célebre conferéncia “O que é
um autor” — que contou com a presenca de Lacan — situa
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Marx e Freud como “instauradores de discursividades”. Ele
diz: “Nao ha a menor chance de que a redescoberta de um
texto desconhecido de Newton ou de Cantor modifique a
cosmologia classica ou a teoria dos conjuntos, como foram
desenvolvidas (no maximo esta exumacao seria suscetivel de
modificar o conhecimento histérico que temos de sua génese).
Em compensacao, o reaparecimento de um texto como o Projeto
de Freud — e a medida mesmo que € um texto de Freud —
ameaca sempre modificar, ndo o conhecimento histérico da
psicanalise, mas seu campo teérico — o que s6 aconteceria
deslocando-se-lhe a acentuacao ou o centro de gravidade.
Através de tais retornos, que fazem parte de sua propria trama,
os campos discursivos de que falo comportam, a respeito de
seu autor “fundamental” e mediato, uma relagao que nao é
idéntica a relacao que um texto qualquer mantém com seu
autor imediato.”"?

“A historia oficial” e os meios de informacao tendem a
celebrar a histéria (Historische), hegeliana, como “disciplina
do entendimento” e a segregar a historia ( Geschichte), kantiana,
como o discurso da razao pritica, sobre o sentido necessario.
Qual é, afinal, o fim da histéria?

EMIR SADER — No seu sentido geral, a histéria — ja para Marx,
em A ideologia alemd — era a Uinica ciéncia humana, no sentido
de que os significados das a¢oes humanas nao sao passiveis de
fragmentacao, no sentido em que passamos a entender a divisao
técnica do trabalho e do conhecimento.

Quanto ao sentido geral da histéria, ele esta ligado, para
Marx, a capacidade de trabalho do homem. E nesse sentido
que os homens sempre terao histdria, enquanto os outros
animais, nao, apenas reproduzem mecanicamente suas
condi¢oes de existéncia, no maximo se adaptam vegetativamente
as condicoes naturais de sua existéncia.

O que ocorre é que o trabalho — elemento diferenciador
da natureza humana — fica, no capitalismo, reduzido a meio
de sobrevivéncia, a instrumento de conquista dos meios basicos
de reproducgao da vida, tornando-se uma “coisa”. A
reapropriacao do homem sobre suas condi¢ées de trabalho
representa uma virada decisiva para se reapropriar de seu
destino, das condi¢oes de construc¢ao da historia.

O “fim da histéria” de Fukuyama nao é uma idéia tao
banal assim. Retirada de uma versao bastarda da interpretacao
de Hegel — via Vladimir Jankelevitch, como esta presente em
Os fins da historia, de Perry Anderson —, ela busca afirmar que
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o horizonte atual da humanidade esta circunscrito aos marcos
da democracia liberal e da economia capitalista de mercado.
Os dissidentes se situariam aquém desses marcos, no
fundamentalismo islamico, nacionalista, que sequer separa
religiao e Estado. Nao deixaria de haver acontecimentos
histéricos, mas todos nao superariam esse marco.

A superacgao dessa visao s6 pode se dar como momento
de sintese superior e, portanto, no plano mundial, como visao
internacional mais abrangente, que incorpore toda a
humanidade, ao contrario da globalizagéo atual, que exclui
um continente inteiro, como a Africa e setores majoritarios do
Sul do mundo. Somente no plano em que coloca o debate —
isto €, no plano mundial — é que se pode contestar a idéia do
“fim da hist6ria”, mesmo se teoricamente sabemos que esta na
natureza dos seres humanos serem seres historicos.

5. CLARICE GATTO — Nessa mesma conferéncia de Foucault, ha
uma fala “curtinha”, mas preciosa, de Lacan, que encerra o
debate, e da qual te peco para comentar o terceiro ponto:

Dr. J. Lacan — Recebi o convite muito tarde. Lendo-o, notei,
no ultimo paragrafo, o “retorno a”. Retornamos talvez a muitas
coisas, mas, enfim, o retorno a Freud ¢é algo que tomei como
uma espécie de bandeira, num certo campo, e entao s6 posso
agradecer ao senhor, o senhor respondeu exatamente a minha
expectativa. Evocando especialmente, a respeito de Freud, o
que significa o “retorno a”, tudo que o senhor disse me parece,
pelo menos sob o olhar da contribui¢ao que pude dar a esse
respeito, perfeitamente pertinente.

Em segundo lugar, gostaria de mostrar que,
estruturalismo ou nao, parece-me que em nenhum momento
se trata, no campo vagamente determinado por esta etiqueta,
da negacao do sujeito. Trata-se da dependéncia do sujeito, o
que € extremamente diferente; e, mais particularmente, no nivel
do retorno a Freud, da dependéncia do sujeito em relacao a
algo verdadeiramente elementar, e que nés tentamos isolar sob
o termo “significante”. '

Em terceiro lugar — limitarei minha intervengao a isso —
nao considero de modo algum legitimo terem escrito que as
estruturas nao vao as ruas, pois, se ha algo que os acontecimentos
de maio demonstram, € precisamente a ida as ruas das estruturas.
O fato de o escrevermos no proprio lugar onde se operou essa
ida as ruas nao prova outra coisa que — simplesmente, o que é
muito freqiienie, e mesmo o mais freqiiente — interno ao que
chamamos ato, € que ele préprio se desconhece.!
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EMIR SADER — Como sintese das caracteristicas do estruturalismo
e do pés-estruturalismo, feitas por Perry Anderson em

Consideragoes sobre o marxismo ocidental,'® estao: historia sem 'S Anberson. Consideracdes
sujeitos; estrutura sem histéria e conhecimento sem verdade. s0bre 0 marxismo ocidentd,
Na realidade, quem vai para a rua sao sempre sujeitos, 1962,

individuais ou coletivos.

