§‘§;@”“’% Universidade do Estado do Rio de Janeiro
% viRa & Centro de Educacdo e Humanidades
S

Eszapo S Instituto de Psicologia

Ana Paula Britto Rodrigues

Falar de si, "*falar para si*... a soliddo de Um real na transmissédo da
psicanalise

Rio de Janeiro
2015



Ana Paula Britto Rodrigues

Falar de si, "'falar para si*'... a soliddo de Um real na transmissédo da psicanalise

Tese de doutorado apresentada, como requisito parcial para
obtencéo do Titulo de Doutor, ao Programa de P6s-Graduagéo
em Psicanalise da Universidade do Estado do Rio de Janeiro.
Avrea de concentragio: Pesquisa e clinica em Psicanalise.

Orientadora: Profa. Dra. Heloisa Caldas

Rio de Janeiro
2015



Ana Paula Britto Rodrigues
Falar de si, "'falar parasi'... a soliddo de Um real na transmissdo da psicanalise

Tese de doutorado apresentada, como requisito parcial para
obtencéo do Titulo de Doutor, ao Programa de P6s-Graduagéo
em Psicanalise da Universidade do Estado do Rio de Janeiro.
Avrea de concentragio: Pesquisa e clinica em Psicanalise.

Aprovado em:

Banca examinadora:

Profa. Dra. Heloisa Caldas (Orientadora)
Orientadora e Presidente da Banca

Profa. Dra. Ana Medeiros da Costa
Instituto de Psicologia - UERJ. Membro interno ao Programa

Prof. Dr. Marco Antonio Coutinho Jorge
Instituto de Psicologia- UERJ. Membro interno ao Programa

Prof. Dr. Sergio Augusto Chagas de Laia
Fundag&o Mineira de Educagéo e Cultura - FUMEC. Membro externo ao Programa.

Profa. Dra. Maria Lidia A. Alencar
Universidade Federal Fluminense - UFF. Membro externo ao Programa.

Rio de Janeiro
2015



Agueles homens-pais... lacanianos.



Antes da viagem de férias, eu Ihe disse que meu paciente
mais importante era eu mesmo.

Sigmund Freud
(Carta a Fliess,, em 14 de novembro de 1897)

Para poder falar dela (de sua experiéncia), é preciso ter
entrado nela, o que em certas condi¢es ndo exclui que
seja dificil sair dai.

Jacques Lacan
(Entrevista radiofonica,1973)

Lutar com a analise, na medida em que dura, é outra
coisa. Dizia a mim mesmo, em minhas reflexfes: 'eu
aguento , mas a coisa é saber como'. Reflito, pois, sobre o
tema e tenho Lacan como companheiro, a quem interrogo.
Como Dante toma a méo de Virgilio, como Lacan mesmo
toma a mao de Joyce, para que o0 guie no sintoma, é essa
mao, a que encontro, para me orientar, nesta selva
escura, que é a analise que dura.

Jacques-Alain Miller
(Sutilezas analiticas, 2012)
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RESUMO

BRITTO, Ana Paula. Falar de si, ‘'falar para si'... a soliddo de Um real na transmissdo da
psicandlise. 2015. 204f. (Doutorado em Psicandlise) - Instituto de Psicologia, Universidade
Estadual do Rio de Janeiro, 2015.

Esta pesquisa de tese concentra seus interesses na transmissdo da psicandlise, mais
precisamente em seu ponto mais radical que vém deflagrar as marcas singulares de
intransmissibilidade, ponto congruente com a soliddo do Um-sozinho em seu gozo, termo
proposto por Miller, em sua leitura do axioma "Ha Um" de Lacan, do campo uniano. Nesses
termos, a pergunta que rege a escrita desse trabalho se assenta justamente em torno desse "Ha
Um", mais propriamente se sua intransmissibilidade destinaria a psicanélise o rumo de uma
pratica de um autismo a dois ou um autismo entre varios. Pretende-se assim, também por
meio da expressao "falar de si", localizar, recortar a soliddo desse Um ndo somente em uma
experiéncia de andlise, uma vez levada até mais longe, como também nas redes sociais, por
meio de uma fala desinibida e, no campo da literatura, por meio da proliferacdo das
autobiografias e de algumas interessantes solugdes singulares.

Palavras-chave: "falar de si", final de analise, gozo, transmissdo, Um-sozinho
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RESUMEN

Esta investigacion de tesis concentra sus intereses en la transmision del psicoanalisis, méas
precisamente en su punto mas radical que vienen deflagrar las huellas singulares de
intransmisibilidad, punto congruente con la soledad del Uno-solo en su goce, término
propuesto por Miller, en su lectura del axioma "Hay Uno" de Lacan, del campo uniano. En
estos términos, la pregunta que rige la escritura de este trabajo se basa justamente en cerca de
este "Hay Uno", mas propiamente si su intransmisibilidad destinaria al psicoanalisis el rumbo
de una préctica de un autismo a dos o un autismo entre varios. Se intenta asi, también por
medio de la expresion "hablar de si*, ubicar, reducir la soledad de ese Uno no solamente en
una experiencia de analisis, una vez llevada hacia mas lejos, como también en la redes
sociales, por medio de un habla desinhibido y, en el campo de la literatura, por medio de la
proliferacion de las autobiografias y de algunas interesantes soluciones singulares.

Palabras-clave: "hablar de si", fin de analisis, goce, transmision, Uno-solo.
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INTRODUCAO:

"Frente ao intransmissivel do ""H& Um", a psicanalise tomaria o rumo de um ""autismo

a dois""?

Em sua casa, nos Alpes suigos, Freud concede ao jornalista americano, George
Sylvester Viereck, uma memoravel entrevista intitulada, O valor da vida. A despeito da
presenca constante das perturbagdes de seu corpo, ndo somente pelos decréscimos que trazem
a velhice, mas também pelos arranjos que lhe era necessario fazer com seu maxilar mecénico,
que certamente o impediam de falar como gostaria, Freud ndo hesita e decide pela vida...
falando: "ainda assim, prefiro a existéncia que a extingdo" (Freud, 1926/2010, p.54). Tal é o
impacto, o afeto causado por essa fala de Freud. Uma fala testemunhada com o corpo, com o
real da existéncial, ndo tio emparelhada com o sentido, com o ser, situada, portanto, nas
insondaveis bordas entre vida e morte. E notavel como Freud, ao longo da entrevista, mostra-
se ja ndo tdo incauto de seu proprio inconsciente, abstendo-se das reviravoltas do
pensamento, dos engodos da percepgdo de uma suposta unidade corporal, para, assim, dar
lugar ao vivo de um corpo que fala e por isso goza, em direcdo a vida. Diante de tal feito,
ficamos até nos perguntando, se tais palavras, entdo proferidas, puderam ter sido capitais para
que Freud, em sua condicdo de ser falante, pudesse ainda gozar, manter-se vivo por pelo
menos mais uma década.

Evocamos, agora, Lacan. No auge do vigor de sua travessia tedrico-clinica, por que
ndo dizer de vida, nos bastidores de um de seus mais singulares seminarios intitulado, Mais,
ainda (1972-73/1985) - como se o analisando dissesse para o analista, depois de uma j& longa

travessia de experiéncia de analise, "Encore"!?...

homofonicamente, En-corps - Lacan
também enlaca a vida, o real do corpo vivente & fala, mas, para chegar ao corpo como
condicdo de gozo, toma como ponto de partida, ndo sem o recurso da l6gica, aquilo que mais
pode haver de humano, frente as exigéncias da vida: a repeticdo. Dai se poder afirmar,

lacanianamente, que tal como a légica, a vida é também "a arte de produzir uma necessidade

! Poderiamos inferir que, na frase de Freud, o termo “existéncia" apareca em correlagdo com sua teoria da pulsdo
correlato de morte, como compulsdo a repeticdo, que visa a restabelecer um estado anterior, inanimado, de uma
morte biologica. Portanto, a existéncia, estaria referida e reduzida a sobrevivéncia do corpo do vivente.
Preferimos, no entanto, tomar a frase de Freud como algo testemunhal, que ex-iste, a seus ditos e a suas proprias
teorias. Teremos outras oportunidades de voltar a isso ao longo do trabalho.
2 Nome do seminario de Lacan na lingua francesa, Encore, traduzido por "mais, ainda", En-corps, por "no
corpo".
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de discurso” (Lacan, 1971-72a/2012, p. 48), uma necessidade de repeticdo em si mesma e
para si mesma. E esse o truque que temos para resistir & morte. Falar! Fala-se, entdo, por um
lado, com o corpo, para que nos mantenhamos vivos e gozantes e, por outro, também com o
sentido, para que possamos nos defender da morte, ainda que, digamos, em certos momentos,
seja a mais desastrosa das defesas.

Falar... Se falar, que é sempre um "falar de si", "falar para si", o que supde transmitir
0 ato de falar? Que funcdes, que instncias e até mesmo que surpresas podem estar presentes
quando se fala? Sim, ha um mistério em jogo na fala. E o que também pretendo alcangar com
a travessia desse trabalho. Ha algo, por assim dizer, enigmético, que ora retorna, insiste, ora
se apresenta como impossivel de dizer, ora nos desafia como sendo sem lei, afrontando-nos,
convocando-nos a nos virar com. N&o é sem razdo que a fala, como condigéo irredutivel para
o desenrolar de uma experiéncia de anlise, coloca no coragdo mesmo da cena analitica, o
que Lacan chamou de falta-a-ser, uma espécie de paixdo, pathos da posicdo neurdtica
(1958a/1998, p. 619), aquilo que nos faz padecer, aquilo que também deve convocar,
verdadeiramente, o sujeito a levar sua analise um pouco mais longe. Assim, esta posto, de
saida, para o humano, uma instabilidade patente na relagdo com o ser e com a existéncia,
afinal, ndo sabemos muito bem porque estamos no mundo. Ou sabemos?

Talvez, o que consideramos uma posi¢do perversa o saiba. Ele, o perverso, esta no
mundo para gozar! E no direito constante a0 gozo que se ancora sua existéncia. Mas, para
aqueles situados em o que chamamos uma posi¢do neurdtica, ndo é bem assim. Esta-se
sempre em falta com o proprio ser, esse mesmo ser que despertou o interesse de tanta gente,
como Sartre, Heidegger e, claro, Lacan. Esse ser que nos d& enganosamente o sentido da
vida, porque o faz através de vacilacdes, equivocos, tropecos, ressoando um impossivel de se
representar e de dizer, um vazio, por meio do qual, Lacan, arduamente, inferiu a categoria do
real, que tanto o orientou. Aceder, cada vez mais, a opacidade do real, como um ponto-limite,
e ndo se mortificar com as ficgdes delirantes e infinitas do ser, construidas com a produgéo de
efeitos de sentido, é o que vai marcar 0s avancos propostos pelo ensino lacaniano, frente a
conducdo de uma experiéncia de andlise, até se tocar, enfim, por vias de uma contingéncia, o
enigmatico terreno do real da ex-isténcia. Eis a ldgica do final de uma cura: extrair, cernir de
uma colecdo, ja bastante reduzida de ditos, um inédito e singular dizer, capaz de ex-istir, de

estar fora e, a0 mesmo tempo, sobrepassar a si mesmo e depois... uma satisfacéo.

13



E nesse exato ponto que inserimos a questdo que move esta pesquisa de doutorado:
como transmitir o mais singular de um dizer que se recorta como produto de uma experiéncia
analitica? Sabemos que a transmissdo deve nos orientar sempre em dire¢do a escrita do
matema, suscetivel de transmitir um saber integralmente, um recurso a que recorre Lacan
diante da constatacdo que de ndo h4 metalinguagem, ja que "nenhuma formalizacéo da lingua
é transmissivel sem o uso da propria lingua™ (Lacan, 1972-73/1985, p. 161). Tal como a
I6gica matematica, o que o discurso analitico pretende, portanto, é tocar o real, ao se
apresentar como impossivel ldgico para o simbolico, fazendo desse real, matema. Em outras
palavras, dado seu carater de literalidade, a formalizagdo matémica nos permite afastar ao
méaximo de tudo o que é da ordem da dedugo, da intuicdo, para que assim continue a existir
pensamento, ensino, transmissdo, sem, no entanto, corresponder a critérios imaginarios e
qualitativos.

Esse parece ter sido o ideal de Lacan por boa parte de seu ensino, uma convocagéo
para que a psicandlise ndo fosse engolida por uma espécie de iniciacdo ou reduzida a uma
mera passagem semantica, suscetivel ao curso do tempo ou, como nos diz Miller, um "efeito-
trilha-batida" (2005, p.91). No entanto, 0 matema, a despeito de toda sua autonomia
significante como escrita, precisa ser comentado, para que dele possamos fazer uso. N&o ha
como elidir o comentario, a palavra, tdo pouco calar a fala. Se assim fosse, poderia se fazer
analise pela via do escrever ou de meras demonstracdes e ndo por meio da fala. Interessante,
se levarmos o recurso do matema a sua radicalidade, constatamos que ele se situa na contra-
corrente da propria préatica da andlise, o que nos faz ponderar que ndo hd como responder a
um ideal de que a psicandlise é toda transmissdo. Com efeito, hd um irredutivel aspecto
inicidtico, digamos, uma tonalidade de tradicdo, juntamente com o que é da ordem do
necessario na psicanalise, por se tratar de uma pratica que se passa , ainda que do um a um,
algo da ordem do mesmo e que, por isso, daria certo estofo quando dizemos, por exemplo, "a
comunidade analitica".

Sobre essa ineliminavel tensdo entre tradicdo e transmissdo, uma breve referéncia
biogréfica deve nos guiar, através da qual Miller comenta o desatino de Lacan, as vésperas de
um congresso da Ecole Freudienne de Paris, na década de 70, por ndo saber como 0 nomear.
Propondo-lhe fazer uma escolha sobre o titulo do congresso, Miller diz a Lacan: "se o senhor
se sente otimista, quanto ao futuro da psicanalise, entdo vale 'A transmissdo da psicanalise’,

mas se esta pessimista, entdo o melhor é 'A tradicdo™'(Ibidem, p.90). Lacan escolhe "A
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transmissdo", porém, sem deixar de fazer jus a seu estilo rebelde frente ao universal, produz
uma subversdo & proposta, que poderia ser bem aceita por todos, de "transmissdo da
psicandlise". Servindo-se, assim, do termo “"passagem" para denotar o "um a um" em jogo na
tradicdo e na transmissdo, como passagem do mesmo, jA que, como constatamos, a
transmissdo, mesmo recorrendo a0 matema, ndo escapa totalmente ao “efeito-trilha-batida”,
haja vista a impossibilidade de elidirmos a fala, Lacan produz um deslocamento dessa
suposta “passagem™ do "um a um" para a palavra invencdo, surpreendendo aqueles que
também se deixam reinventar e nos diz: "cabe a cada um reinventar a psicanalise”, (Lacan,
1977a, p.219).

E sobre as sutilezas que podem existir nesse "um a um" que, a partir de entdo, Lacan
passa a debrucar seu ensino. A aposta lacaniana é que a reinvengdo possa levar as Gltimas
consequéncias esse "um", deslocando-o também do campo do particular, de onde se é
possivel operar a transmiss&o de um saber, ndo sem que a experiéncia analitica tome o sujeito
como suposto o que diz, para o campo do mais estritamente singular, que encontraria nos
limites mesmos da transmissdo, ndo mais um saber articulado através de uma colecdo de
ditos e sim um anico e simples dizer, que faz eco no corpo, capaz de franquear uma ex-
isténcia. Desse modo, se na dimensdo do ser, situamos a via do sujeito, como pura falta-a-
ser, demarcando com seu fadding constituinte um impossivel légico, j& que em s6 golpe €
fundado como um vazio e apagado pela operagdo significante, isso abriria vias a se
considerar que algo, um significante sozinho, fora de sentido, j& que ndo faz cadeia, ex-iste ao
proprio inconsciente, estruturado como linguagem. Dito em uma s6 frase, sobre o sujeito,
portanto, ndo se fala, eis que isso fala dele e "aonde isso fala, isso goza e nada sabe" (Lacan,
1972-73/1985 p. 142).

Se nos detivermos um pouco mais nessa frase de Lacan, é notavel uma mudanga de
direcdo em seu ensino, inclusive logica, porque, desde entdo, o paradigma constante, pelo
qual nos orientdvamos, era que o sujeito ndo poderia ser constituido, formalizado sem o
Outro. Basta nos remetermos ao Witz freudiano, como astuta formag&o do inconsciente, para
constatarmos o0 quanto a imprescindibilidade da instancia do Outro faz do inconsciente,
diferente de um contedo estatico, um discurso em ato, cujo pivo € a resposta que ora acolhe,
recusa, ora ratifica, ou seja, decide o sentido, o valor de verdade para cada um. Tinhamos,
entdo, o significante advindo do Outro como ponto de partida para o sujeito até que o gozo

passa a mobiliza-lo terminantemente. E claro que a questdo do gozo ja assombrava o ensino
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lacaniano desde seus primeiros passos® ,mas com fins de fisgar a problemética que nos
interessa, ao introduzir esta pesquisa de tese, vou me dirigir diretamente a topada que da
Lacan com os impasses, digamos, mais radicais, do sujeito com 0 gozo em seu seminario,
Mais, ainda.

Mais que um obstaculo epistemoldgico em sua propria acomodagdo na estrutura, é
bom ressaltar que o gozo ja fazia "ruido" com seu siléncio, nas experiéncias de analise
conduzidas por Freud, tomado, naquela época, como resisténcia & interpretagdo ou reacdo
terapéutica negativa. E € o sintoma, com seu carater de inadequacdo, que vai precisamente
denunciar isso, essa estranheza, que vai obrigar Lacan a formaliza-lo, ndo somente como uma
verdade que resiste ao saber, que resiste a decifracdo de um sentido aprisionado pelo
recalque, mas, sobretudo, como "um modo em que cada um goza de seu inconsciente"
(Lacan, 1975, p 93). Ao reduzir, assim, a0 maximo o sintoma ao seu nicleo mais radical de
gozo, Lacan encontra um impasse l6gico em como concilia-lo com duas categorias, até entéo,
fundamentais de seu ensino: o sujeito e o Outro. Ora, 0 gozo, como propriedade de um corpo
vivo, isto é, como substéncia (Lacan, 1972-73/1985, p.35) supde certa autonomia do ser e por
isso sO6 mantém relagdo consigo mesmo, podendo captar, autisticamente em si, a coisa
mesma, afinal ndo se goza jamais sendo do proprio corpo ou de uma parte dele.

Nessa dire¢do, a saida ou a solucéo para o padecimento do sintoma ndo implicaria, de
forma alguma, em se dirigir ao Outro, em sua qualidade de comunicagéo, de produzir sentido,
via cadeia articulada de significantes (S:-S;). Do mesmo modo o0 sujeito, enquanto
representado pelo significante como efeito de significacdo, também se torna problemético,
talvez insuficiente, para se pensar o sintoma, justamente por estar separado do corpo e por
isso ndo abarcar os efeitos do significante como afeto, como efeito de gozo. Para se manter
em consonancia, por assim dizer, com a constatacdo de que ndo ha experiéncia de analise
sem "os mistérios do corpo falante" (Ibidem, p.178), mistério do inconsciente, Lacan introduz
uma nova categoria, a do ser falante - o parlétre - o que significa tomar o ser, ndo somente
como falta-a-ser, mas fundamentalmente, como ser em sua condicéo de sexuado, aquele que
elegeu um modo singular para gozar, sempre sozinho, de seu inconsciente.

Dificil constatar, mas no nivel do gozo, da sexualidade que faz furo, buraco no real,

eis que o parlétre, como parceiro inabalavel de seu gozo, s6 encontra a soliddo. Aprisionado

¥ Vamos nos encarregar de tentar circunscrever alguns pontos importantes dessa travessia, ao longo de nosso
trabalho, precisamente no capitulo 1.
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também em uma soliddo semantica absoluta, separado, digamos, de seu trabalho, de sua
familia e de seus amores, ele fala com as paredes (Lacan,1971-72b/2011, p79). Se ndo ha, por
assim dizer, definitivamente relagdo sexual® que possa se escrever com a linguagem, se ha
algo, um impossivel que a fala ndo pode enunciar, cifrar, o que h4 é o universal da falha
sexual ou, como nos propde Lacan, metendo-nos em um terreno escorregadio, "had Um"
(Lacan,1971-72a/2012, p.123)°. E é bom esclarecer que esse Um, a que interessa Lacan e a
nés também, ndo se confunde, de modo algum, com o um do trago unario, um que se repete,
que se conta, suporte do trabalho com as identificagdes, em que o0 sujeito encontra recursos
para se fazer representar, inscrever-se no campo do Outro. Ao contrario, esse Um , que ndo
faz dois, recorta um campo Ultimo, campo uniano, onde o Outro passa a ndo mais existir,
desfazendo, dissipando a poténcia da palavra e dos recursos linguageiros.

Frente a intransmissibilidade desse Um, Lacan é convocado a reinvencao, tal como ele
mesmo nos propde, sob o desafio de como pensar o significante sem Outro, isto &, por fora da
comunicagdo, como um estado demarcado por uma anterioridade ldgica a propria estrutura da
linguagem. O que, portanto, ndo € linguagem, mas suportaria o simb6lico sem Outro, sem S,
sem finalidade de representacdo, Lacan chamara de lalingua, aquilo que serve para outras
coisas muito diferentes do que dialogar, em uma sé expressdo, aquilo que serve para gozar!
Surpreendente, uma experiéncia de analise serve também e principalmente a isso,
constatarmos que, no fim, tudo o que se diz, ndo se diz a ninguém e sim, a si mesmo,
unicamente para gozar. "Gossou", em francés, "je souis", diz Lacan (1974/1980, p. 160),
novamente reinventando, dessa vez o0 cogito cartesiano, fazendo copular,
translinsguisticamente, o verbo ser, em francés, conjugado como “je suis”, com o verbo
gozar, conjugado como "je jouis". Como se nota, sob o territério de lalingua, ainda que sem
Outro, 0 gozo que ndo comunica, mas simplesmente €, pode, por fim, passar & contabilidade
simbolica, a0 Um encarnado, como S; sozinho, fora de sentido e com seu estatuto de letra,
como idéntico a si.

A anterioridade l6gica de lalingua nos permite, assim, pensar que, a principio, todo
pensamento, disperso em fonemas, palavras ou frases, pode ser um S; sozinho, s6 fazendo

confirmar o H4 Um. Mas, se esse S; encontra um significante que assuma valor de outro

* E fundamental esclarecer que a formula "ndo ha relacdo sexual” s6 tem suporte na escrita, como forma lgica
que, para além do mito, escreve a castragcdo como perda de gozo e, de modo algum, confunde-se com o exercicio
ativo da sexualidade, com o ato sexual.
® Especialmente no segundo capitulo de nosso trabalho, iremos desdobrar a discusséo sobre o Um, introduzido
por Lacan juntamente com a tese proposta por Miller do Um sozinho em seu gozo.
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significante, neste caso, S, arma-se, a partir dai, toda estrutura de discurso, que deve
comportar efeitos de sentido e produgdo de mais-de-gozar. Em outras palavras, quando o S:
encontra Sy, este pode sair de seu exilio autoerético e, como diz Lacan, elucubrar um saber
sobre lalingua. A concluséo até onde nos leva o ensino lacaniano de que a estrutura se faz
reconhecer como linguagem por meio de lalingua ndo deixa de ser problematica. Como nos
orienta Miller, "ndo é o mesmo tentar alcancar o Um a partir do Outro e tentar alcancar o
Outro a partir do Um" (Miller, 2011a, p. 343)°, argumento para relancarmos, de um modo
mais preciso, a problemética do presente trabalho

Se em uma travessia de analise que vai da suposicdo de saber ao real da ex-isténcia,
do Outro ao Um, da transmisséo a invenc&o, ali, onde ndo h4 mais para dizer, onde "H& Um",
como transmitir, como fazer matema do que esta fora da dimensdo do sentido, daquilo que
ndo se entrega, Ndo se comunica, que nao é dialetizavel e é sozinho? N&o é sem razdo que
Lacan chega a perguntar, ja em seu penultimo semindrio, se a psicanélise seria a sorte de uma
pratica de um autismo a dois (1977b/1999). Outra questdo aqui se desdobra: se cada um, ao
final da experiéncia, encontra marcas singulares e intransmissiveis, seria um autismo entre
Varios, 0 que estaria reservado ao futuro da psicanalise? Eis que, novamente, nesse mesmo
seminario, ja no fim de sua vida, Lacan escolhe a transmissdo da psicanalise, colocando-a na
ordem do dia da Ecole Freudienne de Paris como uma espécie de garantia para que a
psicandlise ndo claudique irredutivelmente nesse autismo a dois, desde que haja o saber das
linguas ou, forgosamente, uma lingua comum.

Diante da problemética que move essa pesquisa, depois de frequentar as aulas do
Programa de Pds-graduacdo em Psicanalise na UERJ e, por um ano, seminarios e ricas
conversacOes da Escuela de Orientacion Lacaniana (EOL), bem como da Universidad de
Buenos Aires (UBA) através da enorme oportunidade que me foi concedida por este
programa, chego a elucubrar a idéia de que ha, sim, uma espécie de decisdo em jogo, no
momento atual, no que se refere ao ensino e a transmisséo da psicanalise, em especial, com o
aparecimento dos Ultimos seminarios de Lacan ou como, avisadamente, j& o chamamos, "o
altimo ensino™: ou bem se renuncia a orientagdo de Lacan rumo ao real e ao intransmissivel
das marcas singulares em uma experiéncia de analise, mantendo confortavelmente uma

lingua comum ou... nos confrontamos com esse real que se desdobra em Um real, com

® Dado o grande nimero de referéncias bibliograficas em lingua estrangeira, utilizadas nessa pesquisa, em
especial, na lingua espanhola, escolhemos por realizar a traducdo direta desses textos, isto €, eles sofrem nossa
traducdo, quando ja inseridos no corpo textual da tese.
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inevitavel perda de lingua comum, mas advertidos, no entanto, da imprescindibilidade de
forcar, a cada vez, um pouco mais dessa lingua comum, que faz "comum"-nidade, a
comunidade analitica.

Para aqueles que atravessam e atravessaram uma experiéncia de analise, encorajados
por um esforco em perserverar no ser, em colocar algo de si, sobre o qual Lacan diz preferir
"ser dificil" (Lacan, 1957a/1998, p.497), e acrescento, deve levar um certo tempo, é notavel
reconhecer que ndo ha como tomar o pensamento sem suas afinidades com a repeti¢do, com o
mesmo. Pensamos, quase sempre, dentro de um enquadre, por exceléncia fantasmatico,
construido, elucubrado com as ficgBes delirantes que devem encontrar sua matéria-prima em
uma lingua comum. "E devemos reconhecer que Lacan, por mais inventivo que fosse,
assumiu a lei da repeticdo e colocou seus passos no passo de Freud (..) E ainda que
pensemos ter ele cingido o impensado de Freud, para tal ele teve de habitar-lhe a casa.”
(Miller, 2005 p. 93), continua Miller, abrindo-nos novas trilhas: “continuamos habitando a
casa de Lacan, bem depreciada (...). Habitamos a casa de Lacan, a qual ndo temos certeza de
que seja um paraiso, mas de onde ndo nos deixaremos expulsar” (Ibidem, p. 94).

E nesse ponto de esforgo em habitar ou ndo uma casa, mais precisamente, em como
habit4-la com o que dela pode e deve, por vezes, expulsar-nos, ou melhor, incitar-nos a ir
mais além, é que me encontro capturada, enlacada’ ao trabalho de investigacéo e de escrita
que requer a presente pesquisa de doutorado. Penso que so poderia fazé-lo, a partir de minha
posicdo de analisante, posicdo de alguém que também decidiu perseverar em seu ser,
corajosamente, em fazer a experiéncia, orientada, da fuga de sentido e, por fim, apostar em
transmiti-la, sem, no entanto, abster-se de reinventa-la, com o exilio que me concerne em
minha condigdo de ser falante. Acrescento ainda, como outro ponto franqueador dessa
pesquisa, aléem de minha experiéncia de andlise pessoal, os cursos proferidos por Jacques-
Alain Miller, capitais, decisivos, com seu estilo claro e vibrante, a meu ver, um ensino que se
propde, sim, forcar uma lingua comum, ao nos mostrar que para avangar na psicanalise,
diferente de progredir, € preciso e é inevitdvel seguir dando voltas e voltas, como em uma
espiral, ao redor desse impossivel de dizer, mesmo com a constatacdo de que uma perda

estaria ai implicada.

" Cabe acrescentar que a transmissdo da psicanalise ja vem sendo por mim investigada desde minha dissertagdo
de mestrado, defendida também neste programa de pds-graduacdo, com o titulo: A psicanalise e seu ensino... € a
universidade.
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Para finalizar, essa introducdo e abrir a disposicao dos trés capitulos e uma conclusdo
em que a tese pretende se sustentar, cabem ainda algumas breves consideragdes sobre
diretrizes e imprecisbes metodoldgicas, cuja importdncia ndo devemos desprezar.
Primeiramente, em congruéncia com a importante distingdo que acabei de mencionar, no
pardgrafo anterior, entre progredir e avangar nos conceitos e na clinica psicanalitica, escolhi
ndo orientar essa pesquisa por um viés cronoldgico, o que, certamente, implicaria em
empreender uma espécie de rastreamento, de varredura do tema a ser investigado, nesse caso,
por toda obra de Freud e pelo ensino de Lacan. Tomar uma via como essa, além de seus
excessos mortificantes, significa elidir os paradoxos vivos que permeiam a teoria e que
desafiam o rigor epistemoldgico, como, por exemplo, 0s conceitos de pulsdo, em Freud, e
gozo, em Lacan. Tal constatagdo se torna ainda mais explicita, se tomarmos o ultimo ensino
de Lacan, isto é, seus ultimos seminérios que, como diz Miller, é labirintico, possui diversas e
pluralizadas entradas.

Nesta diregéo, escolhi privilegiar, como propde Miller, o recurso de tomar a teoria a
partir de axiomas, isto é, problemas que surgem quando nos confrontamos com o real como
impossivel ldgico para o simbdlico. Os dois axiomas-chaves, fundamentais e orientadores
para essa pesquisa, considerados relevantes para se avangar no tema da transmissdo da
psicanalise, bem como seus limites, foram extraidos dos seminérios,...ou pior (1971-
72a/2012) e Mais ainda (1972-73/1985), de Lacan, como ponto de chegada, depois de
diversas elaboracfes do proprio Lacan sobre a questdo do gozo. S&o eles: "ndo ha relacdo
sexual" e "Ha Um". Finalmente, fazendo uso desses dois axiomas, que tratam, digamos, de
questdes internas ao campo da psicanalise, pretendemos ainda confronté-los, ainda que de um
modo mais sucinto, com a contemporaneidade, mais precisamente com 0 estatuto que essa
vem conferindo ao ato de tomar a fala, ao falar de si, espantosamente, deflagrado e
proliferado pela onipresenca das redes sociais. Em outras palavras, interessa-nos também
pensar que destinos a atualidade reservaria para o que de mais singular poderia estar em jogo
no préprio ato de tomar a fala.

Assim, no primeiro capitulo da tese, intitulado Falar de si ao Outro que ndo existe,
preocupamo-nos, em primeiro lugar, em tentar assentar o trabalho, epistemicamente,
colocando em discussdo o que seria "o falar de si" para o campo da psicanélise. Nessa
direcdo, servimo-nos do que Lacan menciona em seu semindrio, ... ou pior (1971-72a), como

uma "topologia da fala", com seus dois pélos: a verdade e 0 gozo. Ao discutirmos a verdade e
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0 go0zo e suas possiveis articulagdes, visamos também preparar o terreno para a confrontacdo
da intransmissibilidade do "Ha Um" com o individualismo contemporaneo. Também, nesse
mesmo capitulo, empreendemos ainda uma discusséo sobre a categoria do real, perguntando-
nos o que seria o real para a psicanélise, frente a sua desordem, promovida pelo casamento do
discurso cientifico com o capitalismo. E para localizarmos as possiveis particularidades de
um “falar de si" na contemporaneidade, como uma fala desinibida, que porta em si 0 gozo do
bla-bla-bla, guiamo-nos ainda por duas importantes assertivas lacanianas, a elevacdo do
objeto a ao zénite social e a inexisténcia do Outro.

No segundo capitulo, intitulado Das(auto)biografias e "escritas de si" ao vivo-real da
lingua poética, fizemos um longo percurso, na verdade, uma travessia, do "falar de si" a
"escrita de si", que partiu primeiro de uma espécie de sobrevdo a questdo da proliferagdo das
autobiografias na contemporaneidade, colocando no horizonte de tal discussdo o tema da
autoria. Em seguida, trabalhamos a escrita de uma interessante escritora francesa, Christine
Angot, como uma solu¢do eminentemente contemporanea, frente ao "falar de si". Para, por
fim, introduzir, no proprio decorrer do capitulo as escritas de Stéphane Mallarmé e James
Joyce, como “escritas de si", estabelecemos uma discusséo sobre 0 que seria a morte do autor
e como pensar uma obra como campo de gozo. Finalmente, trabalhamos, com detalhes, as
inferéncias de Lacan, frente a escrita de Mallarmé, mais precisamente, a questdo que ele
nomeia como "o fantasma poético do livro", perpassando ndo so pela densidade tedrica das
formulacGes lacanianas sobre a l6gica do fantasma, como também pela questéo da queda do
objeto em jogo no estilo, como requisito fundamental para se pensar a transmissdo da
psicandlise. Para concluir esse longo e trabalhoso capitulo, servimo-nos ainda da escrita
joyceana, ndo s6 como um contra-ponto para se pensar a eternidade do discurso
autobiogréafico, como também para se estabelecer uma interessante discusséo sobre a escrita
nodal do sinthome.

J& no terceiro capitulo, intitulado "Freud-sozinho"... entre o pai e a mulher, tomamos
o “falar de si", a partir da proposta de Cottet (2013) em se tomar Freud, como "Freud-
analisante", contrapondo-a com a polémica questdo de sua auto-analise. Fizemos assim, uma
discussdo sobre a questdo da soliddo de Freud em relagdo a fundacdo da psicanélise e sua
relacdo com seu préprio inconsciente, ou melhor, seu ponto de detencdo frente ao real,
utilizando-nos também da nocéo de testemunho, articulada ao que se convencionou chamar

de "ética da enunciacéo-analisante”. Uma vez atravessada essa primeira parte, fizemos uso de
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dois sonhos relatados por Freud na Traumdeutung, como sonhos considerados testemunhais.
O primeiro deles, o sonho do filho que diz ao pai, Pai, ndo vés que estou queimado? nos
serviu como ponto de partida, ndo so para trabalhar a questdo "o que é um pai?", intimamente
articulada a transmissao, como transmissao da castracdo, do pecado do pai, como também
para interrogar a posicéo de Freud frente ao pai. Ainda sobre a questéo do pai, articulamos o
que seria o desejo de dormir com o que Lacan considera como sendo o "sonho de Freud”, isto
é, a construcio do mito do Edipo. Por fim, tomamos o sonho da injecdo Irma, com fins de
situarmos a questdo do feminino, por meio da pergunta "o que quer uma mulher?", visando
ainda demarcar a posicdo de Freud frente ao insondavel, ao indizivel que vem atualizar a
sexualidade feminina.

Quanto a conclusdao, nomeada como Momento de concluir - Haum... Amor-Lacan,
diferentemente de somente fazermos uma sintese de todo o trabalho pesquisado, decidimos
também tomar algo do "falar de si" de Lacan, disperso na formulacdo que permeou toda a
construgdo da tese, qual seja a intransmissibilidade do Um. Justamente pelo fato de que
quando falamos do real, que certamente nos levara ao "Ha Um", estamos falando do proprio
Lacan, de sua resposta sintomética frente & descoberta freudiana, tal constatacdo nos permite
inferir que é como se o "falar de si" de Lacan estivesse presente em todos os capitulos. Desse
modo, julgamos assentar esse seu mesmo “falar de si* lacaniano, se assim podemos dizer, ndo
como um quarto capitulo que daria seguimento a série dos "falar de si", recortados por esse
trabalho - com toda respeitavel singularidade que cada um vem nos transmitir - mas sim
como uma extimidade ou, se preferirmos, dentro de uma perspectiva borromeana, um quarto
elo que viria enlacar os demais capitulos, todos, a nosso ver, atravessados, dado a
radicalidade do Um, por um certo desatamento, um desejo ardente e lacaniano de despertar. E

escolhemos enlaga-los com o que Allouch chama de Amor-Lacan.
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CAPITULO I -
“FALAR DE SI” AO OUTRO QUE NAO EXISTE

Em resposta & segunda carta recebida de um jovem poeta, em 1903, o também poeta e
escritor alemdo Rilke nos ensina: "é preciso que saiba que as suas cartas me ddo sempre
prazer. Pego-lhe apenas tolerancia para as respostas. Estas deixar-lhe-d0 muitas vezes de
maos vazias, porque, em Ultima analise, sobretudo para o essencial, estamos indizivelmente
s6s" (1903/1999, p.46). E notavel a riqueza de recursos simbolicos, a proeza de Rilke, ao
tecer seu texto com preciosas metéforas, um saber fazer singular com aquilo que nos funda,
desde uma falta-a-ser até o mais insondavel vazio. E o mais interessante, um texto, ou
melhor, cartas que exercem a fungdo de manter um lago com o Outro. Resguardada a posicéo
de cada sujeito em sua propria historia, diriamos que o encontro com a falha constituinte do
ser, ainda que angustiante, dificil, atormentada, foi o que possibilitou toda uma geracdo de
pensadores, sejam eles consagrados ou ndo, a atravessarem a existéncia, com certo tom de
encanto e por que ndo dizer dignidade. Mas, e nos dias de hoje, que ja fazem transcorrer o
século XXI, como tém se virado os sujeitos com as travessias de suas existéncias?

Sim, o mundo mudou. Por exemplo, hoje, quase j& ndo se manda ou se recebe cartas.
Até o verbo mudou. Hoje em dia, envia-se torpedos®, posts de facebooks, twitters® ou
whatsapps'’... muitos, uma infinidade deles. E o mais preocupante é que ndo sabemos se
estdo a servigo de sustentar um lago, de conferir lugar ao que esta fora do "si mesmo". Tudo
nos indica que ndo. Vale citar uma frase curiosa que, além de tentar relatar a logica que pode
estar em jogo, na contemporaneidade, ela propria sofreu os efeitos que, entdo, pretendia
denunciar, ao ser incansavelmente “twittada", “whatsappeada”, "torpedeada”. Diz assim: "em
época de whatsapp, ligacdo telefonica virou prova de amor". Por um rdpido momento, vamos
nos deter em sua irreveréncia para inaugurarmos os propositos deste primeiro capitulo. De
saida, ela j& nos mostra o que o chamado individualismo contemporaneo vem tornando cada

vez mais problematico: o encontro com o real do Outro sexo e a consequente possibilidade de

¥ Mensagem expressa de um telefone celular a outro.

% Com algumas pequenas variacdes, tanto o Twitter, quanto o Facebook sdo redes sociais que permitem ao
usuario enviar e receber atualizagdes pessoais de outros contatos, por meio do website do servico, por SMS e por
softwares especificos de gerenciamento.

Aplicativo de mensagens que permite trocar mensagens pelo celular, via internet.
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laco amoroso, constatacdo que deve interessar a psicanalise, afinal é nos dominios da
sexualidade que o real ndo se deixa aprender, diriamos, de modo mais sério e comovente.

Eis aqui o ponto de articulagdo, a dobradica que nos permite confrontar, por meio de
uma juncdo/disjuncdo, a contemporaneidade com o ponto de intransmissibilidade,
encontrado, especialmente, nos Gltimos seminarios de Lacan e também no final de uma
experiéncia de andlise. Dito de modo mais sucinto, trata-se de redescobrir, nos avangos que a
psicandlise alcanca por si s6, a ldgica que triunfa hoje no que ainda chamamos de laco social.
Indubitavelmente, o gozo, como aquilo que faz prescindir do Outro, que confirma o "H4 Um"
e 0 "ndo ha relacdo sexual" se configura como verdadeiro fundamento do que se revela como
extensdo da chamada idiotice do individualismo contemporaneo. Como também ja
assinalamos, se o lugar do gozo é o corpo proprio, isso nos abre margens para pensar que o
gozo esta por todas as partes. Goza-se, assim, de si mesmo, com as drogas, com a comida,
com o trabalho, com a corrupcdo, com a preguica, com a internet e por ai vai... Goza-se até
mesmo com a propria fala, com o "falar de si".

Diverso do "falar de si" a que um sujeito € convocado ao se submeter a regra
fundamental da psicandlise, cuja aposta é que ele coloque algo de si, o "falar de si" que vem
nos apresentando o século XXI parece parasitado por um desencanto, por uma estranha e
triste tolerdncia em um universalizado "deixar gozar", em franco prejuizo de um "querer
dizer" e de uma consequente perda progressiva da autoridade da palavra. Trata-se de falas
que se apresentam de um modo desinibido, parecendo livres dos significantes-mestres,
denotando uma espécie de saber sem enunciagdo que possibilite que as fixe de alguma
maneira, tal como se deflagra na onipresenca das redes sociais. Estariamos diante de um real
desordenado que transmuta o ato de falar em um imperativo que deve obedecer, cada vez
mais, a uma precaria logica de veicular o puro gozo do blablablad? Tentar circunscrever,
portanto, quais seriam as incidéncias e ressonancias do contemporaneo sob as relagdes do
sujeito com a linguagem e o real ou como se poderia localizar na fala e na palavra os efeitos
de um Outro inexistente sob os sujeitos que se véem tragados ao empuxo a "falar de si" é o
que constitui o propésito desse capitulo.

Tomarei, como indice para localizar o contemporéneo, duas grandes assertivas
lacanianas: a elevacdo do objeto a ao zénite social e a promog&o da inexisténcia do Outro.
Escolhi ainda realizar um importante e sintetizado percurso que parte da enunciagéo,

encontrada no campo da verdade, e chega ao terreno opaco do gozo, com fins de demonstrar

24



uma curiosa e necessaria alianga entre ambos e como o mundo contempordneo vem
desfazendo progressivamente esse peculiar parentesco. Sobre a verdade, além de se constituir
como um semblante, por exceléncia, de toda experiéncia analitica, ela é também tomada,
nessa pesquisa, como crucial para se assentar, inclusive, epistemicamente, a questdo da
transmissdo. Por fim, entendo também como outra decisiva coordenada para este capitulo, a
discussdo da categoria do real, ja que sua desordem, promovida pelo casamento do discurso
cientifico com o capitalismo, deve, inclusive, eticamente, impulsionar-nos a ordenar uma

concepcdo de real propria a psicanalise.

1.1 - De uma verdade que fala e clama no deserto do gozo.

Antes de adentrarmos nos dificeis avatares do gozo, ocupemo-nos por um so instante
da vida das abelhas! Ao invés do fel, o mel. E dificil acreditar que nao se trata de uma fabrica
moderna, cheia de gente e méaquinas que produza o degustado doce-mel. Quem o faz séo as
abelhas, operérias, sem direito & greve e patrdo, verdadeiros insetos sociais. Para dar cabo
dessa virtuosa e viva produgdo, uma abelha, com seu inigualével voo, é capaz de visitar
setecentas flores em um dia. Laboriosas, disciplinadas, as abelhas convivem em um sistema
de extraordinaria organizagdo: em cada colméia podem existir cerca de oitenta mil abelhas e
cada colbnia é constituida por uma unica abelha rainha, dezenas de zang@es e milhares de
abelhas operarias. Um paradoxo: pensar que haveria um enxame ordenado. Dignas, enfim, de
uma licdo de vida? De uma forma ou de outra, somos obrigados a reconhecer que ha algo que
as mantém juntas e vivas, mas o fato é que ndo sabemos muito bem o que é.

Tema de interesse das pesquisas do estruturalista francés Benveniste, as abelhas,
segundo ele, podem ser tomadas como um exemplo de que ha comunicacdo entre animais, tal
como se d& a comunicagdo entre 0os homens. Mas uma ressalva ird demarcar abismalmente
uma lacuna entre o que seria a comunicagdo animal e o0 que se passa entre nds, humanos.
Embora as abelhas possuam um complexo meio para transmitir mensagens, executando seus
bailados, com fins de "dizerem" entre si que ha néctar nas flores, o que salta aos olhos é a
auséncia de resposta, como exata capacidade de interpretar a mensagem. (Benveniste, 2005,
p. 65). Ndo ha entre as abelhas memoria da mensagem, porque sua apreensdo é concreta. O
que h4 é uma retencdo, denotando uma fixidez, que levaria & execugdo de um ato e nada

mais. Para os estruturalistas e também para o Lacan dos primeiros anos de seu ensino, esse é
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o limite entre os animais, produzir a comunicag&o atraves de uma espécie de cddigo de sinais,
sem abertura a dimenséo do equivoco, tal como nos atestaria uma experiéncia de linguagem.

Talvez, esteja ai a razdo de tamanha organizacdo, afinal esses insetos sociais se
comunicam sem o obstaculo do mal-entendido, sem a irredutivel dissimetria entre emissor e
receptor. J4 com o homem, dotado da capacidade abstrata do simbolo, de representar algo em
sua propria auséncia, a coisa € bem diferente. E exatamente pelo fato do animal ndo dispor da
linguagem para se comunicar que Lacan iré se interessar pela etologia, nos primeiros anos de
seu ensino, buscando fora do dominio humano as origens do comportamento simbdlico.
Naquele momento, havia uma preocupacdo em demonstrar a importancia da funcéo da fala,
na conducdo de uma anélise, devendo esta se desenrolar impreterivelmente no campo da
linguagem, porque ao contrario, estar-se-ia no sistema comunicacional dual, tdo bem
ilustrado pelo mundo animal (Lacan, 1953/1998, p.274). Se dermos, no entanto, um enorme
salto, encontraremos Lacan, ja no final de seu ensino, em sua ressonante conferéncia, A
Terceira (1974), interessado, ndo especificamente na etologia, no mundo animal, mas,
digamos, a tudo que possa dizer da natureza, dos seres que possuem vida.

Nesse texto, Lacan estd as voltas com os enigmas que rondam o terreno opaco do
gozo e propde ndo mais a tentativa de significar a vida e sim tomar o mundo como o que é:
imaginério. Para tal, h4 que se reduzir a funcdo da representacéo, colocando-a I onde ela de
fato estd: no corpo. Agora, cabe enlacar a relagdo da vida, ndo com o sentido e sim com o
gozo, que encontra N0 corpo seu aparato, sua inscrigdo. Dai Lacan nos deixar a pergunta: vida
implica gozo? Para um vegetal, a resposta deve permanecer duvidosa. (Lacan, 1974, p. 12).
Pode-se até supor que a planta goze, mas ndo sabemos se isso ocorre, simplesmente porque
ela ndo fala. Tal como com a planta, também ndo sabemos o que se passa com as abelhas,
tampouco como conseguem se manterem vivas e juntas. Elas também néo falam. Da vida ndo
sabemos nada mais que o "gozar da vida", porque do corpo vivo o que também nos chega é o
mistério. E é somente na medida em que o sujeito fala, que se pode ter a dimenséo de como
ele goza.

Fundamental e ao mesmo tempo surpreendente a conjuncdo-disjuncdo entre 0s
primeiros e Gltimos anos do ensino de Lacan, através desta Terceira que faz retornar sua
primeira conferéncia, Fungédo e campo da fala e da linguagem, também proferida em Roma,
para que ndo cesse de se escrever como necessaria a estrutura da linguagem, ndo sem seu

limite, seus abalos, seus furos, presentificados pelo que se chama equivoco. Da necessidade
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rotineira de significar, comunicar, transmitir efeitos de verdade ao Outro a contingéncia de
inventar com os equivocos de lalingua e seus efeitos de gozo no vivo do corpo. E de uma
inédita travessia que se trata todo o ensino lacaniano e por acréscimo, algumas experiéncias
de analise, se levadas ao seu fim. Eis que Lacan, ja no final de sua vida, surpreende, ao
conferir ao gozo um lugar isento de qualquer idealismo, ao nos dizer a enormidade de que se
0 gozo é da vida, gozo do Outro, JAM deve "viver" no Ccorpo e... "nada mais".

E para se chegar a esse "nada mais", de um modo que ndo seja o caminho dos cinicos,
é preciso o tempo de uma travessia, em uma sorte de mar heterogéneo, entre letras, palavras
ou ditos, ndo-ditos, inter-ditos, para que se decante um resto e, por fim, possa se fazer dele
vida, pedago de vida, nas contingéncias da invencdo. Pode parecer um assombro, mas a vida
para o ser falante marcha sob um certo manto de ironia. H4 em seu préprio movimento uma
permanente necessidade, a de falar, comandada por um impossivel, que, no fim das contas,
quer mesmo é dar um jeito de apagar sua mais viva contingéncia, exatamente, a mesma que a
inaugurou. Se afastarmos da biologia e aproximarmos da ldgica, recomendada por Lacan,
para que ndo se perca o fio da meada em dire¢cdo ao real, constatamos que a vida nos
demonstra que também é "a arte de produzir uma necessidade de discurso" (Lacan, 1971-
72a/2012, p. 48).

Falamos ndo por uma necessidade em si, mas por uma necessidade ldgica, uma
repeticdo, que se instaura a partir de uma suposi¢do da inexisténcia, marcada por uma
posterioridade, cujo problema é atrair somente duas respostas: 0 gozo e a verdade. Diferente
de um nada, a inexisténcia encontrara seu préprio estatuto de existéncia no simbolo, no
namero zero que, além de ser parte da série dos nimeros inteiros, define o proprio conceito
como ndo idéntico a si. Trata-se de um caminho inaugurado por Frege, (til a Lacan até seus
ultimos seminérios. Se a necessidade de um discurso é a repeti¢do, Lacan ndo hesita em
afirmar que falamos também para nos defender da morte, ainda que seja a mais desastrosa
das defesas (Ibidem, p. 50). Basta dizer que quase sempre 0 gozo ndo € "gozo da vida", mas
impasse, apresentando-se sob diferentes localizagdes, esteja dentro, fora ou em um éxtimo da

estrutura, conforme o aponta os diversos momentos das elaboragdes lacanianas. Ora ele se

Y Esclarecemos que tomamos, aqui, "Gozo do Outro", tal como Lacan o nomeia em sua conferéncia A Terceira
como um gozo diferente de um gozo fechado em si, que ndo abre vias ao Outro, mas sim um gozo suplementar,
enigmatico, sem lei, para além da ordem félica, fora da linguagem. Teremos oportunidade de voltar a esse
enigmatico ponto ao longo da tese.
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coloca, entdo, como obstaculo, impossibilidade, transgressdo, tormento, ora como inutilidade,
desencontro, ndo-relagéo.

O gozo é, por isso, um indice fundamental e decisivo, ndo somente para a conducéo de
uma experiéncia de andlise orientada pelo real, como também para se pensar, hoje, a
progressiva sobreposicdo do individualismo contemporaneo frente a timidas e precérias
possibilidades de encontro e desencontro amoroso, de lago social. Cabe dizer ainda que o
gozo nada pode sem o dinamismo simbdlico da fala. Ndo h4 como atravessar o gozo, abordé-
lo sem se deixar tomar por uma incansdvel busca pela verdade. Seriam, nessa dire¢&o,
verdade e gozo inseparaveis? Se sdo heterogéneos, como podem constituirem uma relacéo de
parentesco? O que fazer com 0 gozo é algo que também atormentou Lacan por todo seu
ensino. E como ele nos adverte, 0s impasses com o gozo ndo devem nos conduzir a uma
especulacdo sobre as origens da linguagem, mas sim a fala, sua funcdo, sua topologia
fundamental, com seus dois destacados polos: a verdade e o gozo (Ibidem, p. 68).

Primeiramente, fagamos, entdo, falar a verdade, que, tal como a l6gica nos indica, esta
presente para 0 ser humano desde que a palavra se coloca, o que nos faz admitir
heideggerianamente sua intima relagdo com o ser'?. Assistimos ainda ao nascimento da
verdade com Freud, na ambiguidade da fala, contida na revelacéo histérica, convocando-nos
ao que deve interessar & experiéncia analitica: que ndo se trata de uma reducdo da fala ao
verdadeiro ou ao falso. A abstencdo em confrontar a palavra com uma suposta realidade, s6
faz liberar na prépria palavra sua poténcia de verdade (Lacan, 1953/1998, p. 257).
Depreende-se dai a estrutura ficcional da verdade e o carater performativo da fala. Sua
visada, como nos mostra as histéricas, esta para além da funcdo de comunicagdo. Mas, como
a verdade se manifesta no contexto de uma analise? Nada mais pertinente que deixa-la falar.

Para dar voz a verdade, desvincula-la do ser e aproxima-la da contingéncia de um

efeito de verdade, Lacan faz uma prosopopéia da verdade: "Eu, a verdade, falo" (Lacan,

12 Conforme esclarece Gilson lannini, é notavel a aproximagdo de Lacan, em Seus primeiros seminarios e
escritos, a uma concepcao de verdade da filosofia de Heidegger, que a desloca em direcdo ao Dasein, ligando-a
a um "ser -verdadeiro" com base em um "ser-no-mundo”. Portanto, "a verdade ndo é uma operacdo intelectual
que verifica a concordancia de um conhecimento e um objeto ou a consisténcia entre enunciados"(lannini, 2012,
p. 71), mas sim uma operacdo que coloca em jogo um desvelamento, cuja radicalidade sera acentuada por Lacan,
ao situa-la fora da exatiddo, ligando-a, assim, a fala e as manifestacbes do inconsciente. Ndo sdo poucas as
referéncias a Heidegger, presentes ao longo do trajeto lacaniano, no que se refere a verdade, enquanto tomada
como categoria simbdlica. Embora se reconheca tal importancia conceitual e filoséfica, escolhi ndo me
enveredar, nesse momento, por essa vertente, ja que o fio condutor aqui € o que da verdade pode se dar lugar ao
gozo ou o que do sentido pode se aceder ao real, ainda que, no horizonte lacaniano, o que se desponta é que por
detrés do ser se encontra 0 gozo.

28



1955/1988, p. 411). Era preciso, enfim, fazer a coisa freudiana falar, coloca-la em jogo,
através da verdade. E o que orientou Lacan em seu movimento de tentar renovar o que ele
mesmo chamou de "a razdo desde Freud". Atingir a verdade, diferentemente de se fazer
compreender, é 0 que passa a se privilegiar em uma experiéncia de analise, ainda que em
gréos, mesmo escorregadia, decepcionante. Situada fora do campo da exatiddo, contraria a
uma pretensa comunicacdo univoca, a verdade se revela, entdo, complexa, dindmica,
evanescente. Dai Lacan poder liga-la a fala. Ha, nesse momento, uma tentativa de Lacan em
ler o inconsciente freudiano a partir da verdade, formulando um discurso em que a propria
verdade toma a palavra para dizer o inconsciente. Por isso, se a verdade fala, demanda algo.
Tal como o inconsciente, ela insiste em ser decifrada, interpretada pelo Outro.

Nada mais paradoxal. Lacan situa, no cerne da pratica analitica, "a descoberta do
poder da verdade em nés e até em nossa carne” (Ibidem, p. 406) e, a0 mesmo tempo, se
pergunta: “"com efeito, como haveria a fala de esgotar o sentido da fala, (...) o sentido do
sentido, a ndo ser no ato que o gera?" (Lacan,1953/1988 p. 272). J& se nota aqui rastros do
quanto a verdade é sensivel a algo da ordem do gozo e do que chamamos fuga de sentido,
porque, como nos revela a pergunta de Lacan, haveria algo na fala que o efeito de retroagéo
ndo logra selar e que transbordaria o significado. Alguns anos depois, a palavra "poder”
retorna no texto, A dire¢do da cura e os principios de seu poder (1958a), em que Lacan se
interroga sobre os limites do poder da verdade, se seria este o principio do poder de uma cura
(Miller, 2010 p. 182). Atento em afastar a acdo analitica de um exercicio de poder, Lacan a
aproxima da verdade, dos poderes da palavra, que devem operar do lado do analisante, no
entanto, algo sobre a acdo analitica, o desejo do analista, retorna para Lacan insistentemente,
anos a fio.

A bem dizer, a verdade tem sua face de encanto, seu poder de seduzir, através da
poténcia de seus efeitos de sentido, capaz de atrair uma pastoral do amor a palavra. Mas, ndo
nos esquecamos do outro lado da moeda: de médos dadas com a compulsdo a repetigdo
freudiana e para além do principio do prazer, encontramos uma verdade que insiste em
"clamar no deserto da ignorancia” (Lacan, 1958b/2003, p. 178). Retenhamos, por um
momento, a palavra "deserto™ para nos orientar frente ao horizonte de gozo que ela propria
desponta. Aqui, o deserto deve ser tomado como uma zona &rida, opaca, em que algo que se
diz, que se clama ndo encontra nada, nem ninguém, que o faga decifrar, tampouco escutar.

Com efeito, se a verdade fala, o gozo silencia. H4, portanto, uma mortificacdo em jogo,

29



produzida pela prdpria insisténcia da cadeia significante, que sd faz veicular os efeitos de
verdade de um desejo, j& de saida, dado como "morto" (Lacan, 1957a/1998, p. 522).

Como o demonstra a estrutura da linguagem, condicionada pela binariedade da
relacdo entre os significantes, por mais mobilidade que encontre o desejo, nas infinitas
combinacdes e retengdes de sentido, orquestradas pela metonimia, haveria algo de outra
ordem, repetidamente ignorado, impossivel, enfim, de ser reencontrado. Entéo, é em sua ja
explicita proximidade com o gozo, dado sua operacionalidade se firmar na propria
mortificagdo significante e por sua mais desassossegada insisténcia em querer tocar um "mais
além", que Lacan ndo hesitard em qualificar a verdade, de "basicamente desumana" (Lacan,
1955/ 1988, p. 437). Certamente, a existéncia de um incansavel, enigmatico "mais além" nos
obriga a admitir a idéia de que h& uma espécie de barreira, minimamente necessaria, frente
ao que pode existir de antindmico entre prazer e gozo.

Tal como Freud nos franqueou com uma virada tedrico-clinica, em Além do principio
do prazer (1920/2012, p.60), ao postular a pulsdo de morte, o principio do prazer, com sua
proposta em manter uma tensdo minima no aparelho psiquico, encontra sua mais digna
solidariedade no entrecruzamento com o principio da realidade - cuja fungdo é manter uma
possivel constancia no aparelho - e ndo uma oposi¢do, ao contrario do que se poderia pensar.
E o que Lacan promove, demarcadamente, no seminario A ética da psicandlise, é
acomodacdo de toda ordem simbolica, e com ela a categoria da verdade, ao lado desses dois
cumplices e bem articulados principios freudianos. Entdo, de um lado, estaria o prazer, a
realidade e a ordem simbdlica juntos, entrelacados e, de outro, situando uma disjuncéo
radical, o "mais além", o que é deserticamente ignorado de toda e qualquer representacéo, o
que deve ficar "fora-do-significado™ (Lacan, 1959-60/1997, p. 71): o inabordével do gozo, na
radicalidade do vazio de das Ding.

Nesse momento, assistimos a uma elaboragdo lacaniana do gozo dificilima, dura,
macica, absoluta, ja que ndo responde a dialética do prazer-desprazer e, ndo sem razdo,
apresenta-se conectada a uma zona de horror. Caso se pretenda acessa-lo, somente pela via da
transgressao, tal € sua inacessibilidade. O gozo, tomado no territdrio de Das ding, passado ao
registro do real, estd proibido e como portador de noticias do objeto perdido, € impossivel ser
"reencontrado”. Nessa via, mais além do principio do prazer, o que se encontra é 0 gozo,
mais além do principio da realidade, o real. (Miller, 2008, p. 222). Chama-nos atencéo aqui a

separacdo radical entre verdade e gozo, entre simbdlico e real, que Lacan praticamente se vé
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levado a operar, quando de suas primeiras tentativas de abordar esse "mais além" da
estrutura, levando-o, inclusive, a admitir que no nivel do inconsciente, o sujeito s pode
mentir sobre Das ding (Lacan, 1959-60/ 1997, p. 94).

Mas, é preciso assinalar que a opacidade do gozo sempre assombrou o ensino
lacaniano, desde seus mais remotos seminarios. Como ja sabemos, em seu movimento de
retorno a Freud, o ponto de partida de Lacan foi privilegiar a fun¢do da fala no campo da
linguagem, fazendo passar ao inconsciente a funcéo do significante. No entanto, encontraré a
pedra de seu sapato no conceito de pulséo e na libido freudiana, por trazerem justamente
instabilidades a estrutura. A constatacdo da impossibilidade de uma fala plena, de se
devolver ao significante todo seu significado (LACAN, 1953/1998, p.255), s6 fez deflagrar
para Lacan que algo da verdade ndo poderia ser plenamente convertido na fala, o que também
nos da motivos para inferir que a questdo do sentido ndo encerra definitivamente o que pode
estar em jogo na fala. Mas, sigamos, por enquanto nessa trilha e nos fagamos a cléssica
pergunta: por que é que se fala?

Em uma primeira perspectiva, do lado do sujeito, fala-se para significar algo que
demanda sentido, ja do lado do Outro, fala-se porque é preciso que a fala esteja enderecada,
que encontre reconhecimento. Foi este o fundamento do esforgo de Lacan, apostar na
estrutura da linguagem, na materialidade do significante, como capaz de representar o
paradoxal jogo de sentido que requer o inconsciente freudiano, como discurso em ato, por
meio da fala. A satisfacdo, aqui nomeada como simbélica, ficaria a cargo, portanto, de duas
constatagdes: a liberagdo do sentido, aprisionado pela operagdo do recalque e o
reconhecimento do Outro. Obviamente, a tentativa de Lacan em estruturar o inconsciente
como linguagem nao visa reduzi-lo a um equivalente Unico dos contetdos recalcados, ao
contrério, nas trilhas metapsicoldgicas de Freud, sabemos com Lacan que "o recalcado ndo
recobre todo o inconsciente, o alcance do inconsciente é mais amplo" (Freud, 1915/2012, p.
183). Em poucas palavras, o sujeito fala, mas ndo se satisfaz fazendo uso somente da matéria
prima do sentido.

Eis ai outra perspectiva da fala: fala-se também a partir de uma satisfagdo de outra
ordem, uma motivagéo vital. Falamos com as perturbac¢des que podem advir do corpo. Frente
a autonomia do simbolico, eis que jaz a seguinte pergunta: onde esta a vida? Onde poderia
residir o elemento vivente nos desfiladeiros do significante? O que escapa, portanto, a

satisfacdo simbdlica e esta situado do lado da vida, freudianamente chamado de libido, Lacan
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ira destind-lo ao eixo imagindrio. Era necessario, nesse primeirissimo momento de seu
ensino, proteger uma espécie de pureza do simbélico, separando-o do imaginario®,
apostando que a poténcia simbdlica seria capaz, digamos, de domina-lo, isto é, ndo permitir

que este "assombrasse™, obstaculizasse o processo de simbolizagéo, a estrutura. Para separar
0 simbdlico do imaginério, Lacan realiza o que Miller chama de "imaginarizacdo do gozo",
situando-o como um correlato da libido freudiana, fora do simbdlico (Miller, 2011b, p. 225).

Esclarece-se, assim, o que se chama mortificagdo significante, consequéncia do
processo de simbolizagdo. O que se mortifica, afinal? O corpo vivente que, ao oferecer sua
propria matéria ao significante, sofre os efeitos do mesmo, tornando-se como tal um corpo
simbolico. Uma parte desse corpo, gozo do corpo, ficaria, por fim, excluida. Nessa
perspectiva, para Lacan: "a vida sd est4d presa ao simbolico de maneira despedagada,
descomposta. O proprio ser humano, se acha, em parte, fora da vida, ele participa da pulsdo
de morte. E s6 dai que ele pode abordar a vida" (Lacan, 1954-55/1985, p.119)
Contrariamente a demarcagdo que Lacan faz do gozo em relagéo a das Ding, ao situa-lo com
a pulséo de morte no registro do real, nesses primeiros anos, a pulsdo de morte estara do lado
da insisténcia do simbdlico, ao passo que a libido, e seus rastros de gozo, estariam fora do
simbolico, porém, como j& dissemos, no registro imaginério. Eis o dilema lacaniano e o
nosso: 0 gozo s6 pode se inserir no simbolico ao preco de sua propria morte. Dai Lacan
qualificar o desejo como morto, na medida em que este nada mais € que a libido que sofreu a
incidéncia da mortificacdo significante.

Em sintese, 0 que se constata, até aqui, € uma relagdo heterogénea, entre verdade e
gozo. Basta dizer que o0 gozo ora se apresenta como obsticulo a estrutura simbdlica, se
situado no eixo imaginario, ora se apresenta como pura evitagdo, uma vez excluido da
estrutura e passado ao registro do real. Diante do impasse em tentar significantizar o gozo,
em acomoda-lo a estrutura, alguns anos depois, em seu seminario, Os quatro conceitos
fundamentais da psicanalise (1964/1985), Lacan se afasta da clivagem entre verdade e gozo e
forja uma nova alianca entre eles, encontrando uma saida mais manejavel que a radicalidade
de das Ding, através da invengdo de um novo e reduzido elemento: o objeto a. E notavel

como a tentativa de fundar um campo em que possa ai residir o gozo, por mais dificil que

3 Cabe esclarecer que separar o simbélico do imaginario ndo implica em pensar que um operaria
independentemente do outro. Portanto, separar simbolico e imaginario ndo impede que ambos encontrem um
ponto de confluéncia, chamado por Lacan de "ponto de basta" (Lacan, 1955-56/1988, p.303).
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seja sua abordagem, inclusive, epistemoldgica, vai colocar como horizonte para Lacan a
vida, o real do corpo vivente.

Para dar cabo desse renovado esforco de outra vez tentar significantizar o gozo, Lacan
importa a logica da teoria dos conjuntos para formalizar as operacBes de alienacdo e
separagdo, com seu ponto de mira na tese futura de que o gozo estaria integrado ao
significante. Assim, se na alienacéo, o sujeito diante de sua falta-a-ser, coagula-se em um
significante advindo do Outro e, a0 mesmo tempo, é um puro vazio, pela impossibilidade de
se fazer representar inteiramente pela ordem significante, € somente por meio da separacéo,
que se conseguird responder a esse vazio, resultante da operagéo simbdlica, pura perda, resto
do confronto entre sujeito e Outro (Lacan, 1964/1985, p 194.) Nesse exato ponto, surge uma
dificuldade para Lacan, que é a de constatar que a alienagdo que o sujeito sofre ao se
submeter ao Outro, como forca de destino, s6 € capaz de lhe entregar uma falta no nivel do
significante. Trata-se, portanto, de perguntar como a falta do lado do sujeito poderia
responder a falta do lado do Outro.

Para que a pulséo ndo fosse, por fim, negligenciada, Lacan se deparou com o fato de
que era preciso "um pouco de carne a consisténcia légica" (Miller, 2005, p.266), era preciso
que 0 corpo emprestasse uma de suas partes para complementar a funcdo ldgica.
Independente & falta significante, estaria também em jogo uma falta real, uma perda natural,
parte destacada do vivente, ao se reproduzir pelas vias de uma reproducéo sexuada. Ja aqui,
assistimos uma discreta substituicdo do sujeito pelo corpo sexuado, através do qual serd
possivel incluir os objetos da pulsdo. O inconsciente, por sua vez, é também re-situado de
modo homogéneo a uma zona er6gena, como descontinuidade de uma borda que se abre e
fecha, distinto da linearidade de uma cadeia significante. Incrivelmente, nesse momento,
Lacan se afasta por alguns instantes da dureza da l6gica e recorre ao chamado mito da lamina
ou lamela, uma espécie de variacdo do relato de Aristofanes no Banquete de Platdo, cujo
cerne é a busca do complemento, da "sua metade sexual que o vivo procura no amor" (Lacan,
19644a/1985, p. 194).

