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RESUMO

OLIVEIRA, Mbnica B.. De um luxo ao lixo: Uma perspectiva psicanalitica da toxicomania
na contemporaneidade. 2019. 190 f. Dissertacdo (Mestrado em Psicanalise) — Instituto de
Psicologia, Universidade do Estado do Rio de Janeiro, Rio de Janeiro, 2019.

Esta pesquisa reflete sobre a relagdo da toxicomania na contemporaneidade e o
discurso do capitalismo e da ciéncia segundo a psicanalise. A hipo6tese que norteia o trabalho
é a de que o atual fendmeno da toxicomania corresponde a um sintoma social inerente a
conjugacdo destes discursos que, alinhados, aceleram e estimulam a producdo do luxo e
concomitantemente do lixo, numa propor¢ao inédita na historia, instigando a “com-pulsao” e
os fendmenos das adicGes. A toxicomania ndo € uma nosografia pertencente ao discurso da
psicanalise freudiana, e tanto Freud quanto Lacan trataram o uso de drogas pela via da
dimensédo ética. O capitalismo tem no consumo seu motor, aliado a ciéncia ele promete a
felicidade e a cura para todos os males, promovendo a ideia da possibilidade de completude
via 0 consumo de objetos fabricados pela industria. A droga € tdo antiga quanto a sociedade,
mas foi no capitalismo que ela assumiu a categoria de uma mercadoria. A sociedade, baseada
no ideal de pureza e higienizacdo, segrega o que nao esta em conformidade com a norma, o
rebotalho e 0 “toxicémano”, ou “cracudo”, com seu gozo “obsceno”, torna-se o fetiche das

mistificacOes ideoldgicas.

Palavras chave: Toxicomania. Capitalismo. Ciéncia. Gozo. Segregacéo.
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ABSTRACT

OLIVEIRA, Mbnica B. From luxury to junk. A Psychoanalytic perspective on drug addiction
in contemporary times. 2019. 190 p. Thesis (Master's in Psychoanalysis) — Institute of
Psychology, University of the State of Rio de Janeiro, Rio de Janeiro, 2019.

This research discusses the relation of drug addiction in the contemporary world and
the discourse of capitalism and science according to psychoanalysis. The hypothesis that
guides this work is that the current phenomenon of drug addiction corresponds to a social
symptom inherent in the conjugation of these discourses. Such discourses, aligned, accelerate
and stimulate the production of luxury and the concomitant garbage in an unprecedented
proportion in history, instigating the "com-pulsion™ and the phenomena of addictions. Drug
addiction is a nosography that does not belong to the discourse of Freudian psychoanalysis,
and both Freud and Lacan treated the use of drugs through the ethical dimension. What moves
capitalism is consumption, and allied to science it promises happiness and healing for all
evils, promoting the idea that fullness by the consumption of manufactured objects by
industry is possible. The drug is as old as society, but it was in capitalism that it assumed the
category of a commodity. Based on the ideal of purity and hygiene, society segregates what is
not in conformity with the norm, the scum. And the "drug addict,” or “crackhead,” with his

"obscene™ jouissance, becomes the fetish of ideological mystifications.

Keywords: Drug addiction. Capitalism. Science. Jouissance. Segregation.
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! Letra do

1989 da Beija Flor

Reluziu, é ouro ou lata
Formou a grande confuséo
Qual areia na farofa

E o luxo e a pobreza

No meu mundo de iluséo

Xepa de & pra cé xepei
Sou na vida um mendigo
Da folia eu sou rei

Sai do lixo a nobreza
Euforia que consome

Se ficar o rato pega
Se cair 0 urubu come

Vibra meu povo

Embala o corpo

A loucura é geral
Larguem minha fantasia
Que agonia ... deixem-me
Mostrar meu carnaval

Firme .. belo perfil
Alegria e manifestacdo
Eis a Beija-Flor tao linda
Derramando na avenida
Frutos de uma imaginacao

Leba, iaro, 666

0
Ebo, iebard, laia, laia 6

Betinho, Glyvaldo, Zé Maria e Osmar*

e Urubus, larguem a minha fantasia

(http://www.galeriadosamba.com.br/espaco-aberto/pagina-1/). A Beija Flor, sob o comando de Jodosinho

Trinta, marcou época com desfiles muito luxuosos e ricos, sendo, com esses, cinco vezes camped (1976-77-78-
80 e 83). Esta caracteristica rendeu diversas criticas & Jodosinho Trinta que as respondeu com a famosa fala: “O
povo gosta de luxo. Quem gosta de miséria ¢ intelectual”. Em 1989, d4 uma virada trazendo para avenida o lixo
e um forte discurso de critica social promovendo um desfile polémico que levantou a avenida e contagiou a
arquibancada. Segundo Jodosinho Trinta, ele foi provocado pela sujeira e lixo que nos cerca e que estad nos
sufocando: “E 0 lixo fisico, mental e espiritual deste pais. E o lixo da falta de amor, da honestidade e do respeito

a vida. Tremendas falhas que vem provocando o aumento do grande povo de rua abandonado, escorracado e

esquecido” (Jodosinho Trinta, narrativa entregue para os jurados e para imprensa em 1989). Enredo “protesto”
que, apesar dos 30 anos que nos separam de sua encenagao, ndo poderia ser mais atual.


http://www.galeriadosamba.com.br/espaco-aberto/pagina-1/
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INTRODUCAO

O contemporaneo é aquele que percebe o escuro
do seu tempo como algo que lhe concerne e ndo
cessa de interpeléa-lo, algo que, mais do que toda
luz, dirige-se direta e singularmente a ele.
Contemporaneo € aquele que recebe em pleno
rosto o facho de trevas que provém do seu tempo.

Giorgio Agamben?

O presente trabalho, resultado da pesquisa desenvolvida durante o mestrado do
Programa de P0s-Graduagdo em Psicanalise da Universidade do Estado do Rio de Janeiro, a
partir do primeiro semestre de 2017, busca investigar a relacdo entre a toxicomania, a
psicanalise, o laco social e um tema de extrema atualidade: a segregacdo. A hipdtese
fundamental que norteia a pesquisa € a de que o atual fendmeno da toxicomania corresponde a
um sintoma social, um retorno da verdade nas falhas do saber (LACAN, 1966a/1998).

A toxicomania como sintoma é inerente a conjugacdo contemporanea do discurso do
capitalista com o da ciéncia. Estes discursos alinhados aceleram e estimulam a producdo do
luxo e concomitantemente do lixo, numa proporcdo inédita na historia, instigando a com-
pulsdo e os fendmenos das adicBes. Segundo Lacan (1969-70/1992), Marx articulou a
existéncia de acontecimentos histdricos que sé podem ser julgados em termos de sintomas, e a
toxicomania, neste contexto, funcionaria como o paradigma do sintoma contemporaneo.
Sintoma de uma sociedade que promete a felicidade e a cura para todos os males via consumo
e/ou avanco tecnoldgico, e que, baseada no ideal de pureza e higienizagdo, segrega 0 que nao
esta em conformidade com a norma, o rebotalho da sociedade. O ‘toxicomano’, ‘drogado’ ou
‘cracudo’, insubmisso ao gozo falico (SOLER, 1998), aparece como o refugo, tornando-se o
fetiche das mistificacGes ideoldgicas.

Duas frases de Lacan norteiam o percurso de investigacdo: a primeira encontrada no
seminario De um discurso que ndo fosse semblante (1971/2009) “a civilizagdo, lembrei 14
como premissa, ¢ o esgoto” (LACAN, 1971/2009, p. 106), que remeteu & forma como sdo
tratadas no discurso comum as pessoas que vivem nas cracolandias, lugares degradados e de

degredo®; e a segunda encontrada na Proposicao de 09 de outubro de 1967, “nosso futuro de

2 O que é o contemporaneo? e outros ensaios. Chapecd, SC: Argos, 2009, p. 64.

3 Degredo ¢ a pena de desterro ou exilio imposta juridicamente, é uma forma de banimento, mas também pode
se referir ao afastamento voluntario ou compulsério de um contexto social.
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mercados comuns encontrara seu equilibrio numa ampliagdo cada vez mais dura dos processos
de segregagdo” (LACAN, 1967/2003, p. 263) que, emitida h& cinquenta e dois anos atrés,
parece profetizar um tema tdo atual.

O primeiro capitulo tem como foco o discurso do capitalista, o capitalismo e o discurso
da ciéncia, e trata basicamente da diferenciacéo entre capitalismo e discurso do capitalista. Para
tal, o ponto de partida é a definicdo da teoria dos discursos em Lacan. A gestacdo da teoria dos
discursos de Lacan, que marca um ponto de virada na teoria e na clinica lacaniana, se iniciou
no Seminario 16, De um Outro ao outro (1968-69/2008) e foi parida no Seminario 17, O
avesso da psicanalise (1969-70/1992). Esses seminarios foram proferidos num periodo de
grande turbuléncia social, politica e cultural, ndo s6 na Franga, como no mundo. Os anos de
1968, 69 e 70 presenciaram as movimentacdes e os efeitos mais imediatos do “Maio de 68,
movimento icone moderno que teve ares de revolucdo e fortes questionamentos da ordem. De
inicio, configurou-se como uma manifestacdo estudantil contra a autoridade e os modelos
predominantes, porém acabou atingindo a classe trabalhadora com tal magnitude que promoveu
a maior greve geral da Franca. Podemos pensar os discursos como uma resposta de Lacan aos
acontecimentos da época.

Lacan nos diz: a realidade é estruturada pelos discursos, que aparelham o gozo para que
os lacos sociais se estabelecam. E a partir da teoria dos discursos que o ensino de Lacan entra
no campo do gozo, campo lacaniano como ele o denomina (1969-70/1992), diferenciado do
campo da linguagem no qual afirma que “¢ toda a estrutura da linguagem que a experiéncia
psicanalitica descobre no inconsciente” (LACAN, 1957/1998, p. 498). Ao definir o
inconsciente estruturado como uma linguagem, Lacan enfatiza a importancia da ordem
simbdlica relegada por algumas teorias pos-freudianas.

E no Seminario 17, O avesso da psicanalise (1969-70/1992) que Lacan formaliza os
discursos e introduz o campo do gozo, articulando de forma mais profunda a face mais-de-
gozar do objeto, até entdo mais ligado ao desejo. Para Lacan (1969-70/1992), “se ha algo a ser
feito na andlise é a instituicdo desse outro campo energético, que necessitaria de outras
estruturas que ndo as da fisica, que € o campo do gozo” (LACAN, 1969-70/1992, p. 85). Lacan
(1969-70/1992) propde o discurso como uma estrutura, pura escrita, um aparelho de linguagem
que representa as relagdes fundamentais que definem os lagos sociais. Lacan (1969-70/1992)
trata da relacdo do sujeito com a linguagem acentuando a questdo do social, isto é, daquilo que
faz laco. A perda estrutural e constituinte do sujeito é correlata a entrada dele na linguagem, é

efeito da linguagem, destacando a producéo e a perda de gozo.
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O trabalho de formalizagdo dos discursos, iniciado no seminario De um Outro ao outro
(1968-69/2008), leva em consideracdo a estrutura e a logica, dado que estas podem captar a
incompletude — a falta — e a inconsisténcia — a falha. Lacan se inspirou na formalizacdo I6gica
do discurso matematico iniciada por Russel, que buscou construir uma linguagem de pura
escrita. A linguagem formal esvazia de contetdo o discurso matematico, opera uma clivagem
entre a fala e o discurso. Porém, a construcdo de uma linguagem formal ndo garante a
completude e a consisténcia como demonstrou o teorema de Godel. Lacan marca que ndo ha
metalinguagem, ndo ha Outro do Outro.

Para a definicdo do discurso, foram tomados como base os desenvolvimentos feitos por
Lacan no semindario O avesso da psicanalise (1969-70/1992), acrescentando algumas alteracGes
apresentadas nos seminarios posteriores, principalmente no De um discurso que nédo fosse
semblante (1971), ...Ou pior (1971-72), Mais, ainda (1972-73), assim como 0s textos
Radiofonia (1970), Conferéncia de Mildo (1972) e Televisdo (1973). Lacan escreveu quatro
discursos: do mestre, da histérica, do analista e da universidade, e fez questdo de afirmar em
mais de uma ocasido que sdo apenas quatro. Cada discurso representa uma impossibilidade, e é
em suas impossibilidades, marca Lacan (1971/2009), que a estrutura precisa ser lida. A teoria
dos discursos s6 poderia ser construida, afirma Lacan, a partir do discurso do analista, da
revolucdo discursiva provocada por Freud.

Definidos os quatro discursos, partiu-se para a configuracdo do discurso do mestre
moderno, como diz Lacan no Seminario 17, O avesso da psicanalise (1969-70/1992), da
transmutacdo do saber do escravo para o saber de senhor, caminho percorrido da filosofia a
ciéncia moderna. O discurso do mestre ¢ o “algoritmo”, ¢ discurso da linguagem, o discurso do
inconsciente estruturado como uma linguagem. O sujeito ¢ efeito, “humus da linguagem”. O
discurso do mestre incorpora a funcdo alienadora do significante e comporta uma verdade
oculta, comprimida, que exige ser decifrada. Demonstra a disjungdo entre saber e verdade. A
verdade é um lugar nos discursos, um lugar protegido, nenhuma seta chega a ele, também é o
anico lugar que ndo mudou de nome ao longo do tempo. Todo discurso produz, tem efeito de
verdade. O saber € um elemento dos discursos que gira pelos lugares, ocupando em cada um
deles um lugar diferente, € somente no discurso do analista que ele esta no lugar da verdade. A
verdade é um lugar esburacado e o saber ndo obtura o lugar de falta onde a verdade esta
colocada. Saber e Verdade dialogam, porém o primeiro jamais encobrira totalmente a segunda.

O discurso cientifico introduz o sujeito no mundo, mas nada quer saber do sujeito e o
expele de seu campo operacional. Entretanto, o inconsciente se impde a ele como um fato.

Freud, apesar de seu desejo de cientificidade para a psicanalise, se despiu das verdades
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cientificas e ouviu dos neur6ticos um saber que ndo se sabe por ele mesmo e que se articula a
revelia do sujeito. O saber do neurético aponta que nao ha relacao sexual.

O discurso do capitalista foi um sintagma usado por Lacan (1969-70/1992) para se
referir ao mestre moderno, e foi somente numa Gnica vez que escreveu para ele um matema.
Ciéncia e capitalismo desempenharam um papel vital para que o discurso do mestre tomasse
contornos modernos. O discurso do capitalista, corruptela do discurso do mestre, difere da
estrutura logica dos discursos. E um discurso fechado em si que estimula a relagdo do sujeito
com objetos produzidos pela industria, travestidos de objetos a, causa de desejo, sua
configuracdo demonstra a ndo promocgéo do lago social e a recusa da castracdo. Esse discurso
(re)afirma a crenga na possibilidade de completude com novas promessas, como destaca
Bauman (2005), de felicidade e beleza, da cura de todas as misérias humanas.

A conjuncdo entre capitalismo e ciéncia permite ao primeiro ultrapassar os limites
impostos pelos materiais do mundo pois a ciéncia aplicada a producdo proporcionou uma
enxurrada de inovacgOes tecnoldgicas e objetos tecno-cientificos, os gadgets para Lacan (1969-
70/1992). Estas inovagbes promoveram a aceleracdo da circulacdo que abreviou o tempo de
vida dos objetos, que suave e rapidamente caminham em direcdo a pilha de lixo. No discurso
do capitalista tudo vira mercadoria passivel de ser consumida.

O modo de producdo capitalista € calcado nas relagdes livres de trabalho, na
comercializacdo do trabalho através do mercado, e produz uma liberdade paradoxal, visto que
ao vender sua energia/forca de trabalho, o trabalhador é escravizado ao capital e reduzido a
mera unidade de valor. O capitalismo, quando inaugurado, visava o fim das relacbes de
servidao, a liberdade e igualdade dos homens perante a lei. Entretanto, os homens ndo séo
iguais. E a mais-valia, produto da logica capitalista, desmascara uma realidade oculta, ela ¢ “o
desejo do qual a economia capitalista faz seu principio” (LACAN, 1970/2003, p. 434) e 0
capital, a poténcia que define a estrutura social.

Ao analisar a forma-mercadoria, Marx desvela a mais valia, 0 que o trabalhador perde,
sendo apropriado pelo capitalista, 0 excedente que atravessa o equivalente de troca. Marx
desvenda que a rendncia ao gozo é efeito do discurso e a verdade é aquilo que se instaura a
partir da articulacdo significante, apontando o sintoma como o retorno da verdade na falha do
saber. No seminario De um Outro ao outro (1968-69/2008), Lacan define o mais-de-gozar em
homologia & mais valia, funcdo do objeto enquanto perdido.

A globalizacéo e o capitalismo financeiro produzem modificaces no cenério social, e 0
discurso do capitalista ‘sobre rodas’, conforme Lacan o qualifica em 1972, para denotar que ele

‘anda depressa demais’, tdo depressa que “se consome tdo bem que se consuma” (LACAN,
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1972), parece desenfreado na sua tentativa de tamponar a falta estrutural com objetos
fabricados pela indudstria, seja um psicofarmaco, um aparelho eletrénico ou qualquer outro
gadget. O discurso do capitalista ndo promove o laco social com o outro, mas uma relagdo com
objetos-mercadorias consumiveis, produzindo sujeitos insaciaveis. O sujeito drogado, aponta
Zizek (2015), representa o verdadeiro “sujeito do consumo”, aquele que consome ao ponto de
se consumir.

Psicanalise e capitalismo nasceram na modernidade. O sistema capitalista de producéao
funciona no ‘“entupimento das necessidades, para ndo perder nada de uma demanda que se
retroalimenta de sua propria perda” (BECKER, 2010, p. 12). A racionalizagdo da producdo e
das relacdes sociais* permite ao capitalismo, a cada crise que Ihe é inerente, dar saltos e se
reinventar. E na expansdo e nas economias de escala® que o capitalismo se sustenta e o
consumo funciona como mola propulsora.

No segundo capitulo, procuramos abordar o fenbmeno da toxicomania a partir do
questionamento: Droga um objeto com um plus a mais? A droga sempre existiu na sociedade
humana, nas sociedades arcaicas ela cumpria/cumpre o papel de intermediador do homem
com as forcas ocultas e poderosas, 0s misterios que nos cercam. O uso de substéncias
psicoativas nestas sociedades esta circunscrito aos cerimoniais e ritos sagrados e, regulados,
fazem parte do social, funcionando sem gerar qualquer tipo de desordem ou dependéncia,
mesmo quando o consumo ultrapassa os limites considerados pela Organizacdo Mundial de
Salde como passiveis de causar dependéncia.

Os homens possuiam um saber sobre as plantas alucindégenas que, fundamentado na
experiéncia, estava ligado ao discurso latente do mito (SANTIAGO, 2001a). Buscamos o
mito de Dioniso, 0 deus que na mitologia grega introduziu o consumo e a plantacdo do vinho
a fim percorrer esse saber mitico € o “a mais” que ele poderia carregar. Dioniso era o deus da
transformacdo, da desmedida, do éxtase e do entusiasmo, ligado as forcas ctdnicas que
governam a fertilidade e as riquezas. Mas por que trazer um mito tdo longinquo quando
pesquisamos um fendmeno tdo atual? Porque o mito fala de uma “verdade” que ndo pode ser
dita, pois 0 mito vem “designar um real, um impossivel de se formular” (SOLER, 2016a, p.

17). O mito estd na base da psicanalise, foi introduzido por Freud como uma “tentativa de dar

* Marx define que a producdo é na verdade um emaranhado de relag@es sociais que a sustenta.

5 Economia de escala é “a produgdo de bens em larga escala, com vista a redugéo nos custos. (...) Resultam da
racionalizacdo intensiva da atividade produtiva, gracas ao emprego sistemético de novos engenhos tecnoldgicos
e de processos avancados de automagdo, organizacio e especializagio do trabalho.” (DICIONARIO DE
ECONOMIA, 1985, p. 128)
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forma épica ao que se opera pela estrutura” (LACAN, 1973/2003, p. 531), de dizer o que ¢ da
estrutura.

O rito, a acdo ritual, conforme aponta Branddo (1987), é o que possibilita a
transformacdo da palavra em verbo, em ato, é nas ceriménias rituais, nas festas e nos cultos
que 0s mitos sdo incorporados e o saber mitico transmitido. Nestes momentos de festa, o
sagrado se manifesta e as drogas, substancias alucindgenas, assim como a danga, a musica e
alguns sons sdo usados como técnicas que auxiliam na inducdo de uma experiéncia mistica,
“absoluta” de unido com o cosmo. Nestes fendOmenos de transe, de €xtase e entusiasmo €
pressuposto um certo saber sobre a natureza e “alguém que encarne o saber em si proprio”
(SANTIAGO, 2001a, p. 48).

Freud tratou o uso de drogas pela via da dimensdo ética, destacando-o como um
auxilio que o sujeito usa frente aos percalcos da vida, uma “constru¢do substitutiva” auxiliar.
A fim de abordar a ética na psicanalise, acompanhamos Lacan (1959-60/1988) e adentramos
na tragedia. Originada nas festas dionisiacas, nas pegas encenadas em honra de Dioniso, a
tragédia apresenta um mundo “governado por poténcias divinas” (VORSATZ, 2013, p. 24).
Segundo Quinet (2015), a tragédia mostra o ato “em agdo no sujeito” ela “faz aparecer o ‘sem
pensar’ do ato, o qual, no entanto, produz o sujeito ético, na medida em que ele € responsavel,
assim mesmo, por esse ato” (QUINET, 2015, p. 139). Lacan (1959-60/1988) destaca que a
psicanalise nos leva a acdo e ao desejo que a habita. O desejo, medida incomensuravel e
infinita, que se coloca no centro da experiéncia analitica, ndo se submete nem a normatizacéo
e nem a universalizacdo, o desejo € estritamente singular, imperioso e irredutivel.

A entrada da ciéncia moderna no mundo provocou uma ruptura na teoria do
conhecimento, uma disjuncdo entre saber e verdade. O saber cientifico ndo quer saber da
origem, é articulado por necessidades puramente formais, de escrita. O dominio do discurso
da ciéncia avanca na medida em que renuncia a preservar qualquer pressuposto csmico ou
“cosmicizante”, pois ¢ somente pela articulagdo algébrica que a ciéncia encontra o real. Antes
do advento da ciéncia, nos rituais sagrados e na alquimia, o conhecimento de uma substancia
estava associado a uma experiéncia mistica, uma revelacdo. A partir da ciéncia, este
conhecimento se restringe ao “tdxico” e ao mecanismo de acdo deste, as “suas propriedades
fisicas, quimicas e biologicas” (SANTIAGO, 2001a, p. 18). O saber da ciéncia renega o
sujeito, o desejo e 0 gozo envolvidos no uso de drogas.

Santiago (2001a) sustenta que a toxicomania assume o lugar de efeito de discurso,
“produto das mudancas operadas pela emergéncia do discurso da ciéncia no mundo”

(SANTIAGO, 2001a, p. 18). O novo utilitarismo para a droga é produto da unido do discurso
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da ciéncia com o capitalismo. No discurso moderno, a droga passa a existir como um
excedente de gozo, um acréscimo, um mais-de-gozar particular (SANTIAGO, 2001a, p. 59).
No mercado capitalista, a droga € uma mercadoria e, como tal, obedece as suas leis da oferta e
da procura. Toda mercadoria, aponta Hajdni (2016), apresenta um além da necessidade que
esta poderia satisfazer. E a droga parece extrapolar esse além carregando um “a mais” daquele
que é inerente a qualquer outra mercadoria. Na doxa contemporanea, desligada de qualquer
saber sobre o real, a droga vem ocupar o lugar de um dos responsaveis por grande parte dos
flagelos que passa a sociedade.

O terceiro capitulo procura analisar a existéncia de um carater fetichista da droga. O
ponto de partida foi o levantamento histérico do desenvolvimento do conceito de fetichismo,
que se inicia no primeiro periodo da expansdo global do sistema capitalista. Este conceito foi
utilizado para qualificar 0 modo de pensar das sociedades arcaicas, entendidas como
primitivas, atrasadas e mais proximas da animalidade. O pensamento “primitivo” seria uma
forma projetiva de pensar, impulsionada pelo medo e pela ignoréancia e que ndo teria se
tornado senhor da natureza como o0 pensamento moderno cientifico. Esta interpretacdo
permitiu ao processo de colonizagdo sujeitar, educar e dizimar os povos “nao civilizados”.

O conceito de fetichismo foi absorvido e incorporado aproximadamente cem anos
mais tarde ao discurso psiquidtrico para definir uma forma de satisfacdo perversa, um “amor
por coisas inertes”. Tanto Marx quanto Freud se utilizaram deste conceito de fetichismo,
ampliando a visdo e a critica da sociedade capitalista. Fomos aos dois autores buscar como e
onde este conceito era usado, e com a ajuda dos comentarios principalmente de Zizek (1996)
com relacdo a Marx e Lacan no seminario A relacéo de objeto (1956-57) com relagédo a Freud,
buscou-se correlaciona-lo com a droga.

Em Marx, o fetichismo da mercadoria explicita 0 modo como o corpo da mercadoria
se conforma a uma “objetividade fantasmatica”, representada pela pura quantidade de valor, o
preco. Zizek (1996) aponta que a estrutura forma-mercadoria nos fornece a explicacéo
historica do pensamento conceitual abstrato, evidenciando os elementos através dos quais a
ciéncia moderna capta a natureza, apontando a existéncia destes mesmos elementos na
efetividade social do sistema de trocas. Esta ¢ a dimensdo fundamental e alienante da
ideologia. Zizek (1996) define a ideologia como uma fantasia (inconsciente) que estrutura
nossa realidade social, que possui 0s mesmos moldes da fantasia denunciada por Freud e
formalizada por Lacan.

O conceito de fetiche em Freud refere-se a fabricacdo de um “objeto” como forma de

protecdo diante do insuportavel, do trauma, da castracdo e da angustia que esta provoca. O
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fetiche nega e afirma a castracdo ao mesmo tempo, € uma contradicdo em exercicio. Ao se
deparar com o horror da castragdo do Outro, com a falta de pénis da mae, o perverso cria no
lugar da falta um substituto, um monumento, o objeto fetiche. Lacan (1956-1957/1995) entende
a constituicdo do objeto fetiche a partir da fixacdo do sujeito em um significante que,
imaginariamente, pudesse cristalizar o desejo materno.

Segundo Santiago (2001a), a conexdo entre a droga e o fetiche ndo é desprovida de
valor, posto que, seguindo Freud, podemos entender a droga como uma das “construgdes
substitutivas do sujeito” (SANTIAGO, 2001a, p. 139). Tanto a droga quanto o fetiche séo
instalados em funcdo “de uma angustia proveniente da realidade da castracao” (SANTIAGO,
20014, p. 139).

Varios estudos psicanaliticos, sobre a relagdo desregrada do sujeito com a droga, foram
desenvolvidos no periodo entre guerras, culminando com a conceituacdo da toxicomania a uma
categoria clinica, dotada de autonomia nosografica. Entretanto, o conceito de toxicomania
como tal ndo existe na obra de Freud. Estes estudos tinham como linha mestra tedrica “a
relagdo de objeto”, que sustentava a maturacdo e progressdo da libido, finalizando no
estabelecimento do objeto genital ‘“normal”. Apesar de promoverem um importante
questionamento em relacdo a visdo que atribui a droga o elemento deflagrador do seu uso
desenfreado e de terem iluminado a ideia de que, para a psicanalise, a droga ndo € a causalidade
altima da drogadicéo, estas abordagens, por estarem calcadas na relacédo de objeto, tenderam a
identificar uma relacdo entre toxicomania, perversdo e psicose, pois confundiram o conceito de
objeto em Freud e ignoraram os desenvolvimentos de Freud da pulsédo de morte, enfraquecendo
o fator subversivo da teoria psicanalitica.

A drogadicdo tem como principal caracteristica o uso repetitivo de drogas, € um ato,
uma “operagdo que realiza um fazer” (INEN, 2014, p. 89), como tal, € um fendmeno. O
diagnostico em psicanalise estd apoiado no conceito de estruturas, que é completa e
exclusivamente dependente da fala do paciente. As estruturas clinicas séo definidas através dos
modos de negacdo da castracdo do Outro: neurose, o recalque, Verdrangung; perversao, o
desmentido, Verleugnung; e psicose, a foraclusdo, Verwerfung.

O desenvolvimento do campo do gozo por Lacan proporcionou uma nova abordagem da
pratica do uso abusivo de drogas para o saber analitico. O conceito de gozo traz a relacdo do
sujeito com o paradoxo da existéncia de prazer e desprezar conjugados, da combinacdo de
ambiguidades que marcam a posic¢do do sujeito dividido $, assim como a natureza plastica da

relacdo do homem com seus objetos de satisfacao.
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A partir dos anos 1970, Lacan articula o corpo para além do imaginério. As drogas
afetam os corpos daqueles que a usam e a articulagdo do uso da droga ao gozo e ao corpo
parece apontar o melhor caminho para a investigagio desse fendmeno. E através dos ditos do
Outro que o corpo simbdlico, a linguagem, toma posse do corpo através dos tracos
significantes, deixando nele marcas dos vestigios do gozo barrado. E a subtracdo de gozo que
condiciona todos 0s outros gozos.

No ato de se drogar, aponta Inem (2014), o sujeito tenta com a substincia “dar
consisténcia ao gozo cobigcado pelo corpo” (INEM, 2014, p. 89). Santiago (2001a) sustenta ser
0 uso de drogas uma técnica de corpo, uma tentativa terapéutica que, no entanto, ndo funciona
de forma estavel e definitiva. Para cada sujeito que faz uso da droga esta ocupa um lugar e
cumpre uma fun¢do, porém neste ato compulsivo a droga se propde “saturar a divisao do
sujeito” (INEM, 1998, p. 102). A droga tampona, obtura a anglstia, prometendo uma saida
“quimica”.

Para corroborar a hipotese desta pesquisa, procuramos trazer a visdo de alguns autores
que coadunam desta mesma hipdtese. Santiago (2001a) sustenta a toxicomania como efeito de
discurso, efeito do encontro do discurso da ciéncia com 0 gozo, enquanto 0 gozo € a dimensao
banida do dominio da ciéncia. Soler (1998) define a toxicomania como um tratamento do
gozo, o que faz dela, num sentido mais amplo do termo, um sintoma. Para Inem (1999), a
toxicomania funcionaria como o paradigma do sintoma moderno. A foraclusdo do “efeito
sujeito” na ciéncia produz a proliferagdo de fendomenos dentre os quais podemos destacar a
drogadicao.