O que significa isso? Que o movimento de 68 era
eminentemente libertdrio, contra a opressao imperialista e
contra o carater autoritario do modelo soviético, assim como
todas as formas de dominacao, exploracao, alienacao. Assim,
apontavam para o surgimento de novos sujeitos sociais, como
as mulheres, os negros, os povos dos paises periféricos do
capitalismo, sujeitos que nao encontram lugar determinado nas
estruturas classicas das relagoes capital/trabalho, privilegiadas
pelas versao estruturalista do marxismo, com o pensamento de
Althusser. Para este, os sujeitos sociais seriam apenas “suportes”
(Trdger) das estruturas. Frente & contradi¢ao entre forcas
produtivas e relagoes de producao e aquela entre as classes, o
estruturalismo privilegia a primeira, enquanto as barricadas
de 68 destacavam os enfrentamentos de classe, protagonizados
por diversas forgas sociais.

1968 representou, paradoxalmente, uma rebeliao contra
o determinismo — da hegemonia imperialista pela for¢a,
contestada pelos vietnamitas, e do economicismo soviético,
questionado por Cuba — e uma afirmacao da subjetividade e,
no plano teérico, nao o triunfo de Gramsci, de Trotsky, de Sartre,
de Marcuse, mas o de Althusser e de todas as variantes do
estruturalismo contra o que chamavam de “historicismo”. A
vitoria nas ruas foi contraposta pela vitoria no campo teérico,
em que as estruturas “se vingaram” dos individuos e da histéria.

Nos anos setenta, triunfaram as distintas versdes do
estruturalismo e do pés-estruturalismo, enquanto as forgas sociais
surgidas nos anos sessenta se debilitavam, até a difusao da tese
do “fim da histéria”, uma culminacao cruel da critica do
“historicismo” por parte dos estruturalistas.

6. CLarRICE GATTO — Vocé esta de acordo com uma reflexao
muito difundida na atualidade — inclusive entre psicanalistas
— de que nesse fim de século “temos a impressao de depressao
generalizada” e que isso “corresponde ao fato de nao existir
uma perspectiva revolucionaria”? Nao seria um contra-senso
afirmarmos que no século da psicanalise “o sonho acabou”?
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EMIR SADER — Mais duro do que conviver com um mundo
imoral, certamente deve ser conviver com esse mundo e nao
acreditar que ele possa ser mudado. Ha uma frase do Brecht,
cujo sentido é: nada me incentiva mais do que aquilo que pode
ser mudado e nada me desalenta mais do que aquilo que nao
pode ser mudado. Imagino a depressao que isso pode produzir,
conviver com o fatalismo da injusti¢a, da mercantilizacao do
mundo, da desigualdade e da intolerdncia.

Uma perspectiva revolucionéria hoje significaria a
atualizacao histérica de um projeto de sociedade pods (e anti)-
capitalista. Essa perspectiva saiu da agenda, quando o
capitalismo reconsolidou sua hegemonia mundial e conseguiu
naturalizar-se como sistema aos olhos da grande maioria da
humanidade, que passou a situar-se no seu interior, entre um
capitalismo de mercado ou um capitalismo regulado, quando
todos os paises do mundo terminaram optando por recolocar-
se dentro do mercado mundial, quando tudo passou a ser
pensado nos marcos do liberalismo.

Para este, a humanidade é formada de seres
individualmente constituidos, articulados pelo mercado, onde
a realizacao dos desejos e necessidades individuais produziria
— quase que magicamente, através da chamada “mao invisivel”
— uma sociabilidade harmonica. A relacao de ruptura entre
individuo e realidade social é dada e aceita como tal. Ao invés
de buscar sua compreensao, da por ponto de partida uma
ruptura que justamente deveria ser objeto de explicacdo pela
teoria, aventura a que se joga a dialética.

Essa “naturalizacao” operada peloliberalismo lhe permite
promover a idéia de que o capitalismo realiza os anseios
“naturais” dos homens e, como tal, constituiria o marco
permanente da histéria humana. Seu questionamento € o grande
desafio — teérico e pratico — da humanidade e do pensamento
critico contemporaneos.