O que de fato interessa a Lacan é fazer essa busca de complemento um tanto menos
patética e imaginéria e, assim, transp6-la & busca do sujeito de sua parte sempre perdida, pelo

N

fato dele ser apenas um vivo sexuado e ndo um ser imortal. A referéncia a lamela™

¥ Lacan brinca com a homofonia, na lingua francesa, entre lamelle, omelette e mamelle (em portugués, lamela,
omelete, mama) para tentar demarcar exatamente esse algo de real que se perde, para além de uma simples
imagem do corpo.
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representaria a prépria libido, agora ndo mais como passivel de ser significantizada por meio
do deslizamento metonimico do desejo, mas como um drgdo do corpo, que, curiosamente,
ndo é encontrado no corpo e por isso ndo é imaginario, tampouco simbolico e, sim, "irreal”
(Ibidem, p. 195). Como matriz dos objetos perdidos, a libido, em seu contato direto com o
real, como elemento ndo-significante, ir4 se alojar no circuito pulsional, que vai da falta do
sujeito a falta do Outro, fazendo essas duas faltas se recobrirem e se positivarem como um
objeto. Extraordinariamente, Lacan nos mostra que esse objeto, objeto a, também podemos
chamé&-lo de elemento de gozo, advém de uma consisténcia ldgica complementada por uma
extracdo corporal.

E inegavel que Lacan se lancou em incriveis esforcos de significantizar o gozo,
atingi-lo via transgressdo e, tal como explicitamos, separa-lo como elemento n&o-
significante. Pois bem, se a dificuldade com o gozo se mostra, sobretudo, de ordem
epistemoldgica, é sob os avatares da clinica, que Lacan conseguird abrir novas trilhas e
circunscrever o campo lacaniano (Lacan,1969-70/1992, p.65), campo do gozo, convidando-
nos a avancar. A insisténcia da repeticdo, tomada até aqui, como mortificacdo significante,
uma vez que intrinseco em sua prépria l6gica, encontramos a incapacidade do significante em
representar o sujeito por completo, devera, novamente, interrogar-nos: se 0 gozo é
negativizado, morto pela a¢do do significante, porque haveria ele de insistir? Porque os
efeitos de verdade se sucedem, mas ndo duram, em uma travessia de analise?

Abordar o que ndo cessa do gozo, resulta cada vez mais patente para Lacan na
imprescindibilidade de se renunciar a autonomia do simbdlico. E a formalizacdo do objeto a,
como exata constatacdo de que, alem da falta significante, ha perda de gozo em jogo no
exercicio da transcri¢do simbdlica, torna-se capital para isso. Por meio dessa mesma perda €
que Lacan ir4 aceder a importante tese de que a relagdo com o gozo é originariamente
intrinseca ao significante, ja que ela responde ndo sé pelo carater circular e binario de sua
I6gica, como também ao seu efeito de entropia, de irreversibilidade (Ibidem, p.46). Nesses
termos, se ha perda de gozo, logicamente deve haver plus de gozo, um mais-de-gozar, como
tentativa entropica de suplementar o que se perdeu. Esse enorme avanco faz Lacan
reconfigurar a repeticdo, antes tomada como significante e, agora, imposta como repeti¢éo
que requer 0 gozo, que se funda em seu retorno, mais que isso,"comemora uma irrupgédo de

gozo"(lbidem, p.73).
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Admitir que o significante, o Outro e toda ordem simbdlica sdo impensaveis sem a
conexao com 0 gozo é também promover o parentesco, e ndo mais a separacao, entre verdade
e gozo. Agora é como "irma do gozo" (lbidem, p.64) que ela se apresenta, por se mostrar
inseparavel dos efeitos de significado e, ao mesmo tempo, estar ligada & face do gozo
negativizado e proibido. E também, nesse momento, que Lacan que ira conferir  verdade um
lugar discursivo, demarcando-a como um semi-dizer, e com a lei interna de sua enunciagéo,
sua impoténcia, sua fragilidade, diante da defasagem que pode haver entre perda e
suplemento de gozo. E notavel, quanto mais avanca Lacan em direcdo ao real, mais o
simbolico vai se apresentando como impossivel 16gico, o que nos permite ponderar que ndo
ha verdade conclusiva do gozo, j& que o efeito do significante nos priva para sempre daquele
gozo ilusionado, t&o esperado.

A nocdo de mais-de gozar™, como o que tenta suplementar uma falta estrutural em
gozar, dando-a corpo, ndo resolve a questdo dos impasses com 0 gozo, ao contrério, s faz
abrir novas interrogagcdes sobre o que demarcaria 0 final de uma cura. Para além das
possiveis relages do sujeito com o gozo, 0 que também passa a ganhar relevo é se uma
experiéncia de analise poderia "prometer" alguma mudanga na constancia dessa relag&o.
Torna-se uma incoeréncia légica, portanto, pensar que, por meio de uma transgresséo,
encontrar-se-ia uma saida para os tormentos com 0 gozo, para aquilo que ndo cessa em uma
experiéncia de anélise. Nesses termos, a légica do fantasma®, onde se confirma o parentesco
entre verdade e gozo, segundo Miller, é também "o extremo mais avancado desse campo em
direcdo ao gozo, é a associacdo mais delicada e fina entre o significante e o que resta do
gozo" (2011c, p.387).

Especialmente, na construcéo fantasmatica, verifica-se também um novo valor dado a
metonimia. Diferente de se reduzi-la a um efeito de sentido, agora se constata que, por
debaixo dos significantes, corre um "gozo-sentido [jouis-sens]” (Lacan, 1974/2003 p. 516)
que é, por assim dizer, um sentido gozado, um gozo metabolizado, transmutado em
significante, que se circunscreve e se molda como objeto a. Do sintoma ao fantasma, com

toda reducdo de sentido que lhes seria possivel operar, haveria, como j dito, um resto de

5 Lacan recorre a mais-valia no discurso de Marx, tomada ao mesmo tempo como causa do discurso e perda de

gozo (LACAN, 1968-69/ 2008, p.17).
'8 Nos textos de Lacan, em francés, aparece o termo fantasme que geralmente é traduzido para o espanhol por
fantasma e para o portugués por fantasia. Escolnemos adotar o termo fantasma, ao invés de fantasia, para se
referir a nogdo de fantasma fundamental, exatamente pela constatacdo de que o termo "fantasia™ designa também
0 uso coloquial do termo, bem como suas diversas acepgdes encontradas na obra de Freud. Dedicaremo-nos um
pouco mais a discussdo da légica do fantasma no segundo capitulo.
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gozo inassimildvel, impossivel de se negativizar. Mesmo de posse de uma extraordinaria
elaborag&o, os impasses com 0 gozo permanecem para Lacan. A invengdo do objeto a, ainda
que portando em seu ventre a castracdo, representada por menos phi (-¢), passa a ndo ser
mais, digamos, o ultimo recurso para se tratar e se tocar o real do gozo, ficando destinado a
categoria de semblante, outro passo decisivo para a destituicdo da autonomia do simbdlico
(Lacan,1972-73, p.129).

Mas, Lacan ndo sucumbe ao amor a verdade que sd faz mentir o que pode haver de
opaco no gozo, ao contrario, segue adiante e promove em seu seminario Mais, ainda_(Lacan,
1971-72/1985) uma importante mudanca de paradigma em seu ensino, ao tomar 0 gozo, ndo
mais como integrado ao significante e seus herdicos esforgos de articulagdo, mas sim como
propriedade de um corpo vivo, que s6 mantém relacdo consigo mesmo. O Outro e com ele, a
verdade, a binariedade do significante se tornariam, nessa nova logica, problematicos,
diriamos, inexistentes. Trata-se, agora, de um gozo que ndo estd barrado, proibido e sim
permitido, o que o faz fundamentalmente sozinho, sem parentesco, gozo Um. E é exatamente
sob os avatares desse Um, disso que ndo chama o sentido, encontrado nos mais avangados
esforcos de elaboracdo de Lacan, que nos interessa interrogar o individualismo
contemporaneo, sob a forte suspeita de que presenciamos hoje, sujeitos que falam de si ao
Outro que ndo existe, sujeitos a deriva do que pode haver de real em seus proprios gozos.
Para tentar avangar mais ainda nos impasses com 0 gozo, passemos, entéo, a fazer frente ao

real, a uma discussao sobre o real.

1.2 Um real para a psicanalise no século XXI'':

Uma licdo de humildade: é o que recomendamos para fazer frente ao real.
Comecemos, entdo, fazendo uso daquilo que nos é mais simples e fundamental, o sentido. A
palavra real, como qualquer outra, possui um sentido. Mas, se seguirmos a astlcia lacaniana
e jogarmos com 0 eco que ha entre as palavras real e reus, encontraremos, em latim, o
sentido de culpado. Um passo mais e encontraremos Lacan nos deixando outro pouco de

humildade, ao dizer que "somos mais ou menos culpados do real. E justamente por isso que a

7 Esclarecemos que o este sub-titulo do capitulo foi inspirado no IX Congresso da Associacdo Mundial de
Psicanalise, realizado em abril de 2014, em Paris, sob o titulo Um real para o século XXI.
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psicandlise é uma coisa séria, e ndo € absurdo dizer que ela pode se deslizar em uma
escroqueria” (Lacan, 1977b, p.2). Se nos propomos fazer frente ao real, com a condigdo, a
principio, de mal dizé-lo, uma pergunta se impde: de que real falamos? Ou do que somos
mais ou menos “culpados"? Na ordem do dia de psicanalistas, cientistas e filosofos -
deixemos 0s poetas, por enquanto, fora dessa discussdo - o real, hoje, € interrogado, ndo s
em seu estatuto, mas em sua existéncia.

Poderiamos dizer que haveria uma crise do real? Parece-nos que a palavra “crise” para
se referir ao real, na atualidade, ndo seria bem apropriada, ja que ndo se trata, tal como na
época de Descartes, de uma crise do saber, justamente porque colocar em crise o saber
implicaria em interrogar a relagéo da linguagem com a verdade e ndo com o real. Basta dizer
que a saida encontrada por Descartes para a crise do saber, ancorada em um Deus garantidor
da verdade, foi exatamente a promocéo do real e, por consequéncia, a fundagdo do saber
cientifico. Diante de uma crise do saber, a solugdo encontrada foi o real, a fixion'® de um
sentido para o real, a invencdo da propria categoria do real, como algo passivel de ser tocado
(Miller, 2010b, p.11). E preciso, no entanto, mencionar que anterior a fundagio do saber
cientifico, j& existia um desejo do homem de se tocar isso que se chamou real, com suas
préprias acles sobre a natureza.

A pratica da magia demonstrava a inquietude do homem frente ao real. Através do
encantamento, da retérica e da ocultacdo, 0 mago se ocupava de fazer falar a natureza,
perturbando-a, por meio do significante que respondia ao significante como tal. Dai Lacan se

referir & magia como "a verdade como causa em seu aspecto de causa eficiente'®"

(Lacan,
1965-66/1988, p.886), isto é, além de manter a propria verdade como causa velada, ela
também se encarregaria de dissimula-la como tal. Se tocar o real, na época de Descartes,
apresentou-se como um progresso de entusiasmos, nos dias atuais, tem provocado
desencanto, convocando-nos a perguntar: sob qual l6gica se assentaria esse intrigante
paradoxo que nos traz o progresso cientifico? Onde estamos? Diante do que Freud chamava

mal-estar na civilizagdo e Lacan, impasses da civilizagdo, Miller propde haver, nos dias

18 “Fixion cientifica do real”, neologismo sugerido por Miller em EI Outro que no existe y sus comités de ética,
formado a partir de fixar (fixer) e ficgdo (ficcion).

19 Tomando a verdade como causa, Lacan ordena a magia, a religido, a ciéncia e psicanélise, a partir da difracéo
da causa em Avristoteles. Frente a existéncia de algo, quatro causas estariam implicadas: a causa material diz
daquilo do qual é feita alguma coisa; causa formal representa a coisa em si; causa eficiente diz daquilo que da
origem ao processo em que a coisa surge e a causa final diz daquilo para o qual a coisa é feita. ASKOFARE, S.
"Da ciéncia a psicanalise”. Em: Heteridade - Revista de Psicanalise do Forum Internacional do Campo
Lacaniano. Rio de Janeiro: Publicado em parceria com a AFCL, 2011, p.213.
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atuais, uma desordem do real, que se colocaria na contra-m&o da época em que "a natureza
era 0 nome do real” (Miller, 2014, p. 19).

Anterior ao advento do discurso cientifico, encontramos um real, por assim dizer,
confundido com a natureza, caracterizado por ndo surpreender, correlato das primeiras
defini¢des de real no ensino de Lacan, como o que retorna ao mesmo lugar, manifestagéo do
mais evidente conceito de ordem. Sim, como diziam nossos tataravds, "a natureza é sabia".
Essa poderosa frase ir4 desafiar o interesse do cientista que, a todo custo, agora, quer saber
como funcionam as leis que regem essa sabedoria, para assim, poder interpreta-las, controla-
las, manipuléa-las. Eis a ambicdo cientifica, reduzir esse real, uma vez disperso na natureza,
ao simbdlico, por meio do esfor¢o de enquadra-lo na categoria logica do necessario, como
aquilo que ndo cessa de se escrever e se observar. Articula-se, aqui, a frase que denota o
extraordinario espirito de precisdo de Galileu, decisivo na fundacgéo do saber cientifico: "a
natureza esta escrita em linguagem matematica™ (Galileu, 1623/1988, p.119).

Embora o discurso cientifico tenha seus fundamentos ancorados em um Deus
garantidor da verdade, uma espécie de Outro do Outro, recurso indispensavel a Descartes
diante de seu incansavel exercicio do cogito, em um s6 golpe, a verdade cientifica passa cada
vez mais a se esvaziar de sentido, a se tornar l6gica e formal, reduzida, em Gltima instancia,
ao nimero, a uma escrita matematica.“Da manipulacdo do nimero como tal” chegou-se as
puras verdades numéricas, que, a partir de entdo, assumiram o lugar de mestria, subiram ao
zénite (Lacan, 1969-70/1992, p.150). Mais que a introdugdo de um conhecimento, cujo rigor
e precisdo tornaram possivel inaugurar o mundo moderno, o que a ciéncia também nos
brindou até aqui foi “ter feito surgir no mundo coisas que de forma alguma existiam no plano
de nossa percepcéo” (Ibidem, p. 150), por meio das chamadas ondas hertzianas.

Ora, se pela via dos sentidos, do sensus, é possivel chegar a um certo numero de
vibragbes ou é possivel fazer a contagem dessas e chegar a verdades numéricas, porque se
esta no nivel do olhar e da voz, o que o discurso cientifico promove é uma extrapolacdo que
vai além dos nossos sentidos. Nosso pretendido mundo, nossa atmosfera passou a ser
povoada por uma estranha presenca cientifica, na medida em que a propria ciéncia fez existir
coisas das quais ndo temos a menor suspeita, que ndo podem ser apreendidas por nenhuma
fenomenologia da percepgdo. A promocéo insistente de uma “fixion cientifica do real” nos

levou de uma percepgdo, a principio, pretensamente original, até o que Lacan nomeou com o
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neologismo opercoit®

- que poderia se traduzir por opercebido - para designar justamente
todos aqueles objetos ou coisas produzidos pela ciéncia que ndo séo percebidos e captados
por nos (Ibidem, p.152).

Estamos, agora, envoltos ndo mais em uma atmosfera, que nos assegurava, até entdo, o
sentido da substancia e do conteudo das coisas, mas em uma aletosfera, outro neologismo de
Lacan, cunhado a partir da palavra grega, alethéia, que traz em seu bojo o jogo de
encobrimento e revelacdo da verdade. Portanto, aletosfera € um “lugar”, ndo um lugar
qualquer, mas um lugar “metatdpico” (Miller, 2010b, p.138), povoado por pequenos objetos,
chamados por Lacan de latusas, que tém em sua proliferagdo a nobre tarefa de causar o
desejo, ja que agora "é a ciéncia que o governa” (Lacan, 1969-70/1992, p.153). Ao mesmo
tempo em que ficamos submetidos a essa chuva de objetos, por exemplo, celulares,
smartphones, tablets, produzidos pela ciéncia, Lacan se apropria da homofonia existente
entre lathouse e venthouse, para nos assinalar algo interessante sobre esses pequenos objetos
que comandam a vida de tantos: “percebo tardiamente, porque ndo foi ha tanto tempo que
inventei que latusa rima com ventosa. Ha vento ali dentro, muito vento, o vento da voz
humana” (Ibidem, p. 154).

Esta afirmativa de Lacan nos mostra que até mesmo no ventre das quinquilharias
produzidas pela ciéncia para nos fazer calar, reside o objeto a, resistente e insistente em néo
se inscrever. Outra pretensdo cientifica: pensar que reduzir o real ao simbdélico ndo deixaria
restos. Neste caso, a voz humana a que Lacan se refere, ndo se reduz ao plano do que é
sonoro. Trata-se de toméa-la em sua funcéo de objeto a, o que a faz produzir um vazio. Nesta
I6gica, tal como nos esclarece Caldas, “a voz permanece e emerge a-fonica do material que é
feita, tal como o vaso ndo é o barro, mas o oco criado por este” (2007, p. 92). Enfim, a
ciéncia nada quer saber desse oco, dessa voz humana que é causa de nossa existéncia, “da
verdade como causa, ela quer-saber-nada” (Lacan,1965-66/1988, p.889). Ao contréario, o que
lhe move é fazer delirar uma realidade que porta em si a categoria do real como
domesticavel, passivel de ser modificado e, se levado as Ultimas consequéncias, passivel de
ser construido.

Acreditar que se pode tocar o real e modificd-lo é caminhar na direcdo de que se
poderia provocar muta¢des na natureza. Outro modo de circunscrever tal formulacdo seria

reconhecer que, se Galileu chegou a afirmar, atraves da matematica, que se poderia escrever

0 Opercoit, condensacéo das formas verbais opere e percoit, opera e percebe, respectivamente.
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algo na natureza, na mesma via, com Lacan, ja em 1973, somos surpreendidos com a formula

"existe saber no real"*

(1973a/2003, p.312). Sem duvida, ndo se trata de um axioma sem
consequiéncias para a psicanalise, tanto que Lacan nos adverte que caberia ao cientista e ndo
ao psicanalista a tarefa de alojar esse saber no real. O que se chama “metafora cientifica”
(Miller, 2010b, p.249), portanto, visa operar nessa exata direcdo de se tentar alojar um saber
no real, substituindo progressivamente o sentido das imprecisdes humanas, dos equivocos
subjetivos por um saber de nimeros e letras que prima pelo rigor, pela precisdo, fazendo do
real, um real universal, um para-todos.

Se o real pode ser ldgico, racional, é passivel de ser previsto, controlado, na medida
em que esta submetido a leis, ndo mais divinas e sim matematicas, como bem o demonstra a
genética e a neurobiologia, ao localizarem o ser, com seu destino cifrado e determinado,
respectivamente, no genoma e no aparelho neuronal. Segundo Miller “continuou-se falando
de Deus e da natureza, mas Deus ndo é nada mais que um sujeito suposto saber, um sujeito
suposto ao saber no real [...]. De todo modo, trata-se de um Deus matematizado™ (Miller,
2014, p.22) O que se torna problematico, entretanto, € quando essa operacéo de alojar o saber
no real é levada as Ultimas consequéncias, porque é como se passasse de uma suposicdo de
saber no real a uma certeza quase delirante de que sempre haveria saber no real, acreditando-
se que tal operagdo ndo deixaria restos, que ndo haveria falha, isto é, ndo haveria um
impossivel para o simbélico frente ao real, exatamente o que ndo cessa de ndo se escrever.

Quanto mais se avanca na dire¢do de reducdo do real ao simbodlico, mais se ignora o
que ha de real no proprio simbolico, mais se emudece o sujeito, forcluindo-o como resposta a
esse real, até se alcancar um ponto de ruptura entre causa e efeito ou entre natureza e real.
Nada mais nefasto, ja que, uma vez ameacada a subordinagdo do sujeito & suposicdo de saber,
entramos em um territério limite para a existéncia humana, definido pelo axioma "o real é
sem lei. O verdadeiro real implica a auséncia de lei. O real ndo tem lei", diz-nos Lacan
(1975-76/2007, p.133). E nas proximidades desse territério de um real sem lei que
localizamos os efeitos do discurso cientifico no século XXI, o que Miller nomeou como
desordem do real. Estamos diante de um estatuto outro do real, ndo mais o real universal,
necessario, previsivel, submetido a lei significante, mas sim, um real contingente,

imprevisivel, capaz de excluir todo o sentido.

?! Na versio original francesa do texto de Lacan, Nota italiana, lemos “Il y a du savoir dans le réel” que se

traduz por “ha saber no real”.
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A extensdo desse real, agora, desordenado, até os campos-limites, em que se coloca
em jogo o inassimilavel do sexo e da morte ndo poderia ser sem transformacdes para o que
se chamou até aqui de laco social. Dolly, adoravel ovelhinha, resultado de uma experiéncia
cientifica de clonagem, mostra-nos, escancaradamente, que a ciéncia ndo mais se contenta
com o0 mero exercicio de tratar o real pelo simbdlico, mas que se tornou uma prética feroz
que intervém no real. E inegavel que com a chegada de Dolly, a tecnologia da reproducéo
tocou de maneira inquietante o real da vida. “Dolly nos indica que valor deve se dar a
formula do saber no real [...] j& que permite intervir, tocar o real e deformé-lo! Como se vé na
producdo do que € preciso chamar um monstro. Dolly é um monstro”, diz-nos Miller (2010b,
p.245). Sobreviver ao século XXI implica em "conviver" com monstros e latusas, bizarrices,
deformacdes do real, cada vez mais enxertadas no mundo pelo discurso cientifico. Assim,
entre monstros e latusas, toca-se o real da vida, de nossas relagbes com o tempo, com o
espago e com 0 Ccorpo.

Com efeito, se o discurso cientifico, ao incorporar o axioma "o real € sem lei", vem
jogando por terra a subordinacdo do sujeito a suposi¢do de saber, inevitavelmente caira por
terra também a funcdo da fala, enquanto suportada pela estrutura significante, que é,
sobretudo, enderecar-se ao Outro e, assim, querer dizer algo. Torna-se, cada vez mais
frequente, a presenca de falas, inclusive na clinica psicanalitica, reduzidas & pura
materialidade do signo distintivo e por isso desarticuladas, soltas, esvaziadas de sentido,
demitidas dos efeitos de capiton dos significantes-mestres, ficando reduzidas a um nome
como puro artificio, a um falso semblante, ja que ndo mantém uma relagéo dialetizada com o
real. Ndo h4, nessa logica, enigma, desejo de saber, porque &€ como se esses sujeitos
colocassem o inconsciente entre parénteses, quando ndo o recusam, por completo, a servigo
de um gozo, que se apresenta sozinho, sem a barreira simbdlica do Outro, um gozo
permitido, garantido e arrancado do corpo por aparatos tecnoldgicos.

Nesse ponto de nossa elaboragdo, encontramos condi¢es de confrontar o que
apostamos ser a légica que vem regendo a contemporaneidade com os dois axiomas-chaves
que regem a problemética da transmisséo da psicanélise: "ndo ha relagdo sexual” e "hd Um".
Como mencionamos, a desordem do real desemboca em um real sem lei, um real que faz
inexistir a relacdo com o significante e com o outro sexo, j& que ndo se enlaca a nada,
fazendo imperar, existir a soliddo de um gozo que é puro desencanto, um gozo triste. Ao

encarnar esse real desprovido de sentido, o sujeito contemporaneo tende a sofrer sua propria
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desaparicdo, ao contrario do neurético, por exemplo, que luta veementemente, por meio de
suas ficcBes fantasmaticas para que tal operagdo ndo acontega, para ndo suportar a marca de
seu préprio gozo, j& que hd o recurso de se fazer representar atraves das identificacdes
simbolicas (Laurent, 2014, p.22).

Nessa nova ldgica dispersa no mundo atual, ndo se trataria mais de tomar
simplesmente o sujeito em sua divisdo, como falta-a-ser, em que também algo do gozo,
estaria em jogo, no entanto como extragdo do vivo, por meio do objeto a, possibilitando,
assim, organizar, localizar, dar um certo tratamento a esse gozo. Muito diferente € nos ater ao
sujeito como corte e vazio, a radicalidade da substancia gozante, puro excesso de gozo,
buraco produzido pelo encontro traumatico e contingente do corpo com lalingua, sobre a qual
a garantia do simbdlico ndo tem alcance. Segundo Laurent, o impacto desse gozo sobre o
corpo, produzira, nesses sujeitos, a busca desenfreada por um S;, como cifra, capaz de dar
forma, de contabilizar esse gozo. Por todos os lados, encontramos a proliferacdo de tais
cifras, desde a inflagdo de categorias nosograficas no DSM-V? até diferentes avaliagfes que
sofremos em nossas atividades cotidianas (Ibidem, p.25).

IdentificacGes precarias, como nos testemunha a pratica de difusdo planetéria dos
selfies?®, imperativos de gozo, proliferacéo de cifras, tudo isso s6 faz confirmar que a ordem
simbélica, decididamente, ja ndo é mais a mesma. Até mesmo o aparato fantasmatico, como a
mais fina construcdo logica lacaniana, capaz de realizar a confluéncia entre significante e
gozo, se Vé insuficiente como recurso, como saida, em sua dimensdo reguladora do gozo,
para 0s impasses dessa nova ldgica permeada por um real sem lei. Diante de tais
consideracdes, como ndo perguntar: o que seria, afinal, uma pratica como a psicanalise que
opera por meio da palavra, quando o real passa a ser concebido como exatamente o que
escapa a palavra mesma e ao proprio sentido? Uma escroqueria, uma farsa? Estariamos
fazendo passar gato por lebre?

Primeiramente é preciso dizer que “Lacan reivindicava dignidade para seu
pensamento” (Miller, 2014b, p.22) e na medida em que seu pensamento desconcerta, ele se
esforcava para sair dos caminhos ja trilhados. Continua, Miller, convocando-nos a ndo recuar
diante de tal pergunta: "trata-se, para nds, de seguir-lo por vias inéditas. Essas vias sdo, com

frequéncia, obscuras. Tornaram-se mais obscuras ainda, quando Lacan entrou em seu dltimo

22 Manual de Diagnéstico e Estatistica dos Transtornos Mentais, 5 edicéo. )
% Juncdo do substantivo self (em inglés "eu", "a propria pessoa”) e o sufixo ie. E um tipo de fotografia, auto-
retrato, tomada como uma camera fotogréafica de mao ou celular com camera.
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ensino [...] Mas, comprometemo-nos a seguir-lo e os Ultimos congressos déo testemunho
disso" (Ibidem). Portanto, antes de ocupar-nos com que real para a psicanalise no século
XXI, e fundamental admitirmos que "a psicanalise muda, o qual ndo é um desejo, é um
fato"(Ibidem). Estando desabonado ou néo de seu inconsciente, 0 sujeito com o mais real de
seu gozo, seus pedacos de real, estard irremediavelmente referenciado ao discurso de sua
época, o que torna possivel ponderar que frente a discursos diferentes, tem-se reais diferentes.

Tal assertiva deve nos convidar a nos deter novamente a formulacdo “ha saber no
real”, ja que, como um axioma especialmente engenhoso, pode nos levar a pensar que se
trataria de algo inteiramente compartilhado entre psicandlise e discurso cientifico. A
principio, o dispositivo analitico repetiria a metafora cientifica, na medida em que, tal como o
faz a ciéncia, “parte da palavra — e nesta perspectiva, digamos como hipotese — de um real
que fala” (Miller, 2010b, p. 251) e, em seus avatares, propde-se reduzir o sentido ao saber,
isto é, ao sem sentido de uma férmula que pode se escrever, por exemplo, como 0s matemas.
Seria, no minimo, aceitavel considerar que o real da psicanélise poderia se localizar como
analogo ao real da ciéncia, sob a pena de que ambos reais excluem o sentido e, assim, um
saber no real pudesse ser alojado.

Miller chega, inclusive, a dizer que seria tentador nos conformarmos que o
inconsciente para Lacan estaria nesse nivel da formula "ha saber no real" (Miller, 2014, p.
22). No entanto, a propria questdo do sentido, que para a psicanalise ganha uma saida
diferente com a qual opera o discurso cientifico, mostra-nos que nédo ha como alojar, de uma
vez por todas, um saber no real. No discurso cientifico, o sentido estd separado do saber. Ao
passo que na psicandlise ja ndo é tdo simples operar com tal assertiva, ja que haveria de se
considerar um caréater ineliminavel do sentido, o que o colocaria insistentemente enlacado ao
real. Entdo, diferente da ciéncia, a psicanalise sustenta que ndo ha uma formula, uma lei para
encerrar 0 sentido. Esta tarefa, diz respeito aos flteis, diz Lacan, "essa futilidade, eu a aplico,
sim, inclusive & ciéncia, que manifestamente sé progride pela via de tapar buracos"
(1973b/2003, p. 552).

E o que é o sentido? Continua Lacan: “o sentido do sentido, em minha prética, se capta
por escapar: a ser entendido como de um tonel, e ndo por uma debandada” (Ibidem, p.550).
Se o sentido do sentido nos remete a sua propria fuga, ndo ha um conceito de sentido, porque
s6 conseguimos o apreender pelos seus efeitos impossiveis de calcular, pela via da

contingéncia. Na experiéncia analitica, é possivel se deparar com essa operacéo falaciosa do
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sentido, quando o sujeito quer dizer algo e ndo consegue realizd-lo, afinal sua fala €
atravessada por essa fuga. O mesmo seria afirmar que o real exclui o sentido, 0 que nos
permite depreender que “a fuga de sentido é um real. E um real da linguagem. O sentido é
objeto perdido da linguagem (...), objeto a”. (Miller, 2003, p.19), real irrecuperdvel,
impossivel, que extravasa o significante. Nesses termos, reduzir cada vez mais o inconsciente
ao seu real ira nos servir de bussola para distinguir o real do discurso cientifico do real da
psicandlise (Bassols, 2014a, p.42).

Se o sentido ndo se define, interrogar, portanto, o que seria o real da psicanélise se
constitui uma pergunta impossivel de se formular, ja que passard pelo campo do simbdlico,
por aquilo que pode ser dito, pela producdo de sentido, o que ndo € capaz de fazer-nos
progredir no que se refere ao real. Como se constata, o real da psicanalise é, pelo ponto de
vista da estrutura significante, impossivel. Abordé-lo, s6 nos convém pela via de respostas,
permeadas de equivocos, e ndo por meio da estabilidade dogmatica das conceitualizagdes. Ha
que aceder, como nos convida Miller, as "anfibologias do real”, & asser¢éo de que "o real ndo
quer dizer sempre a mesma coisa, tanto em nosso uso, como naquele de Lacan. H& ai um
equivoco que é necessario cernir" (Miller, 2011d, p.4). Um equivoco, diriamos, que deve
sustentar o sub-titulo, desse capitulo, como "um real para a psicanalise no século XXI" e ndo
o real todo, universal para a psicanalise. Um real, também introduz uma relacdo entre o real e
0 tempo, mantendo-nos avisados sobre uma suposta eternidade do real (Gorostiza, 2014,
p.26).

Um real, a cada um, além de singular, como o préprio artigo indeterminado nos
transmite, & imprevisivel, "correlato do encontro com o furo que h& no saber acerca da
relagdo entre 0s sexos, trou-matisme que marca e fixa de maneira contingente o corpo de
cada sujeito™ (Esqué, 2014, p. 224), mais que isso, ponto exato de aparicao desse real que é
sem lei, resposta, enfim, dada por cada um, frente ao inassimilavel da existéncia. Por isso, em
condi¢do, ao mesmo tempo, de analistas e analisantes, é preciso tomar esse um real "pela
cintura®, quer dizer, como marca de lalingua” (Briole, 2014, p 9), territorio do parlétre, do
ser que fala, ndo somente a partir de sua falta-a-ser, mas, sobretudo, como ser sexuado que
elegeu um modo singular para gozar, sempre sozinho, de seu inconsciente. Resta-nos,

portanto, a seguinte pergunta: como nos orientar na época em que o Outro ndo existe, em que

% No texto em francés, aparece a expressdo "prendre & bras le corps" que também tem o sentido de enfrentar.
Nosso interesse € juntar os dois sentidos e transmitir "enfrentar o real com o corpo".
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tampouco h4 Outro do Outro, em que ndo h4 a garantia do simbdlico para intervir, para fazer
um contra-destino, diante das existéncias de sujeitos a deriva de seus proprios gozos?

J& sabemos que, nessa nova logica regida por um real sem lei, 0 que hd é o Um do
significante sozinho, que ndo faz dois, que ndo chama o sentido e ndo encadeia 0S
significantes. Trata-se de Um significante que ex-iste ao real por ser capaz de parasitar o
corpo, produzindo um gozo opaco, fora de sentido. Nesses termos, a via do sentido, o nivel
do ser e tudo o que nele se inscreve, tal como a categoria do semblante, o sujeito suposto
saber, o inconsciente transferencial, como passivel de ser decifrado, tornam-se nao
eliminados, forcluidos da cena analitica, mas insuficientes para abrir-nos novas trilhas,
quando se trata de pensar as singularissimas respostas e defesas de um sujeito frente a um
real que, por ser sem lei, faz-se impossivel para o simbolico. Entretanto, na via do gozo,
dispomos de dois recursos: o fantasma, como regulador do gozo que opera uma defesa e 0
acesso ao real, e o sintoma, que embora venha do real, como metafora de um inconsciente
estruturado como linguagem, conserva sua porgéo de sentido.

Como j4 dito, encontramos no fantasma, uma limitacdo inerente a sua propria logica,
como o demonstram as experiéncias de analise, ja que ha um gozo impossivel de negativizar,
que ficaria fora de sua gramatica, de suas leis. Trata-se de um impasse que se coloca ndo s
para as experiéncias de analise, levadas ao seu fim, como também para os desafios da clinica
psicanalitica contemporanea. Outro ponto a se discutir®®, o que tornaria mais problematico
tomar a logica do fantasma como localizador de gozo, nos dias atuais, € a onipresenca dos
gadgets que funcionam como objetos que tentam operar uma sutura na perda de gozo
estrutural, isto €, no que se supde ser gozo do Outro (Alvarez, 2014a, p 405), encaminhando
0S sujeitos a um gozo cada vez mais auto-erotico. Vé-se que o fantasma, embora estabeleca
uma mediacéo do gozo, necessita da operatividade do Outro, recurso escasso, diriamos, quase
inexistente nos dias de hoje.

Resta-nos, por fim, o sintoma como outra via que possibilitaria a renovagéo da préatica
psicanalitica contemporanea. E por meio de um real do sintoma que o real cientifico
encontraria seu limite. Eis o que deve nos orientar, segundo Laurent, nessa época, que € sem
Outro: “o programa de agdo do psicanalista é fazer acreditar no sintoma” (2007, p.176). Nada

mais freudiano! E o que é acreditar no sintoma? Seria o sintoma uma lei? Se o tomarmos

%5 Sabemos 0 quanto a questio da I6gica do fantasma se mostra cara a psicanalise, talvez, uma das mais dificeis.
Pretendemos retomar parte dessa discussdo, no segundo capitulo.
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como uma lei, trata-se de uma lei singular, posto que teria valor para um e ndo para o outro,
colocando em questdo o real para a espécie humana.“Se para cada ser falante ha um sintoma,
é porque no nivel da espécie que fala, ndo estd inscrito no real um saber que concerne a
sexualidade” (Miller, 2010b, p. 256). Quando se trata da sexualidade e do gozo do sujeito,
ndo ha saber prescrito, ndo ha saber no real, mas sim a contingéncia do caso a caso.

Foi através da excec¢do do sintoma, demarcada por seu nlcleo de gozo opaco, nao
sem a heresia da obra joyceana, é que Lacan p6de toméa-lo, como uma espécie de envoltura
formal do sinthome®®, que é puro acontecimento de corpo (Lacan, 1975-76/2007, p.16).
Portanto, a radicalidade do sintoma, por ser passivel a uma delicada operagéo de redugéo até
Seu 0sso, suportaria 0 mais singular de cada um ou 0 que poderia haver dos instantes de
acontecimento, dos mistérios do corpo falante frente aos imperativos cientificos
homogeneizantes do mundo contemporaneo. Mas, ainda assim, diante de extraordinaria
facanha, o impasse permanece, afinal como transmitir o que é da ordem de um acontecimento
de corpo? Eis que o sintoma reduzido ao sinthome, a principio, € um puro gozo autista,
opaco, que ndo faz Ia(;027. Durmamos com essa!

Talvez ndo... Lacan lutou por toda sua vida para ndo adormecer e se sustentou sobre a
sutileza do sintoma, de seu sintoma. Com o neologismo “varidade do sintoma”
(Lacan,1977b, p.1) uma juncdo de verdade com variedade, assinalou o sintoma como
verdades varidveis do sujeito, verdades variaveis do proprio Lacan. Eis que ele “ndo nos
deixa uma doutrina dogmética e acabada, sendo um campo problematico de investigagdo
onde ha lugares para discutir e elaborar” (Miller, 2011e, p. 32). O que Lacan nos deixa é a
debilidade mental, outra posicdo possivel frente ao real. N&o h4, por fim, politica mais
legitima do sintoma que sua propria criagdo. Fazer falar, por meio de um forcamento da
palavra, o real do gozo, mesmo sabendo que o sujeito n&o teria outra possibilidade que mal
dizé-lo, s6 faz colocar a prova o desejo do analista, desejo, sempre, "mais ou menos culpado

do real".

% Decidimos, ao longo dessa tese, ndo traduzir para o portugués a palavra sinthome e sim manté-la no original,
em francés, porque sinthome € a base de multiplos jogos de palavras e neologismos que Lacan introduz, como,
por exemplo, "saint homme" (homem santo).

2" \Jeremos que tomar o sinthome como autista, como aquilo que inicialmente ndo faz laco, é uma leitura
particular de Miller. Teremos oportunidade de retomar essa importante questao.
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1.3 Ascensdo do objeto ‘a’ ao zénite: uma fala desinibida... bla-bla-bla

Como vimos, do lado da psicandlise, ser mais ou menos culpado do real, que é sem
lei, isto é, do que pode ficar fora das leis da linguagem ou na incomunicabilidade da
disperséo de lalingua, deve convocar a reinvencdo e ao esforco de sua transmisséo, tal como
se aventurou Lacan. J& do lado da ciéncia, constata-se a tentativa de calar esse real, tornando-
o ilocalizavel, o que s6 o faz retornar, ndo mais ao mesmo lugar, mas sim, desordenadamente,
como um real "tagarela” (Bassols, 2011a, p.30), um bla-bla-bl4. Ao contrério do que se possa
pensar, a tagarelice contemporanea é muda, autista, sem muitas chances de lago com o Outro,
sem o "querer dizer", j& que estd permeada por um gozo auto-erético em "falar de si",
imperativamente, um "falar para si". Imprescindivel, portanto, o psicanalista saber se orientar
na sociedade em que vive, diz Lacan, “que ele conheca bem a espiral em que sua época o
arrasta na obra continuada de babel, e saiba da sua funcéo de intérprete na discordia das
linguagens” (Lacan, 1953/1988, p. 322).

Como poderia, entdo, uma lingua operar com uma fala, sem querer dizer? Se
constatamos até aqui que ha uma desordem do real, caberia perguntar por “"uma crise da
linguagem™? (Lacadée, 2012, p. 253). Parafraseando a sutileza poética de Rimbaud, ao se
referir ao delicado momento ldgico da adolescéncia, "encontrar uma lingua"(lbidem), seria
esse um dos maiores impasses do sujeito na atualidade? Se tomarmos a adolescéncia, em sua
I6gica de exilio do Outro, como legitimamente moderna, estaria o sujeito cada vez mais
adolescente no tratamento do gozo pela linguagem? Esse tom de indagagéo, frente ao lugar
que vem tomando a fala na contemporaneidade, Lacan (1953/1988, p. 283) ja o transmitia em
seu texto Funcdo e campo da fala e da linguagem, ao se referir ao que ele nomeia de
subjetividade moderna.

Segundo Lacan, haveria uma variagao da subjetividade através de uma inversdo do “o
que sou”, ce suis-je, para “sou eu”, c’est moi, do homem moderno. “O eu do homem
moderno adquiriu sua forma [...] no impasse dialético da bela alma que ndo reconhece a
propria razdo do seu ser na desordem que ela denuncia no mundo” (Ibidem, p. 283). E como
se hoje "falar de si" colocasse o0 sujeito em um “beco sem saida”, na medida em que o eu
(moi) do “sou eu” se destaca mais em sua condicdo alienante de objeto acessivel, do qual se
pode gozar, diferente de uma l6gica que se centra no objeto como inapreensivel, perdido. Ao

se privilegiar o eu (moi) especular e ndo a vertente do eu (je), como aquele que toma a
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palavra, que enuncia, 0 homem moderno, a deriva de infinitas reivindica¢bes narcisicas ou
imaginérias, quase que se privaria de uma legitima experiéncia de linguagem, que coloca em
jogo o problema da verdade como causa (Lacan, 1965-66/1998, p. 890), suportada pela
incidéncia do significante.

E interessante constatar que desde o século XVI, quando da emergéncia da ciéncia
moderna, 0 homem ja encontrava no exercicio da auto-representacdo, do "falar de si", um
recurso para se localizar diante do outro e obter um reconhecimento de sua identidade. Com a
emergéncia da cultura renascentista, em torno do século XVIII, o humano passou a ser
concebido a partir de um sujeito que diz e existe por meio de suas palavras e atos, como uma
pratica sistematica (Duque-Estrada, 2009, p.119). VVé-se que foi o proprio discurso cientifico
um dos grandes responséaveis pela emergéncia dessa nova dimensdo da existéncia humana,
qual seja a subjetividade. No entanto, ao se levar a l6gica do discurso cientifico de supor um
saber no real as ultimas consequéncias, foracluindo o real e a verdade como causa, 0 homem
moderno e sua subjetividade se tornaram modernos demais, excessivamente modernos, a
ponto de provocar a elisio mesma dessa subjetividade e a ruptura de toda causalidade.

Que consequéncias, entdo, para uma civilizagdo de causas rompidas, atravessada por
um real sem lei? E possivel recolhé-las na clinica psicanalitica sob o chamado “fanatismo
sintomatico" (Naparstek, 2012, p.19). Muitos sujeitos de nossa época, de um modo geral, ndo
mais apresentam o sintoma sob o angulo significante, por conservarem sua relagéo direta com
0 gozo, com o nucleo téxico do sintoma, sem tramitagéo significante e separada da vertente
de sentido. Quando o sintoma se apresenta enodado ao sentido, torna-se possivel fazer dele
uma causa que porta sua razdo. Sabemos que o que confere sentido ao sintoma e pretende
regular o gozo, fundando uma causa para o sujeito é o significante do Nome-do-pai, como o
que grampeia significante e significado e assegura a relagdo com o real mediante a
significacdo falica. Em contrapartida, “quando o sintoma se esvazia de sentido pelo efeito da
época, ele transforma o sujeito em um fanatico defensor de sua causa sem sentido, um
extremista do sintoma”(lbidem, p. 20), dando lugar a imperativos, a um "é assim porque eu
quero, porque eu digo™.

Nesta perspectiva, "falar de si", no mundo contemporéaneo, tem posto a mostra muito
menos um se fazer representar e mais um se auto-avaliar, por via das flutuacdes imaginarias e
por uma obediéncia aos imperativos de ser possivel tudo dizer, medir, comunicar e, por fim,

gozar. Miller ira tomar o exercicio da avaliagdo como um consentimento do sujeito que
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favorece uma “maquina da impostura” (2006, p. 25), porque faz desse sujeito objeto de
unidades contdveis e comparaveis, sob as vestes de uma roupagem cientifica, quando, de
fato, ndo tem nada de cientifico e, sim, de fanatico, de mistico. O que se constata € mais uma
alianca das préticas cognitivas, das terapias cognitivo-comportamentais, com o significante
"ciéncia", que propriamente conferem sua validade cientifica. Se Foucault ja nos falava de
“vigiar e punir” (Foucault, 2002a, p. 305), em pleno século XXI, constata-se que a palavra de
ordem é “vigiar e prevenir” e, para tal, é preciso avaliar infinitamente. Dai o carater mistico
da experiéncia da avaliagdo, uma vez que seu proprio sentido ultrapassa em muito sua
materialidade.

Sob a bandeira dos “direitos humanos”, exerce-se, assim, um controle disfargado
sobre o que se chamaria privacidade, que ja ndo sabemos o que ela pode ser, em todos 0s
aspectos: nascimento, doenga, sexualidade, etc. O Estado passou a controlar o Estado e a se
prevenir de si proprio, assentado sobre a estranha conviccdo da superioridade da vida
bioldgica sobre todo o restante. Com base em padrdes normalizadores e em nome dos que
devem viver, estipula-se quem deve morrer (Ibidem). A vida biol6gica passou a ser, entdo, o
critério supremo, ao qual tudo se subordina, expondo a vida humana a condigdo de uma vida
nua, nocdo resgatada por Agamben da figura do homo sacer, oriunda do direito romano
arcaico, figura juridica envolta em uma obscuridade, ja que se tratava daquele que ficava fora
do direito humano e divino. Ele habitaria uma zona de indistingdo entre a vida humana e a
morte consagrada (Agamben, 2004, p. 27).

Para Agamben, 0 homem contemporaneo viveria como o homo sacer, sob um estado
de excecdo, que representa uma “zona de indiferenca entre externo e interno, caos e situagdo
normal”(Ibidem), uma forca de lei sem lei, tornando transtornadas as fronteiras do publico e
do privado. As conseqliéncias de se viver sob um estado de excecdo incidem sob o que ha de
fundamental para o sujeito: a relagdo com a linguagem e o real. Ao tomarmos essa perigosa
trilha, diante da estupidez da avaliagdo, qual seria o atrativo das terapias cognitivo-
comportamentais? “Por qualquer via que se tome, o atrativo em todas as terapias cognitivo-
comportamentais € a afirmacdo de si” (Miller, 2005, p.18) é fazer do sujeito mestre de si
mesmo. Se com Freud, em Psicologia das massas e andlise do eu (Freud, 1921/1988, p.91),
tinhamos a formag&o do coletivo via identificacdo ao pai, aos ideais, ao significantes-mestres,
S1, hoje, forma-se um coletivo pela via do saber, S, um saber homogeneizado, de falsos

semblantes.
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O empuxo a “falar de si” €, assim, nada mais que um puro “saber de si”, ter
“consciéncia de si”, ja que quando se solicita ao sujeito que se auto-avalie, significa a ele
mesmo supor o saber. Ainda que sob uma ditadura disfarcada do Bem, é flagrante, nos dias
de hoje, o poder de reconfiguragdo das ciéncias cognitivas sob a subjetividade, sob as
relages de poder no mundo, ao exercer sua objetividade por meio da quantificagdo e da
segmentacdo obstinadas, ajustadas a um ideal de transparéncia e avaliacdo permanente. Para
concretiza-lo, é preciso a mais absurda suposi¢do de que a linguagem é univoca, rigida,
ficando reduzida, por fim, a um codigo, destituida de suas leis do sentido, quais sejam,
meté&fora e metonimia (Miller, 2013, p.344). Como j& mencionamos, encontramos sujeitos
desesperados pela busca de um S;, como signo distintivo, como cifra, esfor¢o para atender
essa nefasta univocidade da lingua.

Passamos, entdo, a ser localizados como codificadores e, se aceitamos de fato essa
operacdo, ao validarmos tal codigo, abandonamos nossa linguagem, nossa lingua, nossa
dignidade de seres singulares e falantes. Eis a marcha do homem contemporaneo: acreditar
ser possivel universalizar o objeto a e dominar o gozo pelo saber. Talvez, nunca 0 homem
tenha falado tdo pouco de “si” como nos dias atuais, afinal é inegivel que esse “falar de si”,
tdo impregnado de cifras e nimeros, rejeita a singularidade em seus fundamentos, no nivel
das proprias palavras, dos significantes-mestres, transmutando o humano em inumano,
fazendo do sujeito puro objeto de experimentacdo. Ingénua pretensdo, pensar ser possivel
vencer, calar o gozo de cada um, calculando-o com a promessa de que, assim, ndo havera
resto, de que nada nos escapard, tanto nos dominios da vida quanto da morte.

E preciso, no entanto, fazer a ressalva de que quando se trata da incansavel tarefa de
rejeitar a singularidade, no nivel também das palavras, o discurso cientifico néo esté sozinho.
Ha uma firme parceria entre capitalismo e ciéncia, j& que ambos os discursos compartilham
das mesmas pretensdes de universalizagdo, através das quais promovem também juntos o
declinio da autoridade, a ponto do uso que se faz da trama significante deixar antever que o
Outro ndo existe, isto é, que estariamos cada vez mais destituidos de experiéncias de
linguagem (Miller, 2010b, p. 39). Ent&o, se o discurso cientifico nos brinda com a aridez das
cifras, dos nimeros e das avaliagdes, o discurso capitalista traz consigo 0 excesso, a
exacerbacdo, o sem-medida para nossas vidas.

E o que Lacan nos confirma em Radiofonia (1970/2003, p.411), em um tom profético,

que o discurso capitalista provoca a ascensdo ao zénite social do objeto a, em sua vertente de

50



mais-de-gozar e 0 consequente rebaixamento do significante. E acrescenta, ndo sem a
eloquéncia de seus chistes: quando ndo se sabe mais a que santo recorrer, compra-se qualquer
coisa, um carro, por exemplo, e assim, da-se sinal do tédio do sujeito, porque seu desejo €
desejo de Outra-coisa, em uma sO expressao, seu desejo agora € um desejo convulsionado
pelo mais-de-gozar (Ibidem, p. 412). E inegavel a desorientacdo do sujeito contemporaneo,
insistentemente tragado ao empuxo de se auto-avaliar e de consumir. Miller é categorico, ao
afirmar que “os sujeitos contemporaneos, pds-modernos e até mesmo hipermodernos sdo
desinibidos, neodesinibidos, desamparados, desbussolados” (2004, p. 1).

O uso do termo hipermoderno - destacado o prefixo hiper - com fins de melhor
localizar o sujeito contemporéneo na propria histdria da civilizagéo, convida-nos a constatar
0s impasses em se nomear todas as épocas que se inscreveram apds o corte epistémico,
produzido pelo discurso cientifico. Dai termos elegido como indice, para tratar o
contemporaneo, em nosso trabalho, duas importantes assertivas lacanianas, que consideramos
mais ldgicas que propriamente historicas: a elevacdo do objeto a ao zénite social e a
inexisténcia do Outro. No entanto, cabe recorrermos a alguns importantes argumentos da
filosofia de Lipovetsky que julgamos congruentes com a linha de pensamento do ensino
lacaniano. Nessa perspectiva, por que um sujeito dito hipermoderno é também um sujeito
contemporaneo?

A chegada da modernidade, por volta do século XVIII, assentada no tripé, mercado,
individuo e a escalada tecno-cientifica ndo conseguiu alcancar os ideais prometidos pelo
"espirito das Luzes". Ao contrario, ao lado do individualismo supostamente libertador, corria
0 poder e o controle disciplinar do Estado, "o que fez com que essa autonomizagdo dos
individuos permanecesse mais tedrica que real” (Charles & Lipovetsky, 2004, p.23). J& na
segunda metade do século XX, inicia-se um processo de mutacdo da modernidade, tendo
como o maior responsavel o consumo de massa promovido pelo capitalismo moderno,
franqueando, assim, a passagem da modernidade a chamada po6s-modernidade. O que o
neologismo pés-moderno vem demarcar € um importante momento histérico em que as
autoridades, os freios institucionais que, até entdo, opunham-se a emancipa¢do individual,
perdem sua operatividade, fazendo do &mbito social um prolongamento do privado. Instala-se
a era do vazio, mas "sem tragédia e sem apocalipse" (Lipovetsky, 2005, p. 19).

Sinbnimo de desinvestimento de projetos sociais, o periodo pds-moderno é marcado

por um sentimento de autonomia e de abertura para as existéncias individuais, para o culto do
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eu e para as felicidades privadas. Um momento de curta duragdo é o que designaria a época
pos-moderna, afinal se acreditava poder ter decretado o 6bito da modernidade, assentado em
uma liberdade, conquistada no rastro da dissolugdo dos enquadramentos sociais, politicos e
ideoldgicos (Lipovetsky, 2004, p. 53). Como elidir, entéo, algo que é puro efeito de corte
epistémico, operado na histéria da civilizagdo? Dos anos oitenta até os dias de hoje,
assistimos a um remate da modernidade, elevada & uma poténcia superlativa. Trata-se de
modernizar a propria modernidade. Somos, agora, hiper em tudo: hipermodernos,
hiperindividualistas, hiperconsumistas, hipertristes, hiperalegres e assim por diante. (Ibidem:
65). Na era hiperrmoderna, os paradoxos se exibem as claras, como se tudo pudesse conviver
lado a lado: encanto e desencanto.

Ndo é incongruente afirmar que a hipermodernidade de Lipovetsky mantém
afinidades com o que sustentamos a respeito de um real que é sem lei. Logo, se somos
hipermodernos e desbussolados, & que tal constatacdo nos conduziria? Se partirmos da
afirmativa lacaniana de que o objeto a, em sua vertente de mais-de-gozar foi elevado ao
zénite social, a um lugar de dominéncia, este mesmo objeto passard & qualidade de
agenciador da contemporaneidade, abrindo precedentes para se pensar em um "discurso
hipermoderno da civilizagdo™ (Miller, 2004, p. 2). Entéo, tem-se um sujeito comandado pelo
objeto (a), pelo mais-de-gozar. Sob os imperativos de gozo, esse sujeito € levado a produzir
avaliacbes homogeneizantes, a se dessubjetivar o que, por hipotese, escreveriamos o0 (S1),
como o que cai, producgéo desse pretendido discurso. Finalmente, o saber, (S;), apareceria no
lugar da verdade, mas com a condicdo de um saber reduzido aos semblantes, que

escreveriamos sob o seguinte matema:

Eis o que Miller chama de sua fantasia: propor que "o discurso da civilizagdo
hipermoderna tem a estrutura do discurso do analista” (Ibidem, p.3). As consequéncias de tal
proposicéo séo de longo alcance. Primeiramente porque implicaria em admitir que o discurso
da civilizacdo atual ndo é mais o avesso da psicanalise, como na época de Freud, afinal o que
Lacan chamou como avesso topoldgico da psicanalise foi o discurso do mestre, considerado o

discurso do inconsciente, que marca a entrada do sujeito na ordem significante, condicdes,
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por exceléncia, para que a psicanélise possa operar com sua poténcia interpretativa e por qué
ndo dizer sua forca de transmissdo. Uma segunda perspectiva, em consequéncia da primeira,
incita-nos a colocar em questdo a propria psicanalise, tanto em seus meios, quanto em seus
fins, j& que agora sua relacdo com a civilizagdo "ndo é mais uma relacdo de um avesso com
um direito [...] essa relagdo é, antes, da ordem da convergéncia” (Ibidem, p. 3).

Uma importante ressalva aqui se impde: o fato do discurso da civilizagdo atual
convergir com o discurso do analista implica em uma aproximagéo de ambos e ndo em uma
equivaléncia, diferenca decisiva. Por isso Miller afirma que somente em uma psicanalise
pura, levada até o seu fim, todos os elementos do discurso da civilizagdo hipermoderna se
ordenariam em um discurso (Ibidem, p. 4), do contrario, encontrar-se-iam dispersos, como
pecas soltas. A proposta de Miller, nomeada por ele proprio, de uma fantasia, tem menos a
funcdo de uma tentativa rigorosa de alinhar matemicamente ambos os discursos que
propriamente nos convidar a recolher suas desafiantes consequéncias. Outra ressalva aqui nos
concerne: dizer discurso hipermoderno da civilizagdo ndo é tornd-lo correlato do que
chamamos discurso cientifico.

Lacan hesitou onde situar a ciéncia frente a formalizacdo dos quatro discursos,
chegando a pensar o discurso cientifico a partir do discurso do mestre, ao tomar o rigor e a
precisdo matematica como um S; que agencia o discurso (Lacan, 1969-70/1992, p. 84). No
entanto, essa inferéncia ndo se sustenta, porque ainda que a matematica faga uso da logica
significante, ela s6 o faz a partir de sua propria violagdo, tomando-o como capaz de significar
a si mesmo, como intrinseco e idéntico a si mesmo. Isso significa que a ciéncia, ao infringir
as leis da linguagem, em s6 golpe, foraclui aquilo que a determina, a verdade como causa. J&
em Televisdo, Lacan afirma que o discurso cientifico teria quase a mesma estrutura do
discurso histérico, no que se refere & posicéo do saber, ocupando a posicéo discursiva, ndo de
agente, mas de outro. (Lacan, 1974b/2003, p.522). O sujeito, no discurso histérico, tal como o
sujeito do cogito, é suposto ndo saber e por tal razdo ambos interrogariam o saber constituido,
0 que abriria vias para o imperativo categdrico, "continue a saber!" (Lacan, 1969-70/1992, p.
99).

A divergéncia entre os dois discursos também ird se situar no terreno da verdade, ja
que, no discurso histérico, encontramos o objeto a, no lugar da verdade, indicando a verdade
recalcada de seu sintoma, posi¢do diferente da ciéncia que, como ja dito, nada quer saber da

verdade como causa. Assim, salvaguardada a posi¢do da verdade na estrutura discursiva,
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poderiamos aproximar o discurso cientifico do discurso universitario, considerado por Lacan
o discurso do mestre moderno, "um discurso do mestre pervertido™ (Ibidem, p. 169). Além de
ser marcado pela tirania do saber, sob o imperativo “saiba tudo sobre tudo, sem nada deixar
escapar”, o discurso universitario abriria vias para o discurso do capitalista, consequéncia de
uma "curiosa copulagdo com a ciéncia" (Ibidem, p.103). Ao perverter a ordem significante,
transformando o sujeito do significante em um sujeito de gozo, o discurso do capitalista
acreditaria poder eliminar o real como impossivel da propria estrutura, 0 que nos permite
concluir que se trata de um discurso que ndo sustenta uma logica que possibilite o laco social.

Enfim, sabemos que a teoria dos discursos de Lacan nédo traz a pretensdo de nos
oferecer uma ferramenta para interpretar inequivocadamente os diferentes momentos da
histdria. E tampouco seria proposta dessa tese se deter nessa via de pensar, com o recurso dos
matemas, os desafios que a contemporaneidade impde a psicanélise. Conforme j& abordamos
nesse mesmo capitulo, o matema encontraria sua limitacdo quando estamos proximos do
axioma "o real € sem lei", porque, uma vez situados nesse terreno, ao que Lacan no convoca
é a re-invencdo da psicanalise. N&o se trata, porém, de uma re-invencdo ex-nihilo, mas de
poder se virar com a debilidade mental, com a falha. Isso significa nos colocar diante da
aposta de levar sua transmissdo as Ultimas consequéncias, ou seja, uma transmisséo na via do
estritamente singular.

Perguntar, entdo, por um real para a psicanélise no século XXI, é perguntar por seu
porvir, quando ja se constatou que seu avesso ndo mais é o discurso do mestre. O que agora
estd em alta é o objeto a, como mais-de-gozar, ndo restando outra imposi¢do ao sujeito
contemporaneo a ndo ser ultrapassar, a destituir as inibigdes, os impedimentos e manter seu
compromisso com o imperativo de gozo. Sob tal l6gica, "falar de si", por meio de uma fala
desinibida, ndo visaria a producéo de sentido, tampouco a transmissdo de uma mensagem,
mas sim o siléncio, a inércia do gozo, justificados pela propria dominancia do objeto a, como
puro excesso. (Miller, 2010b, p. 341). Como j& dito, a tentativa obstinada do discurso
cientifico de emudecer o real s6 o faz retornar desordenado, como um real tagarela, que
veicularia 0 gozo do bl4-bla-blad. Retomamos aqui nossa indagagdo inicial sobre a instalacéo
de uma crise da linguagem na contemporaneidade, afinal é notvel como a linguagem vem
sendo destituida de sua poténcia de comunicacdo para se reduzir & mera fungdo de

aparelhamento do gozo.

54



Um sujeito, portanto, que se pde a "falar de si" com o recurso identificatorio dos
significantes deve ser outro, diferente daquele que se impde a "falar de si* com o corpo, com
a substancia gozante. Esse outro sujeito, com seu modo singular de gozar sozinho, de falar
mais “para si" que propriamente "de si", requer outra categoria, que Lacan tomou como
sendo a do parlétre, exatamente por estar localizado em uma légica diversa daquela regida
pela estrutura bindria e comunicacional da linguagem. O que ndo é, por assim dizer,
linguagem, mas suportaria o simbdélico sem Outro, sem S2, sem finalidade de representagéo,
e que, de modo algum serve para dialogar, Lacan chamara de lalingua (Lacan, 1972-73/1985,
p.50), territdrio, por exceléncia do parlétre. Certamente, pensar em uma fala que tem seu
predominio, no nivel de lalingua, ird requerer também uma nova definicdo de palavra, até
aqui, tomada como essencial na experiéncia analitica.

Assim, uma vez desmoronados a comunicagéo, o0 enderecamento, aquilo que instaura
um circuito de perguntas e respostas para o sujeito, como pensar em uma fala de palavras que
ndo se dirige ao Outro? Segundo Lacan, a incidéncia do significante no destino do ser falante
pouco estaria dependente de sua fala, de sua palavra e sim de sua estrutura. E acrescenta: "o
ser humano, que sem ddvida é assim chamado porque nada mais € que o himus da
linguagem, s6 tem que se emparelhar, digo, se apalavrar com esse aparelho" (Lacan, 1969-
70/1992, p.48). Miller resgata essa preciosa antecipagdo lacaniana para nos precisar o que
Lacan ira nos propor ja nas proximidades do final de seu ensino, uma nova definicdo de
palavra, apalavra®, que vem de um mixto de palavra e aparelho, uma espécie de "nome
proprio da palavra como aparelho de gozo, como parte dos aparelhos de gozo" (Miller, 2012,
p.138).

Apalavra se insere como 0 conceito que demarcaria a transformacéo, a passagem do
conceito de linguagem para a nocédo de lalingua, afinal se lalingua néo serve para dialogar, é
de um "mondlogo da apalavra” (Ibidem, p.149) que agora se trata. Tomar a palavra em sua
dimensdo radical de apalavra é situa-la, enfim, como palavra de gozo, gozo de um corpo que
fala, uma modalidade do gozo Um, ja que o lugar do gozo é sempre 0 mesmo, 0 corpo
proprio, o que o faz sem Outro. Transpor a radicalidade dessa conjungdo-disjuncéo entre
linguagem e lalingua, entre palavra e apalavra para o “falar de si" ndo sé na clinica

psicanalitica, como também na onipresenca das redes sociais deve nos conduzir a delicadas

%8 \/é-se que a unido do artigo "a" ao substantivo "palavra” tem a funcéo de situar a criacdo de uma escritura no
territério de lalingua, que demarcaria uma anterioridade légica a linguagem, territorio onde as palavras ganham
vida (Miller, 2011f p. 412).
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ponderagBes. Dizer que hd um gozo da palavra, ndo necessariamente ird implicar acomoda-
lo, em s golpe, a categoria e a radicalidade do gozo Um, porque pode haver efeitos de
comunicacdo, sem que se perceba de imediato. Tal constatagdo nos abre vias para reiterar a
contingéncia que atravessa 0 caso a caso.

) Quando nos orientamos por axiomas l6gicos como "nédo ha relacdo sexual™ e "hd Um"
ndo quer dizer que ndo h& mais a estrutura, que tudo se tornou semblante. Por outro lado,
como estamos sustentando, hd um real desordenado, que ndo se submete a lei significante, no
entanto, o maior desafio que nos é apresentado é discernir, na singularidade de cada caso, o
que é estrutura e o que é Um real. Tanto que Miller, em seu curso, La fuga del sentido (2012),
se pergunta se poderiamos tomar 0 gozo do bla-bla-bld como correlato da radicalidade de
apalavra. E em seguida conclui: 0 gozo do bla-bl&-bla esta no nivel da palavra, ainda que
degradada, como uma fala vazia, sem interesse, mas continua assegurando a funcéo falica e
mantendo contato com o Outro, 0 que o faz um gozo que inclui o sentido, com condigdes
elaboréveis de algo desse gozo. Ja apalavra ndo tem nada de falica, é autista, esta no nivel da
pulséo, ndo assegura a comunicacdo, situando-se do lado de um gozo opaco, fora de sentido
(Ibidem, p.150).

Concluir lacanianamente que "a realidade é abordada com os aparelhos de gozo"
(Lacan, 1972-73/1985, p.75) sem duvida, coloca-nos diante de um paradoxo, do qual ndo
podemos nos desfazer. Basta dizer que todo o esforgo de Lacan, em tentar acomodar o real na
estrutura, ora ao produzir uma elementizagdo do gozo, sob a notagdo do objeto a, tornando-o
minimamente elaborével, ora ao constatar a falha na propria estrutura, por meio da ndo
complementaridade entre os sexos, conduziu-0 ao encontro com o né borromeano®, como
novo recurso capaz de suportar materialmente a radicalidade do "h4 Um". No entanto, ainda
assim, o muro irredutivel que ha entre 0 Um do gozo e o Outro permanece, enviando-nos, a
cada vez, a solucdo singular de cada um, de cada época, como bem o demonstra o filme
Denise esta chamando (Salwen, 1995), a nosso ver, uma interessante referéncia do gozo do
bla-bla-bla na contemporaneidade.

Ainda que premiado no festival de Cannes, em 1995, é notavel que este filme tenha

caido no desinteresse das novas e atuais geracdes, exatamente por retratar a vida antes das

# Sustentando-se sobre a oposicdo entre as nogdes de sintoma e sinthoma, Fabian Schejtamn, em seu livro,
Sinthome, ensayos de clinica psicoanalitica nodal, propde uma rigorosa discussdo clinica sobre os chamados
sintomas contemporaneos que, sob os efeitos do discurso capitalista, sofrem uma desmontagem da armadura
fantasmatica, substituindo-a por cadeias sinthomaticas polireparadas, como solugdo singular que consegue
lograr uma estabilizagdo, um enodamento dos trés registros. (Schectamn, F, 2013, p. 303)
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redes sociais, mas ndo sem um tom profético, de prenincio do que estava por vir. O
desinteresse advém também pela propria inércia e o tédio do gozo que, de algum modo, o
filme consegue transmitir. Trata-se de pessoas que experimentam uma extrema dificuldade
para sair de casa, porque passam todo o tempo no telefone. N&o se véem, tampouco se tocam.
Ha uma consideravel proscrigdo do corpo em jogo, fazendo desprender, por meio do aparelho
telefénico, o gozo do bla-bla-bla,. Eis que se atende a esse gozo mais que a qualquer coisa,
evitando, assim o real dos encontros. O que nos chama atencdo é que, mesmo diante da
predominancia do gozo, hé a presenca do Outro, ainda que precariamente encarnado pela
voz, veiculada pela rede telefonica.