O capitalismo sofreu alteracdes ao longo do tempo, e a necessidade de ampliar o
consumo de maneira que este pudesse suportar a producdo em massa intensificou a promocao
do consumo como cultura, num intenso processo de mercantilizacdo e capitalizacdo do desejo.
O consumo promovido a “estilo de vida” foi refor¢ado por ideais que buscavam educar e
estimular as pessoas para o apetite inesgotavel por determinados produtos ou ideias.
Consumir passou a ser relacionado a felicidade e a obtencdo de prazer. A ideia de status
relacionada ao consumo de certos produtos funcionaria como sinal e marca desta diferenca.
Nesse contexto, os produtos de luxo funcionam preenchendo a necessidade de ostentar uma
diferenciacdo, e cada produto funciona com a promessa de um gozo duplo: com seu encontro
e com a decepcdo que se pode antecipar pelo desgaste de sua possibilidade de desfrute.

O discurso do capitalista, sem abertura para o impossivel, foraclui a castragdo e ndo
promove o lago social. Alberti (2000) aponta que é como se este discurso ndo exigisse a

rendncia pulsional, ao contrério, instigasse a pulsdo impondo rela¢gdes com a demanda que
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sustentam a pulsdo de morte. “Se a droga ¢ tida como instrumento do que ndo faz lago € por
que, como efeito da alienagdo, 0 sujeito pode terminar como produto do discurso do
capitalismo, rebotalho da sociedade, ‘lixo do bem-estar da sociedade’” (ALBERTI, 1998, p.
133).

E no quarto e ultimo capitulo que articulamos o Luxo e o Lixo para chegar a uma
analise da segregacdo e da correlacdo entre o discurso corrente na sociedade sobre a
toxicomania e a posicdo de rebotalho da sociedade que alguns sujeitos drogados ocupam.
Partimos dos significantes: luxo e lixo, tdo parecidos na grafia, porém tdo dispares no
significado.

Como primeiro parametro ressaltamos o conceito de letra e de escrita, fundamentais no
caminho percorrido por Lacan em direcéo a formalizacdo da psicanalise e a abordagem do real.
No primeiro capitulo nos preocupamos em abordar estes dois conceitos — letra e escrita — como
base na passagem do saber das maos do mestre antigo para 0 moderno e para a consolidacéo da
ciéncia enguanto moderna. Neste ultimo, destacamos a homofonia, apontada por Lacan
(1971/2009) no texto de James Joyce, entre as palavras letter / litter (letra / lixo). Apoiado
nesta homofonia, Lacan (1971/2009) relaciona a letra ao lixo e qualifica lalingua, material que
constitui o saber inconsciente, como o humus da linguagem.

Lalingua sdo os restos, 0s tracos, as cifras do sentido que podem, conforme o contexto
assumir “uma gama enorme e disparatada de sentidos” (LACAN, 1973/2003, p. 515). Lalingua,
nos diz Soler (2012), € uma acumulacgdo. A cultura, assim como a memoria inconsciente, € um
empilhamento de destrogos, de restos, de residuos de mundos que se sucederam e mesmo que
sejam incompativeis e contraditorios se entendem dentro de nos.

O livro O luxo eterno (2005), escrito por Gilles Lipovetsky e Elyette Roux, foi usado
como referencial para percorrer o caminho que o conceito de luxo fez ao longo do tempo, da
pré-historia aos tempos modernos e pos-modernos. Do luxo-dadiva, ligado as significacfes
mitolégicas e magicas, ao luxo relativizado, individualizado, que deixa de ser uma insignia
reconhecida por todos podendo ser inclusive, por alguns, identificada ao lixo. Relacionado ao
conceito de sublimagéo, o luxo figura-se como um dos modos de “recobrir, de engodar o
sujeito no ponto de das Ding” (LACAN, 1959-60/1988, p. 126). E a cultura do belo, do bem e
dos ideais que transforma a Coisa em objetos sublimes, valorizados.

O lixo, o residuo, é sindnimo da passagem do homem na terra, afirma Lacan (1959-
60/1988). Segundo Bauman (2005), a “fabrica do conhecimento” produz refugo, pois saber €
escolher. Ao iluminar um assunto, outros sdo colocados fora de foco, na escuriddo, séo

rejeitados. Um espago governado pela ordem é aquele que proibe e exclui o que esta fora da



21

norma. Para Bauman (2005), o homem € um animal de projetos e o lixo aparece no préprio
ato de projetar. Nao ¢ por suas “qualidades intrinsecas” (BAUMAN, 2005) que um objeto
torna-se refugo, sdo os projetos que definem o que é ou ndo refugo.

Para falar do lixo, o livro Vidas Desperdi¢adas (2005) de Bauman foi a base. Bauman
(2005) afirma: para que algo seja criado, alguma coisa deve ser destinada ao lixo, o refugo é o
envoltério que esconde a forma e a transmutacdo do inferior no superior sé é completa e
segura quando o que “sobra” dessa transmutagdo ¢ afastado, colocado para bem longe, num
lugar onde ndo se lembre da sua existéncia. S6 quando prejudica € que o lixo nos ameaga. O
refugo “¢ o segredo sombrio e vergonhoso de toda produgdao” (BAUMAN, 2005, p. 39). O
refugo, o lixo é ao mesmo tempo divino e satanico, ele é a encarnacdo da ambivaléncia.

E com a incessante atividade de separar, de demarcar o admitido e o rejeitado, o
incluido e o excluido que a fronteira entre o dentro e o fora do “universo humano” ¢
construida. As pessoas também se constituem como refugo, pois nem todos entram no “trem
do progresso”, ndo ha espago para todos, mesmo que em pé. Alguns simplesmente nem
conseguem entrar, outros vdo caindo ao longo do caminho. Os que ndo participam da
sociedade organizada, os que estdo do lado de fora, sdo tratados como parasitas e podem
ameacar como intrusos. Bauman (2005) se questiona se a marca do progresso na era moderna
nao seria “a necessidade de menos e (cada vez menos) pessoas para manter 0 movimento”
(BAUMAN, 2005, p. 24, grifo do autor). Tudo e todos que nos lembram que também
podemos ser lixo devem ser evitados, interditados, colocados para longe.

Na atualidade, as incompatibilidades sdo tratadas através do “acantonamento dos corpos
em espagos diferentes” (SOLER, 2018, p. 41). Sennet (2016) nos lembra: a pureza requer
segregacgdo. O “toxicomano”, o “drogado”, aparece entdo como “inimigo” e como “problema”.
A “guerra” as drogas iniciada pelos EUA nos anos 1980 “globalizou” ndo somente a visdo
proibicionista, mas também, no mesmo movimento, a prépria toxicomania e seus efeitos
colaterais, como os problemas de salde publica e a profissionaliza¢do e lucratividade do
narcotrafico que trouxe consigo a violéncia inerente a qualquer situacao de guerra.

Atualmente no Brasil percebe-se uma revisdo reducionista no que tange a abordagem
das politicas publicas de alcool e outras drogas. Esta mudan¢a ganhou corpo a partir de 2009

com o Plano Emergencial® sendo reforcada em 2011 no Plano Integrado de Enfrentamento

® Ministério da Satde. Portaria n° 1.190, de 4 de junho de 2009. Institui o Plano Emergencial de Ampliacdo do
Acesso ao Tratamento e Prevencéo em Alcool e outras Drogas no Sistema Unico de Satde - SUS (PEAD 2009-
2010) e define suas diretrizes gerais, acdes e metas. Disponivel em:
<http://bvsms.saude.gov.br/bvs/saudelegis/gm/2009/prt1190_04_06_2009.html>.
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ao Crack e outras Drogas’ e no Programa Crack é possivel vencer quando presenciamos o
desmonte paulatino dos ideais pregados na Reforma Psiquiatrica brasileira e que, no que tange
ao alcool e outras drogas, tinham como norte a reducdo de danos. A corrente proibicionista
que avanga no Brasil estimula a segregacdo, o édio e o estigma dos usuarios, curiosamente
frequentemente revestida pelo discurso religioso e/ou biologizante. O ltimo destes
movimentos foi a assinatura do decreto 9.761/2019, pelo presidente da Republica em 11 de
abril de 2019, que revoga a politica nacional de drogas (Lei 10.216/01), enfatizando a
abstinéncia como ponto nevralgico do tratamento e fundamental como um dos fatores para
reducdo dos problemas sociais.

O principio de que as “drogas sdo erradas” alimenta e norteia a “guerra” contra elas,
porém, parece estranho que as pessoas ndo consigam perceber que “ndo ha chance de uma
politica de toleréncia zero funcionar quando tantos cidaddos de nossos paises usam drogas
ilegais” (COYLE, 2003, p. 25). Os “sujeitos toxicos” acabam, segundo Zizek (2011), sendo
aqueles que podem ser segregados. Nao se quer saber que a alteridade € toxica, que o0 proximo
como tal é toxico e que “o estrangeiro habita o0 &mago de cada um e o diferente (o heteros) é
parte de si” (QUINET, 2017).

A versdo sublimada do gozo é o gozo socializado, idealizado, integrado ao lago social
e ao circuito de trocas. Acontece que “o gozo nem sempre obedece ao regime universal”
(Soler, 20164, p. 4). Cada um goza do seu sintoma, do seu inconsciente de forma singular. O
inconsciente € um ponto de falta, pensavel apenas através de seus efeitos. O inconsciente ex-
siste motivado pela estrutura, pela linguagem, ele é “um termo metaférico para designar o
saber que so se sustenta ao se apresentar como impossivel” (LACAN, 1970/2003, p. 423). Ha
0 saber inconsciente articulavel em S,, na cadeia significante, entretanto, ha um saber
impossivel, real, um saber que ndo precisou ser recalcado por ja o ser desde a origem.

O sintoma social tal qual Lacan atribui a Marx, representa a inclusdo do que ndo vai
bem, a dimenséo real do sintoma. O sintoma encarna a discordancia entre o real e aquilo pelo
qual se da a superestrutura significante (SANTIAGO, 2001a), ele € o retorno da verdade na
falha do saber. Todo discurso aparece como sintoma, como supléncia ao que falta. O real,
aquele que ndo é para ser sabido, insiste marcando sua presenga, ¢ “é justamente o dique para
dissuadir a mais infima tentativa de idealismo” (LACAN, 1970/2003, p. 442), desconhecé-lo

pode trazer consequéncias nefastas.

” Decreto n° 7.637, de 8 de dezembro de 2011. Altera o Decreto no 7.179, de 20 de maio de 2010, que institui o
Plano Integrado de Enfrentamento ao Crack e outras Drogas. Publicado no DOU em 9 dez 2011
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1 CAPITALISMO E O DISCURSO DO CAPITALISTA

Nos diversos periodos da histéria, de acordo com Weber (1965), o capitalismo se
apresentou de forma diferente, mas foi no Ocidente, a partir da segunda metade do século
XIX, que ele se tornou hegemodnico, existindo “onde quer que se realize a satisfacdo de
necessidades de um grupo humano, com caréater lucrativo e por meio de empresas, qualquer
que seja a necessidade que se trate” (WEBER, 1965, p. 249, grifo do autor). Por empresa,
Weber (1965) entende uma unidade econdmica que se “orienta pelas probabilidades do
mercado” (WEBER, 1965, p. 15) e que trabalha com o objetivo de obter um excedente sobre
o ‘capital’ investido, ou seja, lucros.

A lucratividade da empresa ocorre atraves dos processos de trocas realizados no
mercado. A troca se caracteriza por uma “luta pacifica do homem contra o homem: na luta de
precos, de regateio (com a outra pessoa da transacdo); e, eventualmente na concorréncia”
(WEBER, 1965, p. 12, grifo do autor). De modo geral, nas sociedades capitalistas esta luta €
regulada através de um aparato juridico que a sustenta formalmente. Weber (1965) identifica
que um comércio racional implica uma maxima “calculabilidade”, isto €, que seja possivel
ndo so o calculo dos resultados ja realizados pela empresa, através de uma conta que apure a
diferenca entre lucros e perdas, como também das probabilidades estimadas para o futuro.
Logo, uma contabilidade racional.

Para Weber (1965), as condicBes prévias para que as empresas pudessem se firmar

S80:

1. Apropriagdo de todos os bens materiais de producdo (a terra, aparelhos,
instrumentos, méquinas, etc.) como propriedade de livre disposi¢do por parte das
empresas lucrativas auténomas [...]; 2. A liberdade mercantil, isto é, a liberdade do
mercado [...]; 3. Técnica racional, isto €, contabilizavel até o maximo e, portanto,
mecanizada, tanto na producdo quanto na troca [...]; 4. Direito racional, isto é,
direito calculdvel. Para que a exploragdo econOmica capitalista proceda
racionalmente precisa confiar em que a justica e administracdo seguirdo
determinadas pautas [...]; 5. Trabalho livre, isto é, que existam pessoas, ndo somente
no aspecto juridico, mas no econdmico, obrigadas a vender livremente sua atividade
num mercado. [..] 6. Comercializacdo da economia, sob cuja denominagéo
compreendemos o uso geral de titulos de valor para os direitos de participacdo nas
empresas, e, do mesmo modo, para os direitos patrimoniais. (WEBER, 1965, p. 250-
251).

Costuma-se definir a Revolucdo Industrial como o marco historico do estabelecimento

do capitalismo como sistema preponderante na Europa Ocidental. Esta revolugéo se iniciou na
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Inglaterra no século XVIII e se consolidou no século XIX, estabelecendo o ponto de partida
para ampliacdo e qualificacdo da capacidade produtiva que, gracas a relacdo do capitalismo
com a ciéncia, pdde ultrapassar limites fisicos anteriormente impostos pelos materiais do
mundo orgénico incluindo ai também o trabalho. A ciéncia voltada para aplicacdo pratica das
descobertas proporcionou uma enxurrada de inovagoes tecnolégicas e melhorias significativas
na produtividade®,

Somente a associa¢do da ciéncia com o capitalismo pode proporcionar ao Gltimo o
carater expansionista que lhe é peculiar. Ndo foram apenas as maquinas que permitiram a
mudanca no trabalho, mas também as técnicas aplicadas ao modo de producdo com aumento
na disciplina, na ordenagdo e na racionalizagdo. Para Weber, o ‘“capitalismo elevado a
categoria de sistema, apenas se consegue no desenvolvimento moderno” (1965, p. 295) e este
se caracteriza pela ruptura com o mundo e a episteme antiga. Nele temos a introducdo da
ciéncia moderna e a globalizacdo do sistema capitalista.

Foi também em funcdo da ciéncia moderna que surgiu o sujeito de que a psicanalise
trata, 0 sujeito da ciéncia € o0 mesmo da psicanalise, porém por esta ultima ele é subvertido,
enquanto pela primeira é foracluido®. A ciéncia moderna nada quer saber do sujeito e o trata
como se fosse desencarnado, como se fosse apenas corpo ou apenas pensamento. Freud
(1915/2008) desenvolveu o conceito de pulséo, sua mitologia, para dar conta da inexisténcia
do instinto. Trieb ou pulsao corresponde a uma forga de impacto constante “uma medida da
exigéncia feita a alma no sentido de trabalhar em consequéncia de sua ligacdo com o corpo”
(FREUD, 1915/2008, p. 117, traducdo nossa), e sua Unica finalidade é ser satisfeita. O
aumento de tensdo provocado por esses estimulos causa desprazer e a funcdo do aparelho
psiquico € se livrar ou reduzir os estimulos ao nivel mais baixo possivel, o que s6 acontece na
medida em que haja uma alteracdo adequada da fonte de estimulacdo (FREUD, 1915/2008).

O objeto € aquilo através do qual a pulsdo pode alcancar sua finalidade, aquilo que
proporciona satisfacdo. Entretanto, ndo existe um objeto que possa satisfazer as pulsdes.
Freud especifica o objeto como sendo o que ha de mais variavel numa pulsdo, pois qualquer

objeto pode servir a esse proposito, “apenas como resultado de sua capacidade de permitir a

& Produtividade € o resultado da divisdo da produco fisica obtida numa unidade de tempo (hora, dia, més, etc.)
por um dos fatores de producdo (trabalho, terra, capital), € um indice que procura expressar a utilizagdo eficiente
dos recursos produtivos, cuja meta € alcangar a maxima produgdo na menor unidade de tempo e com 0s menores
custos.

° Foracluido vem de Foraclusio ¢ o “mecanismo proprio & psicose, traducdo tedrica dada por Lacan a
Verwerfung freudiana, que significa rejeicdo, exclusao para fora (foraclusdo) de um determinado campo, de uma
determinada cena” (ELIA, 2017, p. 5).
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satisfacdo” (FREUD, 1915/2008, p. 118, tradu¢do nossa). Com isso o objeto ganha uma
plasticidade e contingéncia que o torna completamente outro do que o que acontece com 0S
animais, anulando assim as diferencas entre o normal e o patolégico (MEZAN, 1982).

Freud (1900/2006) se permitiu ouvir suas pacientes histéricas e assim descobriu o
inconsciente, um saber muito diferente de um saber ‘natural’, adequado € em harmonia com a
Natureza. Freud descobriu um saber que comanda nossas acdes e nos atravessa, no entanto, é
um saber que “fala por conta propria — eis o inconsciente” (LACAN, 1969-70/1992, p. 73). SO
através de seus efeitos podemos conhecé-lo, isto €, pelo retorno do recalcado, no sintoma, no
sonho, no ato falho e no chiste, nas formag6es do inconsciente, que Lacan, baseado em Freud,
sustentou como estruturado como uma linguagem. Mas o inconsciente ndo é sé linguagem,
existe um furo, um ndo saber, uma impossibilidade que ndo permite ao homem um saber
harmonizante como nos outros animais. Os significantes esculpem o corpo doravante
mortificado pela linguagem.

Em 1970, no texto Radiofonia, em resposta a pergunta se o inconsciente é uma ideia-
chave que subverte toda a teoria do conhecimento, Lacan (1970/2003) especifica a existéncia
de trés importantes revolugdes no conhecimento: 1. De Copérnico a Kepler; 2. A revolucéo de
Marx e 3. A revolucédo discursiva introduzida por Freud (ALBERTI & ELIA, 2008, p. 798). A
primeira se da no momento em que Kepler, de posse das leis da inércia de Galileu e da
gravitacdo de Newton, redesenha as Orbitas planetarias, introduzindo a elipse no lugar do
circulo, simbolo da forma perfeita. De acordo com Lacan (1970/2003), o alcance desse passo,
que subverte a teoria do conhecimento, € o de demonstrar o real como impossivel. O
impossivel da Coisa-em-Si que se furta ao conhecimento. O campo gravitacional resiste a

unificacdo, resiste a reconstituicdo de um universo, de um cosmo.

A ideia de campo, ndo explica nada, mas apenas pde o preto no branco, ou seja,
supde escrito aquilo que apontamos como a presenca efetiva ndo da relacdo, mas de
sua férmula no real, isto é, aquilo pelo qual inicialmente, enunciei como aquilo de
que se trata com a estrutura. (Lacan, 1970/2003, p. 421).

A ideia de campo, de forcas atuando num campo, é aquilo que Lacan trata com a
estrutura. Assim, para Lacan (1970/2003), o mddulo espacial tripulado que pousou na Lua é a
formula de Newton materializada como aparelho, é a consolidacdo do saber de mestre. O
passo de Kepler descentralizou o mundo e marcou a passagem do imaginario para o

simbdlico, fundamental para introducdo da ciéncia moderna e o surgimento do sujeito.
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A segunda revolugéo aconteceu com Marx, que desvelou a mais-valia e a estrutura do
capitalismo. Lacan (1968-69/2008) aponta que a realidade econdmica foi decifrada por Marx
quando este descreveu que é na brecha, entre o sujeito do valor de uso representado pelo valor
de troca, que se produz e cai a mais-valia e o proletério, verdade deste discurso. A critica que
Marx faz do sistema “¢ constituida pelo retorno (materialista, precisamente por lhe dar forma
e corpo) da questdo da verdade [...] [sendo que a verdade €] aquilo que se instaura a partir da
articulagdo significante” (LACAN, 1966a/1998, p. 235). Lacan (1970/2003) esclarece: “¢ a
partir do inconsciente e do sintoma que ele [Marx] pretende prorrogar a grande Revolugdo: é a
partir da mais-valia descoberta que ele precipita a consciéncia de classe (LACAN,
1970/2003, p. 423). Porém adverte: “ndo basta [...] que se produza essa irrup¢ao da verdade
para que o que se sustenta nesse discurso denunciado seja derrubado” (LACAN, 1971/2009,
p. 154).

A terceira revolucdo se deu com Freud e o discurso do analista que ele formulou. O
inconsciente € um ponto de falta, impensavel de outra maneira que ndo através de seus efeitos.
Ele ndo se da ao conhecimento, no sentido de que se entenda dele. Cito Lacan: “o
inconsciente, como se V€, é apenas um termo metaforico para designar o saber que sO se
sustenta ao se apresentar como impossivel, para que, a partir disso, confirme-se ser real
(entenda-se, discurso real)” (LACAN, 1970/2003, p. 423). Este saber ndo desqualifica
nenhum conhecimento, apenas demonstra a inconsisténcia desse conhecimento. O discurso do
analista € o Unico discurso que permite ao sujeito, nascido e foracluido de um s6 golpe pela
ciéncia moderna, a chave da sua divisdo, que “ndo ¢é certamente outra coisa sendo a
ambiguidade radical que se vincula ao proprio termo verdade” (LACAN, 1969-70/1992, p.
188).

Em 1972, na Conferéncia de Mildo, Lacan escreveu no quadro, pela primeira e ultima
vez, um matema®® para o discurso do capitalista. De acordo com Braunstein (2010), quando o
“sintagma” discurso capitalista surgiu, os alunos de Lacan o assimilaram a outros discursos
compreensiveis entre si e que ndo requeriam a escrita de férmulas especificas, tais como 0s
discursos: “filosofico”, “das ciéncias”, “amoroso”. Ao escrever uma formula para o discurso
do capitalista, Lacan gerou polémicas a respeito de ser este um discurso ou ndo na acep¢ao do

conceito de discurso que ele mesmo havia definido no Seminario 17, O avesso da psicanalise

10 Matemas sdo construcBes formais que Lacan cria para transmissdo do seu ensino. S&o férmulas que
representam de maneira simbolica os termos de uma estrutura e as relages dos componentes entre si. Fonte:
https://es.wikipedia.org/wiki/Matema
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(1969-70/1992), e, até hoje encontramos divergéncias a esse respeito. Entretanto, vale marcar
que nesta mesma Conferéncia em que escreveu o matema do discurso capitalista Lacan teve o
cuidado de advertir: “e ndo ha trinta e seis possibilidades, ha somente quatro” (LACAN,
1972) possibilidades de discursos, configurando assim o discurso capitalista ndo como um
quinto discurso.

Alberti (2002) levanta a hip6tese de que Lacan poderia ter sido instigado a escrever a
teoria dos discursos apés a conferéncia de Foucault “O que € um autor?” (1969). Lacan teria
se sentido convocado por Foucault pelo fato de este ter usado os termos “retorno a”,
movimento encabecado por Lacan para resgatar a obra original de Freud cuja leitura fora
relegada ao esquecimento pelos pos-freudianos. Nesta conferéncia, Foucault sugere a
possibilidade de se construir uma “tipologia dos discursos”, expressdo que Alberti (2002)
grifa, assim como “valor de verdade”, “logica”, “modos de circulacdo, de valorizacdo” e
“articulam nas relacdes sociais”, todas muito caras aos discursos que Lacan formulou no
seminario O avesso da psicanalise (1969-70/1992).

Para Foucault, a ideia de desenvolver uma tipologia dos discursos se justificaria pelas
propriedades que “poderiam ser gramaticais ou ldgicas e teriam relacdo com a funcdo de
sustentacdo do discurso pela autoria” (ALBERTI, 2002, p. 45, grifo do autor). Além de uma
variedade de tipos de discurso, Foucault afirmou que os discursos teriam modos de existéncia:
modos de circulagdo, de valorizagdo, de atribuicéo, de apropriacdo, isto é, a maneira pela qual
os discursos estariam articulados nas relacfes sociais. Assim, cada tipo de discurso seguiria
uma logica de regéncia propria. Ao final da conferéncia, Foucault articulou o estatuto do
sujeito no discurso, analisando-o como uma funcao variavel e complexa do discurso, retirando
do sujeito seu papel originario de agente/autor do discurso. Foucault também nessa
conferéncia atribuiu a Marx e Freud o papel de “instauradores de subjetividades”, o que Lacan
corroborou em 1970 na entrevista publicada sob o nome de “Radiofonia”.

Mas afinal, o que é o discurso do capitalista? E a mesma coisa que capitalismo? Em
que termos podemos entendé-los e associa-los ou mesmo distingui-los? Como relaciona-los
ao conceito de gozo e a com-pulsdo na toxicomania? Lacan desenvolveu no seminario O
avesso da psicandlise (1969-70) a teoria dos discursos, momento crucial em que, de acordo
com Elia (2002), ele d4 uma virada tedrica e clinica. E nesse seminario que ele introduz o
campo do gozo, fundamental na clinica e na teoria dos discursos. A partir desse momento, as
grandes figuras pilares da teoria dos anos 50 como: o Pai, o Edipo, a Metéfora e o Desejo,
perdem seu lugar “de determinantes das vicissitudes ultimas da experiéncia do sujeito em

analise” (ELIA, 2002, p. 37) e as articulacGes entre Falo como significante do Desejo e do
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Gozo e a Castracdo, como operagdo agenciada pelo Real, passam a ganhar o estatuto de

determinag&o dos destinos do sujeito (ELIA, 2002).

1.1 Os discursos em Lacan

O que define um discurso para Lacan? Distintamente da ideia de uma comunicagdo ou
fala, discurso, em Lacan (1969-70/1992), refere-se a uma estrutura, isto é, um aparelho de
linguagem que para além das enunciacfes representa relaces fundamentais que definem os
lagos sociais. Estrutura ¢é algo “que se apresenta primeiro como um grupo de elementos que
formam um conjunto covariante” (LACAN, 1972). Conceito da estatistica, a covariagao
define a correlagdo entre a variagdo simultdnea de variaveis ou “medida da tendéncia a
variacdo simultanea dos termos de duas séries cronologicas” (Médio Diciondrio Aurélio,
1980, p. 496). Diferenciando-se da definicdo dada pelo estruturalismo, Lacan inclui o real na
estrutura.

O discurso € uma escrita, uma representacdo algébrica, cuja légica leva em
consideracdo: quatro lugares (agente, outro, produto e verdade), quatro elementos (Si; Sy; a;
$) e setas que determinam a orientagdo do discurso. Os elementos ocupam os lugares, e as
setas — ou vetores de conexdo — ligam os quatro lugares, marcando “a necessidade ou a
impossibilidade de certos ‘encontros’ entre esses lugares” (BRAUNSTEIN, 2010, p. 146). O
quarto de giro circular funciona como operador da passagem de um discurso ao outro e,
segundo Lacan (1970/2003), a dindmica da passagem de um discurso para outro esta
relacionada com o inconsciente (LACAN, 1970/2003, p. 435).

Em 1969, ano que Lacan formaliza os discursos, 0s nomes dos lugares receberam uma
denominacdo que foi alterada nos anos seguintes. Entretanto, o lugar da verdade se manteve

inalterado.

Seminario 17 Seminario 19

agente —————> Outro semblante ———> gozo
Verdade produto /I\

Verdade >< mais-de-gozar
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Os elementos que ocupam estes lugares correspondem as letras fundamentais da
algebra Lacaniana: S;; Sy; a; $, e aparecem ao longo de todo o seu ensino. Elas obedecem a
uma sequéncia rigida, isto €, mesmo fazendo-as girar pelos lugares, a ordem entre elas ndo se
altera. Abaixo segue uma definicdo simplificada de cada uma das letras/elementos
apresentada no livro Psicose e Lago Social (QUINET, 2009):

» S; =>significante-mestre => é tomado a partir das propriedades de comando e
de unicidade. De acordo com Quinet (2009), o comando do significante mestre
¢ um comando de gozo. “O significante faz um” (QUINET, 2009, p. 31), ¢ a
“funcdo de significante sobre a qual se apoia a esséncia do senhor” (LACAN,
1969-70/1992, p. 19).

» S, => saber inconsciente é a tentativa de repeticdo de S; que ndo cessa
formando a rede significante e constituindo o saber inconsciente. E o meio,
define Quinet (2009), atraves do qual o sujeito goza com o Inconsciente.

» a => objeto causa de desejo, no campo do gozo é definido como o mais-de-
gozar, algo que se busca compensar propulsionando o sistema. De acordo com
Quinet (2009), ¢é o “rebotalho da civilizagao que retorna na sua modalidade de
supereu com a voz que critica e o olhar que vigia: um mais-de-voz e um mais-
de-olhar” (QUINET, 2009, p. 27). E o mais opaco dos efeitos do discurso, ¢
“efeito de rechaco do discurso” (LACAN, 1969-70/1992, p. 45).

> $ => sujeito barrado, sujeito dividido, sujeito do inconsciente, sintoma. E o
efeito da cadeia significante produzido retroativamente pela insisténcia da
cadeia como repeticdo. Mesmo sendo efeito da cadeia, ele esta “ex-céntrico” a
ela, ele “‘ex-siste’, insiste, como excluido dentro dessa rede de saber”
(QUINET, 2009, p. 32). O sujeito do campo do gozo “¢ uma resposta do real
da repetigdo significante do gozo” (QUINET, 2009, p. 32).

Um discurso € aquilo que se articula a partir de uma estrutura cuja mera presenca
domina e governa tudo o que pode surgir como palavras. A existéncia da linguagem produz
um ordenamento que faz funcdo de laco social e permite o estabelecimento das relacdes entre
0s homens. Isto faz com que a teoria dos discursos de Lacan corresponda ao que Freud
chamou de civilizagdo, o mal-estar na cultura é nos discursos. Ao entrar na civilizagdo é

necessario ao sujeito uma renudncia pulsional, uma perda de gozo. E os discursos funcionam
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como o aparelhamento do gozo na sociedade estruturando a realidade do sujeito. “Todo lago
social ¢ um discurso determinado pelo gozo e sobre o gozo” (QUINET, 2009, p. 30).

Lacan (1969-70/1992) especifica que 0 gozo esta ligado a origem da entrada em acgéo
do significante:

0 gozo € exatamente correlativo & forma primeira da entrada em agéo do que chamo
a marca, o traco unario [...] é a partir da clivagem, da separacdo entre 0 gozo e 0
corpo doravante mortificado, a partir do momento em que ha jogo de inscrigdes,
marca do traco unario, que a questdo se coloca. (LACAN, 1969-70/1992, p.188).

Além dos lugares, elementos e vetores, a estrutura de todo discurso comporta um
elemento de impossibilidade e um de impoténcia. A impossibilidade se localiza na parte de
cima do discurso, entre os lugares do agente e do outro, na relacdo indicada pela flecha que
parte do agente ao outro e que se define “sempre como impossivel” (LACAN, 1969-70/1992,
p. 185). A impossibilidade nos discursos, nos diz Lacan (1969-70/1992), esta relacionada as
trés profissdes designadas como impossiveis por Freud: governar — discurso do mestre —,
educar — discurso universitario — e analisar — discurso do analista. Lacan (1969-70/1992)
acrescentou uma quarta impossibilidade: a de fazer desejar, que se refere ao discurso da
histérica. Entretanto, Quinet (2009) destaca que a impossibilidade ligada a cada discurso “nao
é total, pois se educa, se governa, se psicanalisa e se faz desejar” (p.29). E a partir do real, do
impossivel que os lacos sociais sd0 estruturados. E em suas impossibilidades que a estrutura
precisa ser lida (LACAN, 1971/2009, p. 91).