Enquanto o capitalismo sobreviver, sobrevivera, pelo
menos potencialmente, a possibilidade de sua negacao e
superagao. O socialismo € o anticapitalismo, incorpora os
avangos materiais do capitalismo, mas se propoe a instaurar
uma sociedade qualitativamente diferente — sem exploracao,
dominacao e alienagao. Se os sonhos ganham hoje a forma de
utopias, € porque o socialismo saiu da pauta histérica atual,
com uma reinstauragao extensa do capitalismo. Mas hoje os
valores humanistas, em todas as suas vertentes, chocam-se com
os mecanismos de mercantilizacao da vida multiplicados como
nunca pelo capitalismo. Situar-se na perspectiva da histéria é
situar-se na dindmica do enfrentamento capitalismo/socialismo.
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7. CLARICE GATTO — Selamos com Heteridade — Revista
Internacional dos Féruns do Campo Lacaniano, editada em
quatro idiomas: portugués, francés, espanhol e inglés —
a perspectiva de uma Escola de psicanalise mais poliglota do
que internacional, pois, no final das contas, nos diz Lacan: “nés
s6 temos isso como arma contra o sintoma: o equivoco”.'®

Lacan fundou a Escola Freudiana de Paris em 1964, mas
foi um critico assiduo da Associacao Internacional de Psicanalise
— criada por Freud em 1910 com 2 intenc¢ao de difusao da
psicandlise — e da qual foi expulso em 1963, porque queriam
lhe fazer calar a leitura particular que apresentava da
psicanalise. O “eclipse do saber”— dizia ele — cria dificuldades
de se manter acesa a chama do trabalho da psicanalise entre
aqueles que reclamam por seu ensino, sua pratica e sua
novidade.

Na “Abertura” de seus Escritos, ele entao defende o que
sempre professou: “Queremos, com o percurso de que estes
textos sao as balizas e com o estilo que seu endere¢camento
comanda, levar o leitor a uma consequiéncia em que ele precise
colocar algo de si.”"”

O destino de uma outra Internacional, a Socialista, nao
passou ao largo das criticas de Lacan, sobretudo pela inten¢ao
dos governantes de segregarem “os companheiros” a
determinadas orientagcoes de leituras. Que destino vocé
vislumbra para os movimentos que almejam essa perspectiva
internacional?

EMIR SADER — Se foi o capitalismo quem criou os mecanismos
econOmicos de uma sociedade internacional, o fez assentado
na construcao de um mercado mundial. Este, centrado nos
interesses das grandes corporag¢oes econdémicas, encontrou forte
oposicao numa outra concep¢ao do universalismo: o
internacionalismo dos trabalhadores, que encontrou na
Comuna de Paris de 1871, sua primeira grande manifestacao e
nas Internacionais (primeira, segunda e terceira), suas
expressoes organicas, espécies de partidos internacionais dos
trabalhadores. Houve a divisao do movimento dos trabalhadores
com o surgimento da primeira guerra mundial, entre o
nacionalismo dos que passaram a monopolizar a expressao
“social democracia” e os que passaram a chamar-se de
comunistas, que herdavam o internacionalismo abandonado
pelos outros.

Atualmente, o capitalismo, sobsuaforma neoliberal, volta
a estender seu sistema pelo mundo, em uma escala nunca vista
anteriormente. As expressoes de mal-estar, surgidas a superficie,
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em Seattle, em 30 de novembro de 1999, criaram um espaco de
protesto e de reivindicacao, que se reproduziram de forma
cada vez mais ampla a cada tentativa de reuniao de organizagoes
como a OMC, o FMI, o Banco Mundial.

Uma diferenca importante entre essa forma de
internacionalismo e aquelas que existiram anteriormente € que
esta nao esta vinculada a partidos politicos ou forcas doutrindrias,
mas agrupa os mais diferentes movimentos — femininistas,
sindicalistas, ecolégicos etc — a partir de suas reivindica¢oes
de autonomia e emancipagao.

As reunides do Forum Social Mundial,' em Porto Alegre,
todos 0s anos, N0 Mesmo momento em que 0s representantes
das bilionarias fortunas do mundo se reinem em Davos,
agrupam os diferentes diagnosticos e propostas alternativas, que
buscam unificar a enorme diversidade de gente e forcas
descontentes com o processo de mercantilizagao do mundo
levada a cabo pelo capitalismo liberal.

Esse processo s6 pode transformar-se em uma forca
vitoriosa, que instaure um mundo solidario e humanista, se os
homens conseguirem se reapropriar de suas condi¢oes —
materiais e espirituais — de existéncia. Nesse processo, a
psicanalise ocupa um lugar fundamental como instrumento de
reapropriacao da consciéncia de si mesmo, de desmistificacao
de multiplas formas de opressao, social e psiquica. O carater
revolucionario do pensamento freudiano, colocado a servico
do amplo movimento de desalienagao da massa da humanidade,
sem a minima consciéncia de si, e menos ainda de suas
possibilidades de libertacao e emancipag¢ao, encontra apoio na
teoria que desvenda os profundos e complexos mecanismos
criados pelos homens, a respeito dos quais ele perde
completamente o controle e dos quais mesmo, ao contrério, se
torna escravo.

O futuro imediato é muito dificil, porque, embora, desde
Seattle, tenha mudado o clima internacional, isso nao alterou
em nada o movimento concreto de liberalizacao econdmica e
de hegemonia do capital financeiro (95% das trocas hoje no
mundosao de carater financeiro), e aideologia neoliberal ainda
nao encontra um movimento internacional que se contraponha
aela. Mas esperemos que os Foruns a se realizarem anualmente,
em Porto Alegre, possam representar um acimulo de forgas,
uma mostra dos avang¢os existentes na constru¢ao daquilo que
eles anunciam no tema do préximo encontro: “Um outro
mundo é possivel e necessario.”