Dois eventos marcantes polarizam o desenrolar do filme: primeiro, dois dos
personagens se dispdem a realizar um suposto encontro amoroso por telefone e, assim,
"transam", ou melhor, masturbam-se simultaneamente através de um aparelho eletrénico. O
segundo, pasmem, é o nascimento de um filho. Como? Sim, se nessa logica, tende a se
eliminar o impossivel, entdo, torna-se possivel conceber uma vida humana, sem o encontro, o
ato sexual, sem o gozo dos corpos. Alguém doou seu esperma e, como um delivery®, esse
pedaco de real do corpo encontrou o corpo de uma mulher. Segundo Miller, vé-se ai "uma
maneira astuta de resolver a dialética do gozo do Um e da relagdo com o Outro" (2012,
p.202). Esses sujeitos nos mostram que podem tornar compativeis a soliddo do isolamento de
cada um, em suas jaulas, prisdes do gozo do corpo préprio, sem descuidar da relagdo, mesmo
que precaria, com o Outro, demonstrada sob a forma irriséria do bla-bl&-bla. (Ibidem)

Se anexamos a essa cena cinematografica uma pequena tela, isto é, incluimos o olhar,
como outro recurso para se encarnar o Outro, tal como presenciamos hoje, na internet, nas
redes sociais, nos aplicativos como whatsapp, ndo mudaria muita coisa. A impossibilidade do
encontro amoroso, sexual, de corpos € patente, ja que se encontrou, como disse Miller, esse
modo astuto, ndo menos cinico de conciliar, por meio dos gadgets, 0 gozo do Outro, reduzido
ao gozo do blablabla, com o gozo do Um, gozo do corpo prdprio. O que mais se agrega, nos
dias de hoje, sdo os diversos mais-de-gozar, estendidos pela proliferacdo dos proprios
gadgets. E em torno deles que 0s sujeitos se unem e se mantém mobilizados, sem fazer lago
social, porque o que faz laco est4 na ordem dos significantes-mestres, passa pelo o que néo se
pode dizer. Nesses termos, se a ordem simbdlica mudou, foi rebaixada pelo cinismo do gozo,

se vivemos sob uma crise da linguagem, tal constatacdo significa, ao contrério do que se

% palavra em inglés que significa entrega, distribuicdo ou remessa.
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possa pensar, que 0 que a parceria da ciéncia com o capitalismo ndo tolera é exatamente as
vacilagdes, os tropecos, os limites do simbdlico frente ao real.

Outro modo de nos referirmos as vacilagdes do simbolico é, como ja constatamos, que
sempre haverd uma defasagem entre significante e real, ja que a ordem simbodlica porta em
sua prépria estrutura, como condigdo fundamental de sua operatividade, seus limites, uma
vez assentada em relagBes de oposicgdo e alternancia (Laia, 2012, p. 3). Ao tentar elidir esses
limites, essas vacilagfes, como expomos até aqui, surgem vacilagdes simbdlicas de outra
ordem. Passa-se, assim, dos limites as limitagbes do simbolico, até se tocar na sua
inexisténcia. Sem Outro, o que restaria a0 homem contemporaneo? O desencantamento, a
indignidade, dispersos em frases como "em época de whatsapp, ligacdo telefénica é prova de
amor" é o que nos restaria? Chegamos, por fim, a segunda assertiva lacaniana que deve nos
orientar frente aos impasses do contemporaneo: a inexisténcia ou inconsisténcia logica do
Outro.

1.4 Inexisténcia do Outro: feminizacdo do mundo ou espirito da psicanélise?

Concordar com a afirmativa de que o simbdlico mudou, que sua operatividade ja ndo é
mais a mesma em pleno século XXI é também poder dizer que o discurso do mestre, discurso
civilizador, por exceléncia, dado seu carater inaugural de entrada do sujeito na linguagem, na
ordem significante, ja ndo mais se apresenta como discurso dominante na civilizagéo atual,
tampouco ndo mais se coloca como avesso da psicanalise. Diante do exposto até aqui,
conseguimos concluir que os significantes-mestres, que, até entdo, faziam operar os ideais do
pai, os standard da tradi¢do - faziam até mesmo existir a relacdo sexual porque conseguiam
refrear o gozo - foram atacados, rebaixados e, assim, deixaram de se tornar agentes do lago
social. E surpreendentemente, ousa-se afirmar que a psicandlise teria parte nisso. A
psicanalise teria tido, digamos, uma fungdo na desordem do mundo atual. (Miller, 2010,
p.82).

Em sua emergéncia historica, a psicanélise se localiza como herdeira da chamada
moral vitoriana, que se estendeu durante todo o século XIX. Tratava-se de um importante
momento historico, j& que a revolugdo industrial alcancava seu apogeu. O cerne da moral
vitoriana, que acompanhava ndo s6 a vida das pessoas que viviam sob o reinado da rainha
Vitoria, do Reino Unido, mas por toda Europa, consistia em uma forte repressdo, que se

manifestava sob forma de restricdo sexual, além de um codigo de conduta social, também
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restritivo, como por exemplo, a proibigdo de se falar livremente (Ibidem, p. 82). Frente ao
mal-estar, decorrente da l6gica da época, segundo a qual para fazer existir a relacdo sexual,
Ou Seja, para que 0s sujeitos ndo caissem na errancia, era inevitavel reprimir, refrear o gozo.
Nesse cenario, surge, enfim, a psicanalise.

No entanto, na direcdo contraria da moral vigente, Freud, em seu texto, Moral sexual
‘civilizada" e doenga nervosa moderna, ataca duramente, ainda que em uma perspectiva
profilatica, a moral sexual de sua época, responsabilizando-a pela expansdo das neuroses.
Embora, neste momento, Freud ja considerava a etiologia das neuroses de ordem sexual, ele
também concordava com o fato de que o aumento das neuroses estava ligado ao excesso de
repressdo sexual da vida moderna, o que o levou a tracar uma espécie de histéria da pulsdo,
andloga a evolugdo da moral sexual da civilizagdo. Primeiramente, a pulsdo sexual se
manifestaria com livre acesso a satisfagdo, havendo, em seguida, sua repressao, salvo as
finalidades de reproducdo. E, finalmente, a satisfacdo da pulsdo sexual s6 seria legitima e
permitida nos casamentos monogamicos, estagio considerado como a moral sexual civilizada
da época, contra a qual Freud se mostrava discordante: "é justo que indaguemos se a nossa
moral sexual ‘civilizada' vale o sacrificio que nos impde [...]" (Freud, 1908/1988, p.186).

Segundo Miller, Freud consegue extrair o que é neurotizante para que se sustente uma
moral sexual civilizada ou, em termos lacanianos, para que se faca existir a relagdo sexual,
através do sacrificio, da renincia de gozo (Miller, 2004, p. 11). Melhor dizendo, o que Freud
faz é abrir vias para a ndo-relacdo sexual, para a falha, para o que chamamos anteriormente,
de vacilagBes do simbdlico. Dai podermos afirmar a funcdo da psicanélise na desordem
simbolica do mundo atual, ndo, certamente, em uma perspectiva opositiva e beligerante a
propria psicanalise, mas sim em sua radical condigdo logica de deflagrar os impasses da
estrutura, de ndo recuar frente & inércia genuina, propria do significante frente ao real.
"Podemos dizer que encontramos, aqui, o indice apontado para o que Lacan trard e que ndo
consiste de modo algum em recusar o real com o qual opera a ciéncia e o saber no real"
(Ibidem).

O que podemos depreender é que ndo recusar um saber no real, ndo dar as costas para
a ciéncia, admitindo com ela que ha saber no real é, sobretudo, fazé-lo, tal como ja nos
transmitia Freud: que nesse saber ha um furo, que a sexualidade faz furo nesse saber no real.
E é bom também ndo perdermos de vista a proposta de que, como vemos trabalhando nessa

tese, na civilizacdo hipermoderna ao lado do axioma "h4 saber no real” passa a se alinhar o
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axioma "o real é sem lei", o que potencializa a falha, a vacilacdo desse saber no real,
deixando-nos desbussolados, incluindo-se ai a propria ciéncia. Se ja ndo estamos nos tempos
de Freud, em que, ainda que as custas de muita renincia de gozo e hipocrisia, 0s sujeitos
faziam existir a relacdo sexual, agora, sob a ditadura do mais-de-gozar, devasta-se a natureza,
rompem-se 0s casamentos, dispersa-se a familia, remaneja-se o corpo (lbidem, p. 8) ou, se

"o

preferirmos, leva-se, cinicamente, 0 "ndo ha relacdo sexual” as Gltimas consequéncias.

Como tentativa desesperada do proprio homem contemporéneo de restaurar, de
restituir o sentido e o valor moral das coisas, surge o que se chama “Comités de ética”, cujo
funcionamento se sustenta sob a bandeira, “hé& que se discutir” (2010, p. 91), todos devem dar
seu ponto de vista. Discute-se, assim, sobre o bem, o mal, ironicamente, sobre a propria
moral, através de experiéncias pessoais, falando de si, de um modo sempre ndo conclusivo,
afinal dizer, agora, ndo é querer dizer algo, dizer é, sobretudo, querer gozar e poder dizer
desse gozo a tudo mundo. Os comités de ética que podem se apresentar nos filmes, nos
programas de televisdo, em comunidades virtuais vém deflagrar o quanto ndo se pode, hoje
em dia, acionar os significantes, na verdade, esses comités de ética passam a ser uma va
tentativa de suportar um Outro inexistente, promovido pelo discurso cientifico de nossa
época.

Diante dos ideais universalizantes do discurso cientifico e da exacerbagdo do discurso
capitalista, chegamos a sintese de que se tornou imprescindivel pensar um novo regime, no
transcorrer do seculo XXI, tanto para o simbdlico, quanto para o real. E é no parlétre que
encontramos o indice de tais mudangas, é no parlétre, se o tomamos como “palavra
agalmética”, como sugere Miller (2014b, p.27), que encontramos condi¢des de franquear, de
cernirmos ndo s6 o que pode haver de real ai, mas, sobretudo, como operar com a pratica
analitica, nos dias atuais. Eis que o parlétre com seu poder deflagrante frente ao real do sexo,
como impasse l6gico, deve ser questéo crucial para a psicanalise e para 0 mundo. Por isso, €
bom lembrar que “tudo o que é da linguagem tem a ver com o0 sexo, mantém certa relagao
com o sexo, porém precisamente pelo fato de a relagdo sexual, pelo menos até o presente, ndo
poder de modo algum inscrever-se nela”. (Lacan, 1970-71/2009, p.122).

Ainda que o parlétre também faca deflagrar mudancas radicais no que se pode

considerar como sendo um corpo, colocando-nos diante do mistério,
3lll

mistério do corpo

falante®™ (Lacan, 1972-73/1985, p. 178) e Miller ainda nos afirmar que tal mistério é

%! Teremos oportunidade de retomar a questio do mistério em varias outras entradas, ao longo da tese.
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exatamente o que ndo é matema, o que ndo se transmite e sim seu oposto (2014b, p. 25),
torna-se, mesmo assim, inevitavel recorrer & precisdo de sua formalizacdo. Como recurso
necessario, 0 matema nos permite tomar os impasses com o real do sexo, ndo mais como
mera impoténcia da verdade em poder dizé-lo todo, mas sim poder passd-lo a uma
impossibilidade l6gica. Sabemos que Lacan nunca abandonou o matema, ao contrério,
apostava nele, ndo deixando de se perguntar: "a formalizagdo matemaética, tdo bem feita s6
para se basear na escrita, ndo podera ela nos servir no processo analitico, no que ali se
designa isso que invisivelmente retém os corpos?”(lbidem, p.125).

Mais adiante, no seminario RSI, Lacan deixa claro que a efetividade do ato do analista
ndo é suficiente para a presentificagdo da psicanélise no mundo e outra vez defende o rigor
dos matemas, ao dizer que a transmissdo da psicanalise depende sempre que "o analista seja
ao menos dois" (Lacan, 1974-75, p.7) o do ato e do se dedicar ao esforco de teorizar seus
efeitos. Por meio do recurso dos matemas, interessa-nos, agora, tomar o "ndo ha relagdo
sexual”, a falha inerente a estrutura, ndo estritamente pela vertente do gozo, que autentica o
"h4d Um", mas pela via da inscricdo ldgica da falta de um significante, representada pela
notacdo S(A), para alcangarmos ndo s6 a premissa da inexisténcia do Outro, como também a
nova l6gica em jogo na contemporaneidade. Ocupar-se da problemética que atualiza o Outro
é, a nosso ver, tdo decisivo, para se pensar 0 contemporaneo, quanto a questdo do gozo,
explorada ao longo deste capitulo.

De saida, tal como o mito freudiano do pai morto nos conta, é preciso admitir que
para que se possa fazer o Outro "existir" é preciso a falta, ou melhor, a crenca no pai, ainda
que morto, ja que, como veremos, o significante por si s6, ndo pode provar a existéncia do
Outro, por ser logicamente inconsistente (Miller, 2011f p. 182). E notavel como a logica-
matematica pode oferecer recursos a Lacan para promover um verdadeiro desnudamento da
estrutura, enquanto que com Freud, tinha-se também a estrutura, mas, até entdo, velada em
sua dimenséo de furo, pela forca épica do mito®’. Como inscrever, entdo, os impasses que
essa falta porta, como estruturante, no Outro? Comecemos, a principio, por pensa-la com o
paradoxo de sua extimidade, pela via de das Ding, tomada como o primeiro exterior do

sujeito, a0 mesmo tempo, o seu estranho e 0 mais intimo, demarcando com sua posi¢do, um

%2 Retomaremos, mais detidamente, a questdo do que chamariamos de uma "desmontagem do Edipo” no terceiro
capitulo da tese.
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Outro "pré-historico, inesquecivel, que ninguém atingird nunca mais” (Lacan, 1959-60/1997,
p. 73).

Nada mais instigante - quando se decide n&o recuar diante dos impasses com o real-
pensar a inscricdo da falta como extimo de das Ding pela dificuldade mesma de sua
representacdo topoldgica. Caberia, portanto, situd-la "no centro, no sentido de estar excluido
e, em volta, o0 mundo subjetivo do inconsciente, organizado em relagdes significantes™
(Ibidem p.91). Com seu nlcleo mais estranho e familiar, A Coisa, como um vacuolo, produz
esvaziamento, espagos vazios, no sistema de significantes ou pequenos exilios que cada um
carregaria dentro de si, sem no entanto, poder liberta-los inteiramente. Dai podermos inferir
que somente a magia seria capaz de realizar a equivaléncia pura e simples entre A Coisa e 0
Outro, elidindo os equivocos, a falha, diferente da psicanéalise que mantém uma permanente
defasagem entre ambos. O Outro, por assim dizer, s6 poderia manter uma relacdo de
equivaléncia com A coisa como devidamente apagada, por meio de um resto irredutivel,
rebelde aquilo que d'A Coisa poderia passar ao Outro, ao significante (Miller, 2011f, p. 453).

Ao tomar a rebeldia desse resto como mais-de-gozar, como um excedente, Lacan se
esforcou por fazer passar esse resto no Outro, por meio do falo, se tomado como um
significante do gozo e por meio do fantasma, como tentativa imaginaria e simbolica de
contabilizar esse resto, sem, no entanto, lograr muitos éxitos. Miller, por sua vez, ao recolher
as sutilezas lacanianas, coloca-nos a seguinte pergunta: "Por que Lacan deveria elaborar,
isolar este resto de Coisa como tal? Por que deveria elaborar sua estrutura? Se trata, se se
quer, de uma escolha [...] porque se poderia considerar que com isso ndo hé nada que fazer e
que sera sempre rebelde” (Ibidem, p. 447). A rebeldia de Lacan desafiara a rebeldia diante da
qual se coloca a propria estrutura e, diante de tais impasses, vai buscar recursos entre 0s
I6gicos-matematicos, para seguir avangando, encontrando nesse mesmo resto, esvaziado do

3" que deverd o conduzir a “escrita

campo do Outro, a "genése logica do objeto a
paramatematica do objeto a" (Ibidem).

E preciso acrescentar que a logica, ao longo de sua historia, sofreu progressos, pelos
quais Lacan se guiou. A logica cléssica ou formal, fundada por Aristoteles, pouco interessou
a matematica. E o que Lacan chamou de progresso da ldgica estaria justamente no fato da

matematica se interessar pelo seu campo. Nesta direcdo, em seguida a l6gica aristotélica,

¥ Esclarecemos que a consisténcia Iégica do objeto a ja foi abordada no inicio desse capitulo, por meio das
operacdes de alienacdo e separagdo. Iremos retoma-la novamente, também pela légica da teoria dos conjuntos,
mas com o intuito de irmos mais além, através do paradoxo de Russell.
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matematicos como Morgan e Boole inauguraram uma nova era com a chamada logica
simbolica. Outro avanco veio com Frege, com seu projeto de logicizar a matematica, através
das formulas dos quantificadores. O interessante é que “mais do que tratar a l6gica como um
ramo da matematica, o que se buscou foi estabelecer a ldgica como fundamento da
matematica, na esteira da subversdo aberta por Cantor com a teoria dos conjuntos” (Barreto,
2010, p.110).

Para Lacan, o real ndo é um simples obstaculo contra o qual batemos a cabeca, mas
um obstaculo 16gico imanente ao simbolico, ou seja aquilo que se enuncia como impossivel
(Lacan,1969-70/1992, p. 166). Assim, se a exigéncia de um todo prescinde a idéia do
conjunto, ja que este é tomado por Cantor como uma colecdo de elementos definidos e
distintos de nossa intuicdo e pensamento, ou seja, 0s elementos pertencem ao conjunto e o
conjunto contém esses elementos, tais premissas irdo interessar a Lacan, pelo fato de
poderem qualificar a estrutura. Exigir que um todo possa ser equivalente em tentar
ingenuamente fazer da estrutura uma operacdo de transcricdo simbodlica sem restos - sob a
notacdo matémica de s (A), s6 poderia acarretar inumeras contradicbes. E é Frege, no
exercicio de sua refundacdo logica da sucessdo aritmética, isto é, ao se ocupar da génese
I6gica do enumerdvel, quem ird abrir vias para que tais contradi¢cfes ganhassem o terreno de
uma inconsisténcia légica (Cardoso, 2009, p. 133).

Para Miller, ha, inclusive, uma censura de Cantor a Frege, exatamente por
negligenciar o que poderia haver de indeterminagdo em um conceito, ja que as duas teses
centrais fregeanas® de determinacdo do nimero, quais sejam, a de que um ndmero é um
objeto independente e a de que um ndmero € isto que recai sob um conceito, conduziriam a
idéia de conceito como um todo, como um predicativo, ou seja, como um conjunto
determinado pela precisdo e delimitacdo de objetos l6gicos, neste caso, 0s nimeros, que
formam sua extensdo (Miller, 2011f, p.362). Mas, o fato loégico nos mostra que é a propria

estrutura logica do enumeravel é que deixa condi¢des para o surgimento dos chamados

¥ E inegavel a importancia dada por Lacan & obra de Frege que acompanhou o ensino lacaniano, & medida de
sua sofisticacdo, sobretudo no que se refere ao esfor¢co de Lacan em isolar uma possivel articulagdo entre a
estrutura diferencial do significante e a insisténcia da substancia pulsional. A génese fregeana do nimero e da
sucessao foram, portanto, capitais para ajudar Lacan ndo s6 a afastar a dimensdo simbdlica de uma abstragdo
empirica da experiéncia, como o real da realidade, devendo este ser entendido "a0 mesmo tempo como um
constrangimento légico objetivo e como inconsisténcia légica” (Cardoso, 2009, p. 130), enunciando-se frente ao
simbolico, sempre como impossivel. Diriamos que o rigor da conceituografia fregeana ira oferecer a Lacan, até
um dado momento de seu ensino, mais precisamente até a formalizacdo das formulas quéanticas da sexuacao,
condi¢Bes para a sustentacdo de uma escrita formal do real, independente do recurso a intuicdo sensivel e a
dimenséo imaginaria do sentido, como diz Lacan, um "transmissivel fora do sentido” (Lacan,1971-72c, p. 544).
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paradoxos reflexivos ou auto-referenciados, cuja forma canfnica é apresentada pelo
paradoxo de Russell, que demonstra que h& propriedades que ndo respondem ao conjunto
como um todo. E é de comum acordo entre os l6gicos que para que um conjunto funcione,
deve-se poder dizer se algo esta fora ou dentro.

Pode-se formular o paradoxo de Russell com a pergunta: o conjunto de todos o0s
conjuntos que ndo pertencem a si proprios pertence ou ndo a si proprios? Se o conjunto de
todos os conjuntos que ndo pertencem a si proprios pertence a si proprio, entdo ele é
completo, mas € inconsistente, pois inclui um conjunto que pertence a si proprio, 0 que seria
um paradoxo. Se o conjunto de todos 0s conjuntos que ndo pertencem a si proprios nao
pertence a si proprio, entdo ele é consistente, mas € incompleto, pois deixa fora um conjunto
que ndo pertence a si proprio, outra vez, um paradoxo (Miller, 1997a, p. 564). E possivel
transpormos esse incrivel impasse ldgico para a relagdo significante, que é uma relacdo de
conexdo, de “pertenca” (Lacan, 1968-69/2008, p. 55), pelo significante ndo poder significar a
ele mesmo. Contrariamente ao objeto fregeano, o significante ndo é um objeto independente,
tampouco idéntico a si, 0 que o obriga a colocar em questdo o principio da identidade, como
zero de sentido. O mesmo seria afirmar que, no campo seméantico, ndo ha nenhuma palavra
que queira dizer exatamente 0 mesmo que a outra.

Desse modo, se tomarmos o proprio do conjunto dos significantes, o que se constata é
que h& alguma coisa que ndo pertence a esse conjunto, algo ficaria de fora, ndo sendo
possivel reduzir a linguagem a um todo, a um conjunto fechado. A importancia do paradoxo
de Russell é, portanto, fazer surgir a impossibilidade logica do todo, afinal para que haja
definicdo de algo, é necessario um todo e para definir um todo, como estamos vendo, €é
necessario a diferenca. Nada mais demonstravel que constatar que a conjuncéo entre todo e
diferenca nos faz tropecar na excegdo. Por isso, escrevemos S(A) e ndo s(A) para indicar essa
falta no Outro, isto é, que "essa falta € uma falta no significante” (Lacan, 1968-69/2008, 48,),
e ndo de um significante. Vé-se, por fim, que S(A) merece ser tomado como um operador
I6gico, a0 mesmo tempo de totalizagdo e de excecdo do préprio conjunto que
sincronicamente o totaliza e o descompleta, ndo sem uma relagdo antindmica, extima ao
préprio conjunto.

Por razdes de estrutura, conclui-se, assim, que é impossivel que haja o conjunto de
todos os conjuntos ou que haja universo de discurso, exatamente por se constatar uma

contradicdo imanente e intrinseca ao proprio sistema simbolico, endossada pelo préprio
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significante, j& que ndo esta somente submetido a essa lei da contradigdo como também é
principalmente seu suporte. Por exemplo, B pode ser tomado como significante, na medida
em que B ndo € B, isto ¢, (B#B), nada mais contraditorio. Enfim, considerar o significante
como inconsistente, como um saber que ndo se aguenta, implicard em admitir que ndo had um
ponto de fechamento do discurso, "em termos simples, isso quer somente dizer que na ordem
do discurso "nada contém tudo e ai reencontramos a falha que constitui o sujeito™ (Lacan,
19664, p. 205). Como elemento de excluséo interna ao sistema de significantes que compde a
ordem simbdlica, o sujeito, por assim dizer, vem demarcar, ainda mais, a inconsisténcia
I6gica do Outro.

Por ser aspirado pela cadeia significante e a0 mesmo tempo recusado por ela, o sujeito
se encontra entre dois, ou seja, ndo tem estabilidade, gerando um valor I6gico indeterminado,
equivalente a um conceito contraditorio, de extensdo vazia. Por meio de tais constatacoes,
tendo como afinidade o proprio vazio, é que Lacan ir4 aproximar a categoria do sujeito ao
namero zero (Lacan, 1964-65) desde que atribuido por Frege a um conceito légico. De que
isso poderia nos servir? Ora, desnudar ainda mais a estrutura, na via de uma inconsisténcia
I6gica. Retomando sucintamente alguns pontos da conceituografia fregeana, afirmamos que
0 conceito l6gico nada mais é que a determinacdo de um conjunto preciso e delimitado dos
objetos l6gicos que formam sua extensdo, isto é, aquilo que, por meio de uma fungdo
predicativa, possui uma existéncia l6gica (Frege, 1884/1989, p.148). Ao atribuirmos ao
ndmero zero essa mesma definicdo l6gica de conceito, toparemos, inevitavelmente, com o
impossivel.

A atribuicdo do nimero zero a um conceito s6 se efetuara, desde que se tome o
conceito como sem extensdo, ou seja, equivalente a um conjunto vazio, ja que, quando se
trata do zero, ndo hd como algum objeto recair sobre tal conceito. Trata-se, portanto, de um
conceito contraditorio. E por qué? Porque se nenhum objeto recai sob esse mesmo conceito,
serd impossivel determind-lo precisamente como um existente ldgico, como idéntico a si. O
namero zero, ird, portanto, possibilitar a Frege escapar, ir mais além da idéia de que o Todo é
Um, por meio de uma inexisténcia (Arenas, 2014a, p.38). Se o zero se define como conceito
impossivel, na medida em que é signo numérico da contradicdo e como elemento positivo
ocupa uma funcdo precisa na sucessdo numerica, pois se conta como um, 0 sujeito, por sua

vez, é também um conceito contraditério, na medida em que ele é por definicdo dividido
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entre sua possivel representacéo pelo significante e sua auséncia que compde uma extensao
vazia (Cardoso, 2009, p 135)

Interessa-nos essa extensdo vazia, como conjunto vazio, dimensdo do ser do sujeito,
enquanto residuo impossivel de se representar, ja que nos conduzird as modalidades de
repeticdo, outro ponto a ndo se negligenciar da estrutura. Ou como bem nos indica Lacan: "a
topologia do gozo é a topologia do sujeito. E ela que, em nossa, existéncia de sujeito,
porsifica [poursoit]. O verbo porsificar é uma palavra nova [...]. Desde os tempos em que se
fala no em si e no por si, ndo vejo por que ndo poderiamos fazer variagdes™ (1968-69/2008, p.
112). Lacan, aqui nos ajuda muito, com essa divertida palavra, porque por meio dela, ele
mesmo se pergunta se o sujeito, frente ao gozo, se se porsifica, isto é, se ele se experimenta,
ou se é adiado, ou até mesmo se fica em sua dependéncia. De uma forma ou de outra, é
preciso admitir que nosso acesso ao gozo, com todo impasse que lhe comporta, passa pela
topologia do sujeito. Enfim, "o sujeito cria a estrutura do gozo, mas tudo que podemos
esperar disso [...] sdo préticas de recuperacdo, [...] que nada tem a ver com 0 gozo, mas com
sua perda".(Ibidem, p. 113).

Nas trilhas da repeti¢do encontramos o que ndo € significante e o que ndo € conjunto
vazio, mas uma escrita da repeticdo, que condensa sua propria poténcia: o objeto a (Miller,
2011f, p.462), devendo este ser tomado em sua dupla face, ora como furo, extimo de uma
estrutura légica e topoldgica, ora como o que determina préticas insistentes de recuperagao.
Diante do impossivel de que o Outro seja Um, passa-se da inconsisténcia do significante a
consisténcia légica do objeto a que, agora, é como estrutura indefinidamente repetida que se
apresenta. Fazer coincidir a estrutura com o objeto a € 0 mesmo que constatar que “a
estrutura deve ser tomada no sentido que é mais real” (Lacan, 1968-69/2008, p.30). Nesse
nivel, o que no Outro poderia responder ao sujeito, qual seria seu verdadeiro esteio? Segundo
Lacan, "nada sendo aquilo que produz sua consisténcia e sua ingénua confianca em que ele é
como eu. Trata-se, em outras palavras, do que é seu verdadeiro esteio — sua fabricacdo como
objeto a".

Enfim, é inegavel que as ldgicas inconsistentes, como a teoria dos conjuntos pensada
através dos paradoxos reflexivos, permite-nos dar lugar as formulas contraditérias, aos
impasses l6gicos que portam a marca do impasse sexual na linguagem, como diz Miller,
"desdramatizando-os e tomando-0s como uma escrita” (2011f, p. 366), seja por via da

modalidade da incompletude, seja da inconsisténcia. A ldgica do significante admitiria,
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assim, essas duas vias de solucdo, que encaminhariam a diferentes e singulares respostas do
parlétre, orientadas por uma logica considerada masculina e outra feminina. O que a escrita
do objeto a, como resto da operacdo simbolica, promove € um verdadeiro desnudamento da
estrutura, fazendo Lacan caminhar para além da operatoria edipica, das ficgdes de sentido e
chegar as formulas quanticas da sexuacf0®. Através desse importante recurso logico, Lacan
nos propde avancar ainda mais, frente ao enigma da mulher, frente aos mistérios do
feminino.

Entdo, do lado da légica masculina, inscreve-se a falta por meio da presenga-auséncia,
um mais um, um menos um, j& que se esté regido pela encarnacdo da vontade do Um, do
Todo. Sendo assim, “o paratodo, ou o todo-homem, s6 se constitui mediante a introdugdo no
interior do conjunto de uma excecéo, a lei da castracdo” (Barreto, 2010, p.112). Neste caso, a
completude se obtém as custas de certa inconsisténcia do prdprio significante em garantir a
existéncia do Outro. J& do lado da légica do feminino, tem-se a impossibilidade de fazer o
todo, de se constituir o Um, ao contrério, fica-se no maltiplo, no néo-todo, porque, como
vimos arduamente com a demonstracdo logica do paradoxo de Russell, haverd sempre um
elemento que mesmo apresentando uma propriedade do conjunto, ndo ird pertencer ao
conjunto. Dai ndo ser possivel inferir o conjunto de todas as mulheres (Ibidem). Tal é o preco
da consisténcia ldgica, do objeto a: a incompletude, ou tal é relacdo de cada um de nds em
sermos para o Outro um-a-mais entre tantos outros, de encontrarmos nosso esteio no proprio
vazio.

Eis ai o regime que acreditamos reger, por aproximagdo®®, a existéncia na
contemporaneidade: a logica do ndo-todo, parceira da indeterminacdo, de referéncias

variaveis, da dificuldade de se chegar as idéias gerais, as conclusdes. Ao se tomar um por um,

% Dando continuidade ao que mencionamos na nota de rodapé anterior, as formulas quanticas da sexuag&o vém
demarcar uma nitida divergéncia entre a conceitualizacdo fregeana do nimero e a formalizac&o lacaniana do real
como impossivel. O que o paradoxo de Russel nos mostrou até aqui é que, para se determinar um conceito, ndo
basta um conjunto preciso e delimitado de objetos, tal como Frege o propde, uma vez que na prépria operagao
definida para um conjunto podem aparecer objetos diferentes, cujo estatuto existencial estaria em permanente
discussdo, abrindo vias para se pensar em fung¢fes ndo-predicativas, isto é, que ndo tém a pretensdo de definir a
pertenca de um elemento ao conjunto. Dai a necessidade de se introduzir uma fungdo proposicional, com fins de
logicizar um conjunto, através da qual se introduz um x, para fazer exatamente variar a referéncia, ou melhor,
para esburacar o conjunto. Nesse caso, esclarece-nos Miller, o falo, como fungdo falica, recurso através do qual
localizamos o sujeito como sexuado, em sua singular afetacdo pelo gozo, por meio do ser ou ndo ser, seria a
fungéo proposicional de Russell, escrita sob a notagdo ¢px. E o que Lacan almeja com as formulas da sexuacio,
ndo recuar diante do "ndo ha relagdo sexual”, diante da constatacdo de que o parlétre e seus mistérios
desmentem, dizem n&o ao universal, ao Todo do conceito. Incrivelmente, se tomamos o conjunto como mdltiplo,
como ndo-todo, o paradoxo se estabiliza (Miller, 2011f, p.384).

% Dizemos "por aproximagdo” exatamente para ressaltar que nio defendemos uma perda "total" dos valores
falicos, mas sim seu substancial rebaixamento.
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dermarca-se, nessa nova logica, uma multiplicidade, trazendo-nos noticias de um gozo em
sua face aberta & exacerbacdo e & infinitizacdo, terreno de constante instabilidade (Miller,
2013, p.295). Trata-se de um regime que se articula muito bem, com as premissas que
exploramos ao longo do capitulo: de um lado, o real sem lei, requerendo-nos, a todo tempo,
estarmos dispostos a sermos surpreendidos, a "amarmos" a contingéncia, e do outro, a
ascensdo do objeto a ao zénite, tragando o lugar, antes ocupado pelos ideais civilizatorios,
deixando antever a inexisténcia do Outro. Ao tomar as vezes da posicdo de agente do
discurso, 0 gozo, dotado de sua qualidade em se apresentar sem forma, desborda qualquer
pretensa classificacdo, o que o da condigdes de atacar, de modo frontal o que se
convencionou chamar a partilha dos sexos.

Esse é o ponto nevralgico de onde vai surgir a interpretacdo de Miller que diz que o
mundo contemporaneo, ao apresentar fendmenos bizarros e paradoxais, vem sofrendo
continuos efeitos de feminizacdo (Miller, 2010b, p. 108). Diferente de uma mera
caracterizagao socioldgica, Miller convoca-nos a tentar ler o mundo de hoje, fazendo uso das
formulas quénticas da sexuacdo (Lacan, 1972-73/1985, p. 105) passando-as da clinica ao
incomodos da politica, o que implica em tomar a sexualidade humana, melhor dizendo, a
sexuagdo, como ndo submetida a uma ordem natural e sim a condigdes precisas e sutis de
uma satisfacdo infantil, apreendida nas vias de uma contingéncia. Isso significa poder manter
viva e em suspenséo a pergunta sobre o ser. Como deve ser um homem ou uma mulher, passa
a concernir a cada um. Agora, 0 decisivo e fundamental passa a ser ndo somente a
identificagdo ao significante, a um ideal, mas, sobretudo, o que Lacan considera a posi¢do do
parlétre, em relagdo ao seu modo singular e solitério de gozo.

O termo feminizacdo ndo é, portanto e de modo algum, exclusividade das mulheres,
tampouco se reduz a atributos imaginarios femininos como: sensibilidade, delicadeza,
compreensado, vaidade, capacidade de escuta, etc. (Sinatra, 2013a, p. 47). Feminizar o mundo
é submeté-lo, constantemente, & l6gica feminina do ndo-todo, o que ndo € sem consequéncias
para a légica masculina do Todo, mesmo porque haveria uma relacdo de interdependéncia
entre uma ldgica e outra. A feminizacdo do mundo €, por assim dizer, um efeito, uma
consequéncia do declinio do nome-do-pai, declinio dos semblantes que até entdo encarnavam
a autoridade, a lei paterna, que agenciavam a operagdo da castragdo, sempre garantida pela
funcéo logica da excecdo. Miller chega a propor ainda, diriamos, com certa ousadia, um outro

modo de leitura das formulas da sexuacdo, a partir de uma espécie de extracdo da fungéo
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I6gica da excegdo, o que provocaria um trincamento do Todo, de um modo inusitado (Miller,
2013, p. 298)

Em uma via diversa que o raciocinio l6gico nos conduziria, ou seja, que os efeitos de
feminizagdo provocariam uma pluralidade de excegfes, o que Miller nos aponta, ndo sem
uma torcédo, é tomar o ndo-todo como a contra-partida de uma espécie de "nada de excegdes!"
ou "todos iguais!”, em outras palavras, como um imperativo caprichoso de igualdade
universal. Nada mais surpreendente, pensar que o0 ndo-todo pode ser mais totalitario que a
I6gica masculina do para-todo, nada mais nefasto pensar que haveriam leis que operam sem
0 recurso da excegdo. E como se fosse um Todo que ndo totaliza (lbidem, p. 299). Eis a
formula do cinismo. Nesse delicado ponto, vale retomarmos a pergunta que intitula a ultima
parte desse capitulo: inexisténcia do Outro, feminiza¢do do mundo ou espirito da psicanalise?

Como tratar o problema da inexisténcia do Outro ou como "virar-nos" com proprio
vazio, seja em um final de uma travessia de andlise, seja no mundo contemporaneo é ao que
Lacan ira convocar, em seu Pronunciamento na Escola, como o "espirito da psicanalise"
(Lacan, 1969/2003, p.301). Inegavelmente, como constatamos por meio de toda elaboragéo
que essa primeira parte da tese também nos convocou, é que uma vez desnudada a estrutura,
0 que se tem como saida é 0 gozo, € o que ha, 0 gozo, para a psicanalise, sem o cinismo. E
aonde isso nos conduz? A bem dizer, a uma ética mesma do bem-dizer, a um tomar esse
vazio como causa de desejo, a um "voltar" ao desejo. Interessante, porque como Miller nos
recorda, por muito tempo se pensou que a psicanalise ndo trata com os deveres e sim somente
com o desejo, por muito tempo se pensou - talvez ainda hoje se pensa isso - que a psicanalise
teria efeitos de uma liberacdo sexual desenfreada, como também vimos até aqui, verdadeira
marca de nossa época (Miller, 2011f, p. 464).

N&o... A via de Lacan nfo ¢ a liberagio do desejo a despeito dos deveres. E, sim,
chamar o sujeito ao que chamariamos de seu dever mais intimo, aquele mesmo suportado
pelo objeto a, como causa de seu desejo, desejo de um saber que luta e tropega com um
impossivel que a lingua sempre havera de produzir e, assim, poder aceder com entusiasmo a
"uma sUbita surpresa da alma" ou a um gaio saber falar de si. Chamemos, agora, poetas e

escritores para nossa discusséo! Vejamos o que eles tém a falar de si!
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CAPITULO II -
DAS (AUTO)BIOGRAFIAS E "ESCRITAS DE SI' AO 'VIVO-REAL'
DA LINGUA POETICA.

Se a coragem de Freud abriu vias a Lacan para chegar ao "ndo hé relacdo sexual", para
o desnudamento, inclusive légico, da falha, inerente a estrutura, tal como vimos no capitulo
anterior, é exatamente por nos servir deste ponto de chegada, isto é, do "espirito da
psicandlise”, que abrimos as portas ao capitulo que se inicia. Da palavra "espirito™ pulamos,
encadeamo-nos & palavra "alma" para, assim, tocar o que consideramos o fio de ariadne®” de
alguns poetas e escritores, também, a nosso ver, demarcado por Lacan, no final de seu ensino,
ao se referir ao sinthome® como “sofrer por ter uma alma" (Lacan, 1975a). A potente
fragilidade dessa pequena frase, desse fio, pode também ser tomada como o fio condutor de
uma travessia de andlise, uma vez que "sofrer por ter uma alma", quase sempre tomado pela
via do pathos, do sofrimento perturbado de uma falta-a-ser pode, sim, "sofrer" efeitos de
reducdo até se transmutar, reinventar-se em alguma outra coisa, em uma subita surpresa da
alma.

Sobre as possiveis especulacdes em se servir de uma alma e até de seu sofrimento,
Lacan a aproxima, ndo sé do sinthome, mas também do fantasma, em um outro momento de
seu ensino, quando se pergunta se ter uma alma seria um escandalo ou ndo para o
pensamento. Diz Lacan: "[...] a alma s se poderia dizer pelo que permite a um ser - ao ser
falante para chamé-lo por seu nome - suportar o intolerdvel de seu mundo, o0 que a supde
estrangeiro a ele, quer dizer, fantasistica"* (Lacan, 1972-73/1985, p. 113). Poderiamos,
entdo, dizer que a alma serve para nos adormecer frente ao real da existéncia? Para desbravar
esse tortuoso caminho, porque como também nos diz Lacan (1965/2003, p.200), em nossa
matéria, o artista sempre nos precede, vamos recorrer, portanto, nesse capitulo, aos poetas e
escritores, mais detidamente, a Stéphane Mallarmé e a James Joyce com fins de alcangarmos
solugdes, respostas singulares, que muito deve nos interessar, frente ao impossivel légico de

dizer, frente ao "ndo ha relacdo sexual” e a soliddo e a intransmissibilidade do "ha Um™.

¥ Método, inspirado na mitologia grega, na lenda de Ariadne usado pelos l6gico-matematicos para encontrar
solucdes possiveis diante de impasses e problemas labirinticos.
% pretendemos melhor explorar essa controversa noco ainda nesse capitulo.
¥ Conforme ja explicitanos em nota de rodapé do capitulo anterior, preferimos a tradugdo de "fantasistica" por
"fantasmatica".
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O que ird também nos guiar é o que esses escritores podem ou ndo nos transmitir,
fazendo passar o "falar de si" a uma "escrita de si" - chamariamos também de uma lingua
poética, diferente da via de uma impostura, da tagarelice do bla-bla-bla, signo da
contemporaneidade. Em vista do que foi abordado no primeiro capitulo, parece-nos instigante
perguntar se o "falar de si" na contemporaneidade se tornou uma tentativa obstinada pelos
imperativos de gozo - parafraseando novamente Rimbaud - em “encontrar uma lingua"
(Lacadée, 2012, p. 253). Estaria ai o despertar, um outro rumo para o homem
contemporaneo? Tdo emudecido por uma fala pactuada predominantemente com o gozo, ndo
seria pertinente afirmar que o homem contemporaneo vem se destituindo verdadeiramente da
condigdo de um ser de linguagem, reduzindo-se quase a uma substancia gozante? Sobre
"encontrar uma lingua" é bem provével que Mallarmé e Joyce possam algo nos deixar.

Antes de chegarmos as solucbes singulares, poéticas, tanto mallarmeanas, como
joycenanas que, certamente, ir4 nos fazer avangar nos impasses que envolvem a transmisséo
da psicanalise e nos mistérios do corpo falante, pretendemos nos ocupar um pouco mais do
"falar de si" na contemporaneidade, tomando-o a partir de um sobrevéo a questdo da
proliferacdo das autobiografias, bem como os mais variados relatos, inseridos no campo dos
escritos intimos e das "escritas de si", como outro efeito a ser recolhido do rebaixamento da
ordem significante, que faz antever a inexisténcia do Outro. Tal discussdo ird implicar em
considerarmos a importante questdo da legitimidade da autoria, j& que a escrita
autobiogréfica reclamaria para si o reconhecimento do eu individual. Uma vez ultrapassado
esse ponto de partida do capitulo, vamos, entdo, dedicar-nos a realizar uma importante
travessia que nos levara da fala a escrita, para assim, chegarmos, a uma "escrita na fala"
(Miller, 2012, p 119) escrita de um dizer que por se destacar dos ditos, ir& fazer eco no corpo.

O recurso do matema, bem como a questdo do estilo, imprescindiveis ao tema da
transmiss&o, irdo pontuar essa travessia, abrindo-nos vias a um "esforgo de poesia™ (Miller,
2003) como capaz de recuperar o fogo da lingua poética, exatamente por perturbar a ordem
instituida do discurso, por meio da equivocacdo. Por fim, para ndo nos perdermos nessa vasta
travessia, que implica nos avangos e na emergéncia da nogéo de letra no ensino de Lacan,
vamos fazer o uso da nogdo de sintoma para melhor nos orientarmos, a partir de duas versoes
extraidas por Miller, em meio & diversidade da abordagem lacaniana do sintoma, quais sejam,
o sintoma-metéfora e o sintoma-letra, o que irremediavelmente nos levara a polémica escrita

nodal do sinthome.
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2.1 (Auto)biografias e "escritas de si'*': enganos e desenganos do ‘eu’:

Como escrever... falar de si? Colocar-se a "nu™... Por que "falar escrevendo"” sobre
aquilo que poderia ser mais intimo e ao mesmo tempo mais estranho? Perplexidade,
assombro, desassossego? Inadequagéo diante de si, diante do mundo... Ou forga, en-canto,
afeto, paixdo? De uma forma ou de outra, veremos que ambas possibilidades, seja a do
assombro ou da paixdo, irdo confluir em um irremediavel, inassimilavel encontro solitario
entre corpo e linguagem, se a tomarmos como um saber elucubrado de lalingua. E, no
minimo, instigante deparar-se com sujeitos que atravessaram toda uma vida falando de si,
contando-se, narrando-se como bem nos relata Anais Nin*® (1903-1977), uma mulher que se
entrega com verdadeira devocéo a escrita de seu diario intimo, em um surpreendente periodo
de quarenta anos. S&o, ao todo, trinta e cinco mil paginas que comegaram a ser escritas, aos
seus doze anos de idade, através de uma carta enderecada a seu pai. Para nos lancar em um
sobrevdo ao mundo autobiogréfico, eis um pequeno e inesquecivel fragmento de sua escrita:

A vida comum ndo me interessa. S6 busco os momentos fortes. Estou de acordo com
os surrealistas, procuro o maravilhoso. Quero ser uma escritora que recorde aos
demais que esses momentos existem; quero demonstrar que ha espacos infinitos,
significados infinitos, dimensdes infinitas. Mas, nem sempre me encontro em o que
chamo estado de graca. Tenho dias de iluminagGes e febres. Dias em que a musica
de minha mente se interrompe. Entdo, remendo meias, podo arvores, colho fruta,

dou brilho aos méveis. Mas, enquanto estou fazendo essas coisas sinto que nao vivo.
(Nin, 2009/1931-34, p.9).

Além da intensidade subjetiva, transmitida através da escrita de seus diarios, Anais
Nin escreveu e publicou diversos livros, dispersos entre criticas, ensaios e ficcdes, no
entanto, ela mesma considerava cada um deles "elementos de sua grande obra autobiogréfica"
(Ibidem, p.5), 0 que nos envia a classica pergunta: sera que toda escrita de ordem intima e
confessional pode ser tomada como autobiogréafica? A diversidade de experiéncias de escritas
de cunho subjetivo, ao longo da histéria, “escritas de si"*!, que se apresentam, por exemplo,
desde as Confissdes, de Santo Agostinho (354-430), bem como a idéia do auto-retrato nos

Ensaios de Montaigne (1533-1592) até as correspondéncias de Freud (1856-1939) e Fliess

“0 Nasceu em Neuilly, arredores de Paris, em 1903 e quando da separacéo de seus pais, aos 11 anos, instalou-se
com sua mae e seus dois irmdos em Nova York. Em 1923, voltou a viver na Europa e comecou a escrever
criticas, ensaios, ficcdo e um longo diario que, de fato, tornou-a conhecida. Anais Nin recebeu consideraveis
influéncias da psicandlise, sendo, inclusive, analisanda e discipula de Otto Rank.
4 Tomamos o termo "escrita de si" de Foucault, em seu livro "Etica, sexualidade, politica". (Foucault, 2002,
p.144).
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(1859-1928) os diarios intimos, como os de Anne Frank (1929-1945) e de André Gide (1869-
1951) até o tagarelismo dos blogs atuais da internet exigiriam quase que um projeto para se
delimitar um possivel género autobiogréfico.
Como, entéo, apresentar a verdade de uma vida, reunida em uma trama narrativa? O
ponto de mira dessa pergunta mostra que ndo parece ter sido outro o desejo do filésofo e
escritor Rousseau, que declara, com entusiasmo, ao longo de suas Confissdes*, o que poderia
ser um empreendimento sem precedentes, inédito, jamais a ser imitado (Rousseau, 1712-
78/2011, p. 21), na historia do pensamento. Diz-nos Rousseau:
O objeto proprio das minhas confissfes é revelar com exatiddo o meu intimo em
todas as situacdes da minha vida. Foi a histéria da minha alma que prometi contar, e
para escrevé-la fielmente ndo tenho necessidade de outras memorias: basta-me,

como fiz até aqui, voltar-me para dentro de mim (Rousseau, 1741-1747/2011, p.
266).

Diferente também das confissdes de Santo Agostinho, que se constituiam como uma
mediacdo da vontade e da verdade unica de Deus, e da verdade sempre incerta e precéria que
habita os ensaios de Montaigne, Rousseau ndo convocava a si e ao leitor a uma representagao
fiel dos fatos, tampouco a uma exposigdo precisa e objetiva das coisas. Embora, no comego
de suas Confissdes, se lance a um querer dizer tudo, como tarefa insensata, ndo era, pois,
intencdo de Rousseau escrever diretamente sobre sua vida, mas sim estar "em contato
imediato consigo prdprio, revelar este imediato de que tem o incomparavel sentimento,
expor-se inteiramente & luz, atravessar a luz e a transparéncia da luz que é a sua intima
origem™ (Blanchot, 2005, p.62). Tratava-se, para Rousseau, de uma deciséo clara e deliberada
de falar de si, inovadamente divorciada da exatiddo de dados biogréaficos ou dos incidentes
que atravessam uma vida, se tomados empiricamente para, por fim, alcancar a transparéncia e
a imediaticidade dos movimentos da alma.

Obstinado em fazer da linguagem o recurso para alcangar, tocar o que lhe dita a
absoluta e imediata presenca de si, justamente ali, onde o dominio da verdade comeca a se
mostrar insuficiente, Rousseau se vé diante de uma espécie de cilada da propria linguagem,

diante da qual ele mesmo entusiasticamente a buscou. Pergunta ele, entdo, desassossegado,

2 As ConfissBes comegaram a ser escritas, em 1764, em Motiers, na Suica e abrangem cinquenta e dois anos da
existéncia de Rousseau, periodo em que ele escreveu e publicou suas obras principais, tais como: Nova Heloisa,
Emilio, Contrato Social; Discurso sobre a desigualdade, Os devaneios do caminhante solitario. Nascido em 28
de junho de 1712, em Genebra, Rousseau desde a infancia ficou praticamente entregue a si mesmo, a sua
imaginacdo, a seus bons e maus sentimentos, como o demonstra o livro I de suas Confissdes.
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atormentado: " [...] mas como contar aquilo que ndo foi dito, nem feito, nem mesmo pensado,
mas somente apreciado e sentido sem que eu possa exprimir outro objeto de minha felicidade
sendo o de a ter experimentado?" (Rousseau, 1737-40/2011, p. 222). VVé-se, nessa pergunta,
que Rousseau ja se encontrava, segundo Blanchot, "sob o constrangimento da forga infinita
de auséncia e da comunicagdo por ruptura que é a presenca literéria [...]"(Blanchot, 2005, p.
60), o que o levou a interromper a escrita de suas Confissdes por um intervalo de dois anos.

Exilio, siléncio é o que Rousseau, enfim, encontra e passa a habitar, ao fazer ouvir sua
singularidade, forgando, incessantemente, os limites da linguagem, ja que ela prdpria s6 fazia
Ihe denunciar o impossivel de seu empreendimento, a insensatez em alcancar um relato
integral de sua subjetividade, seja para apresentar a0 mundo ou para coloca-lo diante de seus
proprios olhos. Fazendo uso da escrita como um importante recurso sintomético, Rousseau
"ndo cessa de escrever sobre si mesmo, recomegcando incansavelmente sua autobiografia,
sempre interrompida em certo momento [...] em busca do comeco que falha” (Ibidem, p. 63).
Estaria ai seu maior éxito e o de suas Confissdes, exatamente por converter esse siléncio, isso
que fracassa, em uma forga que opera para além das palavras, capaz de arrastar algo da
escrita de si, para fora de si, para uma regido que habita o indizivel, 14 onde a linguagem
deixa de ser simples mediagdo de contetdos de sentido, para desenhar sua intersec¢cdo com o
siléncio.

Se a escrita das Confissdes de Rousseau é considerada um marco, inclusive histérico,
para se atribuir o aparecimento do discurso autobiografico, em sua forma moderna,
ironicamente se conclui, tal como nos mostra a transmissdo de Rousseau, que o projeto de se
autobiografar j& nasce sob o manto da impossibilidade (Duque-Estrada, 2009, p. 20), a
mesma capaz de surpreendentemente possibilitar um sujeito amarrar sua propria existéncia.
No entanto, a viva preciosidade poética rousseauniana, que nos ensina a subverter a ordem
instituida pela linguagem*, ao fazer da verdade aquilo que causa e afeta uma fala, parece,
cada vez mais, recolher provas de que vem caindo no esquecimento, talvez, dissolvendo-se
diante dos novos questionamentos contemporaneos.

E por que escritas como a de Rousseau ganharia a indiferenga contemporanea? Ora,

porque se trata de uma escrita, como se nota, que promove um legitimo afrontamento da

“ Em Ensaio sobre a origem das linguas, obra publicada postumamente e Gnico trabalho em que a linguagem
figura como tema central, Rousseau constroi sua critica as linguas modernas e ao seu uso, isto &, a
perfectibilidade comunicacional da lingua logicizada, tragando uma espécie de grau zero da génese da lingua, em
que a Musica, como pura melodia e como sucessdo ritmica de sons, estaria livre da obediéncia a quaisquer leis
de Harmonia preestabelecidas (Ribeiro, 2008, p.97).
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verdade, conduzindo-se a um ponto em que a verdade mesma é deslocada do lugar de
adequacdo entre ser e enunciado, dando assim, corajosamente, um lugar para o impossivel, o
que é diferente de ceticamente descarta-la, colocando-se nas vias de um mutismo, tal como o
faz sistematicamente o homem contemporéneo. Se 0 homem moderno, juntamente com a
emergéncia do discurso cientifico e sua progressiva ocupagédo no mundo, colocou a verdade
em uma grave crise, 0 homem contemporaneo ou pds-moderno, tal como abordamos no
capitulo anterior, tem levado essa facanha as ultimas consequéncias, exatamente por desfazer
0 peculiar parentesco entre verdade e gozo. Mas, detenhamo-nos, por alguns instantes, a
instauragdo do mundo moderno.

Frente a descontinuidade introduzida pela ciéncia na episteme, ndo poderiam ser
outros, sendo 0s poetas e alguns escritores que irdo se insurgir contra a modernidade ou, ao
menos, incomodarem-se, assombrarem-se diante dela. Serdo 0s poetas 0s primeiros a
apreenderem o profundo desencantamento em que o mundo moderno ja se via mergulhado,
antes de atingir seu apice de modernidade, ou melhor, sua pds ou hiper-modernidade, a partir
do momento em que o discurso cientifico passa a ser referéncia princeps de toda cultura
ocidental. Para Foucault, tal transformacao, localizada nos Gltimos anos do século XVIII, ndo
se deu como um processo natural e l6gico do pensamento, mas como um esfacelamento
brusco e inesperado dos pressupostos epistemoldgicos que vigoravam nas primeiras décadas
do século XVII, época em que se assentava o que se chama de episteme cléssica® (Foucault,
1999, p. 298).

E o que vai demarcar terminantemente essa ruptura é a perda suméria do privilégio até
entdo concedido & representagdo. O valor depreciativo dado a toda representacdo que ndo
estivesse fortemente comprometida com a explicagcdo, com a razdo, com o conhecimento
empirico, implicara em uma espécie de reconsideragdo da palavra, que passa a ndo mais ser
tomada como Unica e meramente portadora de sentido, mas regulada por certo nimero de leis
estritas, gramaticais, por exemplo, abrindo vias para que a linguagem pudesse, a partir de
entdo, tornar-se um objeto acessivel, de dominio e de estudo, como tantos outros, ao discurso
cientifico. Ao tentar purificar a linguagem de seus acidentes e impropriedades, o discurso

cientifico entranhado por todos os lados e campos do saber comeca a promover o que Miller

“ Como sabemos, Foucault vai organizar uma nova periodizacéo epistémica do saber ocidental, através da qual
ele vai nos apresentar o0 modo como o pensamento ocidental moderno ira se desdobrar. Trés periodos estariam ai,
nessa detalhada investigacao, implicados: a Renascenca, a Epoca cléassica, situada entre os séculos XVI1 e XVIII
e a chamada ldade Moderna, iniciada em torno doa anos de 1790-1810, estendendo-se até, mais ou menos, 1950.
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chama, parafraseando Rabelais, de "ruina da alma" (Miller, 2002-03), esgarcando o fio de
ariadne dos poetas, que tomamos aqui como o privilégio de "sofrer por ter uma alma".

Nessa trilha cientificamente moderna que caminha na direcdo da desnaturalizagdo do
mundo, fazendo dele um "desalmado”, porque, afinal, nada quer saber das incertezas, das
evidéncias, dos equivocos e imprecisdes humanas, sempre sujeitas a produgéo de sentido - no
que nesta h4 de ndo-sentido - inscreve-se ainda o desaparecimento dos oraculos. Trata-se
também de ndo mais tomar a palavra em sua virtude e autoridade oracular, como o dito em
sua razdo Ultima, como aquilo capaz de preservar o mistério, de possibilitar a continua
operacdo de emergéncia de um efeito de verdade sempre inédito, um vivo-real. Muito
apropriadamente, em consonancia com a indignacdo poética, frente ao tempos modernos,
Barthes, em um texto de sua autoria, intitulado O Gltimo escritor feliz, pergunta se teriamos,
hoje em dia, algo em comum com Voltaire e rapidamente nos responde que 0 que nos separa
de Voltaire é que ele foi um escritor feliz, o Ultimo deles (Barthes, 1964/2014).

E onde estaria a felicidade de Voltaire? Certamente néo é de uma felicidade amiga das
facilidades, das utilidades comuns, porta-voz do igualitarismo moderno & que Barthes se
refere. Ao contrario, um escritor feliz, como Voltaire, ndo precisa ir aléem de seu panfleto, de
sua ironia, de seu estranhamento, de sua singularidade, ndo lhe € exigido, tal como acontece
com o escritor moderno, incansavelmente explicar, esclarecer, construir, tagarelar filosofias
uteis. O que Voltaire desconhecia é que quando ndo h& mais liberdade para os inimigos da
liberdade, ninguém pode dar aula de tolerancia a ninguém (Ibidem). A felicidade de Voltaire
foi, portanto, "aquela de seu tempo. E preciso entender: esse tempo foi muito duro e Voltaire
falou de seus horrores em diversos lugares. Entretanto, nenhuma época ajudou tanto o
escritor, nem Ihe deu mais a certeza de lutar por uma causa justa e natural™” (Ibidem).

Nesse mesmo momento historico que poetas e escritores lutavam para ndo permitir o
apagamento do saber poético, do lugar dado a impossibilidade, ao siléncio, isto é, ao limites
do simbodlico, surge a psicanélise... porque Freud nasceu! Sim, a psicanalise, ao lado dos
poetas e & sua maneira, veio para reencantar o mundo, convocando o psicanalista, na dire¢ao
de uma cura, a sempre reacender o "fogo da lingua poética!" (Miller, 2002-03). E como fazé-
lo? A cada vez, a cada sessao de andlise, € o que Miller, calorosamente nos ensina, apoiado,
j& no Lacan dos anos 70, que diz, autorizado em seu jogo homofénico de palavras, ndo ser

poéte/podte, poeta o bastante (Lacan, 1977), ainda assim, interessado mais na poética que na
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I6gica, como uma espécie de despertar fugaz. Valendo-se do recurso de seu proprio oraculo,

pergunta, entdo, Miller:
Reencantar o mundo, ndo serd isso que se cumpre em uma sessdo de psicanalise?
Em uma sessdo de psicanalise, abstrai-se de qualquer avaliacdo de utilidade direta. A
verdade € que ndo sabemos para que isso serve. Nos nds contamos. Damos lugar ao
que se poderia chamar autobiografia. Escrevemos um capitulo de nossa
autobiografia. S6 que ndo a escrevemos. NOs a contamos; nds a narramos. Trata-se
da autobionarracdo, se ouso dizer, com o que ela comporta de autoficcdo, da qual se

quer fazer hoje em dia um género literario que deve alguma coisa a préatica da
psicanalise (Miller, 2002-03).

Eis que a psicanalise com seu aparecimento no mundo vem também para fazer reviver
a fala, os oraculos, o mistério, a decifracéo, o jogo alegre de palavras, dando continuidade,
félego ao saber poético. Dai, Miller também poder nos dizer que "o mistério da psicanalise é
um eco ao mistério das letras de Mallarmé" (Ibidem). Nessa diregdo, uma sessdo de analise
daria lugar ndo s6 ao que pode comportar de ficcdo, mas também de contingéncia, de acaso e
até de miséria, convidando o sujeito a constatar que o que se vive vale a pena ser dito, ndo
sem recaptura-lo pelo ritmo de sua propria existéncia. E mesmo de "um esforco de poesia”
(Ibidem) que se trata para se levar adiante uma experiéncia de andlise, isto é, um espaco de
poesia como uma interessante saida para se driblar o imperativo de univocidade da lingua a
que visa o discurso cientifico, sempre a servico da utilidade direta, do ideal igualitario, ou se
preferimos, da canalhice moderna.

Se para a psicandlise cabe a cada um fazer "um esforco de poesia”, o que é, entdo,
nesses termos, a poesia? Tratar-se-ia de falar em rima, converter o dizer em verso ou dizer
coisas belas? Certamente ndo se estd aqui evocando o que pode ser da ordem da aptiddo. E
mais que isso, nem sempre temos coisas belas para dizer. Esforgar-se poeticamente ndo é da
ordem da exatiddo, da conformidade. O que se diz em uma sessdo de anélise pode e deve,
poeticamente, abster-se do comum, o comum a todos, para, por fim, tocar-se em algo da
criagdo, como a propria palavra poesia nos ensina, algo da poiesis, invencéo, sempre singular.
Portanto, dizer um "esforco de poesia” para a psicanalise é também dizer que ai se encontra
um espaco de gozo (Ibidem), universo desautomatizado de lalingua, subtraido das leis da
linguagem, lei do mundo.

E preciso, no entanto, sublinharmos que ndo s6 uma sessdo de analise, como a
travessia de uma experiéncia analitica ndo o é sem o lagco com o Outro, encarnado pelo

analista, alguém, ndo qualquer um, extraido da multidao, que faz operar a dimensao oracular,
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de suposicdo de saber, estabelecendo lugares, possibilitando ao sujeito, ao fazer uso da
narrativa, localizar "o valor representativo pelo qual se sente afetado pelo outro™ (Ibidem).
Poderiamos, rapidamente, chamar esse valor representativo de S;, significante-mestre, como
0 que identifica, fixa, captura o que o sujeito pensa que pode ser aos olhos do Outro e como
também o que ordena, faz cadeia com o conjunto dos outros significantes, designado por S,
instituindo, assim, uma ordem discursiva.

Conforme vemos insistindo, os efeitos progressivos do discurso cientifico, ao ganhar
sua consolidacdo ja nos fins do seculo XIX, irdo reafirmar seu poder de dominio, ao se juntar
firmemente ao discurso capitalista, nos dois séculos seguintes, produzindo o rebaixamento da
ordem significante, isto é, fazendo o Outro cada vez mais inconsistir em sua tarefa principal
de, por meio de um ponto de basta, autenticar um lugar para o sujeito. Diante de tais
condigdes, esse mesmo sujeito se vé compelido a ter que inventar, a ter que quase que,
estranhamente, preparar seus proprios S; s, segundo Miller ,como se o tomassem emprestado
de uma lingua estrangeira (Ibidem). Tal como j& explorado no capitulo anterior, trata-se de
uma busca, muitas vezes, desenfreada por um S; ,algo capaz de dar forma, estabelecer uma
contabilizagdo de gozo, por mais precaria que seja. (Laurent, 2014, p. 22),

E claro que esse processo néo se instalou do dia para noite. Foi preciso que o homem,
digamos, gravitasse entre um S;, ora como representacéo de sentido, ora como cifra de gozo,
foi preciso que o poder do significante fosse paulatinamente questionado, relativizado até se
tocar, cinicamente, ter o conhecimento de que, no "frigir dos ovos" ndo hé significante dltimo
S(A), ndo hé inimigo, ndo hé4 contra o que se voltar, como bem nos reclamava Barthes®,
agora hé pouco. Embora um pouco nostélgico, ele ndo deixa de ter razdo, afinal como se
descobrir feliz - e triste também - em um mar de relativismos? Se ser pai, por exemplo, passa
a ser progressivamente relativo, resta, portanto, ao filho, ndo tanto sua filiagdo, que também
passa a ser relativa, mas a soliddo de uma "autoria autbnoma" de sua propria historia,
desgarrada da tradicéo.

Com um pouco mais de nostalgia, cabe recorrermos a Benjamin, a seu texto, O
Narrador, que defende, nesta mesma dire¢gdo do questionamento do significante, o
desaparecimento do narrador frente & vida moderna, exatamente como aquele capaz de fazer

a experiéncia da transmissdo de um saber, de geragdo em geragdo, como elo de uma corrente

** Barthes ira propor a "morte do autor”, questo que iremos nos ocupar, mais detidamente, um pouco adiante
desse mesmo capitulo.
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que se renova, entre aquele que narra e sua comunidade, muito mais voltado, isto é, investido
para o ato puro e simples de narrar que a intencdo carregada do "para si", do "falar de si". Ao
"retroceder bem devagar para o arcaico” (Benjamin, 1969/1980 p. 60), o narrador
benjaminiano passa a se transformar ou a dar lugar ao romancista, em sua qualidade de autor,
que passa a dar noticias, através da escrita de seu romance, da profunda desorientacdo de
quem vive e de sua inspiracdo intima, capaz de provocar uma criacdo, sempre solitaria. Ao
lado da poesia, que lutava para se salvar do sufocamento produzido pelo discurso cientifico, e
do romance, surge ainda a autobiografia, como uma forma de atualizacdo do individuo
moderno e como espaco, por exceléncia, reservado as reflexdes e experiéncias singulares.

Convém, no entanto, esclarecer que se tomarmos toda e qualquer escrita de cunho
intimo, confessional e subjetivo, que faz aproximar escritor e leitor como escrita
autobiogréfica, iremos nos deparar com uma variedade de géneros, se assim podemos
chamar, literarios, sutilmente entrelacados, mas nao claramente definidos, ja que mantém em
comum, como Rousseau nos mostrou, a impossivel préatica de falar inequivocadamente de si.
Além da autobiografia, inscrever-se-iam, assim, nesse campo de dificil definicdo, as
biografias, os romances autobiograficos, a narrativa epistolar, o diario intimo, o diario
ficcional e a autoficcdo. N&o é injustificavel, portanto, que a autobiografia foi especialmente
tomada por muitos escritores do século XX, como uma escrita hibrida, bastarda, sem alibi,
desacreditada (Duque-Estrada, 2009, p. 21). Ainda assim, é notadvel como a presenga do
discurso autobiografico tem se tornado cada vez mais marcante, na contemporaneidade,
figurando entre os livros mais vendidos.

Instalada em um terreno de empreendimento impossivel, em que o autor ou
personagem se movem entre "o que é" e "0 que poderia ser", a questdo autobiografica
desperta também o interesse de uma variedade de pesquisadores, exatamente porque por
meio dela torna-se cada vez mais patente a constatacdo de uma instabilidade no campo da
autoria. Dentre eles, Philippe Lejeune (2008) é considerado um dos grandes expoentes
contemporaneos do debate autobiogréfico, que agora passa a ser reaberto, em um terreno
movedico, sob novos termos. Interessa-se ndo mais por pensar a modernidade do autor como
aquele capaz de intencionalmente controlar o dito, como criador de sua obra, mas sim como
referéncia fundamental para performar a propria imagem de si, trazendo para o centro da
discussdo do funcionamento do texto autobiografico o que pode haver de deslizamento entre

a identidade do autor e sua criacéo.
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Valendo-se de sua propria posicéo de leitor de géneros da chamada literatura intima,
Lejeune arrisca uma concisa e objetiva definicdo do texto autobiografico como sendo uma
"retrospectiva em prosa que uma pessoa real faz de sua prdpria existéncia, quando focaliza
sua historia individual, em particular a historia de sua personalidade” (Lejeune, 2014, p. 16).
Com fins de alcangar ou até mesmo recuperar certa unidade e autonomia do autor, Lejeune
propde, entdo, através de sua definicdo para a escrita das autobiografias, a problemética
equivaléncia entre autor, narrador e personagem, tornando-a proxima das investigacdes de
Benveniste, no que se refere ao "aparelho formal da enunciagdo™ (1970/2006, p. 84). Afinal,
quem é ou onde estaria 0 "eu", tdo reivindicado pelas (auto)biografias?