A impoténcia é aquilo que protege a verdade, que restringe seu acesso. E a
encontramos “no nivel da segunda linha, [onde] ndo existe nem sombra de flecha” (LACAN,
1969-70/1992, p. 185). A impoténcia é definida pela barreira do gozo, e “a estrutura de cada
discurso exige ai uma impoténcia [...] para se diferenciar dele [do gozo] como disjuncéo,
sempre a mesma, entre sua producao e sua verdade” (LACAN, 1970/2003, p. 445).

Lacan ao formalizar os discursos inseriu neles aquilo que ultrapassa o Simbdlico, o
Real, a impossibilidade, a incompletude. O real toca a verdade, “o sujeito estd mais proximo
da verdade que do real, a verdade nédo é a Gltima palavra, ou se 0 &, € porque o real, para além
da verdade, ndo tem palavra” (ELIA, 2002, p. 39). Ao se associar & impoténcia, a verdade
encobre a impossibilidade.

De acordo com o formulado no Seminario 17, O avesso da psicanalise (1969-
70/1992), lemos assim o discurso: um agente suportado pela verdade demanda ao outro que

trabalhe esperando dele uma produgdo. O produto que também é uma perda representa
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producdo e perda de gozo. A verdade, consequéncia da articulacéo significante, s pode ser
uma meia verdade, um semi-dizer, pois ndo ha um significante que possa dar conta dele
mesmo, assim a verdade nunca sera toda. Mas € ela, a verdade, a forca motriz do discurso, e
somente por estar sustentado na verdade o agente podera agir sobre o outro. O agente, lugar
de onde parte o discurso, define o lugar do dominante e serve para denominar cada discurso
(LACAN, 1969-70/1992, p. 44). Lacan (1969-70/1992) no Seminario 17, O avesso da
psicanélise também dard a este lugar o nome de mandamento (p.112). No Seminério 18, De
um discurso que nado fosse semblante (1971/2009), o lugar do agente ganha o nome de

3 s

semblante, que ndo significa “semblante de discurso”. Pois “semblante de discurso’
qualificaria uma posicdo lI6gico-positivista, que é a de submeter um significado a prova, o que
a partir da experiéncia analitica é insustentavel (LACAN, 1971/2009, p. 13).

Para Lacan, os discursos representam as unidades fundamentais que tratam o0 gozo no
social, e escreve quatro matemas, quatro pequenos “quadripedes giratorios” como Lacan os

chama em 1972:

Discurso do Mestre Discurso da Histérica
ST —> 82 $ —> s1
TT}{ Ta TT}{ sz
Discurso Universitario Discurso do Analista
22 —> a a —> $
T s X s T 2 X e

Segundo Lacan (1971/2009), os “discursos sdo instaurados numa certa ordem, a qual,
é claro, so se justifica pela historia” (p. 152). E o discurso de partida ¢ o discurso do mestre,
matriz dos quatro discursos, “algoritmo” inicial. Porém, em 1970, Lacan adverte que foi s6 a
partir do discurso analitico que os outros discursos puderam ser esclarecidos. No discurso do
mestre S; esta na sua casa, 0 lugar do dominante, ele age sobre S, 0 saber que ao trabalhar

produz o objeto a, sua verdade é o sujeito dividido. Em suas palavras:

€ no instante mesmo em que S; intervém no campo ja constituido dos outros
significantes, na medida que eles ja se articulam entre si como tais, que ao intervir
junto a um outro, do sistema, surge isto, $, que é o que chamamos de sujeito como
dividido. [...] desse trajeto surge alguma coisa definida como uma perda. E isso 0
que designa a letra que se I& como sendo o objeto a. [...] fungdo do objeto perdido.
(LACAN, 1969-70/1992, p. 13).
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O discurso do mestre corresponde a relagdo fundamental de constituicdo do sujeito na
linguagem e inclui a producdo e a perda do objeto. O discurso do mestre, discurso do
inconsciente, parte de S;e S, de um significante que representa um sujeito para outro
significante. “Ali onde é representado, o sujeito esta ausente. E justamente por isso que, ainda
assim representado, ele se acha dividido” (LACAN, 1971/2009, p. 10). S; parte do campo do
grande Outro e traz algo do trago unario, por isso intervém na bateria significante (S,), que se
articula de tal forma constituindo um saber, saber que corresponde a tentativa de restaurar Si,
formando uma rede do que se chama saber inconsciente.

O saber inconsciente corresponde a cadeia significante articulada a partir do traco
unario, a partir da funcao do pequeno bastio, elemento da escrita. Trago que “‘comemora uma
irrupcdo do gozo” (LACAN, 1969-70/1992, p. 81). Lacan se refere ao traco unario como
marca sobre o corpo, a forma mais simples de marca, marca sobre a pele, marca de onde se
inspira a fantasia, “o que nada mais ¢ do que um sujeito que se identifica como sendo objeto
de gozo” (1969-70/1992, p. 51), de gozo do Outro.

O discurso do mestre incorpora a funcdo alienadora do significante ao qual estamos
todos assujeitados, alienados ao significante mestre. O discurso do mestre mascara a diviséo
do sujeito, por sua propria estrutura (LACAN, 1969-70/1992, p. 108), que assim acredita-se
univoco, mito do ser idéntico ao seu proprio significante. Lacan atenta para o fato de que “¢
por estar mascarada a verdade do discurso do mestre que a analise adquire sua importancia”
(1969-70/1992, p. 107). A divisdo do sujeito ficou, durante muito tempo, obscura no discurso
do mestre. O jogo da descoberta psicanalitica se d4 em torno de que o sujeito ndo é univoco,
ele estd e ndo esta representado. A Spaltung do sujeito, que pode ser lida como: “se onde ndo
estd, ele pensa, se onde ele ndo pensa, esta” (LACAN, 1969-70/1992, p. 110), aponta que ele
estd nos dois lugares e o sujeito participa do real, por ser aparentemente impossivel.

O saber do mestre se sustenta no “mito ultra-reduzido, o de ser idéntico a seu préprio
significante” (LACAN 1969-70/1992, p. 93-94).

Diremos que o principio do discurso, ndo dominado, ndo amestrado, e sim mestr-
ado, com hifen, do discurso na medida em que feito mestre — é acreditar-se univoco.
E o passo dado pela psicanalise, seguramente, foi o de fazer-nos afirmar que o
sujeito ndo € univoco. (LACAN 1969-70/1992, p. 108).

O mais-de-gozar, produto do discurso do mestre, confere ao sujeito a ilusdo de

unidade, constituindo a coeréncia do sujeito enquanto Eu. E em torno da fantasia, da relagéo
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do sujeito com o objeto a, “do ser do a, do mais-de-gozar, que se constitui a relagédo que nos
permite, até certo ponto, ver consumar-se a solda, a precipitacdo, o congelamento que faz com
que possamos unificar um sujeito como sujeito de todo discurso” (LACAN, 1968-69/2008, p.
22). A impoténcia no discurso do mestre se da porque o mais-de-gozar sO satisfaz o sujeito
“ao sustentar a realidade unicamente como fantasia” (LACAN, 1970/2003, p. 445), enquanto
a impossibilidade refere-se ao fato de que “¢ impossivel que haja um mestre que faca seu
mundo funcionar” (LACAN, 1969-70/1992, p. 185).

O objeto a, produto e perda deste discurso, esta relacionado ao mito da primeira
experiéncia de satisfacdo que introduz no aparelho psiquico uma légica. Esta vivéncia produz
marcas: 0s tracos mnémicos, segundo Freud, responsaveis pela fundacdo do inconsciente. A
partir deste momento ‘inaugural’, toda vez que hd um estimulo estes tracos sdo investidos
estimulando uma busca incessante de reviver aquela primeira satisfacdo. Entretanto, essa
primeira vivéncia é para sempre perdida, foi alucinada, por mais que se tente nunca se
consegue alcanga-la, ¢ sempre falha. “Ai é que se origina, no discurso freudiano, a fung¢do do
objeto perdido” (LACAN, 1969-70/1992, p. 48). A repeticdo coloca o aparelho psiquico em
funcionamento, ao trabalhar, produz uma entropia, um desperdicio de gozo.

O discurso molda a realidade do sujeito, “dividindo-0, de qualquer modo, entre 0 que
ele enuncia e o fato de ele se colocar como aquele que o enuncia” (LACAN, 1970/2003, p.

408). A divisdo do sujeito decorre da divisdo entre o saber e a verdade.

Se ha um saber que ndo se sabe, como ja disse, ele é instituido no nivel de S,, ou
seja, aquele que chamo de outro significante. Esse outro significante ndo esta
sozinho. O ventre do Outro, do grande Outro esté repleto deles. Esse ventre é aquele
gue da, como um cavalo de Tréia monstruoso, as bases para a fantasia de um saber-
totalidade. (LACAN, 1969-70/1992, p. 33).

E a relacio de poder e de dominacdo que esse discurso aponta, mas Lacan (1969-
70/1992) enfatiza que todo discurso como laco social € um discurso de dominacao,
diferenciando apenas o discurso do analista, dai também se referir ao lugar do agente como
dominante e a seta que parte do agente ao outro confessa o que cada discurso quer dominar.

Por um quarto de giro no sentido horario, ou por progressdo®!, produz-se o discurso da

histérica. O sujeito barrado vem ai ocupar o lugar do dominante e como tal se dirige ao

1 Progressdo no sentido que Lacan trata aqui ndo tem nada a ver com o sentido de evolugdo. Lacan ndo é
progressista — “eu sou liberal, como todo mundo, apenas na medida em que sou antiprogressista. SO que estou
metido em um movimento que merece ser chamado de progressista em ver fundamentar-se o discurso
psicanalitico, na medida em que este completa o circulo que poderia, talvez, permitir a vocés situarem
exatamente aquilo contra o que se revoltam” (LACAN, 1969-70/1992, p. 218).
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significante mestre para que este produza um saber sobre sua verdade, o objeto a. E o discurso
que representa a interrogagdo das histéricas a Freud (mestre) sobre o seu sintoma, fazendo
com que ele, ao trabalhar, produzisse um saber. Questionando o tempo todo o mestre, 0
discurso da histérica aponta a sua falta, “é a impoténcia do saber que o seu discurso provoca”
(LACAN, 1970/2003, p. 436), instigando dessa forma a producdo de saber. E o discurso da

eterna insatisfacdo, o qual mostra da forma mais evidente o furo no simbélico.

O que a histérica quer que se saiba ¢, indo a um extremo, que a linguagem derrapa
na ampliddo daquilo que ela, como mulher, pode abrir para 0 gozo. Mas ndo € isso
que lhe importa. O que Ihe importa é que o outro chamado homem saiba que objeto
precioso ela se torna nesse contexto de discurso. (LACAN, 1969-70/1992, p. 35).

Foi o discurso que permitiu a passagem para o discurso do analista, dando sentido ao
que Marx articulou de que existem acontecimentos historicos que s6 podem ser julgados em
termos de sintomas (LACAN, 1969-70/1992, p. 214). Lacan encontrou em Marx a definicao
do sintoma como a Unica maneira de o que existe afirmar o seu oposto. Para Freud, o sintoma
¢ aquilo que nao vai bem no Real, mas também “jamais deixa de implicar Eros na tentativa de
manter o sujeito no lago social” (ALBERTI, 2011a, p. 10).

Com mais um quarto de giro para a direita, produz-se o discurso do analista. Nele o
objeto a estd no lugar de agente, que assim se dirige a um sujeito dividido para que este
produza e se liberte de significantes mestre. O que suporta esse discurso € o saber
inconsciente, a cadeia significante. O analista interroga um sujeito, um sintoma, as formacoes
do inconsciente que esta no lugar do trabalho. O analisante ao falar, ao associar livremente,
trabalha produzindo significacdes e descolando-se de outras. O saber no lugar da verdade
oculta que o sujeito fala daquilo que ele ndo sabe que sabe, as razdes inconscientes do seu

sintoma.

Diga tudo o que Ihe passar pela cabega, por mais dividido que seja, por mais que
isso manifestamente demonstre que ou bem vocé ndo pensa, ou bem ndo é
absolutamente nada, isso pode funcionar, o que vocé produzir serd sempre valido.
(LACAN, 1969-70/1992, p. 112).

O analista, no lugar do objeto a, causa de desejo, vai instituir no analisante o sujeito
suposto saber. Ele o fara histericizando o discurso do analisando, e é ao entrar no discurso da
histérica que o analisando ird demandar ao analista, como mestre, um saber sobre seu gozo; e

assim é produzida a introducdo estrutural, mediante condicGes artificiais, do discurso da
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histérica. “Vamos |4, diga qualquer coisa, vai ser maravilhoso. E ele [analisante] que o analista
institui como sujeito suposto saber” (LACAN, 1969-70/1992, p. 54, grifo do autor).

O analista fica no lugar de semblante, no lugar de vazio, apreende 0 gozo presente na
fala do analisante e ndo atende as suas demandas “para fazer ressoar o Real do Inconsciente”
(QUINET, 2013, p. 19). A interpretacdo “deve preservar a contundéncia da enunciagdo do
oréculo, [...] ela s6 é verdadeira por suas consequéncias e tal como o oraculo, [...] ela
desencadeia a verdade. SO ¢ verdadeira na medida em que ¢ verdadeiramente seguida”
(LACAN, 1971/2009, p. 13). Ndo é submetida a prova de verdade, numa posi¢do légico-
positivista. “Eu minto” ¢ a enunciacdo mais verdadeira, o “paradoxo” que s6 ganha corpo
quando colocado no papel a titulo de escrito. A verdade que diz Eu (LACAN, 1971/2009, p.
14). Somente o discurso do analista entrega ao sujeito a chave de sua divis&o.

Mantendo o sentido horario, o proximo discurso que se produz é o discurso
universitario. Nele o saber (S;) ocupa o lugar do comando e o0 mestre (S;) o lugar da verdade.
Neste discurso 0 mestre confere ao saber o valor de verdadeiro, é suposta uma verdade ao
saber. O S, saber se dirige ao objeto a no lugar do outro, para que este produza um sujeito
barrado, alienado, que, no lugar que também € perda, aponta que ele é excluido neste
discurso. E o discurso da legitimidade ou racionalizacio da vontade do mestre. Lacan (1969-
70/1992) dird que nao apenas a ciéncia, mas tambem a filosofia se colocou a servigo da
racionalizacdo e do apoio ao discurso do mestre. Trabalhando a servico do significante
mestre, mais ou menos qualquer tipo de argumentacdo servird, contando que assuma o
disfarce da raz&o e da racionalidade.

No discurso universitario, o saber esta apoiado no educador que se autoriza através dos

12 conforme

autores a impor o saber ao outro. O estudante, no lugar do outro (ou “astudado
Lacan) nesse discurso é tratado como objeto pelo saber. O ato de educar corresponde entdo ao
“tratamento do outro objetivado pelo saber: o que pode ocorrer na sala de aula, na
administracdo, na mesa do bar, no consultorio do analista. O setting ndo define o discurso, as
palavras pronunciadas tampouco, e sim o ato” (QUINET, 2010).

Os discursos enlagam o social, ¢ Braunstein (2010) aponta que “os quatro discursos

ndo podiam ser excludentes; cada um deles supde a presenca e a mobilizacdo dos outros trés”

(p. 146). Nao é o lugar, a profissdo, ndo sdo as palavras ditas que determinam um discurso,

120 termo astudado foi um neologismo usado por Lacan no seminério O avesso da psicanalise ( 1969-70/1992,
p. 111) através de uma junc¢do entre 0 objeto a, que ocupa o lugar do outro, e os estudantes no discurso
universitario. O S1, significante mestre, no lugar da verdade, e o saber no lugar de agente ordena ao estudante:
“Vai continua. Ndo para. Continua a saber sempre mais.” (LACAN, 1969-70/1992, p. 110).
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mas sim o ato. Cada discurso corresponde a uma modalidade de ato. E cada modalidade de
ato representa uma impossibilidade. A impossibilidade do governar; do educar; do analisar e
do fazer desejar. Na medida em que se refere a relacdo de um agente e de seu outro, 0 ato toca
0 g0z0; 0 que, nos discursos, aparece sob a forma de mais-de-gozar (QUINET, 2010).

1.2 O discurso do mestre moderno

Meus esqueminhas quadripodes — digo-lhes isto
hoje para que tomem muito cuidado —, ndo € a
mesa espirita da histéria. Nao é obrigatério que
isto sempre passe por ali, e que gire sempre no
mesmo sentido. E s6 um meio de dar-lhes
referéncias em relagdo ao que bem pode se
chamar as fungdes radicais, no sentido
matematico do termo. [...] Funcdo vem a ser esse
algo que entra no real, que nele jamais havia
entrado, e que corresponde ndo a descobrir,
experimentar, cingir, destacar, deduzir, nada
disso, e sim a escrever — escrever duas ordens de
relacédo.

Jacques Lacan®®

No seminario O avesso da psicanalise (1969-70/1992), Lacan relaciona os discursos:
universitario, da ciéncia e do capitalista com o discurso do mestre moderno, porém destes,
somente o primeiro, 0 universitario, possui uma formula prépria. O discurso do mestre ndo foi
somente o primeiro a surgir, como € também aquele “que perdura e que tem pouca
probabilidade de ser abalado” (LACAN, 1971-72/2012, p. 220), é a estrutura de base. Girando
para a direita, por progressdo, ou para a esquerda, por regressao, as letras mudam de lugar e 0s
discursos passam de um para o outro.

A relacdo do mestre com a dialética do senhor e do escravo de Hegel, permitiu a
Lacan pensar as transformacdes historicas, politicas e sociais que ocorreram na modernidade,
como a entrada da ciéncia moderna e do capitalismo no mundo. Entretanto, no Seminario 20,
Mais, ainda (1972-73/2008), Lacan nos adverte: os discursos ndo devem ser tomados “como

uma série de emergéncias histdricas — que um tenha aparecido muito tempo depois dos outros,

13 Seminario 17, O avesso da psicandlise (1969-70/1992), p. 199.
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nao ¢ o que importa” (LACAN, 1972-73/2008, p. 23). Lacan (1972-73/2008) quer com 0s

discursos dar conta do lugar de apreensdo de algum efeito de significante.

O Mestre antigo distingue-se do Significante Mestre, bem como o corte entre esse
significante, notado por uma letra (as letras € que operam no discurso, que é sem
palavras), S1, e o significante do saber, notado pela letra S2, j& indica, por si s, 0
efeito de castracdo e de sexuacdo que operam os discursos a partir do advento da
ciéncia. (ELIA, 2002, p. 37).

Lacan (1969-70/1992) afirma que foi por uma modificacdo no lugar do saber que se
operou a transformagao do senhor antigo no senhor moderno, e que este se chama capitalista
(p. 32). Para Lacan (1969-70/1992), o segredo da mais-valia esta no saber, no saber que sai do
bolso do escravo para o do senhor. E o discurso do mestre que permite ao saber se tornar
saber de senhor, e a filosofia, em sua fungdo historica, € a marca dessa extracdo, da
transmutacdo do saber do escravo em saber de senhor (LACAN, 1969-70/1992, p. 21). “O que
designa a filosofia [...] [é] o roubo, o rapto, a subtracdo de seu saber a escravaria, pela
operagao do senhor” (LACAN, 1969-70/1992, p. 20). De acordo com Lacan (1969-70/1992),
o senhor opera “uma transferéncia bancaria do saber, do escravo” (LACAN, 1969-70/1992, p.
22).

No entanto, continua Lacan (1969-70/1992), um verdadeiro senhor ndo deseja saber
nada — “ele deseja que as coisas andem” (LACAN, 1969-70/1992, p. 23). O saber é “o campo
proprio do escravo [...] é aquele que tem um savoir-faire, um saber fazer” (LACAN, 1969-
70/1992, p. 20). No discurso do mestre o lugar primordial do saber esta no nivel do escravo, o
escravo sabe o que o senhor quer, “mesmo que este ndo o saiba” (LACAN, 1969-70/1992, p.
32).

O que, segundo Lacan (1969-70/1992), constituia uma questao para Aristoteles,

a relagdo do senhor com o escravo apresentava-lhe verdadeiramente um problema.
Procurava sua verdade [...] [procurava] algo que motivaria a relagéo entre o senhor e
0 escravo. [...] Podemos ver bem do que se trata — trata-se de saber o que, sob o
nome de mais-de-gozar o senhor recebe do trabalho do escravo. (LACAN, 1969-
70/1992, p. 186).

Foi a partir dai, conclui Lacan (1969-70/1992), que sairam as obras de reflexdo moral
de Aristételes sobre o problema da ética. Lacan (1969-70/1992) afirma que o discurso do

senhor precisava se impor e o senhor fez o escravo pagar com um mais-de-gozar.
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Através do didlogo Ménon', de Platdo, Lacan (1969-70/1992) procura ilustrar a
extragcdo do saber do escravo. Neste dialogo, as perguntas feitas ao escravo sdo perguntas de
senhor, de mestre, e as respostas dadas pelo escravo j& estdo ditas nas proprias perguntas
(LACAN, 1969-70/1992, p. 21). Segundo Lacan (1969-70/1992), a finalidade deste dialogo €
mostrar que o escravo sabe, porém “o que se oculta é que trata-se exclusivamente de arrebatar
do escravo sua fung@o no plano do saber” (LACAN, 1969-70/1992, p.,21).

Em 1954, no Seminario 2, O eu na teoria de Freud e na técnica da psicanalise (1954-
55/1987), Lacan utilizou este mesmo didlogo para exemplificar a constituicdo do discurso da
ciéncia. O escravo Ménon, ao tentar fazer o que Socrates lhe solicita, que € duplicar a
superficie do quadrado, comete um erro ao utilizar um procedimento que é, de acordo com
Lacan (1954-55/1987), a forma como a inteligéncia age de maneira geral, isto &, utilizando
uma relacdo de equivaléncia, de proporc¢éo, entre os lados do quadrado (A/B = C/D). Ménon
acredita que duplicando os lados duplicaria a superficie. No entanto, Socrates Ihe mostra,
desenhando na areia, que dessa forma ele conseguird um quadrado quatro vezes maior e ndo
duas.

Esta demonstracdo, [a maneira como Sécrates faz o escravo achar a verdade] que é
um exemplo de passagem do imaginario ao simbdlico, evidentemente, € o mestre, o
senhor quem a efetua. E Socrates quem introduz que 8 é a metade de 16. O escravo,
com toda sua reminiscéncia e sua intuicdo inteligente, vé a boa forma, se é que se
pode dizer isto, a partir do momento em que a designam a ele. Mas fica ai palpavel a
clivagem entre o plano do imaginario ou do intuitivo — no qual, com efeito, funciona
a reminiscéncia, ou seja, o tipo, a forma eterna, o que também se pode denominar as
intuicdes a priori — e a funcdo simbodlica que néo Ihe é absolutamente homogénea, e

cuja introducdo na realidade constitui um forcamento. (LACAN, 1954-55/1987,
p.28, grifo do autor).

Para se chegar ao resultado correto é necessario o conhecimento de um elemento
‘irracional’, a raiz quadrada de dois “e seu incomensuravel” (LACAN, 1969-70/1992, p. 21).
O namero irracional é aquele que ndo pode ser expresso por um numero finito de casas

decimais - 0 7 e a raiz quadrada de dois, sdo exemplos.

Pensava-se que 0s numeros eram constituidos de unidades e que as unidades,
representadas por pontos, tinham dimensfes espaciais. Seguindo esta ideia, um

14 Ménon é o dialogo de Platdo em que Sdcrates interroga o escravo Ménon. Para Lacan, a meta e o paradoxo do
Ménon é fazer a verdade sair da boca do escravo. Platdo quer mostrar o despertar no sujeito, a passagem da
ignorancia ao conhecimento, que ndo poderia conhecer nada a ndo ser que ja conhecesse. Entretanto, para Lacan
(1954-55/1987), a verdadeira meta seria nos mostrar que a epistemé (conhecimento), o saber ligado a uma
ocorréncia formal, ndo cobre todo o campo da experiéncia humana (LACAN, 1954-55/1987, p. 25). E que ndo
existe uma epistemé daquilo que realiza a perfei¢do, a areté (exceléncia), a virtude politica, pela qual os cidadaos
se acham ligados num corpo.
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ponto € uma unidade que tem posicdo, ou seja, que tem algum tipo de dimensao,
quaisquer que sejam. Esta teoria do nimero é bastante adequada para se lidar com
nimeros racionais. [...] Mas a teoria chega a um impasse quando se trata dos
numeros irracionais. Eles ndo podem ser medidos assim. (RUSSEL, 2016, p. 57).

A descoberta dos numeros irracionais € creditada aos pitagoricos. Russel (2016)
aponta que o termo grego usado para descrever esses numeros significava ‘sem medida’ e ndo
‘irracional’, privado de razdo. De acordo com Russel (2016), os pitagoricos superaram a
dificuldade imposta pela falta de medida inventando “um método de descobrir esses ardilosos
nameros através de uma sequéncia de aproximacdes [...] processo [que] é essencialmente
infinito. O niimero irracional almejado ¢é o limite do processo” (RUSSEL, 2016, p. 68). E o
mesmo traco, nos diz Russel (2016), que encontramos na concep¢do moderna de limite.

A escola pitagorica vigeu no periodo pré-Socratico. Os pitagoricos tambéem foram
considerados os criadores da matematica e da geometria e foi das relacGes entre os lados do
triangulo retangulo que saiu o teorema de Pitagoras — a soma do quadrado dos catetos € igual
ao quadrado da hipotenusa —, o resultado foi que “a diagonal é incomensuravel com o lado”
(RUSSEL, 2016, p. 31). Foi deste teorema que se chegou a raiz quadrada de dois. Entretanto,
para resolvé-lo necessitava-se de uma teoria dos nimeros irracionais que ndo existia na época.
Somente anos mais tarde, na Academia de Platdo, que a doutrina pitagérica do nimero foi
revista (RUSSEL, 2016, p. 121). O reconhecimento do zero no lugar da unidade como inicio
da série dos numeros possibilitou o desenvolvimento de uma teoria geral dos numeros
irracionais, o que contribuiu “para unificacdo da aritmética e da geometria no espirito da
dialética” (RUSSEL, 2016, p. 121).

De acordo com a escola pitagorica, o universo seria regido por relacbes matematicas, o
universo seria harmonia e namero. Assim, 0s pitagoricos dedicaram-se a investigar as
propriedades dos numeros ¢ as relagdes constantes entre eles. A musica, para esta escola, “¢
uma relacdo numérica, e se ela soa desagradavel, sem harmonia, é porque a relacdo entre os
nimeros ndo se encontra justa” (HISTORIA DO PENSAMENTO, 1987, Vol. I, fasc. 2, p.
27).

A nogdo de harmonia, no sentido do equilibrio; o ajuste e a combinag¢éo de opostos,
como alto e baixo, mediante uma afinacdo adequada; o conceito de caminho
intermediario na ética; e a doutrina dos quatro temperamentos, tudo isso, afinal,
remete a descoberta de Pitdgoras. (RUSSEL, 2016, p. 30).

A partir da dedugcdo da relacdo de proporgdo encontrada na mdsica, nas notas

musicais, nas cordas afinadas, os pitagdricos atribuiram a existéncia de uma proporcao ideal
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em todo o universo. O nimero era para eles o elemento basico que explicaria a realidade, o
principio fundamental que forma todas as coisas, e uma vez que a estrutura numérica do
mundo que nos cerca fosse descoberta, 0 mundo poderia ser controlado (RUSSEL, 2016, p.
30). Porém, mesmo com todo o0 avan¢o matematico que ocorreu na Antiguidade, a matematica
se manteve, sobretudo, geometria, e a aritmética rudimentar. Os nimeros eram figurados, isto
é, representados por figuras, pontos ou seixos que limitavam as operagdes e calculos.

Lacan (1954-55/1987) se serve do dialogo de Platdo para marcar a mudanca de um
plano intuitivo de ligacdo para um plano simbélico de ligagdo. No Seminario 18, De um
discurso que nédo fosse semblante (1971/2009), Lacan nos diz que o valor, o sentido do
didlogo Ménon, é mostrar que a “virtude ¢ aquilo que nio se ensina” (LACAN, 1971/2009, p.
154), que existe uma diferenca entre a episteme e a doxa verdadeira, entre verdade e saber. O
saber para Lacan (1969-70/1992) apresenta duas faces: a que se articula ao saber-fazer, e a
que se articula ao significante mestre, isto é, ao aparelho articulado. A episteme™ é o saber
transmissivel e ela €, segundo Lacan (1969-70/1992), sempre tomada por inteiro das técnicas
artesanais. Assim, a episteme, a sabedoria, é caracterizada por ser um “saber do senhor — um
saber tedrico” (LACAN, 1969-70/1992, p. 21), no sentido dado & theoria® em Aristételes. O
saber passa, num certo nivel, a estar “dominado, articulado por necessidades puramente
formais, necessidades de escrita” (LACAN, 1969-70/1992, p. 49-50).

O discurso do mestre, discurso inaugural, constituido da articulagdo de S; e S,,
comporta uma verdade oculta, no sentido, conforme Lacan (1969-70/1992), de que “ha algo
comprimido, que € como uma sobreimpressao, algo que exige ser desdobravel para ficar
legivel” (p. 82). Hegel articulou a verdade oculta do discurso do mestre como sendo entregue
pelo trabalho do escravo. O “discurso de Hegel ¢ um discurso de mestre e senhor, que repousa
na substituicdo do senhor pelo Estado, através do longo caminho da cultura, para chegar ao
saber absoluto” (LACAN, 1969-70/1992, p. 82). Segundo Lacan (1969-70/1992), a
experiéncia analitica nos impde interrogar a ideia de que o saber possa constituir uma
totalidade fechada, “mesmo que seja de esperanca no futuro” (p. 31). A ideia do saber
totalidade ¢ “imanente ao politico” (p. 31). E preciso por em divida que o trabalho em seu

horizonte “engendre um saber absoluto, ou mesmo engendre algum saber” (p. 82).

1> Episteme para Platio corresponde ao conhecimento verdadeiro, de natureza cientifica, em oposico & opinido
infundada ou irrefletida.