Rio de Janeiro, dezembro de 2000. O~
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o calculo neurdtico do gozo

ANA LAURA PRATES SiLva

Resenha do livro de Christian Ingo Lenz Dunker: O calculo
neurdtico do gozo. Sao Paulo: Escuta, 2002.

A PSICANALISE LACANIANA teria, de fato, negligenciado os
aspectos econdmicos da clinica, como acusam alguns de seus
criticos? No livro O cdlculo neurdtico do gozo, Christian Dunker
leva essa questao a sério, demonstrando que, se, por, um lado,
ha, na tradi¢ao lacaniana, uma certa tendéncia a privilegiar
aspectos estruturais e talvez universalizantes da clinica, em
detrimento dos aspectos quantitativos, tao explorados por outras
correntes da psicanalise, por outro lado, o conceito lacaniano
de gozo e sua articulagao com o sintoma parece responder
exatamente as questoes relativas a economia psiquica apontadas
por Freud.

Christian tem a ousadia de retomar um Freud que trata
a neurose como fenémeno, € nao apenas como estrutura — o
que tornaria possivel abordar aqueles sintomas tao presentes
na clinica contemporanea que parecem estar “na borda da
estrutura”. Assim, temos que nos render aos argumentos do
autor de que, se o conceito de estruturas clinicas responde a
um certo abuso das teorias psicodinamicas em considerar uma
continuidade entre os quadros clinicos, o sintoma e os tragos
clinicos, esse conceito opera, por sua vez, uma reduc¢ao do
sintoma e desses tragos a estrutura. Explorando as ultimas
consequéncias os efeitos éticos e clinicos de tal paradoxo,
Christian propoe uma nova visita a Freud, a partir de Lacan,
que permita “utilizar o que a teoria do gozo traz de novo para
compreender o que a no¢ao de estrutura deixava de lado: as
variacoes sintomaticas”.

O leitor nao-iniciado ou aquele desinteressado pelos
enunciados e conceitos lacanianos deve ignorar o conselho do
autor de iniciar a leitura pelo terceiro capitulo, pois raramente
tera oportunidade de entrar em contato com um conceito
particularmente denso como o de gozo na obra de Lacan de
modo tao rigoroso e, 20 mesmo tempo, pouco dogmatico. Com
um estilo preciso e inquieto, Christian apresenta, na primeira
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parte do livro, os desdobramentos da no¢ao de gozo na obra
de Lacan, propondo uma classificacio matricial que retoma,
sob diferentes angulos, a questao da incomensurabilidade ou
do incalculavel. Na matriz linguistica, temos uma disparidade
entre o valor de troca e o valor de uso, apontando para uma
desproporcionalidade entre perda e restituicao. Na matriz ético-
juridica, o autor convoca a leitura lacaniana de Antigona para
evidenciar seu distanciamento em relagao ao utilitarismo,
realcando a impossibilidade de parear desejo, prazer e bem-
estar, apontando a inutilidade radical do gozo como “aquilo
que nao serve para nada”. Na matriz econdémico-politica, a
leitura que Lacan realiza do conceito marxista de mais valia €
resgatada para evidenciar que a producao do excedente que se
acumula (mais-de-gozar) tem como efeito tdo-somente a
substancializacao da falta.

Nesse ponto do texto, faz-se presente a inusitada, porém
bem-vinda, influéncia, no autor, do engajado lacanismo inglés
— nao apenas nas conexoes com a politica, que talvez tornem
possivel pensar o lago social contemporaneo a partir de
conceitos lacanianos (como propoe Zizek) —, mas também,
surpreendentemente, em aspectos clinicos, como, por exemplo,
a idéia de Fink de que a procura pela andlise seria precedida
por uma juissance crisis. Finalmente, na matriz 16gico-
formal, verifica-se, a partir das férmulas da sexuacao, a
incomensurabilidade entre o gozo falico e Outro gozo para o
qual a sexualidade feminina aponta. Ainda na primeira parte do
livro, Christian retoma o tema pouco explorado do sacrificio,
para demonstrar como o calculo neurético do gozo realizado
pelo sintoma procura estabelecer um pareamento entre duas
formas distintas de inscri¢ao de valor: a troca (falo) e o uso (objeto
a). Ha, nesse ponto, uma inestimavel precisao clinica na indicagao
do momento exato em que tal pareamento fracassa — o falo
torna-se insuficiente para cifrar o gozo — momento que Lacan
chamou de “emergéncia do Real”, ou, nas palavras do autor,
momento em que alguém “cai sob o peso do seu sintoma”. Nesse
sentido, Christian enfrenta uma das principais dificuldades da
clinica contemporanea, repleta de “demandas difusas” e/ou
“estados limites”, propondo a questao fundamental e urgente de
como o analista pode operar no sentido de fazer vacilar uma
forma de gozo pregnante — onde o sintoma, inversamente, parece
ser “bem-sucedido” — provocando, assim, uma “crise artificial
do gozo” que permita ao sujeito entrar em andlise.