Para Benveniste, a subjetividade encontra seu fundamento no préprio exercicio da
lingua, tendo seus pontos de apoio, nos pronomes eu, tu, ele, quando do ato mesmo de se
revelarem (Benveniste, 1958/2005, p. 288). O que os admiraveis trabalhos do linguista
francés nos ensina, ajudando-nos a avancar na questdo das autobiografias, é que o "eu" se
refere a algo que é "exclusivamente linguistico,", estando, portanto, submetido ao ato
discursivo individual, por meio do qual é pronunciado. Assim como o0 "eu" ndo é passivel de
ser identificado, sendo dentro de uma instancia de discurso - podemos chama-la de
enunciacdo®® - que tenha referéncia atual, ele tampouco pode sofrer uma operacdo de
conceitualizacdo. N&o h4, por assim dizer " [...] conceito "eu" englobando todos os eu que se
enunciam a todo instante na boca de todos os locutores, no sentido em que ha um conceito
"arvore" ao qual se reduzem todos os empregos individuais de arvore" (Ibidem). N&o se trata,
portanto, de pensar o "eu" como entidade lexical, j& que a Unica realidade a que ele se remete
é a realidade de discurso.

Se 0 "eu" ndo encontra sua existéncia a ndo ser no exercicio de apropriacdo da
linguagem, com o que desta pode nos trazer de deslizes e equivocos - 0 que ird nos
encaminhar ao golpe desferido por Freud ao afirmar que o "eu ndo é senhor em sua propria
casa" (Freud, 1917/2012, p.135) - o discurso autobiografico se vé, por fim, em maus lengois,
afinal, como sustentar, diante de enganos e desenganos do eu, referéncias para a verdade e
para a realidade daquilo que se relata? Diante da complexidade da questdo da identidade, em

jogo no discurso autobiografico, Lejeune propde a necessidade de que haja um pacto

46 Como o demonstra em seus trabalhos, Benveniste parte, primeiramente, de uma visao obtida através de indices
da subjetividade na linguagem para, em seguida, passar a uma abordagem da lingua, enquanto semiética e
semantica, até chegar a uma concepcéo de lingua em que toda ela estaria submetida a enunciagdo, através de um
constante processo de apropriacdo subjetiva.
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autobiografico® entre autor e leitor, visando estabelecer um contrato de leitura, privilegiando
a intencdo do autor, que deve deixar pistas, sempre passiveis de serem identificadas, ou
melhor, verificadas pelo prdprio leitor, para que assim se comprove a escrita autobiogréfica
(Lejeune, 2014, p.39) .

Trata-se, pois, de verificar a equivaléncia entre autor, narrador e personagem, como se
Vé, a todo custo, defendida por Lejeune. Poderia se pensar como uma primeira e evidente
pista deixada pelo autor, para, entdo ser identificado, o uso de pronomes pessoais na
narrativa, seja na primeira, segunda ou até terceira pessoa. Mas, como Benveniste nos
mostrou, o "eu™ ndo é passivel de ser conceitualizado, menos ainda serviria de critério de
referéncia para uma comprovacdo como reza o discurso cientifico, o que ira forcar Lejeune a
buscar a estabilidade almejada por suas investigagdes em algo que se localize fora do texto,
digamos, em uma realidade exterior. Nada mais que o nome préprio do autor, ou melhor, sua
assinatura na capa do livro, desde que comprovada através de registro em cartorio (Ibidem,
p.43)

Chama-nos atencéo a insisténcia de Lejeune em tentar diferenciar lugares, ao afirmar
que os textos autobiograficos devem ser textos referenciais, que se ancoram em uma
realidade externa, o que s6 vém confirmar o questionamento do poder do significante na
contemporaneidade. Tanto que a proposta de Lejeune vai ser fortemente criticada com o
argumento de que ndo mais haveria fronteiras entre o que é autobiogréafico e o que ndo é, uma
vez que essas fronteiras foram esgarcadas, rasgadas, deixando, desvelado, a céu aberto, o
vazio, diante do qual ndo se faz mais tdo facilmente o uso da poténcia do significante para
contorna-lo. Nessa direcdo, a proliferacdo das autobiografias, funcionariam também como
"culto dos arquivos de si* (Roudinesco, 2006, p.51), como tentativa de dar forma ao vazio
gramatical do "eu", de modo que, no limite, ele se reduza, por exemplo, a0 nome proprio,
como puro semblante.

Para avangarmos no tema das “escritas de si" na contemporaneidade, tal como as

histéricas guiaram Freud, pelo que lhe contavam com seus balbucios, vamos recorrer, de

47O termo "pacto autobiografico"surge pela primeira vez em 1973, em um ensaio intitulado "O Pacto
autobiografico, publicado na revista Poétique e reaparece em 1975 como um ensaio que abre um livro que
também recebe o mesmo titulo. Depois de inimeras criticas, j& em 1986, o "pacto autobiografico™ retorna
revisitado pelo préprio autor como "Pacto autobiog'rafico (bis)"e, em 2001, como "O Pacto autobiografico, 25
anos depois"” (Lejeune, 2008). Como se nota, as investigagdes de Lejeune sdo muito vastas e ja percorrem mais
de 40 anos, pontuadas de digressoes, revisoes, reformulacdes, diante das quais, escolhi fazer um conciso e breve
sobrevéo, ja que o ponto de mira desse capitulo € tratar a transmissdo da psicanalise e suas relagdes com a letra,
mais precisamente com o objeto a.
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modo pontual, ao que as mulheres podem ensinar sobre a sexualidade e o uso das palavras,

ou melhor, sobre o vazio, sobre aquilo que pode néo ter fronteiras.

2.1.2 Autoficcao feminina:

Antes de passarmos a questdo das “escritas de si" e suas ressonancias no mundo
feminino, debrucemo-nos um pouco sobre o aparecimento da nogdo de autoficcéo,
exatamente como o que vem confirmar o desvanecimento das fronteiras entre 0 que seria
autobiografico ou ndo, ou o que separaria uma autobiografia de uma ficcdo. De modo
paradoxal, pode se dizer que a autoficcdo surge exatamente para embaralhar as categoria da
autobiografia e da ficcéo, ao unir em uma sé palavra duas formas de escrita que, a principio,
logicamente, deveriam se excluir. Apesar de todo escritor, inegavelmente, em algum ponto de
sua obra, fazer uso de sua propria vida como fonte de inspiracdo, diriamos que a autofic¢do
surgiu também como uma nova trilha encontrada pelo romance - incluindo-se ai o romance
autobiografico - no mundo ocidental, para se firmar, para se fazer, minimamente,
reconhecido no universo literério.

Se o0 campo das autobiografias que abarca a diversidade de escritos intimos, conforme
vimos até aqui, é de dificil apreensdo, como melhor definir a autoficcdo? Trata-se de um
género que foi criado pelo escritor Serge Doubrovsky (1977), em resposta ao debate iniciado
por Lejeune, por se sentir ardilosamente desafiado ao que exigia cumprir 0 pacto
autobiogréfico. Doubrovsky se indagava se seria possivel haver um romance com o nome
proprio do autor, portanto autobiografico, j& que ndo lhe ocorria ao espirito, naquele
momento, romance algum. Decidido a seguir adiante com o debate, Doubrovsky se langa a
escrever um romance sobre si proprio, chamado Fils. Na contracapa do livro, ele diz se tratar
de uma ficgdo de si mesmo "por te confiado a linguagem de uma aventura & aventura de uma

linguagem em liberdade™ (Doubrovsky, 1977). E continua, em sua aventura, perguntando-se:

Autobiografia? Ndo, este & um privilégio reservado aos importantes deste mundo, no
entardecer de suas vidas, e em um belo estilo. Ficcdo, de acontecimentos e de fatos
estritamente reais; se se quiser, autoficcdo, por ter confiado a linguagem de uma
aventura a aventura da linguagem, deixando fora a sabedoria e a sintaxe do romance,
tradicional ou novo. Encontros, fios de palavras, aliteragbes, assonancias,
dissonancias, escrita de antes ou depois da literatura, concreta, como se diz em
mulsica. Ou ainda: autofriccdo, pacientemente onanista, que espera agora
compartilhar seu prazer (Doubrovsky, 1977, p 10).
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Primeiramente, o que as palavras de Doubrovsky vem nos assinalar é que a autoficcéo
ndo pode ser outra coisa que a ficcdo em si mesma, afinal o sujeito narrado é um sujeito,
digamos, ficticio, justamente porque é narrado, o que o faz um ser de linguagem. Assim, fica
estabelecido que ndo hd como sustentar a adequagdo entre autor, narrador e personagem,
como tanto se debateu, até entdo, ou melhor, entre sujeito do enunciado e da enunciacéo. Ao
tornar hibrido o que poderia ser, por um lado, da ordem do auto-referencial e, por outro, de
ordem ficcional (Azevedo, 2008), Doubrovsky ndo sem estar mordido*® pelos efeitos do
inconsciente freudiano, deixa-nos a mostra um "entre-lugar"”, um indecidivel, através do qual
traz & tona a propria subversdo do sujeito como lugar vazio, como um impossivel, o que s6
nos resta ficciond-lo com o jogo dos significantes, com o equivoco e a arbitrariedade das
representagoes.

Assim, enquanto Lejeune tenta recuperar a iluséo de um "eu" referencial, Doubrovsky,
sO faz desestabilizar ainda mais a precéria condigdo desse "eu", j& que ndo se trata mais em
acreditar em uma verdade literal, em uma referéncia indubitavel. Recorrendo novamente a
atualidade do dizer freudiano, se "o eu ndo é mais senhor em sua casa" (Freud, 1917/2012,
p.135) isso nos abre vias para pensar o qudo pode ser enigmatico o exato momento da
enunciagéo. Por exemplo, se partimos do enunciado "eu minto". O que se diz ai? Mente-se ou
se fala a verdade? Poderia se pensar que quando se diz "eu minto", esté se dizendo a verdade,
isto é, "eu minto" mesmo e, portanto ndo estou mentindo e assim por diante. Nada disso, diz
Lacan! "E completamente claro que "eu minto", apesar de seu paradoxo, é perfeitamente
vélido" (Lacan, 1964/1998, p.132). E continua, mostrando-nos o caminho da tapeagdo,
quando se trata do sujeito e sua enunciacdo: "esta divisdo do enunciado a enuncia¢éo faz com
que, efetivamente, do 'eu minto' que esta no nivel da cadeia do enunciado - 0 minto é um
significante [...] - seja um 'eu 0 engano' que resulta” (Ibidem, p. 133).

Se nos lamentamos, padecemos com 0 jogo humano da tapeacdo, incrivelmente e, ao
mesmo tempo, espantosamente, ha ainda um mais além desse "disse me disse", das ficches e
dos dilemas tortuosos do ser que tanto regem as escritas de si. Ha o que se chama de "“escrita
da existéncia". E o que Miller (2013e) extrai, delicadamente, com seus comentarios, durante

sua interveng&o no teatro Sorano, em Toulousse, sobre o livro Une semaine de vacances de

“ Ja em seu livro Fils, Doubrovsky se apresenta como analisante, ao relatar fragmentos de sessdes de sua
analise. Em outro texto, também de sua autoria, Doubrovsky coloca em questdo se o0 ato da escrita, como escrita
de si, vem como tentativa de transcrever o ponto onde o sujeito se detém frente ao real. (Rosa, 2009) ponto
crucial para o desenrolar de nossa tese.
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Christine Angot, quem o convidou para que lhe fizesse uma entrevista. Antes de passarmos a
jam session, pois é assim que Miller se refere & sua intervencdo, como uma improvisacgao,
vamos navegar por um s6 momento, na medida do necessario, nas aguas, por vezes, confusas,
dificeis, porém vivas, dessa singularissima escritora francesa.

E notavel, assim, desde o final dos anos 90, o aparecimento importante de escritas de
autoria feminina, situadas no campo das narrativas autoficcionais. Trata-se de mulheres,
predominantemente jovens®, que decidem escrever sobre cenas de sexo, que deixam
entender que fizeram parte de suas vidas intimas. Muitas vezes, no limite da pornografia e do
obsceno - que vamos tomar aqui "como exposi¢do méxima do coito, como espetaculo, como
0 que presentifica a auséncia da relacdo sexual no real” (Miller, 2014b, p 23)- encontra-se
ainda, nessas escritas, palavras que rasgam a norma culta, que denotam um para além do que
pode ser secreto, do que convocaria ao pudor e & vergonha. Os biografemas® parecem ter
sido silenciados em um tempo anterior e retornam, nessas escritas, de um modo que toca o
real como impossivel de suportar. Certamente, ndo pretendemos aqui tentar delinear uma
"escrita feminina”, mas, sim, interessa-nos pensar e recuperar algo do que abordamos no
primeiro capitulo como a incidéncia dos efeitos de feminizagao, a partir da légica do nédo-
todo, na contemporaneidade, e suas possiveis ressonancias na singularidade das escritas de si.

Christine Angot, antes de conhecer seu pai, aos 14 anos, era Christine Schwartz, este
altimo, sobrenome materno, que até entdo assinava, fato que ira estabelecer um antes e um
depois em sua vida. Em seu livro L'usage de la vie, a autora se desvela, expde seu corpo e sua
sexualidade, mas é com o livro L'inceste que ira alcancar a fama, estranho reconhecimento.
Nesse livro, Angot narra ter sido seduzida por seu pai e que se manteve sob tais condi¢des
dos 14 aos 16 anos, até que o namorado teria enfrentado a figura do pai, fazendo cessar o
desacato ao interdito. No entanto, decide voltar para os bragos do pai, mesmo depois de
casada e ja mde de uma menina, Lednore. De acordo com a autora, 0s encontros com o pai s6
puseram fim quando ela ja contava com 28 anos (Angot, 1999a, p. 131).

Ha outros detalhes que marcam a travessia dessa mulher e, de alguma forma, ilustram

seu tormento, por certa auséncia de fronteiras, de litorais, mas que ndo a impedem até um

“ Como exemplos, além da francesa Christine Angot, inscrever-se-iam também, nessa direcdo -guardados o
estilo e a singularidade de cada sujeito - as quebequenses Pauline Gélinas, Nelly Arcan e Marie-Sissi Labreche,
além da francesa Catherine Millet, esta Gltima considerada mais como uma escritora performatica e midiatica.

% Trata-se de um neologismo de Roland Barthes que passou a ser tomado, inclusive na escrita considerada
literaria, como um para além dos elementos biograficos de uma histéria a ser pretensamente biografada, ou seja,
elementos que se transformam em significantes e que denotam o impossivel de uma escrita toda e que caminham
na direcdo de uma escrita fragmentéaria. (Barthes,1979/1984, p.14).
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certo ponto, de ficcionar, da maneira que lhe é possivel, o real de sua existéncia. A escritora
usa, por exemplo, nomes de pessoas da familia em seus livros, como o nome da filha, que d&
o titulo do livro Lednore, toujours. O surpreendente é que Angot trata dessa questdo em seu
livro L' usage de la vie, através de um relatorio de sua editora e de sua advogada, que a
proibem de colocar os nomes verdadeiros de seus familares, assim como de sua amante, mas
que na verdade, acabam por ser repetidos & exaustdo no livro, ou seja, ela ndo acata a
interdicdo. E, entdo, mais adiante afirma: "a Unica coisa autobiogréafica aqui, atencdo, é a
escrita” (Angot, 1999b, p. 40) e mais adiante, diz "meu personagem e eu estamos colados a
esse lugar. Fora isso, todo resto é literatura. Os verdadeiros nomes sdo para que 0 muro se
afine e a0 mesmo tempo se espesse” (Ibidem). Eis ai o litoral que lhe falta, inventado pela
escrita.

Mas, é em seu livro Une semaine de vacances que Christine Angot ira ultrapassar o
ficcional, os limites do ser, distanciando-se, portanto, de uma “escrita da palavra", da falta-a-
ser - aquela em que o sujeito busca se encontrar, recuperar uma parte de si, ainda que
evanescente - para, por fim, adentrar em uma "escrita da existéncia™ (Miller, 2013e), escrita
que ex-siste, situada em uma zona entre o impossivel e a pura contingéncia. Como demonstra
o titulo do livro, a autora diz té-lo escrito de um sé golpe, em uma s6 semana, tal como a
semana que viveu com o pai, sem ter contato com ninguém, a qual se refere por meio de
detalhadas descrigdes de uma semana de sexo entre "ela"” e "ele”, nome dado com pronomes
aos personagens do livro (Angot, 2012). Nota-se, nesse exato ponto, as fronteiras
confundidas, embaralhadas entre o0 que se vive e 0 que se escreve. Angot as aproxima de
modo impactante, de modo a destrogar o sonho da fic¢éo, através do qual um sujeito pode
fazer uso para ancorar a existéncia.

Em uma entrevista concedida a um jornal espanhol, a escritora diz: "eu nunca falei do
que aconteceu comigo e com meu pai. Tudo que relatei esta protegido no lugar da literatura,
que ndo tem nada a ver com o espaco social” (Angot, 2014). Entendemos que esse “estar
protegido” de Angot se trata de uma frégil protecdo, fora da ordem do recalque, mas ainda
assim, uma protecdo, um muro esforcadamente inventado, solu¢ido que ndo tenta e ndo tem,
inclusive, meios para salvar edipicamente o pai. E desse ponto que Miller ira afirmar que
assim como Marguerite Duras, Cristine Angot se antecipa a psicanélise contemporanea. Une
semaine de Vacances, diz Miller, "é um livro que nos permite compreender porque ndo

podemos mais com o pai [...], eu o li como um apdlogo do intoleravel, do impossivel de
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suportar do pai para nos, para nossa civilizagdo" (Miller, 2013e). E como se a literatura
escrita por algumas mulheres, ao apontar a queda dos semblantes edipianos e paternos,
dissesse: "basta com o pai".

Sabemos que o pai incestuoso é um personagem frequente na literatura e nas ficgoes
que fazem consisti-lo, amorosamente, como tanto nos ensinou e ensina, por exemplo, as
histéricas de Freud. Mas, em Angot, deparamo-nos com algo diferente, ndo se trata somente
de um pai perverso que perverte a filha, do gozo de um homem mais além do pai, mesmo
porque um pai incestuoso ainda assim € um pai. O que esté ai como sutileza para pescarmos,
como mostra Miller, é um pai®* como puro trauma, como impossivel de suportar, "um pai que
é real, um efeito de sentido, paradoxalmente real" (Ibidem) em torno do qual "ela", fixada em
seu gozo®?, gira perdidamente, em torno de uma "pére-version" (Lacan 1974-75), verséo do
pai, como aquele que presentifica 0 modo como se orienta frente a seu gozo... abismo
intransmissivel. E é também o que nos mobiliza: como se desembaracar do pai? Como se
virar com o real traumatico da existéncia? Questdo constante para Lacan, frente a qual ele
ndo recuou na travessia de todo seu ensino e de sua vida.

Entdo, passamos aqui de um pai como Um significante, como Nome-do-pai, que
instaura o Outro, que faz operar a significagdo falica e, por meio desta, faz também civilizar e
ficcionalizar o que for possivel do real do gozo, a um pai como sintoma, isto é como
nominacdo, exato momento em que a palavra se enoda ao real, amarrando, assim, 0s trés
registros. Agora, frente ao pai, é de "uma funcéo radical de nomear as coisas" (Ibidem) que se
trata, bem como todas as consequencias que isso comporta, o que significa ponderar como
cada sujeito ir4 se arranjar diante do traumatico, do puro excesso de gozo, daquilo que ndo
tem nome. O sintoma operaria ai como contencdo, ainda que minima, disso que o simbélico
ndo tem alcance (Miller, 2010c, p.31). Por isso ser aceitavel dizer que, na escrita de Angot, o

7

sujeito como corte e vazio, "como efeito de sentido paradoxalmente real” é o que predomina.

5! Sabemos o quéo é cara e fundamental a questdo do pai para a psicanalise, mais ainda, quando se quer precisar
a questdo de sua transmissao, cerne dessa tese. Assim, pretendemos recupera-la no capitulo seguinte, em suas
distintas localizagdes: o amor ao pai como ideal, como existéncia de uma excec¢éo, o amor do pai, como homem
que toma uma mulher como causa de desejo e o pai como sintoma, que enoda 0s trés registros.

%2 Miller, durante suas intervencdes no teatro Sorano, diz que hé uma rotina de gozo entre os personagens, entre
"ele” e "ela", entre pai e filha, que é fixa, incessante, dificil de desatar, de romper, o que faz considerar também
que se trataria de um gozo interfantasmatico (Miller, 2013b) entre os dois, isto €, um gozo capturado,
aprisionado por uma construgdo fantasmatica que mantém os dois juntos, ainda que em distintas posi¢des.
Escolhemos ndo nos deter nesse ponto porque Miller ndo o desenvolve muito, ele o coloca, a nosso ver, como
uma via aberta para novas e futuras investigacbes ao lado do semindrio 6 de Lacan, "O desejo e sua
interpretacdo”, recentemente publicado.
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Diferente de somente se fazer representar, 0 que estd em jogo nessa escrita, comandada
fortemente pela radicalidade da substancia gozante, é fazer-se ex-sistir as ficcBes, ao que
pode haver de simbélico.

Ha ainda um mais além do pudor, que frequenta a escrita de Angot, por quase todo o
tempo, o que nos d&, digamos, mais uma assercdo desse pai traumatico, como impossivel de
suportar, ja que o pudor é uma forma de fazer barreira, quando se esta bem préximo ao real e
a escritora se abstém desse recurso. Desse modo, tomar o pai como trauma, como sintoma, e
ndo restringi-lo a um agenciador da operacdo significante, é também aceder a constatacéo de
que, na contemporaneidade, "o feminino ganha o passo frente ao viril" (Miller, 2013e). Como
sabemos, o viril, a norma-macho, légica masculina, por exceléncia, ou a operagdo do pai
como significante, ndo quer saber muito sobre 0 gozo que ndo é satisfeito pela fungdo falica.
Trata-se, nesta l6gica, onde localizariamos o mito do Edipo freudiano, de civilizar,
normatizar o gozo, diriamos, de maneira simples, pontual, sem relativismos, porque o que se
visa é a encarnagdo da vontade de um universal para-todos.

Mas, é do lado da ldgica feminina, que Lacan nos mostra que ndo-todo gozo possui
significante falico, que ndo-todo gozo possui e pede uma lei para que assim se o alcance, o
que permite escrever a inexisténcia do significante do Outro sexo, endossando, assim, 0 ""ndo
ha relacdo sexual”. Haveria, portanto, uma fragdo de gozo que ndo pede permissdo a nada
nem a ninguém para existir, um gozo positivado, para além da l6gica félica, gozo, por assim
dizer, feminino. O que se extrai dessa formulacdo é que a mulher ou todo aquele sujeito
regido pela l6gica feminina € ndo-todo assujeitado pela ordem falica (Lacan, 1972-73/1985,
p. 15) e por isso estaria mais suscetivel de se aproximar dos horrores e das delicias do ser,
como nos conduz, especialmente, a leitura de Une semaine de vacances. A0S havegarmos por
essas aguas que, a cada vez, tém que encontrar seu litoral, deparamo-nos com coisas que ndo
compreendemos, coisas que ndo gostamos e que nos confronta. Angustia, perplexidade, até
mesmo efeitos de despersonalizacdo, assinalam a presenca dificil do real.

Sim, diriamos que "Angot é um peixe nas aguas depois do Edipo" (Sudreau, 2013).
Afirmacdo que pode ser tomada como controversa e radical, tal como os comentarios de
Miller, ao ser categorico, em constatar que o reino do pai, do patriarcado ndo mais sobe a
cena social. O mundo mudou e j& sabemos disso. Como aceitd-lo? Estariamos entre o pai...
ou pior? (Miller, 2013b) A verdade é que ndo sabemos se depois do pai o que pode vir é

sempre o pior. A nosso ver, ha que se solidarizar com as solugdes contemporaneas, tal como
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com a escrita de Christine Angot. E o que quer dizer isso? Tratar-se-ia, nesse "solidarizar-se",
de identificacdo, seja pelo avesso ou pelo direito, ou até mesmo de reconhecimento?

Primeiramente, é preciso admitir que o Edipo nio é em absoluto a solug&o Gnica do
desejo. No final do livro, "ela", a personagem, tem um sonho, o qual ndo é relatado na trama
do livro, mas um sonho que demonstra que seu desejo tem poténcia suficiente para lhe fazer
emancipar, ir mais além da fixidez, da embriaguez do gozo que a aprisionava no mutismo
que envolvia a educacio erética do pai. E preciso, assim, acedermos a constatacio de que o
contemporaneo - e a escrita de Angot esta ai para testemunha-lo - desloca-nos de uma
posicao, por vezes, demasiado nostalgica, de que sempre haveria algo capaz de competir com
a vida. E, claro, ndo poderia ser diferente, afinal o uso comum da linguagem nos joga nisso,
no que ndo cessa de produzir significantes e & medida que oferece seus atributos, s6 pode
mesmo fazer inexistir a vida. (Sudreau, 2013) Angot estd do lado que ex-siste, da vida,
porque escreve algo que ndo existe, permitindo, assim, agregar ao mundo um saber que ex-
siste. Essa é sua solucdo, seu truque para com a vida. Em suas proprias e vivas palavras: "a
escrita € um muro contra a loucura, tenho sorte em ser escritora, ter a0 menos esta
possibilidade” (Angot, 1999b, p. 171).

2..1.2 Morte do autor ou... uma obra como *‘campo de gozo*'.

Incrivel como a escrita de Christine Angot nos faz retroagir ao que mencionamos, no
primeiro capitulo, sobre o parlétre, como exato indice das mudancas a que nos faz desafiar a
contemporaneidade e ndo sem razdo é que devemos tomé-lo como “palavra agalmética”
(Miller, 2014b, p. 27). Tudo isso nos confirma que uma posi¢cdo nostélgica frente ao pai,
como ideal, como Um significante que nos submete & sua maquinaria, também significante,
eterna produtora de sentido, certamente, ndo ird nos ajudar frente aos impasses
contemporaneos. Vimos como a escrita de Angot, “escrita de si", pede, suavemente,
delicadamente, que se a leia um pouco mais com 0 corpo - uma escrita que faz transpirar,
transbordar gozo - e menos com 0 ser, com 0 sentido e suas defesas, quase sempre
aprisionantes. Eis que o parlétre, inventivo neologismo lacaniano, também pode nos servir de
recurso para avancar na questdo das instabilidades concernentes ao campo da autoria, com a
seguinte ressalva de que ndo iremos nos deter, minuciosamente, na enormidade literaria e

filosofica deste debate.
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Se a psicandlise surge, tal como os poetas, interessada em dar lugar ao que pode haver
de impossibilidade, de siléncio e de mistério, ao convidar o ser falante a se lancar na aventura
de tentar representar sua propria existéncia, falando de si, ndo é incomum que alguns de seus
conceitos possam se entrelagar ao vasto campo da literatura. Haveria, por assim dizer,
aproximagc@es entre sujeito e autor, entre corpo e obra. E o que Barthes, ndo sem sua pitada
nostalgica, ao defender que a modernidade se instala concomitantemente ao "Gltimo escritor
feliz", demonstra-nos, ao propor logo em seguida, diriamos, corajosamente, a "morte do
autor" (Barthes, 1968/1988, p. 65). Trata-se de uma metéfora forjada com a fungéo de indicar
a existéncia de textos, cujo autor ndo mais se coloca como detentor de um dominio sobre as
palavras, poder que o possibilitava, até entdo, dizer e fazer com elas o que Ihe fosse prescrito.

E como se Barthes levantasse a pergunta: quem é que fala? Ou de quem é essa voz
que escreve? E preciso saber sem sabé-lo, ja que, em sua concepcdo, a escrita destréi essa
voz, ela é "esse neutro, esse composito, esse obliquo para onde foge 0 nosso sujeito, o preto-
e-branco aonde vem perder-se toda identidade, a comecar pela do corpo que escreve"
(Ibidem). A morte do autor, ao destituir a autoria com sua mesma des-subjetivagao, inscreve-
se como um forte questionamento a tudo que pode haver de antecedéncia na relagdo entre
autor e obra, entre pai e criagdo. O mesmo seria afirmar que ao propor o apagamento do
autor, Barthes se coloca em uma trilha que, se levada as Ultimas consequéncias, ira
desembocar na inexisténcia do Outro, ao fazer, cada vez mais inconsistir uma suposta
garantia de referéncia. Entendemos, assim, que a proliferacdo do discurso autobiogréfico, na
contemporaneidade, vem como uma tentativa de resgatar essa referéncia, esse S, ora pela via
do mutismo tagarela do gozo do bl&-bla-bld, ora pela via de solugdes, invencdes singulares,
como nos testemunha Cristine Angot.

Certamente, tal como acabamos de mencionar, a proposta de Barthes, sem ddvida, se
tomada de modo radical, conduziria a produgdo do texto em si a uma multiplicidade tal de
abertura que colocaria em risco sua propria existéncia. E aqui, nesse exato ponto, cabe uma
importante ressalva: quando dizemos a inexisténcia do Outro ou que o Outro ndo existe,
como tanto exploramos no capitulo anterior, ndo quer dizer com isso que ele ndo funcione,
que ndo opere (Miller, 2010c, p.16), afinal a falta de fundamento como o proprio fundamento
estaria, de saida, posta em jogo para todos>. Desse modo, como consequéncia da proposta de

Barthes, a questdo que passa a se colocar € como acolher essa multiplicidade de abertura, sem

%3 Teremos oportunidade de voltar a esse importante comentario um pouco mais adiante.
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desmentir o fundamento como falta de fundamento e, ao mesmo tempo, ndo propor,
enganosamente, que se trataria de substituir o autor que foi morto por um suposto alguém.

A saida encontrada por Barthes seré o leitor, cuja existéncia se restringe ao puro ato de
leitura. Tal como o escritor, o leitor é isento de atributos, ele é "apenas esse 'alguém' que tem
reunido num mesmo campo todos os tragos que constituem o escrito” (Barthes, 1968/1988,
p.69), o que o faz capaz de ser responsavel pelas diferentes maneiras de se ler um texto,
restituindo-lhe a forca e seu lugar de enderecamento. Com a importancia dada ao leitor por
Barthes, agora, tanto autor quanto escritor sdo produtores do texto, no entanto, para que nasga
o leitor, deve ocorrer a morte do autor (Ibidem). Nessa mesma vertente, inscreveriamos ainda
a nocdo de fungdo autor de Foucault, que se propde a retirar o sujeito de seu papel de
fundamento originario, analisando-o como uma funcéo de discurso. (Foucault, 2002b, p. 70).
Tratava-se, portanto, para Foucault de "localizar o espago vazio deixado pelo
desaparecimento do autor, seguir de perto a reparticdo das lacunas e das fissuras e perscrutar
0s espacos, as funcdes livres que esse desaparecimento deixa descoberto™ (Ibidem, p. 41).

Assim, se a suposta unidade de uma autoria é francamente questionada, destituida, o
conceito de obra passa a sofrer também tais efeitos de destituicdo. Tanto que Barthes, assim
como Foucault, também critica 0 uso do termo obra, preferindo sempre falar de texto.
Enquanto o texto € plural, o que o faz poder estabelecer relagdes com outros textos, a obra
estaria presa a filiacdo, em que o autor € seu pai, seu criador, uma espécie de proprietério dos
textos que a compdem. Embora, Barthes e Foucault coincidam no ato de dessacralizar, tanto
a figura do autor quanto o estatuto que se pretenda uno da obra literaria, eles se distanciam no
que se refere ao destino dessa mesma dessacralizagdo. Enquanto para Foucault o
esvaziamento do autor se dava em proveito de uma compreensdo do discurso como
acontecimento, fazendo parte muito mais de um processo coletivo e histdrico, para Barthes
tal operagéo deveria tirar o foco da producédo textual para visar unicamente a recepgéo, ou
seja, o leitor (Barthes, 1968/1988, p.74).

Nesse exato ponto de articulacdo, entre autor e leitor, é que assinalariamos um modo
de aproximagdo com 0 sujeito e sua constituicdo no campo do Outro da linguagem para a
psicandlise. Contudo, é bom estarmos advertidos que Barthes, ao ndo permitir qualquer
alusdo a um sujeito na trama de uma obra, toma emprestado a concepgdo de sujeito da
linguistica, mais precisamente dos estudos de Benveniste, para exatamente sustentar sua

proposicdo de que o autor ndo deve ser confundido com a pessoa que escreve. Conforme
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evocamos no decorrer desse capitulo, para Benveniste o sujeito sd existe no ato mesmo de
sua enunciacéo, isto é, o "eu" ndo denota mais que uma "realidade discursiva" (Benveniste,
1958/2005, p. 288). Tomar, portanto, o0 "eu" em tais condicdes, além de permitir a Barthes
continuar sustentando a destituicdo da autoria, torna-lhe também possivel admitir que o autor
morto até mesmo reaparega no texto, desde que na condigdo de um "autor de papel”, ja que o
"eu", como algo exclusivamente linguistico, ndo passa jamais também de um "eu de papel”
(Barthes, 1968/1988, p.76).

Encontramos aqui o ponto limite que ir4 demarcar uma decisiva separagdo entre a
concepcdo de sujeito, emprestada da linguistica por Barthes e a radicalidade de sua
constituicdo para a psicanalise. Ainda que se possa tomar o sujeito como referenciado a uma
realidade discursiva, a experiéncia de uma analise nos mostra o qudo é insuficiente tal
formulacdo. Colocado por Lacan (1964-65) no centro dos problemas cruciais da psicanalise,
0 ser do sujeito, j& desde Freud, apresenta-se fendido, tal é sua determinacdo inconsciente.
Portanto, desde sua divisdo, o sujeito trara & cena, em so golpe, duas vertentes paradoxais. A
primeira, constituinte de um vazio, uma opacidade de sentido, que abriria vias para a
singularidade inventiva de cada caso. Ja a segunda, refere-se ao que chamariamos de
eternizagdo do relato, na medida em que o sujeito ao ser tomado como representado pelo
deslizamento da cadeia significante, ja de saida se apresentar4& como morto, eternizado no
discurso, por se ver inevitavelmente aspirado pelos significantes que o identificam (Miller,
2012, p.270).

Vé-se, assim, como o sujeito é, incrivelmente, fundado por um fading constituinte, um
apagamento, ja que o significante se encarregaria de fazer da morte do préprio sujeito o
correlato de sua criagdo. Nada mais impossivel e paradoxal. Sim, o sujeito pode ser tomado
como um impossivel l6gico de se dizer, de se formalizar. E a psicanélise ao presenciar a forca
avassaladora da morte, quando se toma e se faz uso da palavra, ndo recua em admitir que, no
cerne de tamanha poténcia simbolica, reside o impossivel de um vazio. Sera exatamente esse
mesmo vazio, como uma topologia do sujeito, que ir nos conduzir a uma também topologia
do gozo (Lacan, 1968-69/2008, p. 113), que nos mostrara, inclusive, clinicamente, que
sempre havera algo rebelde, inddcil ao processo de simbolizagio. E o que a repeticdo nos
comprova. Eis que nem tudo pode ser tocado, mortificado pela agdo do significante sobre as

coisas, sobre 0 mundo.
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Em outras palavras, o que a morte do sujeito, inovadamente proposta pela literatura,
vem nos advertir é que quando se esté de posse de palavras e letras, ndo s6 se coloca em jogo
uma satisfacdo produzida por meio do sentido, mas também algo de outra ordem, diriamos,
uma motivagao vital. Haveria algo de vivo, da substancia de um corpo vivo, por isso
heterogéneo ao significante - Lacan inicialmente o chamou de objeto a - que é, a0 mesmo
tempo, intocado e produzido pela propria linguagem (Miller, 1998, p.56). Torna-se, portanto,
fundamental e imprescindivel que haja corpo, que haja vida e ndo apenas significante, porque
afinal o que a psicandlise nos mostra é que a palavra depende desse mesmo vivo para ganhar
a extensdo de seus dominios. No fio dessa mesma trilha, ao aproximarmos autor e sujeito,
encontramos recursos, como inovadamente nos propde Laia, para também aproximarmos a
concepcdo de corpo, como "campo de gozo" (2001, p.95) & feitura de uma obra.

Diferente do que Barthes e Foucault defenderam até aqui, trata-se do desafio de
sustentar que haveria uma parceria ou uma coalescéncia entre vida e obra, se pensarmos que
um autor poderia, sim, fazer uso de sua obra, gozar dela, o que implicaria em toma-la “como
uma espécie de resposta que advém do real de sua existéncia [...], campo de gozo em que o
autor tenta amarrar a trama de sua vida" (Ibidem). No entanto, para adentrarmos em o0 que
seria uma obra como "campo de gozo", na medida em que tal proposi¢cdo nos convoca a
imprescindibilidade da presenca viva de um corpo, caberia nos langarmos, a principio, a uma
simples e pontual pergunta: com qual corpo? Ou melhor, com qual corpo, um autor, escritor,
artista, poeta, isto é, um sujeito, tomaria as palavras ou, para sermos mais precisos, deixaria
ser tomado por elas? Em meio & vastiddo tedrica, ao enxame de conceitos e nogbes que
sempre nos afeta o ensino lacaniano, é possivel distinguir, no minimo, trés concepcdes sobre
0 corpo, e por meio delas se pode, inclusive, elaborar uma clinica que se torna cada vez mais
complexa (Alvarez, 2013a) e por que ndo dizer contemporéanea.

Assim, é comum e inevitavel - afinal toda construcdo €, de alguma forma, permeada
por uma consisténcia imaginaria - quando nos referimos a idéia de um corpo, remetermo-nos
diretamente as primeiras formulagbes de Lacan sobre um corpo, tomado como imagem
unificada, construida especularmente a partir de outra, isto €, a do semelhante. Foi através do
Estadio do espelho (Lacan, 1949/1998 p.101), rico constructo tedrico, capaz de circunscrever
0 momento formador da fungéo do "eu", que Lacan pdde, entédo, valorizar a importancia da
relacdo existente entre uma imagem e seu efeito real, isto é, as consequéncias reais advindas

dessa mesma relacdo, passiveis de serem observadas, tal como o comprova o campo da
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etologia. O que garantiria, assim, uma unidade corporal, ainda que falaciosa, para uma
crianca, nesse momento, que tem seu corpo, inicialmente, fragmentado pela anarquia, pelo
caos pulsional, ndo se reduziria, de forma alguma, as sensac¢fes organicas e sim ao poder de
uma imagem, advinda do outro (Brousse, 2014), passivel de ser investida pela libido.

Para que a ilusdo dessa imagem de um corpo unificado possa ser, entdo, confirmada,
para que com ela o sujeito possa seguir adiante, torna-se imprescindivel a operacionalidade
da linguagem, a palavra que vem do Outro, que d& sentido ao que ndo tem sentido. Ao fazer
desse corpo, agora, um corpo marcado, mortificado pelos significantes, inevitavelmente, algo
do vivo desse corpo ira se perder, restar do proprio processo de simbolizagdo. Como, entéo,
enlagar, grampear, amarrar corpo e palavra? Nesse exato ponto, adentramos em uma outra
formulacdo de corpo, ja que ndo mais se trata do que falta, do que motiva a ilusdo da captura
de uma imagem, mas sim o que é pura perda, uma perda - seu nome € objeto a - passivel de
ser re-cortada, como furo no corpo, dando-nos, agora, um corpo ndo mais reduzido as
vertentes imaginéria e simbolica e sim um corpo topoldgico (Lacan, 1961-62) que encontra
condigdes de incluir a dimens&o do real como puro corte.

A que se referiria, portanto, esse furo? Primeiramente, cabe assinalarmos uma
diferenca decisiva entre tomar um furo a priori, que nos encaminharia a intuir uma superficie
como j4 dada, onde esse mesmo furo, por meio de uma suposta operacdo de corte,
introduziria a ruptura de uma continuidade e, inversamente, o furo como furo, onde, a partir
da operacéo de corte, corte significante, ird se deduzir a superficie, se preferimos, a estrutura.
O importante, dessa ultima definicdo, é que o furo ganha um valor positivo, por isso o
interesse de Lacan em importar modelos complexos da topologia, tais como o toro, a banda
de Moebius e o cross-cap®, que o irdo levar, dez anos mais tarde, & topologia do né

borromeano (Darmon, 1994, p 131). Entdo, se tomarmos o furo como furo, como o que

* E verdade que Lacan encontrou na prépria subversao do significante de Saussure, um importante recurso para
formalizar a légica do inconsciente freudiano. Mas, é a acomodacdo do sujeito na estrutura que lhe resultara
cada vez mais problematica, ja que para cumprir seu trajeto, de se fundar e se apagar no mesmo golpe, a
referéncia de um espaco euclidiano, que supde um dentro e um fora, ndo mais se sustentard. Para 0 sujeito,
portanto, como efeito do significante, como efeito de corte, Lacan lhe destinard uma fita de trajeto moebiano
capaz de realizar o fato topol6gico de uma exclusdo interna, desfazendo a distingéo entre avesso e direito. Ja para
formalizar a relagdo do sujeito com o Outro, a partir da demanda e do desejo, Lacan ir4 recorrer ao Toro e,
finalmente, para se ocupar com mais rigor da relacdo do sujeito com o objeto, isto €, para introduzir a légica do
fantasma, ira recorrer ao modelo topoldgico do cross-cap (Darmon, 1994, p. 125). Diante de tamanha riqueza de
detalhes, s6 é pretensdo dessa tese tocar na complexidade do campo topolégico na exata medida em que esta
pode nos impulsionar frente a problematica que nos move no presente capitulo, qual seja, pensar as "escritas de
si", como resposta ao real da existéncia, razdo pela qual escolnemos ndo nos enveredar extensamente por esse
caminho.
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desenha uma superficie em torno de uma reta infinita, € possivel articula-lo as zonas er6genas
do corpo - boca, anus, falo - ja anteriormente localizadas por Freud- e Lacan, ira agregar,
ainda, mais dois outros orificios, ouvidos e olhos (Lacan, 1962-63/2005, p.266), como pontos
de abertura infinita do organismo, pontos de conexdo entre corpo e mundo exterior, pontos
onde se conjugam misteriosamente vida e morte.

Nota-se aqui a enormidade tedrico-clinica que Lacan nos acrescenta para pensar o
corpo, desimaginarizando-o, esburacando-o com esse estranho e paradoxal objeto. Ao mesmo
tempo que € extraido do corpo, portanto, fundamentalmente heterogéneo a imagem, o objeto
a também traz, em seu ventre, noticias do Outro, ja que é resto da operacdo simbdlica, o que
o faz situar-se em uma zona de exclusdo interna, borda de um buraco, campo de onde
proviriam as experiéncias corporais de gozo (Brousse, 2014). O objeto a, portanto, s6 podera
se fixar, grampear-se no corpo por meio de uma "fixion do real" (Lacan, 1972/2003, p. 480)
juncdo das palavras fixacdo com ficcéo, ja que é com a incorporacdo do significante que a
estrutura poderd ganhar corpo. Exatamente aqui chegamos bem perto do que nos interessa,
aproximar corpo, desde que tomado como campo, onde residem as experiéncias de gozo, de
uma obra. Perguntar, assim, o que é um campo de gozo, a nosso entender, € 0 mesmo que
manter sempre em suspensdo a pergunta: o que é um furo, um buraco? Uma forma de ndo
recuar frente ao mistério.

Pergunta dificil, mas que nos convoca... esburaca-nos. Eis que ela estd no centro das
elaboragBes de Lacan, uma pergunta que pode nos fazer avangar em meio as confusdes sobre
0 que pode estar dentro ou fora da estrutura, sobretudo, quando o interrogante é o corpo. Diz-
nos Lacan, a procura de algo que o tire dos engodos da intui¢do, da densidade imaginaria,
geralmente de onde se parte para tomar um corpo: "ali onde ndo ha bordas, estaremos certos
de que ha um exterior e um interior. E 0 que sugere essa superficie sem borda [...] que é a
esfera. Vou livra-los dessa intuicdo indecisa, [...] para outras superficies, essa nogdo de
exterior e interior desaparece (Lacan, 1961-62). Interessante, porque Lacan se mostra, desde
cedo, em seu ensino, com uma decidida aversdo a esfera, a um corpo esférico, fechado, sem
aberturas. Em seu seminario, A transferéncia, por exemplo, Lacan dedica um capitulo inteiro
para fazer uma verdadeira "derrisdo da esfera", referindo-se a ela como "forma ridicula"
(Lacan, 1960-61/1992, p. 94).

A esfera, segundo Lacan, sempre redonda, plena, cheia de si, aquela que reina em sua

prépria soliddo, repleta em seu proprio contentamento, em sua suficiéncia, "vamos encontra-
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la por toda parte” (Ibidem), tal é seu poder de encantamento. Dai a dificuldade do mental, do
pensamento, de todos nds, em acedermos a topologia e seus furos, buracos que nos retira com
a contingéncia do corte a certeza, ainda que falaciosa, do que é exterior e 0 que ndo é e nos
joga no equivoco de sermos apenas seres viventes e falantes. Permanecer, insistir, nessa
posicao, marcadamente, especular, imaginaria, ja que, como zomba Lacan, ela "é o que d&
mais prazer ao nervo oOtico" (Ibidem), ndo é nada mais que também rechagar a castracdo e
com ela tudo que pode nos desafiar a vida, tudo que nos afeta e apaixona o corpo, a alma,
tudo que nos faz abertos ao que pode haver de enigmético ao simples "gozar da vida". Sim,
sem gozo, sem buraco, sem mistério, ndo pode mesmo haver obra. Tal, como Lacan, alguns
poetas e escritores, como veremos, especialmente, em Mallarmé e Joyce, deixaram-se
esburacar, "descabelarem-se” em seus gozos, para inventarem, por fim, seus “escabelos®™"
(Lacan,1975b/2003, p.561), suas obras.

Se tomada como campo de gozo, uma obra pode, sim, cumprir a funcdo de um
artificio, um escabelo, uma espécie de banquinho, para dizé-lo metaforicamente, através do
qual se pode apoiar, enlacar, amarrar uma vida, ndo sem certa elevagéo, certa beleza-viva! No
entanto, para se tocar em uma especie de estalo, de brilho agalméatico que pode testemunhar
uma invencgdo, ha que se comecar por se desgarrar desse corpo esférico, disso que mantém
parentesco com a perfeicdo, com o harmdnico, ha que, sobretudo, destrocar, esburacar essa
referéncia primordial de um corpo, como poténcia unificadora e por isso nostalgica, eterna.
Deixamos aqui, portanto as referéncias de um corpo especular e as do que se concebeu, até
entdo, como corpo topoldgico, para darmos um passo mais, 0 que ird nos conduzir ao que
poderia existir antes de toda paraferndlia linguageira, isto é, a anterioridade l6gica de
lalingua. Caminhamos, navegamos, agora, em dire¢do a um outro corpo, que é pura
"substancia gozante [...], substancia do corpo, com a condicéo de que ela se defina apenas
como aquilo que se goza" (Lacan, 1972-73/1985, p.35).

Sabemos que Descartes se valeu amplamente da palavra "substancia", para fazer
marchar o classico debate, ja instituido desde Platdo, cujo cerne era interrogar as possiveis

relacbes entre corpo e alma. Ao promover o exilio entre corpo e pensamento, Descartes ir4

S»Escabelo” ¢ a traducéo da palavra "escabeau”, que aparece no texto original de Lacan, em francés. Além de

banquinho, banqueta ou tamborete é também comumente empregado na acepgdo de "escadinha”, sobretudo em
seu uso doméstico. Na nota da traducdo da Jorge Zahar, também aparece o seguinte comentario:"por outro lado,
na grafia de hessecabeau ouvem-se ainda "S qu'a beau™ ( S que tem beleza) ou "Es qu'a beau™ (o isso [Es] que
tem beleza). (Lacan, 1975b/2003, p.561). Iremos retomar mais detidamente a nogdo de escabelo ainda no
presente capitulo.
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tomar o corpo, isto €, a substancia extensa, como partes extra partes, podendo, entdo, uma
parte do corpo ser tomada como exterior a respeito de outra (Ibidem, p.34), o que as torna
passiveis de serem submetidas a uma métrica e, assim, organizadas, fixadas pela operacdo
mesma de corte do significante. E como é de seu estilo, Lacan se serve da substancia extensa,
desse corpo homogéneo, delimitado em um espago puro por Descartes, para subverté-lo, em
uma substancia gozante, em um corpo que encontra uma maneira singular de se apresentar,
de ser, como uma substancia, ancorando sua existéncia, primordialmente, no seu singular e
solitario modo de gozo. Diante de tais elaboragOes, nota-se um claro deslocamento do sujeito
e sua divisdo, como suposi¢do de saber, a um corpo, uma substancia suposta a suportar o real
do gozo. Digamos que o Outro do sujeito passa a ser 0 proprio corpo.

Por outro lado, ainda que Lacan se desloque em uma dire¢do que ndo é mais a do
sujeito, do Outro e da binariedade do significante, ele ndo deixa de reconhecer que sobre a
substancia extensa "ndo nos desembaracamos téo facilmente dela, pois que é o espago
moderno” (Ibidem), quer dizer, precisamos dela para contabilizar, enumerar uma parte do
gozo. Diante de tais impasses em conciliar os paradoxos do sujeito e o vivo do corpo, Lacan
introduz a nogdo de parlétre, como inovada tentativa de formalizar uma amarragéo entre 0s
efeitos de real do gozo e o que se corporifica com o significante, o que faz com que néo seja
mais possivel definir o prdprio significante sem o gozo. Tal como elaboramos, o significante,
entdo, além de mortificar, de negativizar o gozo, ele também é causa, produtor de gozo.
Agora, para se tomar corpo e palavra, ndo mais se trata de hierarquizar os trés registros ou da
predominancia de um sobre outro, como por exemplo, do simbolico sobre o real e vice-versa.

Haveria, por assim dizer, uma interpenetracdo, uma continuidade entre os trés
registros. Dai o né borromeano, como 0 que suporta a amarracdo dessa trilogia.
Incrivelmente, Lacan, entdo, proximo em recorrer & topologia, agora ndo mais como modelo,

e sim como uma escrita nodal®®

, capaz de suportar o real (Lacan 1974-75), apresenta-nos,
primeiramente, um corpo imaginarizado, em seguida, um corpo as voltas em se fazer
representar pelo significante e, finalmente, um corpo como acontecimento de um encontro
traumatico com o furo que ha no saber acerca da ndo-relacdo sexual, encontro contingente
com 0 puro excesso de gozo, diante do qual o parlétre se constitui como resposta ao

inassimilavel da existéncia. Justamente ai, nesse ponto de aparicdo de um real que é sem lei,

% Teremos oportunidade de retomar a questdo da escrita nodal, por meio da nocdo de sinthome, em outros
pontos de entrada da tese.
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capaz de se fixar, de marcar o corpo pela via do eco de um dizer, puro fora de sentido nos
territorios de lalingua, que residiria o enigmatico, como nos diz Lacan, o "mistério do corpo
falante" (Lacan, 1972-73/1985, p. 178).

Se, enfim, empreendemos até aqui a tentativa de aproximar autor de sujeito e corpo de
obra, encontramos na propria nocéo de parlétre a justa possibilidade em conjugar, amarrar
ambas aproximac0es, isto é, autor e obra ou sujeito e corpo. Uma outra forma de também
reiterarmos uma obra como campo de gozo, de um modo, digamos, ndo tdo matematico e,
sim, mais poético, afinal ja sabemos como o mistério desafia, desacata 0 matema, é nos
remetermos & sutileza de uma frase-poema de Lacan. Em um momento em que repudiava
qualquer referéncia ou certificado para fazer um analista se confirmar como tal, Lacan nos
diz lindamente: "ndo sou poeta, mas um poema. E que se escreve, apesar de ter ares de ser
sujeito” (Lacan, 1976/2003, p. 568). Dizer-se, assim, um poema com "ares de ser sujeito” €
admitir-se como um corpo misteriosamente falado, que cede ao gozo da iniciativa das
palavras, mas sem, no entanto, também deixar de preservar um certo ar de intencao do ser, do
querer dizer.

Para podermos, por fim, passarmos ao que pode haver de mais poético, resta-nos ainda
agregar a seguinte indagacéo: se uma obra, tomada como campo de gozo, como furo, como o
que faz evidenciar o que pode haver de mistério, de enigma, como deriva incessante, ndo
seria exatamente isso 0 que se passa na loucura? Estariamos todos loucos? Sim e ndo, se
pensarmos que a falta de fundamento como fundamento ou o "ndo hé relacéo sexual” est4, de
saida, posto em jogo para todos. Miller chamou tal constatacdo de "foraclusdo
generalizada"(2010c, p.31) como algo, um sem nome, um indizivel de que a lingua padece,
ou melhor, a auséncia de um significante que daria a justa propor¢do sexual. Ao invés de
privilegiar o déficit, a psicanalise deve, portanto, interessar-se mais pelo truque de cada um

que se langa ao inventar sua propria lingua.

2.3 Mallarmé e o fantasma poético do Livro:

Como estamos constatando, embora inventar uma lingua coloque em jogo o mais
singular de cada um, é bom ndo esquecermos que Lacan, guiado pela nogéo de parlétre, que
implica agora em tomar o sujeito ndo somente em sua falta-a-ser, como efeito l6gico do
significante, mas como a presenca de um corpo afetado por lalingua, ird apontar a

radicalidade de uma escolha entre loucura e debilidade mental (Lacan, 1977b). Se nesse

97



capitulo, estamos nos guiando pelo que antecipam os poetas, recorreremos, a partir de agora a
escrita de Mallarmé. E por que Mallarmé? Porque ele amou o mistério das letras, porque ele
também nos testemunha que ir aléem do pai, nem sempre significa estar diante do pior.
Mallarmé amou, obstinadamente, o impossivel, enfrentando-o, afrontando-o como um real
que encontra sua propria e permanente resisténcia diante da acéo do simbdlico. Diriamos que
mais do que saber de sua debilidade, Mallarmé a aceitou, deixando cair toda esperanca e
pretensdo obstinada de dominar o real, o que lhe tornou possivel aceder & contingéncia de
uma singular e viva invengéo.

Entdo, para fazermos a passagem de um "falar de si" a uma "escrita de si" e tocarmos
em o que pode haver de "uma escrita na fala" (Miller, 2012, p 119), ser4 Mallarmé com sua
poesia e seu surpreendente e quase rigor cientifico, quem, a partir de agora, ir4 nos guiar. Nao
nos interessa, todavia, e nem é nossa pretensdo, debrugarmos sob toda a magnitude da obra
desse autor, mas, sim, tomarmos algumas de suas sutilezas, de seu saber-fazer poético, para
nos conduzir nessa travessia, que parte de um significante que surge, com sua face de
pertencente ao simbolico, a um significante com sua face de real, ao ser elevado a dignidade
da letra, de uma escrita. Como conclui Lacan, nos anos finais de seu ensino, "ha mais que
uma nuance, ha uma montanha entre fala e escrita”" (Lacan 1975c). Como uma espécie de
recuo, deixamos, assim, as aguas pos-edipianas de Cristine Angot para - como bem fazem os
mineiros - atravessar os obstaculos que compdem essa "montanha™ entre o falado e o escrito,
para, por fim, avancarmos frente ao que pode haver entre significante e letra, entre dito e
dizer.

Stéphane Mallarmeé, embora nos antecipa noc¢des teorico-clinicas da psicandlise, € ao
mesmo tempo um contemporaneo de Freud, ndo s6 em datas aproximadas de nascimento -
enquanto Mallarmé nasceu em 1842, Freud nasceu em 1856 (Attié, 2013, p.21) - como
também na decisdo de se posicionar frente ao que acontecia no mundo, até entéo: objetar-se,
insurgir-se contra a intolerdncia ao obscuro, ao enigmatico. Era preciso coragem, naquela
época, para dizer: "Nao compreendo!", como o fazia Mallarmé, j& que tal enunciado era
tomado como a prerrogativa da mais pura idiotice. Como comenta Miller, Mallarmé supunha
que o o0dio ao obscuro resultava da constatacdo dessa parte mesma obscura que nos habita,
como uma espécie de extimo, frente a qual as maledicéncias da utilidade direta e a clareza

cientifica estariam ai unicamente para dissimular, sufocar (Miller, 2002-03).
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Sem ter a minima idéia do que Freud procurava, diz Mallarmé, em uma surpreendente
consonancia com o inconsciente freudiano: "Deve haver alguma coisa de oculto no fundo de
todos. Eu creio decididamente em alguma coisa de absconso, significante®” fechado e
escondido, que habita 0 comum" (Mallarmé apud Miller, 2002-03). Toda atencdo dada por
Mallarmé ao mistério que lhe evocavam as letras, tornou-o ndo menos atento a crise maior
que, entdo, atravessava seu tempo, uma crise que colocava em questdo os avatares da
literatura frente a representacéo. Que lugar para a poesia e para 0 poeta em uma sociedade,
cada vez mais, irredutivelmente, moderna? O progresso tecnolégico, o apogeu e a quase
onipresencga da técnica que, desde Mallarmé, sorrateiramente, ja fazia 0 homem moderno
superar o carater Unico das coisas, dos fatos, através de sua mera reprodutibilidade, ira
conduzi-lo a uma proximidade tal diante de si mesmo que ndo lhe restar4 outro caminho, a
ndo ser o que poderia presentificar a palavra "crise", ainda que fosse para negé-la,

veementemente.

2.3.1- Do Azul ideal & inquietude do Branco ou... da impoténcia & impossibilidade:

Crise da verdade, do referente, do significante, mallarmeanamente, “crise do verso" ou
"crise de verso". Ao colocar em discussdo 0 que estaria reservado para a poesia francesa, na
Universidade de Oxford, Mallarmé ja testemunhava, embora ainda ndo claramente
formulado, tal estado de crise: "De fato, trago novidades e das mais surpreendentes. Um caso
como tal nunca foi visto antes. Tocaram no verso" (Mallarmé apud Blanchot, 2005, p.342).
E, a partir de entdo, essa crise comeca a se desvelar em perguntas que irdo reger a logica da
vida desse sempre atormentado escritor: escrever? "As letras" existe? Ou, a literatura existe?
Talvez, aqui, caiba inferirmos que é como se, diante de tais perguntas, Mallarmé ja colocasse
em questdo, ainda que, discretamente, a propria existéncia do Outro ou a0 menos ja pudesse
tocar em sua inconsisténcia. Dai a sutil diferenca entre “crise do verso" e “crise de verso". Tal
como nomeia seu escrito, Cris de vers (Mallarmé, 1886/2008, p, 150) é, sobretudo, uma crise
que vem deflagrar a impoténcia desoladora da linguagem em tratar o real.

Nota-se, portanto, que a Cris de vers de Mallarmé ndo se reduz a uma determinagdo

histdrica externa, tampouco a um fendmeno espiritual que atingiria uma época, a ponto de

%" Segundo Attié, considerando que, até entdo, ndo se contava com o aparecimento da linguistica de Ferdinand de
Saussure (1857-1913), Mallarmé, curiosamente, ja se servia do termo "significante” (Attié, 2013, p.393)
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promover, por meio de uma operacdo tedrico-técnica, a completa substituicdo do verso.
Muito se comenta, ainda, sobre a crise de Mallarmé, como uma crise menor, consequéncia de
uma forte crise existencial ou até mesmo uma depressdo, que o acompanhou, durante quase
uma década, momento em que se afastou de Paris e, contra sua vontade, foi viver na
provenca francesa, em cidades como Tournon, Besangon e Avignon, para lecionar aulas de
inglés (Martins, 2011, p. 20). Ele teria, assim, nessa época de sua vida, agarrado-se ao verso
COmO recurso, como tentativa para sair, para curar-se de tal crise. A sustentacdo de tal
hipotese poderia encontrar confirmacdo em algumas cartas de Mallarmé, enderecadas a Henri
Cazalis, homem também das letras, considerado um de seus maiores confidentes.

Em uma dessas cartas, datada do ano de 1864, Mallarmé relata o obstaculo de sua
impoténcia, em jogo na criacdo de um de seus poemas, intitulado, L'Azur. Confessa-nos,
Mallarmé: "o azul tortura o impotente em geral™ (1864/1995, p. 161). O azul de L'Azur passa
a lhe servir, ndo somente como cor, mas como escrita, capaz de representar um ideal de
totalidade, mesmo que impossivel. Impoténcia que atormenta, que faz sofrer, passa, nesse
momento, a frequentar uma vida angustiada, da qual se servia esse escritor, ndo sem a
parceria de sua escrita. Gravitando, assim, entre essa mesma impoténcia de uma escrita ideal,
como obra perfeita, e a aposta de fazer uso de sua criacdo poética, Mallarmé d& um passo
mais e nos faz despertar frente & inquietude e ao siléncio do branco de uma pégina, tomado
como uma tela. Tal aposta melhor se revela, em outra carta, em 1867, através da qual ele
encena a morte de seu pensamento anterior, relatando ao seu "querido e querido™ amigo,
Henri: "o pavor de uma folha em branco que parece solicitar os versos ha tanto tempo
sonhados [...] como o resto de si, nos afasta quase de um sacrilégio” (Mallarme,1867/1995,
p.341).

Do Azul ao "Branco", vai passando Mallarmé, da impoténcia a impossibilidade,
delimitada por uma auséncia branca, como a neve, auséncia e a0 mesmo tempo presenga do
objeto, da "coisa", que encontraria em seu apagamento um rastro, uma marca. Trata-se de
uma poética nova, que se interessaria ndo por pintar a coisa em si, mas pelo efeito que ela
poderia produzir através de certa "nudez ideal" (Mallarmé, 1868/1995, p.380). Assim, toda
dedicacdo de Mallarmé, angustiada ou ndo, a pagina em branco, permite-nos afirmar que as
referéncias a sua “crise”, como crises subjetivas, motivadas por sua biografia - a morte
precoce de sua mée, a morte de seu filho aos 10 anos, seu temor pelas manhas em branco -

"ndo poderdo nunca explicar a causa, no sentido forte deste termo, de sua escrita [...] do
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modo singular que chegava a experimentar as auséncias" (Bassols, 2011b, p.100). Eis a
singular transmissdo mallarmeana: o apego e, por vezes, 0 bom uso da obscuridade de uma
pagina em branco.

Mas, o que a pagina em branco pode nos transmitir afinal? O que se pode transmitir
verdadeiramente? Se a pagina em branco de Mallarmé, mais que formar parte de uma textura
da palavra dita, é, sobretudo, o que d& lugar ao indizivel, alojando-o, encarnando-o, estamos
diante de uma transmissdo que € também a da psicandlise, ou melhor, que traz noticias do
inconsciente freudiano. E como bem nos ensina Lacan, uma transmissédo digna do nome de
Freud s6 se efetivard pelas vias de "um estilo" (Lacan,1957b/1998, p.460). O que se
transmite, portanto, é um estilo. E o que é o estilo? "O estilo € o homem" (1966b/1988, p.9),
diz Lacan, citando Buffon, escritor francés, o que quer dizer o homem a guem nos
enderecamos. Mas, se nos detemos, nessa simples e direta frase, poderiamos caminhar na
direcdo de que o estilo estaria do lado de uma expressdo da subjetividade, do efeito
intencional daquele que escreve ou até mesmo daquilo que tomaria uma via quando nédo
humanista, naturalista.

Ao contrério, ainda nesse mesmo texto, algumas linhas adiante, Lacan subverte este
primeiro adagio ao dizer: "é o objeto que responde a pergunta sobre o estilo™ (Ibidem, p.11).
O estilo é o objeto e ndo mais o homem, o autor, porque em seu lugar, anteriormente,
demarcado pelas referéncias identificatdrias, deverd advir a queda mesma do objeto. Se esse
objeto, tal como a pagina em branco, coloca-nos diante daquilo que ndo tem representacéo e,
ao mesmo tempo, esta no coragdo de toda representacdo, de toda construcdo de saber, isso
nos permite inferir que estamos aqui tratando do objeto a lacaniano, como j& estamos vendo,
construcdo tedrico-clinica decisiva para a transmissdo da psicanélise. E como circunscrever
esse objeto, por meio de sua propria e paradoxal queda? Essa pergunta nos joga em uma
necesséria digressdo sobre o que Lacan chamou de causacio do sujeito®®, onde residiria, por
exceléncia, como diz Miller, "a l6gica da cura" (2011c, p.373) ou "légica do fantasma"

(Lacan, 1966-67a), devendo esta orientar uma travessia de analise.

% E interessante comentar que, por algumas vezes, ja nos remetemos a questdo da operacéo légica do sujeito,
mais precisamente no primeiro capitulo da tese. Tal constatacdo nos faz confirmar como a psicandlise, ao se
interessar pelo impossivel de dizer, ndo supde um progresso, mas sim um avango que nos coloca em um
movimento de uma espiral, dando voltas e voltas em torno de um vazio. Como diz Alvarez, "os rodeios da teoria
que sdo os rodeios do sujeito em torno do sintoma, do fantasma até extrair deles o sinthome™ ( 2013b, p. 80)
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Assim, de saida, é fundamental afastar-nos da idéia de que o sujeito é causa sui, causa
de si mesmo, para, entdo, ser possivel admitirmos as relacdes constitutivas®® entre sujeitoe 0
Outro da linguagem, desde que permeadas por uma falta radical, responsavel pela prdpria
divisdo do sujeito. Dai ele tentar se fazer representar ndo sem uma falta-a-ser. Um outro
modo de reiterar o que estamos propondo é dizer que 0 que causa O sujeito é o proprio
inconsciente freudiano, como exato assujeitamento a um pensar que é um ndo-pensar,
tomado por Lacan, como estruturado como uma linguagem que opera por meio de seus
efeitos (Lacan, 1964b/ 1988, p.844). Aonde, entdo, pode nos levar a divisdo, como escrita do
sujeito barrado ($)? Por um lado, ao sujeito do significante, como efeito de significacdo. Mas,
por outro, e é essa trilha que agora nos interessa, escrevemos o sujeito como um significante
a menos, como vazio de uma inexisténcia subjetiva (Miller, 2011a, p.239), ja que o
significante, como marca, referéncia que vem do Outro ndo é suficiente para garantir a
estabilidade de seu ser e de sua existéncia.

Resta-nos, por assim dizer, o vazio. E o que fazemos com o0 vazio? Como nos viramos
com ele? O que nos diria Mallarmé? Ora, o que nds, mortais, fazemos com o vazio é tentar
ingenuamente preenché-lo, suturé-lo. E, assim, langamos mé&o do significante, do sentido que,
como ja vimos, ird nos "deixar na mao" e, também fazemos uso do corpo, como corpo de
gozo, falta irredutivel que escapa & operacéo significante, para nos fazer suportar os desafios
da existéncia. Nota-se, assim, que o objeto a, construgdo enigmética, ndo articulavel, ao fazer
uso de uma letra, estaria assentado em um extimo, entre vazio e sentido, demarcando um real
impossivel. Fazer convergir, nessa direcéo, estilo, como o que estd em jogo na transmisséo, e
0 objeto é para onde se encaminhara a presente digressdo. Como se destrincha uma travessia
de anélise, torna-se imprescindivel nos guiar pela "légica do fantasma" (1966-67a), pois é
através desta que poderemos delinear as duas vertentes do objeto e a que ir4, por fim,

encaminhar-se & questéo do estilo na transmiss&o.