16 Existiam para Avristoteles trés tipos de ciéncia: tedrica, pratica e produtiva. A ciéncia tedrica propicia o
conhecimento que se op8e & opinido, nela teriamos a matemética, a fisica e a metafisica. A ciéncia pratica esta
relacionada com a ética, e a produtiva é orientada para a criacéo de objetos destinados ao uso ou a contemplagéo
artistica (RUSSEL, 2016, p. 134).
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Na figura inaugural do mestre e do escravo, 0 escravo ¢ aquele que “s6 se sabe por ter
perdido o corpo [...] por ter querido preserva-lo em seu acesso ao gozo” (LACAN, 1969-
70/1992, p. 93-94). Ao escolher a vida, o escravo perde a liberdade, seu corpo, que ele entrega
ao senhor como objeto. Seu trabalho escravo d& a verdade do senhor que é tambeém
escravizado, ele ¢ escravizado ao “estilo de saber que se apresenta sob a forma de servidao do
outro” (LIMA, 2002, p. 133). H4 um gozo no saber que nem sempre ¢ usufruido por aquele
que detém o saber. Para Lacan, de acordo com Couto (2013), Hegel foi quem, com a dialética
do senhor e do escravo, indicou a existéncia da relagéo entre saber e gozo.

O significante-mestre provoca a separa¢do do gozo com 0 corpo, e 0 corpo perdido
pelo escravo se torna o lugar onde outros significantes se inscrevem (LACAN, 1969-70/1992,
p. 94). A operacdo de incorporagéo significante tem como efeito o esvaziamento do gozo da
carne, 0 gozo é expulso e condensado fora dele no objeto a. O corpo sofre os efeitos dos ditos
do Outro, tesouro dos significantes de onde partem todos os significantes. Ha o saber
inconsciente articulavel em S,, na cadeia significante, entretanto, hd um saber impossivel,
real, Freud o definiu como Urverdrangt, o recalque originario, um saber que ndo precisou ser
recalcado por ja o ser desde a origem. O saber do mestre, que Lacan atribui a ciéncia, €
construido com base em leis diferentes daquelas do saber mitico, pois ele é puramente formal.
O saber mitico é aquele que tem estrutura de ficcdo e comporta a verdade ndo-toda, e o saber
do mestre é aquele que “rejeita ¢ exclui a dinimica da verdade” (LACAN 1969-70/1992, p.
95).

E por ter sido despossuido de algo — antes, obviamente, da propriedade comunal —,
que o proletario pode ser qualificado com esse termo despossuido, que justifica tanto
0 empreendimento quanto o sucesso da revolugdo. Nao se percebe que o que lhe é
restituido ndo é, forcosamente a sua parte? Seu saber, a exploracdo capitalista
efetivamente o frustra, tornando-o indtil. Mas o que lhe é devolvido, em uma espécie
de subversdo, é outra coisa — um saber de senhor. [...] O que sobra é exatamente,
com efeito, a esséncia do senhor — a saber, o fato de que ele néo sabe o que quer.
(LACAN, 1969-70/1992, p. 32).

O proletario substituiu o antigo escravo, ele é produto do discurso do mestre, 0s
trabalhadores “sdo eles proprios produtos, como se diz, consumiveis tanto quanto os outros
[produtos]. Sociedade de consumo, dizem por ai. Material humano, como se enunciou um
tempo” (LACAN, 1969-70/1992, p. 33, grifo do autor). O discurso do mestre promove a
separacdo entre o saber e a verdade e, dai, a divisdo do sujeito. “O trabalho escravo,
invisivelmente, é que constitui um inconsciente ndo revelado, que da a conhecer se essa vida
vale a pena que se fala dela” (LACAN, 1969-70/1992, p. 31).
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Lacan (1969-70/1992) quer marcar a diferenca entre o saber e o trabalho,

nenhum trabalho jamais engendra um saber [...] ndo sera isto 0 que nos sugere que,
mais do que o trabalho do escravo — como se ele tivesse obtido o menor progresso
em sua condicdo, muito pelo contrario — trata-se de uma transferéncia, de uma
espoliacdo do que estava, no comeco do saber, inscrito, receptado no mundo do
escravo. (LACAN, 1969-70/1992, p. 83).

Na origem de todo saber estd a articulacdo significante, que de inicio s6 pode ser
abordada como savoir-faire, como saber-fazer. Este saber foi adulterado pela engrenagem do
significante mestre sobre ele. Para Couto (2013), Lacan identifica em Marx uma tentativa de
subverter o discurso do mestre que falha ao ndo perceber que o trabalho ndo engendra
necessariamente um saber. O que Marx n&o se d& conta, nos diz Lacan (1969-70/1992), com
sua denuncia do processo de espoliacdo do trabalhador, é que o segredo estd no saber, isto €,
na reducdo do trabalhador a ser apenas um valor, uma unidade de valor, e que o mais-de-
gozar a partir dai passa a se inscrever como mero valor “a registrar ou deduzir da totalidade
do que se acumula de uma natureza transformada” (LACAN, 1969-70/1992, p. 84). A mais-

valia revelada por Marx €, segundo Lacan (1969-70/1992), o memorial do mais-de-gozar.

E o saber que circunscreve o real, tanto possivel, como impossivel. Essa é minha
formula conhecida. Assim o real se distingue da realidade. Isto, ndo para dizer que
ele é incognoscivel, mas sim que esta fora de questdo entender disso [s’y connaitre],
apenas demonstra-lo. (LACAN, 1970/2003, p. 406).

Lacan (1973/2003) define o inconsciente como um saber que difere da ideia de
conhecimento. O inconsciente é um saber que ndo pode ser conhecido, um saber que ndo se
sabe e nem por isso para de trabalhar, ele é o trabalhador ideal, aquele que ndo se cansa

jamais, que trabalha mesmo dormindo,

um saber que ndo pensa, ndo calcula e ndo julga, o que ndo o impede de trabalhar
(no sonho por exemplo). Digamos que ele é o trabalhador ideal, aquele a quem Marx
fez a nata da economia capitalista, na esperanca de vé-lo dar continuidade ao
discurso do mestre: o que de fato aconteceu. (LACAN, 1973/2003, p. 515).

E a partir do saber inconsciente, do saber trabalhando, que se produz o objeto a através
do qual temos acesso ao gozo. O saber inconsciente € o meio de gozo, ao trabalhar ha
producdo e perda de gozo que propulsiona a repeticdo e mantém o aparelho funcionando.
“Trata-se da repeticdo da primeira experiéncia de satisfacdo: estamos sempre buscando repeti-

la e sempre fracassando em alcancé-la” (QUINET, 2009, p. 31). O sujeito busca na repetigdo
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obter novamente a experiéncia que S; comemora, “ha um gozo de busca, ¢ também um gasto”
(QUINET, 20009, p. 32). O saber deriva primeiramente

do trago unério, e, em seguida, de tudo o que podera se articular de significante. E a
partir dai que se instaura essa dimensdo do gozo, tdo ambigua no ser falante, que
tanto pode teorizar quanto transformar em religido o viver na apatia — e a apatia é
viver no hedonismo. (LACAN, 1969-70/1992, p. 52).

A incidéncia do significante no ser falante esta relacionada com a estrutura que se
aparelha fazendo do ser humano o ‘humus da linguagem’. “E com o saber como meio do gozo
que se produz o trabalho que tem um sentido, um sentido obscuro. Esse sentido obscuro é o
da verdade” (LACAN, 1969-70/1992, p. 53).

O saber saiu das méos do escravo e se tornou saber de mestre, processo que se iniciou
com a filosofia e se consolidou com a ciéncia moderna. A ciéncia ndo surgiu da percepcao,
afirma Lacan (1969-70/1992), ela surgiu do que ja estava em germe nas demonstracGes
euclidianas, na geometria euclidiana. Para Lacan (1971/2009), “a propria intuicdo do espago
euclidiano deve alguma coisa ao escrito” (p. 94), pois o tridngulo ¢ uma escrita, porém estas
demonstracdes eram ainda suspeitas por necessitarem da utilizacdo de figuras. Quando o
namero apareceu, isto ¢, quando passou a ndo funcionar mais como a ‘“chave de ouro do
Mesmo” e sim a funcionar como ‘letra’, que a matematica deu um salto em termos de
abstracdo e desenvolvimento (MILNER, 1996).

Para que o discurso matematico se inaugurasse foi preciso o recurso a letra, que A
fosse igual a A, posicdo insustentavel com relacdo ao significante, que necessita sempre de

um outro significante, que pode significar tudo, menos a si mesmo.

A matematica s6 pdde ser construida a partir do fato de que o significante é capaz de
significar a si mesmo. O A que vocés escreveram uma vez pode ser significado por
sua repeticdo de A. Ora, essa posicdo é estritamente insustentavel, constitui uma
infracdo a regra em relagéo a funcéo do significante, que pode significar tudo, salvo,
certamente, a si mesmo. E preciso se livrar desse postulado inicial para que o
discurso matematico se inaugure. (LACAN, 1969-70/1992, p. 95).

Dai a necessidade do recurso a letra, que ndo é um significante. Foi através da algebra,
da utilizacdo da letra, que, destaca Lacan (1971/2009), a matematica pdde se tornar pura
escrita. “A letra ¢ como €, sem nenhuma razdo que a faca ser como €; a0 mesmo tempo, ndo
ha razdo que seja outra que é. [...] a partir do momento em que ela €, permanece e ndo muda
[...] assume tracos de imutabilidade” (MILNER, 1996, p. 51). A letra difere do significante, a

letra, assim como o escrito, esta do lado do Real, enquanto o significante esta do lado do
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Simbolico, a letra é uma aposta (LACAN, 1971/2009, p. 111), um lance de dados, a letra ndo
abole o acaso, “o proprio da letra moderna consiste em apreender o contingente como
contingente” (MILNER, 1996, p. 51). A letra constitui o litoral entre o gozo e o saber
(LACAN, 1971/2009, p. 110), e mesmo s6 se construindo por referéncia a linguagem, o
escrito ndo é a linguagem. A matematica representa o saber do mestre, onde A representa a Si
mesmo, sem precisar do discurso mitico para dar-lhe suas relagdes. “A configuragdo mitico-
ritual ndo implica forcosamente a articulagdo do discurso do mestre” (LACAN, 1971/2009, p.
25). No momento que o saber inicia a sua caminhada em direcdo de um saber de senhor, ele é
cada vez mais saber de senhor.

Segundo Koyré (1982), o surgimento da ciéncia moderna esta relacionado a uma
profunda ruptura no pensamento humano e na forma de produzir conhecimento. E na fisica
galileana e na interpretacdo cartesiana que encontramos as bases da ciéncia moderna. Galileu
Galilei (1564-1642) e Rene Descartes (1596-1650), um no campo da ciéncia e outro no da
filosofia, respectivamente, renunciaram ao mundo qualitativo da percepcdo sensivel da
experiéncia quotidiana, suprimindo a percepcdo dos sentidos como fonte de conhecimento.
Pois, “¢ impossivel fornecer uma dedugio matematica da qualidade” (KOYRE, 1982, p. 169).
Para eles a nocdo de qualidade é declarada subjetiva e assim banida da natureza. O Unico e
exclusivo meio de apreender a esséncia do real é através do conhecimento intelectual. “Dando
solu¢des matematicas a problemas fisicos concretos® (KOYRE, 1982, p. 169), Galileu provou
que “o movimento da queda dos corpos ¢ sujeito & lei dos nimeros” (KOYRE, 1982, p. 169).
“Alucinante esforgo para explicar o real pelo impossivel [...] pelo ser matematico” (KOYRE,
1982, p. 166).

Descartes, “primeiro filosofo moderno, enquanto moderno” (MILNER, 1996, p. 32)
introduziu com o seu método o ordenamento necessario para o0 desenvolvimento do
pensamento cientifico. Foi a partir da divida de todos 0s nossos conhecimentos e ideias, de
tudo o que a percepc¢do pode lhe mostrar, que Descartes chegou ao principio de que s era
verdadeiro aquilo do qual ndo poderia duvidar, e a Gnica coisa da qual ndo poderia duvidar era

o fato de que era ele quem duvidava.

Quando Descartes postula seu Penso, logo sou, ele o faz sustentando por um tempo
0 seu Penso em um questionamento, uma dubitacdo quanto a esse saber que chamo
de adulterado, que é o saber jA longamente elaborado pela imis¢do do mestre.
(LACAN, 1969-70/1992, p. 162).
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O cogito de Descartes “¢ o desfilamento de um rechago de todo saber, mas por isso
pretende fundar para o sujeito um certo ancoramento no ser, o qual sustentamos constituir o
sujeito da ciéncia em sua definicdo” (LACAN, 1965/1998, p. 870). A divisao constitutiva do
sujeito, a Spaltung do sujeito, ¢ correlata a divisdo entre o saber ¢ a verdade. No “‘penso: logo
existo’ [...] 1é-se que o pensamento sé funda o ser ao se vincular a fala, onde toda operagéo
toca na esséncia da linguagem” (p. 879). Lacan (1965/1998), referindo-se a Heidegger, aponta
que tudo o que é falado apoia-se na causa, e diferente do que o cogito afirma, “eu ndo sou
causa de mim mesmo [instituindo o] [...] paradoxo de um imperativo que me pressiona a
assumir minha propria causalidade” (p. 879). Dessa maneira, afirma Lacan (1965/1998), ¢
necessaria a formulacdo da teoria do objeto a “para uma integra¢do correta da fungdo, no
tocante ao saber e ao sujeito, da verdade como causa” (p. 879).

A causa do desejo do homem ¢é o mais-de-gozar. A causa, escreve Lacan (1965/1998),
¢ “Outra Coisa”, ¢ também “uma Coisa diferente do Todo” (p. 879), ¢ a Coisa freudiana, a
Coisa inominavel, pois “nenhuma linguagem pode dizer o verdadeiro sobre o verdadeiro, uma
vez que a verdade se funda pelo fato de que fala e ndo dispde de outro meio para fazé-lo” (p.
882). ‘Acoisa’ ndao se mostra, se demonstra, e 0 objeto a vem ai tampona-la (LACAN,
1971/2009, p. 113).

O lugar de expulséo da Coisa € o do recalque originario, do Urverdrangung, que atrai
para si todos os outros. A verdade ¢ o oraculo, ela fala ‘Eu’ e, assim, pode dizer tudo o que
quiser. Dizer ‘Eu’ significa também que se pode dizer-lhe ‘Tu’. S6 se sabe alguma coisa da
verdade quando ela rompe sua cadeia, isto &, quando ela se desencadeia (LACAN, 1971/20009,

p. 66), quando comecamos a falar.

Falar significa a divisao irremediavel entre 0 gozo e o semblante. A verdade é gozar
de fazer semblante e ndo confessar de modo algum que a realidade de cada uma
dessas duas metades s6 predomina ao se afirmar como sendo da outra, ou seja, ao
mentir em jatos alternados. Assim é o semidito da verdade. (LACAN, 1971/2009, p.
141).

Foi a partir de Descartes com o cogito — penso, logo sou — que o sujeito se introduz na
cena do mundo, fazendo surgir um existente suposto num pensamento, um pensamento sem

qualidades, um sujeito distinto de qualquer marca qualitativa.

N&o lhe convirdo as marcas qualitativas da individualidade empirica, seja ela
psiquica ou somatica, tampouco lhe convirdo as propriedades qualitativas de uma
alma: ele ndo é mortal nem imortal, puro nem impuro, justo nem injusto, pecador
nem santo, condenado nem salvo; nao lhe convirdo nem mesmo as propriedades
formais que durante muito tempo haviamos imaginado constitutivas da subjetividade
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como tal: ele ndo tem nem Si, nem reflexividade, nem consciéncia. (MILNER, 1996,
p. 33).

A partir desse momento, “todo pensamento, seja qual for (verdadeiro ou falso,
empirico ou ndo, razoavel ou obscuro, afirmado, ou negado, ou posto em duvida), pode dar-
me ensejo para concluir que existo” (MILNER, 1996, p. 33). Este pensamento, conforme
Milner (1996), ndo é apenas apropriado para a ciéncia moderna, ele é também necessario
“para fundar o inconsciente freudiano” (MILNER, 1996, p. 34). A psicanalise nasceu da
ciéncia, no momento da entrada da relacdo entre saber e verdade. Nessa fronteira, a falha do
sujeito acontece (LACAN, 1965/1998).

Milner (1996) conclui que Lacan demonstra que havendo pensamento nas formacdes
do inconsciente ha que se supor um sujeito desse pensamento. Assim o cogito da ao homem o
estatuto de ser porque pensa. Com esse ato, ele passa a poder existir no plano subjetivo,

porque € passivel de uma inscri¢do no mundo simbalico.

Pela primeira vez ndo se tratava apenas de situar os seres, de pensa-los através de
uma ontologia, de uma metafisica, mas de colocar em questdo o proprio pensar
sobre o ser, que se torna, assim também pensavel. O sujeito se desdobra, movimento
pelo qual se coloca no ato de conhecer, € suposto a este ato, mas ndo mais como
mero correlato do objeto conhecido. (ELIA, 2010, p. 13).

O discurso da ciéncia ao mesmo tempo em que introduz o sujeito no mundo o expele
de seu campo operacional. Lacan (1970/2003) Ié o cogito: “‘Ou ndo és, ou ndo pensas’,
dirigido ao saber. [...] O resultado disso € que a ciéncia € uma ideologia da supressdo do
sujeito” (p. 436). A ciéncia ndo sO deixa de operar com o sujeito, mas também o exclui, o
rejeita, o foraclui. Ela retira dos seus célculos o real do sujeito, aquilo que ndo € simbolizavel.
“A ciéncia quer operar com o significante como se fosse decepado do sujeito, sem sua relacao
com o sujeito” (ELIA, 2009). Entretanto, o inconsciente “se impde a ciéncia como um fato”
(LACAN, 1969-70/1992, p. 95).

A ciéncia moderna € inseparavel da técnica, da tecnologia e do saber tedrico que se
aplica praticamente. O uso de objetos tecnolégicos possibilitou e possibilita alterar a
percepcao empirica e comum dos objetos, e medir, a partir da sua utilizacdo, aquilo que nossa
percepcdo ndo alcanca de maneira cada vez mais acurada. Para construir e também para
manusear 0s instrumentos de precisio é necessario um saber cientifico. E pela via do
significante que a ciéncia opera, tratando o real pelo simbdlico, porém so trata daquilo que
pode ser representado, simbolizado, o que estd fora do simbdlico também fica fora do seu
campo (ALBERTI; ELIA, 2008). Nas palavras de Lacan: “A caracteristica de nossa ciéncia
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ndo é ter introduzido um melhor e mais amplo conhecimento do mundo, mas sim ter feito
surgir no mundo coisas que de forma alguma existiam no plano da percepcdo.” (1969-
70/1992, p. 168).

A energia, aquela que se armazena numa represa, ndao € natural, é feita para o
consumo, e por isso € tornada Util, ndo € uma substancia que se aprimore ou se deteriore, €
uma constante matematica, pura combinacdo de célculo, que o fisico precisa encontrar para
poder trabalhar em conformidade com a dindmica de Galileu e Newton (LACAN, 1973/2003,
p. 520-521). A termodindmica é o reino do significante, do discurso da ciéncia, “a
conservacdo de energia ndo tem outro sentido sendo essa marca de uma instrumentalizagédo
que significa o poder do senhor” (LACAN, 1969-70/1992, p. 84). A termodindmica ¢ “o

significante repetido em dois niveis S; e S;, outra vez” (LACAN, 1969-70/1992, p. 84).

Infelizmente, ha algo que desaparece no intervalo, ou, mais precisamente, ndo se
presta ao retorno a recolocacdo no ponto de partida [...] Esse discurso que em sua
esséncia da primazia a tudo o que estd no principio e no final, ndo dando
importancia a tudo o que, num intervalo, pode ser da ordem de alguma coisa que
deriva de um saber, a introducdo do mundo novo no horizonte, das puras verdades
numéricas, do que é contével, ndo significara por si s6 uma coisa bem diferente da
instalacdo de um saber absoluto? (LACAN, 1969-70/1992, p. 84).

O discurso da ciéncia ndo é o de um saber absoluto, a ciéncia ndo quer saber do
indizivel, do que estd fora do simbdlico. Contudo, ela promove a instauracdo, no lugar do
senhor, de uma nova articulacdo do saber, que se afirma através do discurso universitario. Em
copulacdo com o discurso universitario, a ciéncia produz uma tentativa de contabilizar, de
tudo capitalizar. S6 pode ser contado 0 que esta escrito, quando estd escrito é contavel
(LACAN, 1971/2009, p. 67). O discurso da universidade é o discurso do saber do
mestre/senhor, é aquele em que o S; se encontra no lugar da verdade, acredita-se na
possibilidade de um saber totalidade. Dessa forma, para Lacan (1969-70/1992), Hegel é o
icone deste discurso, “o representante sublime do discurso do saber, ¢ do discurso
universitario” (p. 182).

Segundo Lacan (1969-70/1992), o Eu do mestre, do S;, puro imperativo, sustenta a
articulacdo do discurso universitario. Do Eu idéntico a si mesmo, é dai que se constitui 0 S;
de puro imperativo, aquele que se desenvolve na segunda pessoa “Tu és”, mito do Eu ideal,
do Eu que domina. O discurso universitario ndo pode eliminar esse Eu do lugar onde acha a
sua verdade, este é o segredo do saber, por isso a tentagcdo de colar na verdade, de ali ficar
preso, neste Eu do mestre, S;, “do Eu pelo qual alguma coisa ¢ pelo menos idéntica a si
mesma, a saber, o enunciador” (LACAN, 1969-70/1992, p. 65). Zizek (2015a) descreve assim
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0 Si: “o ‘Significante-Mestre’ lacaniano designa precisamente essa forca hipndtica da
injuncdo simbolica que se apoia somente em seu proprio ato de enunciacdo — € aqui que
encontramos a ‘eficacia simbolica’ em seu mais puro grau” (ZIZEK, 2015a, p. 177). O
discurso universitario é o discurso do mestre pervertido, que, colocando o sujeito no lugar de
objeto, procura a producdo de um sujeito barrado.

O inconsciente, para Lacan (1971/2009), é um saber construido na borda da hiancia
entre o saber e a verdade. Os neuro6ticos, histéricos e obsessivos iluminaram a diz-manséo que
condiciona a linguagem, isto é, a funcdo que é a verdade, essa cristalizacdo da tradicdo
judaico-crista, da verdade que fala. “A experiéncia judaico-cristd fundamental da esséncia
humana como fundamentada em um encontro traumatico com uma Alteridade radical; a
Alteridade divina que, ela propria, necessita do homem, da humanidade, como lugar da
revelagdo” (ZIZEK, 2015a, p. 165). No comeco ¢ a Fala, o Verbo, e escrever é a forma de
fazer as coisas avancarem. A diz-mansdo € a residéncia, é o lugar do Outro da verdade
(LACAN, 1971/2009, p. 60). E para interrogar a diz-mansdo da verdade em sua morada so
pelo escrito na medida em que é somente a partir dele que se constitui a ldgica.

O saber que da suporte a logica moderna é, sobretudo, 0 manejo de escrita: “cla é de
modo inconteste, a consequéncia estritamente determinada de uma tentativa de suturar o
sujeito da ciéncia, e o ultimo teorema de Gdédel mostra que ela fracassa nisso” (LACAN,
1965/1998, p. 875). O sujeito da psicanalise € o correlato antindmico do sujeito da ciéncia,
uma vez que esta “mostra-se definida pela impossibilidade do esforco de suturd-lo” (LACAN,
1965/1998, p. 875).

O que o neurdtico evita a todo custo, o que teme, frente a que se mostra inapto, é a
castracdo. A castracdo é uma composicdo entre 0 gozo e o semblante, e o mito do Edipo
evidencia por onde a castracdo poderia ser tomada por uma abordagem légica, numeral. “O
mito € isso, a tentativa de dar forma épica ao que se opera pela estrutura. O impasse sexual
secreta as ficcdes que racionalizam a impossibilidade da qual provém” (LACAN, 1973/2003,
p. 531). A metéfora paterna consiste em gerar um sentido, o Pai € um significante para dar
sentido ao desejo da mae. “A ordem familiar s6 faz traduzir que o Pai ndo é o genitor e que a
Mae permanece contaminando a mulher para o filhote do homem” (LACAN, 1973/2003, p.
531).

O enigma, claro, é o desejo do outro materno (o que ela efetivamente quer além de
mim, uma vez que eu obviamente ndo sou suficiente para ela?) e “pai” é a resposta a
esse enigma, a simbolizagdo desse impasse. Nesse sentido preciso, “pai”, para
Lacan, é uma tradugdo e/ou um sintoma: uma solugdo de compromisso que alivia a
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angustia insuportavel do confronto direto com o vazio do desejo do outro. (ZIZEK,
20153, p. 208).

A metéafora paterna é uma operacdo de linguagem que promove a substituicdo do
desejo da mae introduzindo o falo, “transformando-o em significante primordial do desejo”
(PACHECO, 2017, p. 124). O falo é o significante da falta que sustenta o sujeito como
desejante.

O falo ¢é “o que os pde a salvo” (LACAN, 1969-70/1992, p.118), é aquilo que impede
que o Outro engula o sujeito. O falo é o semblante desvelado nos mistérios, um saber suposto
na fecundidade, oferecido a adoracdo (LACAN, 1971/2009, p. 137), e o parceiro deve ser
aquilo que responde no lugar do falo. A linguagem s6 se estrutura a partir do falo, Unica
Bedeutung [significagdo]. E pelo fato de habitarmos a linguagem que nio podemos “utiliza-la
sendo para a metafora, de onde resultam todas as insanidades miticas com que vivem seus
habitantes, e para a metonimia, da qual eles extraem o pouco de realidade que Ihes resta, sob a
forma de mais-de-gozar” (LACAN 1971/2009, p. 139).

A juncdo da verdade com o saber é que ndo ha relacdo sexual no ser falante e que
qualquer relacdo, até mesmo a sexual, s6 subsiste a partir do escrito (LACAN, 1971/2009, p.
60). A juncao entre o saber e verdade ¢ isso que se ata, “aparentemente, num circulo, o saber
de que se trata no inconsciente é aquele que desliza, que se prolonga, que a todo instante
revela-se saber da verdade” (p. 145). O inconsciente ¢ uma fala inédita e “que se apresenta
como sempre devendo continuar a sé-lo, em parte, ja que ndo existe outra definicdo a dar do

inconsciente” (p.158).

No que concerne as relagBes sexuais, inscreve-se alguma fatalidade que torna
necessario o que entdo aparece como sendo 0s meios, as pontes, as passarelas, 0s
edificios, as construgdes, em suma, que correspondem a caréncia da relacdo sexual.
Decorre dai que, numa espécie de inversao respectiva, todo discurso possivel s6
apareceria como sintoma que, [...] d& uma espécie de sucesso ao que poderia se
estabelecer de artificial, de supléncia ao que falta, e que esta inteiro no ser falante.
[...] é pelo fato de a origem estar em que a relagdo néo é falavel que é preciso, para
todos os que habitam a linguagem, que se elabore aquilo que possibilita, sob a forma
de castracdo, a hidncia deixada no que, no entanto, é biologicamente essencial a
reproducdo desses seres como viventes, para que a raca continue fecunda. (LACAN,
1971/2009, p. 156-157).

Somos nascidos do mais-de-gozar, somos resultado do emprego da linguagem, a
linguagem nos emprega. O mais-de-gozar remete “ao que € interrogado no discurso freudiano
como colocando em causa a relacdo de alguma coisa que se articula como verdade, em
oposicao a semblante” (LACAN, 1971/2009, p. 154). A dialética da verdade e do semblante
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nos € revelada pelo saber do neurdtico que € a ndo existéncia da relacdo sexual. SO ha
discurso de semblante, o semblante s6 se anuncia a partir da verdade, “a verdade s6 pode
dizer o semblante sobre o gozo” (LACAN, 1971/2009, p. 18).

Lacan, em 1971, no seminario De um discurso que nao fosse semblante (1971/2009),
questiona se a pergunta de Descartes partiu da possibilidade de ainda sobrar um nlcleo
derradeiro que chamamos intui¢do. E conclui que foi o “impulso cartesiano concernente a
distin¢do entre intuir e raciocinar [que] mobilizou fortemente a propria matematica” (p. 93). A
escrita, afirma Lacan (1971/2009), estad dos dois lados, ela torna homogéneo o intuir e 0
raciocinar. A escrita das letrinhas ndo tem uma funcdo menos intuitiva do que o tragado de
Euclides (p. 94).

O discurso da ciéncia partiu da consideracdo de aparéncias, seu ponto de partida foi a
observacdo dos astros (LACAN, 1971/2009, p. 15), do que estava no céu, do que voltava ao

mesmo lugar.

Quem pode pensar sequer por um instante que se poderia deter aquilo que, do jogo
de signos, de inversdo de contelldo a mudanca de lugares combinatérios, provoca a
tentativa tedrica de por-se a prova do real da maneira que, revelando o impossivel,
faz dele brotar sua poténcia? (LACAN, 1969-70/1992, p. 110).

O discurso universitario ¢ um “saber posto em uso a partir do semblante” (LACAN,
1971/2009, p. 110), calcado no saber totalizante, que cré na possibilidade de tudo poder
organizar. Entretanto, “o gozo nem sempre obedece ao regime universal” (Soler, 2016b, p.

10).

Tudo indica na procissdo do que defino como discurso universitario [...] tudo indica
0 aumento de sua dominagdo. Trata-se do proprio discurso do mestre, mas refor¢ado
pelo obscurantismo. E por meio de regressdo, ao contrario do se opera a passagem
para o discurso da histérica. (LACAN, 1970/2003, p. 435-436).

Em Televisdo (1973/2003), Lacan nos diz: o discurso cientifico e o histérico tém quase
a mesma estrutura. Lacan diferencia assim duas ciéncias: uma relacionada ao discurso
universitario e outra ao discurso da histérica. O discurso cientifico em conjuncdo com o
discurso universitario seria aquele da unido entre a ciéncia e o capitalismo, a tecnociéncia
aplicada na producéo.

Diferentemente do discurso universitario, o discurso da histérica ndo parte para
explicar tudo com o saber que ja possui, tampouco se da por satisfeito com as repostas

encontradas. Ao colocar o objeto a na posicdo da verdade, as impossibilidades ligadas ao real
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e ao objeto a sdo a forca motriz desse discurso. O verdadeiro espirito cientifico também
deveria ser comandado pelo Real, por aquilo que n&o funciona que ndo encaixa. O discurso da
histérica ndo busca reconciliar paradoxos e contradi¢cdes, mas leva-los o mais longe possivel
(FINK, 1998).

A ciéncia ganha impulso a partir do discurso da histérica. [...] a histérica é o sujeito
dividido, ou, em outras palavras, é o inconsciente em exercicio, que pde o mestre
contra a parede de produzir um saber. (LACAN, 1970/2003, p. 436).

O que a histérica quer “é o saber como meio de gozo, mas para fazé-lo servir a
verdade, a verdade do mestre que ela encarna” (LACAN, 1969-70/1992, p. 101). O discurso
da histérica questiona 0 homem, seu interesse é produzir o saber pelo qual se determina a
causa, 0 objeto a, que é um desafio em seu ente. E aponta para a verdade do mestre, aquilo
que ele vela: a castragéo, a divisdo do sujeito, a ndo existéncia da relacdo sexual. Seu discurso
provoca a impoténcia do saber, animando-se no desejo e revelando em que o educar fracassa
(LACAN, 1970/2003).