Na segunda parte do livro, Christian aborda, de um
ponto de vista bastante criativo, uma problematica que tem
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habitado com frequéncia os debadtés no cenario lacaniano
contemporineo, que € a dos limites do conceito de estrutura
clinica. Se o faz de modo criativo e inédito, € porque propoe
um tratamento a essa questao pela via da retomada de um tema
“esquecido”, entretanto bastante caro a Freud, que é a questao
do desencadeamento da neurose. O questionamento do autor
quanto a incompatibilidade ou nao da nocao de
desencadeamento daneurose com o conceito de estrutura clinica
é tao mais fértil na medida em que os argumentos se
encaminhem para uma resposta negativa que pode, inclusive,
ser demonstrada com precisao. Christian retoma o texto
freudiano de 1917 que trata das causas da neurose para trabalhar
a “causa desencadeante”. As quatro causas postuladas por Freud
sao entao retomadas a partir da articulacao ou desarticulagao
do falo ao objeto a, ou seja, a partir do sucesso ou nao do calculo
neuroético do gozo. Novamente encontramos aqui uma
ferramenta clinica que torna possivel precisar os tipos de
desencadeamento, restando talvez a articular se tais diferencas
poderiam traduzir-se em modos distintos de entrada em analise.
Aretomada fecunda da nog¢ao freudiana de que a neurose
articula-se a capacidade ou nao do aparelho psiquico em lidar
com a indisponibilidade do objeto ¢ tratada por Christian nao
tanto pelas vias tradicionais dos tracos de estrutura, mas
justamente pelas variantes quantitativas do funcionamento do
gozo. Para demonstrar tal tese, o autor convoca o conceito de
Versagung (frustracao) oferecendo alternativas de traducao —
que, de resto, constituem por si s6 um ganho “a mais” que o
livro oferece — que possibilitern pensar esse conceito como um
provavel mediador entre os planos quantitativos e qualitativos,
no que se refere a indisponibilidade do objeto e as operacoes de
“conversao, troca ou substitui¢ao entre desejo e gozo”. O conceito
de estrutura clinica, curiosamente, nao sai enfraquecido ou
afrouxado dessa andlise critica; ao contrario, parece sair
revigorado e arejado, na medida em que Christian demonstra
que, embora nao possamos dispensi-lo, nao devemos utiliza-lo
para engessar ou negar a variabilidade dos quadros clinicos.
Na terceira e ultima parte do livro, Christian retoma,
entao, os quadros clinicos freudianos a partir das variagoes
sintomaticas, ou seja, da variabilidade econémica dos diversos
“calculos neurdticos do gozo”. Esse verdadeiro resgate da
incrivel precisao clinica de Freud € outro ganho secundario
que o livro oferece; além, € claro, de fazé-lo a luz de uma rigorosa
demonstragao, ou talvez poderiamos dizer “transcriacao” dessa
tipologia clinica pela logica dos algoritmos lacanianos, o que
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proporciona um importante avan¢o conceitual. Assim, os tipos
clinicos — neurose de carater, neurose traumatica, neurose de
destino, neuroses atuais (neurastenia e neurose de angustia) e
neurose narcisica — sao apresentados com uma atualidade
desconcertante, o que é exemplificado perfeitamente através da
indisfarcavel semelhanca entre a descri¢ao sintomatica a respeito
do transtorno do panico apresentada pelo DSM-IV e a descricao
freudiana de neurose de angustia de 1895. O leitor saira dessa
leitura rendido aos argumentos de que o fator quantitativo torna-
se decisivo para compreender as formas sintomaticas e
assintomaticas de apresentagao do sofrimento psiquico.

E o que pode a psicandlise frente a tais disparidades?
Para responder a essa questao, Christian finaliza seu texto com
os desenvolvimentos de Lacan, ao final de sua obra, em torno
da nocao de supléncia, que merecera, certamente, articulagoes
“suplementares” em trabalhos posteriores.

Nao posso, entretanto, terminar essaresenha sem antes
mencionar algo que permeia todo esse livro e que talvez seja
um de seus principais méritos. Trata-se de como um livro pode
testemunhar, a um s6 tempo, uma densidade tedrico-conceitual
e uma impregnacao clinica que surpreende nao apenas pela
generosidade de exemplos e recortes de casos, mas sobretudo
pela marca de um evidente estilo clinico e de transmissao. Um
livro incomensuravel, para usar e abusar.
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um olhar a mais

ReGINA TEIXEIRA DA COSTA

Resenha do livro de Antonio Quinet: Um olhar a mais: ver e
ser visto em psicandlise. Rio de Janeiro: Jorge Zahar, 2002.

UM OLHAR A MAIS: ver e ser visto em psicanalise € o mais
recente livro do psiquiatra, psicanalista e doutor em Filosofia
Antonio Quinet.

O volume foi elaborado a partir de suatese de doutorado,
defendida na Universidade de Paris VIII, em 1996, sob a
orientacao do fil6sofo Alain Badiou, e recebido com grande
interesse e aceitacao pela comunidade psicanalitica que
acompanha o autor desde suas primeiras publica¢oes. Um olhar
amaisagrada também ao publico interessado em conhecer um
pouco mais sobre o instigante e dificil tema que € o olhar. Essa
obra confirma mais uma vez que o trabalho de Quinet ensina e
transmite a psicanalise de maneira atual e criativa as mais
diversas areas de atuacgao.