%9 Escolhemos ndo retomar, aqui, tal como ja o fizemos, no primeiro capitulo, as operacdes ldgicas de alienagdo e
separacdo, como corte em ato e, por isso, constitutivas da relacdo do sujeito com o significante, na medida em
que nosso ponto de mira, nesse momento, é o objeto a e a légica do fantasma. E claro que para circunscrever
ndo s6 o objeto a, como também a légica do fantasma, Lacan, no seminario X1V, retoma tais operacdes logicas,
com uma importante variagdo frente a0 modo como sdo apresentadas no seminario XI. Haveria, portanto, uma
alienacdo que se coloca como alienagdo ao Outro, inevitavel a articulagdo significante e uma alienagdo do Outro,
esta Ultima, amplamente trabalhada no seminario X1V, que ira deflagrar a impossibilidade l6gica do Outro como
campo fechado e unificado, a partir de duas premissas, sustentadas através da l6gica: "o significante ndo pode
significar a si mesmo" e "ndo ha universo do discurso” (Lacan, 1966-67a). O mesmo seria a afirmar a
inconsisténcia que desembocara na inexisténcia do Outro, também ja trabalhadas no primeiro capitulo da tese.
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Interessante, quanto mais Lacan se depara com o que da linguagem faz barreira a
comunicagdo e ndo pode ser metaforizado, transmitido, mais ele ira recorrer ao rigor firme da
I6gica. A circunscricdo do objeto a muito bem nos aponta isso, afinal, como da ordem do
inominavel, o objeto a faz apontar a impoténcia do nome-do-pai, da operagdo metafdrica
como tal. Eis que, incrivelmente, o pai retira a poténcia de sua propria impoténcia, da falha
que irredutivelmente constitui a estrutura. Veremos que o fantasma vai ocupar o exato lugar
dessa falha no saber. Entdo, é em sua construcdo, em sua légica, que Lacan nos demonstra o
que seria um falso ou verdadeiro objeto a (Lacan, 1962-63/2005, p.62). Comecemos por
introduzir a escrita do matema do fantasma, que parte da causagéo do sujeito, da radicalidade
de sua divisdo que deve, por isso, pedir, atrair um complemento (Miller, 20123, p.298). Mas,
qual e de que ordem? E o que a primeira parte do matema nos demonstra:

$07?

Antes de chegarmos no status desse complemento, do objeto, partirmos de que uma
construcdo fantasmatica é o que funciona como sustentacdo do desejo, na medida em que tem
a pretensdo de objetificad-lo (Lacan, 1964/1998, p.175). A questdo que nos rege agora e€:
como o fantasma poderia produzir um objeto prdprio ao desejo? Como positivar essa falta-a-
ser que se determina como a esséncia do desejo? Sabemos que o desejo, como reprimido,
serd tomado por Lacan como deslizamento metonimico da falta-a-ser, que insiste sob o
intervalo da cadeia significante (Lacan,1957a/1998, p.522). Freudianamente, diriamos ainda
que o movimento do desejo sempre se mostrou submetido & repeticdo alucinatdria das
primeiras experiéncias de satisfacdo. Ao inscreverem imagens mnémicas de satisfagdo no
aparelho psiquico (Freud,1895/2011, p.367) essas experiéncias se encarregariam ndo sé de
instalar as referéncias primordiais para uma realidade psiquica, como também a busca de um
objeto para sempre perdido, o que daré estofo ao carater polimérfico e a atividade incessante
da pulséo.

Assim, se o desejo procura reencontrar o objeto perdido, ligado as primeiras
experiéncias de satisfagéo, tal atividade deve colocar em jogo a forma relacional do sujeito
com os objetos, atraves de uma matriz-trascendental, “indice de uma significacdo absoluta"
(Lacan, 1960/1988, p 830), correlato de uma satisfagéo, capaz de determinar sua realidade,
como pura antecipagdo, como "um prét & porter" (Lacan, 1966-67a). Ainda que determinado
por uma realidade fantasmatica, vé-se que o desejo se constitui por uma impossibilidade, um

limite, uma proibicdo, concernente & propria l6gica significante, capaz de mortificar, castrar,

103



uma parte da satisfacéo pulsional, do gozo, representada por (-9) o que certamente implicard
em uma perda, um resto desse gozo que ndo logrou ser negativizado, representado por (a).
Estamos aqui na heterogeneidade de um ténue limiar, entre desejo e pulsdo ou entre
significante e gozo para tentarmos circunscrever como o sujeito situa sua propria falta e como
também deve operar com sua perda, com o vazio, trajeto®® que vai de (-¢) a (a), dando-nos,
portanto, a segunda parte do matema:
$0a

Por mais que o desejo se situe do lado do Outro, demarcado por uma inten¢éo de
significacdo, ao deslizar-se na cadeia significante, ele mantém uma discreta afinidade com o
gozo, por correr metonimicamente por debaixo dos significantes, como algo que desafia o
significado, o sentido, tal como o faz o gozo. O interessante, no entanto, é que ainda
sustentando-se no fantasma, hd um completo desconhecimento do sujeito sobre a direcdo que
a pulsdo o conduz até o gozo, isto €, até 0 modo como se goza, mantendo-o aprisionado a
uma dificil repeticdo. E ai resta ao desejo vagar, mortificar o sujeito, dizendo-lhe: néo!
Incrivel paradoxo, afinal "s6 se deseja por ndo saber onde se goza, s6 se é miseravel no
desejo por ignorar onde se € sempre feliz na pulsdo [...]" (Miller, 2011c, p. 376). Assim,
enguanto ndo se franqueia a estrutura do fantasma ou o sujeito ndo constrdi, tal como Freud
(1919/2012, p.183) j& o indicava, em seu paradigmético texto Bate-se em uma crianga, por
meio de uma reducgdo simbolica, a cena imaginaria capaz de ficcionalizar a gramatica de uma
frase que o deixara investido em um suposto gozo do Outro, ele so terd acesso a "falsos
objetos a" (Miller, 2013b, p. 85).

E inegavel, portanto, que a castragio, como lei sob a qual se inscreve o desejo, serd o
pivd da versdo neurotica do Outro, de certo romantismo piegas que submete o sujeito a um
Outro duro e cruel, que s6 quer saber de seu sacrificio, de sua rendncia de gozo. Eis a

resposta que um sujeito pode dar, da maneira que lhe € possivel, frente ao inassimilavel do

% Miller, em Donc (2011c, p.354), faz algumas pontuacdes sobre tal trajeto e nos orienta, ao dizer que Lacan
comecou a construi-lo em A significacdo do falo, ao fazer do falo um significante excepcional, aquele que "da a
razdo do desejo" (1958c/1998, p.700), primeira tentativa de estabelecer a distin¢do entre demanda como
significante e o desejo como significado que desliza metonimicamente. Mas, é em Subversdo do sujeito e
dialética do desejo que Lacan de fato comeca a ensaiar uma articulacdo entre significante e gozo, entre
significacdo e satisfacdo, obrigando-o a demarcar uma diferenca entre desejo e pulsdo, por meio de um
significante & parte de todos os outros, como um -1, por meio da notagdo S(A). Ao reconhecer que 0 gozo esta
em posicdo de significado desse significante, determinado por uma auséncia, Lacan decide incluir o falo, nessa
incrivel elaboragdo, desdobrando-o em sua parte negativa e imaginaria(-@) , ja que tenta, mas ndo consegue
negativizar o gozo por completo e, assim, tentando positiva-lo como simbdlico, como "significante do gozo"(¢)
(Lacan, 1960a/1988, p.838). Sera o fracasso da negativizacdo do gozo que ira fazé-lo introduzir o objeto a.
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vazio da existéncia, frente ao que produz "troumatisme™ (Lacan, 1973-74), encontro de
lalingua com o corpo, capaz de esburacar o real e em um s6 golpe produzir um gozo que ndo
pode ser posto em palavras, que ndo passa pelo significante, a principio, inanalisavel. Dai se
poder dizer também que o troumatisme lacaniano encontra-se no insondavel do que Freud
propds como recalque origindrio, impasse constante para todo ser falante em aceder a
constatacdo de que ndo ha palavra inicial, originaria, tampouco palavra final, palavra ultima
S(A), capaz de designar a existéncia.

O fantasma &, por fim, a0 mesmo tempo, uma defesa e um recurso que o sujeito
encontra para fazer consistir o Outro com seu suposto gozo e sua falta, o que ira atrair, como
efeito de sutura, objetos parciais e, por isso, falaciosos, por vezes, fascinantes, agalmaticos.
Trata-se de objetos passiveis de serem apontados, localizados no campo do Outro, como
campo visual, sempre exterior ao sujeito. E, assim, "mediante uma manobra, por seu uso, 0
neurotico faz passar o a do lado do Outro e, entdo, um objeto a faz que seu fantasma lhe sirva
para sonhar [...] sonhar com a perversdo" (Miller, 2013b, p. 86). E exatamente por se manter
em uma ldgica sobre a qual "pelo menos um pé estd no Outro" (Lacan, 1963/1998, p. 792)
que o objeto a, nessa ldgica, apresenta-se como falso, ja que foi deslocado para o campo do
Outro. Como diz Lacan, o verdadeiro objeto a estd do lado do campo do sujeito e por isso
ndo esta a frente e sim "atrds do desejo" (Lacan, 1962-63/2005, p.115) ou seja, ndo se pode
vé-lo.E o que constatamos, se realizarmos uma incrivel inversao no matema do fantasma:

av$

Deparamo-nos aqui com outra vertente do objeto, ndo mais aquela que atende a
intencionalidade de significacdo, permeada pelos engodos de uma ldgica imaginéria,
tampouco aquela que, em sua vertente simbdlica, faz suas falaciosas aparicbes no campo do
Outro, como lugar dos significantes. Da intencionalidade a causalidade, chegamos ao "objeto
como causa" (Ibidem, p.116). Uma vez caido, separado, cedido, como resto, dejeto, uma peca
solta, o objeto pode ser capaz de causar o desejo, como "vontade de gozo™ (Ibidem, p. 166),
como vivificagdo. E preciso, no entanto, salientar que mesmo como mais-de-gozar, que
também se escreve por (a), o objeto ndo atenderia a sua condi¢do de autenticidade, ja que
permaneceria no campo do Outro, como excesso de gozo. Para se operar, enfim, com o que
Lacan chama de verdadeiro objeto a, a partir de sua queda, vertente esta em que se inscreve a
questdo do estilo, seria imprescindivel esvaziar a0 maximo sua propria consisténcia
imaginaria.
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?°! E necessério que o objeto mude de estatuto de falso para

E como operacionaliza-lo
verdadeiro, que sofra uma espécie de transmutacdo, durante o percurso de uma analise, como
também ao sujeito lhe seja brindada uma verdadeira subversdo. Trata-se de um trajeto,
constituido em uma ordem ldgica, que parte da falta, passa pela perda até chegar na causa
(Rabinovich, 2000, p. 8). Diferente dos esquemas de alienacéo e separagdo, propostos em
seminarios anteriores, Lacan, as voltas com o final ou onde desembocaria uma experiéncia de
anélise, ira formalizar tal trajeto, através de seu “quadrangulo™® (Lacan, 1966-67a), cujas
bases se encontram no grupo matematico de Klein® e na aplicacéo ao cogito cartesiano da lei
de dualidade de Augustus Morgan®. O resultado de tal aplicagdo serda um ponto de
intersecgdo vazio, representado por um "ou ndo penso, ou ndo sou™ (Lacan, 1967-68). O que
Lacan visava produzir era uma negacdo do cogito. E por qué? Porque o cogito s6 faz negar o
inconsciente freudiano, justamente por “celebrar as bodas entre ser e pensamento”(Miller
2011c, p.394), isto &, por ambos fazerem uma intersec¢do em um classico "penso, logo sou".

Nessa direcdo, o ponto de partida para a constru¢cdo do quadréngulo, que também
representard como o sujeito chega até uma anlise, estara situado no primeiro vértice, em seu
canto direito superior, demarcado pela negacdo do cogito cartesiano, pela suspensédo do
instante de certeza sobre o ser, oferecido pelo "penso, logo sou”. Uma vez produzida a
separagdo entre pensamento e ser, antitese do cogito cartesiano, "inicia-se o circuito, estamos
diante do estatuto de um sujeito, antes de passar pelo dispositivo analitico, o sujeito em seu
estado zero" (Brodsky, 2004, p.64) jA que é um "nem penso, nem sou". Lacan, entdo,
acrescenta que uma "escolha preferencial” do sujeito, da ordem de uma decisdo, ndo tanto

"forgada", ira se colocar em jogo, qual seja, a de se alienar em um "ndo penso", mas que, no

8 E inegavel a densidade, a nebulosidade teérica, como "uma sombra espessa”, que requer toda a construcio
légica do fantasma realizada por Lacan, digna, talvez, de todo fantasma. Tal constatacdo tem nos obrigado, em
varios momentos, fazer uso de extensas notas de rodapé, também com a preocupacdo de tornar nosso texto mais
palatavel para aquele que o I6. Tomamos as notas de rodapé tanto como um recurso que nos ajuda a fazer o
contorno desse impossivel de dizer, que nos deparamos por quase todo tempo, como também uma escolha do
leitor em querer explora-las ou néo.

%2 Embora seja de nosso interesse, ndo iremos nos ocupar detidamente de toda construcdo matematica e l6gica
que exige o quandrangulo de Lacan, formulado durante os seminarios XIV, A légica do fantasma e XV, O ato
psicanalitico, ja que tal intento, a nosso ver, além de motivar outra pesquisa de tese, iria nos distanciar em
demasia do fio condutor de nosso texto. Nessa linha de argumentacdo, vamos nos referir a essa importante
construcédo lacaniana na medida do necessario, isto é, vamos tomar aqueles pontos que podem nos fazer avangar
na tensdo entre transmissao, sublimagéo e invengao.

% Fglix Christian Klein (1849-1925), matemético aleméo, realizou trabalhos sobre a geometria ndo-euclidiana e
sobre geometria e suas relagdes com a teoria des grupos. Séo trés as propriedades do grupo de Klein que irdo
servir a Lacan como ponto de partida para seu quadrangulo: 1) estar constituido por vetores orientados; 2) sdo
grupos involutivos; 3) permite também situar o produto. (Brodsky, 2004, p. 52).

¥ Augustus de Morgan (1806-1871), matematico e 6gico inglés que desenvolveu as bases da l6gica simbdlica ao
lado do também matematico, George Boole (1815-1864).
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entanto, permitiria um “ser"”, um "“falso ser" (Lacan, 1967-68). Chegamos aqui ao segundo
vértice do quadrangulo, localizado no canto esquerdo superior, tomado por Miller como
"opc¢éo natural” (2011c, p. 402) do sujeito que ndo se submeteu a um trabalho analitico.

Ao passar pelos efeitos da transferéncia, sob os quais se desenrola uma anélise e que
Lacan situard como um vetor, que liga, por meio de uma diagonal, o segundo ao terceiro
vértice do quadrangulo, este Gltimo, localizado no canto direito inferior, 0 sujeito passa a
frequentar uma nova posicdo, "opcdo contra natura, opcdo analitica” (Ibidem), por
exceléncia. Entéo, de um ilusorio e alienante "ndo penso e sou", 0 sujeito passa a um "penso e
nao sou", fazendo ratear seu narcisismo, seu "falso ser" e, assim, instalando-se em uma falta-
a-ser, posicdo correlata do inconsciente, resultado do que Lacan chamard operacdo verdade,
representada por um vetor que liga o primeiro ao terceiro vértice do quadrangulo. Até aqui,
temos, ainda, somente um tridngulo, "que representa 0 minimo de toda experiéncia analitica:
obter a perda do ser, a falta-a-ser, o inconsciente com suas formagdes, nas quais 0 sujeito ndo
se reconhece [...]" (Brodsky, 2004, p. 72). Eis que a falta-a-ser, deparar-se com castragéo,
com -, ndo é o fim de uma analise, "nem sequer 0 que permite 0 passo necessario para este"
(Ibidem).

A pergunta que vai, portanto, mover Lacan na construcéo de seu quadrangulo é o que
poderia advir no quarto e Gltimo vértice, localizado no canto inferior esquerdo, isto é, uma
vez separados pensamento e ser, traduzidos freudianamente pelo préprio Lacan por
inconsciente e isso, que nova combinacdo entre ambos poderia dai advir? Se para Lacan uma
experiéncia de analise ndo se reduz a constatacdo da impoténcia do pensamento, isto €, do
inconsciente, ou se preferimos, do significante, para afirmar ao sujeito seu ser, & porque
haveria algo mais em jogo em sua sustentacdo. Em uma s6 palavra, o gozo. O sujeito
dependeria, por assim dizer, de um "eu sou"e um "eu gozo" (Miller, 2011c, p. 413). A
aproximacao do "eu" com 0 gozo nos obriga a reconhecer que na posicdo do primeiro vértice
do quadrangulo, demarcada por um "ndo penso, sou" jaz a face oculta, acéfala da pulséo, que
se apresenta enigmatica para o sujeito, posicdo, portanto, onde também situariamos o objeto a

e o fantasma®®. Mas, e 0 quarto vértice? Resumidamente, temos:

% Ha controvérsias sobre em qual vértice do quadrangulo situar o matema do fantasma. Brodsky, em seu livro,
Short story: os principios do ato analitico (2004), situa-0 no quarto vértice, isto €, no canto esquerdo inferior. J&
Miller, primeiramente, em seu curso, 1, 2, 3, 4, (1984-85), também o situa no quarto vértice, mas em seu curso
mais recente, Donc: la légica de la cura (2011), coloca o fantasma no primeiro vértice, isto €, no canto esquerdo
superior, na posicdo "ndo penso, sou". Concordamos com a Ultima elaboracdo adotada por Miller, porque
entendemos que a realidade fantasmatica estd presente desde sempre e, por isso, independe de um trabalho
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1) Primeiro Vvértice: "ndo penso, ndo sou", ao lado da negacéo do cogito cartesiano.
2) Segundo Vvértice: "ndo penso, sou", ao lado de (a) e do fantasma.

3) Terceiro Vértice: "penso, ndo sou", ao lado de (-¢) e da falta-a-ser

4) Quarto Vértice: ?

Como mencionamos, perguntar pelo quarto vértice do quadrangulo é perguntar por
uma inedita combinacdo entre os elementos precedentes, (a) e (-p), a0 se apresentarem no
final de uma andlise. Com a constru¢do do quadréngulo, vimos que em um percurso de
analise, em seu ponto de partida, encontra-se a certeza do ser, ainda que de um "falso ser".
Em seguida, tal certeza é abalada, por uma indeterminagdo subjetiva, uma falta-a-ser. Por
fim, em sua concluséo, tratar-se-ia de produzir o que Lacan chamou de "destituicdo
subjetiva”, um "des-ser" (Lacan, 1967/2003, p. 259) , ndo sem a recuperagdo de uma certeza,
uma nova afirmacdo, diferente daquela, anteriormente, oferecida pelas identificagdes
imaginérias e simbdlicas, tampouco pela fixidez da resposta, do "sou™ do fantasma. Entéo,
como voltar a juntar o cogito cartesiano ou como juntar o que foi separado, isto €, o "penso”
do inconsciente e o0 "sou"do isso™? Dito de outro modo, como juntar a castragdo com a pulséo
ou (-¢), como o que restou da conjuncdo “penso, ndo sou", com (a), como 0 que restou da
conjuncédo "ndo penso, sou?

A solucéo para o quarto vértice deverd combinar os resultados de cada operacao,
"representando sua esséncia em seu residuo™ (Lacan, 1966-67b/2003, p.324), que devera
sempre advir de outro vértice. Dai ndo se tratar de um produto da operacdo, mas de uma
solucdo. Em outras palavras, para solucionar, colocar um limite a questéo de (-¢), da falta-a-
ser, necessitamos de (a), ao contrério teriamos uma anlise infinita. E para solucionar a
questdo de (a), do gozo, necessitamos de (-9), ao contrdrio ndo haveria sua perda. Assim,
juntar é diferente de fazer conjuncdo. Miller diz de uma superposicdo entre as duas
operagdes, cujo resultado seria uma relacio entre (-¢) e (a) (2011c, p. 403). E somente
quando o objeto (a) ndo serve mais de tampéo para o fantasma, que encontrara condi¢des de
se justapor a (-¢), 0o que o fara perder radicalmente sua consisténcia imaginaria e, assim,

passar ao campo do sujeito, como causa de desejo e ndo mais como Vvacilagdo, como

analitico, ainda que esta requeira sua propria construcao e travessia. Por outro lado, como bem diz Miller, esse
esquema de Lacan, como tantos outros, ndo deve ser tomado por leituras univocas e sim se prestar a diferentes
usos e discussdes.
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indeterminacdo subjetiva. Eis que o objeto como causa € a presentificacdo de uma certeza
como ponto de ato... que faz passe!®®
-pOa

E o que tenta demonstrar a presente escrita matémica que, finalmente, devera advir no
quarto e ultimo vértice do quadrangulo, localizado no canto esquerdo inferior, como solucéo
de um impasse, de uma espécie de clausura que o sujeito se depara, no final do percurso de
uma analise. Sim, s6 h& passe, se se esta diante de um impasse, que se constitui frente a
inexisténcia do ato sexual, formulacdo que serd, posteriormente, melhor apurada por Lacan
como "ndo ha relacdo sexual" (Lacan, 1972-73/1985, p.22). O ato que faz passe, ato analitico,
por exceléncia, ira se situar, exatamente onde a cadeia significante falha, onde a verdade se
revela impotente para fazer existir a relacdo sexual, isto é, frente ao desamparo, a um ponto
de ndo-saber no inconsciente, em jogo, tanto para 0 homem como para a mulher, irredutivel
exilio sexual. De fato, a constru¢do do fantasma, ao tentar, a todo custo e enganosamente,
fazer existir o que ndo ha, fazer existir a relacdo sexual, ndo implicaria, assim, de modo
algum, na conjuncdo entre masculino e feminino, mas sim entre sujeito e objeto.

E notével, assim, como o matema da conjuncéo de (-¢) com (a) ira demarcar decisivas
conexdes entre o que Lacan chamou de travessia do fantasma, ato analitico, passe e final de
analise. Nesse ponto de seu ensino, Lacan, inegavelmente, comeca a se tornar cada vez mais
lacaniano, despontando-se como "outro Lacan" (Miller, 2015, p.227) ndo tdo freudiano,
exatamente por propor levar uma experiéncia de analise para além dos impasses do “rochedo
de base” (Freud, 1937/2012, p.253), isto é, do complexo de castragdo, ja demarcado por
Freud, em Analise terminavel e interminavel. De fato, uma experiéncia de analise, ainda que
longa e duradoura ndo pode fazer existir a relacdo sexual. Legitimo desespero para 0s pos-
freudianos, j& que ao se manterem fixados no nivel do objeto que, como vimos, s6 faz obturar
a relacdo que ndo ha - ndo sem conferir-lhe sua prépria consisténcia fantasmatica - tentaram a
todo custo elucubrar uma clausula genital, va tentativa de remediar a castracdo. Por que,

entdo, Lacan nos aponta um mais além? Por que o ato faz passe ou 0 que passa com o passe?

% Sabemos que o passe pode ser tomado tanto como um dos dispositivos de transmissdo da Escola, inventado
por Lacan em 1967, como uma proposicdo, que deve levar o sujeito a testemunhar o que aprendeu de sua analise,
se considerada concluida, a dois outros sujeitos, escolhidos por sorteio, denominados passadores, quanto um
momento, um instante l6gico no percurso de uma andlise. Embora intimamente interligados, vamos nos deter, ao
longo da tese a este Gltimo, isto é, ao que chamariamos de passe clinico, ponto crucial para se discutir a
transmissdo. E importante acrescentar que ja tratamos do passe como dispositivo institucional em nossa
dissertacdo de mestrado, intitulada, A psicanalise e seu ensino... e a universidade.
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Inovadamente, para Lacan, o final de uma analise, que implica em um passe, supde a
"passagem de psicanalisante a psicanalista”(1967/2003, p. 257) que ndo o é sem o advento de
uma auséncia, demarcada pela separacdo do sujeito frente ao objeto que o fixa, que o
identifica no fantasma. E preciso, assim, que o sujeito, em sua condicio de objeto, faca-se
perda, que se "faca da castragdo sujeito™ (Lacan, 1967-68), para que ndo se re-atualize a
insisténcia do padecimento fantasmatico. Tal proposi¢éo implica em ir além das garantias ou
do asseguramento ao ser, o que significa atravessar o plano das identificagdes, ndo sem
suportar angustias e até momentos de despersonalizacdo. Vé-se que o que Lacan propde,
nesse momento, como horizonte para uma cura, frente aos impasses do ser, ndo encontra
saida no nivel identificatorio, mas sim no nivel do desejo como causa. Portanto, haveria,
inicialmente, um saber inacessivel que concerne a verdade do ser do sujeito, como ser de
desejo. A assercdo a esse saber constituiria uma transformagéo do ser, ja que o sujeito se
torna ele proprio esse saber (Miller, 2013c, p.372). Dai, como ja vimos, o objeto como causa
estar situado do lado do sujeito.

Enfim, se antes o sujeito era um ser que ndo sabia, que ignorava a causa de seu
desejo, depois da travessia do fantasma, haverd um saber sobre a causa que, ao depender de
uma verdadeira transmutagéo do objeto, faria emergir um sujeito que testemunha um saber
como uma espécie de "retroacao definitiva" (Miller, 2012b, p. 127). Tem-se ai, um irredutivel
paradoxo j& que o sujeito sabe o que é, sabe da verdade de seu ser, mas a0 mesmo tempo ndo
é, pois que esta atravessado por uma destituicdo subjetiva, um des-ser. Trata-se de um saber
que se captura nas bordas de sua desaparicdo, como diz Lacan, "um saber vdo de um ser que
se furta" (Lacan, 1967/2003, p.260). Encontramos 0 mesmo paradoxo na questdo do estilo,
afinal se se o demarca em um ponto de queda do objeto, é como se cada autor ou sujeito
colocasse em jogo algo, um trago, absolutamente singular, que o constitui e o destitui, ao
mesmo tempo, seja na feitura de uma obra, seja na escrita de uma experiéncia de andlise.
Como, entdo, incorporar-se ao discurso do Outro, autorizar-se em Seu nome, uma vez
destituido seu préprio ser?

Segundo Miller, ao conceber o passe e o atravessamento do fantasma como revelagéo
do objeto causa, é como se Lacan tentasse forjar, através do objeto causa, um modelo de
relacdo com a verdade do gozo, trazendo para o centro de uma experiéncia de anélise "a
problemética da negatividade castradora do falo e a positividade da causa do desejo" (Miller,

2013c, p. 373). Com efeito, como bem demonstra e nos desafia algumas experiéncias de
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analise que duram, que permanecem por longos anos, ha um impossivel de negativizar frente
ao 902067. O mesmo seria dizer que os efeitos de verdade se sucedem em uma analise, mas
ndo duram, desfazendo a idéia de que, no final, haveria uma suposta retroacao definitiva.
Lacan se V&, entdo, obrigado a se deparar com duas importantes constatagdes: primeiramente,
0 passe situado no nivel do fantasma, deixaria intacto o impossivel de negativizar e por fim, a
insuficiéncia da invengéo do objeto a, como tentativa de aprisionar 0 gozo, por meio de uma
producdo significante, isto é, por meio do saber.

N&o é sem razdo que alguns anos mais tarde, Lacan pOde dizer que o passe como
destituicdo subjetiva e ancoramento do ser no objeto era um fracasso®®, um engodo da
verdade que sempre se revelaria mentirosa frente a um gozo opaco, fora de sentido e por isso
impossivel de negativizar, de significantizar (Miller, 2012b, p.252). Ainda que centrar a
conclusdo da experiéncia analitica na travessia do fantasma e no passe tenha se constituido
um legitimo ponto de &pice de todo ensino lacaniano, Lacan ndo se detém ai, ao contrério,
sacode todo seu edificio ao apontar as limitacOes e as insuficiéncias do objeto a frente ao
tratamento do gozo. Isso significa colocar em questdo, ou melhor, deflacionar tudo que pode
se inscrever sob a logica da castracdo, por exemplo, a propria transmissibilidade da

psicandlise. Também inscreveriamos nesse ténue limiar da conjuncdo do objeto com a

castracdo (-¢ ¢ a), que serd colocado em questdo pelo proprio Lacan, ndo s a questdo do

estilo, como também a da sublimag#o.®®

%7 Relembramos que abordamos mais detidamente a relagdo da verdade com o gozo, bem como seu impossivel
de negativizar, no primeiro capitulo.

% Cabe esclarecer que houve um explicito movimento de Miller para retirar o passe, como dispositivo, do
descrédito e do apagamento, que foram se tornando patentes, com o passar dos anos, na Ecole de la cause
freudienne, até, por fim, de fato, reinventa-lo. Tomando como referéncia o texto Prefacio a edicdo inglesa do
Seminario 11, de Lacan, ja do ano de 1976, Miller comeca a revitalizar a Escola de Lacan, lancando, a partir
dai, diversos nomes e matizes para se referir ao passe, tais como: passe clinico e passe procedimento, passe e
passe bis, passe saber e passe satisfacdo, passe de Lacan e ultrapasse.

% Sabemos da complexidade e dos problemas, tanto teéricos quanto clinicos, que envolvem esse arrojado
conceito freudiano. Embora seja de nosso interesse, como ja dito em nota de rodapé anterior, estabelecer uma
discreta tensdo entre transmissdo, sublimacdo e invengdo, escolhermos ndo adentrar minuciosamente na
diversidade de leituras que envolve o conceito de sublimacéo, ja que nosso propdsito maior, nesse exato ponto
do capitulo, é nos guiar pelos mistérios que impdem a presenca do objeto, tendo como fio condutor a I6gica do
fantasma. Nessa dire¢do, vamos nos deter em uma das defini¢gdes de sublimagdo considerada candnica no ensino
de Lacan: a sublimagdo como elevacdo do objeto a dignidade da Coisa, apresentada no seminario A ética da
psicanalise (Lacan, 1959-60/1997, p. 141) Assinalariamos ainda, outros dois importantes matizes da
sublimacdo, o mais classico e freudiano deles, a sublimagdo como dessexualizacdo da pulsdo, uma vicissitude a
ser satisfeita sem o recalque e o0 mais recente e contemporaneo matiz, a sublimagdo como escabelizagdo do
sintoma que aproximariamos do que ja abordamos, também nesse capitulo, isto é, a feitura de uma obra como
campo de gozo.Teremos oportunidade de retomar este Gltimo matiz ainda nesse capitulo.
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Ao ser tomada como uma nova via para se viver a pulséo, para se alojar o vazio, para
suportar 0s mistérios em jogo na existéncia, a sublimacdo, ndo sem a dimenséo l6gica do ato
analitico (Lacan, 1967-68) apresentar-se-ia como uma via aberta para o sujeito que, uma vez
tendo atravessado o fantasma, ao se confrontar com o que ndo ha, com a falha no saber, passa
a se constituir por referéncia ao vazio de Das ding. Ao fazer algo com seu ser de objeto, com
esse objeto, agora transmutado em causa, capaz da feitura de uma obra - aqui
acrescentariamos ndo so o sujeito que finalizou sua analise, como também alguns artistas -
diferente de um objeto sexual que responderia as identificagdes narcisicas, € como se o
sujeito tentasse restaurar a esse objeto sua dignidade perdida, ironicamente, dignidade que de
fato nunca existiu. Formulacdo ja de saida, dificil, probleméatica. Tanto que Lacan ja se
referia a sublimacdo, anos antes de construir a ldgica do fantasma, em seu seminario A ética
da psicanalise como uma aproximacéo do " problema da relacdo com o objeto™ (1959-60, p.
111).

E notavel como a construcio da logica do fantasma, tomada como "morada eletiva do
gozo", inscreva-se como uma das mais avangadas elaboragBes de Lacan frente & pergunta que
permeou todo seu ensino, que é a de como introduzir o real na estrutura. No entanto, ainda
assim, a articulagdo entre linguagem e gozo continuard lhe apresentando dificuldades, por
que ndo dizer certos tormentos. A radicalizacdo do conceito de sublimagéo, ao situé-la ndo s
como um movimento que tenta fazer borda, povoar o vazio inacessivel, impossivel de se
aproximar de Das ding, como também uma nova via, um melhor destino para o ser de objeto
de um sujeito, que deve finalizar sua analise, "convidado" a fazer ato, bem nos demonstra
uma dificil e forgada perspectiva. O esforco de Lacan em nos levar a tocar um "para além",
nesse momento de seu ensino, s6 podera se aceder pelas vias de um franqueamento, uma
travessia, o que implica em um forgcamento (Miller, 2008, p. 228). Ndo sem razéo, Lacan se
verd obrigado a deixar empalidecer, cada vez mais, esta herdica e nada modesta perspectiva.

Poucos anos depois, no seminario, O avesso da psicanalise, Lacan, ndo sem estar
orientado pela clinica diz: "o que a anélise mostra (...) é precisamente isto, ndo se transgride
nada. Entrar de fininho ndo é transgredir. Ver uma porta entreaberta ndo é transpo-la(...)"
(1969-70/1992, p.17). Verificamos o alcance dessa frase nos testemunhos de alguns sujeitos
que finalizaram suas anélises, ao nos transmitir que nem tudo é paz depois do atravessamento
do fantasma, o que confirma que ndo se trata de se guiar por uma espécie de renovacdo do

tipo: "Deixa-se 0 homem velho atrds de si e se torna o novo" (Sinatra, 2013b, p.60). Ha,
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portanto, o impossivel de ultrapassar e ha simplesmente o impossivel, que é l6gico, inerente a
estrutura, sinaliza-nos a quase sempre claridade milleriana. Com um toque de humor,
dirfamos, que passamos de uma travessia, do franqueamento de certa barreira ao gozo,
trabalhada incansavelmente por Lacan nos semindrios da Ldgica do fantasma e do Ato
analitico para chegarmos a um labirinto e um ratinho, tentando petiscar seu pedago de queijo,
j& no seminario Mais, ainda. (Miller, 2008, p.227).

Sim, somos nds esse patético ratinho, presos no labirinto, em uma s6 expressdo,
estamos agora confrontados com "a prisdo do parlétre™ (Miller, 2012b, p.162). Em outras
palavras, como estamos sustentando até aqui, se hd um impossivel de negativizar do gozo,
mesmo depois de se atravessar o fantasma, a pergunta, a partir de entdo, passa a girar em
torno desse impossivel, isto é, se este seria ou ndo um grande problema a se resolver. Fazer
algo com esse impossivel pode ser diferente de querer trata-lo, dominé-lo pela binarismo do
significante e pela consisténcia logica do objeto a, que encontra sua eximia fungdo na
contabilidade do gozo, verdadeiro tapete sob o qual desenrola uma experiéncia de anlise.
Dai encontrarmos justificativa para Lacan, em um momento de virada decisivo em seu
ensino, afirmar, ndo sem surpreender seus ouvintes, que a verdadeira natureza do objeto a é
de "aparéncia do ser, (...) porque ele parece nos dar suporte do ser" (Lacan, 1972-73, p.128).

Se hé, por assim dizer, um passo de Lacan do objeto a ao sinthome - conceito que vem
demarcar, com suas instabilidades, uma das portas de entrada do finalissimo ensino de Lacan
- podemos dizer que ele comeca a se desenhar nesse exato momento. Foi preciso, por fim,
que Lacan passasse de uma concepgdo clinica do objeto a, logicizando-o, em seguida, isto é,
abordando-o a partir do significante, até destina-lo & categoria de semblante do ser e como
tal, desprovido de sustancia, um puro vazio (Miller, 2012b p.246) E é frente a esse vazio, a
esse desconhecido, a esse mistério que o objeto mantém, mas, em contrapartida, traz suas
limitacOes para se avancar, frente a insensata soliddo do gozo, ndo s6 na conclusdo de uma
experiéncia de analise, como também nos desafios que afrontam a clinica contemporanea,
que duas importantes e interligadas vias irdo se abrir para Lacan. Por um lado, a via da
satisfacdo, como ndo mais um gozo a ser insistentemente negativizado, mas sim positivado,
como gozo suplementario, por outro, a via de uma escrita nodal do sinthome, como tentativa
de dar substancia a esse vazio deixado pelo objeto a, enlagando os trés registros.

Mas, voltemos urgentemente a Mallarmé! Com a precisdo obstinada de sua escrita, é

ele quem nos levara a Joyce e a escrita do sinthome.
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2.3.2 "Asorte esta lancada!""®

"A sorte esta lancada"... silenciosamente... branca... obscuramente... vazia, centro e auséncia
de um continente, de uma pagina em branco...

Passar dos tormentos que Ihe rendiam os delirios’”* de uma Obra perfeita a
inquietude, que Ihe causava o pavor do branco, "dos brancos" de uma pagina, ird assumir
uma importancia capital na escrita e no estilo de Mallarmé. Mais que isso, diriamos que o
branco serd seu verdadeiro recurso, um fio de ariadne, fio condutor de uma travessia, que
colocara em jogo a questdo de sua existéncia, do que poderia ser, mallarmeanamente, “sofrer

por ter uma alma""

. Assim, foi com o branco que Mallarmé pAde deixar cair sua pretensao
de dominar o real, chamado por ele de acaso, foi com o branco que Mallarmé pdde aceder a
sua debilidade, o que lhe fez encontrar uma nova lingua, uma viva invencao! O branco, se 0
tomamos como disperséo, como espago em branco, como o que faz corte, passa, na obra de
Mallarmé a se apresentar como escrita do objeto, por meio de suas ruinas... esse mesmo
objeto que tanto discutimos, anteriormente, com Lacan, na construcdo da ldgica e do
atravessamento do fantasma (1966-67a). Entretanto, sublinhamos, trata-se aqui de suas
ruinas.

Mas, para desvelar, pouco a pouco, esse branco, como fio, como afrontamento do
impossivel de se escrever que o objeto deflagra ou para dizer mais lacaniamente, para
suportar o que ndo ha, isto é, a falha no saber, a inconsisténcia do Outro, foi preciso que
Mallarmé contasse com suas defesas. E que defesa! Passemos a suas palavras: "uma
proposicao sumaria que emana de mim... sumaria que quer que tudo no mundo exista para
terminar em livro™ (Mallarmé apud Attié, 2013, p. 369). A principio, poderiamos tomar essa
frase tal como muitos autores o fizeram, como um grande projeto - o da realizagéo do Livro -
para fazer frente ao questionamento da métrica do verso tradicional, gravissimo atentado,

para Mallarmé, contra a literatura, contra a autoridade da palavra. Contudo, a obstinacéo que

™ Ou "Alea jacta est". Trata-se de uma expressdo que se popularizou, enunciada por Julio Cézar, importante
lider militar e politico do Império Romano, depois de ter atravessado o Rubicdo, um pequeno rio, que separava a
Itdlia da Géalia. O senado Romano declarava traidor da patria e votado aos deuses infernais, todo aquele que o
ultrapassasse. Lacan faz uso dessa interessante passagem historica, em seu seminario O ato psicanalitico (1967-
68), para situar a contingéncia sempre em jogo no ato.

n Aqui, ndo nos referimos, de modo algum, ao delirio, como manifestacdo exclusiva das psicoses, mas sim algo,
uma pergunta, que nos faz todos delirar e, nesse caso, trata-se de uma pergunta que todo neurdtico compartilha
com um psicotico, que € a de se deparar com o fora de sentido, o traumatico, por exceléncia.

"2 Conforme mencionamos na introducdo desse capitulo, “sofrer por ter uma alma" é uma expressao que Lacan
utiliza para se referir ao sinthome. Teremos oportunidade de voltar a isso ao longo da tese.
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habitara tal projeto, por meio de um enunciado de enorme valor axiomatico, ja que colocara
Mallarmé em uma repeticdo do mesmo, como se tudo que se tivesse a dizer, a escrever
parecesse fixado desde o comego, como pura antecipacdo, ndo far4 Lacan hesitar em afirmar
que sobre o Livro de Mallarmé se trata do "fantasma poético por exceléncia" (Lacan, 1966-
67a).

Como todo fantasma, o fantasma do Livro de Mallarmé situa a l6gica de um paradoxo,

t40 bem demonstrada por Russel

e da qual Lacan se serve para concluir que o significante
ndo pode representar a si mesmo e que ndo ha universo de discurso, ou seja, a pretensdo de
uma Obra ira se fundar em sua propria impossibilidade. E o que bem nos conta as condicdes
impossiveis, impostas por Mallarmé para a feitura do Livro, como diz Blanchot, "o livro por
vir' (2005, p.327). Assim, primeiramente a obra ndo pode reclamar o autor™, que deve
"ceder sua iniciativa as palavras" (Mallarmé, 1886/2008, p. 151) tampouco qualquer
aproximacdo com o leitor, ja que ela traz a marca da decisdo de sua soliddo, sua realizacdo a
partir dela mesma. N&o se trata aqui de uma escrita automatica e sim de reconhecer a
primazia da linguagem (Attié, 2013, p. 373). O Livro, portanto, ficaria liberado do autor, do
leitor, dos objetos do mundo e até mesmo do acaso. Dai o ponto nevrélgico, ponto de
impossivel: como abolir o acaso? Ou como escrever um livro que se pretenda absoluto, isto €,
que englobe toda a cadeia de significantes?

Implacével, obstinado em querer avangar em seu insondavel desejo pelo mistério,
Mallarmé ira privilegiar a letra”, como "letra absconsa”, obscura, vazia ou como ja nos
referimos, irda se deixar tomar pelo branco de uma pagina. E na letra, se tomada,
isoladamente, que o mistério deve estar. E o Livro fara do mistério que ela evoca, seu
fundamento (Ibidem, p. 384). Eis o que chamariamos a operacdo mallarmeana, operacdo
simbolica, por exceléncia: localizar o lugar da letra no significante, encontrar sentido no que
ndo ha. Mallarmé poderia chegar a invejar um cientista, por sua exatiddo quase matémica,

por se lancar em uma permanente tarefa de tentar passar o saber ao real, movido pela

™ Abordamos o paradoxo de Russel no primeiro capitulo da tese.

™ Constata-se que "a morte do autor”, proposta por Barthes, conforme trabalhamos anteriormente, nesse mesmo
capitulo, ja era corajosamente anunciada por Mallarmé.

™ O interesse e uso que da letra faz Mallarmé nos permite uma estreita aproximacao do que chamariamos, no
ensino de Lacan, de uma espécie de emergéncia da letra, que vem estabelecer possibilidades de melhor
circunscrever as relagOes existentes entre letra e a categoria do significante. Tal como o ponto de elaboragéo do
texto exige, vamos nos dirigir diretamente a dimensdo da letra, tomada por Lacan, em seu texto Lituraterra
(1971a/2003, p. 18) como litoral, que faz tornar possivel o encontro entre dois mundos heterogéneos,
diferenciando-se, assim, ainda mais, significante e letra.
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pretenséo de eliminar, abolir o acaso, "o encontro contingente com uma significagéo que ndo
esteja predestinada pela linearidade da escrita” (Bassols, 2011b p. 101).

E foi somente com a travessia que lhe exigiu um tempo, tempo de uma vida, que
Mallarmé pode, por fim, aceder ao que ndo tem significacdo e deixar-se, por assim dizer,
feminizar-se pela prética, pelo manejamento da letra. Uma vez assentada em um litoral, como
"borda do furo no saber" (Lacan,1971a/2003, p.18) a letra vem tornar possivel o encontro
entre mundos estrangeiros, entre simbolico e real. E esse litoral que h4 “entre centro e
auséncia’®, entre saber e gozo", diz-nos Lacan, "sO vira literal quando, essa virada, vocés
podem toma-la, a mesma, a todo instante”" (Ibidem, p.23). Se tomarmos o termo "centro”,
como relativo & métrica, ao geométrico, ao espaco, e o termo "auséncia" como o que evoca 0
que é de ordem temporal, relativo a aparicdes e desapari¢des, encontraremos mais condiges
de emparelhar o saber ao lado do que faz "centro” e o gozo ao lado do que faz “auséncia”,
confirmando-nos um saber impossivel sobre o gozo, produzindo, portanto, corte,
descontinuidade, ruptura (Bassols, 2014b).

E notavel, assim, que é como litoral, litura, mancha, rasura que a letra se escreve,
também no corpo, rompendo os semblantes, dissolvendo o imaginario, produzindo, por fim,
gozo, justamente por se apresentar como uma enxurrada de significados no real, no tempo de
um "a todo instante". Por isso, muito diferente de um efeito de sentido, como efeito estrutural
necessario, a letra é produto de um acidente e sua singularidade traz & tona, "o singular da
mé&o" que "esmaga o universal™ (Lacan, 1971a/2003, p.20). Deparamo-nos agui com um novo
estatuto do real. Se antes ele se apresentava somente como impossivel para a estrutura
simbdlica, em sua qualidade de necessario e universal, como nos transmitiu,
atormentadamente, a escrita mallarmeana, agora o real é também contingente e singular ou...

alegremente, letras langadas sobre uma pagina em branco, como uma...
(...) Uma constelacéo

fria de esquecimento e de desuso
ndo tanto
gue ndo enumere
sobre alguma superficie vacante e superior
0 choque sucessivo
sideralmente

" Lacan a retirou essa expresséo de um poema de Henri Michaux, escritor belga, interessado na escrita chinesa e
japonesa.
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de um contar total em formagéo
vigiando
duvidando
rolando
brilhando e meditando
antes de se deter
em algum ponto que o sagre

Todo pensamento emite um Lance de Dados
(Mallarmé, 2013, p. 103)

Eis que algo cessa de ndo se escrever para Mallarmé em Um lance de dados (2013),
seu ultimo poema, "considerado a parte mais magistral de sua obra que brilha no horizonte da
poesia do século XX, como um verdadeiro meteoro" (Attié, 2013 p. 27), introduzindo um
antes e um depois, como um ato. Nao é de se espantar, portanto, que Mallarmé, ao terminar a
escrita desse incomparavel poema, leu-o completamente fascinado a seu amigo e também
escritor Paul Valéry. Surpreendido com a invencéo de sua nova lingua, Mallarmé abrira vias
a um espaco desconhecido para toda a tradi¢do ocidental, por se tratar de uma lingua "com
um sistema de relagGes infinitamente complexas, cuja originalidade nem mesmo o espaco
geométrico nos permite captar" (Blanchot, 2005, p. 346). Com Um lance de dados, comega-
se, por fim , a romper com a modalidade do relato, tal como o diz seu proprio autor, ao
prefacia-lo: "a ficcdo aflorara e se dissipard, rapido, conforme a mobilidade do escrito (...).
Soma-se que este emprego a nu do pensamento com retragdes, prolongamento, fugas, ou seu
desenho mesmo, resulta, para quem queira ler em voz alta, uma partitura" (Mallarmé, 2013 p.
81).

As palavras de Mallarmé que prefaciam seu poema nos mostram que se trata de um
texto que ndo suporta uma leitura sistematica. E notavel, assim, como Um lance de dados
vem situar uma clara obje¢do & métrica e a linearidade da cadeia significante, afinal uma
significacdo ficard sempre em suspenso, sem um ponto de escansdo que a fixe, cuja
consequéncia sera o aparecimento de uma cadeia fragmentada que multiplica os sentidos,
dando-nos a perspectiva de uma constelagdo. Isso nos permite inferir que iniciar uma frase,

um pensamento, serd sempre "um lance de dados" e como tal atravessado pela contingéncia’’,

" Haveria uma sutil e importante diferenca entre contingéncia e acaso. Enquanto, no primeiro, trata-se do
momento onde os dados sdo langados no ar, ja no segundo, isto é, na contingéncia se trata do momento onde 0s
dados cairam e produziram uma determinada combinatéria. A partir de tal combinatdria, uma escrita contingente
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com "valor de ato, o que se pode dizer que ndo se pode voltar atras" (Bassols, 2011b, p. 103).
Incrivelmente, Mallarmé antecipa ndo somente o inconsciente freudiano, com sua obstinagao
pela letra absconsa, mas também um outro modo de subjetivar o real, regido por uma outra
I6gica que traz em seu bojo a contingéncia do multiplo, diferentemente, como vimos, do que
é da ordem do necessério, imposto pela estrutura do binarismo significante.

A idéia do constelar também aparece em Lacan, j& nos primeiros anos de seu ensino,
ao se referir ao Ideal do eu como "uma constelacao de insignias™ (Lacan, 1960b/1988, p. 686)
tracos, marcas da resposta do Outro que tentam identificar, civilizar o sujeito. O que, entdo,
justificaria de fato o emprego do termo “"constelagdo"”, por Lacan, e ndo o termo “cadeia"?
Precisamente porque estamos diante de um "significante paradoxal”, diz-nos Miller (2011a,
p.146) ja que é significante, mas pode ndo fazer cadeia, pode ndo obedecer a perspectiva
linear, tampouco a0 movimento associativo. E como se a destruicio da linearidade, produzida
por uma espécie de rompimento, pudesse provocar o desprendimento, a extragdo de um
significante para fora da cadeia, fazendo insignias, marcas distintivas, contudo, sem valor de
representacdo (lbidem, p.150). Uma vez desencadeado, esse significante especial se abstém
também de sua face de comunicagéo, de significacdo, passando, por fim, a operar enquanto
letra, como idéntico a si e, por isso, fora de sentido.

E no texto Lituraterra (1971a/2003), entretanto, que o termo “constelagio" retornara
para Lacan, de modo decisivo, abrindo portas para uma grande virada em seu ensino. E para
que a perspectiva do constelar ganhasse mais relevo foi preciso ainda seu encontro com as
particularidades presentes na lingua japonesa. Segundo Lacan, trata-se de uma lingua a ser
tomada como um recurso, "um exemplo para lituraterrar" (Lacan, 1971b/2009, p.116), ja que
nela o efeito de escrita permanece ligado a escrita. O que Lacan vem constatar e, sobretudo,
aprender, é que na lingua japonesa, " a letra como tal é que d& apoio ao significante™ (Lacan,
1971a/2003, p, 24), tornando-se, assim seu referente essencial, o que a faz poder privilegiar o
escrito em detrimento do falado. Diferente do sujeito ocidental que tem seu ponto de
referéncia na unaridade da identificacdo, ao tomar um traco isolado, Unico - o einziger Zug
freudiano (Freud, 1921/2012, p.101) - do Outro, fazendo vigorar a pura diferenca, o sujeito
japonés pode também se apoiar "num céu estrelado (...) para sua identificagdo fundamental”
(Lacan, 1971a/2003, p.117).

estabelecera uma ordem, uma lei que comandard a repeticdo através da qual cada sujeito estara capturado.
(Francisco, 2014 p.46)
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E continua Lacan com o ensino que lhe chega da lingua japonesa: "pois bem,
justamente, h& um excesso, um excesso de apoios, 0 que é 0 mesmo que ndo ter nenhum"
(Lacan, 1971b/2009, p. 117). Trata-se, portanto, de uma identificagcdo que sofre efeitos de
pulverizacdo, obrigando o sujeito japonés a se orientar pelas variagoes, pelos matizes das leis
de polidez e cortesia. Uma verdadeira licdo! Porque com todas suas boas maneiras, 0 sujeito
japonés pouco comunica de si e, em um s0 instante, ndo esconde nada. Eis que seu império é
o dos semblantes, das aparéncias, daquilo que sabe fazer existir o que ndo ha. Dai Lacan
concluir que ndo ha contra o que se defender para o sujeito japonés, ndo ha a poténcia do
recalcado, j& que ao esbarrar no limite de um impossivel de dizer, esse mesmo impossivel ird
se alojar, satisfazer-se por referéncia a letra, & escrita (Ibidem). Se como dissemos com
Lacan, no inicio desse longo e arduo capitulo, que haveria uma montanha entre fala e escrita,
para o sujeito japonés entre fala e escrita 0 que ha é o tempo de um instante.

Passar, enfim, da hegemonia do binarismo do significante, do simbdlico por
exceléncia, ao império dos semblantes fara com que Lacan aceda, cada vez mais, em seu
ensino, a perspectiva do constelar, colocando em questdo a dimensdo representativa para o
sujeito. Assim, uma vez a identificagdo levada a um ponto limite, a um impossivel de se
dizer, 14 onde encontramos a falha, 14 onde falta um significante S(A), ponto de inexisténcia
do Outro, a cadeia ira encontrar seu rompimento, sua dispersdo em uma pluralidade de
significantes soltos e sozinhos, como "um enxame que zumbe" (Lacan, 1972-73/1985, p.
196), enxames de significantes-mestres, representado pela seguinte escrita matémica: Sy( S,
(S1, (S1- S2))). Esse um Sy, esse enxame, guardada a homofonia na lingua francesa entre o
termo "enxame" - como essaim - e S;, ird convocar Lacan ao desafio de pensar um
significante Um, sozinho, que ndo faz dois, que é, portanto, sem Outro. E como fazé-lo, como
pensar o simbélico sem Outro?

O que suportaria o simbolico sem Outro, sem S,, sem finalidade de representacéo,
Lacan chamara de lalingua (Ibidem, p.137), aquilo que serve para outras coisas diferente de
dialogar, comunicar, aquilo que serve para gozar. A anterioridade légica de lalingua nos
permite pensar que, a principio, todo pensamento, disperso em fonemas, palavras ou frases,
pode ser um S; sozinho. Mas, se esse S; encontra um significante que assuma valor de outro
significante, neste caso, S,, arma-se, a partir dai, toda estrutura de discurso, que deve
comportar efeitos de sentido e produgdo de mais-de-gozar (a). Nessa direcdo, ndo €

improprio afirmar que, a principio, todo significante € Um e que uma vez no territorio da
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inexisténcia do Outro, algo da ordem da existéncia ird se confirmar, conforme nos diz Lacan:
"H& Um"’® (Lacan,1971-72a/2012, p.123). Tal é a primazia, a majestade desse Um que, em
sua dimensdo de real, é capaz de recusar o dois, tanto o da relagdo sexual, quanto o da
articulacéo significante.

Se esse Um, como significante sozinho, habita o campo de lalingua, onde ndo ha
efeito de sentido, de comunicacgéo e sim de gozo, qual seria, enfim, 0 gozo que acompanha
esse significante Um? Se se trata de um gozo opaco ao sentido, impossivel de negativizar, de
saida, podemos concordar com o que Miller propde, em seu curso, El sery el Uno, isto €, que
se trata de um gozo que "ndo guarda relagdo alguma com o objeto a" (2011d). Basta dizer,
como mencionamos anteriormente, que Lacan ira destinar o objeto a, depois de situd-lo como
"gozo-sentido”, na construcdo do fantasma, & categoria de semblante do ser, desprovido de
sustancia, como puro vazio. Portanto, pensar o "Um-sozinho, sozinho em seu gozo,
essencialmente autoer6tico, assim como em sua significagdo™(Miller, 1971-72/2012c) obriga-
nos a situar uma dificil e necesséria biparticdo entre ser e existéncia (Idem, 2011d). E aqui
resgatamos, rapidamente, o debate que iniciamos sobre o que pode vir depois da queda do
objeto a e do atravessamento do fantasma, que tanto polarizaram o passe inventado por
Lacan.

Nessa direcdo, inscreveriamos na dimensdo do ser, 0 proprio passe, proposto por
Lacan, ja que, como diz Miller, "onde ha fantasma, ha questdo do ser" (Ibidem). E mesmo
que se 0 atravesse ou o frature, por meio da queda do objeto a e da destituicdo do sujeito
suposto saber, permaneceremos, ainda, no nivel do ser. Basta dizer que os efeitos do que
chamariamos com Lacan de "acontecimento de passe" irdo incidir mais restritivamente sobre
o desejo e sua possivel deflacdo. Portanto, "pensar a saida de uma andlise pela via do desejo
é, sobretudo, deter-se naquilo que do gozo é passivel de produzir sentido" (Ibidem). O que,
de fato, enfim, vai nos deixar vias abertas para se ter noticias do que est4 fora de sentido,
como um "mais além do passe” (Ibidem), é a queda do objeto a, ja que enquanto produtor de
sentido, uma vez caido, o objeto colocara em jogo o que do gozo pode ser opaco a

significagdo. Assim, é no que permanece do gozo, como opaco e positivado, depois da queda

"8 Cabe acrescentar que essa expressdo "Ha Um, um dito inventado por Lacan, esta também fundado na tradicdo
filosofica. Para aborda-lo, Lacan se referencia nas nove hipoteses sobre 0 Um de Parménides de Platdo. Ha
também o estudo dos neoplatdnicos, Plotino, Proclo e Dasmacio, chamados por Miller de "pensadores do Um"
(Miller, 2011a, p.37).
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do objeto a, que encontraremos condi¢des de conectd-lo ao significante Um e, por fim,
emparelha-lo a dimenséo da existéncia.

Aqui, cabe um bem-vindo ponto de claridade! Designar ao Um-sozinho um gozo
especifico e, ainda assim, passar a Ié-lo como autoerético, inscreve-se como uma proposta
eminentemente milleriana. Embora Lacan tenha deixado pistas dessa aproximagéo entre o
Um e o gozo, quando, por exemplo, no seminério, ...ou pior, afirma que o ser falante "goza
consigo como corpo” (Lacan, 1971-72a/2012 p. 145), foi Miller, com seu trabalho de leitura,
quem fez esse importante enlace entre o significante Um e o gozo. Trata-se aqui de,
sobretudo, destacar "a relevancia clinica e a fecundidade dos desenvolvimentos feitos por
Miller em seu ultimo curso”, El ser y el Uno (2011d), "baseados, em grande medida, em sua

original concepgéo de 'Um-sozinho em seu gozo™(Arenas, 2014 p. 79). Como nos adverte o
préprio Miller, muitas experiéncias de analise atuais colocam o analisante em franca luta com
aquilo que do gozo permanece, para além da queda do objeto a, isto é, com o Um do gozo
(2011d), como existéncia.

E para se aceder a existéncia, ao contrario do que se possa pensar, ndo se trata de sair
dos dominios da linguagem, mas sim do ser, do que produz efeito de sentido, o que nos
obriga ir além da universalidade da funcdo da palavra. Dito de outro modo, esse Um que ha,
situado, agora, na dimensdo da existéncia, s6 se funda pela radicalidade do efeito de pura
escrita, como diz Miller, “escrita da existéncia" (lbidem), diriamos, a singularidade por
exceléncia de uma “escrita de si", como o que vem convocar o trabalho contingencial da
letra, 14 onde o significante opera cortado da significagdo, 14 onde se capta algo da linguagem
que se imprime no corpo... que se goza, enquanto substancia gozante. E assim, acedemos a
trabalhosa constatacdo de que mais além do fantasma e mais além do passe, proposto por
Lacan, esta o traumatico, como o mais indizivel, como o que cessa de ndo se escrever, indice
de pura indeterminagdo, em jogo na contingéncia do encontro do significante com o0 gozo...
gue acontece no corpo.

Avangar, ou melhor, ver-se enfrentado a um gozo como experiéncia do corpo, como
fora de sentido e com o que ha de mais escorregadio e de intransmissivel desse "hd Um" -
afinal, como o corpo iré captar a si mesmo? - vai exigir que Lacan busque novas saidas por
meio da invencdo do conceito de sinthome, ndo sem pensar um novo estatuto, uma nova
leitura para o sintoma. E para tal, fard uso do que sempre esta a frente na literatura. Se até

aqui, o rigor e a exatiddo da escrita de Stéphane Mallarmé nos antecipou e a0 mesmo tempo
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nos guiou frente & questdo do mistério do objeto, da letra e a consequente logica e
atravessamento do fantasma, serd agora a singularidade comovedora de James Joyce que ira
nos enlagar, como um fio de ariadne, como um fio que faz no, que faz escrita, para,
finalmente, concluirmos essa travessia, que tanto mobiliza esse capitulo.

2.4 Joyce, “joyzado"’®, sinthomatizado e sua heresia a eternidade do relato
autobiografico:

Passemos do mistério das letras ao enigma dos nds: dois nomes para 0 mesmo
embarago? Entdo, Joyce era louco? Essa pergunta, nada incomum, atravessou Lacan, tanto
em seu investimento pelo texto joyceano, como na travessia que lhe exigiu proferir o
seminério O sinthoma (1975-76/2007). N&o é também incomum que tal pergunta, bem como
0s escritos de Joyce, frequentemente, sejam tomados, inclusive, por psicanalistas lacanianos,
como indice irrefutdvel de uma psicose ndo desencadeada em Joyce. Assim o faz,
igualmente, um de seus biégrafos, Richard Ellmann que, através de seu exaustivo relato
biogréafico, deixa-nos indicagdes de um diagnéstico para Joyce de uma “psicose
latente".(Ellmann, 1989, p. 679). De fato, se privilegiarmos unicamente o viés biografico,
encontraremos vastos recursos de sentido, para seguirmos interpretando... tal como requer a
construcdo de um caso: "o caso Joyce". O problemético, entretanto, ndo seria, propriamente,
tomar Joyce como "um caso", mas, sim, sob qual l6gica Lacan prop&e nos guiar.

Né&o € raro, assim, encontrarmos na biografia de Joyce, passagens, cuja estranheza
poderiam facilmente nos encaminhar para a idéia rapida e conclusiva de um diagnostico. Por
exemplo, a tendéncia de Joyce ao litigio, a disputa, principalmente, quando do momento de
publicar seus livros, atitude, usualmente, configurada como persecutoria, parandica. Sua
escolha pelo permanente exilio com relacéo a Irlanda, sustentada pela crenca de que ndo era
bem-vindo em seu pais de origem ou que poderia, inclusive, ser agredido, caso decidisse
retornar do exilio, também se inscreveria nessa mesma dire¢do. Ha ainda notagdes de crises
depressivas, vividas com maior ou menor intensidade, ao longo de toda sua vida (Laia, 2003).
Contudo, o que parece realmente estar em jogo para Lacan é o uso singular, rigoroso e
comovedor que Joyce faz de sua obra e 0 qué de enigma o texto joyceano poderia nos

provocar. E, portanto, em Joyce, ndo sem o trabalho de leitura, também inventivo, de Lacan,

™ Trata-se de uma expressdo que faz referéncia a seguinte afirmacéo de Lacan, em sua conferéncia, Joyce, o
Sintoma: "Ele (Joyce) joyza demais com o SK.belo, para isso, tem de sua arte orgulharte [art-gueil] para dar e
vender" (Lacan, 1975b/2003, p. 562).
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que iremos encontrar sustentacdo para 0 que propomos anteriormente, isto €, "abordar uma
obra como campo de gozo em que 0 sujeito tenta amarrar a trama de sua vida" (Laia, 2001 p.
95).

Conforme nos confirmam algumas passagens do seminario O sinthoma (1975-76),
Lacan se vale de recursos, retirados da biografia de Joyce, produzida por Ellmann, bem como
da correspondéncia escrita e recebida pelo proprio Joyce, entre outras fontes, para sustentar
sua leitura frente ao enigma que pontua o enlagamento entre vida e obra desse escritor. Nessa
direcdo, como nos propOe Laia, na travessia de seu cuidadoso e também inventivo livro Os
escritos fora de si - Joyce, Lacan e a loucura, "é preciso recriar 0s provaveis rastros que
orientaram tal formulag&o. (...) Trata-se, enfim, de criar um acesso (ficcional) a biblioteca de
Lacan, ressaltando o que poderd ter Ihe servido de guia (inclusive documental) para a
formulagdo do enigma sobre a loucura de Joyce". (Ibidem, p. 192-193). Portanto, se nos
mantivermos nessa trilha, caberia perguntar: o que pode consistir, verdadeiramente, um
enigma? Diz-nos Lacan: "um enigma, como o0 nome indica, é uma enunciagdo da qual ndo se
acha o enunciado"(1975-76/2007, p. 65), Pode-se representa-lo, matemicamente, por Ee, com
fins de designar qual relagéo estaria em jogo entre enunciado e enunciagéo (Ibidem, p. 150).

Em Joyce, diverso de pensar o enigma como demandante de uma revelagéo de sentido,
de efeitos de verdade, encontramos a idéia de enigma como uma erosdo da dimensdo
referencial, ou melhor, um vazio de referéncia, um furo, que indicaria uma exterioridade
central, topoldgica e ndo geogréafica. Também, sobre esse furo, ndo se trata de uma mera
oposi¢do ao que pode vir de dentro, como tenderiamos a pensar. Dai a tese proposta por Laia
de uma atracdo pelo fora na escrita joyceana, uma espécie de "escrever sobre escrever",
capaz de provocar "uma dobra, um reviramento sobre si mesmo, do préprio ato de escrever"
(Laia, 2001, p.37) o que, por consequéncia, afastaria toda e qualquer funcéo representativa,
sempre atribuida a linguagem. E é esse mesmo furo, a que nos remete o enigma joyceano,
que Lacan ir4 tomar como principio do “pretenso né borromeano”, porque, como ele nos diz,
"permite escrever o pensamento de outro modo™ (Lacan, 1975-76/2007, p.139-140).

O no, chamado por Lacan, como "meu né bo"®® (Ibidem, p.147) ndo é facil
representa-lo. E preciso, por isso, fazé-lo, escrevé-lo, como outra escrita, que se assentaria

sob uma ldogica diversa daquela que rege a escrita que acontece como precipitacdo

8 Segundo Lacan, a expressdo "meu né bo" também serve para evocar o monte Nebo, "onde se diz que a Lei foi
entregue - essa que ndo tem absolutamente nada a ver com as leis do mundo real (...). A Lei da qual se trata,
nesse caso é a lei do amor, isto é, a pai-versdo" (Lacan, 1975-76/2007, p. 147).
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significante, em que a préatica da letra, como tal, é o que da suporte. Como, entdo, introduzir
essa nova e inventiva escrita, escrita nodal? Facamos uma rapida, porém, fundamental
digressdo, para tentarmos afrontar essa enigmatica perspectiva que, segundo Miller, € preciso
deixar-nos por ela "possuir® (Miller, 2013a p.53), abandonar a idéia de dominio, de
compreensdo, de progresso, para "dar crédito ao insensato"”, ao erro (lbidem, p.55). Logo,
Lacan encontra o no, se assim podemos dizer, durante seu seminério ...ou pior, ao se referir
ao "brasdo de armas da familia Borromeu" (Lacan, 1971-72a/2012, p.88) mais
especificamente a uma triade de anéis unidos, de forma que, caso um deles se solte, 0s
demais também se dispersardo. Eis o que se denomina como propriedade borromeana por
exceléncia.

O mais relevante, entretanto, nesse primeiro momento, € que Lacan ird ligar tal
propriedade a cadeia de significantes, ou seja, os significantes se encadeariam de modo
borromeano. E para sustentar tal formulacéo, langard mao de um aforismo que ele ir4 chamar
de uma tipica "carta de amuro”, que diz: "Pego-te que tu me recuses o que te ofereco porque:
ndo é isso" (Ibidem, p. 79). O que estad em jogo nessa frase € 0 modo como os verbos, "pedir",
"recusar" e "oferecer" passam a se definir por uma relagdo eminentemente ternaria, o que
quer dizer que estdo enodados de modo borromeano, ja que o sentido se produz justamente
pelo fato de se sustentarem juntos, caso contrério, irdo se desprender e o prdprio sentido se
dissipar. Ha ainda, o final da frase, 0 "ndo € isso", como o vazio, que confirmaria o lugar da
enunciagdo e que Lacan o chamou de objeto a (Ibidem, p. 88). Mas, é somente em seu
seminério, Os ndo-tolos erram (1973-74), que a propriedade borromeana aparecerd, para
Lacan, como lago e ndo tanto mais aplicada a cadeia significante. Tomar o n6 borromeano
como lago implicard, pois, em estabelecer relages entre os trés registros: real, simbdlico e
imaginério.

Como nos orienta Schejtman, essa novidade marcada pelo deslocamento que se
verifica, da cadeia significante ao enlace dos trés registros, ao se pretender conferir a
propriedade borromeana, "vé-se acompanhada, nesse momento, por uma autocritica explicita
de Lacan (...) referida, neste caso, ao modo como havia abordado a relagdo entre 0s
significantes desde o inicio de seu ensino" (2013, p. 138). E onde tal critica de Lacan o levou
e também nos levard? Em uma sé expressdo, ao "Ha Um", ou melhor, & importancia e
enormidade de Lacan ter pensado o S1, como significante solto, sozinho. Basta dizer que sua

maior consequéncia - e o constatamos clinicamente nos dias de hoje - é questionar, desbancar
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a possibilidade do encadeamento dos significantes, mostrando-nos "que a cadeia significante
ndo é mais que artificio, um forcamento, produto do decifrado™ (Ibidem). Assim, frente &
classica e, até entdo, garantida férmula do vinculo entre S;-S,, contundentemente, Lacan nos
confirma,: "Disse que formavam cadeia e € um erro...essa besteira!" (Lacan, 1973-74).