O sujeito no discurso da histérica “¢ posto diante desse vel que se exprime pelo ou ndo
penso, ou ndo sou. Ali onde penso ndo me reconheco, ndo sou — é o inconsciente. Ali onde
sou, ¢ mais do que evidente que me perco” (LACAN, 1960-70/1992, p. 108). E o discurso da
histérica que atesta claramente que o inconsciente ex-siste (LACAN, 1973/2003, p. 515). A
histérica, em sua estrutura de sujeito, “conjuga a verdade de seu gozo com seu saber
implacavel de que o Outro apropriado para causd-lo ¢ o falo, ou seja, um semblante”
(LACAN, 1971/2009, p.143), ela esta destinada “a dar xeque-mate no mestre [...] para que,

gracas a ela, ele se relance no saber” (p. 143).

O discurso da histérica demonstra ndo haver nenhuma estesia'’ do sexo oposto
(nenhum conhecimento no sentido biblico) que explique a pretensa relacdo sexual. O
gozo em que ela se sustenta é, como qualquer outro, articulado pelo mais-de-gozar
através do qual, nessa relacdo o parceiro sO é atingido: (1) no caso do vir, ao ser
identificado com o objeto a, fato claramente indicado, no entanto, no mito da costela
de Addo [...]; (2) no caso da virgo ao ser reduzido seja ao falo, o pénis imaginado
como 6rgdo da intumescéncia, seja ao inverso de fungdo real. (LACAN, 1970/2003,
p. 437-438).

Lacan (1970/2003) aponta que “o inconsciente ndo subvertera a ciéncia ao fazé-la
retratar-se publicamente perante qualquer forma de conhecimento” (p. 435). O inconsciente &,

nos diz Lacan (1973/2003), “a insisténcia com que o desejo se manifesta, ou a repeticdo do

17 Estesia é o sentimento do belo, sensibilidade (Médio Dicionario Aurélio).
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que ¢ demandado nele” (p. 513). A operagdo de subversdo do conhecimento se origina na
nocgdo de sintoma, novidade historicamente introduzida pela psicanalise, que teve em Marx

seu idealizador. O sintoma é o retorno da verdade na falha do saber.

A dimensdo do semblante foi introduzida pelo engano fundamental denunciado
como tal pela subversdo marxista na teoria do conhecimento, numa certa tradicdo
que atingiu seu auge com o discurso hegeliano, ao passo que, correlativamente,
instaurou-se um semblante em funcdo do peso e da medida, se assim posso dizer, a
serem tomados como moeda sonante. Ndo é a toa que emprego essas metaforas,
visto que é em torno do dinheiro, em torno do capital como tal, que gira o eixo da
denincia que faz residir no fetiche esse ndo-sei-qué que tem que ser reposto em seu
lugar por uma reviravolta do pensamento, na medida que é, muito precisamente,
semblante. (LACAN, 1971/2009, p. 153-154).

O inconsciente ndo subverte nenhum discurso, ele provoca a bascula “com que um
discurso vira outro, por defasagem do lugar onde se produz o efeito de significante”
(LACAN, 1970/2003, p. 435). “O inconsciente ex-siste, € motivado pela estrutura, ou seja,
pela linguagem” (LACAN, 1973/2003, p. 529). O inconsciente quando aparece, “aparece
como uma enfermidade de fala” (LACAN, 1970/2003, p. 435), ele joga para manter desejavel
a lei pela qual se conota a impossibilidade de gozar, a partir da impossibilidade com que o
sexo se inscreve no inconsciente (LACAN, 1970/2003, p. 439).

A ciéncia foraclui o sujeito, ao reduzi-lo a ideia de sua davida, com o cogito “ou ndo
¢s, ou nao pensas” dirigido ao saber. Com isso ela “dd margem ao retorno maci¢o do
significante-mestre, revestindo-o, sob a rubrica de extensdo” (LACAN, 1970/2003, p. 437),
ou res extensa como Descartes definiu: a extensdo € o atributo dos corpos de estar no espaco
com seus modos (quantidade, forma e movimento), € o corpo, a matéria, e de uma

exterioridade inteiramente manipulavel.

O inconsciente faz objecdo & dualidade, muito corriqueira nos ideérios do senso
comum, entre o “intelectual” e o “afetivo”, e afeta os dois, ressignificando-0s,
redefinindo-os, redimensionando-os, a tal ponto que nada mais resta dessa oposi¢do
depois que o inconsciente, admitido, modificou o sujeito que admitiu ser por ele
trabalhado. (ELIA, 2002, p. 33).

O discurso da psicanalise s6 é pensavel depois da emergéncia do discurso da ciéncia
moderna e também dos seus efeitos (LACAN, 1972). Ele pertence ao discurso da ciéncia por
que ¢ a ele condicionado, “na medida em que o discurso da ciéncia ndo deixa para o homem
lugar algum” (LACAN, 1969-70/1992, p. 155). O saber é o gozo do Outro, na medida em que
a intervencdo do significante faz com que o Outro surja como campo, visto que ndo ha

nenhum Outro. O Outro é o lugar do recalque originario, como lugar da fala. Aliado ao
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discurso da ciéncia e a exploracdo capitalista, o saber do escravo/artesdo é tornado inGtil e ele
é despossuido de seu saber, 0 que Ihe é devolvido é um saber de senhor. Saber clivado, na
medida em que ninguém compreende nada dele.

O discurso do mestre é o discurso da linguagem, e se ndo houvesse linguagem ndo
haveria mestre, mas como ha, se obedece e € por isso que o discurso do mestre funciona.
Lacan (1969-70/1992) se pergunta como € que esse discurso pode manter sua denominacéao e
continuar sendo o do Mestre, do Senhor, e responde: “isto é provado pelo fato de que,
explorados ou ndo, os trabalhadores trabalhem” (LACAN, 1969-70/1992, p. 178). E enfatiza
que a era industrial foi a era da grande labuta, da exploracdo até a morte:

Jamais se honrou tanto o trabalho, desde que a humanidade existe. E mesmo, esta
fora de cogitacdo que ndo se trabalhe. Isto é um sucesso, entdo, do que chamo de
discurso do mestre. Para isso, foi preciso que ele ultrapassasse certos limites. [...]
mutagdo capital, também ela, que confere ao discurso do mestre seu estilo
capitalista. (LACAN, 1969-70/1992, p. 178).

Dois anos depois de formular os discursos (1969-70/1992), Lacan escreve na
Conferéncia de Milao (1972), pela primeira e tltima vez, uma féormula “‘ligeiramente’ distinta
do discurso do mestre” (BRAUNSTEIN, 2010, p. 150), que denominou de discurso do

capitalista.
$ S,
l S1 >< a

Mas também repete nesta conferéncia, o que ja havia dito antes, que o discurso do
mestre é o discurso eterno, fundamental.

Foi com uma inversdo da primeira coluna do discurso do mestre que Lacan escreveu o
discurso capitalista, torcdo que faz com que sujeito e significante mestre troquem de lugar. No
discurso do mestre, o sujeito dividido ocupa o lugar da verdade, neste novo discurso ele passa
ao lugar do agente, enquanto o significante mestre, significante Um, passa do lugar de
comando para o lugar da verdade.

Seguindo a matriz l6gica dos discursos, conforme apresentada no Seminario 17, O
avesso da psicanalise (1969-70/1992), constatamos outras duas modifica¢cBes na escrita deste
discurso: estas se encontram nos vetores de ligacdo entre os lugares e os elementos. Na
primeira, a seta que parte do lugar da verdade em direcdo ao do agente, é invertida, neste

discurso ela parte do agente em direcdo a verdade. Na outra, a seta que parte do agente em
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direcdo ao outro, deixa de existir, pois no discurso capitalista ndo ha ligagdo do agente ao
outro, o que faz com que o agente ndo funcione como dominante, ndo influenciando o outro e
ndo promovendo assim o lago social (RIBEIRO, 1999).

Na estrutura légica dos quatros discursos ndo ha nenhum vetor que se oriente em
direcdo ao lugar da verdade, Unico lugar que ndo muda de nome ao longo dos anos. Nao se
pode chegar a verdade, ela esta protegida. Nos discursos, esta ndo existéncia da seta evidencia
a impoténcia da verdade e também que o acesso a “verdade toda” ndo existe. Esta nova
configuragdo, que mais uma vez ele denomina como a do mestre moderno, permite que se
possa ir de um lugar a outro sem qualquer impedimento. O acesso a verdade, antes
inexistente, esta agora permitido. Ao percorrer o caminho orientado pelos vetores, pode-se, no
discurso capitalista, caminhar por todos os lugares formando um simbolo do infinito, como se
ndo houvesse em relacdo a ele a possibilidade de saida.

Discurso “loucamente astucioso”, nos fala Lacan (1972):

Foi 0 que se fez de mais astucioso como discurso [...] uma pequenininha inversao
simplesmente entre 0 S; e o $ (...) basta para que isso ande como sobre rodinhas,
ndo poderia andar melhor, mas, justamente, anda rapido demais, se consome
[consomme], se consome tdo bem que se consuma [consume]. (LACAN, 1972).

Enguanto os outros discursos apontam a perda de gozo inerente ao laco social, a
esséncia do discurso capitalista é a recusa da castracdo oferecendo sem parar um objeto, que
no lugar do objeto causa do desejo, tampona a falta. Este discurso traz a ilusdo da completude,

completude através de objetos, objetos de consumo travestidos de objeto a. Ele afirma:

E quanto aos pequenos objetos a que vao encontrar ao sair, no pavimento de todas as
esquinas, atras de todas as vitrines, na proliferacdo desses objetos feitos para causar
o desejo de vocés, na medida em que agora € a ciéncia que o governa, pensem neles
como latusas.[...] Ha vento ali dentro, muito vento, o vento da voz humana. E
bastante comico descobrir isto no final do encontro. Se 0 homem tivesse usado
menos a mediacdo de Deus para acreditar que se une com a mulher, hd muito tempo,
quem sabe ja teriamos essa palavra latusa. (LACAN, 1969-70/1992, p. 172).

Estes objetos longe de serem o0s objetos do desejo sdo objetos criados pela industria,
“embalados” e oferecidos no mercado pelo marketing de forma a criar demanda. Nao sdo
eleitos pelo sujeito, que apesar de estar na posicdo de agente e acreditar ter o poder de
escolha, compra um “a mais”, uma promessa de satisfacdo que incorpora este objeto. A
propaganda, como uma nota promissoria, funciona oferecendo um crédito em relacdo a

satisfacdo. Segundo Hadjini (2016), este a mais funcionaria como um presente recebido e néo
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pago; uma “promessa de satisfacdo” que engloba a logica do desejo e que situa no espago
comum entre promessa e cumprimento uma dinamica reforcada pela I6gica da pulsao.

Essas latusas, neologismo lacaniano para esses novos objetos introduzidos no mundo
pela tecnociéncia, ndo trazem a marca do sujeito, mas carregam a marca, o ‘branding™®
desenvolvido por aqueles que sdo os especialistas em criar ‘desejos’. Orientado para o
consumo, o sujeito consome gadgets™ que, como 0 gozo, ndo servem para nada, o objeto foi
alcado ao lugar de ‘zénite®®. Foi num mundo onde a ciéncia objetivada emergiu que coisas

inteiramente forjadas pela ciéncia apareceram, gadgets para Lacan.

O capitalismo tardio, a dita “sociedade de consumo”, ndo ¢ mais a Ordem sustentada
por alguma Proibicdo fundadora que demanda ser transgredida em um ato heroico —
na perversao generalizada do capitalismo tardio, a prépria transgressédo é solicitada,
somos diariamente bombardeados por gadgets e formas sociais que nao apenas nos
permitem viver nossas perversdes, mas que até mesmo incitam diretamente novas
perversdes. (ZIZEK, 2015a, p. 84).

Vivemos sob a hegemonia do discurso capitalista, discurso fechado em si que estimula
uma relacéo do sujeito com objetos produzidos pela industria disfarcados de objeto a, 0 mais-
de-gozar ndo esta obstaculizado, ha uma recusa a castragcdo. A droga, de acordo com a logica
do mercado, pode representar a mercadoria perfeita, isto €, uma mercadoria cuja qualidade de
quase perfeita inelasticidade faz com que sua demanda seja muito pouco afetada por qualquer
variacdo no preco. Seus consumidores, além de fieis, também se comportam como que
escravos ao seu consumo. Zizek (2015a) afirma que o drogado representa o verdadeiro
“sujeito do consumo”, aquele que consome-Se a Si mesmo em seu gozo desenfreado até a
morte. Entretanto, paradoxalmente ao fato de ser a mercadoria ideal e se apresentar como
resposta para evitar a angustia e 0 mal-estar, o seu consumidor pode em muitos dos casos se
tornar “disfuncional”, “marginal” a sociedade, ndo mais produtivo, qualidades tdo prezadas na

sociedade capitalista.

'8 Branding é a marca. Segundo a American Marketing Association, uma marca é um nome, termo, sinal,
simbolo ou desenho, ou combinacéo destes, que identifique o produto oferecido por um vendedor ou grupo que o
diferencia dos demais concorrentes. A marca € uma func¢éo ligada aos aspectos psicolégicos do comportamento
do consumidor. Ela também pode ser vista como bem intangivel da empresa que inclui tanto o valor econémico
da marca como seu potencial de geracdo de lucro e de caixa a longo prazo. (CRISTENSEN; ROCHA, 1999, p.
93).

19 Gadgets é uma ferramenta pequena, como uma maquina com uma funcéo especifica, mas normalmente esta
relacionada com novidades, na maioria das vezes apresentam um componente tecnoldgico, lancadas no mercado.
Existe nos EUA todo um mercado de gadgets, das Gltimas novidades.

20 7anite em astrologia € a intersecdo da vertical superior do lugar com a esfera celeste; em termos figurativos, é
auge, apogeu, culminancia (Médio Dicionario Aurélio).
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1.3 Um novo mestre contemporaneo?

Bauman (2005), filésofo que se debrucou sobre a andlise da contemporaneidade,
aponta que a promessa moderna é a da cura das misérias humanas, o ideal de que tudo serad
curado e, se ainda ndo o foi, é apenas uma questdo de tempo e/ou tecnologia. A norma da
sociedade de consumo € comprar, fazer credidrio e viver em divida, abreviando o tempo,
acelerando e aproximando a satisfacdo de necessidades, desejos ou impulsos. Sdo as
promessas modernas de felicidade e beleza. Dessa forma, aceleram a fragilizacdo do desejo,
substituindo-o por ressentimento®’ e rejeicdo. A circulagdo deve ser acelerada e o tempo de
vida dos objetos € abreviado, que suave e rapidamente caminham em direcdo a pilha de lixo.

O lixo é aquilo que é redundante, refugo, descartavel.

Quando ndo se sabe a que santo recorrer (em outras palavras, quando ndo ha mais
significante para fritar — é isso que o santo fornece), compra-se qualquer coisa, um
carro, em especial, com o qual se da sinal [faire signe] de inteligéncia, digamos, do
préprio tédio, ou seja, do afeto do desejo de Outra coisa (com maiuscula). (LACAN,
1970/2003, p. 412).

O sujeito no discurso do capitalista fica preso num gozo solitario, num mundo do eu.
“O sujeito nao se da conta de sua posi¢do de sujeito sendo como engano do eu, onde ele se
engana de querer aquilo que o capitalista quer que se queira” (ALBERTI, 2000). O discurso
do capitalista ndo promove o laco social com o outro, mas sim uma relacdo com objetos-
mercadorias consumiveis, produzindo sujeitos insaciaveis (QUINET, 2010). O sujeito nele €
foracluido e aparece apenas como individuo consumidor que ndo encontra lugar para seu

Pathos. E um discurso fechado em si mesmo que cria um circulo vicioso.

O discurso do capitalista fabrica um sujeito animado pelo desejo capitalista — desejo
que o leva a produzir, ou seja, materializar o significante-mestre desse discurso: o
dinheiro que em seu carater virtual se chama capital (S—S1). Esse sujeito como
falta-a-ser é o sujeito como falta-a-ser-rico; e a falta de gozo se inscreve como a
falta-a-ter-dinheiro: é o sujeito descapitalizado. (QUINET, 2009, p. 39-40).

Tudo pode virar mercadoria passivel de ser consumivel, e praticamente todos o0s

valores de uso podem ser convertidos em valor de troca: “existem coisas que s6 o dinheiro

2! Re-sentimento é um sentimento que ndo se esvai. Ressentir é sentir de novo. Muitas vezes aparece na clinica
COMO uma magoa que ndo se supera, uma queixa insistente e repetitiva onde o outro é acusado por seu
sofrimento.



57

compra, para outras existe MasterCard®*”. Para Pereira (2007), uma vez que o consumo ¢ o
grande motor do sistema capitalista, este se baseia na implantagcdo de um constante estado de
insatisfacdo nos sujeitos que passam a ter a ilusdo de que através do consumo irdo dar cabo de
seus incomodos. Segundo ele:

O capitalismo vive da producdo da caréncia, onde a falta é constitutiva do sistema de
producdo e consumo. N&o se trata da caréncia de necessidades, que escraviza 0s
pobres, mas sim da caréncia no ambito do desejo, que move compulsivamente o
consumidor ocidental. (PEREIRA, 2007, p. 44).

A contemporaneidade é marcada pela ideia de que a satisfacdo estd ao alcance das
maos, seja através do consumo, seja através do avanco tecnoldgico, uma inflacdo de
possibilidades perante uma impossibilidade de desejar. Seria o vislumbre de um novo mestre?

Braunstein (2010) se refere assim ao mestre moderno:

Um mestre era aquele da repressdo e um novo mestre era este, que comanda 0 gozo.
Um novo discurso, variante do anterior, teria emergido hd uns trés seculos e
decretado paulatinamente o ocaso do discurso do mestre classico. (BRAUNSTEIN,
2010, p. 148).

1.4  Afinal, existe diferenca entre capitalismo e discurso do capitalista?

Alguma coisa mudou no discurso do mestre a
partir de certo momento na historia [...] a partir de
certo dia, 0 mais-de-gozar se conta, se
contabiliza, se totaliza. Ai comegca o0 que se
chama de acumulacdo de capital.

Jacques Lacan®®

Max Weber (1965) definiu que uma “exploragdo racionalmente capitalista ¢ uma
exploracdo com conta de capital, isto €, uma empresa lucrativa que controla sua rentabilidade
na ordem administrativa por meio da contabilidade moderna, estabelecendo um balango” (p.
250). Para ele, a condicdo prévia para a existéncia do capitalismo moderno € a contabilidade
racional do capital, como norma para todas as grandes empresas. “O capitalismo surgiu

através da empresa permanente e racional, da contabilidade racional e do direito racional. A

22 Slogan da campanha publicitaria do cartdo de crédito MasterCard langada em 1997. Slogan ainda veiculado na
midia com outros fortamos.

2 Seminario 17, O avesso da psicanalise (1969-70), p. 188-189.
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tudo isso se deve adicionar a ideologia racional e a racionalizacdo da vida, a ética racional da
vida” (p. 310).

O Capital é a poténcia econdmica da sociedade burguesa, a sua légica tudo domina e
define a estrutura da sociedade. Foi na sociedade capitalista que os meios de producéo
tornaram-se Capital e o trabalho humano assumiu a forma de trabalho assalariado. Os meios
de producdo correspondem ao trabalho passado, objetivado e acumulado e ao ser monetizado,
isto é, contabilizado ele se torna uma abstracéao.

Marx desvendou a logica do modo de produgédo capitalista: “a produgdo é determinada
pela distribuicdo, fundamentalmente por que a distribuicdo dos meios de producéo ja ocorreu
[...] a distribuicdo dos produtos é implicada por esta que constitui, na origem, um fator de
produgdo” (MARX, 1857/1987, p. 13). Demonstra, logicamente, que as etapas: producao,
distribuicdo e consumo estdo interligadas e acontecem concomitantemente, pois, 0 ato de
producdo, em todos 0s seus momentos, € um ato de consumo. Sem producdo ndo ha consumo,
mas tambem sem consumo ndo ha producéo, cada etapa ao se realizar cria a outra.

Da mesma forma, explicita o fato de que ndo h& producdo sem trabalho passado
acumulado. Toda producdo necessita de um instrumento de producdo, nem que este seja
apenas a mdo, mesmo que este corresponda apenas a habilidade que o exercicio repetido
desenvolveu e fixou nesta méo.

O conceito de capital surgiu na Italia na Idade Média, e remonta ao desenvolvimento
das formas de escrituracdo mercantil, que acompanharam o crescimento comercial e o
controle dos negocios. Descrito pela primeira vez, em 1494, pelo monge e matematico Luca
Pacioli (1445-1517), o sistema de partidas dobradas permitiu um avan¢o na racionalizacdo das
operacdes monetarias. Segundo este sistema, 0s registros das transacdes de uma empresa
devem ser colocados simultaneamente no Ativo e no Passivo do Balanco Patrimonial®’. A
caracteristica principal de um Balango é apresentar a soma do ativo como idéntica a soma do
passivo. Logo, qualquer valor lancado de um lado deve também ser lan¢ado do outro, sendo o
Ativo correspondente aos direitos e o Passivo as obrigacGes da empresa.

Ainda hoje, de acordo com os principios Contabeis, a conta capital corresponde ao

montante em dinheiro que o0s acionistas, ou proprietarios de uma empresa investiram ou

24 O balanco patrimonial é uma demonstracio contabil que tem, por finalidade, apresentar a posicdo contabil,
financeira e econémica de uma entidade (em geral, uma empresa) em determinada data, representando uma
posicdo estéatica (posi¢do ou situacdo do patrimbnio em determinada data). Balanco decorre da igualdade
Aplicagbes = Origens.
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‘escrituraram’® numa atividade comercial qualquer. De acordo com o sistema contébil, o
valor do capital é langado no Patrimdnio Liquido que fica do lado do Passivo e corresponde a
um direito do acionista, um débito, ou dever da empresa para com 0s acionistas. Em
contrapartida, os bens, como maquinas, edificacdes, etc. que correspondem as aplicacdes do
capital, sdo lancados no lado do Ativo.

Conforme o0 uso do conceito de Capital se consolidou, sua conotagdo se estendeu
passando a definir, de maneira geral, todos os meios de producdo criados pelo trabalho
humano e utilizados na producdo de outros bens, isto é, o conjunto de recursos produtivos

criados pelo trabalho humano.

A impoténcia fazendo a juncdo ente o mais-de-gozar e a verdade do mestre [...] a
impoténcia dessa juncdo é de repente esvaziada. A mais-valia se junta ao capital. [...]
O que ha de chocante [...] é que a partir daquele momento o significante-mestre, por
terem sido dissipadas as nuvens da impoténcia, aparece como mais inatacavel,
justamente na sua impossibilidade. (LACAN, 1969-70/1992, p. 189).

O sistema capitalista diferentemente dos modos de producdo anteriores se baseia na
comercializacdo das relacGes de trabalho, os trabalhadores ndo sdo escravos e as relacGes
entre empregadores e empregados sdo reguladas por um contrato temporario®® que estabelece
0s parametros através dos quais estas relacdes se sustentardo com direitos e deveres de cada
um. Segundo a lei e o direito, todos sdo iguais, “liberdade, igualdade, fraternidade”, seguindo
o lema da Revolugédo Francesa, icone da revolucdo burguesa.

Marx afirma: sdo as relacdes sociais que definem o capitalismo e ndo a propriedade
privada dos meios de producdo. Relacdes estas estabelecidas num mercado de trabalho livre,
pois neste sistema ndo existem relacGes de serviddo, pelo menos ndo como em periodos
anteriores. O trabalhador vende sua forca de trabalho no mercado, ele é livre, mas se ndo o
fizer como podera sobreviver? Ao vender sua forca de trabalho, sua energia de trabalho
(WEBER, 1965), ele perde sua liberdade. Nesse ato de livre escolha, o trabalhador é

escravizado ao capital, numa liberdade paradoxal (ZIZEK, 1996).

% O capital de uma empresa pode ser apenas escriturado, ndo havendo necessidade de ser integralizado pelos
sOcios.

% O contrato de trabalho é considerado temporario mesmo naqueles casos que existe alguma clausula que
garanta certa estabilidade. Ele é temporario no sentido que pode ser rescendido entre as partes, e a clausula de
estabilidade pode ser quebrada mediante pagamento de multa contratual ou da quebra de alguma clausula do
contrato.
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Marx se questiona: se ndo houver logro nas trocas e a produgéo consistir tdo somente
numa adicdo de valores ao objeto, como alguém pode receber mais dinheiro do que investiu
na producdo desse objeto? E a partir desse questionamento que desenvolve o conceito de
mais-valia, recorrendo ao duplo caréater do trabalho como produtor de mercadoria e também
de bens de producdo. O capital percebe além da renda e do lucro, algo que o trabalhador perde
ao vender sua forca de trabalho, e é este algo que impulsiona 0 movimento de acumulacdo
capitalista. Partindo da teoria classica do valor-trabalho, chega a parcela do produto nacional
resultante do trabalho que é apropriado pelos empresarios capitalistas, a mais-valia.

Lacan (1968-69/2008) inicia o Seminario 16, De um Outro ao outro desenvolvendo o
conceito de mais-de-gozar em homologia com a mais-valia e situando nele o lugar essencial
da funcdo do objeto a. Segundo Lacan (1968-69/2008), a novidade de Marx foi apontar o
lugar do trabalho no sistema capitalista, diferente de outros modos de producgdo. No
capitalismo existe um mercado de trabalho. Foi a partir deste ponto que Marx esclarece e
destaca a funcéo, até entdo obscura, da mais-valia. O que Marx denuncia na mais-valia, nos
diz Lacan (1968-69/2008), € a espoliacdo do gozo.

Marx chega ao conceito de mais-valia através da analise do carater enigméatico do
produto do trabalho, que assume a forma mercadoria no processo de troca. O primeiro
processo de circulacdo, de trocas, de acordo com Marx (1857/1987) é “um processo tedrico
preparador da circulacdo efetiva” (p. 63). Antes mesmo de chegar ao mercado, as mercadorias
existem como valores de uso, que correspondem ao tempo de trabalho gasto na sua producao.
Mas, para que a troca aconteca, as mercadorias precisam aparecer numa outra forma, como
uma quantia em dinheiro, isto é, o prego, que ¢ “a forma transformada sob a qual aparece o
valor de troca das mercadorias no interior do processo de circulagao” (p. 65). O dinheiro,
mercadoria muito especifica, funciona como equivalente geral, universal “como encarnacao
imediata do tempo de trabalho geral” (p. 64), ele permite que as mercadorias tenham o tempo
de trabalho gasto para produzi-las materializado e objetivado no dinheiro. Assim as
mercadorias passam a apresentar entre elas apenas uma diferenca quantitativa.

As mercadorias apresentam precos diferentes, “diferentes grandezas de valor porque
seus valores de uso contém tempo de trabalho desigual” (MARX, 1857/1987, p. 64). Neste
processo, a diferenca qualitativa entre elas passa a ser uma mercadoria excluida, desaparece
nesta relacdo. No ato da compra, o valor de uso da mercadoria é esquecido e somente o valor
de troca, representado no precgo, aparece. Entretanto, o valor de uso continua fazendo parte da
estrutura do objeto-mercadoria, porém de forma subsumida. Logo, o corpo da mercadoria com

suas qualidades e propriedades materiais sensiveis a percep¢do abriga um outro corpo nao



61

perceptivel. “O valor aparece como resto, residuo da relacdo de equivaléncia dos outros dois,
o valor da primeira mercadoria aparece espelhado no corpo da segunda” (BECKER, 2010, p.
26).

Marx deu 0 nome de mais-valia ao excedente que atravessa o equivalente de troca, um
objeto “sem corpo” que propele e da sentido ao processo de circulacdo, enquanto a0 mesmo
tempo funciona como alavanca da repeticdo. A mais-valia anuncia a l6gica do objeto pequeno
a lacaniano, como encarnacdo do mais-de-gozar. Um valor de uso, a forca de trabalho,
representa um trabalhador junto ao mercado. No mercado a forca de trabalho € representada
pelo seu valor de troca, nesse processo que vai do valor de uso ao valor de troca o resultado €
uma mais-valia (OLIVEIRA, 2008). No discurso, um significante representa o sujeito frente
ao outro significante que representa o Outro, sendo nessa falha entre S; e S, que algo resvala,
0 mais-de-gozar.

No Seminario 5, As formacg6es do inconsciente (1957-58/1999), Lacan ao falar do
chiste, da tirada espirituosa como prefere traduzir, nos diz que a criagdo desta operacao
implica um dejeto, alguma coisa recalcada, suprimida, encontra expressao assim como no
sonho. O objetivo do chiste é reevocar a dimensdo pela qual o desejo aponta tudo aquilo que
se perdeu ao percorrer o caminho da demanda.

A demanda ndo é pura e simplesmente a traducdo da necessidade, mas uma
remodelagem da necessidade, ela introduz a ordem simbolica e cria um desejo outro que
compacta necessidade e significante. “O desejo ¢ profundamente modificado em sua énfase,
subvertido, tornado ambiguo ele mesmo por sua passagem pelas vias significantes” (LACAN,
1957-58/1999, p. 93). O desejo é a busca de satisfacdo da pulsdo, na procura do objeto
priméario perdido desde sempre. A tirada espirituosa produz um ganho de gozo na existéncia
de um objeto real, o que ndo se realizou plenamente no nivel da metafora e o que deixou de

restos no nivel da cadeia metonimica.

N&o existe objeto a ndo ser metonimico, sendo o objeto do desejo objeto do desejo
do Outro, e sendo o desejo sempre um desejo de Outra coisa — muito precisamente,
daquilo que falta, a, o objeto perdido primordialmente, na medida em que Freud
mostra-o sempre por ser reencontrado. (LACAN, 1957-58/1999, p. 16).

O impasse essencial é que nenhum desejo pode ser aceito, admitido pelo Outro, a ndo
ser através de toda sorte de intermediarios que o refratam, que fagam do desejo um objeto de
troca, algo diferente do que é, e que em suma submeta desde a origem o processo da demanda
a necessidade da recusa (LACAN, 1957-58/1999, p. 72). O desejo fica ao mesmo tempo
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inscrito e oculto na demanda, é ele que mobiliza a pulsdo em dire¢do ao objeto. Para Lacan,
devemos procurar sistematicamente os destrocos do objeto toda vez que lidamos com uma
formagdo do inconsciente. “Deve haver alguma coisa que marque como que o residuo, o
dejeto da criagdo metaforica” (LACAN, 1957-58/1999, p. 56). A mensagem ultrapassa o
suporte da fala e vem interrogar o Outro a propdsito do pouco sentido da cadeia que se
desloca metonimicamente, intimando-o, por assim dizer, a realizar sua dimensao de valor, do
passo de sentido, da significacédo, a se revelar como valor verdadeiro (p. 102).