O livro € o resultado de uma extensa pesquisa e expoe a
idéia de que somos seres vivos atuando no mundo com mascaras
e sintomas sob o olhar do outro. Mostra o olhar como
personagem principal do universo de Narciso € como fator
preponderante na sociedade contemporanea teleguiada pela
razao parandica.

Antonio Quinet percorre a teoria psicanalitica e seus
conceitos fundamentais a partir da perspectiva do olhar.
Descreve os conceitos com os quais trabalha e os ilustra
amplamente, utilizando a literatura, a pintura, a mitologia,
letras de musicas, fatos diversos e, sobretudo, a clinica.

Também ressalta cenas de filmes em que capta os jogos
de olhares capazes de conduzir as inten¢oes e fascinar o
espectador. Tais momentos sao por ele apontados com
inequivoca precisao, perspicdcia e com a sensibilidade de um
intérprete. O autor registra o percurso de seu objeto de estudo,
o olhar, percebido sob diversos angulos e momentos histéricos,
ressaltando sua grande influéncia e significacao na subjetividade
e na sociedade contemporanea.
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Essa sociedade é batizada pelo autor de escodpica
(escopofilia-exibicionismo: um dos pares de opostos
considerados por Freud como componentes ativo e passivo das
pulsdes ou dos impulsos sexuais), por sustentar-se
principalmente no ver e ser visto, fato que abala o sujeito
submetido a presenca de um olho observador, presente em
locais os mais diversos e as vezes acompanhado do imperativo:
Sorria, vocé esta sendo filmado! Quinet propoe considerar
como cogito de nossa sociedade escopica “sou visto logo existo”,
em lugar do cogito cartesiano “penso logo existo”.

O autor aponta para o rompimento da psicanalise com a
tradicao filoso6fica ao diferenciar o olhar e a visao. O olhar
destacado por Lacan é considerado como objeto da pulsao
escopica, descrita por Freud como impulso a ver e a ser visto,
aliado ao campo do prazer e do desejo.

Em suas perspectivas filos6ficas, aborda desde a Paideia
platénica e a aristotélica Etica a Nicomaco, as quais entendem a
contemplagao como uma espécie de saturacao da falta-a-ser,
um encontro com a felicidade perfeita, com o objeto ade Lacan,
até Descartes, que inaugura a ciéncia moderna e, com ela, o
mundo do olhar desaparece para dar lugar ao da razao. Aqui
os raios do olhar passam pela fisica, métrica e geometria,
reduzindo-se a metafora do conhecimento.

Inaugurando o Iluminismo, Kant afirma que os objetos
sensiveis ou fendmenos seriam aqueles acessiveis ao sentido da
visao. Sao esses os objetos que nos sao oferecidos na experiéncia;
a coisa em si, das Ding, nao € jamais apreendida pela percepcao
visual nem pela representa¢ao e nio pode portanto ser
conhecida, mas pode, contudo, ser pensada. Cisao entre
conhecer e pensar, esquize entre olho e olhar. O fenédmeno
esta no campo do olhar, mas o lugar do que nao é representavel,
do excluido do campo da percepgao, sera destacado por Lacan
como lugar topolégico do olhar, estando mais proximo do
niimeno e da coisa em si do que do fené6meno, que nao deixa
de ser uma emergéncia da coisa escopica.

O mundo visivel s6 sera retomado com a fenomenologia
de Husserl e Merleau-Ponty, com quem Lacan dialoga. Pode-se
pensar que a percep¢ao visual inclui um gozo manifesto na afetacao
do sujeito como um ser visto. O olhar fenomenolégico estuda a
esséncia através da suspensao dos objetos empiricos, fatos e
acontecimentos, e tal nao aceitagao da realidade imediata abre
caminho as cogitagoes, estados da consciéncia, sempre intencionais,
ligados a um objeto. O olhar fenomenolégico é um olhar de
dentro, ja que o sujeito da percepgao faz parte do fendmeno.
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Lacan adota a orientagao de Husserl quanto a inclusao
do sujeito no fendmeno, embora a critique. Para elaborar o
objeto a, retoma Kant e seu conceito de coisa em si, em sua
dimensao irrepresentavel, aproximando-o do das Ding
freudiano, mas nao para restabelecer o ser. O ser aqui é nada,
é semblant, & gozo, e faz do olhar o segredo do modo escépico
do ser.

Merleau-Ponty concebe o sujeito encarnado no fendmeno
em si; para ele, toda experiéncia vem pela via da palavra, € o
objeto s6 € entendido ap6s ser conhecido, isto é, nao ha uma
concepc¢ao antipredicativa do objeto anterior a experiéncia.
Porém, a percepcao da realidade depende do ponto de vista.
Para ele, o olhar veste as coisas com sua carne e esta é “o
enrolamento do visivel sobre o corpo que vé”. Antecipa, assim,
nas palavras de Quinet, um ponto central da teoria lacaniana,
a saber, a preexisténcia de um olhar no espetaculo do mundo:
“Nesse mundo que vejo, sou, antes de tudo, visto”.

Ambos, Lacan e Merleau-Ponty, com suas pesquisas,
criaram a idéia do olhar para além do espelho, da relacao
entre semelhantes, permitindo pensar que o sujeito se encontra
no lugar do objeto em torno do qual a pulsao escépica circula.
Ela esta na base do dar a ver do sujeito e o afeta por um olhar
que o objetiva mesmo estando excluido da visao.