O que também se depreende, nesse momento, é que "o passo da consideragdo
borromeana da cadeia significante a relagdo borromeana entre os registros € contemporaneo e
solidario desse questionamento da possibilidade da cadeia significante”, ndo sem a soberania
do Um que, como ja vimos, é sem Outro, rejeita o dois, ndo faz relacdo, “tampouco
borromea". (Schejtman, 2013, p.139). Se a questdo, agora, € fazer laco, enlacar-se
borromeanamente, resta, por assim dizer, apostar se haveria um dos trés registros que se
encarregaria da nobreza de tal tarefa, o que implicard em interrogar também como abordar o
nd, em si mesmo. Lacan o faz, em seu seminério seguinte, RSl (1974-75), dispondo o no,
primeiramente, como objeto material, tridimensional, como o que tem grossor, consisténcia e,
por isso, passivel de ser manipulado. Se estamos falando do que tem consisténcia,
certamente, estamos no nivel imaginario do n6. E era como "incauto” ou sobre um fundo de
"idiotice", que Lacan aconselhava seus ouvintes a manipular esse n6 (Ibidem).

Contudo, uma ressalva se impd&e: quando se estd no nivel imaginério, este que permite
a manipulacdo do no, aumenta-se ainda mais a possibilidade de sugestéo, ja que este pode
conduzir a ndo se entender nada, caso nos mantenhamos unicamente ai. (Schejtman, 2013, p.
140). Outro ponto relevante fara despontar ainda mais um segundo estatuto ou nivel para se
pensar 0 nd. Eis que para viabilizar a contagem de seus furos, buracos, pontos de
cruzamento, é preciso passar da tridimensionalidade do objeto material, entdo conferida pelo
nivel imaginario, & bidimensionalidade, encontrada nos diagramas e esquemas do no,
assentados, inevitavelmente, ja no nivel simbdlico (Schejtman, 2015). Aqui, convém situar o
incansavel esforco de Lacan e daqueles que se véem escolhidos a segui-lo, esforgo para sair
do grossor das cordas que consistem um no e passar a uma superficie plana, por exemplo, de
um quadro ou, para evocar rapidamente Mallarmé, de uma folha em branco.

Nesse nivel simbdlico do n6 - e é com e por meio dele que trabalhamos, que fazemos
forgamento frente ao real - um esforco de conceitualizagdo, de formalizagdo da experiéncia se
torna necessario, como o que supde uma ordem de reducéo, o que deve exigir um fato de
escrita. E preciso, assim, para o trabalho de um texto, para tramar o que faz tela, textura, o

achatamento, o esmagamento, a prensa de uma imagem, isto é, de uma pura consisténcia, a
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uma superficie plana, bidimensional, tal como nos requer o proprio inconsciente que, longe
de pensé-lo como o que se vé da ponta de um iceberg (Ibidem), esta na "rasura" de um
discurso. A formalizagdo é o que nos permite cernir, tecer o que se apresenta como
impossivel. E o que nos mostra, segundo Lacan, o trabalho do texto "que sai do ventre da
aranha, sua teia, (...) ao se ver da superficie, surgindo um ponto opaco desse ser estranho,
desenhar-se o traco desses escritos, onde perceber os limites, os pontos de impasse, 0s becos
sem-saida, que mostram o real acedendo ao simbdlico” (Lacan, 1972-73/1985, p.126).

Como mencionamos, longinquamente na introducéo desse trabalho, para Lacan, a
transmissdo da psicanélise deve nos orientar sempre em direcdo a formalizacdo de uma
escrita, ja que tal como a l6gica matemaética, o discurso analitico pretende tocar o real, que se
apresenta como impossivel l6gico para o simbdlico, fazendo, assim, desse mesmo real
matema (Ibidem, p. 125). Portanto, para que haja transmissdo, ha que se abordar formalmente
a experiéncia, mesmo que a formalizagéo tenha algo em si de uma mortificacéo, porque, com
ela, mata-se algo de vital, para sermos mais precisos, algo do real do gozo se perde na
formalizacdo. Nesses termos, como diz Schejtman,"a formalizacdo, cedo ou tarde mostra seu
lado de formolizagdo. Vé-se em qualquer formalizacdo o que se escorre do corpo - da
consisténcia - do gozo" (Schejtman, 2013, p.141). Dai Miller também poder nos esclarecer e
ao mesmo tempo advertir que "toda escrita € escrita do sintoma, comprime o inconsciente até
chegar na letra" (Miller, 2011a, p.328), letra de gozo.

Mas, ao contrario do que se poderia pensar ou até imaginarizar, o impossivel ndo
antecede o trabalho de formalizagdo, justamente porque se 0 constata, no ato mesmo de
formalizar. Um passo mais e adentramos no territério do terceiro e mais dificil estatuto ou
nivel do no, afinal demonstrar ndo é o mesmo que mostrar. O que tal constatagdo nos ensina é
que para uma demonstragdo, em sua radicalidade matemaética, toda parafernalia que inclui a
manipulagdo das cordas, assim como a escrita e a formalizagdo dos esquemas e diagramas do
né é absolutamente secundéria (Schejtman, 2013, p 142). Agora, trata-se do nd, em seu nivel

mais real, "como objeto matematico abstrato®!"

e que segundo Schejtman parece que "foi 0
que permitiu Lacan propor, por fim, em RSI, que o né ndo é modelo, nem metafora da

estrutura, que o né - como 0 nimero que o suporta neste nivel - é do real" (Ibidem, p.142).

81 Nesse labirinto que nos impde a perspectiva borromeana, é preciso ressaltar que, embora Lacan tenha chegado,
tocado nesse nivel radical do n6, como objeto matematico abstrato, é no segundo nivel do né, nivel dos
esquemas e diagramas, nivel da escrita que operamos. Precisamos dele! Como diz Schejtman sobre as
"intengBes" de Lacan, "ndo nos parece que sua meta fosse a reducdo da psicanalise... @ matematica! Nem quando
fez da formalizacdo matematica seu ideal” (Schejtman, 2013, p. 142).
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Nas palavras de Lacan: "o né ndo € um modelo, é o suporte. Ndo é a realidade, é o real"
(Lacan, 1974-75).

Aqui, nesse exato ponto, vemos Lacan tentando afrontar, penetrar no mistério, por
meio do nd, do erro, como diz Miller, batendo-se "com o que Freud denominou
Urverdrangung, o recalque originario, ou seja, 0 que ndo se deixa liberar" (Miller, 2013a, p.
55). Isso se traduziria por jogar por terra a crenca no sujeito suposto saber, o real como
impossivel l6gico para o simbdlico, os matemas e até mesmo a propria transmissibilidade da
psicandlise... ponto-limite. Portanto, se 0 nd ndo é modelo, ndo é metafora, admite-se, por
fim, que ele funciona como traumatismo, como o que contingencialmente ata e desata os trés
registros, convidando ao desafio de nos “"manter no instante de ver" e ndo, a todo tempo,
manter-nos em uma sucessdo de razbes (Miller, 2012b, p.102.). O nd, como o0 que suporta o
real, é a tentativa inventiva de Lacan em pensa-lo como disjunto do saber, ja que toma o
simbolico como o que lhe é exterior. Eis que ele se escreve como para "ndo se ler", no
entanto, fala-se dele®® (Miller 2013c, p.204). Se ele &, por fim, para "néo se ler", talvez nem
mesmo o “instante de ver", como Miller propde, esteja a altura de tamanha radicalidade.

Se saimos, por fim, das evidéncias que os trés anéis do n6 nos impdem, o que vamos
encontrar? O que estaria "por detras" das evidéncias do n6? "O reino do Um"! O Um, como ja
sabemos, é s6 Um, ndo faz relacdo, o que faz com que o esquema do n6, ou melhor, a escrita
nodal "se singularize na produgdo de Lacan, ja que é um esquema sem Outro™ (Ibidem, p.
208). Por tudo isso, inevitavelmente, o nd falha, erra, ao tracar, ao escrever seu enodamento.
Sim, se se o escreve é porque falha! Nessa enigmética perspectiva, perguntamos: o que
significaria escrever? Voltemos & Joyce! O que significa escrever para Joyce? "O que se
passa quando alguma coisa acontece a alguem em consequéncia de uma falha?" (Lacan,
1975-76/2007, p.144). Depois de se perguntar se Joyce estava louco, isto €, por onde seus
escritos Ihe foram inspirados, Lacan com os recursos de seu pretenso no, passa a se perguntar
qual seria, para Joyce, a falha na estrutura, diante da qual o lapso do nd viria a responder.

Trata-se, agora, de ndo s localizar o lapso no nd, como também tentar justificar esse

mesmo lapso, essa falha, guiando-nos pelo que pode haver de coalescéncia entre vida e obra

8 Trata-se de uma referéncia retirada do curso de Miller, El lugar y el lazo, considerado, por alguns, como
"curso-trauma". Continua Miller: "O né borromeano nédo escreve nada da palavra, no entanto, falo dele. E ndo o
desenho, pois ha um ponto em que ndo ha que especular sobre a fascinagdo da imagem, tanto mais quanto esta é
por certo elementar. Vejo bem o caminho que levou Lacan, nesse escrito que apresenta sua topologia (intitulado
"0 aturdito") a ndo fazer nem a menor figura de topologia e se obrigar a comunica-lo sem sua figuracéo™ (Miller,
2013c, p. 204).
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desse incansavel escritor. Assim, ja desde muito jovem, Joyce dava sinais, em seus escritos®,
de se sentir imperiosamente chamado a um desejo de ser artista, de se tornar assunto para
todo o mundo, para 0 m&ximo de pessoas possiveis, constatacdo que "regeu” sua vida, para
dizer lacanianamente, s6 fez compensa-|la, reparé-la da dificil e trabalhosa "demisséo paterna"
(Ibidem, p.86), de uma verwerfung de fato. Apoiado no conjunto biogréfico do que ele

mesmo chama uma "balbtrdia"*

e diante da qual admite se perder, Lacan chega a dizer que
"0 pai de Joyce jamais foi um pai para ele, que ndo apenas nada lhe ensinou, como foi
negligente em quase tudo, exceto em confia-lo aos bons padres jesuitas, a Igreja diplomética"
(Ibidem).

A partir do que nos chega, entdo, de sua pretensa biografia, o pai de Joyce, John
Stanislaus, encarnava uma falta frente a tradicdo familiar, que sustentava a idéia de
concentrar em um anico filho, o primogénito, a tarefa de levar adiante sua propria linhagem,
de dar cabo a uma sucessdo de primogénitos homens. O que justifica essa falta é a morte de
seu filho primogénito, fazendo Joyce, em sua condi¢cdo de segundo filho mais velho,
substituir o lugar do filho morto. E para tal, foi preciso tentar "transformar Joyce no 'Joyce'
mais digno de receber as estdrias da familia", fazendo com que sua infancia fosse "dominada
retoricamente por seu pai" (Laia, 2003), tentativa explicita deste em recusar e, a0 mesmo
tempo, reiterar a propria falta. No entanto, como nos adverte Laia, nada disso que nos remete
a essa falta, como diz Lacan, a essa "caréncia paterna” (Lacan, 1975-76/2007, p.91) na vida
de Joyce, "pode ser tomado de fato como fundamento ou justificativa para sua loucura™ (Laia,
2003).

E fundamental, assim, esclarecer que quando Lacan propde a caréncia paterna em
Joyce, como o que localizaria o lapso no no, para além do acesso ficcional & sua historia, esta
se referindo a uma ndo-simbolizagdo radical dessa caréncia, dessa falha que abriria
precedentes para o testemunho de sua experiéncia mais real (Ibidem). Mas, o que de fato est4
em jogo para Lacan, nesse momento, ndo é se deter em uma Verwerfung de fato, tal
empreitada ele j4 o fizera em seus primeiros seminéarios. O que inovadamente o conduz,
agora, é como pensar a loucura como produto do desenlace dos registros, por alguma ordem

de encontro com o real, contingéncia valida para todo ser falante. Portanto, entendemos que

& Frente a enormidade que compde a obra joyceana, ndo é nossa pretensdo atravessa-la, como ela prépria se
impde, tanto em seu viés biografico, quanto literario. Nosso ponto de mira, € tomar o conceito de sinthome de
Lacan como 0 que abre vias a uma escrita nodal. Para aqueles que se véem mais capturados e comovidos por
James Joyce, recomendamos a leitura do livro de Laia, Os escritos fora de si - Lacan, Joyce e a loucura.( 2001).
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"quando Lacan se interroga pela loucura de Joyce, ndo est4 perguntado por sua psicose",
sendo pelo seu modo de suprir, de reparar um eminente desencadeamento. (Schejtman, 2013
p. 121). Se Lacan propde, por fim, a demissdo paterna como o que localiza o lapso no no,
lapso do enodamento, resta precisar que esse mesmo lapso estaria situado em um ponto de
cruzamento® do no, entre real e simbélico.

E quais seriam as consequéncias desse lapso joyceanamente especifico, ou melhor,
singular? Primeiramente, encontramos em Joyce, o que se chamaria de soltura, de
desprendimento do registro imaginario, que ird deflagrar certa estranheza na relagdo com seu
corpo, embora, como nos diz Lacan, a relagdo com o corpo sempre se apresente "t&o
imperfeita em todos os seres humanos. Quem sabe 0 que Se passa no seu corpo?”, pergunta
Lacan. "Eis ai alguma coisa extraordinariamente sugestiva. Para alguns, chega a ser o sentido
que d&o o inconsciente™ (Lacan, 1975-76/2007, p.145). Mas, e para Joyce? O que Joyce nos
testemunha sobre seu corpo? Lacan recorre a uma paradigmética passagem da infancia de
Joyce, encontrada em Um retrato do artista quando jovem (2013), considerada como uma
verdadeira confidéncia que Joyce faz, por meio de seu personagem, o jovem Stephen, ao
levar uma surra de alguns colegas, por discordar, radicalmente, de suas preferéncias literarias.

O que ir4 chamar atencéo de Lacan é que Joyce/Stephen se interroga, uma vez passado
0 acontecido, sobre o que fez com que ele ndo guardasse rancor algum de seus colegas. E,
entdo, expressa-se, segundo Lacan, “"de um modo muito pertinente (...) pois (...) metaforiza
sua relacdo com o corpo™ (Ibidem). Nas palavras de Joyce: "Ele ndo esquecera nada da
covardia e crueldade deles, mas a memdria ja ndo lhe causava raiva. E continua: "Naquela
mesma noite, ao cambalear no caminho de casa seguindo por Jone's Road ele sentira que
algum poder o livrava daquela raiva stbita tdo facilmente quanto uma fruta que se livra da
casca madura e macia" (Joyce, 2013, p.86-87). E notavel como Joyce metaforiza sua relagio
com o corpo, tal como assinalou Lacan, no entanto, ndo se trata aqui de uma "relagdo
narcisicamente investida" (Laia, 2001, p.131), ao contrario, o que se vé é algo do corpo,

COmMo uma casca, tecida de afetos, soltar-se, cair como um resto.

8 Como nos orienta Schejtman (2013, p 146), h4 uma mudanca de perspectiva importante para Lacan, entre 0s
semindrios 22 e 23, no que se refere a idéia de desencadeamento, isto é, quando o no se desfaz e os registros se
soltam. Primeiramente, em RSI (1974-75), Lacan entendia que um desencadeamento era consequéncia de um
corte, ruptura ou abertura entre os registros. Ja em, O sinthoma, passara aborda-lo pela idéia do "lapso do nd",
isto é, aquilo que permitiria introduzir modificagdes em diferentes pontos de cruzamento da cadeia. Tal
modificacdo ira franquear a possibilidade de amarracdes, de enodamentos borromeanos, quando a reparagdo é
feita exatamente onde ocorre o lapso, e de enodamentos ndo borromeanos, quando a reparacdo acontece em
outros dois pontos do no, por interpenetracdo dos registros, tal como se verifica no caso de Joyce (Lacan, 1975-
76/2007 p. 95).
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Entdo, o que é que cai, desprende-se do corpo de Joyce? O proprio imaginario, como
se 0 corpo se desprendesse do proprio corpo, jA que, nesse caso, ele é tomado como
estrangeiro a si mesmo. Como observa Lacan, eis "uma possibilidade, expressada pelo fato
de usarmos o verbo ter", afinal, ao contrario do que pensamos,"tem-se um corpo, ndo se é ele
em hipotese alguma" (Lacan, 1975-76/2007, p.146). Esse estranho acontecimento que Joyce
nos testemunha fara Lacan resgatar a nocéo de ego, diferente de sua cléssica conceitualizagéo
que estabeleceria um ego narcisico, construido de imagens, desde que suportado sobre a
hipotese de que somos idénticos a um corpo, a unidade de uma imagem, sempre confirmada
pelo Outro. Para se referir a Joyce, Lacan chamaréa de ego "a idéia de si como um corpo”
(Ibidem), porque ndo se trata, agora, de sé-lo, de representa-lo e sim destaca-lo como algo
que acontece no proprio corpo.

O desprendimento do imaginario em Joyce, uma das consequéncias do lapso no no,
como ja mencionamos, localizado no exato ponto de cruzamento entre real e simbolico,
abrira possibilidades de também interrogar a ilegibilidade que pontua o texto joyceano, ja que
essa mesma ilegibilidade ird ganhar terreno, na medida em que o corpus textual vai sendo"
intensamente liberado de seus personagens e da consisténcia imaginario-narrativa que pode
envolver uma trama" (Laia, 2001, p. 133). E, assim, pelo que se presentifica na escrita de
Joyce, chegamos a outra importante consequéncia do lapso no nd, constatada por meio de
uma interpenetracdo entre simbdlico e real, fazendo com que um registro passe, avance pelo
furo do outro. Como diz Schejtman, a interpenetracéo desses dois registros ira se "apresentar
sintomaticamente” (2013, p. 102) para Joyce. Mas, 0 que ira de fato fazer sintoma para
Joyce?

Como ja sabemos, "a infancia de Joyce foi dominada retoricamente pelo pai” e a
extensdo desse mesmo dominio ird expor Joyce ao fendmeno da palavra imposta (Laia, 2001,
p.124), abrindo-nos a seguinte indagacéo: "como é que todos nds ndo sentimos que as falas
das quais dependemos sdo, de algum modo, impostas? (...) Como pode haver quem chegue
inclusive a senti-lo? E certo que Joyce nos da uma pequena suspeita disso" (Lacan, 1975-
76/2007, p. 92). Embora o parasitismo da palavra nos constitua como seres falantes, alias,
tivemos a chance de verificar isso, de um modo diverso, em Mallarmé, que dizia ceder a
iniciativa as palavras, em Joyce, Lacan ndo hesitard em localiza-lo como sintoma,
justificando tal constatacdo, no modo como Joyce reage, frente ao diagndstico de loucura,

dado pelos médicos, a sua filha, Lucia. Ao defendé-la ferozmente, afirmando que era uma
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"telepata”, que suas alucina¢fes eram produto de uma espécie de clarividéncia, Joyce atribui
a Lucia "alguma coisa que estd no prolongamento (...) de seu préprio sintoma" (Ibidem, p.
93), diz-nos Lacan.

Tomar, assim, o fendmeno da palavra imposta como o que faz sintoma, permite-nos
aproximar um pouco mais da solucdo singularissima que Joyce inventa frente ao vazio da
existéncia. Diverso do que se poderia cogitar, a soltura do registro imaginario e a
interpenetracdo entre simbolico e real ndo resultardo, para Joyce, em um franco
desencadeamento, o que faria com que seus textos, por exemplo, pudessem vir a sofrer uma
completa dispersdo, fragmentagdo, tal como se verifica nos delirios e alucinagdes que a
clinica analitica recolhe de alguns casos (Laia, 2001, p. 134). Ao contrério, incrivelmente,
Joyce faz da escrita o fio que pode enlacé-lo, engancha-lo & vida. Assim, j& em suas
"epifanias", por ele descritas como "uma subita manifestacdo espiritual, tanto na vulgaridade
da fala ou do gesto, como em uma fase memoravel da prépria mente” (lbidem, p.135)
encontramos indicios de que o inconsciente se apresenta ligado, interpenetrado pelo real e, ao
mesmo tempo, o trabalho de escrita que Ihe renderd seu sintoma, isto é, o que Ihe é imposto
como palavra, fala e olhar, fazendo-o reparar, enlacar simbdlico e real, podemos dizer,
inconsciente e real.

E é especialmente nos escritos que compdem Finnegans Wake que o fenémeno da
palavra imposta ird adquirir uma intensidade cada vez mais aturdida. Para que Joyce se
lancasse no work in progress que constituiu sua arte, foi-lhe exigido quebrar, desmantelar a
fala para que, assim, pudesse ser escrita (Lacan, 1975-76/2007, p. 93). Uma vez dissolvida, a
linguagem passa a ser usada a sua exaustdo, fazendo com que o texto sofra esgar¢camentos,
erosdes, um exercicio de rigor. As palavras, a0 mesmo tempo que criadas, inventadas, sdo
violadas, copuladas com restos, destrocos de outras palavras, denotando serem eximias
veiculadoras de gozo, exatamente por parasitarem Joyce de um modo inédito. E, portanto,
sob o territério das contingéncias e da desarmonia originaria de lalingua, que o escrito
joyceano consegue atacar o que chamariamos de rotina do significante com o significado,
cujo efeito é fazer com que o significante ndo dé o sentido, mas sim um eco homofénico e
translinguistico que desconcerta, que multiplica o significado (Miller, 20134, p. 46).

E 0 que nos mostra Laia que, através da amplitude minuciosa de sua pesquisa, pode

nos ajudar a retirar uma pequena passagem, dentre tantas incomunicéveis, de Finnegans
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Wake: "era uma vez um bébado bem consideravel e o resto e a 0 paz de sua tagarerumlice"®

(Joyce apud Laia, 2001, p.127, grifo nosso). Nota-se, no presente fragmento do texto
joyceano, a decomposi¢do fonética e escritural da palavra "blatherumskite”, traduzida por
Laia como "tagarerumlice", que, possivelmente, refere-se ao "dominio retdrico” do pai, que
Joyce sofria, presentificado como acontecimento das palavras impostas, cujo carater aturdido
vai se tornando cada vez mais enigmatico. Nesse exato ponto, em que evocamos um
fragmento da arte de Joyce, topamos com mais uma pergunta. Se a légica binaria da cadeia
de significantes se torna insuficiente, ou melhor, incompativel para se pensar a feitura do
texto e da escrita joyceana, resta saber qual simbdlico ou inconsciente seria esse que se
apresenta enlagado ao real, capaz de cernir a palavra imposta como sintoma em Joyce.

A partir de agora, outras precisdes nos convocam. A primeira delas é pensar o que
Lacan pretende inferir quando afirma que Joyce é um desabonado do inconsciente. Em suas
palavras: "eu disse que o inconsciente é estruturado como linguagem. E estranho que se possa
também chamar desabonado do inconsciente alguém que se joga estritamente apenas com a
linguagem (...)" (Lacan, 1975d/2007, p.162). Fica claro que a nogdo de inconsciente a que
Lacan se refere para desabonar Joyce € a de um inconsciente que se apresenta como cadeia e
por isso interpretavel, analisavel, j& que opera com a condi¢do de que um significante é o que
representa 0 sujeito para outro significante. Poderiamos, entdo, afirmar que ndo h&
inconsciente em Joyce? Se tomarmos 0 inconsciente ndo como cadeia, mas como exame,
constituido de S;s soltos, segundo Schejtman, poderiamos, sim, conferir um inconsciente a
Joyce (2013, p. 105), ndo sem também interrogamos 0 que pode vir a ser um sintoma®’,
quando nos encontramos predominantemente sobre a incidéncia do real.

Nessa dire¢do, constatamos nos primeiros anos do ensino de Lacan, em textos como, A

instancia da letra no inconsciente ou a razdo desde Freud (1957a) defini¢des de sintoma,

% No original se 1&: "Once upon a drunk and a fairly good drunk it was and the rest of your blatherumskite". Em
seu livro, "Os escritos fora de si", Laia acrescenta a seguinte e cuidadosa nota de traducdo sobre o neologismo
"tagarerumlice”: "Traduzi por "tagarerumlice” a palavra "blatherumskite" que, segundo McHugh, é anglo-
irlandesa e significa "tagarelice”, "lorota", "estoria comprida", "invencionice". Considerando que a passagem em
questdo faz referéncia a um bébado, pareceu-me possivel sugerir que a tagarelice €, também, gerada pelo alcool
e, por conseguinte, o termo anglo-inglés é uma excelente opcdo porque me permite ler, nele mesmo, a referéncia
a uma bebida (rum). Assim, preferi traduzir blaterumskite por "tagarerumlice”. Por fim, assinalo que, em inglés,
ha dois termos que nos remetem a blaterumskite, a saber, blather (“tagarelice™) e blatherskite ("tagarela").

¥ Diante da complexidade que exigiria uma discussao sobre o sintoma, em todo o ensino de Lacan, com fins de
orientacdo, vamos nos valer da distincdo que Miller faz, em seu curso, Signos del goce (2011a, p.328), entre o
sintoma tomado como uma metafora, precisamente metafora paterna, que ao substituir um significante por outro,
também se encarregaria de articular simbolico e imaginario e, por fim, o sintoma como escrita, como letra de
gozo, que se extrai do inconsciente, fazendo passar o simbélico ao real.
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demarcadas constantemente em sua dimensdo metaférica, frente a qual se desprenderiam,
entre simbdlico e imaginério, efeitos de sentido. J& a partir dos textos e seminarios que
permeiam a formalizacéo do objeto a até os que, ao final, fazem aluséo a Joyce, verificamos
0 aparecimento de outra nocdo de sintoma, que visaria atender aquilo que excede a
interpretacdo simbdlica, isto é, sua vertente resistente, onde, freudianamente falando,
estariam assentados os dificeis niveis da compulsdo a repeticdo. Assim, "o que a analise
descobre no sintoma € que ele ndo € um apelo ao Outro (...). O sintoma, por natureza, € gozo,
ndo se esquegam disso, gozo encoberto™ adverte-nos Lacan. (1962-63/2005, p.140). Trata-se
de tomarmos o sintoma como o que também se escreve, traduz-se em letra, e ndo somente
como efeito de sentido, mas como efeito de gozo, capaz de fazer passar o simbdlico ao real.

Em sua conferéncia, A terceira, Lacan ird de fato "chamar o sintoma como o que vem
do real" (1974/2015, p.15), como um avango do real em direcdo ao simbdlico, situando-o0 no
né borromeano de trés elos. J4& em RSI (1974-75), assistimos Lacan ziguezaguear em suas
definicBes, ja que situa o sintoma de modo inverso que o havia feito em, A terceira, ou seja, 0
sintoma passa a se colocar como efeito do simbdlico no real. Portanto, ao invés de vir do real,
0 sintoma se produz no real, o que o torna capaz de fazer-se ex-sistir ao inconsciente, tal é
sua funcéo, entendida, agora, como "uma formulagio matematica: f(x). E o que € esse x? E o
que do inconsciente pode se traduzir por uma letra, enquanto que somente na letra a
identidade de si a si esta isolada de toda qualidade" (Lacan, 1974-75). E notével, assim, que a
operacdo que produz o sintoma em sua vertente mais real, operac@o de escrita por exceléncia,
s6 o faz a partir de um inconsciente-exame, de S;s soltos, sozinhos que, por ndo chamarem
outro significante, S,, em sua propriedade diferencial, irdo se destinar a pura reiteracdo de um
real sem lei.

N&o é sem razdo que Lacan chega a aproximar a repeticdo do sintoma, desde que
situada no nivel dessa iteracdo, que se repete no real, a fungdo do que faz reticéncias, j& que
se apresenta como um conjunto de significantes Uns que permaneceria infinitamente aberto,
"S1, S1. Si, Si..etc" (Miller, 2011a, p. 349), confrontando-nos com o "Ha Um" e a
inexisténcia do Outro. Nessa direcdo, conforme j& mencionamos no decorrer do capitulo, é
somente por meio da desarmonia originaria de lalingua que esses Uns do inconsciente, que
restam indecisos entre o fonema, a palavra e 0 pensamento, podem, entdo, ser extraidos,
escritos, como diz Lacan, "selvagemente™ (Lacan, 1974-75) como letra, capaz de acolher algo

do gozo. Sim, o sintoma é uma fixac&o de gozo essencial do sujeito, de sua perseveragdo no
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ser, produto do transtorno que lalingua introduz traumaticamente na economia corporal. Dai
podermos articula-lo com o que Lacan afirma ser "um evento corporal” (Lacan, 1975b/2003,
p.565) - lido por Miller como "acontecimento de corpo”- ao se referir a cantoria da lalingua
joyceana.

Admitir, portanto, 0 sintoma como acontecimento de corpo, em uma travessia de
analise, por exemplo, implicara em um ultrapassamento légico, se assim podemos dizer, ndo
sO da vertente do sintoma, como efeito de substitui¢do de significacbes, como também do que
se elabora do gozo-sentido - jouis-sens - um sentido-gozado que se verifica, como ja
demonstramos, no padecimento fantasmético. E o que Joyce testemunha, ainda que
surpreendentemente ndo tenha se analisado, por ser exatamente "aquele que privilegia ter
chegado ao ponto extremo de encarnar nele o sintoma, através do qual ele escapa de toda

morte possivel, deixa de se reduzir a uma estrutura que é aquela do u.o.m"®

(Lacan,
1975d/2007, p.163), 0 que o permite “atestar o gozo proprio do sintoma. Gozo opaco, por
excluir o sentido" (Lacan,1975b/2003, p.566). Logo, a radicalidade de poder encarnar em si
proprio seu sintoma é o que também nos faz constatar o que, para Lacan, faz de Joyce, Joyce,
o0 sintoma, afinal, se a linguagem encontra uma verdadeira dissolu¢do em seus escritos, é
porque ela € reduzida permanentemente & operacdo de escrita selvagem que constitui seu
sintoma.

A arte de Joyce serviu a Lacan e deve nos servir também a acedermos ao enigmatico,
ao mistério que sempre estara em jogo na experiéncia de gozo de um corpo que é falante. Se
a linguagem € o que nos faz campo, estaremos permanentemente traumatizados por essa
desarmonia originaria que é lalingua, territorio de um real sem lei, que ndo se enlaca a nada
nem a ninguém. Da soliddo de lalingua, do Um... ndo podemos ser curados, mas sim
reparados. Somos seres falantes... falhados! E preciso assim que inventemos um truque, uma
solucdo - Lacan o chamaré de sinthome - (1975-76/2007, p.11), para tentarmos responder
frente a0 vazio da existéncia, & paixdo que sofremos por ter uma alma®. E qual seria a
solucdo sinthoméatica em Joyce? O que fard com que ndo s6 0 no seja reparado em seu erro,
como também com que o0s trés registros ndo se soltem, permanecam enlagados? Eis que o

desejo obstinado de ser artista, de se fazer um nome é a solucéo de Joyce, seu sinthome, é o

88 Conforme diz a propria nota de rodapé do seminario, "'uom' e' u.o.m' sdo respectivamente lom e l.o.m.
Homofonicamente esses termos, em francés, referem-se a homme ("homem’)".

# Na introducdo desse capitulo, mencionamos que Lacan chega a se referir ao sinthome como “sofrer por ter
uma alma" e que esse seria o fio de Ariadne de alguns poetas, nesse caso, Mallarmé e Joyce.
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que o colocard em um savoir y faire com o que lhe faz sintoma, a saber, o parasitismo das
palavras.

Nesse ponto de nossa elaboragdo, interessa-nos, ainda, trazer precisamente dois
pontos polémicos, por vezes, desconcertantes, que a escrita nodal do sinthome tem suscitado,
talvez por colocar-nos frente a frente ao erro, ao insensato que o mistério dos nds sempre
atualiza. Para Schejtman - e o afirma categoricamente - "o conceito de sinthome vem
sofrendo reducionismos” (...) “independente da instituicdo ou escola lacaniana” (2013, p.16).
E quais seriam? O primeiro é o de tomar o sinthome como uma espécie de ponto de chegada
do final de uma andlise, situando-o em uma perspectiva de progressdo, de linearidade e por
qué ndo dizer de idealizagdo. E o segundo, interligado ao primeiro, consiste em fazer
equivalé-lo ao real da letra de gozo do sintoma, isto é, ao restos sintomaticos incuraveis.
Continua Schejtman: "se se googlea o sintagma 'do sintoma ao sinthome' - que sintetiza bem
esta perspectiva que critico - ir4 se ver que as entradas sdo numerosissimas: crescem todos 0s
dias" (2015).

J& de saida, é Joyce e sua arte, sua solucdo sinthomatica, que nos dara estofo para
concordar que tomar o sinthome unicamente como produto do final de uma analise se
constitui, de fato, um reducionismo. Basta dizer que Joyce nunca chegou ao fim de uma
analise, tampouco se analisou. Também a constatacéo de que foi preciso que Lacan deixasse
a idéia de um né de trés elos para, por fim, escolher®® um né de quatro elos, um né
dissimétrico, tornando possivel ndo so6 a diferenciacdo dos trés registros, como também sua
amarracdo (Lacan,1974-75), serd capital para melhor se precisar a nocdo de sinthome,
inclusive como operatividade clinica. Isso implica em pensa-lo também articulado a diacronia
da cura, isto é, opera-se com ele antes, no inicio, durante e no final de uma anélise
(Schejtman, 2015). O sinthome, se 0 tomamos, enfim, como “esse quarto elemento, sem o
qual nada € possivel no nd do simbolico, imaginario e do real" (Lacan, 1975d/2007, p.163,),
ao mesmo tempo que enlaga, que amarra os trés registros, também repara, compensa o erro, a
falha, inerente a todo e qualquer no.

E sobre essa falha, sobre isso que rateia e que estamos sempre as voltas, ensina-nos
Lacan: "acontece de eu mesmo, casualmente ratear, tal como mostrei aqui, confirmando que

se rateia em um nd" (Ibidem, p.64) ou, para dizermos, em outros termos, ndo ha relagéo

% Sobre como e porque Lacan decide por um né borromeano tetradico iremos abordar no quarto e Gltimo
capitulo.
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sexual. E preciso, assim, o sinthome para enlagar e reparar os trés registros que, por si so, n&o
podem se enlagar sozinhos. Dai Lacan nos sacudir - depois de anos afirmando o contrario -
que onde "ha sinthome (...) h& relagdo" (Ibidem, p.98). Para ndo sermos ingénuos, diriamos
que, onde ha sinthome, hd e ao mesmo tempo ndo ha relacdo. Aqui, tocamos no segundo
reducionismo: fazer equivaler o sinthome ao real da letra de gozo, gozo autista do sintoma,
situando-o como sumamente real e como o que ndo faz lago. Cabe esclarecer, entretanto que
"um sintoma como letra de gozo pode eventualmente advir sinthome e funcionar como tal,
mas isso ndo quer dizer que toda letra de gozo funcione como sinthome (...) e nem todo
sinthome se suporta como letra de gozo sintomatica, nem sequer do sintoma™ (Schejtman,
2015).

Verificamos nuances em tomar o sinthome, predominantemente ,como letra de gozo
sintomatica, em alguns cursos de Miller como El ser y el Uno (2011d), Sutilezas analiticas
(2012b) e Piezas Sueltas (2013a). Especialmente em Piezas Sueltas, Miller parece
ziguezaguear entre polifonias e polissemias, como o proprio Lacan, no final de seu ensino,
tomando o sinthome ora como o nicleo mais real do sintoma, ora como 0 que "se escreve
para cada um na demissdo do pai" ja que, segundo ele, "o significante é causa de gozo na
margem aberta pela demissdo do pai. Dai que se atribui ao sinthome a fungdo de ser
reparador” (Miller, 2013a, p.38 ). Mesmo assim, em meio a tantas voltas & que nos submete o
ultimo ensino de Lacan, Miller também nos deixa uma pergunta: "até onde h4 que se deixar
levar pela perspectiva do sinthome?" (Ibidem, p.83). E continua, com certo tom testemunhal:
"eu procuro - porque ainda nao encontrei como formula-lo, como dizé-lo - o bom uso do
sinthome na prética da psicanalise, na medida em que este €, segundo a defini¢cdo de Lacan, o
que ha de singular em cada individuo (Ibidem, p.97).

Caberia, por fim, tomarmos o sinthome, como "uma tautologia do singular” (Ibidem, p.
100), como algo que corre por fora da I6gica da cura? Tal como o enigmético que evoca uma
experiéncia de gozo, corporificada na escrita de Joyce, que arrasta um exército universitario
de joyceanos pelo mundo, o mistério do corpo falante também deve nos levar ndo sé a
interrogéa-lo, mas ao desafio de celebré-lo! E entendemos que a escolha singular de Joyce,
chamada por Lacan de uma "heresia & boa maneira" (Lacan, 1975-76/2007, p.16),
testemunha-nos que, ao fazer arte com a opacidade de seu gozo, ao ser capaz de escabelizar
seu sintoma, tomando-o inventivamente como um artificio, Joyce soube, sim, celebrar a

propria vida! E por isso, diz Lacan, que "Joyce ndo é um Santo. Ele joyza demais com o
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S.K.belo para isso, tem de sua arte orgulharte para dar e vender" (Lacan, 1975b/2003, p.
562). Joyce, Joyzado, sinthomatizado!

Com sua arte, Joyce se fez um nome, um ego, ego-sinthome, escrita singularissima de
si como um corpo, ridicularizando, jogando por terra o universal da historia, do relato, do
pesadelo da sucesséo de geracdes. Era preciso, por fim, despertar, livrar-se do amor ao pai, da
eternidade, do que nos entorpece o sentido. Se Lacan tanto sonhou com o despertar, como
uma ideia limite para a psicanalise e pdde encontrar esse intento no escrito joyceano, como
vimos, apto a cortar, a anular o que na literatura pode ser da ordem da historia, da nostalgia,
eis que ja no fim de sua vida, em um de seus Ultimos seminarios, Lacan conclui que ndo
haveria um despertar (1977c). Ndo ha como nos livrar por completo do inconsciente. E o que

nos convida o proximo capitulo: sonhar... convidando-nos a habitar o singular da "casa" de
Freud.
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CAPITULO Il -
"FREUD-SOZINHO"... ENTRE O PAI E A MULHER

Por meio de aguas literarias densas, dificeis, a0 mesmo tempo vivas, desafiadoras, por
vezes, clarificantes, que deram corpo ao capitulo anterior, tivemos a oportunidade de tocar,
experienciar a insisténcia de Lacan, por que ndo dizer sua rebeldia, em ndo arredar o pé frente
ao real. Assim, se a debilidade mental, atormentadamente admitida por Mallarmé, retirou-nos
da rotina linear e repetitiva dos significantes para, entdo, mergulhar-nos em uma constelacéo
que deles faz enxame, foi a loucura comovedora de Joyce que decididamente nos cortou o
alento do inconsciente, como histéria, como relato, como incidéncia do discurso do Outro,
fazendo-nos despertar frente a0 murmario incurdvel de lalingua. Mas, ndo nos esquecamos: o
real da existéncia nos empurra a encontrar, a inventar algo que nos adormega, que nos ponha
a sonhar. Por isso, adverte-nos Miller, "ha que se ter cuidado com os sonhos. N&o ha que
despertar os dorminhocos, sobretudo, os sondmbulos, ndo h& que desperta-los bruscamente.
A literatura dura por sonhar"(2013a, p.93).

Levar a psicanalise, enfim, a um ponto-limite, tal como Joyce o fez com a propria
literatura, ndo implicaria, de modo algum, em almejar por seu fim. N&o nos parece ter sido
esse 0 desejo de Lacan, que a psicanalise, 0 inconsciente e sua transmissibilidade terminem,
desaparecam junto com ele. Ao contrério, em seu Ultimo semindrio, conclui que ndo ha
despertar, que "a psicanalise é uma pratica da tagarelice” (Lacan, 1977c). Portanto,
sonhemos. E preciso sonhar! Todo mundo sonha, Freud, Lacan e nds também. E sonhando
que abrimos este terceiro capitulo. Voltemos, assim, & universalidade da cadeia de
significantes, ao simbdlico, por exceléncia, ja que, mesmo advertidos das embrulhadas em
que nos joga o sentido, é o inconsciente freudiano, com seus matizes tanto de relato, quanto
de uma short story que agora ird nos guiar. Se falar tem sempre consequéncias, eis que, no
presente capitulo, serd Freud quem ira se colocar a nos contar algo, a falar, "falar de si".

Seré Freud, a quem iremos dar, como analisante, a tarefa de associar, dar sentido ao
que se impde como enigma, 0 que certamente um saber a ele serd suposto. Apesar de seu
enderecamento ao colega médico, W. Fliess, veremos que o0 sujeito suposto saber ndo é sendo
0 prdprio sujeito do inconsciente, neste caso Freud, que estara em trabalho de mobilizagdo
dos significantes, produto de um lago transferencial. Mas, como tomar Freud como analisante

se a psicanalise dele mesmo se originou? Tocar na delicada e polémica questdo da origem da
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psicandlise remete-nos ao que tanto se convencionou chamar de auto-analise, Selbstanalyse,,
termo proferido pelo proprio Freud, durante sua correspondéncia com Fliess. Os inimeros
impasses de tal concepcéao nos seré essencial, j& que pretendemos fazer um contra-ponto entre
0 que seria tomar Freud como "Freud analisante” (Cottet, 2013, p.59) e Freud como auto-
analisado, interpretado precariamente, algo coextensivo de um se fazer compreender, diverso
do a posteriori, em jogo no tempo l6gico de uma andlise (Lacan, 1967/2003 p.259).

"Freud analisante” n&o deve nos fazer caminhar na dire¢do de uma confisséo, sempre
avida por infinitas e entediantes decifracdes, em uma va tentativa de se tracar uma espécie de
autobiografia analitica de Freud. Também n&o se trata aqui de tomar o "falar de si" freudiano
como um suposto caso clinico. O que pretendemos com a expressdo "Freud analisante” é
pensa-la, dispd-la como uma delicada modalidade de transmisséo, exatamente por visar o que

se chama "ética da enunciacio-analisante"®*

, M que 0 sujeito da testemunho, ndo sem sua
soliddo, de seu encontro com o inconsciente, do ponto em que se detém frente ao real. Nessa
interessante trilha que agora nos abre, encontramos, assim, sustentacdo para o que nomeamos
como parte do titulo deste capitulo, a expressdo "Freud-sozinho", que vem ganhar maior
relevo quando Lacan, ji ao final de seu ensino, ndo hesita em inferir que Freud, como
inventor da psicanalise, € um exemplo indiscutivel de solid&o (Lacan, 1976/2003, p. 571).
Nada mais preciso e legitimo para se pensar essa singular transmisséo freudiana que o

nA

sonho, ja que ele "é a via régia do inconsciente”(1900-01/2012, p.475), frente ao qual
nenhuma objetividade € possivel, isto é, nenhuma forma de acesso a sua verdade € valida
sendo a do sonhador em seu trabalho de decifracdo. Entretanto, j& que se inscrevem como
uma classica formacéo do inconsciente, os sonhos ndo se reduzem a satisfagdo do desejo, a
uma mera producdo de sentido, de revelagdo, em suas interpretacdes. Ha sonhos - como nos
testemunham alguns deles, em que o sonhador ja ndo é mais assim tdo "sonhador”, por se
encontrar nos avatares de um final de anélise - que nos traz intensamente a incidéncia do
enigma como efeito de furo, como n6 do trauma que se perde na obscuridade do que Freud
chamou "umbigo do sonho™, j& que coloca em jogo um real impossivel de significantizar.

Por fim, sob dois sonhos, pretendemos nos debrucar: o primeiro deles, relatado por
uma das pacientes de Freud, ao escuta-lo em uma conferéncia, atualiza-nos que, se o0 que se

transmite é a falta do pai, entdo, o que € um pai? Finalmente, o segundo, sonhado pelo

°! Tal expressdo serviu de eixo da XV Jornada da Secéo Minas da EBP - Escola Brasileira de Psicanalise -
realizada em outubro de 2010, sob o titulo, Os sonhos e a formagdo do analista, visando também a atender
Orientacdo Lacaniana da AMP - Associacdo Mundial de Psicanalise.
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préprio Freud, traz-nos a radicalidade de um real ultimo, real corporal, feminino, acogando

Freud, frente ao insondavel do que quer uma mulher.
3.1 Freud analisante, Freud-sozinho:

Frente as discordancias tedricas que insistiam em lhe chegar audaciosamente, por seus
dissidentes, sob o nome de "psicanalise”, Freud decide escrever um texto, em 1914, cujo
carater estranhamente subjetivo, como ele mesmo diz, ndo nos impede de conferir-lhe
também um tom testemunhal. Diz-nos Freud, em defesa da psicanalise: "com efeito, a
psicandlise é criacdo minha, durante dez anos fui o Unico que dela se ocupou e todo o
descontentamento que o novo fendmeno provocou em meus contemporaneos se desabou
sobre minha cabega em forma de critica" (Freud, 1914/2012, p.7). Se nos interessa tomar
Freud como "Freud analisante™, em que algo de uma solid&o, ao se falar de um certo lugar de
enunciacdo, lugar que nos faz eco o inconsciente, estaria, por fim, em jogo, caberia ainda
aproximar a posicao analisante, ndo s6 de uma delicada modalidade de transmissdo, mas,
sobretudo, de um testemunho. E aqui, vemo-nos convocados a uma importante preciséo, se
considerarmos a multiplicidade de conceitualizagbes que o "dar testemunho™ parece nos
evocar.

Ndo é incomum encontrarmos, assim, a partir do pos-guerra, articulagdes entre
testemunho®, trauma e escrita que proliferam sob o que se convencionou chamar de
"literatura do testemunho" ou "literatura do indizivel". Podemos dizer que, nessas peculiares
narrativas, em que o "falar de si" traz a cena relatos em torno do indizivel, que resta das
experiéncias dos campos de concentracdo, o testemunho, tal como uma prética discursiva,
acaba por se tornar “uma modalidade crucial de relagdo com os acontecimentos de nosso
tempo”, abrindo precedentes para que se nomeie a contemporaneidade como a “era dos
testemunhos” (Felmann, 2000, p. 17). E como vimos mais detidamente no primeiro capitulo,
também nesse testemunhar, em que se fala algo de si, verificamos ainda sua extenséo - para

além das experiéncias traumaticas vividas no campo - uma espécie de democratizagdo, uma

Em latim, verificamos dois termos, dos quais derivam o termo testemunho. O primeiro, testis, traduz-se
etimologicamente por aquele que se pde como terceiro, em um processo ou litigio entre dois contendores,
denotando um sentido juridico e historico. Ja o segundo, supertes, deve ser tomado como aquele que viveu algo,
atravessou e sobreviveu até o final um evento-limite radical e pode, portanto, dar testemunho disso (Agamben,
2008, p. 27). Pode-se dizer que, para autores como Seligmann-Silva (2003, p. 8) a no¢do de testemunho como
supertes vem ganhando forga de conceito sob a rubrica de “Literatura do testemunho”, a partir das pesquisas
sobre o Holocausto, no entanto, este autor ndo a considera como um novo género literario.
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trivializacdo que, atraves dos dispositivos que nos brinda a era digital, atualiza a crencga de
que seria possivel tudo dizer.

No entanto, embora seja bastante razodvel a aproximacéo entre os testemunhos da
Shoah®, exatamente por manterem uma espécie de compromisso com o real, como da ordem
do inenarravel, e os testemunhos que ddo aqueles que finalizaram suas experiéncias de
analise, vamos preferir nos deter, con fins de orientacdo, nas referéncias de testemunho que
Lacan nos apresenta, precisamente, em seu seminario, Os nd&o-tolos erram (1973-74),
justamente por, nesse momento, além de mais presentes e numerosas, elas se mostrarem
girando em torno da relagéo testemunho, escrita e real. Nessa perspectiva, se o inconsciente,
no final do ensino de Lacan, passa, cada vez mais, a ser tomado como alguma coisa no real,
algo que se passa ao real, "somente a escrita”, diz Lacan, "suporta como tal a esse real (...), a
articulacdo escrita ndo é sendo nisso que alguma coisa pode ai testemunhar do real" (Lacan,
1973-74). Diriamos, assim, que o testemunho, enquanto modalidade de transmissdo em que
se privilegia a posicdo de analisante®, ira se inscrever em uma espécie de producéo, cujo fio
condutor pretende enlagar o que ndo se diz, em jogo na enunciagdo, com a radicalidade do
que n&o se I&, que vem se atualizar na escrita de uma letra.

Tal é o instigante paradoxo sobre o qual se assenta a transmissdo em jogo em um
testemunho. Com efeito, "onde menos se pretende testemunhar, testemunha-se”, (Berenger,
2009, p. 67). Dai ser possivel concordar que testemunho e biografia ndo coincidem, o que
ndo quer dizer que necessariamente venham a se opor. Diriamos que o testemunho ir4 se
situar, de um modo ou de outro, no exato limite do discurso, sobretudo, da formalizacdo, e é
interessante que assim opere, do contrario, caimos no enfadonho do saber estabelecido. Por
outro lado, aceder ao tom testemunhal de um discurso, o que implica tocar em seu proprio
desfalecimento, ndo é algo que se dé de modo tdo facilmente declardvel. Lacan (1954-
55/1985, p.206), por exemplo, em seus extensos e valiosos comentarios sobre o
paradigmético sonho da injecdo de Irma, que tem em Freud seu sonhador, deixa-nos uma
série de indicacbes que nos permite ler A interpretagdo dos sonhos (1900-01/2012) -

Traumdeutung - obra considerada inaugural da psicanalise, como um grande testemunho,

% Termo da lingua ifdiche, usado para definir o holocausto judeu.
% Cabe esclarecer que tomar o testemunho como modalidade de transmissdo, em que se privilegia a posicdo
analisante, abre precedentes para inferirmos que o testemunhar ndo deve se restringir as experiéncias de analise
que atingiram seu fim.
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ainda que algo da posicéo subjetiva de Freud ndo se revele claramente em um primeiro
instante.

E notavel, assim, como o sonho da injecdo de Irma vai adquirindo, ao longo da
variedade de suas interpretacdes, uma espécie de duplo sentido, na medida em que ndo se
reduz a um objeto a ser analisado, decifrado. Para Lacan, este sonho &, sobretudo, "uma fala
de Freud" (Ibidem, p.207), cujos desdobramentos, como veremos mais adiante, irdo deflagrar
"a atmosfera angustiante”, na qual Freud se encontrava inserido por experienciar 0
"sentimento de estar fazendo uma descoberta perigosa” (lbidem). Através de duas de suas
inimeras cartas, bem préximas uma a outra, enviadas a Fliess, Freud nos transmite rastros de
que algo para ele estava sendo recolocado em causa, algo de seus préprios fundamentos, de
sua visdo de mundo. Na primeira, a famosa carta de 12 de junho de 1900, parecendo brincar
e, a0 mesmo tempo, falar sério, ele pergunta a Fliess: "Vocé acha que, algum dia, sera
possivel ler numa placa de marmore, nesta casa: 'aqui, no dia 24 de julho de 1895, o segredo
do sonho se revelou ao Dr Sigm. Freud?™®* (Freud, 1986, p.418).

J& na carta de 10 de julho de 1900, Freud muda seu tom, notadamente, deixando
transparecer o real atualizado em sua angustia: "estou totalmente esgotado por meu trabalho e
tudo aquilo que, associado a ele, esta germinando, atraindo e ameacando” (lbidem, p 422). E
continua, reconhecendo que Ihe faltava forgas para franquear este momento decisivo de sua
vida, a ser atravessado, ao redor de seus quarenta anos: "os grandes problemas permanecem
ainda totalmente insolliveis. Tudo esta fluindo e alvorecendo, num inferno intelectual,
camada ap6s camada, no amago mais escuro, vislumbres dos contornos de Lducifer-
Amor"(Ibidem). Segundo Lacan, ao evocar a imagem de Lucifer, como o que traz o fogo, a
luz, em seu discurso, Freud nos da provas, naquele momento, da dimensdo angustiante e
obscura de sua vivéncia. (Lacan, 1954-55/1985, p.206). Além do que se pode colher do tom
testemunhal, na correspondéncia de Freud com Fliess, uma célebre passagem contida, na
Interpretacdo dos sonhos, também vem nos confirmar o quanto a escrita de Freud foi
inseparavel de uma travessia subjetiva, denominada por ele proprio, como auto-anélise. Em

suas palavras:

% Conforme esclarece uma nota de rodapé do editor, nessa mesma carta, incrivelmente, essa placa foi ali
colocada, na antiga casa de Freud, no dia 6 de maio de 1977.
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E que para mim este livro possui outro significado, subjetivo, que s6 depois de termina-lo
pude compreender. Adverti que era parte de minha 'autoanalise’, que era minha reacéo frente
a morte de meu pai, vale dizer, frente a0 acontecimento mais significativo e a perda mais
terrivel na vida de um homem. Depois que o reconheci, senti-me incapaz de apagar as marcas
dessa influéncia. (Freud, 1900-01/2012, p. 20)

A intensidade que nos faz chegar a enunciagdo de Freud, permite-nos demarcar dois
imporantes eventos que irdo escandir, nesse momento, o que ele considera como sua auto-
analise: a interpretacdo do enigmético sonho da inje¢do de Irma, como o primeiro sonho a ter
sua analise levada a cabo e a dolorosa morte de seu pai. Se nosso interesse €, como ja
dissemos, guiar-nos pela idéia de tomar Freud em sua posicdo analisante, vamos a partir de
agora nos deter na Interpretacdo dos sonhos, mais precisamente, em uma, dentre as diversas
entradas que nos apresenta o sonho da inje¢cdo de Irma, como diz Lacan, "o sonho dos
sonhos" (1954-55/1985, p.188), advertidos, porém, dos embaracos labirinticos, que podemos
estar sujeitos, ao se tomar o inconsciente como passivel de decifracdo. Ndo é sem proposito,
embora impactante, que Lacan, em seu ultimo seminario, Momento de concluir, ndo hesita
em dizer, no que se refere aos sonhos, que "a elucubracdo de Freud é verdadeiramente
problemética" (1977), como uma espécie de delirio®, cuja producéo de sentido nos faz dar
voltas e voltas, girar em circulos.

Ainda sobre essa desconcertante afirmagdo de Lacan, ao colocar a Interpretacédo do
sonhos como uma elucubracéo problemética de saber, o que s6 vem a confirmar sua tese
alcancada alguns seminarios anteriores a este Gltimo, a de que "a linguagem (...) € uma
elucubracdo de saber sobre lalingua" (Lacan, 1972-73/1985, p. 190), Miller também ndo
hesita em dizer que Lacan "tem todo direito de fazé-lo, posto que ele mesmo se acusa, em um
momento, de haver delirado em seu seminario™ (Miller, 2013d, p.191). E, nessa perspectiva,
sugere-nos, tal como Lacan o indica, que, se 0s sonhos, assim como 0s lapsos e o chistes
admitem uma leitura, trata-se, portanto, de 1é-los de outro modo, ou nas palavras de Lacan, de
um "suposto-saber-ler-de-outro-modo™ (1977). Isso nos encaminha a condigdo de que para
interpretar é preciso unir a esse "outro modo", um significante que ndo logra se inscrever no

campo do Outro, representado pela notagdo S(A), o que por consequéncia ird requerer como

% Tal como j esclarecemos em uma nota de rodapé no capitulo anterior, quando nos referiamos a Mallarmé,
aqui também ndo se trata, de modo algum, de tomar a palavra "delirio” como manifestagdo exclusiva das
psicoses. Trata-se de tomar o delirio como referéncia ao traumatico, ao fora de sentido, como o universal de um
furo discursivo, o que levara Lacan a afirmar, em seu finalissimo ensino, que "todo mundo esta louco, isto é,
delirante” (Lacan, 1978, p. p. 31).
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apoio a dimensdo da escrita. Portanto, ler de outro modo é, sobretudo, aceder ao arbitrario, ao
aleatorio de lalingua, desobedecendo, assim, o0 automatismo das intengdes.

Entdo, é com Lacan, leitor de "outro modo" de Freud, o que o faz seu legitimo
passador, que vamos nos langar & pretensdo de tomar Freud, em sua soliddo de inegavel
analisante. E, por que evocamos aqui a soliddo? Uma experiéncia de anélise desenrolar-se-ia
sob um fundo de soliddo? Diriamos que sim, ainda que seja praticada em pares. Entdo, tratar-
se-ia de um autismo a dois? Como pode tamanho paradoxo se sustentar durante anos, as
vezes, por quase uma vida? Mais uma vez, impacta-nos Lacan, ao dizer que "quando o
espaco de um lapso j& ndo tem nenhum impacto de sentido, s6 entdo temos a certeza de estar
no inconsciente. O que se sabe consigo. Mas basta prestar aten¢do para que se saia disso. Nao
ha amizade que esse inconsciente suporte™(1976/2003, p. 567, grifo nosso). A radicalidade
e o nivel de reducdo que frequentam essa desconcertante afirmativa de Lacan deve nos
convidar a minimamente desdobré-la, fraturd-la, para que dela possamos tomar certa
distancia e, desse modo, como nos ensina Miller, alcangarmos certos pontos de claridade
(Miller, 2013d, p. 10).

Assim, "o espago de um lapso”, como o que nos daria certeza de estar no inconsciente,
vem contrariar 0 que se transmitiu por quase todo ensino de Lacan, isto é, tomar o desejo
inconsciente como correlato de sua interpretacdo, ja que esse mesmo “espaco” se atualiza
como uma disjuncdo entre ambos, isto €, entre inconsciente e interpretacdo. Como diz Miller,
"esta disjuncéo tem a natureza de fazer vacilar o que cremos da articulacdo do inconsciente™
(Ibidem, p. 12), como decifragdo. Um passo mais e chegamos em "0 que se sabe consigo™.
Trata-se de tomar esse “"consigo™ como um si mesmo, um saber de si mesmo sozinho, que
ndo acontece no registro da inter-significacdo ou entre as possiveis conexdes entre Sy e S,.
Novamente nos deparamos aqui com o S; sozinho, como ja abordamos mais detidamente no
capitulo anterior, significante que ndo faz dois, que ndo chama a interpretacdo e por isso
ataca o principio da operacdo analitica, que justamente vem estabelecer a transferéncia, a
conexdo, o lago entre S; e S,, produzindo efeitos de sentido, fazendo, por fim, operar a
poténcia do sujeito suposto saber.

N&o ha como ndo ficarmos boquiabertos, afinal o que Lacan estid nos propondo, em
poucas palavras, colocando de quebra o nome de Freud no meio disso - ja que afirma com
todas as letras que Freud, como inventor da psicanalise, € "um solitario" (Lacan, 1976/2003,

p. 567) - € que SO se estd seguro de estar no inconsciente quando ndo ha transferéncia, o que
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nos faz chegar a derradeira e estupefata frase de que "ndo ha amizade que esse inconsciente
suporte”. Aqui, € preciso fazermos uso do que o proprio Lacan nos deixou, isto €, langarmo-
nos a um “suposto-saber-ler-de-outro-modo” e tomarmos o0 inconsciente como um
significante que Lacan tenta, a todo custo, surpreendentemente, inscrevé-lo fora do campo do
Outro, arrastando-o para 0 mais proximo de um acontecimento sumamente real, corporal,
traumatico, exterior ao sujeito suposto saber. A nosso ver, isso ndo invalida de forma alguma,
com fins de operacionalidade clinica, o inconsciente que se constr6i no automatismo
garantido pela cadeia, maquinaria dos significantes que faz fabricar o sentido, inconsciente,
por exceléncia, transferencial.

O que Lacan esta, portanto, vetorizando-nos € que tomar Freud como um solitério,
"teorizador indiscutivel do inconsciente” (lbidem), implica em concordar que a psicanalise
para ser inventada, como uma operag&o, “operagdo Freud" (2013d, p. 17), - assim a predica
Miller - precisou tocar, em alguma sorte de instante, inesperadamente, nesse inconsciente
real, traumético, que ndo suporta amizade, que ndo faz lago. Dai, nessa mesma perspectiva,
Lacan descartar, sem piedade e nem pudor, a importancia dos discipulos de Freud, ja que,
segundo ele, sd o eram pelo fato de Freud "ndo ter sabido o que fazia" (Lacan, 1976/2003, p.
567), algo operava fora de sua intencdo. Eis que os discipulos sdo expulsos por esse
inconsciente que ndo suporta amizade e que Freud, corajosamente, decide por acedé-lo. E
Miller ainda nos diz mais: "a perspectiva que Lacan aqui nos traz apaga ao pobre Fliess (...)
mesmo agora que contamos com a edigdo completa da correspondéncia em francés (...)"
(2013d, p. 17), porque nesse ponto radical, ponto-limite, Freud estava mesmo sozinho.

Uma vez advertidos, levemente despertados do sonho de que uma vida viria se
suportar a todo tempo de "amizades", voltemos ao sonho da inje¢do de Irma, precisamente a
perspectiva nele contida, que vem atualizar a atmosfera angustiante sob a qual Freud se
encontrava imerso, desde ja nos trazendo noticias, rastros da soliddo que lhe convocaria sua
descoberta. Publicado de fato em 1899, porém com data de 1900, este sonho ocorrera a Freud
na noite de 23 para 24 de julho de 1895, momento em que veraneava na estacdo de Bellevue,

situada nos arredores de Viena. Eis, enfim, o sonho que Freud conta a n6s e ao mundo:

Um grande saldo - numerosos convidados que estdvamos a receber. Entre eles, estava lrma.
Imediatamente levei-a para um lado, como para responder a sua carta e repreendé-la por ndo

haver aceitado ainda minha 'solucdo’. Disse-lhe o seguinte: 'Se vocé ainda sente dores, é
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realmente por culpa sua. Respondeu: 'Se o senhor pudesse imaginar que dores tenho agora na
garganta, no estdmago e no abdémen; sinto-me sufocada..." Fiquei aterrorizado e olhei para
ela. Estava palida e inchada. Pensei que, afinal de contas, havia me descuidado de localizar
algum mal orgénico. Levei-a até a janela e examinei-lhe a garganta. Ela se mostra resistente,
como as mulheres com dentaduras posticas. Pensei comigo mesmo que ndo havia
necessidade de ela fazer aquilo - Em seguida, abriu a boca como devia e no lado direito
descobri uma grande mancha branca e, em outras partes, vejo estranhas crostas cinza-
esbranquigadas sobre algumas notaveis estruturas crespas que, evidentemente, estavam
modeladas nos cornetos do nariz. Imediatamente, chamei o Dr. M. e ele repetiu 0 exame e 0
confirmou... O Dr. M. tinha uma aparéncia muito diferente da comum; estava muito palido,
claudicava e tinha o queixo escanhoado... Meu amigo Otto estava também agora de pé ao
lado dela e, meu amigo Leopold auscultava-a através do corpete e dizia: 'Ela tem uma area
surda, bem embaixo, & esquerda." Também indicou que uma por¢do da pele no ombro
esquerdo estava infiltrada. (Notei isso, da mesma forma que ele, apesar do vestido)... M.
disse: 'N&o ha duvida que é uma infeccdo, mas ndo tem importancia; sobrevira a disenteria e
a toxina seré liberada."... Estavamos diretamente conscios, também, da origem da infeccao.
N&o muito antes, quando ela ndo estava se sentindo bem, meu amigo Otto lhe aplicara uma
injecdo de um preparado de propil, propileno... acido propidnico... trimetilamina (e eu via
diante de mim a formula desse preparado em grossos caracteres)... Injecdes dessa natureza
ndo devem ser feitas tdo impensadamente... E provavelmente a seringa ndo devia estar limpa.
(Freud, 1900-01/ 2012, p. 128-29).

Uma vez de posse, como diz Lacan, de uma verdadeira "fala de Freud", vamos, a partir
de agora nos deter, ndo em sua soliddo frente a seus discipulos, como menciondvamos ha
pouco, mas sim frente ao que chamariamos de seus formadores, medicos e pesquisadores de
sua época que, segundo Cottet, constituiriam "a série dos Nomes-do-Pai®’ relacionados &
ciéncia e com os quais Freud se identificou" (2013, p. 63). Além de seu esforgo intelectual
ambicioso, é inegavel que Freud foi colocado também por via de fatalidades préximo a
ilustres médicos que, naquele momento, deparavam-se com o problema da histeria, até entéo,
encarada como simulag¢&o ou imaginagdo. Jean-Martin Charcot, famoso neurologista francés,

por exemplo, foi uma das grandes referéncias para Freud, por seu papel inquestionavel ao

" \Vamos nos deter somente aos "nomes”, como referéncias identificatérias para Freud, que perpassam sua
associacdo livre e consequente interpretacdo de seu proprio sonho, neste caso, 0 sonho da injecdo de Irma. Cottet
chega a mencionar outros nomes, tais como Briicke e Meynert (2013, p.62).
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conseguir fazer da histeria um campo de pesquisa cientifico e mais respeitavel. No entanto, a
respeito da causacgdo sexual da neurose, Charcot parecia ndo muito Se interessar, tampouco
levar tais hipoteses a sério, o que fez com que Freud dele se afastasse e se aproximasse ainda
mais de Josef Breuer, rico e reputado médico fisiologista em Viena (Jones, 1989, p. 234).

Com Breuer, Freud estabelece uma parceria de pesquisa que deu origem ao conhecido
trabalho, Estudos sobre histeria, em 1822. E, assim, por mais de uma década Breuer ofereceu
a Freud, além de incentivo e apoio financeiro, afeto e hospitalidade. Em 1891, a relacéo de
ambos comega a sofrer abalos, primeiramente com o desapontamento de Freud em raz&o da
pouca acolhida de seu texto, Sobre as afasias, que parece ter sido escrito também em
dedicacdo a Breuer. O texto introduzia certa subversdo na concepgéo classica das afasias, ao
evidenciar que sua causacdo devia ser atribuida a operages de representacdo no aparelho
psiquico, o que certamente ndo poderia, de modo algum, ser aceita pela medicina classica da
época, a qual tinha em Breuer um de seus expoentes. Por fim, a doutrina tdo cuidada e
investida por Freud sobre as perturbacdes da vida sexual como fator essencial da etiologia
das neuroses - sustenticulo para manté-lo na trilha da fundacdo da psicanalise - ird se
encarregar de deflagrar ainda mais o desencontro de idéias e o consequente afastamento entre
0s dois. Segundo Jones, o rompimento definitivo teria se dado no verdo de 1894 (lbidem, p.
258).

Ser4, Fliess®, otorrinolaringologista berlinense, quem ocupara uma posicéo especial
para Freud, exatamente por investigar com dedicacdo e crenga inabaldvel a sexualidade
feminina. Ao demonstrar interesse pela teoria freudiana da sexualidade, Fliess ndo sé se
inscrevera como sustentaculo de um saber suposto para Freud, como também, digamos, até
um determinado ponto, ndo lhe fechard as dificeis portas para a descoberta do inconsciente.
Dentre essas trés grandes referéncias do saber médico para Freud, o sonho da inje¢éo de Irma
traz a tona impasses, uma sucessdo de antinomias da relagdo de Freud, especialmente, com
esses dois mestres, isto é, Breuer e Fliess, também representantes do saber cientifico. Antes,
portanto, de nos ocupar dos contetidos manifestos do sonho e dele o trabalho de associagdo
que vem realizar seu sonhador, vamos nos dirigir a0 que Se considera como Sseus
antecedentes, isto €, ao que ocorrera a Freud no dia anterior a noite do sonho, como "um

pequeno choque”, colocando, enfim, o sonho em movimento (Lacan, 1954-55/1985, p.192).