No seminario As formacgdes do inconsciente (1957-58/1999), Lacan refere-se ao objeto

como metonimico. Em 1970, no texto Radiofonia, ele a define:

a metonimia é justamente o que determina, como operacdo de crédito
(Verschienbung quer dizer “transposi¢do de valores” [virement]), o proprio
mecanismo inconsciente em que fica, no entanto, a caixa-gozo de onde se faz o
saque. [...] Fazer 0 gozo passar para o inconsciente, isto é, para a contabilidade, é de
fato, um deslocamento danado. [...] Desloco-me com o deslocamento do real no
simbdlico, e me condenso para dar peso a meus simbolos no real, como convém para
seguir o inconsciente em sua pista. (LACAN, 1970/2003, p. 418).

Zizek (1996) acentua que 0 marxismo nao conseguiu levar em conta ou chegar a um
acordo com relacdo ao objeto-a-mais, com o resto do Real que escapa a simbolizagdo. A mais-
valia esta relacionada a um gozo impossivel de simbolizar, mensurar e contabilizar, por isso
ela ndo € o lucro apuravel; é aquilo que o trabalhador acredita perder, mas que nunca possuiu
e 0 Unico modo de possuir é perdendo. O trabalho atil que se torna trabalho abstrato, algo

falha nessa transformacao, algo ndo tem como ser mensurado (OLIVEIRA, 2008).

A mais-valia, é a causa do desejo do qual uma economia faz seu principio: o da
producgdo extensiva, portanto insaciavel, da falta-de-gozar [manque-a-juir]. Esta se
acumula, por um lado, para aumentar os meios dessa producdo como capital. Por
outro lado, amplia o consumo, sem o qual essa produc¢do seria indtil, justamente por
sua inépcia para proporcionar um gozo com que possa tornar-se mais lenta.
(LACAN, 1970/2003, p. 434).

A funcéo da renuncia ao gozo, assim como o trabalho, ndo sdo novos, ndo foi algo que
surgiu com a producdo capitalista. Entretanto, Marx demonstra que essa funcdo aparece em
decorréncia do discurso, hd um discurso que articula essa rentincia. “O discurso detém os
meios de gozar, na medida em que implica o sujeito” (LACAN, 1968-69/2008, p. 18). Marx,
segundo Lacan (1968-69/2008), demonstrou ser a renincia ao gozo um efeito do proprio
discurso, alguns captam o mais-de-gozar e “¢é preciso supor que no campo do Outro existe o

mercado, que totaliza os méritos, os valores, que garante a organizacdo das escolhas, das
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preferéncias, e que implica uma estrutura ordinal, ou até cardinal” (LACAN, 1968-69/2008, p.
17-18). O Outro “¢ o campo da verdade em que o discurso do sujeito ganharia consisténcia”
(p. 24), ele encerra o tesouro da linguagem e € preciso supb-lo ja presente. S6 que em parte
alguma do Outro ¢ possivel assegurar a consisténcia da verdade. “Eu a verdade, escrevi, falo,
sou pura articulagdao” (p. 24). Nenhum discurso pode falar toda verdade.

A funcdo do mais-de-gozar se especifica por ele ter sido apreendido na dimensdo da
perda, hd um mais-de-gozar a recuperar. Em virtude do sinal, outra coisa surge no lugar do
g0zo, o trago que marca. “Nada pode produzir-se ai sem que um objeto seja perdido”
(LACAN, 1968-69/2008, p. 21). A partir dessa perda instaura-se a repeticdo na busca desse

gozo,

O mais-de-gozar ¢ uma funcdo de rendncia ao gozo sob o efeito do discurso. E isso
gue da lugar ao objeto a. Desde o momento em que o mercado define como
mercadoria um objeto qualquer do trabalho humano, esse objeto carrega em si algo
da mais-valia. (LACAN, 1968-69/2008, p.19).

O mais-de-gozar “¢ estritamente correlato a entrada em jogo do que determina, a partir
de entdo, tudo o que acontece com o pensamento” (LACAN, 1968-69/2008, p. 21). O sujeito
é causado pela operacdo significante, pela relagdo entre significantes, ele é dividido, ndo é
idéntico a si mesmo. Ele perde o objeto que pode assumir a imagem das entidades
evanescentes: seio, fezes, voz e olhar e outras tantas fabricacdes do discurso da renlncia ao
gozo. E somente em torno dessa reniincia que se pode produzir o mais-de-gozar. Marx
formulou uma estrutura, o discurso capitalista, que foraclui a mais-valia em que esse discurso
se cala. Marx ensinou, nos diz Lacan (1970/2003), que a Unica coisa gque esta em jogo € a
mais-valia e sO isso faz o sistema funcionar. “O capitalismo ai recebeu seu salto, seu impulso
[coup d’ailes]” (LACAN, 1972).

O grande salto do capitalismo aconteceu a partir do momento em que 0S burgueses
perceberam que acumular capital ndo é o melhor método para adquirir riqueza, € preciso
investir cada vez mais, manter o capital circulando e trabalhar alavancado. Dinheiro s6 €é
capital quando em circulacdo, quando o seu emprego proporciona lucro. Se retirado do
mercado, ndo funciona mais como capital, funciona como mera abstracdo que permite a troca.
O capital “adquiriu a habilidade oculta de adicionar valor a si proprio pela virtude de ser
valor” (HAJDINI, 2016).

A tendéncia de concentragdo do capital em poucas maos estd correlacionada a

pauperizacdo da classe trabalhadora e a proletarizacdo da classe média, movimento que
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promove a reducdo do potencial de consumo dessas classes. O subconsumo provoca queda
nas vendas, reducdo nos precos e uma tendéncia decrescente das taxas de lucro. De acordo
com Gorender (1985), a tendéncia de queda da taxa de lucro “atua como uma contradi¢do do
desenvolvimento do capitalismo ¢ ndo como um mecanismo automatico de sua derrocada”
(GORENDER, 1985, p. LXVII). A prépria estrutura do capitalismo engendra crises ciclicas
inerentes as contradi¢des internas do sistema, as quais, para Marx, seriam cada vez mais
frequentes e mais fortes. E pela acdo revolucionaria do proletario que Marx aponta o término
do capitalismo.

Sempre houve crises econdmicas, entretanto. Nas economias pré-capitalistas as crises
eram atribuidas a uma divindade ou ‘espiritos’ rebelados, insatisfeitos. Conforme Weber
(1965), era atribuido as crises um sentido mitico e religioso, elas eram respostas dos deuses
que fizeram com que a natureza ndo proporcionasse em tempo oportuno O que as pPessoas
necessitavam, tais como a chuva e o sol. Na sociedade moderna a responsabilidade é colocada
na obra do homem, na ordenagdo econdmica, e o socialismo racional nasce da concluséo de
que € preciso transformar o sistema e torna-lo sem crise (WEBER, 1965).

Desde a sua consolidacdo como sistema de producdo, o capitalismo passou por
diversas transformacdes, sua caracteristica essencial sdo as contradi¢bes internas que se
revelam em constantes crises. Estas sdo absorvidas, digeridas e repaginadas, proporcionando
novos saltos ao sistema, dai sua intima relagdo com a ciéncia. E a ciéncia aplicada a producéo
que da o suporte necessario para que 0s avangos tecnologicos promovam solugdes para 0s
problemas energéticos, de dominacdo e exploracdo da natureza e também do trabalho.
Destacando a particularidade deste sistema de avancar a cada crise e queda de produtividade.
O que, por sua vez, nao significa que seja um progresso, ou que traga melhorias para os
homens ou para a sociedade. Zizek (2015a) aponta que o capitalismo se desenvolve nas suas
proprias crises, e suas condi¢cBes de impossibilidade funcionam simultaneamente como sua
condicao de possibilidade: “se abolirmos o obstaculo, a contradicdo inerente ao capitalismo,
ndo obtemos o impulso a produtividade [...] mas perdemos precisamente essa produtividade
que precisa ser gerada e simultaneamente tolhida pelo capitalismo” (ZIZEK, 2015a, p. 82).
Aliada a ciéncia e a tecnologia, a ideia de crise, de excedente e de expansdo sdo inerentes
fazendo do capitalismo o sistema econdmico que “desencadeou a atividade produtiva mais
frenética da humanidade” (ZIZEK, 2010, p. 38).

A necessidade de ganhos de escala transformou as empresas em grandes
conglomerados que necessitavam de um consumo de massa para escoamento e absorcdo da

producdo. Além de todo o desenvolvimento gerencial, na contabilidade das empresas, na
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apuracdo dos lucros, na abertura dos mercados de capitais, novas técnicas foram criadas para
levar o consumidor a sentir necessidade de consumir o que é produzido. O Marketing surgiu
como uma funcdo gerencial fundamental na tentativa de ajustar a oferta das empresas as
demandas especificas do mercado, e mais do que isso passa a funcionar seduzindo, criando e
mantendo o consumidor para as mercadorias ofertadas. Para isso as empresas “devem ficar
atentas a seus desejos [do consumidor], procurando atender suas necessidades e,
eventualmente, auxilia-lo a aprender o que lhe convém” (CHRISTENSEN; ROCHA, 1999, p.
23, grifo nosso).

Ligado ao processo de racionalizacdo do gerenciamento das organizacdes, 0 marketing
se utiliza de outras disciplinas como psicologia, sociologia, antropologia e atualmente também
da neurociéncia para que os resultados de suas campanhas sejam cada vez mais eficazes e
produtivos. Coube também ao marketing reforcar o que Shakespeare j& havia, muito tempo
antes, colocado na fala de Pirandello, quando este questiona a verdade: “assim ¢ se lhe
parece”. O importante € que o consumidor acredite que o produto, bem ou servigo pareca ser
aquilo que é prometido de forma direta ou subliminar.

Toda mercadoria apresenta um ‘mais’ além do seu valor de uso, um além da
necessidade que ela poderia satisfazer uma ‘aura intocavel’ que adere a materialidade da
mercadoria, perpetuando o desejo que ela pode sustentar através de novas promessas, é 0
excedente de sua utilidade que motiva o desejo do seu consumo. Marx concebe 0 gozo como
um incremento no funcionamento do discurso capitalista, um excedente discursivo que esta
relacionado ao significante e que implica na ndo transgressdo dessas formas que determinam o
laco social capitalista. Para Lacan, o gozo ndo resulta da transgressdo e o capitalismo seria o
melhor exemplo disso.

A lbogica do capital apresenta um modo de circulacdo sem limite e a valorizacdo
capitalista altera o propdsito e a dindmica da circulacdo simples de mercadoria. O capitalismo
se torna cada vez mais financeiro e virtual, e isto possibilita ao capital ganhar ainda mais
fluidez e capacidade de circulacdo. Com as bolsas do mundo conectadas em rede mundial, o
capital hoje pode deslocar-se em segundos de um mercado para outro, derrubando ou
alavancando mercados e paises. O capitalismo fica acéfalo, sem mestre. Segundo Soler
(2016b), hd uma mudanca no Outro simbdlico com novos imperativos de consumo, de
sucesso e de gozo, com o remanejamento da vida cotidiana pelos objetos da técnica. O
possivel se converte em tirania dos gadgets e seus fenbmenos de dependéncia (SOLER,
2016b).
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Na Conferéncia de Mil&o (1972), Lacan se refere ao discurso da PESTE, “um discurso
que seria enfim verdadeiramente pestilento, totalmente dedicado ao servi¢o do discurso do
capitalista” (LACAN, 1972). Para Braustein (2010), Lacan estaria se referindo ao “discurso
dos mercados”, um novo avatar do senhor, mestre capitalista. “Vemos ocupando o lugar do

agente um ser sem rosto, que nao diz palavra alguma” (BRAUNSTEIN, 2010, p. 155).

O capital contamina todos os discursos com luxo prometido e seu lixo embutido. O
discurso do mestre corrompe governos, politicos que vendem representatividade as
empresas. O discurso universitario e a privatizacdo da educacdo, formando para o
mercado, colocando o conceito de produtividade a frente de exceléncia. O discurso
da histérica faz do sujeito um consumidor contumaz em seu desejo insatisfeito por
uma melhor aparéncia e status para melhor se fazer desejar. Algo do gozo néo é
coletivizavel, é aquilo que o sujeito tem de mais singular, ndo faz plural, mas faz
parceira. A singularidade é o modo que cada um goza do seu inconsciente, seu
sintoma. O estrangeiro habita 0 amago de cada um e o diferente (o0 heteros) é parte
de si. (QUINET, 2017).

Presente e roubo, par privilegiado, o ocultismo do presente tem sua contraparte no
evidencialismo do roubo, duas categorias essenciais da corrupcao, que se tornam inseparaveis.
Ocultismo do presente, a utopia liberal do crescimento e da capacidade generativa sem fim do
capital (HAJDNI, 2016).

Enguanto meio de producéo, o capitalismo € uma determinacgé@o do discurso do mestre.

E preciso Um mestre que coloque seu mundo a funcionar.

O discurso do mestre nos mostra 0 gozo como vindo do Outro — é ele que tem os
meios. O que é linguagem ndo o obtém a nao ser insistindo até produzir a perda de
onde 0 mais-de-gozar toma corpo. Primeiro, a linguagem, mesmo a do mestre nao
pode ser outra coisa sendo demanda, demanda que fracassa. Ndo é de seu éxito, é de
sua repeticdo que se engendra algo que é uma outra dimenséo, que chamei de perda
— a perda de onde 0 mais-de-gozar toma corpo. (LACAN, 1969-70/1992, p. 130).

Ao desvendar a mais-valia, Marx ndo so tornou claro o que estava oculto, mas tambéem
abriu a possibilidade para que se engendrassem novas formas de manutencao do capitalismo.
Marx acreditava que as constantes crises do sistema acabariam por levar, via acao
revolucionaria do proletario, ao seu fim. Lacan (1971/2009), no seminario De um discurso
que néo fosse semblante, aponta que ha nessa missdo historica atribuida ao proletario, “um
resto de entificacdo humanista [...] o fato de esse discurso ser o suporte do que se produz sob a
forma de mais-valia ndo nos liberta, de maneira alguma de sua articulagao” (p. 154). Essa
dendncia o levou a interrogar 0 mais-de-gozar que remete “ao que ¢ interrogado no discurso
freudiano como colocando em causa a relacdo de alguma coisa que se articula como verdade,
em oposicdo a um semblante” (LACAN, 1971/2009, p. 154). A dialética da verdade e do
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semblante se situa no nivel da ndo relacdo sexual, “revelagdo que nos ¢ fornecida pelo saber
do neurdtico” (p. 154).
Entretanto, o que a revolucdo socialista acabou por provocar foi uma nova forma de

dominacéo calcada no discurso cientifico, o discurso universitario.

Longe de o discurso se sair pior por esse reconhecimento como tal da funcdo da
mais-valia, parece que nem por isso ele deixa de subsistir, ja que, alias, um
capitalismo retomado num discurso do mestre € justamente o que parece distinguir
as consequéncias que resultaram, sob a forma de uma revolucdo politica, da
deniincia marxista do que se passa num certo discurso do semblante. (LACAN,
1971/2009, p. 154).

Segundo Lacan (1969-70/1992), a antiga Unido Soviética reforca a maxima do
discurso universitario (p. 216), o discurso da burocracia. O comunismo seria a mais pura
fantasia inerente ao proprio capitalismo,

uma fantasia estritamente ideolégica de manter a confianca na produtividade gerada
pelo capitalismo, livrando-se, a0 mesmo tempo, dos “obstaculos” e antagonismos
que eram — como demonstra a triste experiéncia do “capitalismo realmente
existente” — a Unica moldura possivel da existéncia material efetiva de uma

sociedade de produtividade que se autoaperfeicoa permanentemente. (ZIZEK,
20154, p. 83).

N&o existe mais do que quatro discursos, Lacan estruturou-os em quatro “por uma
revolucdo ndo permutativa de sua posicdo em quatro termos” (LACAN, 1970/2003, p. 444).
Freud revelou “a incidéncia de um saber tal que, ao se subtrair a consciéncia, nem por isso
deixa de se denotar estruturado, digo eu [Lacan], como uma linguagem” (LACAN,
1970/2003, p. 423). O inconsciente é um ponto de falta pensavel apenas através dos seus
efeitos, ele nasce a0 mesmo tempo em que uma “desnaturagdo” torna falso que alguém se
reconheca nela. O ser nasce “da falha que o ente produz ao se dizer” (p. 425), e o autor, fica
“relegado a se tornar instrumento de um desejo que o ultrapassa” (p. 425).

A estrutura é o muro a ser definido a partir de relacGes articuladas por sua ordem. Para
participar dessas é somente a partir da custa do gozo, dai a necessidade do mais-de-gozar para
gue a maquina continue funcionando. O inconsciente € estranho a teoria do conhecimento.
“Nao ha conhecimento que ndo seja ilusdo ou mito [...] Nao hd conhecimento. Mas saber”
(LACAN, 1970/2003, p. 432). O inconsciente é, e ponto! (LACAN, 1970/2003). Saber e
verdade ndo se complementam, ndo compdem um todo. A verdade aponta a ndo existéncia da
relagdo sexual.

O discurso capitalista, corruptela do discurso do mestre, tenta anular a diferenca

sexual, derrubar o poder inerente ao lugar do mestre. Ndo é uma estrutura como 0s discursos,
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mas uma ideologia que atua sobre a estrutura reforcando e afirmando a ideia, a crenga na
possibilidade de completude.

A crenga permanece por principio: “todos nds, secretamente, cremos [...] a
necessidade de crer é consubstancial a subjetividade humana [...] Na medida em que a
estrutura da crenca é aquela da Spaltung und Verleugnung [cisdo e desmentido] fetichistas
(‘Sei que ndo ha grande Outro, mas ainda assim... [secretamente creio Nele]’)” (ZIZEK,
20154, p. 12).

Para Lacan (1964/2008), “a verdadeira formula do ateismo ndo ¢ Deus esta morto [...]
é que Deus é inconsciente” (p. 64, grafo do autor). A fé difere da crenga, “a fé é a rejei¢do da
logica” (LACAN, 1971-72/2012, p. 50). A questdo é tornar a crengca num bem-dizer,
conforme a ética da psicanalise. S6 o ato pode promover uma mudanga numa posi¢do de
sofrimento que escraviza o sujeito. Quinet (2013) explica que para Lacan o verdadeiro ato €
como uma transgressao, ele deve ultrapassar a lei e promover mudancas. O ato ndo é uma
acdo, mas algo que determina um antes e um depois. Todo ato promove algo novo. Ato e
dizer ndo se opdem, mas se implicam. O ato analitico é a intervencdo do analista em analise,
inscreve um saber, “contém a palavra magica que toca o real do sintoma” (QUINET, 2013, p.
10) e promove o aparecimento do desejo inconsciente. SO é ato a partir do momento que
rompe a repeticdo sintomatica e produz mudanca de posicao do sujeito.

De acordo com Alberti (2000), o sintoma “¢ a mais humana tentativa de
posicionamento frente ao mal estar na civilizagdo”. Os sintomas aparecem entao como uma
resposta frente a cultura, uma tentativa de manter o sujeito no lagco social. “Os sintomas
apareceriam revestindo o sujeito aos moldes do figurino da época” (BASTOS, 2013, p. 150).
Logo, os sintomas variam de acordo com o mal-estar de cada época, de acordo com o discurso
predominante em cada momento da historia.

Na atualidade em que vivemos, sob o jugo do capital, o imperativo é o do gozo, o que
vem provocando um aumento na incidéncia de patologias ligadas ao ato (BASTOS, 2013),

como, por exemplo, as compulsdes e as drogadicoes.

Na clinica, a compulsdo esta ligada ao gozo, paradoxo da lei e do supereu, que incita
0 sujeito a violar a lei dissolvendo-se num gozo que ultrapassa o prazer sob o
dominio da pulsdo de morte. Um dominio destrutivo. (BASTOS, 2013, p. 150).

Na compulsdo, a pulsdao de morte, pulsdo errante ndo ligada, leva a pessoa a ndo
pensar e ndo se reconhecer em seus atos. A for¢a da ‘com-pulsdo’ a repeti¢do em dire¢do ao

g0zo provoca no sujeito uma mistura de prazer e dor.
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2 DROGA: UM OBJETO COM UM PLUS A MAIS?

Ao saltar para o abismo eu me tornaria percepgéo
pura, movendo-me para diante e para tras entre 0s
dois reinos inerentes de toda a criagdo, o tonal e 0
nagual.
Em meus movimentos em direcdo ao nagual,
percebi que meu corpo se desintegrava. [...] Em
meus movimentos em dire¢do ao tonal, eu atingia
a unidade. Tornava-me inteiro. [...] Sua forca
compulsiva era tdo intensa, sua nitidez t&o real e
sua complexidade td&o vasta que ndo consegui
explica-las satisfatoriamente para mim.

Carlos Castafieda®’

O uso de substancias entorpecentes é quase tdo antigo quanto a propria sociedade. Ao
afetar nossos sentidos, as substancias toxicas promovem sensacdes normalmente ndo
alcancadas sem seu uso. Nas sociedades ditas ‘primitivas’ ou arcaicas, a droga
cumpria/cumpre o papel de ‘intermediador’ da relagdo do homem com o inefavel, com aquilo
que costuma ser nomeado como as forgas ocultas e poderosas, 0s mistérios que nos cercam.
Nestas sociedades, seu uso encontra-se circunscrito aos rituais sagrados, que sdo regulados e
funcionam de acordo com a estrutura destas. O que ainda hoje pode ser verificado em
comunidades ndo afetadas pela globaliza¢do ocidental.

Estudos® realizados com aborigenes destacaram que o uso do peyote” entre eles, em

termos de quantidade e qualidade, é considerado acima dos parametros estabelecidos pela

2T CASTANEDA, C. O segundo circulo do poder. Sdo Paulo: Circulo do Livro, 1977, p.5.

%8 Deux notes sur les addictions Usages de la drogue chez les aborigenes et chez les occidentaux, Fabian A.
Naparstek. Texto escrito a partir de estudos com os aborigenes Huicol do México e os Cahuilla do Sul da
California.

%% peyote é uma planta considerada sagrada que apresenta componentes quimicos semelhantes com o principio
psicoativo do LSD ou DMT, drogas de forte poder alucindgeno. A primeira, LSD é a sigla de
Lysergsaurediethylamid nome alemédo para a dietilamida do &cido lisérgico. Foi descoberta em 1943 pelo
quimico suico Albert Hofmann e teve seu uso difundido na década de 1960 em pesquisas psiquiatricas e no
movimento psicodélico. O DMT sigla de dimetiltriptamina, substancia encontrada em natura em algumas plantas
e animais, sendo também produzida no corpo humano, é muito usado em rituais religiosos como no Santo Daime
e vinho de Jurema, e rituais de indios brasileiros (Wikipedia).
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OMS® para caracterizar dependéncia. Entretanto, este mesmo estudo afirma que o uso regular
desta droga muito forte em doses elevadas ndo provoca consequéncias fisicas nem
desregulacdo destas sociedades, muito pelo contrario, seu consumo tem uma funcdo especifica

e é regulado e restrito as cerimdnias e rituais.

Desde os primérdios, se praticou o consumo ritual de certas substancias estranhas a
necessidade da alimentacdo ou, mesmo, a realizacdo do que, hoje, se poderia chamar
bem-estar subjetivo. JA nos tempos mais remotos, os homens dispunham de um
saber a respeito das propriedades singulares de numerosas plantas alucindgenas,
saber que, nas sociedades arcaicas sempre se fundamentava na experiéncia do
homem, ligada ao discurso latente do mito. (SANTIAGO, 2001a, p. 39).

No capitalismo a droga assume um status de mercadoria, estd no mercado e como tal é
subordinada as leis da oferta e da procura. Entretanto, algo nela a faz diferente, a droga
carrega um valor, um brilho a mais que extrapola “o a mais” das outras mercadorias, retratado
no pleonasmo do titulo "um plus a mais”. Toda mercadoria apresenta um além da
necessidade, ultrapassa o valor de uso que fica subsumido no valor de troca, segundo nos
apontou Marx com o conceito de fetichismo da mercadoria. Mas, o que teria a droga a mais?

A entrada da ciéncia no mundo introduziu uma nova forma de acesso ao real, seu
discurso provocou a ruptura entre a verdade e o saber, ruptura correlata a Spaltung do sujeito
denunciada na praxis analitica. A cultura, aponta Lacan (1962-63/2005), é um empilhamento
de destrocos de mundos que se sucederam que mesmo incompativeis e contraditorios
permanecem como heranca dentro de nés. De Dioniso a tragédia grega ha um gozo que
insiste, e que o discurso da ciéncia busca calar e o do capitalista capitalizar.

O uso de drogas, segundo Santiago (2001a), explicita o carater estruturalmente
desarmdnico da relacdo com o gozo, paradoxo da economia de satisfacdo do sujeito. A ciéncia
e 0 capitalismo no seu afa de universalizacdo e de lucro acabam por elevar a toxicomania a

categoria de sintoma social, esse gozo que retorna, retorna como sintoma daquilo que vai mal.

% Organizacdo Mundial de Sadde.
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2.1 Dioniso, o deus do éxtase e do entusiasmo

Dionisos era o deus da embriaguez feliz e do
amor extatico. Mas era também o Perseguido, o
Sofrente, 0 Morrente, e todos aqueles que amava
e que o acompanhavam deviam tomar parte em
sua sorte trégica.

Walter Otto®

Na mitologia grega, foi o deus Dioniso quem introduziu o consumo e a plantagéo do
vinho. Nos cultos a essa divindade, seus participantes se entregavam a bebedeira como forma
de sair de si, de entrar em éxtase, e atraves do entusiasmo colocar-se em comunhdo com o
deus. Dioniso € o deus da metamorphosis, 0 deus da transformacéo, o deus do éxtase e do
entusiasmo.

Segundo Branddo (1987), o mito de Dioniso € bem mais antigo do que seu
aparecimento “oficial” na polis de Atenas, que teria acontecido a partir do século VI a.C.. O
autor afirma que por volta dos anos de 1950 foram decifrados hierdglifos creto-micénicos que
trazem a presenca de Dioniso na cultura grega desde os seculo XIV ou XIII a.C.. Brandao
(1987) acredita que pelo fato de Dioniso ser um deus essencialmente agrario, da vegetacao,
ele tenha ficado confinado por muitos séculos no campo®. Mas acredita também que a
dominacéo de Atenas até o final do século VIl a.C. pelos Eupatrias®®, senhores da polis,
nobres, bem nascidos, tenha impedido a entrada oficial do deus que ndo espelhava o estilo de
vida e politico destes, e que era melhor retratado nos seus deuses olimpicos e patriarcais.

A entrada de Dioniso na polis de Atenas teria entdo acontecido com a ascensdo da
democracia e o enfraquecimento militar e politico dos Eupétrias. O aumento do comércio, a
criacdo do sistema monetario, o surgimento de uma nova classe social enriquecida, assim
como o descontentamento popular, teriam promovido o retorno a cena do deus do éxtase e do

entusiasmo. Assim, para Brandado (1987), a “demora” para o aparecimento deste deus estaria

1 OTTO,W. In: Revista Acéphale n 3-4, julho 1937, p. 3 (citacdo do livro Dionysos de Walter Otto, 1933).

2 «Como outros deuses da vegetacdo (Adonis, Osiris ...), pereceu de morte violenta, mas retornou a vida. Sua
morte, sofrimentos e renascimento eram representados em seus ritos. Assim como qualquer divindade da
vegetacdo, que passa, como a ‘semente’, uma parte do ano sob a terra, o deus do éxtase e do entusiasmo é
também uma divindade ctonica, que morre, renasce, frutifica, torna a morrer ciclicamente” (BRANDAO, 1987,
V. 2, p. 124, nota de rodapé).

% Proprietéarios das terras, uma das principais formas de riqueza, assim como do sacerdécio e da justica. Eram os
“donos da polis” (BRANDAO, 1987, v. 1, p. 149).
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ligada a uma questao politica, pois a desmedida ¢ a experiéncia “religiosa absoluta” (mistica)
que ele suscitava corresponderiam a uma séria ameaca a polis aristocratica. Branddo (1987)
refere-se & Mircea Eliade® para afirmar que para a experiéncia “religiosa absoluta” efetuar-se
seria necessario negar o equilibrio, a personalidade, a consciéncia, a razdo e o suporte
religioso dado pelos deuses do Olimpo. A experiéncia religiosa dionisiaca, afirma Brandéo
(1987), coloca em risco o universo de valores ligados a religido olimpica e suas instituicoes,
visto que Dioniso, “entranhado no homem pelo €xtase e o entusiasmo, abolia a distancia entre
o mortal e os imortais” (BRANDAO, 1987, v. 2, p. 114). O Olimpo em Homero®® é uma
utopica fortaleza onde os deuses se reinem em assembleias, um “Estado dos deuses”, uma

“monarquia”, subordinada ao deus maior, Zeus, sendo os demais seus vassalos.

Em vez de poténcias ctbnias, assustadoras e terriveis, os deuses homéricos se
apresentam inundados de luz (estamos numa religido tipicamente patriarcal), 0s
quais agem e se comportam como seres humanos, superlativados nas suas
qualidades e defeitos. (BRANDAO, 1987, v. 1, p. 133).

Branddo (1987) aponta que Dioniso era conhecido também por outros trés nomes:
laco, Bromio e Zagreu. laco era um avatar de Dioniso. “Via-se nele o deus que conduzia a
procissdo dos Iniciados nos Mistérios de Eléusis e que era identificado misticamente com
Baco” (BRANDAO, 1987, v. 2, p. 114). O cortejo dos Iniciados era acompanhado de uma
exclamacdo ritual que representaria a presenca do daimon (espirito), do mensageiro, e de
Deméter®® (deusa da colheita e da agricultura). Ele estabelece a ligagdo dos humanos com a
deusa. laco, que etimologicamente provém de “grande grito”, era o introdutor dos Mistérios
(BRANDAO, 1987, v. 2). Ele “projetava, de certa forma, a alma coletiva e¢ a expressio do
entusiasmo de que era tomada, como antegozo da iniciacdo, a multiddo dos peregrinos em
marcha para Eléusis” (BRANDAO, 1987, v. 2, p. 114).

Brémio, segundo Branddo (1987), é um dos nomes mais frequentes de Dioniso nos
hinos entoados em seu culto. Etimologicamente, Brémio é “o ruidoso, o fremente, o
palpitante” significacdo que, de acordo com Brandao (1987), estd em perfeita consonancia

com os estados de transe que marcavam a presenca do deus que se apossou de seus

% ELIADE, M. Mito e Realidade. S&o Paulo: Ed. Perspectiva, 1972.

% N&o existe unanimidade com relacdo a data de existéncia de Homero. Os poemas épicos lliada e a Odisseia
datam do século 1X a.C. ou VIl a.C..

% Deméter deusa e mée da terra cultivada, “mae-terra”. A mais popular e a mais antiga das deusas gregas.
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adoradores. Estes estados eram marcados pela agitagdo e pelo tremor dos corpos
acompanhados de sons e ruidos (BRANDAO, 1987, v. 2, p. 114).