Feita essa incursao pela Filosofia, Quinet passa a perseguir
o objeto olhar com a precisao e determinag¢ao de um minucioso
observador. Inicia esse percurso remetendo-se ao objeto
agalmatico, que esta no campo escopico como joia que brilha.
Olhar como objeto g, mais-de-gozo e causa do desejo. Lembra
ainda que a pulsao escépica nao estd escorada na necessidade,
mas em um objeto a evanescente sem consisténcia material.
Segundo afirma, “o olhar nao pode se ver senao ao preco da
cegueira ou do desaparecimento do sujeito, o que aponta para
o fato de que toda pulsao é pulsao de morte”.

O conceito de pulsido escopica permitiu a psicanalise
restabelecer uma funcao de atividade para o olho, nao maiscomo
fonte de visao, mas como fonte de libido. A psicanalise descobre
alibido de ver, o prazer de ver, e o objeto olhar como manifestacao
da vida sexual. Como formula Quinet, “la onde estava a visao
Freud descobre a pulsao”. Para Lacan, o olhar como objeto a —
objeto invisivel que se encontra no fundamento da visibilidade,
faz do sujeito que percebe o objeto percebido.

Aqui o olhar nao faz parte do sujeito e sim dos objetos e,
ao mesmo tempo, nao se encontra entre aqueles do mundo
sensivel. Ele apresenta apenas uma consisténcia légica: como
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objeto, esta ligado ao gozo, inapreensivel ao eu, promovendo
o brilho, o interesse, o fascinio do mundo da visao.

Nesse estudo, veremos que o olhar nao € um atributo do
sujeito, que dele se serve como instrumento; ao contrario, é o
sujeito que é afetado pelo olhar enquanto objeto. O olhar é
trabalhado aqui como objeto ativo pelo qual o sujeito é
subvertido. E o objeto que causa seu desejo e que nao esta
ausente quando a angustia se faz presente.

Um olhar a maisapresenta a teoria psicanalitica desenvolvida
em torno do olhar, aqui descrito como furo iluminado do lugar
do Outro para o sujeito. Quinet utiliza-se da banda de Moebius
para apontar que o laco da pulsao escopica “olhar - ser olhado” se
articula com a castracao do Outro, que divide o sujeito e que
repercute na realidade como um véu por sobre a falta falica e
sobre o olhar que escapa a percep¢ao dessa realidade.

A pulsao escopica confere ao olho a funcao héptica de
tocar com o olhar, despir e acariciar com os olhos. Segundo o
autor, “o campo visual é 6tico, mas a pulsao sexual o torna
héptico”. Quinet utiliza-se de uma metafora quando lembra
que o quadro da fantasia € para o neurético “a obra de arte de
uso interno do sujeito”. Aponta o buraco vazio deixado pelo
objeto perdido como umvazio na janela, que € a falta do Outro.
A estratégia do sujeito € trazer esse objeto de volta para o vazio,
utilizando a imagem narcisica i(a), envelope imaginario do
objeto ou a fantasia §<>a com a qual encena sua rela¢do com o
objeto. Nesse sentido, o sujeito aloja um quadro ou um espelho
no vazio da janela, no vazio deixado pela extra¢ao do objeto a
no campo do Outro.

E interessante ressaltar a forma como Quinet relaciona
o olhar as estruturas clinicas: no neur6tico, haveria uma
suposi¢cao de um Outro reduzido a outro como suporte do olhar
para causar seu desejo ou sua angustia; o perverso pretende
devolver ao Outro o olhar para fazé-lo gozar; e finalmente, o
psicético nao teria o olhar como objeto separado, mas como
atributo de um Outro com poder de vigiar e punir. Em todos
os casos, o “olhar é objeto de gozo atribuido ao Outro e é a
face da morte que se desvenda como sua expressao ultima”.

O mais-de-olhar de Quinet faz alusio ao mais-de-gozar,
extraido da teoria dos quatro discursos de Jacques Lacan, que,
por sua vez, vai busca-lo na mais-valia proposta por Marx, que
marca, na relacao do mestre com o escravo, o valor de gozo do
qual o sujeito esta excluido embora seja por ele causado.

Antonio Quinet parte dos ensinamentos da clinica
psicanalitica e da observacao da vida cotidiana, apreendendo,
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com Freud e Lacan, os modos de satisfacao dessa pulsao: o
gozo do olhar. Propoe o olhar como objeto que representa o
mal-estar da civilizacao, captado por Freud a partir da
construcao do supereu e de sua funcao de vigilancia e critica.
Aponta uma ética do olhar, mostrando que o olhar € um furo,
que o Outro é inconsistente e por isso cego. O olhar é uma
faisca que acende o desejo escopico.