% Iremos nos ocupar mais detidamente da relacéo de Freud com Fliess mais adiante no texto.
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Nessa direcdo, Irma, a mulher que aparece nos contetidos manifestos do sonho foi uma
paciente de Freud e, sob aspectos inequivocos - como sua idade, sua viuvez, 0s sintomas
histéricos e a ligacdo com a prépria familia de Freud - alguns bidgrafos tém afirmado que se
tratava de Emma Eckstein®® (Gay, 1989, p.92) Como nos aponta Lacan, é seguro que Freud
tinha grandes dificuldades com Irma, dificuldades contra-transferenciais, afinal a considerava
pouco inteligente, j& que ndo podia aceitar o que ele havia lhe proposto como "uma solucéo",
que implicaria em aceder a proposta de que o conflito fundamental de sua neurose residia em
um sentido inconsciente. Sobre tal solu¢do, Lacan comenta, jocosamente: "basta propo-lo ao
sujeito, que o aceita ou ndo. Se ndo aceita, a culpa é dele, € um feio, um malvado, um mau
paciente. Quando ele é bom paciente, aceita, e corre tudo bem. (...) ha os bons e os maus
pacientes™ (1954-55/1985, p. 191). Em meio a essa desavenca, O tratamento acaba por ser
interrompido, quando também do momento das férias de verdo e, segundo Freud, "a cura
culminou com um éxito parcial, pois a paciente perdeu sua angustia histérica, mas ndo todos
seus sintomas parciais" (Freud,1900-01/2012, p.127).

No dia anterior ao sonho, ja em sua casa de verdo em Bellevue, Freud, em um
primeiro momento, toma conhecimento que possivelmente receberia visitas de alguns amigos
da familia em comemoracdo ao aniversario de sua mulher, Martha, e que para sua
"felicidade™ Irma estaria entre os demais. Em seguida, eis que Freud recebe a visita de seu
amigo, Otto, também médico e quem havia estado com Irma e sua familia recentemente.
Freud ndo hesita em perguntar noticias sobre essa desconcertante paciente e o amigo lhe
responde que Irma se encontrava bem, mas ndo completamente, pois alguns de seus sintomas
persistiam. Freud toma as palavras de Otto como uma critica, uma angustiante desaprovacéo,
0 que o coloca em profunda irritabilidade. Ainda nesse mesmo dia anterior ao sonho, Freud
decide escrever a historia clinica de Irma, com o propdsito de envia-la, como uma espécie de
justificagdo, ao doutor M, "um amigo comum que era entdo a personalidade proeminente” de
seu circulo (Ibidem). E notavel assim que, mesmo com o trabalho da escrita, foi necessario a
Freud, na noite em que se seguia, fazer um sonho, tal era sua angustia.

Depois de sonhado esse intrincado sonho, Freud se pde em um trabalho de

mobilizacdo dos significantes, associando livremente, verificando com afinco sobre si

* Emma Eckstein é mencionada como paciente de Freud, na segunda parte do Projeto para uma psicologia
cientifica, momento em que Freud se pde a discutir a questdo da compulsdo histérica (Freud, 1950[1895]/2012,
p.400). Como se sabe, o Projeto... foi escrito em 1895, poucos meses depois de Freud ter feito o sonho,
nomeado, entdo, como o sonho da injecdo de Irma. Vamos nos deter somente nos relatos de Freud sobre tal
paciente que contém a analise do sonho da injecdo de Irma.
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mesmo’® a técnica da decifragdo que, desde entdo, aplicava em seus pacientes. Tanto que
dois anos depois, em 14 de novembro de 1897, em uma carta a Fliess, ndo hesitard em
declarar: "antes da viagem de férias, eu lhe disse que meu paciente mais importante era eu
mesmo" (Freud, 1986, p.280). E inegavel que Freud, movido por seu desejo de saber,
mantinha claras intencBes em explicar este seu sonho, em todos os detalhes, até poder
encontrar sua chave, o desejo inconsciente que reclamava ser satisfeito. Diriamos que Freud
queria, sim, sonhar esse sonho para nds, para 0 mundo e por isso, quando Lacan retoma sua
interpretacdo, em seu seminério, O eu na teoria de Freud e na técnica da psicanalise,
adverte-nos o qudo é fundamental levarmos em conta "a funcédo particular da interpretacdo do
sonho naquilo que constitui o didlogo de Freud conosco (...)" E acrescenta: "¢ a nds que
Freud se endereca ao fazer esta interpretacdo” (Lacan, 1954-55/1985 p. 207). Nesse ponto, é
preciso dizer, Freud ndo estava sozinho.

Interessante, porque mesmo nos primeiros anos de seu ensino, a nosso ver, Lacan ja
realizava uma operacgdo de leitura de Freud em sua posigdo analisante, como dissemos
anteriormente, um operar em direcdo a um "suposto-saber-ler-de-outro-modo”. Portanto,
frente ao emaranhado de produgdes de sentido, & balburdia das falas dos personagens que o
sonho nos traz, ndo se trata, para Lacan, de modo algum, em tentar, a todo custo, sincronizar
as diferentes etapas do pensamento de Freud, de colocé-las em concordancia até cairmos em
uma espécie de "fazer Freud dizer" (Ibidem, p, 188). Ao contrério, o que deve nos guiar é 0
principio de sempre partir do texto, privilegia-lo em detrimento do que se chamou até aqui de
"psicologia do autor" ou até mesmo uma autobiografia analitica. Entdo, para pensarmos o
conjunto do sonho, con fins de avangarmos, de acompanharmos Freud ou ndo, em suas
interpretacdes, é preciso fazer uso dos trés registros, para assim assentarmos as produgdes de
sentido entre o que pode ser da ordem do simbdlico e dos engodos imaginarios.

O que chamaremos, assim, com Lacan de primeira fase do sonho, por conseguinte, a
que mais nos interessa, nesse momento, mostra-se bastante carregada de sentido, repleta de
relatos submetidos as condicdes de uma suposta relacdo real com os fatos, na medida em que
est4 presa em condicBes imaginérias (Ibidem, p. 204). Logo, nas primeiras linhas do relato do

7

sonho, assistimos ao ego, ao "eu" do sonhador tomar a palavra, isto é, um Freud que

lo £ importante acrescentar que, conforme afirma Cottet, era pratica costumeira dos médicos de Viena, na
época, tomar a si proprios como pacientes, por exemplo, no tratamento em que se administrava substancias
quimicas, como a cocaina. E Freud, além de sofrer tal influéncia da comunidade médica, ja se interessava por
seus sonhos desde os oito anos de idade. (Cottet, 2013, p. 60).
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conversa, debate com sua paciente Irma, na presenca ilustre de colegas que representam o
saber médico vigente da época: Otto, Dr M. e Leopold. Os primeiros enunciados do sonho e
grande parte das interpretagdes nos aponta um desejo imperioso de Freud em descartar sua
responsabilidade frente ao fracasso do tratamento de Irma, acompanhado de outro estranho
desejo de estar errado em seu diagndstico. Nas palavras de Freud: "me horroriza a idéia de
que descuidei de algo organico”. E um pouco mais adiante, admite j& outra posigao:
"verdadeiramente me ocorre como se desejasse um erro de diagndstico; entdo também
perderia apoio a critica de fracasso" (Freud, 1900-01/2012, p.130). Afinal, se as dores da
paciente tém base orgénica, Freud ndo precisaria se ver obrigado a curé-las.

Por algumas vezes, em suas associacdes, Freud também se refere & presenca da injecéo
suja, no conteddo manifesto do sonho, como o que vem reafirmar sua angustia por ter
cometido erros, ao longo de sua pratica médica, tal como as doses de cocaina por ele
prescritas'® que, de alguma forma, apressaram a morte de seu colega e paciente Fleischl-
Marxow (lbidem, p. 136). Se, por um lado, os estudos com a cocaina resultaram para Freud
em culpa, vergonha e fracasso, haja vista a antecipacdo da morte de seu amigo, diriamos que,
por outro, eles lhe serviram para um primeiro encontro com os limites da ciéncia,
fundamental para que se introduzisse, ainda que passo a passo, outras coordenadas para uma
nova relagdo com o saber. Entdo, é nesse exato ponto, como uma espécie de encruzilhada,
frente ao saber e ao real, que Freud se encontrava, entre se manter preso ao ideal da ciéncia e
aceder ao mistério que ja Ihe fazia eco a sexualidade, como veremos, entre o0 que é um pai e 0
insondavel do que quer uma mulher.

N&o h4, portanto, como ndo concordar que o que Freud propde como desejo a ser
cumprido, realizado no sonho, de ndo ser o culpado pelos padecimentos de Irma - nem que
para isso ele precisasse estar errado em seu diagnostico e até abrir méo de "sua solucéo™ -
seguramente 0 mantém ainda preso & mestria dos saberes médico e cientifico. E como temos
Lacan para nos sacudir, somos despertados a seguinte pergunta: "como é que Freud, ele que
vai mais adiante (...) contenta-se aqui (...) em apresentar um sonho inteiramente explicado
pela satisfagdo de um desejo que ndo se pode chamar de outro modo a ndo ser de pre-

consciente e até mesmo de inteiramente consciente?" (Lacan, 1954-55/1985, p.193). O que

%1 Na anélise do sonho, Freud relata que as injecBes o faziam lembrar de seu desafortunado amigo, que se
envenenara com cocaina e que Ihe havia recomendado tal recurso somente para aplicacéo interna, isto é, oral,
durante a cura de desmorfinizagdo. No entanto, esse amigo passou a se aplicar, em atos seguidos, injecOes de
cocaina até a morte ( Freud, 1900-01/2012, p. 136).
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Lacan esta nos afirmando com sua pergunta é que, até aqui, 0 passo decisivo rumo a
fundacdo da psicanalise ndo fora dado por Freud, afinal ele ainda se “contenta” com a
satisfacdo de um desejo pré-consciente ou consciente em seu sonho de desobrigar-se de casos
fracassados. E tal argumentagdo encontra maior estofo se considerarmos que na noite da
véspera do sonho, quando Freud estava desperto, ele ja se encontrava nessa mesma posi¢éo
egoica de culpa e justificacéo.

Resta-nos, por fim, perguntar: o que seria, entdo, verdadeiramente, o desejo? Ou
melhor: "quem é este desejo inconsciente? Quem ¢é ele, esse que é repelido e causa horror ao
sujeito?" (Ibidem, p. 194). Para Lacan, um limiar serd transposto pelo desejo de Freud de ir
mais além, no momento de um primeiro apice no sonho, exatamente quando do surgimento
da imagem angustiante, medonha, do fundo da garganta de Irma, como revelagdo do real,
sem qualquer mediagdo. Diante de tamanha angustia e horror, impossivel ndo indagar: porque
Freud ndo desperta, porque segue adiante e vai mais além no sonho? "Porque era um durdo",
responde-nos Lacan e acrescenta também que, ao evitar o despertar, "Freud cai fora" (Ibidem,
p. 198). Sim, Freud sai de cena, sai do centro, retira-se com a unidade, com os "pontos de
arrimo" garantidos pelo seu “eu". Esse mesmo "eu" que até entdo encontrava na triade dos
personagens medicos, Dr. M, Otto e Leopold, com suas resguardadas funces, certa
consisténcia para sua identificagao.

Assim, enquanto o Dr M. representava o ideal, constituido pela pseudo-imagem
paterna, 0 pai imaginério, o que nos leva a pensar se tratar de Breuer, Otto correspondia a
esse amigo e a0 mesmo tempo inimigo constante na vida de Freud. Por fim, Leopold, o que
desempenharia o papel do personagem Util, para contrapor as possiveis desavencas com Otto.
Segundo Lacan, é gracas a essa divisdo de fungdes que "o pai simbdlico permanece intacto"
(Ibidem, p.200), ja que o que atormenta Freud, nesse momento anterior a irrupgdo da
angustia, é a lei sob a forma de seus conflitos em estar certo ou errado em seu oficio, em sua
pratica médica. Dai podermos inferir que é na medida em que o sonho vai mais longe no
ambito da angustia, cuja aproximagdo ao um real derradeiro se torna patente, é que assistimos
ao que Lacan ir4 chamar de "decomposi¢do imaginaria" (Ibidem, p, 212), demarcada por uma
espécie de espalhamento, de inconsisténcia das diferentes identificacdes do eu, o que quer
dizer que, a partir dai, Freud de fato ndo esta, ndo mais se encontra. O que restou foi o
sujeito, acéfalo, inconsciente, descentrado frente ao ego, ao eu, esséncia da descoberta

freudiana.

151



E, portanto, verdadeiramente, esse sujeito, sujeito do inconsciente, que fala, é "ele",
quando 0 ego praticamente j& se dissipou, juntamente com a culpa de Freud que lhe era
inerente, que faz proferir a todos os personagens, que estdo no sonho, falas insensatas, sem
sentido, momento correlato do que Lacan chama de “"entrada do buféo" (Ibidem, p.209)
encarnada na figura dos médicos. Aqui, arriscamos a dizer que Freud esta sozinho, ja tocando
na inconsisténcia do Outro, afinal, concomitantemente ao seu “cair fora", o sonho faz passar
os médicos de uma posi¢do de detentores do saber, da resposta procurada para a cura da
neurose ao apelo a um mero “trio de palhagos™ (Ibidem, p.199). Especialmente o Dr M ou
Breuer, até aqui, grande referencial identificatorio para Freud é praticamente ridicularizado,
aparecendo como impotente, palido, com o queixo escanhoado, claudicante ao andar, homem
doente e caduco. Freud chega mesmo a zombé-lo, através de sua frase absurda que aparece
no sonho: "ndo ha davida que é uma infeccdo, mas ndo tem importancia; sobrevira a
disenteria e a toxina ser liberada" (Freud, 1900-01/2012, p.128).

Em sua ambiciosa busca por um saber que respondesse & cura das neuroses,
envoltério formal do mistério que lhe fazia ecoar a sexualidade feminina, Freud se depara,
em seu proprio sonho, com as primeiras perdas de garantia que até entdo lhe transmitia o
saber cientifico, a série dos Nomes-do-Pai, relacionados a ciéncia. No entanto, sabemos que,
ainda nesse mesmo sonho, para fazer passar algo ao real, atravessar o abismo, a auséncia que
vem presentificar o orificio corporal que impde a imagem da garganta de lrma, sera
necessario a Freud o apoio, o suporte da escrita, letras que serdo decompostas na formula da

trimetilamina®®?

. Cabe, assim, recuperar aqui o que dissemos na abertura desse capitulo sobre
o despertar. E preciso, sim, ter cuidado com os sonhos, ndo despertar os dorminhocos
bruscamente, promover a dessuposi¢do de saber no ritmo da coragem e do singular de cada
um. E Freud se inclui nisso. Segundo Cottet, em grande parte da Traumdeutung, Freud
acreditava que poderia "manejar o mais intimo" (2013, p.62), mas permanece no discurso da
ciéncia, porque para ele, nesse momento, embrulhado nas ambivaléncias do pai, era

importantissimo se fazer um nome no "Pantedo da ciéncia"(Ibidem, p. 64), tomar ai seu lugar.

192 \/amos nos dedicar a essa segunda fase do sonho da injecdo de Irma, um pouco mais adiante, nesse mesmo
capitulo.
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3.2 - ""Pai, néo vés... com qual ambicéo queimo?"

Como estamos afirmando, se Freud permanece no discurso da ciéncia, uma vez
submetido aos referenciais identificatorios que vém atualizar sua série dos Nomes-do-Pai,
sera Fliess, por sua vez, quem ira se colocar fora dessa série, abrindo-lhe as portas, ndo sé ao
inconsciente, mas também a um lugar inédito, diverso do que estava, entdo, prescrito nos
standards da relagido médico-paciente. Ao comentar, pontualmente, um texto de Mannoni'® -
que coloca em questdo a origem da psicandlise - Lacan ndo hesita em afirmar que "o
psicanalista é Fliess" (1967/2003, p.258), isto é, é ele quem ir4 encarnar a poténcia em jogo
na suposicéo de saber, fazendo de Freud um analisante. Podemos dizer que durante todo o
periodo em que Freud lhe escreve, uma verdadeira elaboragdo de saber é suscitada. Tal é o
forte enderecamento de Freud a Fliess, como bem nos transmite um fragmento da carta de 21
de maio de 1894: "obviamente, ndo é nenhum favor especial do destino eu ter
aproximadamente cinco horas por ano para trocar idéias com vocé, quando mal consigo
passar sem o outro - e vocé é o Unico outro, o alter” (Freud, 1986, p. 73).

Se o analisante Freud supde a Fliess um saber, que saber seria esse? Para Cottet,
certamente ndo se trata de um saber que diz do inconsciente, porque Fliess se encontrava
completamente tomado por suas teorias, pela questdo da bissexualidade organica (2013, p.
64) Ndo deixa de ser no minimo curioso a transferéncia de Freud com Fliess, fazendo
despertar certo espanto nos bidgrafos, frente a constatagdo de que uma espécie de charlatdo,
como diz Lacan, um "fucador de narizes" (1967/2003, p.258 ), inventor delirante de um tipo
de numerologia, "tenha podido servir de catalisador transferencial ao inventor da psicanalise"
(Cottet, 2013, p. 64). O fato é que essa invengdo de um outro a quem escrever, esse
dispositivo de escrita, "essa writing-cure", (Lacan, 1975¢), possibilitara a Freud, ao deslizar a
pena sobre o papel, extrair novas hipoteses, bem como formalizar com certa clareza o
material colhido de sua pratica clinica e do que ele préprio nomeava como sua auto-analise.
Eis que sera esse médico de reputacdo um tanto quanto duvidosa, quem ocupard, por fim, o

lugar de primeiro destinatario dos achados psicanaliticos.

193 Segundo Porge, Octave Mannoni escreveu A analise original, movido pela tentativa de invalidar uma versao,
amplamente propagada, da auto-analise de Freud como origem da psicanalise. O grande mestre da propagagao
dessa complicada versao é Didier Anzieu, gracas a trés edicdes sucessivas de seu livro, intitulado, A auto-analise
de Freud e o descobrimento da psicanalise. Como ja mencionamos, trata-se de uma abordagem bastante
imaginarizada, centrada na problematica pessoal de Freud, ainda que considere a transferéncia. (Porge, 2010).
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Como uma sorte de publico privado, fica claro que Freud encontrard também em sua
correspondéncia com Fliess, além da suposicdo de saber, sustentaculo de sua auto-analise,
uma anterioridade, inclusive logica, necessaria, uma espécie de antecamara, passo
fundamental para tornar pablica a Traumdeutung. Sobre o que poderia ainda estar em jogo,
nesse importante momento, Porge considera que hd uma carta de Freud para Fliess que
marcaria um efeito de bascula (Porge,2010), introduzindo um antes e um depois, exatamente
quando Freud, ao encontrar a fonte da repressdo, reconhece o carater contraditorio e
impossivel de sua auto-analise. Assim, declara Freud para Fliess, em 14 de novembro de
1897: "apercebi-me da raz8o por que s6 posso me analisar com o auxilio de conhecimento
objetivamente adquiridos (como uma pessoa de fora). A verdadeira auto-anélise € impossivel,
caso contrario, ndo haveria doenca neur6tica” (Freud, 1986, p.282). Ao fazer a prova do eu
como estranho, como sua propria extimidade, a auto-analise para Freud "toma um sentido
novo, confundindo-se com a escrita e a publicacdo da Interpretacéo” (Porge, 2010).

Nesses termos, a consequéncia que ird se impor é a perda eminente do lugar de
primeiro leitor, até entdo ocupada por Fliess, na medida em que Freud passa a se dirigir a um
pUblico'®, ja ndo tanto privado. Eis que agora sua escrita, suporte da solid&o de seu encontro
com o inconsciente, passa a ganhar mundo, legitima aposta de uma transmissdo. Assim,
enquanto Cottet considera que "Freud analisante™ €, sobretudo, "a ultrapassagem do discurso
médico e universitario em direcdo ao discurso histérico" (2013, p.62) e, em seguida, 0
aparecimento de um desejo de saber desconhecido e inédito, podemos dizer, emergéncia do
discurso analitico'®, para nés, tomar Freud em sua posicéo analisante implicara também em
frequentar, como um ponto de suspensdo, uma espécie de “entre", tal como sugerimos no
titulo deste capitulo, "entre” o pai e a mulher ou, como veremos mais adiante, "entre centro e
auséncia". O que estamos propondo, portanto, é uma tentativa de maior precisdo da posi¢do
que Freud se detém frente ao real, ndo nos colocando, por isso, de modo algum em

discordancia com o que Cottet vem a inferir como "Freud analisante".

%Cabe acrescentar que Freud, posteriormente & publicagdo da Traumdeutung, ir4 trocar in(imeras outras cartas
com outros médicos de seu circulo, como Ferenczi, Jung, Jones, Binswanger, entre outros, demarcando ainda
mais a ampliagdo de seu publico. No entanto, nenhum desses correspondentes ocupara o lugar antes concedido a
Fliess.

1% pode-se dizer ainda que Freud chega a dar uma importancia capital para sua mudanca de discurso, ao sonho
"Dissecacdo da propria bacia", em que ele se vé imposto a tarefa de dissecar o préprio corpo, sob uma
inquietante estranheza em néo sentir dor. Para Cottet, trata-se de "uma rentncia ao alibi que constitui a anatomia
do sistema nervoso, pelo qual Freud ja se interessava havia pelo menos dez anos"(2013, p.63).
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E é nessa trilha que esse mesmo autor também nos afirma que "o chamado ao pai
todo-poderoso para conter o gozo feminino" sera o indice da neurose de Freud (lbidem, p.
65). Nada mais relevante e a0 mesmo tempo orientador, se pensarmos que a questdo da
paternidade sera uma das causas centrais para levar a cabo o desacordo, a deterioragdo
progressiva da relagdo entre Freud e Fliess. Na carta de 21 de setembro de 1899, por
exemplo, encontramos uma sutil objecdo de Freud ao priviléegio dado por Fliess, aos
estranhos célculos'™® de registros de 6bitos: "Vou acompanhando & distancia, com grande
interesse, seus registros de Obitos. Sei que no momento, sua teoria ndo se interessa pelos
pais" (Freud, 1986, p.376). Por outro lado, é preciso sublinhar que néo era disposto a Fliess
recursos, digamos, subjetivos, para responder & altura as descobertas freudianas,
precisamente no que se refere as implicacGes da causalidade sexual da neurose, j& que se
contrapunham & nocdo de bissexualidade, por ele entendida, delirantemente, como
complementaridade entre 0s sexos, 0 que quer dizer que em suas teorias, cada sexo conteria
recalcado em si o outro sexo.

Na verdade, ja nos chama atencdo, em anos anteriores, o fato de Fliess haver deixado
Freud sem resposta alguma ou tampouco tenha se pronunciado, quando Ihe foi comunicado,
na carta de 15 de outubro de 1897, a hip6tese do complexo de Edipo: "Descobri, também em
meu proprio caso, o fendbmeno de me apaixonar por mamée e ter ciime de papai, e agora
considero um acontecimento universal do inicio da infancia (...) Se assim for, podemos
entender o poder de atracdo do Oedipus Rex (...)" (Ibidem, p. 273). Ainda assim, mesmo
diante da desconsideragio de Fliess, ao que se referia ao complexo de Edipo e & questo do
pai, em meio aos escritos da carta de 29 de dezembro de 1899, Freud lhe dedica um poema de
sua autoria por ocasido do nascimento do segundo filho de Fliess. Um pequeno fragmento
deve nos transmitir certa convocacdo freudiana a lei do pai: "salve o bravo filho que, ao
comando do pai, surgiu no momento exato, para ser (...) companheiro de trabalho na
perscrutacdo da ordem divina. Mas salve também o pai, que, pouco antes do acontecimento,
descobriu em seus célculos a chave para restringir o poder do sexo feminino" (lbidem,
p.395).

N&o ha como ndo nos depararmos com o ponto sobre o qual se detém Freud: um

"entre" "salvar o pai" e "o poder do sexo feminino". Eis que sob sua ética de enunciagdo

1% N&o é de nosso interesse adentrar nos emaranhados que perpassam as teorias de Fliess, contudo, é importante
esclarecer o carater cosmico e sua periodicidade, por ele conferido a sexualidade e ao nimero.
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analisante, Freud ja dessup®e, aqui, um saber a Fliess, o que o colocara, ndo sem a publicacdo
da Traumdeutung e o impacto da morte de seu pai, na trilha rumo & construgdo do mito
paterno, ao que poderia estar em jogo na transmissao do pai, enigma do que este pode passar
a um filho. Nesse ponto de nossa elaboragéo, torna-se pertinente recuperarmos a pergunta
lancada por Mannoni, em seu ensaio, A analise original. Indaga-nos, oportunamente,
Mannoni: "onde passa exatamente a linha sutil e quase inapreensivel que separa o delirio de
Fliess do saber de Freud? (1973, p. 119). Afinal, como constatamos, Freud e Fliess se
debrucaram, a ponto de fazerem laco, exatamente por se verem atraidos pelo enigmatico do
6rgdo feminino, pelo mistério que impde a sexualidade em meio a economia libidinal do
corpo falante. Nada mais operante para Freud, como um divisor de dguas, que o apelo a lei do
pai, para afastar, ndo s6 ele préprio, como também a psicanalise de um saber delirante'®’,
mesmo que para isso, paradoxalmente, esse mesmo "pai” Ihe imponha o mais legitimo dos
obstéculos: o do gozo impossivel, "pecado original da analise" (Lacan, 1964/1998, p.19).

E é como leitor de "outro modo" de Freud que Lacan nos diz, em seu seminario, Os
quatro conceitos fundamentais da psicanélise, que "é preciso que haja um [pecado original]."
E continua Lacan, como leitor avido que é: "O verdadeiro é talvez apenas uma coisa, € 0
desejo do proprio Freud, isto €, o fato de que algo, em Freud ndo foi jamais
analisado"(Ibidem). Eis que a questdo do pecado, como pecado do pai, retorna para Lacan,
ainda nesse mesmo seminario, por meio de outro paradigmatico sonho, apresentado e
interpretado por Freud na Traumdeutung, em que o filho pronuncia ao pai a frase, no minimo,
lapidar, cortante: "Pai, ndo vés que estou queimando?" (Freud, 1901/2012, p. 504). O relato e
0s antecedentes que motivaram tal sonho nos faz chegar que o pai, depois de cuidar noite e
dia de seu filho doente, febril, termina por deparar-se com sua prépria morte. J& no
transcorrer do veldrio, um velho senhor murmura oragdes, enquanto vigia o cadaver e, assim,
0 pai decide se retirar, momentaneamente, com o propdsito de descansar, deixando a porta do
quarto aberta, a fim de ndo perder de vista o corpo de seu filho morto, velado e rodeado por
velas.

Depois de adormecer, sonha que "seu filho est4 de pé, ao lado de sua cama, o toma
pelo braco e sussurra em tom de censura: 'Pai, ndo vés que estou queimando?" (Ibidem).

Logo desperta e percebe um clardo, um brilho intenso no recinto ao lado. Imediatamente,

197 Aqui, nesse exato uso da expressdo "saber delirante”, estamos nos referindo a foraclusdo do significante do
Nome-do-Pai que atualizam as psicoses. Para Cottet, a teoria de Fliess "¢ interpretavel como supléncia delirante
a foraclusdo da castragdo, que retorna no real do ciclo menstrual” (2013, p.65)
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corre até la e constata que o velho senhor, a quem lhe havia incumbido a tarefa de velar o
cadaver, quando de sua auséncia, caira no mais completo sono e, por isso, a mortalha e o
brago de seu filho amado haviam sido queimados por uma vela acesa que, entdo, tombara
sobre eles. Diante do contetdo desse “trancado", "fechado" sonho e da interpretacdo que dele
nos da Freud, ja de saida, Lacan é categorico em dizer que este sonho "ndo é analisado"
(Lacan, 1964/1998, p.70). Aonde, entdo, pretende Lacan nos levar junto a Freud, em sua
posicdo analisante, diante de tal afirmativa? Analisar o que jamais fora analisado em Freud?
Antes de destilar a leitura ardente que nos concede desse angustiante sonho, Lacan quer,
sobretudo, frisar-nos que o tragado de uma anéalise, depois de seus primeiros passos "ndo nos
permite, de modo algum, resolvermo-nos por um aforismo como a vida € um sonho", ja que

esta
55).

orientado para aquilo que, no coracdo da experiéncia, € o nucleo do real"(lbidem, p.

Diriamos que ndo, Lacan ndo pretende, até aqui, analisar o inanalisavel, o
inassimilavel, o traumatico de um encontro essencial, para o qual esse real, essa febre que
contém o desejo de Freud, vem nos arrastar, seja por forga ou por gosto. Mas, Lacan, quer
sim, nesse momento, fazer-nos despertar. Por isso, ele nos diz que a dificil imagem do filho
morto no sonho dizendo, proferindo essa frase, essa tocha, Pai, ndo vés que estou
queimando? “estd para pegar fogo no real” (Ibidem, p.37), esse mesmo fogo que arde e, ao
mesmo tempo ilumina, sem nos deixar ver, e que, como ja mencionamos, evocava-o Freud,
na imagem de Lucifer-amor, quando da eminéncia de sua revelacdo do mistério dos sonhos.
Se a angustia € o que ndo engana, ndo ha, portanto, como ndo admitirmos que esse sonho traz
0 mistério tocante, comovedor, em jogo, entre pai e filho, pois que suspenso estd nessa
imagem do cadaver do filho pegando seu pai pelo braco, como vem nos sacudir Lacan, uma
"visdo atroz" (Ibidem, p. 60).

Por outro lado, é preciso entender que Freud estava maravilhado pela ardente
ambicdo em querer confirmar sua teoria do desejo, fazer ir adiante sua tese de que o sonho é
portador do desejo do sujeito, exigindo ser satisfeito. Portanto, ao se ocupar da frase do filho
enderecada ao pai, que queima, que presentifica o real no sonho, ele a destinara como um
mero resto diurno, levantando a hipdtese de que, possivelmente, o pai teria escutado esta
frase do filho, ainda vivo, quando ardia em febre. Caberia, entdo, perguntarmos: qual seria a
origem ou qual desejo fez colocar esse sonho em movimento para Freud? Fazer com que "o

filno se comporte como si estivesse vivo (...) e em virtude desse cumprimento de desejo,
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precisamente, prolongar o dormir do pai* (1901/2012, p.505), responde-nos Freud. E aqui um
paradoxo, um "tropeco” se faz também evidenciar: como poderia se sustentar o significado de
que o brilho produzido pelo fogo é o que faz despertar o pai se, ao despertar, o pai volta a ver
o filho partir novamente, isto é, volta a deparar-se com sua morte? N&o bastasse tal
indagacdo, é preciso ainda ndo perdermos de vista que, para Lacan, mesmo no sonho, o filho
também aparece morto, como mencionamos ha pouco, imagem “atroz" de um corpo que se
aproxima do pai.

Contudo, diriamos que o que verdadeiramente vai entregar a posi¢do de Freud, frente
ao real do pai, nesse momento, serd o fato de ele se ver detido, ainda que rapidamente, no que
abriria trilhas frente ao singular do pai, presentificado por um fragmento da emblemética
frase do sonho: "Pai, ndo vés?". Sobre esse pai que "ndo vé", Freud nos diz o seguinte: “estas
palavras procedem de outra ocasi&o que ndo conhecemos, mas foi rica em afetos" (Ibidem). E
notavel como Freud chega a tocar nesse dificil desencontro entre pai e filho que, neste caso,
chega-nos pelo olhar, olhar que ndo V&, que ndo alcanca, em uma so expressao, a falha do pai.
E por que Freud ndo vai adiante, ndo escolhe tomar essa tortuosa trilha, trilha de um filho que
aponta a falta do pai? Porque, como nos diz Lacan, "Freud protege o pai” (Lacan,1964/1998,
p. 60), ele quer, sim, salva-lo, amorosamente. N&o é sem razdo que para Freud o desejo a ser
realizado neste sonho, em fazer com que o pai possa ter novamente o filho vivo, caminha
também nessa exata direcdo, em desculpabilizar o pai por ndo ter podido salvar o filho da
febre que o acometia, que o0 queimava.

Ainda sobre a posicéo de Freud em tentar "salvar o pai*, Lacan ndo dorme no assunto
e coloca terminantemente em questdo - para aléem do paradoxo ja levantado de que o
despertar do pai ndo atenderia a realizacdo do desejo no sonho - o fato também do despertar
do pai ter sido provocado por um evento de natureza externa, isto €, a realidade do ruido de
uma vela tombada, que faz pegar fogo na cama em que o filho repousava. E, por isso, langa-
nos uma pergunta, sobretudo, ética: "o que € que desperta?" E, em seguida, responde-nos
com outra pergunta: "N&o serd, no sonho, uma outra realidade? Aquela que Freud nos
descreve, assim, que a crianca estd perto de sua cama, pega-o pelo brago e lhe murmura em
tom de reproche, 'Pai ndo vés que estou queimando?*(lbidem, p. 60). Essa outra realidade,

frente & qual Lacan insiste em nos despertar, diversa do que demarcaria a censura do

recalque, vem designar um mais-além que se faz ouvir no sonho, experiéncia aguda,
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angustiante, traumatica do mistério que se concentra no encontro faltoso do pai com o corpo
de seu filho morto, dificil realidade que parece arrancar o sonhador de seu sono.

Ainda sobre essa "outra realidade”, realidade que demarca um encontro sempre
faltoso, esta que o sonho vem homenagear, convém dizer que o que ai estd contido de trauma,
de real é, digamos, constantemente, “"concebido como devendo ser tamponado pela
homeostase subjetivante que orienta todo o funcionamento definido como principio do
prazer" (Ibidem, p. 57). No entanto, como nos adverte Lacan, a propria clinica, isto é, nossa
experiéncia vem, a cada vez, atualizar-nos que no seio dos processos primarios se conserva
uma espécie de insisténcia do trauma, sempre a nos lembrar. Portanto, ndo ha que pensar que
0 real, essa "outra realidade"”, deva somente frequentar os sonhos, por assim dizer, mais
paradigmaticos, afinal o trauma se faz reaparecer, com efeito, e muitas vezes "com o rosto
desvelado” (Ibidem). Por isso, indaga-nos, Lacan: “como pode o sonho, portador do desejo
do sujeito, produzir o que faz ressurgir em repeticdo o trauma - sendo seu rosto mesmo, pelo
menos a tela que o indique ainda por tras?"(Ibidem).

Como estamos vendo, esse sonho, inegavelmente, tomado como sonho de angustia,
ndo nos parece confirmar que dele se trata unicamente de uma realizacdo de desejo, de
satisfazer o prolongar do sono daquele que sonha. Ao contrario, o que ele faz é atualizar,
produzir trauma, evocar o mistério, o segredo que jaz entre pai e filho. Uma derradeira
pergunta sobre esse mesmo sonho, deve ainda nos restar. E é também Lacan quem a faz,
agora sobre o filho: "do que é que ele queima?" Responde, Lacan, j& querendo nos levar
longe: (...) "do peso dos pecados do pai, que carrega o fantasma no mito de Hamlet com que
Freud duplicou o Edipo" (Ibidem, p.88). Eis que em meio a flor de seu pecado é que Hamlet
foi surpreendido, ndo pelas proibiges da Lei que sancionam seu desejo, até porque do que se
tratava a todo instante para Hamlet era "uma profunda dubitacdo desse pai ideal demais”
(Ibidem). Sim, Lacan, nesse seminario ja comega a franquear um para além do Edipo, do
amor ao pai, exatamente ao situd-lo frente a transmissibilidade de sua prépria falha, seu

pecado, como bem vimos no sonho, evocado as custas de angustia e comog&o.

3.3 O desejo de dormir e a desmontagem do "*sonho"* do Edipo:

Esse sublime momento de Lacan, em néo ceder febrilmente de seu desejo, em decidir

ir mais além, frente & pergunta "o que é um pai?", ndo esquegamos que é também o dificil
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momento em que lhe sdo proferidas as medidas discriminatérias da International
Psychoanalytical Association (IPA), interpretadas, por ele proprio, como sua “excomunhao",
termo que também se verifica em comunidades religiosas ligadas ao judaismo. A censura que
0 ensino de Lacan vinha sofrendo, até entdo, “considerado nulo, em tudo que dele possa vir
quanto a habilitacdo de um psicanalista” (Lacan, 1964/1998, p. 11) era a legitima atualizagéo
das consequéncias provocadas por seu desejo de saber, por sua ambi¢do em questionar, sem
cessar, as origens da psicanalise, como ele mesmo nomeou 0"desejo de Freud", desejo do pai
da psicandlise ou, para dizé-lo mais discretamente, o “pecado original da andlise". E é sob
tais condi¢bes que o semindrio, Os quatro conceitos fundamentais da psicanélise, vem se
assentar, sob um lugar de inexisténcia, lugar de um seminario impossivel, j& que o que Lacan
pretendia mesmo era remexer nas garantias do pai, por meio dos Nomes-do-pai®.

Para Lacan, ao proteger o pai, € como se Freud continuasse dormindo, é como se o
"desejo de Freud" estivesse terminantemente marcado por um desejo de dormir, uma espécie
de rechaco de saber. Junto com Freud dormia também toda uma comunidade de analistas,
dormia toda a IPA. Todos dormindo! E como ja constatamos, com sua peculiar anélise do
sonho do filho que aponta a falha do pai, Lacan estava &vido por nos fazer despertar.
Segundo Miller, para se avangar nessa dificil empreitada lacaniana, em colocar em tela o
proprio "desejo de Freud", rumo ao despertar, é preciso “colocar em oposi¢do, o que Lacan
elabora como um termo inverso, contrario, que é o desejo do analista” (Miller, 1997b, p.27).
Ainda que, constantemente, tomemos o desejo do analista como uma fungdo fundamental na
direcdo da cura de uma andlise, cabe ndo negligenciarmos que "em sua origem, o desejo do
analista é a objecdo feita por Lacan ao desejo de Freud" (Ibidem). O desejo do analista é o
desejo de despertar! Despertar de qué? Mais uma vez perguntamos: o que é que desperta?

Lacan ja nos disse que € o real que desperta, uma "outra realidade". Mas, como pode
haver um desejo de despertar frente ao real, se o proprio desejo é sempre desejo de ndo-
saber? Se por um lado, o desejo pode ser tomado como reprimido, como desejo de ndo-saber,
por outro, a solucéo que Lacan ird encontrar para localizar o desejo no campo da linguagem
serd assentd-lo justamente como movel do significado, conferindo-lhe um estatuto

metonimico, tornando-o, assim, indizivel, incompativel com a palavra. Dai podermos inferir

1% Em meio & crise institucional da época e ao se remeter as origens da psicanalise e ao que ele nomeou como
"desejo de Freud", Lacan pretendia, inicialmente, proferir um seminario chamado Os nomes-do-pai. Mas, ao
sofrer o que ele interpretou como uma "excomunhao" por parte da IPA, suspendeu o referido seminario e a ardua
tarefa de remexer nas fundagOes para se dedicar, entdo, aos quatro conceitos fundamentais, re-nomeando assim
seu seminario.
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que quando o sonho se aproxima do encontro com o real, o sujeito quase sempre desperta,
para continuar dormindo, o que quer dizer que se torna bastante problemético, impossivel
uma oposi¢do excludente entre o dormir e o despertar. Nesse ponto, sobre o que pode haver
de necessario no dormir, Miller se posiciona, tal como o citamos na introdugdo desse
capitulo: “creio que é preciso tomar isso com a seriedade que merece, que 0 desejo
fundamental é o desejo de dormir e que o desejo do analista seria a exce¢do", operando como
uma especie de "infracéo a lei do desejo", estando, por isso, de acordo com uma "vontade de
gozo" (Ibidem, p.34).

Se pagamos o alto prego da eternidade, ao nos manter permanentemente dormindo,
seja como analisante, seja na condugdo de uma cura, € bom frisarmos também que o desejo
de despertar é duro, dificil, h& que se ter certo "gosto" pelo real, como Lacan, cuja rebeldia
parecia nao deixa-lo dormir por muito tempo. Se o desejo de despertar é o desejo do analista,
surpreende-nos constatar que a pretensdo de colocar o desejo de Freud em questionamento é
também perguntar pelo desejo de Lacan. E é Miller quem o faz, ndo sem certa prudéncia.
Pergunta, entdo, Miller: "ndo podemos dizer que ha algo do desejo de Lacan no desejo do
analista?" (Ibidem, p.10). Diante do ponto de claridade que nos langa tal pergunta,
irredutivelmente, serd a singularidade de Lacan, concentrada nesse ardente desejo de
despertar, nesse gosto pelo real, que ira conduzi-lo a ir além do pai, a fazer do Edipo, um
sonho, "sonho de Freud" (Lacan,1969-70/1992, p.110). E é este mesmo sonho, que nos pde a
dormir, que nos entrega ao poder vinculado pelo Nome-do-pai., que Lacan ir4 desmonté-lo,
descompd-lo, desata-lo, como se faz em uma analise.

E interessante constatar que se, por um lado, ha uma espécie de fidelidade de Lacan a
Freud, o que implicaria em admitir que, para fundar a psicanalise, foi necessario a Freud
permanecer no discurso do mestre, como discurso do inconsciente, por outro, ha também um
desciframento, uma busca de outro significado, movido por esse desejo lacaniano de
despertar, capaz de "produzir um certo des-ser das significagdes de Freud" (Miller, 1997b,
p.42). Portanto, j& em seu movimento de retorno a Freud, encontramos um mais além do
Edipo, tomado aqui como as primeiras intervencbes de Lacan sobre essa, até ento,
duradoura construcdo de Freud (Miller, 2013f). Na verdade, é como se Lacan nunca tivesse
engolido muito bem o Edipo, desde o comeco. E quem é que verdadeiramente engole? Por
exemplo, em seu sexto seminario, O desejo e sua interpretacdo, em que se dedica & questdo

do desejo nos sonhos, notadamente, Lacan (1958-59) ja ndo se detém em uma interpretacdo
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edipiana e o demonstra com mais clareza, por meio de sua analise da tragédia

shakeaspeariana de Hamlet'®

, ém que mesmo partindo das indicagdes freudianas, acaba por
"suplantar seu mestre" (Miller, 2013f).

No entanto, é preciso também dizer que mesmo j4 estando presente a marca do desejo
de Lacan em passar, em dar pleno alcance, como ele mesmo se refere, a um mais além do
"voto do Edipo" (1958-59, p. 109), na leitura de Miller, haveriam "flutuacdes”(lbidem). A
analise de Hamlet nos aponta muito bem isso. Enquanto Lacan chega a afirmar que sobre
Hamlet "seu valor de estrutura é equivalente ao do Edipo" (1958-59/2014, p.304), em
contraposi¢do dird também que ele é sua variante e que haveria uma dissimetria entre ambos,
quanto a posigdo subjetiva de cada um, frente ao que concerne ao ato e, por consequéncia ao
saber. Edipo ndo sabe que € o filho desse pai que ele mesmo mata. Diferentemente, eis que
Hamlet sabe, sabe da desgraca de seu pai, da "absoluta, insondével, traicdo ao amor" que este
sofreu porque, espantosamente, esse pai morto lhe disse. "Ai esta a resposta. A verdade de
Hamlet é uma verdade sem esperanca”, diz-nos Lacan. E continua: "ndo hd em todo Hamlet
marca de uma elevagéo até que algo esteja mais além, salvagéo, redencdo" (Ibidem, p.330).

Surpreendentemente, ja nesse seminario, Lacan vai longe, toca, rodeia a inexisténcia
do Outro, ao nos dizer, com todas as letras, que "Hamlet nos da acesso (...) al sentido de
S(A)" (Ibidem), como ja sabemos, notacdo que nos indica que um significante esta fora, falta
no nivel do Outro. Eis que do segredo dos sonhos revelado a Freud, passamos aqui ao
segredo que acontece a Lacan. Em suas palavras: "esse é, se me permitem, o grande segredo
da psicandlise. O grande segredo é: ndo h4 Outro do Outro" (Ibidem, p. 331). Nesse ponto de
delicadeza, é Miller quem nos ajuda a ler esse segredo, ao nos advertir que esse "Outro do
Outro" é uma categoria forjada pelo préprio Lacan, ja utilizada nos tempos que precederam
esse seminario, como "significante da lei inscrito na linguagem™ (Miller, 2013f). Entretanto,
com a analise de Hamlet, ndo hd como ndo admitir que o Outro foi desbancado, furado,
inconsistido ou, nas palavras de Miller, o que Lacan faz de fato é "saltar a rolha do Nome-do-
pai* (Ibidem), ainda que ndo pudesse, naquele momento, extrair suas exatas consequéncias.

Para tocar nesse ponto de tamanha radicalidade, de desamparo, de uma hilflosigkeit, é
preciso dizer, ainda em seu movimento de retorno a Freud, foi preciso que Lacan,

anteriormente, promovesse 0 Nome-do-pai, um modo ja ndo tdo adormecido, diriamos, que

19 E notavel a anélise que Lacan faz de Hamlet em seu seminério, O desejo e sua interpretacdo (1958-59).
Mesmo assim, con fins de ndo perdermos o fio que conduz nosso texto, vamos dela fazer uso somente no que se
refere ao exato ponto em que Hamlet vem nos ajudar a questionar, a desmontar o Edipo.
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ele proprio encontrou de falar do Edipo, tomando-o a partir da escrita formal de uma

"metafora'®"

, metéafora paterna (Lacan, 1957-58/1999, p. 180). Como verificamos em seus
primeiros seminarios, para tomar o pai como metafora, para fazer do pai um significante que
substitui outro significante, como também para ancorar sua tese de um inconsciente
estruturado como linguagem, Lacan permaneceré apoiado na leis que regem a universalidade
da cadeia significante, quais sejam, a metafora e a metonimia. Seguindo, portanto, na trilha
da intervencéo lacaniana sobre o sonho freudiano do Edipo, torna-se relevante perguntar: que
significante seria esse que o pai, nessa operacdo metaforica, vem substituir? Trata-se do que
se convencionou chamar de significante materno, primeiro significante introduzido na
significacdo, por meio da subjetivacdo da crianca, frente as auséncias e presencas da mée
(Lacan, 1958d/1998, p. 563).

E é essa mesma auséncia materna que ira lancar um enigma para a crianca, apontando-
lhe que, para além dela, existe algo que ndo se pode dizer, que fisga, que causa a mae.
Interessante, porque € possivel extrair de tal operagdo duas consequéncias interligadas, ainda
que distintas: a primeira nos encaminha na direcdo de que esse processo de substitui¢éo
significante, em que se assenta a met&fora paterna, sera o responsavel pela emergéncia de
uma nova significacdo, por exceléncia, significacdo félica, esta mesma que permitird ao
sujeito se orientar na ordem simbdlica, exatamente por produzir certa estabilizacdo de
sentido, como uma espécie de amarracdo de uma significacdo ao significante, como um
"ponto de basta" (Lacan, 1957-58/1999, p.202). No entanto, j& a segunda consequéncia ir4
deflagrar a falha, a insuficiéncia de tal operacéo, isto é, da meté&fora paterna, do Nome-do-pai,
(NP), em metaforizar, em significantizar esse algo enigmatico, esse gozo (x) que resta do que
Lacan ira chamar de Desejo da Mée, (DM), e ndo, freudianamente, tal como nos trazia até
entdo a "historieta” do Edipo, de desejo pela mée.

Eis que é esse (x), esse gozo desconhecido, opaco, que resta, é "ele" também que pode
nos dar "pano para manga" em uma andlise - dependendo do analista, caso goste mais de
dormir que do real, pode dar pano para um vestido inteiro, para um verdadeiro manto. Como

nos diz claramente Miller: "a metafora paterna que transcreve em termos linguisticos o

1 Tomada, inicialmente, como uma figura de linguagem, sabemos da complexidade que a palavra metafora vem
nos evocar, ja que ela ndo é, de modo algum, exclusiva do campo psicanalitico. Assim, de saida, recortariamos,
aqui, trés modalidades de metafora: metafora linguistica, metafora literaria, metafora paterna, ndo sem
considerar, esta Ultima, em suas aproximagdes com a metafora delirante, formulacdo de Lacan que ira perder
forga com o0 avancar de seu ensino, por meio da perspectiva borromeana. Vamos nos deter, contudo, em uma
espécie de sobrevdo no que se refere a metafora paterna, necessario somente, para tentarmos desmonté-la, como
nos orienta o subtitulo desse capitulo.
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complexo de Edipo e sua decadéncia, nfo é sendo uma magquina significante que da conta
disso, de como o espirito advém ao gozo (...), de como o sentido chega ao gozo" (Miller,
2012b, p. 104). E € isso que, predominantemente, ndo a todo tempo, fazemos em uma analise,
0 que fazemos é recorrer ao sentido para tentar dar cabo de algo do gozo. Assim, nesse exato
ponto, capaz de precisar-nos, em sO golpe, aquilo que resta de opacidade do gozo e a
insuficiéncia da meté&fora paterna, € o que far4d com que Lacan venha a "suplantar o seu
mestre" (2013f), diriamos, primeiro ponto de desmontagem, de um primeiro "mais além" do
Edipo.

Como dissemos, guiando-nos pela leitura de Miller, j& no seminério, O desejo e sua
interpretacéo, € possivel localizarmos "dois mais além do Edipo" que Lacan (1957-58/1999)
vem operar, especialmente, através da analise que faz de Hamlet. Sera, portanto, sua leitura
fulgurante dessa tragédia shakeaspeariana que franqueard o que estamos chamando aqui de
"desmontagem do Edipo". Nessa direcdo, o primeiro "mais além" do Edipo ou seu primeiro
ponto de desmontagem, como 0 desdobramos acima, consistiu em tentar acomodar, em
assentar na propria estrutura da linguagem, isto é, no simbdlico, as imprecisdes de um desejo
infantil, que é, sobretudo, duplo, como um avesso e um direito, isto é, o desejo do assassinato
do pai e o do gozo da mde que compdem esse tdo conhecido mito paterno. Ao fazer do pai,
um significante, capaz de metaforizar, de significantizar e, por fim, introduzir uma lei frente
ao Desejo da mée, Lacan também nos apresenta, segundo Miller "o que ha de mais profundo
na estrutura do desejo (...) que é a impossibilidade de escapar da concatenacéo da existéncia
(...) determinada pela natureza do significante™ (Miller, 2013f), j& que € suporte de uma
metonimia essencial.

Assim, para darmos um passo mais, rumo ao segundo "mais além" do Edipo e
tocarmos também em seu segundo ponto de desmontagem, torna-se imprescindivel
recuperarmos o que Lacan nos diz sobre a verdade de Hamlet, que sera também a verdade de
seu pai. Trata-se de uma verdade, por assim dizer, dificil, sem promessa, sem esperanga de
perddo, ja que € a verdade de um saber sobre a morte de seu pai. Ao contrario do que Lacan
chama de uma "ignorancia bem aventurada™ (Lacan, 1957-58/1999, p.351), esta que nos traz
noticias de que h4 um inconsciente para o sujeito, um néo-saber, eis que o pai de Hamlet
conhece, sabe a verdade sobre sua morte, sabe da traicdo que sofreu e o0 revela,
fantasmaticamente, a seu filho, incumbindo-o de uma missdo de vinganga. E por que se

trataria de revelar algo a Hamlet "fantasmaticamente"? Porque, nesse ponto, Lacan ja se
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encontra cada vez mais proximo da construgdo do fantasma, territério em que o Outro
comeca a ndo mais querer responder, conforme também o demonstramos mais detidamente,
no capitulo anterior de nossa tese.

Sera esse mesmo saber de Hamlet que ndo mais o deixa "dormir" e o coloca em um
duro despertar, que ira desbancar as garantias do Outro, tornando-o cada vez mais
inconsistente, franqueando, assim, o que Miller toma, em sua leitura, como "o segundo mais
além do Edipo" (Miller, 2013f). Nessa direcio, o desejo encontrara de fato o que Lacan
buscava privilegiar, nesse seminario, aquilo que poderia se inscrever realmente como mais
profundo de sua estrutura. Portanto, para além de toma-lo como essencialmente metonimico,
nesse segundo ponto de desmontagem do Edipo, o desejo "ndo mais estara ligado a diacronia
da cadeia significante, nem ao Nome-do-pai que faz ai, point de capiton, sendo a sincronia de
uma relacdo com o objeto, ao qual se aferra o sujeito, momento em que ndo ha nada no Outro
que possa responder (...)" (Billiet, 2014, p.136). E 0 que o matema do fantasma vem nos
confirmar, ao formalizar a relacdo permanente, fixada do sujeito com o objeto a. Cabe
esclarecer ainda que ndo s6 o objeto, como o fantasma, nesse momento, irdo se delinear,
inicialmente, para Lacan, sob sua forma imaginaria e, somente no decorrer do seminario, com
a analise de Hamlet, irdo comecar a dar sinais, a se diferenciarem como da ordem do real.

Se estamos constatando, por um lado, que a constru¢gdo do fantasma em sua
articulagdo com o desejo vem demarcar um segundo e mais elaborado "mais além" do Edipo
e, por outro, que ele se inscreve como uma resposta a queda, & inconsisténcia do Outro, isso
nos da legitimas condicdes de também inferir que o Edipo, uma vez desmontado, vem se
inscrever como a mais cléssica das defesas contra o real. Podemos dizer que o desejo de
despertar de Lacan, ao langa-lo em um mais além do Edipo, ao promover sua incrivel
desmontagem, cujos rastros ja nos deixa antever, em seu sexto seminario, colocou-o em um
enorme esforco em desnudar a estrutura, até entdo, adormecidamente, velada pelas ficgdes de
sentido que compdem o mito. Diriamos, por fim, que, se analisar é se deixar atravessar pelo
desejo de despertar, desejo lacaniano, analisar é também desatar. Dai Miller ter nos
recomendado o cuidado de n&do despertar os dorminhocos bruscamente, uma orientagdo que, a
nosso ver, segue as palavras de Lacan proferidas, quando em sua conferéncia na Yale
University, foi-lhe perguntado sobre levar ou ndo uma anélise mais longe, isto €, até seu fim.
Diz-nos Lacan, pragmaticamente: "desculpo-me se o que digo parece - ndo o é - audacioso.

Posso somente testemunhar o que minha pratica me oferece. Uma andlise ndo é para ser
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levada a ir longe demais. Quando o analisante pensa que é feliz em viver, é suficiente"
(Lacan,1975f).

Essas palavras de Lacan, com todo seu efeito desidealizante, também devem nos servir
para dessupor o saber contido da confortavel idéia de que um certo evolucionismo
comandaria a condugdo de uma analise. Eis que ora navegamos em &guas que nos fazem
adormecer, que nos embrutece, mas nos enlaga, ora em &guas que nos fazem despertar, que
nos singulariza e nos desenlaca. N&o é sem raz&o que dois anos depois de nos ter afirmado tal
perspectiva, um tanto pragmatica de uma andlise, Lacan ratifica essa mesma posicdao em seu
seminério, L’insu que sait de I’une-bévue s’aile a mourre, ao nos dizer que "a psicanalise,
sobretudo, ndo é um progresso, sendo um viés pratico para se sentir melhor. E esse se sentir
melhor ndo exclui o embrutecimento (...)" (Lacan, 1977b), isto €, ndo exclui o submetimento
ao todo, ao universal da cadeia de significantes. E preciso, entretanto, sublinhar que o que
estamos tentando inferir aqui ndo € de modo algum, uma espécie de desinvestimento de toda
discussdo atualissima que move a comunidade analitica sobre os limites e o término de uma
analise, mas sim uma posicdo de que um fim de anélise ndo deve ser algo a se encorajar e,
tampouco, a se desencorajar.

Voltemos, portanto, as coragens freudianas e lacanianas! Se Lacan promove um
desnudamento®! da estrutura, ja em seu sexto seminario, para Miller, o essencial, que
consiste na cisdo entre estrutura e mito, ndo estaria de fato concluido (2013f). E, portanto, no
seminario, O avesso da psicanélise, em uma parte nomeada como "Para além do complexo
de Edipo" que Lacan ira encontrar verdadeiras condicdes para lograr tal feito e ja de saida nos
diz do "caréter estritamente inutilizavel do Edipo" (Lacan, 1969-70/1992, p.93), ao indagar
qual seria seu lugar em uma anélise. Justamente por Freud preservar em suas construcdes a
idéia de "um pai todo-amor", o primeiro a se amar neste mundo, esse que a crianca recorre
em sua infancia e aquele que também designaria o mais substancial na religido, é o que fard
Lacan também perguntar: "ndo € uma coisa estranha, quando se sabe o que de fato vem a ser
a fungdo de um pai?" (Ibidem). Além do amor ao pai, 0 que se V&, nesse tdo sonhado pai
freudiano, é um pai idealizado demais que, tal como vimos na interpretacdo que Freud faz do

sonho do filho que queima, dissimula a castracéo, a falta, em sua propria origem.

1 Relembramos que quando abordamos a inexisténcia do Outro, no primeiro capitulo da tese, exploramos
também a questdo do desnudamento da estrutura, pela via da logica, partindo da conceituografia de Frege para,
entdo, chegar nos paradoxos auto-reflexivos de Russel.
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Lacan também ndo hesitard em localizar a posicdo subjetiva de Freud frente ao pai,
em sua propria préatica clinica, e nos diz que Freud desanima, entrega os pontos, d& seu lugar
e sua funcéo ao discurso histérico, encarnado em Dora, sua paradigmética paciente. Segundo
Lacan, Freud se detém na constatacdo de que tudo o que se poderia fazer por uma histérica
em tratamento desembocaria sempre no penisneid, na inveja do pénis, o que s6 o fez
substituir todo o saber que recolheu de todas as "bocas luminosas™ (lbidem, p.92) de Ana,
Emmie e Dora, pelo mito do Edipo. Em alguns momentos, Lacan parece se irritar com o
lugar de Freud frente ao pai, de como Freud faz questdo e se mantém nisso, por exemplo, que
o Edipo tenha sucedido - nas palavras afetadas de Lacan - “"essa histéria danada de
assassinato do pai da horda, essa palhagada darwiniana" (Ibidem, p. 105). E continua Lacan,
mais irritado, ndo sem certo tom de derrisdo: " (...) é verdadeiramente abusivo colocar tudo
na mesma linha do Edipo. O que é que Moisés, em nome de Deus, porra, tem a ver com o
Edipo e o pai da horda primitiva?" (Ibidem, p.110). Eis que, para Lacan, como vimos até
aqui, sO restara ao Edipo ser tomado verdadeiramente como "um sonho de Freud",
convocando-nos a interpretéa-lo.

E, assim, a "analise" que desse "sonho" faz Lacan, ira fazer passa-lo do mito a
estrutura, de um pai imaginério, esse, tal como nos é contado por Freud, que parte da
"historieta de Sofocles”, esta em que se dorme com a mée, quando j& se matou o pai (Ibidem,
p.106), para 0 que, entdo, se considera um "pai real”, operacéo introduzida pela incidéncia do
significante no ser falante. E para tal intervengéo, Lacan parte da morte do pai, ou melhor, de
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seu assassinato, justamente porque o mito, o de Totem e tabu™ - ndo esquegamos que Freud

se esforca para liga-lo a referéncia sofocleana do Edipo - aponta-o como "a chave do gozo", o

2 Ainda que o fio condutor de nosso texto, nesse momento, é a "desmontagem do Edipo”, visando um "mais
além do pai," é fundamental frisarmos aqui 0 quanto parece ter sido arduo, angustiante e necessario a Freud a
construcéo, sobretudo, solitaria desse mito forjado do assassinato do pai. Tanto que quando Lacan nos diz que
"Totem e tabu é meio torto", logo em seguida, depois de tecer uma espécie de elogio a escrita de Freud, diz-nos
também que "isso deve ter uma boa razdo" (Lacan, 1969-70/1992, p.104). Certamente que sim, afinal Freud
estava tentando contar a nés e a si mesmo que haveria um ato capaz de instaurar as origens da cultura, o que,
metapsicologicamente, representaria, nada mais, nada menos que 0 momento mitico de instalagdo do recalque
primario - Urverdrangung - operagdo capaz de organizar, amarrar as representacdes no interior do aparelho
psiquico. Escrito treze anos apos a Traumdeutung e considerado por Thomas Mann, do ponto de vista artistico, o
melhor trabalho de Freud, por sua construgdo e forma literaria, Totem e Tabu reline em quatro partes dados da
literatura antropoldgica e etnol6gica, a partir de autores de peso como Charles Darwin, George Frazer, W.
Robertson Smith e James J. Atkinson, a partir dos quais, em busca da verdade analitica, Freud se enredou,
bravamente, nas origens da religido (do Totem), e da moral, (do tabu). Eis uma sintese condensada do "mito
cientifico" freudiano: um dia, os filhos, expulsos da horda primitiva pelo pai violento - Urvater, pai originario,
cujo gozo absoluto que obtinha de todas as mulheres até entdo era incontestavel, regressam e matarm,
assassinam esse pai, devorando seu cadaver e colocando fim a existéncia a essa forma arbitraria de poder.
(Freud, 1913/2012, p.143).
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que quer dizer, a0 mesmo tempo, interdicdo e condigdo priméria desse mesmo gozo. No
entanto, ainda sobre tal condigdo imposta pelo mito, de obtengdo do gozo, indaga-nos Lacan,
como quem quer mesmo dissolver os engodos imaginarios: "mas ser4 a custa desse
assassinato que ele [Edipo] o obtém?" (Ibidem p.113). E é, nesse ponto, que Lacan fisga a
exata transcendéncia do mito, ao nos despertar para o impossivel de que um pai morto possa
ser 0 gozo, encontrando ai, um "operador estrutural”, o que demarcaria, finalmente, a cisao
entre mito e estrutura.

Entdo, sera por meio desse operador estrutural, também chamado de pai real, por
introduzir exatamente o real como impossivel, frente ao simbolico, frente & estrutura, que
Lacan encontrard recursos em legitimar, ainda mais, o que ele se refere como um "para além
do mito do Edipo" (Ibidem, p. 116). A partir de agora, 0 que ird agenciar a castragio,
introduzir, transmitir a falta a estrutura, ndo mais sera um agente, em seu mais elevado
carater dramatico, por assim dizer, idealizado, mas sim esse pai real, um impossivel ldgico. O
que Lacan esta, enfim, propondo-nos, em outras palavras, é que, se a castracdo é uma funcéo
essencialmente simbdlica, concebida através da articulagdo significante, sera essencialmente
um agente real que a fara efetiva, 0 que nos permite depreender que as vicissitudes da
parentalidade, por exemplo, ndo necessariamente estardo suportadas pelos semblantes
paternos que regem uma cultura, especialmente as orientadas por concepgoes
predominantemente pedagdgicas (Barros, 2014, p.35).

Nessa direcdo, a radicalidade do "pai real" tornard pertinente indagar também o
estatuto do agente, esse que agenciaria a castragdo, tomada agora como um fato de estrutura.
"O que quer dizer isto?", pergunta Lacan, sobre o agente. Ora, 0 que Se agencia € 0 que se
encontra na falha, no vazio de um ato que, por sua vez, ndo haveria de estar no comeco, nas
origens, tampouco a ser qualificado como assassinato, j& que "s6 poderia haver ato num
contexto ja preenchido por tudo que advém da incidéncia significante (...)" (Lacan, 1969-
70/1992, p. 118). Portanto, se a fungdo do pai real procede da natureza contingencial e
traumatica do ato, isso implicaria em ter que deixa-la em suspenso e até mesmo indagar
porque Lacan decide seguir com esse nome, com o "pai” (Barros 2014, p.34), para designar a
incidéncia puramente ldgica da linguagem, do significante sob o corpo, sob o ser falante.
Nesse ponto, novamente nos vemos surpreendidos pela febre de Lacan, por seu desejo de
despertar que o arrasta, que o faz insistir em passar, em ir mais além de Freud, da eternidade

do Edipo, das tradi¢des, do amor ao pai... do préprio inconsciente.
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Se nos guiarmos pelo percurso que tragamos até aqui, ao nos langar sob o que
chamamos de desmontagem do Edipo, é possivel extrair uma importante conclusio: o Edipo
de Freud, além de nos fazer dormir, deixaria de fora a sexualidade feminina, a pergunta "o
que quer uma mulher?". Tal constatacdo encontra maior sustentacdo se pensarmos que até
mesmo a metafora paterna, conforme a situamos, como o primeiro "mais além do Edipo",

ainda que nela se diferencie o Desejo da mae™"

(DM) do desejo pela mée, desejo edipico, por
exceléncia, haverd algo, um gozo, que resta desse Desejo da mée, como um impossivel de
negativizar, abrindo vias para o que Lacan ird chamar de gozo feminino, um gozo que estaria
para além da ldgica félica. Isso se apresentara de um modo mais claro e evidente, quando
Lacan em seu seminario, Mais, ainda, ao fazer uso das férmulas quéanticas da sexuagao,
situa a funcéo do pai, no sé do lado masculino, lado em que opera a funcdo félica de tais
formulas, como também passa a Ihe conferir um estatuto de existéncia e excecdo, congruente
com o pai edipico, detentor do gozo e que ndo passa pela castragdo™* (Lacan, 1972-73/1985,
p. 107).

Como apresentamos até aqui, fazer do pai, Um significante, como Nome-do-pai e
destina-lo a funcdo universal de interditar, refrear 0 gozo materno, para, entdo, encarnar a lei
do desejo e, por fim, instaurar o Outro, ira também encontrar seu ponto-limite no que Lacan
localizou como um impossivel légico que constitui a estrutura, atualizado, agenciado pelo
que se nomeou de "pai real”. 1sso equivale a dizer, primeiramente, que o significante ndo é
capaz de recobrir todo o real ou refrear todo 0 gozo materno e que a fungdo paterna, se
tomada, nessa perspectiva do "pai real”, passa a proceder de um vazio, que requer a
contingéncia traumética e radicalmente singular de um ato. Portanto, uma vez desmontado o
Edipo, uma vez realizada a cisdo entre mito e estrutura, Lacan faz de sua trilha cada vez mais
real, o que o levard a uma espécie de desuniversalizacdo do pai, de sua fungdo, agora, ndo
mais, orientada pela palavra, pelo significante, mas sim por um dizer de um ato, que faz eco

no corpo. E o que ele nos profere, em seu seminario RSI, ao redefinir a fungio paterna como

113 Cabe dizer que em sua analise de Hamlet, Lacan vai dizer que um dos pontos-chave que rege essa tragédia
ndo é o desejo edipico, isto é, o desejo pela méae e sim o desejo da mée, encarnado na mae de Hamlet, que se
mostra como uma mae ndo-toda mde, uma mée que ndo escolhe entre o objeto eminente, idealizado, o pai de
Hamlet e o objeto desdenhado, deprecidvel, Claudio, o irmdo adultero. E se ela ndo escolhe, diz Lacan, é porque
"algo nela é da ordem de uma voracidade instintiva" (Lacan, 1958-59/2014, p. 341), algo que se situa para além
do falo.
4 Nesse ponto, dirfamos que Lacan ziguezaguea em suas elaboracdes frente ao pai como excecdo, como -1, ao
praticamente reescrever, em termos logicos, o mito freudiano de Totem e tabu, do pai primitivo da horda, esse
pai que ndo estd submetido a lei da castracdo, que goza de todas as mulheres e a0 mesmo tempo estd morto
(Fryd, 2012, p.95).
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sintoma, ndo sem emparelha-la a0 modo de como um homem toma uma mulher (Lacan,
1974-75).

Logo, diverso de metaforizar um significante, singularizar o pai ird implicar em
assentar sua funcdo como sintoma, ja que 0 que est4 terminantemente em jogo, a partir de
agora, é seu gozo, gozo do sintoma, isto é, 0 modo como ele se vira com a propria castragéo e
ndo tanto como a agenciaria. Trata-se de adentrar em um terreno que estd para além da
castracdo e por isso a binariedade que, até entdo, era oferecida pela cadeia significante se
torna insuficiente, o que, para acompanhar Lacan, torna-nos necessario recorrer a perspectiva
borromeana®®®. Dai, quando, nesse mesmo seminario, para se referir ao pai, ao invés do
Nome-do-pai, Lacan o toma como "pai nomeante", reduzindo sua funcéo a radicalidade "de
dar um nome as coisas, com todas as consequéncias que isso comporta (...) particularmente
até no gozar" (Ibidem), certamente ele estd apoiado na idéia do enlagamento dos registros.