Zagreu € o nome do Dioniso mistico, que, ao que parece, teria aparecido pela primeira
vez na llha de Creta. Etimologicamente, Zagreu é o Grande Cacador. Em Esquilo (525-456 a.
C.)¥, ele aparece como o equivalente de Hades ou Plutdo, ou mesmo seu filho.

S&o dois Dioniso na mitologia: o primeiro, filho de Zeus (deus dos deuses e criador
dos homens) e Perséfone (deusa do submundo). Mais conhecido como Zagreu, foi raptado e
morto pelos Tités a pedido da ciumenta Hera, esposa de Zeus. De acordo com o mito, os Titas
cobrem o rosto de gesso para ndo serem identificados e utilizando brinquedos misticos atraem
0 pequenino, dilaceram seu corpo em varios peda¢os, cozinham suas carnes num caldeirdo e
as devoram. Furioso, Zeus “fulminou os Titds e de suas cinzas nasceram os homens, o que
explica no ser humano os dois lados: 0 bem e 0 mal” (BRANDAO, 1987, v. 2, p. 118).

Por ser um deus, Dioniso ndo morre, e renasce do seu proprio coracdo. Atena, para
alguns, e Deméter, para outros, salvou seu coracdo que ainda palpitava. Branddo (1987)
aponta duas variantes do mito: em uma delas o coracdo é engolido pela princesa tebana
Sémele, que assim torna-se gravida do segundo Dioniso; no outro € Zeus quem o engole antes
de fecundar Sémele. Hera, vigilante, se vinga de Sémele e transformada em ama da princesa a
aconselha a pedir ao seu amante que se apresente em todo o seu esplendor divino. Zeus
adverte Sémele que um mortal, revestido da matéria, ndo tem estrutura para suportar a
epifania de um deus imortal. Mas, para satisfazer os desejos de sua amada, se apresenta com
0s raios e trovdes incendiando 0 palacio ¢ matando Sémele. Zeus, num ato “dramatico”, salva
o feto retirando-o0 do ventre da mée e colocando-o na sua coxa, onde este termina de ser
gestado.

Apo6s 0 nascimento do bebé, Zeus incumbe Hermes de escondé-lo. Dioniso € por
Hermes entregue ao rei bedcio de Queronéia, casado com Ino, irma de Sémele, sua mée. Hera,
tomada pelo desejo de vinganca, enlouquece o casal. Zeus, temerario de novos ataques de
Hera, transforma o filho num bode e manda Hermes leva-lo para o monte Nisa, onde foi
confiado aos cuidados das Ninfas®® e dos Satiros, que 14 habitavam numa gruta profunda. Foi

nesta gruta que Dioniso descobriu o néctar do vinho. Todos, Satiros, Ninfas e Dioniso,

%" Dramaturgo grego reconhecido como o pai das tragédias. Segundo Brandao (1987), ele teria sido responsavel
por depurar 0 mito e extrair dele somente a parte sadia, a tragédia teria uma func¢éo de educar.

% Divindades femininas que n&o habitavam o Olimpo, ligadas a terra e & 4gua, sdo mortais, vivem mil anos, mas
jamais envelhecem, descendem de Géia, a Terra-Mae.
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beberam repetidas vezes deste néctar e dancaram vertiginosamente ao som dos cimbalos até
cairem semi desfalecidos e embriagados do delirio baquico.

Nascido duas vezes, Dioniso foi um deus poderoso. Para Branddo (1987), este poder
pode estar relacionado ao fato de esta divindade compartilhar tanto do imido (dgua) como do
igneo (fogo). O poder a ele conferido permitiu a Dioniso ir até o fundo de Hades e de |4 tirar
sua mée, dar-lhe a imortalidade, mudar-lhe o nome e com ela escalar o Olimpo.

Brandao (1987) cita Mircea Eliade®

a embriaguez, o erotismo, a fertilidade universal, mas também as experiéncias
inesqueciveis provocadas pela chegada periddica dos mortos, ou pela mania, pela
imersdo no inconsciente animal ou pelo éxtase do enthusiasmos — todos esses
terrores e revelacdes surgem de uma Unica fonte: a presenca do deus. O seu modo de
ser exprime a unidade paradoxal da vida e da morte. (ELIADE, apud BRANDAO,
1987, v. 2, p. 138).

As grandes festas que aconteciam em honra do deus do vinho eram as: Dionisias
Rurais, Lenéias, Dionisias Urbanas e Antestérias, que passaram a ser celebradas em Atenas
somente a partir da politica de Psistrato (605-527 a.C.), o que, segundo Branddo (1987),
também provocou um esvaziamento e transformacdo do conteudo dionisiaco de algumas
celebracdes. As Dionisias Rurais aconteciam mais ou menos na segunda metade de dezembro

e eram as mais antigas e pouco conhecidas, sabe-se entretanto que

a ceriménia central consistia numa alegre e barulhenta procissdo com dangas e
cantos em que se escoltava um enorme falo. Os participantes dessa ruidosa faloféria
cobriam o rosto com méscaras ou disfar¢cavam-se em animais, o que mostra tratar-se
de um sortilégio para provocar a fertilidade dos campos e dos lares. (BRANDAO,
1987, p. 126).

A partir do século V a.C., os concursos de tragédias e comédias passaram a fazer parte
dessa festa. As Lenéias eram cerimonias religiosas realizadas no Lénaion, templo mais antigo
do deus que mais tarde virou um teatro. Estas festas aconteciam no final de janeiro inicio de
fevereiro, em pleno inverno, tratava-se de uma invocacao para provocar a fertilidade e a
hierofania®® de Dioniso. As Dionisias Urbanas eram celebradas na primavera e duravam seis

dias, os trés ultimos eram dedicados aos concursos dramaticos.

¥ ELIADE, M. Mito e Realidade. S&o Paulo: Ed. Perspectiva, 1972.

“% Hierofante é o sacerdote que presidia os mistérios de Eléusis na Grécia Antiga (Médio Dicionario Aurélio).
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As Antestérias eram as festas sagradas do vinho onde ocorria a dessacralizacdo do
vinho novo, que até este momento era um tabu. Ap6s uma libacdo** a Dioniso pela boa safra,
dava-se inicio a bebedeira sagrada. Era nestas festas que sagradamente embriagados os
participantes dancavam freneticamente ao som de flautas e cimbalos até cair semi-conscientes
em comunhdo com o deus. Através do éxtase, que € a ideia do sair de si e do entusiasmo que
representa a ideia de ter um deus dentro de si, 0s participantes superavam sua condi¢édo
humana e a libertacdo de interditos e tabus, regulamentos e convengdes de ordem ética,
politica e social. Brandao (1987) aponta que as mulheres, normalmente colocadas a parte na
sociedade, aderiam macicamente a essa cerimdnia e as Bacantes, ou Ménades, representavam
as ninfas, eram as adoradoras de Dioniso, as possuidas. Possuidas pela mania, “a loucura
sagrada”, se entregavam as Orguia, uma agitacdo incontrolavel, uma inflacdo animica que
concretizava a comunhdo com o deus Dioniso. Nestes rituais os participantes identificavam-se

ao deus co-participando da divindade.

O entusiasmo afeta o sujeito a ponto de aboli-lo como sujeito do significante, sujeito
diferenciado e identificado. Esse desaparecimento do sujeito em honra da pulsdo € o
efeito do trajeto pulsional em que — ao sair do corpo e retornar ao sujeito dando a
volta no objeto pulsional — a pulsdo faz aparecer a estrutura acéfala. O sujeito é
entdo, possuido pelo gozo da pulsdo e se faz equivaler ao objeto a ($ = a). Ha a
destituicdo subjetiva. (QUINET, 2015, p. 149).

Nestas festas que duravam dias, o terceiro dia era dedicado especificamente aos
mortos — aqueles que “sobem a este mundo em busca de agradecimentos e dos sacrificios
(frutos, cereais, animais ...), daquilo que eles mesmos proporcionam aos vivos” (BRANDAO,
1987, p. 135). Conforme Brandao (1987), era oferecida a Hermes uma sopa com uma mistura
de todas as espécies de sementes, uma panspermia, palavra composta por pan “todo, total” e
spermia “semente”, num ritual que almejava a fertilidade e a riqueza ¢ onde toda a polis
participava. O autor lembra que Plutdo, o senhor do reino dos mortos, é uma deformacéo de
Pluto, a “propria riqueza”, acreditava-se que “as forgas ctOnicas governam a fertilidade e as
riquezas” (BRANDAO, 1987, p. 135).

O Culto a Dioniso era marcado por ritos religiosos normalmente regados por agentes
toxicos, com muita musica e danca que ajudavam a inducdo de transes que introduziam seus
participantes nos mistérios dionisiacos. Os devotos de Dioniso, apos dangar vertiginosamente,

caiam semidesfalecidos, acreditavam assim sair de si, entrar num estado de éxtase que

! Ritual onde o vinho (ou qualquer outro liquido de origem organica) é derramado como oferenda a uma
divindade.
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“implicava um mergulho de Dioniso em seu adorador” (BRANDAO, 1987, p. 132) e chegar
ao entusiasmo.

O homem, simples mortal, anthropos, tem, através do éxtase e entusiasmo, a
possibilidade de comungar com a imortalidade do deus. Ele torna-se um her6i, pois
ultrapassou 0 métron, a medida de cada um, se transformando num ator. “No culto festivo
dionisiaco se alcangava o ‘jubilo artistico’ e se presentificava a ‘mistura de afetos’: sofrimento
e prazer, jubilo e dor” (QUINET, 2015, p. 129). O entusiasmo, a desmedida e o
incomensuravel encontram-se do lado ndo-todo falico das formulas da sexuacdo, lado da
Heteridade, do Outro gozo (QUINET, 2015, p. 150).

Deus do éxtase e do pavor, da selvageria e da
entrega feliz, o deus louco, cuja aparicdo pde 0s
seres humanos em delirio.
Na associacdo do celeste e do terrestre, que se
exprime no mito do duplo nascimento, o carater
pesado de lagrimas da vida humana ndo era
suprimido e sim mantido em contradicdo brutal
com o esplendor sobre-humano.

Walter Otto*?

2.2 Mito e Verdade?

No livro Mitologia Grega (1987), Junito Brandao conceitua o mito como um “sistema,
que tenta, de maneira mais ou menos coerente explicar o mundo e o homem” (BRANDAO,
1987, v. 1, p. 13). Diferentemente do logos, da razdo, em que um raciocinio para ser
verdadeiro e correto necessita estar em conformidade com a l6gica, 0 mito ndo se prende a
I6gica, ele acontece quando o raciocinio atingiu seu limite, ¢ “um modo de conhecimento
capaz de comunicar o incognoscivel” (BRANDAO, 1987, v. 1, p. 14). Para o autor, ele
expressa um meio caminho entre razdo e fé, o que o faz se aproximar da arte, em todas as suas

criacoes.

“2 OTTO,W. In: Revista Acéphale n 3-4, julho 1937, p. 3 (citacdo do livro Dionysos de Walter Otto, 1933).
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Branddo (1987) aponta que a caracteristica do mito é ser uma fala, um dito, e quando
este passou a ser escrito, algo dele se desfigurou, pois ao escrevé-lo, conforme aponta o autor,
0 mito se fixou numa forma definitiva como uma fotografia de uma pessoa viva. Nas
sociedades arcaicas, “0 mito é o relato de um acontecimento ocorrido no tempo primordial,
mediante a intervengdio de entes sobrenaturais” (BRANDAO, 1987, v. 1, p. 35). O tempo
primordial refere-se & origem, origem do mundo, a origem da vida, a origem do homem. O
mito “é uma narrativa de uma criacdo: conta-nos de que modo algo, que ndo era, comegou a
ser” (BRANDAO, 1987, v. 1, p. 36). E sempre uma representacio coletiva, transmitida
através de varias geracdes que pretende relatar uma explicacdo do mundo e do homem, presta-
se a todas as significagdes, pois ele foi feito para se decifrar.

No texto O mito individual do neurdtico (1952/2008), Lacan afirma que “o mito é o
que confere uma formula discursiva a qualquer coisa que ndo pode ser transmitida na
definicdo da verdade, porgue a defini¢do da verdade ndo pode se apoiar senao em si mesma”
(p. 13). Lacan (1952/2008) acentua que a experiéncia analitica veio apontar que na vivéncia
do neurotico encontramos a mesma formulacdo discursiva do mito. O mito funciona como
uma narrativa “harmoniosa e apaziguadora”, capaz de produzir uma “teia logica que tem um
significado intrinseco a sua urdidura e gera uma rede de significados sob a forma de uma
narrativa” (FRIDMAN, 2012, p. 35).

Inspirado na tragédia grega Edipo Rei, de Sofocles, Freud buscou aquilo que pudesse
Ihe dar o suporte necessario para abordar os desejos incestuosos pela mée e a agressividade
em relacdo ao pai, seu rival. A construcio do complexo de Edipo possibilitou a Freud abordar
temas fundamentais para a psicanalise, como o complexo de castracédo e a primazia do falo. O
drama edipiano ¢ a histéria que cada um inventa a respeito dos “percalcos da descoberta da
diferenca sexual e de suas investigacdes sobre a origem dos bebes” (FRIDMAN, 2012, p. 35-
36), é a descoberta que ndo ha uma relacdo harménica e completa, que dois ndo formam um, e
0 desencanto decorrente disso.

Foi também através de outro mito, desta vez desenvolvido pelo proprio Freud, o “mito
da horda primitiva”, definido como o “mito fundador da forma humana de organizacio
social” (POLI, 2004, p. 42), que Freud descreveu a saida do homem da natureza e sua entrada
na cultura. Totem e tabu (1913) atribui a0 mito do assassinato do Pai aquilo que permite a
instituicdo da Lei entre os homens e o estabelecimento dos dois tabus fundamentais: nédo
matar o pai e o tabu do incesto. O assassinato do Pai ocorreria num primeiro tempo, afirma
Poli (2004), o segundo tempo se da quando os irmdos no ritual do banquete totémico ingerem

a carne do Totem que representa o pai e dd o nome a comunidade fraterna. A partir desse
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momento, o “eu” se divide internalizando o “impulso agressivo primario que conduziu ao
assassinato do pai” (POLI, 2004, p. 42). As insignias paternas se fazem representar pela
consciéncia moral (o supereu) ¢ pelo “ideal do eu” que mantém os irmaos unidos em torno
desse ideal. A partir dai o interdito, ou tabu do incesto e do assassinato na forma de Lei, €
estabelecido. O mito da horda primitiva expde a possibilidade de substituir o pai real pelo
simbolico.

Alberti (1998a) explicita que os mitos de Edipo e Totem e tabu sdo “referidos
fundamentalmente a organizacdo simbdlica com a qual 0 membro de uma comunidade pode
identificar-se” (p. 73). O mito cumpre, no método de Freud, o papel de aproximar relatos,
fantasias e construgcdes dos pacientes que escutava, com as formas de pensamento méagico da
cultura, da religido e das lendas primitivas, € nas veias da ficcdo que a verdade € tecida. Freud
introduz, na psicanalise, o mito como uma “tentativa de dar forma €épica ao que se opera pela
estrutura” (LACAN, 1973/2003, p. 531), de dizer o que ¢ da estrutura. De falar sobre a
relagdo do homem com os enigmas de sua existéncia, as questdes sobre a vida, a morte, 0
nascimento ¢ o sexo. “O impasse sexual secreta as ficcdes que racionalizam a impossibilidade
da qual provém” (LACAN, 1973/2003, p. 531).

O mito € a melhor encarnacdo da lei interna de toda espécie da verdade (LACAN,
1969-70/1992, p. 116), nele a verdade se mostra como uma alternancia de coisas opostas que,
segundo Lacan (1969-70/1992), ¢ preciso fazer girar uma em torno da outra. “O mito se
transcende por se enunciar na qualidade de real” (LACAN, 1969-70/1992, p. 130). A funcéo
do mito, afirma Soler (2016a), “¢ designar um real, um impossivel de se formular” (p. 17).

A experiéncia analitica, afirma Lacan (1952/2008), comporta a emergéncia de uma
verdade. A analise se coloca pela presuncao “de que se possa constituir, por sua experiéncia,
um saber sobre a verdade” (LACAN, 1972-73/2008, p. 98), entretanto, "ha relacdo de ser que
ndo se pode saber” (p. 127), pois a verdade ndo pode ser toda dita. Com a teoria dos discursos,
conforme apresentado no capitulo anterior, Lacan (1969-70/1992) da a verdade um lugar
protegido, pois ela, nos diz ele, s6 pode ser semi-dita. Nenhuma linguagem pode dizer o
verdadeiro sobre o verdadeiro, pois a verdade se funda na fala, ela é consequéncia da
articulacdo significante, assim so pode ser uma meia verdade, um semi-dizer.

A verdade é ndo-toda e sustenta o semblante, nome dado ao lugar do agente do
discurso no Seminario 18, De um discurso que fosse semblante (1971/2009). E somente por
estar apoiado na verdade que o agente consegue agir sobre o outro. A verdade é a forga motriz
do discurso. O desenvolvimento da categoria de semblante proporcionou a Lacan estabelecer

a dimensao ficcional da verdade. A verdade ndo é o contrario de semblante, ela situa-se entre



79

0 semblante e a instancia do impossivel, o real. A verdade s6 pode se mostrar sob a via e a
forma do semblante (SANTIAGO, 2001a, p. 35). “O semblante, longe de se opor ao falso,
sustenta-se em uma verdade, como a mimesis — é o que se verifica na teoria lacaniana dos
discursos. Nao ha laco social que ndo seja da ordem do semblante, assim como todo ato que
realmente faga laco” (QUINET, 2015, p. 141).

A verdade s se apreende por seus efeitos, mas o efeito de verdade ndo é semblante.
“O conceito de semblante consegue explicar o poder de captura dos discursos, consegue tocar
0 motivo pelo qual o sujeito se deixa capturar por aparéncias que ja reconhece como tais,
embora saiba que sdo falsas ilusdes” (DUNKER, 2017, p. 36). Lacan (1971/2009) refere-se ao
trovao, que ¢ um sinal, mas nao se sabe de qué. O trovao “¢ a propria imagem do semblante e
nele ndo se edifica nada que ndo esteja na base do que é chamado de significante [...] 0
significante ¢ idéntico como tal do semblante” (LACAN, 1971/2009, p. 15). Para os povos
primitivos, lembra Dunker (2017), o trovéo era a voz de deus.

O mito, para a psicanélise, ndo funciona para restabelecer um sujeito dotado de
profundezas, como o fez Jung, um sujeito composto por uma relacdo com o saber dita
arquetipica (LACAN, 1965/1998, p. 872). Na psicanalise, ele serve para demonstrar que a
verdade fala, é produzida na fala, é pura articulacdo significante e que € no Outro que ela
encontra o seu lugar. Para o sujeito moderno da ciéncia, a magia e a religido “nao passam de
sombras” (LACAN, 1965/1998, p. 885).

Na sociedade moderna, no discurso comum, a palavra mito é usada como expressao de
uma fantasia, ideia falsa ou mentira, donde vem a palavra mitbmano para definir a pessoa que
mente compulsivamente. Talvez os acontecimentos atuais no Brasil nos ajudem a refletir o
retorno da categoria de Mito, definida no diciondrio como “representacdo de fatos ou
personagens reais, exagerada pela imaginacao popular, pela tradigdo, etc.”, na politica.

No sujeito com o qual a psicanalise lida, o sujeito sofredor, afetado, do pathos, e que é
0 mesmo sujeito nascido e foracluido pela ciéncia, as sombras se apresentam nas rachaduras

que a aparéncia de sua unidade tenta disfarcar.

O saber inconsciente, constituido através dos fragmentos que compfem o mito
individual e das narrativas da historia de cada um, retornard como sintoma,
apontando para a presenca de um objeto submetido ao enredo da fantasia.
(D’ARGORD; SGARIONI, 2013, p. 9).

A exclusdo do saber, por parte da ciéncia, produz efeitos que aparecem nas

manifestacdes sintomaticas, no retorno da verdade na falha do saber.
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2.3 Rito, a incorporacgao do mito, a incorporacéao significante

Mescalito é o guaje do Nagual. Qualquer pessoa
pode dar-lhe peiote, mas somente um feiticeiro,
por meio de sua cabaca, pode fazer vocé conhecer
Mescalito.

Carlos Castafieda™®

O rito ¢ a acdo ritual dos mitos e se expressa através dos cultos, “transforma a palavra
em verbo” (BRANDAO, 1987, v. 1, p. 40), isto é, em ato, é através dele que é possivel a
incorporagdo do mito, ele “realiza no imediato uma transcendéncia vivida [...] € 0 mito em
acAo [...] o mito rememora e o rito comemora” (BRANDAO, 1987, v. 1, p. 39). Se opondo ao
tempo profano, cronoldgico, linear e irreversivel, o tempo mitico ritualizado é circular,
voltando as origens das coisas. Por meio do rito é possivel adquirir um poder méagico sobre
elas, possibilitando ao homem domina-las, multiplica-las ou reproduzi-las.

O tempo mitico ¢ ‘sagrado’ e “o sagrado é o ‘tempo’ da eternidade” (BRANDAO,
1987, v. 1, p. 40). A heirofania, que significa a manifestacdo do sagrado, faz com que objetos
e pessoas se tornem outra coisa, embora, no entanto, permanecam 0s mesmos. A religido, para
0S antigos, € a reatualizacdo e a ritualizacdo do mito. Branddo (1987) afirma que a religido é
um conjunto de atitudes e atos pelos quais o0 homem se prende e se liga ao divino ou
manifesta sua dependéncia em relacdo a seres invisiveis tidos como sobrenaturais.

No texto Totem e tabu (1913/1991), mencionado acima como sendo o texto onde
Freud descreve o mito da saida do homem da natureza, Freud afirma existirem trés grandes
representacdes do universo: a animista (ou mitoldgica), a religiosa e a cientifica. O
animismo™ teria sido a primeira destas representacdes a ser criada, “foi talvez o mais rico em
consequéncias € 0 mais exaustivo, porque explicava a esséncia do universo” (FREUD,
1913/1991, p. 81, traducdo nossa).

De acordo com este sistema cosmologico, todas as coisas do mundo, vivas ou nao, sao
habitadas por espiritos. Grande parte desta Weltanschauung (visdao de mundo), adverte Freud
(1913/1991), ainda persiste na vida moderna. Nas palavras do autor: “ainda na vida do
presente, seja desvalorizado na forma de supersticdo, ou vivo como a base do nosso falar, crer

e filosofar” (p. 81, tradugcdo nossa). O animismo difere de uma religido, afirma Freud

* CASTANEDA, C. O segundo circulo do poder. Sdo Paulo: Circulo do Livro, 1977, p.34.

* Animismo é a doutrina segundo a qual uma s6 e mesma alma é o principio da vida e do pensamento; tendéncia
a considerar todos os seres da natureza dotados de vida e capazes de agir conforme uma finalidade (Médio
Dicionério Aurélio).
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(1913/1991), “mas contém as precondicdes das quais as religides foram posteriormente
construidas” (p. 81, traducéo nossa).

Freud (1913/1991) entende essa cosmovisdo como psicologica. Para o homem
primitivo era algo natural e evidente por si, ele sabia como eram as coisas do mundo, elas
eram como ele se sentia. “O homem primitivo transfere para as constelagfes estruturais do
mundo exterior as de sua propria psique” (p. 94, tradugdo nossa). A técnica da magia, propria
ao animismo, revela de forma clara e menos poluida “o proposito de impor as leis da vida
psiquica as coisas reais” (p. 94, tradugdo nossa).

Lacan, no texto A ciéncia e a verdade (1965/1998), aponta que o ritual da magia vem
demonstrar que “a Coisa, na medida que fala, responde a nossas objurgagdes™” (p. 885). Que
Coisa é essa? Conforme Lacan aponta no texto A coisa freudiana ou O sentido do retorno a
Freud em psicanalise (1955/1998), é a coisa que fala com os analistas, que fala em nés e que
permanecerd para sempre inacessivel (LACAN, 1955/1998, p. 421). Apontando os erros de
sentido que a psicanalise vinha tomando desde a morte de Freud, Lacan busca afirmar a forca
e a subversdo do texto freudiano cuja descoberta questiona a verdade.

A verdade, como visto no topico anterior, ¢ o enigma. “Eu, a verdade, falo!” (LACAN,
1955/1998, p. 410). Lacan, com essa frase, carregada de um tom quase religioso e profético,
nao esta concebendo “essa fala sob alguma forma mistica, evocadora de um karma* (p. 421).
Lacan quer, desde muito cedo, afirmar, marcar o lugar da verdade, do Outro e do inconsciente
estruturado como uma linguagem, uma ordem constituida por leis. Ao mesmo tempo refere-se
a uma “coisa”. No Seminario 7, A ética da psicanalise (1959-60/1988), ele é mais preciso ao
dizer que a Coisa é o lugar do furo feito no real pelo simbolico.

A Coisa ¢ da ordem do real, do “fora-do-significado”. Das Ding €é aquilo que “do
interior do sujeito, encontra-se originalmente levado para um primeiro exterior” (LACAN,
1959-60/1988, p. 68). Anterior a todo recalque é o elemento originalmente isolado pelo
sujeito em sua experiéncia do Nebenmensch como sendo por sua natureza estranho, podendo
mesmo ser hostil. De acordo com Darriba (2005), Lacan leva a “Coisa freudiana” (das Ding)
ao encontro da “Coisa” que serve de suporte a designagdo de um real inacessivel, condicao
fundamental da linguagem.

Em Totem e tabu (1913/1991), Freud aborda a magia como uma técnica das mais
primitivas e mais importantes de que o homem dispbs para submeter os fendmenos naturais a

sua vontade, de proteger o individuo de seus inimigos e do perigo, assim como de dotar seus

** Objurgacdo é o ato de censurar, de repreender com aspereza (Médio Dicionério Aurélio).



82

inimigos de poderes capazes de prejudica-lo — o individuo. Freud (1913/1991) afirma que
podemos encontrar essa mesma técnica no homem moderno.

A verdade que se apresenta na magia tem como causa, uma causa eficiente (LACAN,
1965/1998).

Tendo em vista a atribuigdo de sentido prépria do dispositivo do mito, no qual o
significante responde como tal ao significante; os significantes da natureza — entre
0s quais destacou-se, anteriormente, a droga do xamd — sdo convocados pelo
significante do impossivel, chamado de ‘o significante do encantamento’.
(SANTIAGO, 2001a, p. 46).

E metaforicamente que o significante do encantamento é mobilizado (LACAN,
1965/1998, p. 885). E o ponto fundamental de sua eficiéncia é a crenga na operacdo. Segundo
Lévi-Strauss*°(1908-2009), para que a “eficicia simbolica” ocorra sdo necessarios trés
atributos: o feiticeiro deve crer na eficacia de suas técnicas; o doente ou outro sobre quem o
poder do feiticeiro ird agir deve acreditar no poder do feiticeiro; e, a coletividade deve
partilhar dessa crenga. “Nao ha iniciacao possivel sem crenga no Outro” (ALBERTI, 1998a,
p. 83). Na operagdo da magia, o “sujeito xamanizante” é essencial, ele encarna a figura que
opera a funcdo mito, engendrando a verdade como causa eficiente e manipulando o que é da
ordem do real.

O corpo do xama, de carne e 0sso0, funciona no transe como suporte para encenacao da
narrativa mitica. Para que a operacdo da magia se dé, “o sujeito correlato da operagdo tem que
coincidir com esse suporte corporeo” (LACAN, 1965/1998, p. 885-886). O corpo, afirma
Santiago (2001a) citando Lacan, “se torna o lugar do Outro” e o transe denuncia o “efeito de
subtracdo no corpo do xama, que por essa via é levado a se confinar em carne e 0SS0 como
parte da natureza” (SANTIAGO, 2001a, p. 48, grifo do autor).

Lacan (1965/1998) destaca que aquilo que € mobilizado na natureza, por exemplo:
milagres, trovdo, chuva, meteoros, o € sob a forma de significantes, semblantes. Como
apontado no tépico acima, a natureza estd cheia de semblantes, “os significantes estdo
distribuidos pelo mundo, pela natureza, estdo ai a rodo” (LACAN, 1971/2009, p. 16).

Todavia, ¢ somente “a partir do momento em que o discurso mitico é competente para ordenar

“® Claude Lévi-Strauss, antropélogo francés e fundador da antropologia estruturalista. No seu livro A eficacia
simbdlica (1949), comparou a psicanalise a cura xamanica e reduziu o inconsciente a funcdo simbdlica, funcdo
que segundo ele especifica 0 humano. A eficcia da cura xaménica refere-se a eficicia simbdlica na crenca da
magia, que é sustentada pela crenca individual e coletiva no xama e suas técnicas.
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ou, mesmo, para coordenar os semblantes esparsos ¢ que o impossivel advém” (SANTIAGO,
2001a, p. 47). O mito funciona como Outro da tradi¢do e da cultura, o Outro do significante.

O xama ¢ “possuido pelo significante” (ALBERTI, 1998a, p. 82) vindo do Outro. O
corpo do xamd funciona como suporte para que o significante encarne. Em Radiofonia
(1970/2005), Lacan refere-se a incorporacdo significante que é o mesmo que dizer que é
preciso que o corpo do simbdlico seja incorporado ao corpo “no sentido ingénuo”, de carne e
0ss0, para que ele seja corpo. O incorpdreo, o corpo “sem corpo” da linguagem, o corpo do
simb6lico, marca a carne a partir da sua incorporacdo. Quinet (2014b) explicita: os animais
nao tém um corpo, sdo ‘“carne”, o corpo ¢ feito de linguagem, por isso que ao morrer nao
somos carniga, somos cadaveres. “O cadaver preserva o que dava ao vivente o carater: corpo.
Permanece como corpse, ndo se transforma em carnica, 0 corpo que era habitado pela fala,
que a linguagem corpsificava” (LACAN, 1970/2005, p. 407).

O processo de incorporagdo significante € para todos. “Somos os possuidos do Outro”
(QUINET, 2014, p. 60). O ser falante como vivente possui um corpo, ele ndo ¢ um corpo. “O
corpo, a leva-lo a sério, €, para comecar, aquilo que pode portar a marca adequada para situa-
lo numa sequéncia de significantes. A partir dessa marca, ele é suporte da relacdo, ndo
eventual, mas necessaria” (LACAN, 1970/2005, p. 407).

O significante marca, funcdo do traco unario. Lacan, no Seminario 17, O avesso da
psicanalise (1969-70/1992), fala “da forma mais simples de marca, que é, falando
propriamente, a origem do significante” (p. 48). A palavra afeta ela, “age e atua porque a
ouvimos e sentimos” (QUINET, 2014, p. 61). A droga, a musica ¢ a danga ajudam nos rituais
afetando o corpo do sujeito, que ganha sentido a partir do discurso do Outro.

O ritual funciona como um “processo pelo qual o sujeito passa de uma posi¢do
primeira de desconhecimento do Outro para a posicao final de crenca no Outro e submisséo a
ele” (ALBERTI, 1998a, p. 77). Ao ser “possuido” ele entra no discurso no discurso do Outro,
que € prévio.