Encontram-se também incluidos nessa obra temas
superinteressantes ligados a fun¢ao do olhar, como o olhar da
Medusa, compondo a terceira parte do estudo. Nesse momento,
aborda-se a questao da castracao pela via do escopico, a
castracao 6tica. O olhar da Medusa é mortifero e suscita a erecao
do desejo. O significante falo é lembrado como central nessa
discussao, pois incidem sobre ele o véu e as estratégias através
das quais o sujeito se esconde do olhar que lhe vem do Outro,
nesse momento entendido como agente do olhar e da castragao.
Aponta-se ainda que, na saida do Edipo, duas instincias estario
ligadas ao escopico: o ideal do eu, ponto em que o sujeito se vé
como amavel, e o supereu, olhar que vigia e pune. Aqui se
mostra que o olhar é objeto causa de angustia, evocando o
conto de Hoffmann, “O homem de areia”.

A partir do olhar medusante, expressao de Quinet, isto
¢é, da castracao que ele representa, o sujeito responde com a
negacao, castrag¢ao e forclusao. Tais formas de posicionamento
frente a castracao farao a distin¢cao entre as trés estruturas:
neurose, perversao e psicose. No Capitulo V, discorre sobre a
neurose € a perversao, abordando tais estruturas e perseguindo
as manifestacoes do olhar como objeto a, objeto que, pela
inclusao da castracao, € objeto causa de desejo. Na clinica,
Quinet ressalta que, seja na imagem, na fantasia, no sonho, no
sintoma ou como objeto fetiche, o olhar aponta inevitavelmente
para a presenca do desejo e do gozo no nivel escopico. Conclui
com a construcao do caso clinico de Pierre Rey, jornalista e
analisante de Lacan que relata sua andlise em um livro de sua
autoria. Esse caso nos permite captar a consisténcia loégica do
objeto escodpico.

Para a perversao, enfoca o filme Peeping Tom, de Michael
Powell, cujo personagem € um serial killerque mata as mulheres
e as fotografa na hora da morte, captando seu olhar de pavor
diante de sua prépria morte, que pode ser vista pelo espelho
instalado pelo assassino diante delas. O serial killer tenta
fotografar o inapreensivel olhar de morte e capturar esse olhar
como objeto a.
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No campo da psicose, o delirio de observagao aponta
que o objeto olhar pode ser visto e faz parte da realidade do
sujeito, uma vez que nao pode ser barrado pelo simbdlico. A
parandia, como sabem aqueles que acompanham Antonio
Quinet, constitui uma seara fértil. Sua pesquisa atenta percorre
um caso clinico de Meynert, mestre de psiquiatria de Freud.
Em uma época de desaparecimento do interesse da psiquiatria
por estudos desse tipo, Freud resgata o delirio de observagao
como fenémeno no qual a emergéncia, no campo da realidade,
de um olhar provoca angustia e panico no sujeito psicético.
Olhar do Outro diante do qual nao se pode fugir.

Também veremos a vergonha, o mau-olhado, a inveja, o
citime, apontados aqui e articulados a pulsao escoépica. O livro
discorre ricamente os mais variados temas referentes ao olhar,
mostrando, nas palavras do autor, que, diante do “excesso
comandado de gozo da sociedade escopica, a psicanalise opoe
uma ética do olhar como causa do desejo. Pois a ética da
psicanalise € uma ética do desejo e nao uma ética do gozo,
como a ética de Sade”.

Quem quer que pretenda entender mais sobre a pulsao
escopica em psicandlise, sobretudo naquilo que se refere a
vertente do olhar, nao podera deixar de incluir em seu percurso
esse rigoroso tratado, que vem elucidar, com suas ricas
articulacoes, a complexidade concernente a esse tema, sob o
risco de estar ignorando o inestimavel valor dessa contribuigao.
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Companhia das Letras, 1994.

Para artigos:

a) autor; b) titulo do artigo; c) titulo do periédico em
itdlico; d) local da publica¢ao; e) nimero do volume;
f) nome da editora; g) pagina inicial e final; h) més e ano.

Naves, Rodrigo. O novo livro do mundo. Novos estudos
Cebrap. Sao Paulo, n.23, p.176-187, mar. 1989.

6. Asilustracoes (graficos, fotografias, esquemas, gravuras) sao
designadas com figuras, numeradas no texto, de forma
abreviada, entre parénteses ou nao, conforme a redacao: Fig. 1,
(Fig.2). Asilustracoes devem trazer abaixo um titulo ou legenda,
com a indicacao da fonte.

7. Os artigos devem ser encaminhados para a Associacao Féruns
do Campo Lacaniano, rua Caldas, 221, Carmo Sion, 30.310-
560, Belo Horizonte, MG, fone (31) 3225-4309.

E-mail: afcl@campolacaniano.com.br
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TOMBO Ne°

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 // stilum vertere 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.



oder-se-1a dizer que o Real e o que ¢ estritamente
Impensavel. Seria, ao menos, um ponlo de parlida.
Faria um buraco no negocio. E nos permitiria
interrogar sobre aquilo de que eu parti, a saber, dos
tres termos, enquanto veiculadores de um sentido.
Que historia € essa de sentido? £ que, no que
concerne a pratica analitica, e dai que voces operam,
mas, por outro lado, esse sentido, voces nao operam
senao para reduzi-lo. E na medida em que o
Inconsciente se suporta dessa alguma coisa que ¢
por mim definida, estruturada como o Simbolico, e
do equivoco fundamental a essa alguma coisa, de
que se trata, sob esse termo do Simbolico, com que
sempre voces operam. Falo aqueles que sao aqui
dignos do nome de analista.

Jacques Lacan, RS
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