Assim, 0 pai é esse que nomeia, enlaca os registros™°

, também exata contingéncia do instante
em a palavra se enlaga ao real.

Uma vez singularizado como um nome que enlaga, que faz conten¢do em algo do gozo
que ndo tem nome, que o simbolico ndo alcanca, o pai sofre, por consequéncia, efeitos de
pluralizacdo, segundo Miller, também de pulverizacéo, ja que distintos nomes podem vir ai,
j4 que o que se tem é o interior do laco do significante com o que se cré que é seu significado
terminantemente atacado, mediante o equivoco (Miller, 2010b, p. 10), como bem o
constatamos em Joyce, no capitulo anterior. Se é 0 gozo e ndo a palavra que garante,
minimamente, algo desse pai, pai inconsistente, se assim podemos dizer, ha de se convir que
se trata de um pai nada féacil, mas que, por outro lado, um pai que faz causar. Aqui, 0 amor
respeitoso ao pai, ao significante que adormece foi pelos ares. Passamos, assim, a "um pai
que ndo tem direito ao respeito, sendo ao amor, se o dito amor, o dito respeito estiver (...)
pére-versement orientado, ou seja, se ele faz de uma mulher objeto a que causa seu desejo"
(Lacan, 1974-75). E, entdo, no modo como um homem se orienta frente a uma mulher, como

ele afronta o enigmatico do gozo feminino, como faz sua pére-version, que o pai assume sua

115 Relembramos que esse passo da relacéo binaria entre os significantes e relagdo borromeana entre os registros
foi dado por n6s no capitulo anterior, no ponto em que abordamos a escrita de Joyce.
16 Em, RSI, em que se propde o pai como sintoma, Lacan ainda ndo havia introduzido a nogdo de sinthome, j&
gue se encontrava resistente a idéia de um né de quatro elos. Para Lacan, nesse momento, o quarto elo viria
atualizar no nd, a realidade psiquica, como funcdo adormecedora e religiosa do Nome-do-pai. Mais ao final de
tal seminério, ele muda de tom e adota o quarto elo no nd, como o que ird introduzir uma dissimetria e uma
diferenciacdo entre os registros, por sua fungdo de nominagdo. (Schejtman, 2013, p. 75)
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condicdo, digamos, um pouco mais humilde de um justo "meio-dizer", de uma ética em ndo
colocar "demasiado claro 0 gozo em jogo em sua unido sintomatica" (Miller, 2010b, p. 434).
Se 0 pai acontece em um "meio-dizer", é também de uma interrogagdo permanente, de
um mistério que se trata, ponto-limite da transmisséo... invengdo! Talvez, a pergunta sobre o
pai nem mais se encaminhe na direcdo de como dele se desembaracar e, sim, como "se virar"
com esse embaraco. E é nessa diregdo que tomamos o que Lacan diz desse mesmo pai, que "é
possivel também prescindir, sob a condicdo de dele se servir" (1975-76/2007, p.132),
formulacdo que "casa" bem com o que ele nos diz, no final de sua vida de que "ndo ha
despertar" (Lacan, 1977c). Entdo, é com a debilidade freudiana e com o erro -erre-eur - de

Lacan que continuamos a afrontar o mistério que jaz "entre™ um pai e uma mulher.

3.4 - O mistério do corpo falante no insondéavel da garganta de Irma:

Para nos manter ai, para fazer suportar o mistério que se perde e se atualiza nesse
"entre”, voltemos as sutilezas que nos brinda o sonho desse bravo sonhador... Freud.
Voltemos ao sonho da injecdo de Irma. A partir de agora, nosso ponto de mira é o que Lacan
considera como segunda parte do sonho, seu segundo &pice, em que algo do real é
radicalmente atingido. Veremos que as associagOes de Freud sobre o sonho e o trabalho que
dele requer a mobilizagéo dos significantes, ainda que nos abra & multiplicidade incessante de
sentido, aos poucos, irdo também se ordenar, ou melhor, irdo se decantar, circunscrevendo
uma espécie de redemoinho, como o epicentro de um furo, ponto, cicatriz silenciosa, que nos
leva a ndo mais encontrar representacdo. Assim, se até aqui tentamos afrontar esse indizivel
com Freud, em sua posicao analisante, frente ao vazio que nos conduziu a pergunta "o que €
um pai?”, eis que agora, como em um movimento de uma espiral, vamos continuar
afrontando esse mesmo indizivel, no entanto, sob a opacidade, sob a nudez da garganta de
Irma, que nos faz chegar a pergunta "o que quer uma mulher?" (Lacan, 1972-73/1985, p.
109).

Nessa dire¢do, ainda que nosso interesse, nesse momento, permanega concentrado na
segunda parte do sonho, torna-se imprescindivel recuperamos, sucintamente, sua primeira e
importantissima parte, tal como a abordamos no inicio deste capitulo, ja que é justamente ai
que localizamos o momento impactante do surgimento da imagem aterradora, “espetaculo

medonho" (Lacan, 1954-55/1985, p. 197), do fundo da garganta de Irma. E também nessa
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primeira parte do sonho, uma vez levada até seu apice, que conseguimos demarcar um limiar
transposto pelo desejo de Freud de ir mais além, frente ao horror de um indizivel, ja que,
corajosamente, ele ndo desperta, levando seu "sonho", no &mbito da angUstia, para mais
longe, cuja aproximacdo a um real derradeiro se tornard patente. Sabemos também que é a
partir desse instante, no sonho, que "Freud cai fora", isto é, sai de cena, retira-se com a

unidade, com os "pontos de arrimo" garantidos pelo seu "eu", testemunhando-nos,
surpreendentemente, uma espécie de decomposicdo imaginéria, sob cujos restos encontramos
a radicalidade de um sujeito acéfalo, esséncia indiscutivel da descoberta freudiana.

Nesse ponto, ndo ha como néo inferirmos o quanto Freud nos testemunha a soliddo de
um real, um real que causa como brasa ardente, como lenha morna... inapagavel, habitante
de seu desejo, portanto, nem sempre, desejo de dormir, como defendemos, até entdo, com
Lacan, frente & analise do "sonho do Edipo". Eis que nesse sonho, Freud nio desperta para
justamente despertar! E é frente & imagem do corpo de uma mulher, diriamos, que ele
promove seu préprio ultrapassamento. Para melhor nos localizar, citemos, entdo, novamente,

a primeira parte e o primeiro épice, desse paradigmético sonho:

Um grande saldo - numerosos convidados que estavamos a receber. Entre eles,
estava Irma. Imediatamente levei-a para um lado, como para responder a sua carta e
repreendé-la por ndo haver aceitado ainda minha 'solucao’. Disse-lhe o seguinte: 'Se
voceé ainda sente dores, € realmente por culpa sua. Respondeu: 'Se o senhor pudesse
imaginar que dores tenho agora na garganta, no estdmago e no abdémen; sinto-me
sufocada...' Fiquei aterrorizado e olhei para ela. Estava palida e inchada. Pensei
que, afinal de contas, havia me descuidado de localizar algum mal organico. Levei-a
até a janela e examinei-lhe a garganta. Ela se mostra resistente, como as mulheres
com dentaduras posticas. Pensei comigo mesmo que ndo havia necessidade de ela
fazer aquilo - Em seguida, abriu a boca como devia e no lado direito descobri
uma grande mancha branca e, em outras partes, vejo estranhas crostas cinza-
esbranquicadas sobre algumas notaveis estruturas crespas que, evidentemente,
estavam modeladas nos cornetos do nariz. Imediatamente, chamei o Dr. M. e ele
repetiu o exame e o confirmou... (...) (Freud, 1900-01/ 2012, p. 128-29, grifos
Nossos).

Como nos transmite o presente fragmento acima, ndo bastasse a coragem em levar seu
sonho mais além, rumo ao que poderia haver de mais real, de mais indizivel, é preciso dizer
que, ao contrario de seus colegas médicos, Freud ndo recuava frente ao mistério que lhe fazia
ecoar a sexualidade feminina, em razdo também de sua enorme ambigdo por um saber que
fosse capaz de responder a cura das neuroses. Assim, enquanto o sexo e a sexualidade eram

tomados como fator indesejavel, como obsticulo e impasse para toda comunidade médica,
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em uma Viena de ares predominantemente vitorianos, Freud seguia obstinado em encontrar
uma "solucdo”, em transformar tal impasse em um caminho possivel para a cura, ainda que
tal intento implicasse em colocad-lo em uma encruzilhada entre os ideais garantidores da
ciéncia e as instabilidades de sentido que Ihe faziam chegar as inquietudes, as desobediéncias
do mundo feminino, que tanto desafiavam o saber médico estabelecido. E o que constatamos,
nas primeiras linhas do relato do sonho. Tal era a insisténcia, a tentativa de convencimento de
Freud para que Irma aceitasse sua "boa solucdo” (Lacan, 1954-55/1985 p. 192).

Sobre a palavra "solugdo”, Lacan nos chama atengdo para o duplo sentido que a
mesma evoca, j& que pode ser entendida como o que se injeta e como aquilo que viria a
resolver um conflito. Portanto, a "solugdo™ - Lésung - traria em seu bojo certa ambiguidade
(Ibidem), fazendo variar o sentido, seja como solugdo injetada, responsavel pelo
desenvolvimento da doenca, seja como proposta de cura, 0 que ira descortinar a dimensdo
simbdlica ja em jogo na causa da neurose, isto é, a especificidade das relagdes significantes
que comecam a se delinear diante dos impasses da sexualidade. E Irma, como sabemos, é

117 3 solugdo, ndo

uma "ma paciente” porque, além de seus sintomas persistirem, ndo aceita
colabora definitivamente com a proposta freudiana. Como também verificamos na situacdo
relatada no sonho, Freud, apaixonado por sua pesquisa, por seu saber, irrita-se, recrimina
Irma, culpa-a e termina por confessar, ja em suas analises posteriores do sonho, que gostaria
muito de ter podido trocé-la por uma paciente mais inteligente e que ndo impusesse tantos
obstaculos ao seu tratamento, uma paciente que abrisse a boca e lhe "contasse mais coisas
que Irma" (Freud, 1900-01/2012, p.132).

Permanecendo assim silenciosa, Irma, inicialmente, ndo "abre a boca", resiste ao
exame que Freud pretendia, entdo, submeter-lhe. Diante desse fato, Freud traz em suas
associacoes a idéia de que tal relutancia se liga aquelas mulheres que usam dentes postigos e
que ndo haveria motivo para isso. Logo em seguida, vai tecendo uma série de outras
significagfes, mas nos deixa, por meio de sua primeira interpretacdo, que o motivo da
resisténcia de lrma, por assim dizer, "resisténcia feminina" (Lacan, 1954-55/1985, p.196)
vem atualizar o pudor e a vergonha frente ao real do corpo, na medida em que o véu da
representacdo, capaz de recobrir esse mesmo corpo, comecava ja a deflagrar suas falhas. E

quando Irma finalmente abre a boca, eis o que Freud vé : "uma grande mancha branca e, em

17 Como o préprio Freud nos assinala nas associacdes do sonho, naquela época, ele se guiava pela idéia
elementar de que quando o sentido inconsciente do conflito fundamental da neurose € descoberto, basta propd-lo
ao sujeito, que o aceita ou ndo (Freud, 1900-01/2012, p.130).
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outras partes, (...) estranhas crostas cinza-esbranquicadas sobre algumas notéveis estruturas
crespas que (...) estavam modeladas nos cornetos do nariz" (Freud, 1900-01/2012, p. 128-29).
Frente a estranheza de tamanha imagem, Freud permanece em suas miragens imaginarias e
cogita, assim, para a "mancha branca", a grande enfermidade que a filha sofrera ha alguns
anos, ja para as "crostas cinza-esbranquicadas” nos cornetos do nariz, a preocupagéo com a
propria sadde e a critica @ recomendagdo™'® que havia feito a seu amigo para o uso de
cocaina.

Mas, é Lacan quem nos da verdadeiramente o status, a nobreza dessa estranha
imagem, ao saber Ié-la de "outro modo". Diz-nos Lacan, enfaticamente: “para esta boca, ha
todas as significagdes de equivaléncia, todas as condensagdes que vocés quiserem. Tudo se
mescla e se associa nesta imagem, desde a boca até o 6rgdo sexual feminino, passando pelo
nariz (...) ". E continua Lacan, agora, transmitindo-nos com mais intensidade, o dificil que
pode vir atualizar o real da angustia: "eis ai uma descoberta horrivel, a carne que jamais se
vé, o fundo das coisas, 0 avesso da face do rosto, (...) a carne da qual tudo sai, até mesmo o
intimo do mistério, a carne, dado que € sofredora, informe, que sua prépria forma é algo que
provoca angustia” (Lacan, 1954-55/1985, p.197). Ora, 0 que Lacan esta aqui pretendendo nos
apontar, com a ponta fina, sutil, aguda de sua langa, essa que nos espeta, que nos faz
despertar é que a estranheza provocada por essa dificil imagem "informe" vem desbaratar
algo da homeostase, da pureza iluséria que sonhamos, que insistimos em encontrar no campo
da percepcao.

E Lacan s6 o faz, porque diferentemente do que se verificou até entdo, no campo da
fenomenologia, ndo sem os contundentes avangos que pretendeu Merleau-Ponty com sua

Fenomenologia da percepcao™®®

explorando, organizadamente, o que poderia haver
"debaixo"” do mundo objetivo - o campo da percepgdo, primado do perceptum, por

exceléncia, também primado do significante, ndo se reduz terminantemente a uma
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Tratamos desse ponto, mais detalhadamente, no inicio deste capitulo.

Ainda que por meio de criticas, Lacan se mostrou interessado em algumas passagens dessa obra postuma,
composta de quinhentas paginas, em que Merleau-Ponty, "valoriza o fato de que o préprio perceptum é
estruturado”, isto é, ha que se tentar "apreender, na percep¢do, um nivel que esta aquém do que €, para nos, a
realidade perceptiva organizada”. (Miller, 2005, p. 272). Assim, Merleau-Ponty tenta relativizar o que se
convencionou chamar de verdadeira grandeza e verdadeira forma de objeto, afirmando-nos que as cores e as
qualidades dos objetos podem ser mais importantes que suas propriedades objetivas e geométricas. E notavel que
do lado das cores, algo escapa a ordem significante. Dai o exato interesse de Lacan pelos jogos de cor e
iluminagdo, o que o fara postular, em seu semindrio, Os quatro conceitos fundamentais, um ponto luminoso,
situado no campo escopico, como emblema do objeto a, dando-lhe, por fim, condigdes de nomea-lo como objeto
a.
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confortavel logica especular. E o que seria mesmo o especular? N&o nos custa lembrar,
porque facilmente o esquecemos. O especular’?® ¢ o privilégio dado & imagem, & forma do
corpo, lindamente unificada, construida a partir de outra, também radiante, a do semelhante,
que com sua palavra, mortifica e a0 mesmo tempo emoldura esse mesmo corpo. Por meio,
entdo, de um enorme esforco, Lacan, incrivelmente, arranca, "desembaraca o escopico do
especular" (Miller, 2005, p.270), demonstrando-nos que o que especular, como tal, faz,
realiza, é justamente esquecer do escopico, é dissimular, em definitivo, o horror da castragéo,
0 que certamente comportara uma espécie de cegueira sobre 0 gozo.

Assim, a imagem unificada de um corpo especular, ndo sem os efeitos da operagéo do
recalque, viria dissimular o proprio olhar e, uma vez ndo mais confundido com o especular,
esse mesmo olhar passa a ser tomado por Lacan como objeto da pulséo, como o paradigma
do objeto a. Em suas palavras: "o olhar pode conter em si mesmo o objeto a da éalgebra
lacaniana, no qual o sujeito vem fracassar e o que especifica 0 campo escopico e engendra a
satisfacdo que lhes € propria, é que 14, por razdes de estrutura, a queda do sujeito fica sempre
despercebida (...)" (Lacan, 1964, 1988, p.77) Trata-se, por fim, de tentar, a todo custo,
perceber o campo escopico a partir da pulséo que, desse modo, ndo ficard mais submetida a
imagem, & representacdo e, sim, ir encontrar no puro vazio, no buraco que nos semblantiza o
objeto a, seu proprio trajeto, dando-lhe a sutileza de um contorno. Como nos ajuda Miller, "o
ponto olhar parece sempre sair de uma outra dimensdo", ja que "se pode ver como olhado,
delimitado, isolado, furando a métrica do espaco”, encontrando assim suas encarnagdes no
ponto luminoso, no ponto opaco, ou na mancha, mas sempre em relacdo a luz" (Miller,
19973, p.587).

Diante de tais formulagdes, podemos, entdo, inferir que a estranheza que irrompe da
imagem informe da garganta de Irma nos confirma exatamente isso, que ali, naquele instante,
como puro olhar, ponto luminoso encarnado, seja na mancha, seja na opacidade, o objeto a
como queda, foi terminantemente demarcado, transmutando, por consequéncia, a
objetividade da percepgéo. Outra vez nos deparamos aqui com a pergunta que parece reger
esse capitulo: o que é que desperta? Assim como nos mostrou o sonho do filho que aponta a
falha do pai e agora, a imagem da garganta de Irma, o que desperta ndo é de modo algum a

percepcdo da realidade, do mundo real, mas sim o objeto a, encontro trauméatico com 0s

120 Relembramos que tratamos mais detidamente da questdo do corpo como especular, como topolégico e como

acontecimento no segundo capitulo da tese.
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transtornos, com a comogao que nos causa 0 enigmatico do gozo. Nessa mesma dire¢do, ndo
h4& como ndo resgatarmos, ainda que pontualmente’®, a testemunhal e comovedora
experiéncia de Freud, quando da visita & Acropole da cidade de Atenas, momento em que ele
se vé confrontado com a imagem de um esplendor magnifico, a0 mesmo tempo, insuportavel
espetéaculo, frente ao qual ndo lhe restou outra "solucéo™ a ndo ser se defender e nos dizer que
sobre essa inusitada vivéncia se tratou de "um distlrbio de meméria na Acrépole” (Freud,
1936/2012. p. 213).

Na, entdo, maravilhosa Atenas, Freud se defende de um gozo perturbador, permeado
por uma espécie de jubilo excessivo, ao realizar o desejo, a principio, impossivel, de
conhecer essa agalmética cidade e também pela culpa em vir ultrapassar o pai, em por 0s pés
em terras nunca antes vistas. Unidos por uma insistente descrenca, dois enunciados vém a
consciéncia de Freud, tal como "defesas empilhadas" (Miller, 1997a, p. 301), confirmando-
nos que o desejo é aqui vivido como estranho efeito de irrealizaco. Primeiramente, ocorre a
Freud que: "entdo, tudo isso existe realmente tal como aprendemos na escolal” e o que se
desdobra, depois de inimeras associacOes, €: "0 que vejo ai ndo é real" (Freud, 1936/2012,
p.218). Se tomarmos o que mencionamos anteriormente, isto é, a retirada que Lacan promove
do olhar do campo especular, o que o possibilitou interrogar o campo da percepgdo, ndo
somente a partir do recalque, mas, sobretudo, a partir do desejo e do gozo, novamente aqui,
nessa vivéncia de Freud, é possivel localizar a extracdo, a demarcagdo do objeto a, como
mais-de-gozar, como puro olhar, uma espécie de um "sem imagem™.

Estamos aqui sob um verdadeiro império do olhar! Poderiamos também “empilhar",
ndo como defesa, mas como testemunhos paradigméticos: o sonho do filho que queima e
aponta o real da falha do pai, um Freud que goza na Acrdpole e Irma, com o insondével de
sua garganta, que nos faz aproximar do que Lacan chamou de "mistério do corpo falante"
(1972-73/1985, p. 178). Seguimos, portanto, com Irma! Sim, mais especialmente em Irma
encontramos também o que Miller, afortunadamente, nomeou, em uma de suas conferéncias

no Brasil, como uma "Imagem-rainha" (1997a, p.575). E onde estaria sua realeza, sua

2! Tal é o valor dessa experiéncia desarmdnica, perturbadora, vivida por Freud, minuciosamente relatada em seu
texto Um distarbio de mémoria na Acrépole. E notavel ainda, nesse mesmo texto, a tentativa de Freud em
recompd-la, em tentar entender o momento fugidio em que algo de sua relacdo com a realidade perceptiva vacila,
tropeca, fazendo-o, inclusive, interrogar sobre o que o faria um sujeito ndo tdo normal assim. Segundo Miller,
Freud o faz por uma via fenomenolégica, o que torna o texto, no fundo, um verdadeiro "capitulo de
fenomenologia da percepcdo™ (Miller, 1997a, p.296). O que pretendemos com a presente nota de rodapé é
explicitar a riqueza desse texto freudiano, mas que, no entanto, escolnemos ndo explora-la com seus devidos
méritos, ja que estamos concentrados na analise, ja bastante trabalhosa, do sonho da injecdo de Irma.
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majestade, que tornaria tal imagem de fato "rainha"? Primeiramente, uma “Imagem-rainha™
ira tomar como interrogante o corpo, seja 0 corpo proprio, o corpo do Outro ou o falo.
Contudo, o0 mais delicado em sua inquestionavel realeza é que se trata de uma imagem que
ndo tem a pretensdo de representar o sujeito, mas de se coordenar com a captura de seu gozo,
demarcando um lugar, se assim podemos dizer, onde o imaginario encontraria condicfes de
se amarrar ao gozo. Eis ai um mistério, mistério do corpo falante... porque "o corpo falante €
0 que se produz no instante do mistério da unido da palavra com o corpo" (Alvarez, 2015,
p.62)

Se seguimos na trilha do mistério, como estamos vendo, ao longo de todas nossas
elaboragBes, contatamos que sobre esse "instante", ndo ha matema, ndo ha Outro, soliddo...
intransmissivel, porque se trata de aceder ao que ndo se deixa liberar, territério radical da
repressdo originaria, de onde também se irrompe o incurdvel de lalingua. E como bem nos

up u o on

diz Miller, diferente do que nos evoca a palavra "éxito", "de certo modo, a psicanalise vai
muito bem com o termo 'erro™ porque o erro é 0 prego que o pensamento deve pagar para sair
do mistério" (Miller, 2013a, p. 56.). Uma vez, entdo, confrontado com a nobreza da imagem
da garganta de Irma, imagem que se encaminha ao impossivel de representar da sexualidade
feminina, deslocando-se, mesclando-se, inclusive, para também uma auséncia de
representacdo da morte, diriamos que sim, que Freud, mesmo aterrorizado, aproxima-se desse
mistério. Depois de inUmeras associagdes e interpretacdes, ele mesmo vem reconhecer que
"todo sonho tem ao menos um lugar que é insondavel, um umbigo, através do qual se conecta
com o ndo-conhecido” (Freud, 1900-01/2012, p. 132).

Em suas poéticas Leituras da pagina em branco, Bassols, também nos ajuda com a
soliddo do mistério, ao nos dizer que o branco da péagina em branco, que aqui retorna para
nés, como branco sobre o branco, pode ser absolutamente negro, que "de fato, o destino da
grande mancha branca do sonho da injecdo de Irma ficard inscrito na obra de Freud como o
famoso ‘continente negro’, a terra incognita da sexualidade feminina (...), enigma sobre o qual
nada se pode dizer" (Bassols, 2011b, p. 76). Freud fica mesmo fascinado, intimidado, pelo
branco da mancha branca, por essa imagem que se amarra ao gozo, "revelagdo do real
naquilo que tem de menos penetravel, do real sem nenhuma mediagdo possivel (...) objeto
essencial que ndo € mais objeto (...), diante do qual todas as palavras estancam e todas as
categorias fracassam (...)" (Lacan, 1954-55/ 1985, p.209). Diriamos, por fim, que Freud

franqueou, apontou esse indizivel, esse enigma, habitante andnimo de um continente negro,
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mas se deteve ai, nessa mesma branca obscuridade, ao restringir a feminilidade aos impasses
interminaveis, intransponiveis do rochedo da castracéo.

122 com esse real, afrontando o

E eis que é Lacan, quem prossegue, "mais, ainda
insuportavel da falta de representagdo que impde a sexualidade feminina - também e néo sé
para um homem - atualizando-a vivamente, ao retomar a pergunta freudiana "o que quer uma
mulher?", porém, advertindo-nos sobre as sutis e decisivas diferencas entre se dizer "uma
mulher" e ndo "a mulher". Ao remexer nas garantias do pai, ao ir mais além do Edipo, é
como se Lacan encontrasse mais condi¢des de avangar nas instabilidades desse terreno que
vem questionar tudo o que se inscreve sob a categoria da palavra, do que se submete a
producdo de sentido, & significacéo falica, tal como vem nos transmitindo o sonho da inje¢éo
de Irma. Portanto, Irma com Lacan nos ensina, por exemplo, que o falo, como operador
I6gico, como significante da falta, é insuficiente para acomodar o que pode haver na
dissimetria e na relagdo entre os sexos, porque, em algum ponto, como significagdo, ele
também a "irrealiza” (Lacan, 1958c/ 1998, p.701).

Ja em seu texto, Diretrizes..., Lacan nos apresenta esse mesmo impasse, porém, de
modo mais preciso, ao indagar "se a mediac&o falica drena tudo o que pode se manifestar de
pulsional na mulher (...) (1960c/1998, p. 739), se ndo haveria, por fim, um gozo de outra
ordem que ndo pode, terminantemente, ser abordado, analisado pela ldgica falica. Aqui,
tocamos, novamente, na exata insuficiéncia do simbdlico, mais precisamente, da metafora
paterna em recobrir todo o real ou refrear todo o gozo, claramente deflagrado pela mulher,
por que no dizer por Irma. Mas, é ao elaborar as férmulas quanticas da sexuagdo’® que
Lacan ird, de fato, ultrapassar o impasse freudiano, ao lancar uma nova resposta ao enigma da
feminilidade, postulando-nos um Outro gozo, um gozo positivado, por ele nomeado também
de "gozo feminino", que aconteceria para além da ldgica falica. Logo, a mulher ou todo

sujeito também regido por essa outra logica, passa a ser ndo-todo assujeitado a ordem

simbodlica (Lacan, 1972-73/1985, p. 15). Eis que o feminino para Lacan nasce exatamente

122 E importante esclarecer que todo 0 movimento conceitual sobre o feminino, que se estende desde Freud a
Lacan, demonstra-nos, a0 mesmo tempo, uma crescente formalizacdo e complexificagdo que ndo abarca,
detidamente, os propdsitos deste trabalho de tese. Nesses termos, o feminino, aqui, interessa-nos, primeiramente,
como um nome que nos da relevo para discutir, 0 vazio, o furo no saber, como um indizivel, que nos testemunha
0 sonho da injecdo de Irma, como também um recurso para se localizar um gozo para além da ldgica falica, gozo
Outro, que manteria afinidades com "Ha Um" e o "nédo relagdo sexual”, axiomas fundamentais, sob os quais
estamos desenvolvendo nossa tese.

123 | embramos que também trabalhamos as formulas quanticas da sexuagéo de Lacan, tanto no primeiro, quanto
no segundo capitulo da tese.
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"onde o pai desfalece" (Stiglitz, 20144, p.31), onde o Outro encontra seu mais legitimo ponto
de inconsisténcia, até chegar a inexistir, como bem nos demonstra a notacdo de S(X).

E exatamente nesse vazio onde confluem, intimamente, o feminino e o desfalecimento
do pai, é que Lacan pdde nos despertar com a paradigmatica formulagdo de que "a mulher
ndo existe", isto €, que ela ndo permanece dependente de um modelo ou identificacéo e, por
iSs0, pede-se que se conte uma a uma... No entanto, adverte-nos Miller, "isso ndo significa
que o lugar da mulher ndo exista, mas que esse lugar permanece essencialmente vazio. E o
fato dele ficar vazio ndo impede que algo possa ser colocado ali” (Miller, 2011h). Ainda

sobre esse mistério que nos traz o vazio, Gorostiza, também nos ajuda, ao destacar "a
afinidade do feminino com a letra que, tal como uma mulher, ndo pode dizer o que é,
enquanto mulher, dai seu siléncio" (Gorostiza, 2011). Nesses termos, por afinidade de
estrutura, colocariamos assim, bem aproximados ou apresentando-se, lado a lado: gozo
feminino, letra e siléncio. E Laurent ird, ainda, sugerir-nos mais um termo para fazer parte
dessa linda e majestosa constelagdo: a auséncia, ou melhor, um "gozoausencia” (Laurent,
2013, p.118), como outro gozo do ndo-todo, outro gozo que acontece para além da l6gica
falica, que vem demarcar, por fim, uma espécie de auséncia do parlétre para si mesmo e para
com o significante.

Se estamos aqui encontrando condigdes de emparelhar o gozo feminino a diversos
outros termos é porque o feminino, como um vazio de significagdo - e seu gozo que dai
advém - ndo é o real, mas sim um de seus nomes que, em um instante de mistério,
conseguiria esburaca-lo com as marcas de lalingua no corpo, fazendo-lhe borda. Portanto,
entre simbolico e real, estaria 0 feminino como um puro nome, entre real e imaginario, esse
outro gozo, podemos chamé-lo, assim como Lacan, de gozo feminino. Ao final de seu ensino,
precisamente depois da demissdo paterna, da falha no né que Joyce, incrivelmente,
testemunha-nos, o gozo feminino ira sofrer uma espécie de generalizacdo, passando "ao um
regime do gozo como tal” (...) "gozo reduzido ao acontecimento de corpo™ (Miller, 2011d). E
aqui, sobre esse buraco, esse vazio, somos levados a uma Ultima e importante precisdo que,
na verdade, é Lacan quem a faz, quando de sua intervengdo em Estrasburgo, em janeiro de
1975, frente a pergunta de Marcel Ritter sobre o Unerkannte, traduzido como "ndo-
reconhecido”, que estaria "sentado em cima" do umbigo do sonho. Retenhamos, pois, tal

expressdo, "sentado em cima”.
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Pergunta, entdo, Ritter a Lacan: "a questdo que me coloco é se este Unerkannte, este
ndo-reconhecido, indicado por este novelo de pensamentos, si ndo podemos ver ai o real, um
real ndo-simbolizado, algo diante do qual, finalmente, o sonho, enquanto rede (...) se detém,
onde no pode ir mais longe". Em seguida, sintetiza Ritter: "de que real se trata? E o real
pulsional?" (Lacan apud Schejtman, 2014, p.79). Lacan é direto em sua resposta e nos diz:
"Dou minha resposta atual, é tudo o que posso dizer, cheguei até aqui. Ndo penso que seja
um real pulsional” (Ibidem). Frente & resposta de Lacan e aos desafios que nos causa esse
"insondavel" da garganta de Irma, passemos, agora, a também nos guiar pela rapidez e
precisdo das elaboragdes de Schejtman, que nos diz, ndo sem estar apoiado nas colocacgdes de
Lacan, que é fundamental distinguirmos ai dois reais que, por consequéncia, "irdo comportar

dois buracos diferentes!®*"

(Ibidem). Diriamos também que se trataria de pensar modos
diversos de se afrontar, de fazer forgamento frente ao vazio.

Em continuacdo a pergunta de Ritter, afirma-nos Lacan: o real pulsional "é o que na
pulsdo reduzo & funcéo de buraco" (Ibidem), buraco, por assim dizer, corporal, ou melhor,
orificios corporais, estes que Freud ja nomeava como zonas erdgenas. Se fizermos um breve
retorno ao seminario, Os quatro conceitos fundamentais da psicanélise, encontraremos esse
buraco corporal, do qual nos fala Lacan, este em que a pulsdo encontra e desenha seu trajeto
circular, em um "vaivém, uma reversao fundamental" (Lacan, 1964/1998, p.168). Entdo, se
algo se passa no nivel do orificio corporal, desse buraco que coloca em jogo o real da puls&o,
resta-nos perguntar: e o que se passa no nivel do buraco do inconsciente, do simbolico, esse
que Freud se deteve, bravamente, por meio do umbigo do sonho? Esclarece-nos,
objetivamente, Schejtman: "o buraco corporal, o que comporta a relagdo com o pulsional n&o
é o buraco do inconsciente, que Freud abordou em termos de reprimido pulsional ou ndo-
reconhecido. Unerkannte, o ndo-reconhecido, aqui, é equivalente a Urverdréngt, o recalque
primordial”. E, continua, Schejtman, ainda sobre esse outro real, agora, amenizando-nos esse
duro binarismo: "este € um real, entdo, que ndo € o real do buraco pulsional. Porém, ha ai
analogia” (Schejtman, 2014, p.80).

Novamente, recorremos aqui as elaboracfes contidas no seminério d'Os quatro

conceitos fundamentais da psicanalise de Lacan, com fins de encontramos sustentacdo para o

24 Tal precisdo deve também nos interessar, ja que, no final de seu ensino, em RSI, semindrio contemporaneo da
presente intervengdo que aqui estamos nos detendo, Lacan ira destinar a fungdo do buraco, do furo, como de
ordem simbdlica (Lacan, 1974-75).
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que Schejtman nos esclarece, em congruéncia com o que Lacan reitera em sua resposta a
Marcel Ritter. Onde residira, por fim, tal condicdo de analogia, de aproximagéo entre esses
dois reais? No momento em que Lacan elabora as operages logicas de alienagdo e
separagdo, ele nos diz que tais operagdes colocam em jogo a superposicdo de duas faltas, o
que nos permitiria, nesta releitura sob uma perspectiva borromeana, tomé-las como dois
buracos, um determinado a partir de uma falta simbdlica, no nivel do significante e outro,
situado no nivel de uma falta real, como parte destacada do vivente, como corpo sexuado,
onde incluiriamos os objetos da pulséo. Portanto, a analogia ou a possivel aproximagao entre
esses dois reais residiria justamente ai, no recobrimento dessas duas faltas, possibilitando a
Lacan, ja naquele momento, re-situar o inconsciente de modo homogéneo a uma zona
er6gena, como descontinuidade de uma borda que se abre e fecha, uma pulsacéo temporal,
distinto da linearidade de uma cadeia significante (Lacan, 1964/1998, p.194).

Interessante, porque estamos diante de dois reais que claramente se diferenciam,
sobretudo, se tomarmos como indice a fungdo do buraco, no entanto, estes reais ndo operam,
ndo acontecem sem que se possam repercutir, incidir, um sobre o outro. Nessa diregéo,
estaria em jogo para o parlétre, em um s6 golpe, o real pulsional, através do qual situariamos,
entre real e imaginario, o buraco, o vazio, no nivel corporal e o real do recalque originério,
situado, diferentemente do primeiro, entre real e simbolico, onde encontrariamos o buraco no
nivel do inconsciente. Para dizer de outro modo, € por meio desse real do recalque originario,
que encontramos um simbolico esburacado pelo real, ja que ndo dispde de todos os
significantes no lugar do Outro. Freudianamente, 0 mesmo seria dizer que ndo ha
representacdo inconsciente da sexualidade feminina e da morte (Schejtman, 2014, p.81), tal
como Irma ensinou a Freud. E aqui tocamos no ponto da pergunta de Ritter que de fato nos
interessa. Se ja sabemos que o real pulsional ndo é o real a que se refere 0 umbigo do sonho,
entdo, por deducdo, caberia dizer que o real do umbigo do sonho, esse insondéavel, é o real do
recalque originario, do "ndo-reconhecido”, do indizivel, que representamos pela notagdo
S(A)?

Decididamente ndo. Basta recuperarmos a expressdo utilizada por Ritter de “sentado
em cima do ndo-reconhecido”, para alcangarmos essa sutileza de preciséo, apontada, enfim,
por Lacan. Eis que o umbigo do sonho estaria mesmo "sentado em cima" ou, se preferirmos,
conectado com o real do recalque originario, com o "ndo-reconhecido", com "esse abismo do

real, em que a estrada do simbolico ndo continua" (Ibidem). Dizer, portanto, “estar sentado
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em cima do real" é muito diferente de dizer que € o real. E como, entdo, esse umbigo, essa
audaciosa e, a0 mesmo tempo, delicada descoberta freudiana, conectar-se-ia com esse ultimo
real? Aqui cabe citarmos outra analogia, que vem nos brindar Schejtman, bem mais divertida,
mais leve, que a primeira, frente a esse real. Trata-se da historinha do desenho animado do
Papa-léguas e o coyote, uma histéria passada a todo tempo em uma estrada, em que ha um
ponto no mapa, mostrando que ela termina... 0 que vem depois € o abismo. Esse ponto no
mapa, essa marca, esse estigma é o umbigo do sonho. Incrivel! Limite da psicanalise!

Ao comentar rigorosamente, mas também divertidamente essa intervencao de Lacan,
Schejtman vai ainda nos ressaltar que esse buraco do simbolico, sob o qual est4 assentado o
umbigo do sonho, em dltima instancia, “reduz-se a isso, que ha algo que ndo cessa de se
escrever: a relagdo sexual (...) e essa falha - que é o fato de que ndo hé relacéo sexual - deixa
marca e isso [essa marca] é o umbigo do sonho™ (lbidem, p.82). Entdo, para essa mesma

marca, Lacan nos oferece diversos outros nomes: “estigma", “traco”, “cicatriz", para, por fim,
destacar a funcdo de enodamento, de amarracdo, conferida a0 umbigo do sonho. Em suas
palavras: "a nivel do simbdlico, ai, esta enodado, ndo mais sob a forma de um orificio, sendo
de um fechamento (...). E um orificio que foi enodado” (Lacan apud Schejtman, 2014, p. 84).
Dito de outro modo, € o umbigo do sonho que nos traz noticias de que h& buraco, de que este
ndo foi foracluido, como constatamos, por exemplo, no autismo, ja que fazer marca,
estigmatizar, cicatrizar é, sobretudo, fazer borda, margem. Eis que para todo buraco, todo
furo, deve haver borda, margem, deve haver escrita!

Sim, diriamos que no sonho da injecdo de Irma, Freud nos d& o buraco e a escrita.
Leva-nos, lacanianamente, da "solucdo™ ao erro, da suposicdo a ex-isténcia, por meio da
extracdo de um significante - ndo um significante qualquer - Trimetilamina, uma férmula
quimica, expressa em letras, que lhe emerge, no momento final do sonho, momento em que
ndo ha mais sujeito, sendo o parlétre. "E um parlétre - diz-nos Lacan - encontra-se excluido
de sua propria origem e a audécia de Freud, nesta ocasido, foi simplesmente dizer que se tem
algo disso em alguma parte da marca [no umbigo] no sonho" (Ibidem, p.83). Eis ai a ousadia
de Freud, da qual Lacan soube prescindir, para verdadeiramente se servir, eis ai sua coragem,

em se manter "Freud-sozinho"... "entre" o homem e a mulher.
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MOMENTO DE CONCLUIR:

Haum... Amor-Lacan.

Nesse momento... momento de concluir, deparamo-nos com duas constatagdes, que
ndo deixa de nos sacudir. A primeira, ponto de chegada do capitulo anterior, diz de uma
espécie de cicatriz, ou melhor, ponto cicatrizado, que a audacia de Freud nos deixou, por
meio de um umbigo - pensem na imagem de um umbigo, parece mesmo uma cicatriz -
umbigo do sonho, "Unico ponto - diz-nos Lacan - em que h& alguma coisa em comum com
tudo o que tem sido parido sob 0 modo viviparo, mais que isso, trata-se de um ser placentario
(...) que conserva um traco que se confirma ai, no nivel da simbolizacdo™ (Lacan apud
Schejtman, 2014, p.83). Nada mais preciso! E na metafora desse ponto, diriamos, mais
original, que nos da o corpo, como um "buraco-fechado" e ndo suturado, cicatrizado, que
acedemos a um "ndo ha nada a fazer, nada a liberar". Com Freud e Lacan, chegamos até aqui.
Ponto-limite da psicandlise, mas também ponto que € nd e por isso enlaca, amarra. Sim,
enlacar é também cicatrizar, reparar. Quando se faz um no, algo - ndo tudo - se fecha e deixa
marca, cicatriz, deixa uma escrita.

A segunda constatacdo, ndo sem relacdo com a primeira, diz-nos isso: € preciso
concluir! "Momento de concluir". Mas, como toma-lo? Ao "pé da letra"? Preocupamo-nos,
desesperamo-nos e damos um jeito de terminar logo. Como se tratasse de um "acabe logo
com isso!". Essa frase exclamativa, por um triz, imperativa, bem poderia sair da boca de um
analista frente ao seu analisante, depois de quildmetros e quilémetros de anélise. E verdade!
Uma andlise exige, pede tempo, as vezes de uma vida. Contudo, ndo esquecamos também
que "Momento de concluir”" é o nome do Gltimo seminéario de Lacan. E, certamente, nesse
"momento™ que convocou Lacan a "concluir, ndo se estava colocando, predominantemente,
em jogo, o tempo do qual somos mais intimos, tempo linear, progressivo, que nos leva de A a
B, da introducéo a conclusdo, tempo do "me faz falta", do "preciso de mais tempo", tempo da
eternidade. Tempo que sempre sonhamos de que ndo haja tempo! Ainda sobre esse tempo,
Lacan, em seu seminério O sinthoma, ja enfeiticado por Joyce, criticou duramente o sonho da
eternidade, apostando que haveria, sim, um despertar (1975-76, p.145). Mas, no final de sua
vida, diferentemente, ele conclui: ndo ha despertar, "o despertar é impensével" (1977c).

Eis que "o despertar mesmo j& é um sonho", diz-nos Miller (2013d, p.184). E se ndo

ha despertar, significa o que estamos aqui afirmando, isto €, que ndo se sai disso. Disso 0 qué,
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propriamente? N&o se sai da constatacdo de que sofremos, permanentemente, os efeitos da
inadequacdo do simbdlico ao real, dessa confusdo, dessa tagarelice sob a qual ancoramos a
existéncia. Nesse ponto, Lacan é categdrico em afirmar que "a adequagdo do simbdlico ao
real s6 faz as coisas fantasmaticamente™ (1977c) e que, portanto, uma vez atravessada essa
ilusdo, com a qual padecemos, lamentamos, 0 mais relevante seria saber o por que ou como
se esta enredado nisso. Certamente, ndo estamos aqui falando de qualquer coisa, de uma
simples constatacdo, inclusive, teérica. H& que se colocar o corpo em jogo, como nos diz
Alvarez, "h4 que se aprender a ler o acontecimento de corpo (...) e para obté-lo, sem duvida,
ha que trabalhar duro, é necessério levar a leitura ao limite" ( 2014b, p.78), dando voltas e
voltas, como uma espiral, em um tempo outro, tempo circular, movido pela contingéncia. Eis
ai o tempo que faz do momento, "momento de concluir™.

Ainda assim, tal proposicéo ndo deixa de ser problemética porque, de uma forma ou de
outra, implicaria em saber algo, e o saber, novamente nos alerta Miller, "s6 ¢ um fantasma,
uma aspiracdo do simbdlico que sugestiona o imaginario” ( 2013d p. 193). Entéo, ao lado do
saber colocamos o fantasma'®® e, como todo fantasma, amparado por seu carater
euclidianamente geométrico, ird nos colocar em uma trilha que ndo concluiremos nunca,
porque ficaremos no engodo de que havera sempre progressdo, de que havera um dia que
estaremos liberados dos tropecos com o real. Melhor, entéo, é que isso provoque riso! Melhor
que a comedia ganhe lugar frente & tragédia. Melhor que dessa estrada, muitas vezes,
desértica, facamos um desenho e que seja animado, como uma "road runner", inventada nos

estidios da Warner Bros'?®

. Que saibamos deixar "passar” o real, esse real que nos "papa-
léguas"... bip bip! Sim, concordamos com Lacan, "ndo h& nada mais dificil que imaginar o
real" (Lacan, 1977c). Que saibamos, portanto, comportar-nos no meio dessa tagarelice sem
fim, com a "materializacdo™ de nossos pensamentos, com nossa debilidade.

E o0 que passa, entdo, a ser a psicanalise, um saber que se cré saber? Uma vez que ndo
ha despertar e o saber ndo nos colocaria definitivamente em sua trilha, estamos diante de uma
eleicdo. Quanto a isso, Miller também nos diz que melhor seria fazer do saber, este que nos
faz crer saber o que é a psicanalise, um sonho, sonho de Lacan! Se o parlétre, em sua

condi¢do essencial de ser humano, como nos diz Lacan, neste Gltimo seminario, condi¢édo de

125 £ importante esclarecer que o termo "“fantasma" é uma palavra-chave do seminério, Momento de concluir, no
entanto, Lacan ndo extende exatamente o fantasma como um sonho. O fantasma se distingue do sonho por ser
uma aspiragdo” (Miller, 2013d, p.193)

126 Warner Bros é uma produtora estadunidense de filmes e entretenimento televisivo, e a maior produtora de
filmes do mundo.
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“les trumains**™ (1977c), esta4 “condenado ao sonho” (Miller, 2013d, p 185.) afinal falar
sempre tem consequéncias, tomemos, entdo, por um momento - este, o de concluir - Lacan!

128+ tal como nos dedicamos no capitulo

N&o nos interessa, entretanto, um "Lacan-analisante
anterior, ao tratarmos os sonhos de Freud. Como sabemos, diferente de Freud, Lacan se
submeteu a uma analise e ndo nos apresentou sonhos expressivos, sonhados por ele proprio
para que, assim, pudéssemos, a principio, melhor nos guiar frente a sua relagdo com o real
(Laurent, 2010). Eis que tomar Lacan é tomar o proprio real. E j& o fizemos ao longo de toda
travessia deste trabalho. Mesmo assim, queremos um pouco mais de Lacan! Para concluir!
Entdo, ninguém melhor para nos dizer que o real nos pde mesmo a sonhar. E o que faz
mesmo um sonho? Como vimos com Freud, h4 um desejo fundamental no sonho que é o
desejo de dormir. J& Lacan, ndo sem seu "sonho de Lacan", sacode-nos, ao conectar o desejo
de dormir com o0 gozo, perguntando-nos: “como € que nao lhes vem prontamente a cabega em
que consiste isto: dormir? Consiste em que se trata de suspender o que esta ali na minha
tétrade, o semblante, a verdade, 0 gozo e o mais-de-gozar".(Lacan, 1971-72/2012, p.209).
Assim, sonhar, mesmo desperto, é, sobretudo, continuar dormindo com o sentido, para ndo
ser perturbado, para proteger o gozo no que ele mesmo porta de mais perturbador, de real.
Porém, o que nos interessa mesmo frisar é que haveria algo de bastante singular, neste "sonho
de Lacan", algo que testemunharia um avango na travessia de uma cura. Por exemplo, quando
Lacan diz que o significante continua a saltitar durante o sonho e, por isso, mesmo enquanto
"dorme", ele pode preparar seus seminarios. Nessa mesma direcdo, Miller chega a dizer que
Lacan sonhava com o ndo sonhar, com o despertar, despertar do fantasma (Miller, 2013g, p.
11) o que, ainda assim, ndo deixa ser um sonho, ndo qualquer sonho, sonho do despertar!
Tomar, entdo, o proprio impasse com a verdade como impasse e ndo somente como
impoténcia e, assim, passa-la a impossibilidade de dizé-la toda, fazendo, portanto, do real um
impasse de formalizacdo, como também vimos até aqui, foi uma das empreitadas de Lacan.
Para tanto, Lacan sonhou com o real dos matematicos, trata-se do sonho, como propde
Miller, do "psicanalista matematico™ (Ibidem). Afinal, produzir efeitos de conclusdo com
valor de demonstracdo, através da poténcia da letra, da cifra, de um elemento de escrita

reduzido ao extremo, podemos chamé-lo de matema, é o que constitui a vida dos

12"Neologismo formado por Lacan, que se pronuncia em francés da mesma maneira que I'étre humain, que
significa "o ser humano". (Miller, 2013d p.185)
1853bemos que Lacan, por VArios momentos, em seus seminérios, refere-se a sua posi¢do, como uma posi¢&o
analisante, no entanto, entendemos ser diferente, por um lado, ele mesmo poder dizer isso e, por outro, tomarmos
Lacan como "Lacan analisante".
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matematicos. Ao se privilegiar a demonstragdo, tenta-se arrancar a linguagem de sua poténcia
de mal-entendido, de dominio. E como se no Outro dos matematicos, houvesse 0 minimo
possivel de apego ao sentido e também as armadilhas que lhes séo inerentes, tais como a
confianca e a boa fé. Para os matematicos, de que se trata com o Outro é a boa prova da
demonstracdo, razdo pela qual, em termos aned6ticos, se comenta que, sobre suas vidas, ndo
se pode dizer nada mais que: "nasceu, trabalhou, morreu”.

O que se poderia dizer, entdo, verdadeiramente da posicdo de um matematico, posicéo
de Lacan? A soliddo de um desejo decidido em ndo se deixar levar longe pelo desejo de
dormir, em se embrulhar o minimo possivel com os significantes e seus efeitos de sentido,
mantendo uma relagdo regrada com o Outro, sustentando sempre a oposi¢ao que pode haver
entre 0 patema, que seria 0 uso patético, grotesco dos significantes e o matema, que
propiciaria uma transmissao integral, ndo sem o uso da lingua, esvaziada de sentido. (Ibidem,
p. 16). Lacan queria, por fim, afastar a psicanélise dos canalhas, dos demasiadamente
retéricos, devoradores de sentido. Arriscariamos até a dizer que o Outro dos matematicos
também poderia ter constituido de algum modo o Outro de Lacan, ndo s por razdes,
digamos, conceituais, mas também singularmente biogréaficas. Sabe-se que Lacan aspirava,
desde adolescente, pela matematica, a0 manter pregado na parede de seu quarto o mapa da
Ethica ordine geometrico demonstrata (Etica demonstrada em ordem geométrica) de
Spinoza, por que nao dizer, professor herético de Lacan.

E mesmo um caminho herético que Lacan ira trilhar, a cada vez que ndo recua diante
do real, a cada vez que se deixa perturbar pela opacidade do gozo, ao invés de prontamente
adormecer. E é notavel quando ele pode constatar que se dorme exatamente para suspender
"a ambiguidade que ha na relacdo do corpo com ele mesmo" (Lacan, 1971-72a/2012, p.209)
em um s termo, com 0 gozo. Como também vimos, ao lermos Freud com Lacan, quanto
mais Lacan se adentra no territdrio do gozo, mais vai se deparando com o fracasso inerente a
toda operacdo simbdlica, com o fracasso da opera¢do do nome-do-pai que, por sua propria
I6gica, ndo estara jamais perfeitamente realizada. O que se pode depreender frente ao esforco
de Lacan em sustentar uma transmisséo pela via dos matemas é que "a heterogeneidade entre
0 gozo e o significante é insalvivel, ao mesmo tempo em que, entre ambos, hd um litoral
impossivel de demarcar com a precisdo do simbdlico” (Naparstek, 2013, p.133).

Da soliddo, enfim, encontrada no Outro dos matemaéticos, a soliddo com o Um do

gozo, de um inconsciente transferencial, estruturado pelas leis da linguagem a um
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inconsciente que se reduz cada vez mais a um real do mistério do encontro traumatico de
lalingua com o corpo, eis que Lacan vai ensaiando sua mais inventiva heresia. E para tal, serd
necessario soltar a méo, primeiramente, da intersubjetividade dos pos-freudianos, em seguida
da poténcia da maquinaria simbdlica dos linguistas e estruturalistas, um pouco mais adiante,
da literalizacdo dos matematicos, e por fim, da genialidade de Freud, em um sé termo, sera
preciso tentar se desembaracar do pai, do amor ao pai, da histdria, das tradicdes, isto €, do
sonho da eternidade, mesmo que, no final de sua vida, ele mude sua posic¢ao. E é na arte, com
Joyce, como também vimos ao longo de nosso trabalho, que Lacan d& um passo mais, frente
a seus impasses com o real e a opacidade do gozo, apresentando-nos a escrita nodal do
sinthome, considerada uma nogdo-chave, um dos principais indices que marcariam seu Gltimo
ensino.
E por que Joyce? Com sua escrita, Joyce consegue atacar a rotina do significante com
o significado, testemunhando-nos de modo extraordinério e inusitado a desarmonia originaria
de lalingua. Dai seu cardter traumatico e contingente, porque ndo ha nada nem ninguém
capaz de estar com ela sintonizado. Lalingua fala com o corpo que se traumatiza sozinho e é
justamente ai que poderia haver algo de mais singular, de mais préprio ao sujeito. Portanto,
dos impasses da estrutura significante com o real, como impossivel, Lacan, tomado pelo
testemunho da escrita de Joyce, passa a tocar um novo real, "um real que é sem lei" (Lacan,
1975-76/2007, p, 133) que aconteceria, enfim, nas contingéncias singularissimas de lalingua.
Nessa direcdo, se foi possivel a Lacan, nesse momento de seu ensino, por meio da arte de
Joyce, poder reconhecer que lalingua nos traz o que pode haver de mais singular, é porque
justamente algo também de seu mais singular estaria ai em jogo. Tanto que Miller, em seu
curso Vida de Lacan, parece nos deixar coordenadas para que pensemos os desafios de seu
ultimo ensino como a invengéo mais singular de Lacan (2010d). E o que nos testemunha o
préprio Lacan, durante o seminario, O sinthoma:
(...) ainstancia do saber renovada por Freud, quero dizer renovada sob a forma do
inconsciente, ndo supde obrigatoriamente de modo algum o real de que me sirvo.
Veiculei muito dessas coisas que chamamos de freudianas. Cheguei inclusive a

intitular uma coisa que escrevi como "A coisa freudiana". Mas quanto ao que chamo
de real, eu inventei, porque se impds a mim (Lacan, 1975-76/2007, p.128).

Um pouco mais adiante, nesse mesmo texto, Lacan segue dando-nos a intensidade de
seu testemunho, dizendo que inventar o proprio real é seu modo de elevar a elucubracéo

e na
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medida em que Freud fez verdadeiramente uma descoberta (...) que podemos dizer que o real
é minha resposta sintomética. Reduzir essa resposta a ser sintomética € também reduzir
toda invencdo ao sinthoma" (Ibidem, grifo nosso). Mais uma vez, é Miller quem nos ajuda a
ler esse acontecimento na vida de Lacan, "acontecimento Freud", chamando-nos atengdo para
o fato de que "ai, supde-se que Lacan estd em traumatismo". E nos diz mais: "Como entender
esse traumatismo? Com simplicidade, a saber, que o descobrimento Freud esburaca o
discurso universal" (Miller, 2013d, p. 11), o que quer dizer a impossibilidade de localiz&-lo
em quaisquer discursos que o tenham precedido. E aqui, Miller consegue tocar no "né", na
questdo que rege nossa tese, ao afirmar que a ambicdo do ensino de Lacan é "transmitir esse
traumatismo" (Ibidem).

Ainda sobre esse momento, que a transmissdo lacaniana deixa transparecer o
traumatico de sua singularidade, através de sua resposta sintomatica, frente a descoberta de
Freud, € preciso também inferirmos que Lacan j& se encontrava as voltas com seu no bo, ja se
encontrava mergulhado no mistério, no erro, isto &, nas trilhas escorregadias, ziguezagueantes
que vem nos atualizar a perspectiva borromeana. E como ja o mencionamos no segundo
capitulo da tese, o que estaria por trés das evidéncias do nd é nada mais, nada menos que a
soliddo do Um, millerianamente falando, a soliddo do Um-sozinho em seu gozo. Miller chega
até mesmo a dizer que, para Lacan, "o no se transformard ndo s6 no objeto e suporte de seu
altimo ensino, sendo verdadeiramente em seu parceiro-sintoma" e ainda nos revela: "ele
[Lacan] ndo ocultava quando [0 n6] o fazia sofrer, como também se vangloriava disso"
(2011d, p. 204). E claro que 0 n6 ndo deixou de exercer certo encanto para Lacan. E se por
tras dele encontramos a soliddo do Um, ndo ha como ndo concordarmos também com as
explicitas afinidades entre ambos, isto é, entre esse mesmo Um e Lacan.

Entdo, deparamo-nos aqui com um significante que insiste... seja para Freud, seja para
Lacan, um significante, por exceléncia, da psicanalise: a soliddo, que traz noticias do Um.
Com efeito, "ndo h& amizade que esse inconsciente suporte", diz-nos Lacan (1976/2003, p.
567), algumas linhas antes de afirmar também, no mesmo texto, que Freud, apesar de até hoje
ser seguido por verdadeiras "legifes”, € um exemplo indiscutivel de soliddo. Essa frase
ecoante de Lacan também vem retornar em nosso texto, assim como o significante solid&o, j&
que a trabalhamos, no momento em que discutiamos a questdo "Freud-analisante". Trata-se,
portanto, de uma frase que faria confluir, a uma sé vez, o traumatico e a soliddo da

descoberta freudiana e que Lacan ndo cansou de nos querer passar, assim como ele dizia, em
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meio aos fracassos do passe. Em suas palavras: "se ha alguém que passa seu tempo a passar 0
passe, este sou eu" (Lacan, 1975g). E no minimo tocante a enunciacdo de Lacan que nos
chega por meio dessa frase, uma enunciagdo de alguém que fala, sim, de um lugar de solid&o.

Quando do momento de fundar a Escola, "Escola de Lacan"”, em 1964, depois de sua
bem-aventurada excomunhdo da International Psychoanalytical Association (IPA), Lacan
nos diz outra frase, também "banhada" nessa mesma solidao: "fundo - tdo sozinho quanto
sempre estive em minha relagdo com a causa analitica - a Escola Francesa de Psicanalise, da
qual garantirei, nos quatro proximos anos (...), pessoalmente a direcéo" (Lacan,1964c/2003,
p. 235). E junto a essa soliddo que o fazia também “falar com as paredes"”, na capela de
Sainte-Anne (1971-72b/2011, p.71), quando de algumas de suas conversacOes, eis que j&
caminhava com Lacan um declarado tom de rebeldia, de inadequacdo, tal como um real
inquieto, desassossegado, que insiste em tornar também inadequada a estrutura, o simbdlico.
Em seu curso de Vida de Lacan (2010d), Miller chega a comentar sobre uma préatica
insistente de Lacan em mobilizar uma datil6grafa, para tomar nota de seus semindrios, apesar
dos avancos da tecnologia da época, como a aparicdo dos gravadores, 0 que ja demarcava
uma rebeldia de Lacan contra o universal. Assim, Miller se pergunta: como dar vida a esses
residuos da pessoa de Lacan, como " fazer palpitar, dancar" (Ibidem), esse caput mortum da
orientagdo lacaniana, da mesma forma que se faz com os conceitos?

Obviamente, ndo se trata de cair nos engodos imaginarios do relato, de tentar biografar
Lacan, de fazer de Lacan um grande homem, um grande mestre, por assim dizer, um homem
dos grandes significantes. Contrariamente ao que se poderia se inscrever nessa diregéo,
Miller nos da outra importante referéncia, agora, em seu curso, Piezas Sueltas, ao se referir
aos suspiros de Lacan, quando, entéo, proferia seu enigmético seminario O sinthoma. Logo,
Miller pergunta para si mesmo o por que de Lacan suspirar e, em seguida, responde que se
trataria do fato de nds o seguirmos e continuarmos, de certa forma, identificando-nos com o
que ele diz. Com uma posicdo, diriamos, também testemunhal, demarcada por uma viva e
clarificante enunciacdo, Miller lanca-nos outra pergunta, também sob um fundo de solid&o,
soliddo de um esforco decidido, durante décadas, de um arriscado exercicio de forcar um
Lacan "para todos", ndo sem tratar com cuidado o lugar de "Lacan dixit". Em suas palavras:
"como chegar a dizer somente o que é tdo singular que ninguém possa o [Lacan] seguir?
(Miller, 2013a, p.63).
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E inegavel, assim, como nos transmite as palavras de Miller, que o Gltimo ensino de
Lacan é o ponto, por exceléncia, de seu pensamento e de sua vida, que ndo se deixa
universalizar, ponto radicalmente singular, que ndo comunica, que ndo faz escola e
entendemos que deva ser tomado como uma espécie de “peca solta”, sempre sujeita as
contingéncias da invencéo, re-invencgdo da psicanalise! No entanto, seguindo adiante, rumo a
ultima volta em torno do vazio, dentre tantas outras que comandaram a escrita dessa tese, é
preciso ndo esquecermos dos “reais” desafios que nos impbe o singular, em sua absoluta
soliddo de Um real. O singular ndo é fécil, porque esta fora da lingua comum, porque néo se
parece com nada... o singular € um abismo, situado, por assim dizer, nos limites da l6gica
(Miller, 2012b, p.103). Por isso, dele nos protegemos a todo tempo e vamos encontrar refagio
no particular que recortamos do Outro, que nos faz adormecer. N&o haveria, por fim, que se
idealizar o singular, como algo também a se atingir pela via de uma progresséo, por exemplo,
ao final de uma analise, assim como j& defendemos aqui 0 mesmo posicionamento frente &
nocgdo de sinthome.

Se o singular faz falhar o espirito da geometria, faz falhar o matema, a transmissao,
colocando-nos em uma tautologia, estamos novamente aqui confrontados com um limite,
frente ao qual, como ja constatamos, ndo nos liberamos, ndo saimos dai, tal como nos
demonstrou a audécia freudiana, ao fisgar o insondavel do umbigo do sonho com a ajuda de
Irma. Entdo, é isso mesmo! Estamos sempre as voltas com esse limite, padecemos com ele,
sofremos... "sofremos por ter uma alma" (Lacan, 1975a ). Essa é também uma das defini¢des
que Lacan nos solta, frente as instabilidades que atualiza o conceito de sinthome, uma
definicéo, a nosso ver, interessantissima e que a apontamos, no segundo capitulo, como o fio
de ariadne dos poetas. Ela nos ensina, assim, que se, por um lado, adormecemos frente ao
real, ao indizivel da existéncia, seja com a realidade fantasmatica, seja com enlagamento dos
registros por meio de um quarto elo que, ndo necessariamente comportaria 0 Nome-do-pai,
por outro é exatamente por haver fantasma, por haver sinthome ou qualquer outro recurso que
nos faca adormecer, sé nos faz confirmar que irredutivelmente a falha esta 14, como uma
cicatriz.

Nesse ponto, ponto de cicatriz, recorremos novamente a precisdo das elaboragBes de
Schejtman, que nos abrird um novo "saber-jogar" com esse limite. Em suas palavras:
"falhados como estamos - falhados como somos - e tendo em conta que somos langados em

um mar de contingéncias que podem (...) desbaratar nossas construgdes sinthométicas, por
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mais robustas que sejam, devemos reconhecer que esses enlagamentos ndo séo eternos, que
estamos forcados a reinventa-los" (Schejtman, 2015). Como, entdo, saber-jogar com esse
limite, como reinventa-lo? Com o amor... "amor-Lacan". E com esse amor que escolhemos
concluir, esse "momento de concluir". Este sim, a nosso ver, saberia jogar com esse dificil
limite, porque € um amor que ndo ataca a soliddo, o vazio, "um amor - por assim dizer - que
ndo unifica, ndo fabrica "um™ (...) e também ndo permite 'estar a dois™ (Allouch, 2010, p.13).
Trata-se de um amor que se deixaria abreviar assim: "amor que se obtém como se ndo fosse
obtido" (Ibidem). E preciso dizer que essa delicada expressio, "amor-Lacan”, foi cunhada,
inventada por Jean Allouch, como "uma maneira de amar™ que, segundo ele, foi-lhe evocada
enquanto lia uma entrevista de Philipe Solers, intitulada "Lacan mesmo".

Nessa entrevista que tanto o impactou, Sollers declara que conviria também tomar
Lacan em suas hesitagOes, arrependimentos, em seus siléncios e que o que marcaria em
Lacan, sua posicdo frente ao amor, seu siléncio, seria a manifestagdo de uma "liberdade
excessiva" (Ibidem, p.14). Eis um fragmento dessa interessante entrevista, concedida por

Sollers a Sophie Barrau:

Afinal, o que buscava Lacan... na sua opinido... o que ele buscava?
(Ele reflete) O amor que ele ndo obteve.

Que ele ndo obteve...?
Ele néo foi amado.

...Que ele ndo obteve quando?
Nunca.

O senhor que falar da vida dele, da infancia dele?

Sim. De tudo. De sua constitui¢do. Ele nao foi amado. Ha4 com o que ficar furioso. E
acho que isso o atormentava muito. E acho que ele gostaria de ter tido
reconhecimento muito mais amplo, a submissdo da universidade, a realizacdo de um
sonho megalomaniaco, uma vontade generalizada de poder, ser sagrado. Acho que
ele teve esse sonho de todo-poder.

Para ter o amor que, na sua opinido, ele nunca teria obtido?
Sempre tive a impressdo de que ele nunca se curara de um dod6i de amor. De um
enorme doddi. A coisa ndo funcionava. (Sollers apud Allouch, 2010, p. 14).

Se tomarmos essa entrevista, a partir de um "saber-ler-de-outro-modo", ndo é dificil
constatarmos que Sollers falava de um Lacan, um amor-Lacan, esse, como ja dissemos, que
se obtém sem se obter. Tanto que, logo em seguida, Allouch nos langa a seguinte a pergunta:
"ndo seria essa propria busca que fazia de Lacan um psicanalista? " (Ibidem). Logo, um amor

sem aprisionamento, que ndo cede muito lugar a grandes formulagdes tedricas € o que vem
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nos demarcar esse "novo-amor"”. Um amor que cederia mais lugar ao poeta. Sabemos que
Lacan, ao longo de seu ensino e de toda sua vida, fez vérias referéncias ao amor, que

poderiam, inclusive, ser tomadas como eximias elaboragdes tedricas™*’

. Assim, rapidamente,
diriamos, que ele nos apresenta o carater simbdlico do amor, que ndo o é sem o amor
narcisico de que ja nos falava Freud. Um passo mais em dire¢éo ao real, ele também nos fala
do amor cortés, um pouco mais adiante, do amuro, j& no final de seu ensino, do amor cristéo,
do amor ao pai, do amodio e eis que ele tenta até mesmo a chegar representd-lo no ng, mas,
curiosamente, ndo consegue. E deixa essa tentativa de lado. Curioso...

E entfo, ja em seu pendltimo seminario L’insu que sait de I’une-bévue s’aile a mourre
(1977b) que Lacan retoma a questdo do amor, por meio da poesia de Dante, por meio de sua
analise da bufonaria que viria, entdo, marcar a invencdo de uma, por que ndo dizer, lingua
dantesca. E o que faz Lacan se deter na poesia amorosa de Dante? Justamente porque ela vem
questionar a formula (S;-S;), parecendo-nos indicar algo que se inscreveria na dire¢do desse
amor-Lacan que Allouch nos propde, esse amor que saberia jogar com o limite, ao ndo se
submeter as cristalizagdes da lingua. Agora ndo mais se trata de se deter na soliddo do Um,
nesse significante sempre sozinho S;, que ndo faz dois, que tanto abordamos ao longo da
tese, e sim do S, que passa a ser distinguido e questionado como tal, em seu valor de duplo
sentido, de equivoco.

Eis ai um amor que encontra seu limite, ou melhor, que saberia jogar com esse dificil
limite, frente ao qual ndo nos liberamos, um amor que joga com o0 equivoco e que, por isso,
enlacados a ele, podemos dizer, na soliddo da presenca de alguém... "ndo tdo s6s". Sim, se

Freud foi pai demaisss, o que foi, entdo, Lacan? Amor! Amor-Lacan!

129 Nao se trata aqui de discutir o amor no ensino de Lacan. Trata-se do "momento de concluir".
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