Santiago (2001a) recorre a Marcel Mauss*’, para afirmar que a utilizac&o dos recursos
como: a danga, a musica e também o uso de uma droga — substancias “estranhas a necessidade
da alimentagdo” (SANTIAGO, 2001a, p. 39), nos rituais sagrados dos povos arcaicos, devem

ser considerados uma ‘técnica de corpo’. De acordo com a visdo de Mauss, seguindo Santiago

" Marcel Mauss (1872-1950), antropdlogo social francés, definiu, no livro As técnicas corporais (1934), as
técnicas corporais como as maneiras como 0s homens sabem se servir do seu corpo; por técnica definiu: o ato
tradicional e eficaz que nédo difere de ato magico, religioso, simbolico. O corpo é o primeiro e 0 mais natural
instrumento do homem, o primeiro e mais natural objeto técnico. Disponivel em:
https://pt.scribd.com/doc/18787761/Marcel-Mauss-A-Nocao-de-Tecnica-Corporal
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(2001a), “¢ na adogdo dessas técnicas corporais, muito especialmente pela via da transmissao
oral, que se situa a diferenga entre os homens e os animais” (SANTIAGO, 2001a, p. 41).

De acordo com o ponto de vista etnologico, “a droga do xama caracteriza-Se COMo um
principio ativo que acumula os signos da comunicagdo privilegiada com um outro mundo, o
do mito” (SANTIAGO, 2001a, p. 41-42). As plantas alucindgenas se constituiriam assim num
veiculo de transporte para um mundo onde habitariam os seres sobrenaturais, pois estas
possibilitariam “deslocar a percep¢ao ‘normal’ do mundo” (p. 41).

O corpo funciona, destaca Santiago (2001a), como um “instrumental primordial a que
0 homem recorreu para enfrentar a imprevisibilidade da natureza (p. 41). Entretanto, o autor
adverte que, diferentemente de Mauss, para a psicanalise o corpo é situado apds a ordem da
linguagem e que a utilizacdo de substancias psicoativas nos rituais ndo pode ser explicada fora
do “contexto da armadura significante que compde o mito” (SANTIAGO, 20013, p. 43). E
que as técnicas, como o uso de drogas, a masica, e a danga, devem ser consideradas como um
correlato estrutural dos rituais sagrados. Elas formam “a estrutura de complementariedade
contraditdria entre o mito ¢ o rito” (p. 39), que, na sua relacdo com o sagrado, ordena qualquer
fenémeno.

Tanto nos fendmenos do xamanismo como nos de possessdo, assim como nos ritos de
magia, o uso de “beberagens sagradas” pressupde a presenca de um saber sobre a natureza e
de “alguém que encarne o saber em si proprio” (SANTIAGO, 2001a, p. 48). E a apreensdo
deste saber “se faz por meio da inscri¢do inerente em um discurso: o mitico” (SANTIAGO,
2001a, p. 48).

Lévi-Strauss, conforme Santiago (2001a), concebe a droga do xama como um
elemento de complementariedade ritual, baseando-se na hipOtese de um significante
“deflagrador e amplificador do discurso latente” (p. 43, grifo do autor). O discurso latente
corresponderia ao discurso mitico que cada cultura manteria em reserva. O que explicaria
como uma mesma droga, em sociedades diferentes, pode deflagrar efeitos psiquicos opostos,

como no caso dos Koryak e dos Vikings®.

A assimilacdo da droga a funcdo significante do mito impede qualquer consideragéo
sobre a deflagragdo do transe no xamanismo a partir dos principios ativos quimicos
das substancias utilizadas. Estas adquirem o status de significantes originarios de sua
mitologia, o que explica, em consequéncia, suas posi¢cdes simbolicas precisas na
técnica xamanica. Disso, conclui-se que as configuracdes fenomenoldgicas do transe

*8 Santiago aponta os estudos de Lévi-Strauss que concebem a oposicdo entre as formas do transe xamanico
provocado pela Amanita muscaria, em geral “pacifica e agradavel” nos Koryak e a “furia bersek dos antigos
Vikings”.
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tomam as formas previstas pelo grupo por razfes que sdo inteiramente particulares a
cada cultura. (SANTIAGO, 2001a, p. 44-45).

Dessa forma, ndo seriam 0s principios ativos quimicos das substancias utilizadas os
responsaveis pela deflagracdo do transe, mas a assimilacdo da droga a funcéo significante no
mito. “A pratica de uma droga, nos cultos xamanicos, ¢ concebida como um componente
simbolico e esta totalmente inscrita na estrutura discursiva do mito.” (SANTIAGO, 2001a, p.
45).

Santiago (2001a) nos lembra que, aos olhos da psicanalise, a posicdo de Lévi-Strauss
ndo satisfaz. Lacan (1965/1998) se utilizou dos estudos de Lévi-Strauss por estes deixarem
entrever “a ponte de correspondéncia pela qual a operagdo eficaz ¢ concebivel” (LACAN,
1965/1998, p. 885), porém sua posicdo se diferencia da Antropologia estrutural que
negligencia o sujeito.

O estruturalismo tem como pratica “o método formal e qualitativo de apreensdo
rigorosa do objeto que fosse proprio as ci€éncias humanas” (ELIA, 2014, p. 31). Entretanto,
para a psicanalise, o conceito de sujeito ¢ fundamental, sem ele ndo ha psicanalise, e Lacan
ndo abre mao de inclui-lo na estrutura. Para Lacan, conforme também afirma Santiago
(2001a), a estrutura do mito para funcionar exige a intrusé@o de um elemento vindo do real, um
aléem da combinatdria significante, que exprime a relagdo da palavra com a verdade. Algo que
“ndo pode ser transmitido numa definicdo objetivada da verdade, como é o caso da
combinatdria significante” (SANTIAGO, 2001a, p. 46).

No transe, o corpo revela a presenca de um Outro. No Seminario 7, A ética da
psicanalise (1959-60/1988), Lacan refere-se ao espiritismo como uma forma de deixar o
Outro falar, uma tentativa de ndo acabar com a manifestacdo do Outro.

Santiago (2001a) destaca que a técnica do rito corresponde a “uma certa gestdo do

gozo estritamente organizada pelo significante e permeavel as operagdes significantes” (p.

48).

A eficécia no uso da causa eficiente exige um sujeito que mantenha uma relagao de
contiguidade com o saber, alguém que encarne o saber em si préprio, a exemplo do
sujeito xamanizante, o qual se opde aquilo que tem lugar no funcionamento do
sujeito que é a expulsdo de toda representacdo do saber. Portanto o saber préprio da
tradicdo operatdria da causa eficiente do xama permanece, em seu ato, dissimulado e
velado para o sujeito da ciéncia, condicdo, alids, essencial para sua operagdo.
(SANTIAGO, 2001a, p. 48, grifo do autor).

A técnica xamanica, como esclarece Santiago (2001a), ndo faz equivaler de forma

absoluta a Coisa e o Outro do significante. “Nao se pode pensar a Coisa, no xamanismo,
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como o ‘Outro do Outro’, ja que, justamente, a Coisa ¢ o Outro ndo somam dois”
(SANTIAGO, 2001aa, p. 48, grifo do autor).

Os primitivos, afirma Freud (1913/1991), acreditam no poder de seus desejos. Nas
sociedades primitivas, “os homens atribuem a onipoténcia a si mesmos” ¢ uma “onipoténcia
dos pensamentos”. Freud (1913/1991) verifica na clinica que o mesmo também acontece com
bastante frequéncia nos homens modernos e com bastante incidéncia nos casos de neurose
obsessiva, mas ndo ocorrendo somente nestes.

A ciéncia s6 aparece no mundo, destaca Freud (1913/1991), quando o homem se da
conta de “que ndo conhece o mundo” (p. 94, traducdo nossa) e por isso precisa procurar uma
forma de tomar conhecimento dele. O animismo, como ‘“filosofia da natureza” e sistema
cosmologico, é aquele que povoa 0 mundo com seres espirituais, seres estes que habitam e
animam todos os objetos da natureza, vivos ou inanimados. Freud (1913/1991) propde que a
criacdo dos espiritos foi a primeira realizacdo tedrica do homem. A seu ver, estes parecem ter
surgido da mesma fonte que as primeiras restrigdes morais, isto €, as observancias do tabu. Os
seres sobrenaturais que habitam o mundo na cosmovisdo animista sdo “uma das facetas do

real” (ALBERTI, 1998a, p. 83).

2.4 Tragédia e Etica? Gozo?

Os poetas sdo aliados valiosissimos e seu
testemunho deve ser levado em alta conta, pois
conhecem muitas coisas entre o céu e a terra cuja
existéncia nem sonha a nossa sabedoria
académica. No conhecimento da alma estdo a
nossa frente, homens comuns, pois se nutrem em
fontes que ainda ndo tornamos acessiveis a
ciéncia.

Sigmund Freud

Santiago (2001a) ressalta que Freud tratou o uso de drogas pela via da dimenséo ética,
destacando ser 0 uso de substancias toxicas um auxilio que o sujeito usa frente aos percalcos

da vida, uma “construgdo substitutiva” auxiliar, que intervém onde o sintoma ‘“‘se revela uma

saida insuficiente para as dificuldades do sujeito frente ao mal-estar do desejo” (SANTIAGO,

® El delirio y los sueiios em la “Gradiva” de W. Jensen. [1907] In: Obras Completas. Buenos Aires: Amorrortu,
1992, v.IX, p.8.
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20014, p.14). A droga, nesse contexto, para Santiago (2001a), funciona como uma técnica de
corpo, uma tentativa terapéutica, que, entretanto, nao evita o perigo do “desperdicio de uma
grande quantidade de energia” (FREUD, 1930/1992, p. 78), 0 que demonstra que a satisfacdo
“obtida na tentativa desesperada de evitar o sofrimento carrega consigo, em contrapartida, a
nocividade inerente a pulsdo de morte” (SANTIAGO, 20014, p. 107).

A origem e o desenvolvimento do Teatro Grego sdo atribuidos as festas dionisiacas e
aos concursos dramaticos que aconteciam em Atenas nestas festas. Nas pe¢as encenadas em
honra de Dioniso, 0s atores usavam mascaras para encarnar 0 deus que a mascara
representava, as mascaras funcionavam como simbolos da submersao da identidade do ator na
de um outro. Esta perda de individualidade é demonstrada ndo somente através das mascaras,
mas também no funcionamento do coro que acompanhava as tragédias. Nele, os membros
dangcavam e cantavam em unissono, entoando as mesmas palavras, ndo individualizados e sem
vontade propria, cada um é uma parte do todo. De acordo com Nietzsche®®, conforme aponta
Quinet (2015), o coro funcionando como um todo vem representar 0 principio de néo
individuacdo dionisiaco, a comunhdo com o Todo.

Para Branddo (1987), o esquema da tragédia no qual o herdi acaba fatalmente nos
bracos da Moira, do destino cego, € uma licdo apolinia, como um aviso prévio: “ndo te
‘dionizes’, ndo ultrapasses a medida da miséria mortal, porque se o fizeres, encontrards os
bragos de bronze da fatalidade cega...” (BRANDAO, 1987, p. 132). A faceta dionisiaca ¢
recoberta pela “indumentaria solar e patriarcal de Apolo, [que assim] pdde ser tranquilamente
agasalhada como liturgia” (p. 133).

A tragédia grega ndo se opde ao logos, € uma de suas manifestacGes, € uma palavra
que mostra, ela apresenta um mundo “governado por poténcias divinas” (VORSATZ, 2013, p.
24). O homem na figura do herdi tragico deve se responsabilizar pelo seu destino, “o heroi
tragico é aquele que advém em perda, garantido por meio de seu ato e ordem — no caso, divina
— a qual se encontra apenso” (p. 24).

A tragédia é a conjuncdo artistica de Dioniso e Apolo. O dionisiaco expressa 0 gozo
gue se encontra para além do principio do prazer, onde prazer e desprazer encontram-se juntos
na sua face de éxtase e de horror. “Dioniso rege hybris, a desmedida, a volUpia da dor e
sofrimento, a indiferenciagdo que, em estado puro, levaria até o aniquilamento da vida”

(QUINET, 2015, p. 129). Apolo, no entanto, rege a medida, a harmonia, a ordem e a

% NIETZSCHE, F. O Nascimento da Tragédia ou Helenismo e pessimismo. S&o Paulo: Companhia das Letras,
2006.
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proporgcao, criando as formas e a beleza. “A tragédia, ao colocar o mito em cena, com a poesia
e a muUsica, restaura seu poder de transportar o gozo e suas vicissitudes” (p. 129).

A desmedida do gozo, a hybris, “leva o her6i a um ato ou comportamento violento,
insolente, desenfreado, caracterizado pelo excesso, pelo transbordamento, podendo ter um
carater libertino, libidinoso e devasso. A hybris esta ligada a arrogancia e ao destemor”
(QUINET, 2015, p. 153). E uma caracteristica que é tanto negativa quanto positiva. Numa
perspectiva moral, a tragédia pode ser pensada: “excesso transgressivo € consequente
puni¢ao” (QUINET, 2015, p. 153). Mas, segundo Quinet (2015), Nietzsche (1844-1900) em
O nascimento da tragédia (1872), positiva a desmedida como uma caracteristica que esta na
base da poesia, do teatro e na arte em geral. “Sem desmedida do gozo, que ndo cabe em
nenhuma métrica, ndo ha arte” (QUINET, 2015, p. 154).

A poética tragica mostra o ato “em agfio no sujeito”. E no ato que se encontra a
importancia da tragedia e ndo na psicologia do herdi. “A tragédia faz aparecer o “sem pensar”
do ato, o qual, no entanto, produz o sujeito etico, na medida em que ele € responsavel, assim
mesmo, por esse ato” (QUINET, 2015, p. 139).

E & tragédia grega que Lacan recorre no seminario A ética da psicanalise (1959-
60/1988), para falar sobre a ética da psicanalise e também para diferencia-la ndo sé da ética
do Bem como da ética dos bens. Vorsatz (2013) aponta que Lacan quer reforcar a ética da
psicanalise como a ética do desejo inconsciente, da relacdo da acdo com o desejo.

Lacan (1959-60/1988), no seminario sobre a ética da psicanalise, refere-se a
Aristoteles e & Etica a Nicbmano, como primeiro livro “verdadeiramente articulado [...] em
torno do problema da ética” (LACAN, 1959-60/1988, p.49-50). Em Aristoteles, o prazer,
diretriz da ética, € uma atividade cujo objetivo é tracado para o caminho da virtude, o agir
virtuoso, evitando todo o excesso e depreciando o desejo, a temperanca que acontece pela via

mediana.

A moral de Aristoteles [...] se funda inteiramente numa ordem certamente arrumada,
ideal, mas que responde contudo & politica do seu tempo, a estrutura da Cidade. Sua
moral é uma moral do mestre, feita para as virtudes do mestre, e vinculada a uma
ordem dos poderes. (LACAN, 1959-60/1988, p. 377).

A dindmica do desejo em Aristoteles € dirigida e tracada pelo logos e atinge 0 seu
objetivo como desejo do Bem, do Bem supremo. Lacan (1959-60/1988) recorre a Antigona

como o representante do desejo singular que se contrapde a ética. Soler (2012) aponta que
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Antigona trabalha para a cadeia genealdgica, significante, e sua inflexibilidade ao desejo
obscuro ligado aos seus ascendentes faz com que ela identifique-se ao seu destino.

Soler (2012) destaca que neste momento do seu ensino Lacan refere-se ao inconsciente
como cadeia significante que nos precede, e a qual é dificil escapar (SOLER, 2012, p. 264).
Assim, cabe ao sujeito realizar um desejo que desconhece, desejo obscuro que lhe é
transmitido por seus antepassados. A “heran¢a da cadeia nos criou uma divida, o que ela nos
transmite ndo é um ter, é um vazio, a heranca de uma falta a ser e da castracdo também”
(SOLER, 2012, p. 267). Para sustentar o desejo é preciso pagar um prego, este preco é 0 gozo,
é a libra de carne.

As questdes éticas estdo baseadas na distin¢do entre verdade e falsidade e envolvem os
dualismos: bem/mal, harmonia/discérdia. A questdo ética remonta a Antiguidade, cuja
doutrina estabelece o vinculo entre 0 Bem e o conhecimento. Somente quem conhece 0 Bem
supremo, na perspectiva da ética classica, é capaz de encontrar a felicidade (JULIEN, 1996).

O Bem supremo € o signo da presenga soberana de uma Ordem no mundo “segundo a
qual o bem e a felicidade conjugam-se num mesmo ponto que os finaliza, soberanamente”
(JULIEN, 1996, p. 25). A felicidade é o sinbnimo de paz, serenidade e harmonia, enquanto a
infelicidade é resultado do conflito interior entre a razdo e as paixdes, consideradas, estas
altimas, doencas da alma. Bem e felicidade constituem uma sO sincronia. De acordo com
Julien (1996), para os antigos o vinculo entre 0 Bem supremo e o bem-estar esta inscrito na
Natureza e na psique humana, todos querem ser felizes, “ha um ponto finalizador onde todos
somos esperados, ali onde se encontra o objeto, no qual coincidem o bem e a felicidade”
(JULIEN, 1996, p. 27).

De acordo com Julien (1996), a tragédia funciona para os antigos questionando o
ponto de convergéncia entre a virtude e a felicidade que se realizaria no Bem supremo. Ao
falar da ma sorte e do divino obscuro, representado pelos deuses “loucos e furiosos” que
colocam os homens, o heroi tragico, diante de tantos infortdnios, a tragédia aponta a falha
entre a virtude e a felicidade (JULIEN, 1996).

Freud, conforme aponta Lacan (1959-60/1988), se afasta da ética crista, da aristotélica
e da kantiana. Houve em Freud, continua Lacan (1959-60/1988), a percepcdo da dimensdo da
acdo humana, a descoberta de que a neurose efetivamente se situa na dimensdo ética. O
conflito neurdtico ¢ “massivamente” de ordem moral, fato ja levantado pelos “fabricantes de
¢ticas”, onde o prazer aparece, na maioria dos casos, como termo oposto ao esfor¢o moral,

sendo que, no entanto, é em direcdo a ele que o bem deve ter como referéncia final.
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Desde muito cedo, j& no Projeto (1895), Freud descreve o paradoxo existente entre o
principio do prazer e a relacdo do homem com a realidade, e o quanto a satisfagdo humana
esta inteiramente suspensa ao outro. O prazer na economia humana depara-se com um ponto
vazio, enigmatico, da satisfagdo, “a busca de uma qualidade arcaica, diria quase regressiva, de
prazer indefinivel, que anima toda tendéncia inconsciente” (LACAN, 1959-60/1988, p. 57).
Traduzida na mitica primeira experiéncia de satisfacdo. Lacan (1959-60/1988) afirma que é
através do Complexo do Proximo, Nebenmensch, descrito por Freud no Projeto (1895/2006)
como a relagdo primordial com outro, que o sujeito como falante e “tudo o que se refere aos
processos de pensamento pode tomar forma na subjetividade do sujeito” (LACAN, 1959-
60/1988, p. 52).

A ética “consiste num juizo sobre nossa agao” (LACAN, 1959-60/1988, p. 373) e, se
ha uma ética na psicanalise, “¢ na medida em que, [...] a analise nos fornece algo que se
coloca como medida de nossa agao” (p. 374). A psicanalise nos leva a acdo e ao desejo que a
habita.

A ética da analise ndo é uma especulacdo que incide sobre a ordenacdo, a
arrumacdo, do que chamo servico dos bens. Ela implica, propriamente falando, a
dimensdo que se expressa no que se chama de experiéncia tragica da vida. (LACAN,
1959-60/1988, p. 375-376).

O desejo, medida incomensuravel e infinita que se coloca no centro da experiéncia
analitica, ndo se submete nem a normatizacdo nem a universalizacdo, o desejo é estritamente
singular, imperioso e irredutivel. “O que faz com que possa haver desejo humano, que esse
campo exista € a suposicao de que tudo o que ocorre de real é contabilizado em algum lugar”
(LACAN, 1959-60/1988, p. 380). Que exista um Outro que organize e garanta em algum
lugar o sujeito da certeza, aquele que Descartes buscou num Deus que ndo seja enganador.

Também no seminario sobre a ética da psicanalise, Lacan (1959-60/1988) refere-se a
¢tica em Kant, cujo padrdo de revisdo ética ¢ aquele que se vincula a uma “proposi¢do de uma
razdo pura pratica, que postula a acdo ética como um dever de carater incondicionado —
exceto pela propria razdo” (VORSATZ, 2013, p. 17). Vorsatz (2013) destaca que Kant busca
retirar “a problematica da ética do campo do conhecimento — cOmo razao pratica e ndo pura —
, Sua depuracdo (auséncia de pathos que viesse condicionar a acao ética) resulta em uma lei
universal” (VORSATZ, 2013, p. 17, grifo do autor). Um imperativo categérico que Freud

relaciona ao supereu, aproximando-o de nossa consciéncia moral. Alberti, Beteille e Santos
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(2019°%), entretanto, advertem que Freud fez do supereu uma “constelacio estrutural” que &
para além da consciéncia moral.

As éticas mudaram, mas estruturalmente, pelo fato de sermos falantes, nada mudou. A
culpa, “na perspectiva analitica é de ter cedido de seu desejo” (LACAN, 1959-60/1988, p.
382), e, como diz Lacan, frequentemente por um bom motivo, o melhor, “fazer as coisas em
nome do bem, e mais ainda em nome do bem do outro, eis 0 que esté longe de nos abrigar ndo
apenas da culpa, mas de todo tipo de catastrofes interiores” (LACAN, 1959-60/1988, p.383).
Freud, destaca Alberti (2014), nos apontou que “o Soberano Bem da Kultur pode langar o
sujeito na autodestruicdo, posto que quanto maior a repressdo, maior a culpa e 0s sentimentos
morais que se voltam contra o sujeito” (ALBERTI, 2014, p. 75).

A experiéncia analitica revela o desejo como aquilo que suporta o inconsciente,
“metonimia de nosso ser”. “O desejo ndo condiciona a acdo ética — vale dizer o ato —, mas se
impde como condicdo absoluta” (VORSATZ, 2013, p. 18). O desejo inconsciente ¢
indestrutivel, singular e diz respeito a verdade que o sujeito desconhece, “ja que ndo ¢ seu,
mas, antes, do Outro, advindo de Outra Cena (Anderer Schauplatz)” (p. 19). O horizonte da

ética é que ha o real, real insubordinado, que sempre volta nas falhas do saber.

A psicanalise encontra-se orientada por uma ética e que esta diz respeito justamente
ao desejo inconsciente e ao ato de um sujeito que garante, aprés coup, 0 primeiro
como causa. A questdo redobra a formulagdo freudiana que postula a “existéncia” de
um pensamento inconsciente, isto é, de um pensamento em relacéo ao qual o sujeito
ndo é o pensador (nem o pensante), mas o pensado. Esse pensamento — articulacéo
de elementos numa sintaxe prdpria — é por Freud denominado inconsciente, para
escandalo de toda a linhagem filos6fica que, desde Descartes, identifica a res
cogitans a consciéncia e ao eu. (VORSATZ, 2013, p. 100).

Paradoxo que constitui a ética que se refere ao desejo inconsciente: ser responsavel
por aquilo “que o sujeito ndo comanda nem determina; ao contrario, encontra-se submetido”
(VORSATZ, 2013, p. 100). A acdo do sujeito é habitada pelo seu desejo. A tragedia é
marcada por uma ambiguidade que, de acordo com Vorsatz (2013), remete ao funcionamento
significante, a equivocidade da linguagem “em relag@o a qual o sentido, ndo sendo unico, sera
de ordem ética. Vale dizer, o sentido se encontra na dependéncia de uma escolha que se
coloca a cada vez, para cada um” (VORSATZ, 2013, p. 152).

Segundo Quinet (2015), Freud viu no herdi da tragédia grega o paradigma do sujeito

desejante, caracteristica do sujeito dividido. O tragico “traduz uma consciéncia dilacerada, o

L ALBERTI, S.; BETEILLE, I.; SOUZA, C. A extimidade do supereu e um sujeito melancolizado. 2019. No
prelo.
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sentimento de contradi¢des que dividem o homem contra si mesmo” (QUINET, 2015, p. 129).
Em Lacan, afirma Quinet (2015), o herdi esta no lugar de objeto: objeto de desejo, de crime,
querido, expulso. Dupla vertente do herdi: sujeito e objeto (QUINET, 2015, p. 159). O agente
causal do ato heroico ¢ o objeto, o sujeito realiza o ato “sem pensar”, o ato encontra-Se do
lado do objeto a.

A fatalidade da fala ¢ ser “tributaria da dependéncia do homem as leis do Outro, o
simbdlico, tal como inscritas em seu Inconsciente” (QUINET, 2015, p. 145). O homem, ao
falar, faz aparecer a dimensdo da alteridade, o Outro que na tragédia grega esta representado
nos deuses. Em Lacan, “o tragico diz respeito ao desejo € ao ato € sua conexao com o gozo,
para além do principio do prazer” (QUINET, 2015, p. 127).

Nietzsche, conforme aponta Quinet (2015), atribui o efeito tragico a conjuncéo de dois
impulsos estéticos: o apolineo e o dionisiaco. O apolinio estd no @mbito da figuracédo, da bela
aparéncia, do poder divinatorio de Apolo, que seriam da ordem do simbdlico e do imaginario
em Lacan. O dionisiaco, ao contrario, é a embriaguez, o éxtase, vai da beberagem narcotica a
alegria, passando pelo terror e pela violéncia que arrastam multiddes cantando e dangando.

O dionisiaco faz o sujeito ser destituido pela invasdo do gozo que inebria. O sujeito é
transportado pelo gozo e “caminha acéfalo ao comando das batidas da pulsao” (QUINET,
2015, p. 163). Enquanto o apolinio esta do lado do sujeito significante, o dionisiaco remete ao
objeto a, mais-de-gozar, ele esta para o real. A tragédia coloca em cena o destino do ser, do
ser-para-a-morte, do ser-para-0-sexo. Aos temores e horrores de existir (p. 163) e “a neurose
se organiza como uma defesa contra o terror que o0 desejo provoca” (p. 148).

Elia (2010) nos aponta que a verdadeira dimensdo tragica da experiéncia do sujeito
estad na impossibilidade do sujeito de articular em palavras seu desejo, e também na “correlata
inexorabilidade da sujeicdo do sujeito ao que se articula sem seu arbitrio, decisdo ou vontade,
sem sua consciéncia, mas certamente com sua escolha ativa, no ato mesmo em que se faz
sujeito do inconsciente” (ELIA, 2010, p. 57).

Lacan (1959-60/1988) sustenta que nesse periodo em que a ciéncia domina,

0 desejo do homem, longamente apalpado, anestesiado, adormecido pelos
moralistas, domesticado pelos educadores, traido pelas academias, muito
simplesmente refugiou-se, recalcou-se na paixdo mais sutil, e também mais cega,
como nos mostra a histéria de Edipo, a paixao do saber. (LACAN, 1959-60/1988, p.
388-389).

Milner (1996) destaca: “se a ética existe, a ciéncia nada tem a dizer sobre isso, e sem

duvida, como ciéncia, ela nada tem a fazer quanto a isso” (p. 46).
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2.5 A Ciéncia no mundo — um novo modo de saber a droga

Tudo o que temos chamado de mundo ao longo
da historia deixa residuos superpostos, que se
acumulam sem se preocupar com as contradigdes.
O que a cultura nos veicula como sendo 0 mundo
é um empilhamento, um depdsito de destrogos de
mundos que se sucederam e que, apesar de serem
incompativeis, ndo deixam de se entender muito
bem no interior de nés.

Jacques Lacan®?

A ciéncia moderna, afirma Lacan (1962-63/2005), avanca na medida em que renuncia
a preservar qualquer pressuposto cosmico ou “cosmicizante”. E através da articulagio
algébrica, das letras, que o discurso cientifico encontra o real, este ¢ “o Uinico aparelho do qual
designamos o que ¢ real” (LACAN, 1971/2009, p. 27). A ambicao da ciéncia € cifrar o real
por algoritmos, definindo um saber que so € seguro e instrutivo se for fixado pela operacéo do
calculo. Desta feita, a ciéncia moderna pressupde 0 esvaziamento de todo saber enquanto
representacdo ou significacdo, impondo a rendncia ao gozo do sentido. N&o deixando lugar

para o inefavel, para o irracional, e o desconhecido cede lugar ao vazio.

A ciéncia cria o real, ja que seu trabalho de formalizacdo acaba por apreender um
saber que passa a existir no real. Um saber que, na sua intromissdo no proprio modo
de funcionamento das coisas do mundo, chega a produzir mudancas no real.
(SANTIAGO, 2001a, p. 59).

A ciéncia constituiu sujeito e objeto, duas categorias conceituais que travam entre si a
relacio fundamental do conhecimento (ALBERTI; ELIA, 2008). E somente pela via do
significante que ela opera. O real matematico é construido a partir de uma experiéncia
puramente significante, ele emerge a partir do impossivel, sob a forma de um impasse na
formalizacdo, uma espécie de residuo da operacdo significante (MILLER, 1998, p. 50). A
ciéncia s6 trata daquilo que pode ser representado, simbolizado, o que esta fora do simbdlico,
também fica fora do seu campo (ALBERTI; ELIA, 2008).

Antes do advento da ciéncia, 0 conhecimento de uma substéncia estava associado a

uma experiéncia mistica, a uma revelagao.

O saber que outrora serviu para dar sentido ao universo que se impunha aos
falasseres, saber contado e transmitido levando em conta quem o havia contado ou

%2 Seminario 10, A angUstia (1962-63/2005), p. 47.
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transmitido, deixou apenas uma vaga lembranga: reduzida a um significante, a Sy,
esta lembranca de saber ligado ao gozo, opera em seu nivel puramente estrutural —
sem depender de um enredo articulado por mais de dois significantes, S; e S, .
(D’ARGORD; SGARIONI, 2013, p. 8).

E pela escrita que a ciéncia avanca. Nova face do saber, concebida pelo conhecimento
generalizavel.

A ciéncia, afirma Lacan (1969-70/1992), ndo quer saber da verdade como causa, ela
“rejeita e exclui a dindmica da verdade” (p. 95). No texto A ciéncia e a verdade (1965/1998),
Lacan trata a relacdo da verdade como causa nos saberes da magia, da religido, da ciéncia e da
psicandlise. Para tal, remete as quatro causas aristotélicas.

Na magia, como visto no topico acima, a verdade é interrogada como causa eficiente,
“o recurso ao pensamento magico nao explica nada, o que trata de explicar ¢ sua eficiéncia”
(LACAN, 1965/1998, p. 891). Como consequéncia, o saber se mantém velado, recalcado para
0 sujeito da ciéncia. Na religido (monoteista) € como causa final que a verdade é tratada, ha
uma denegacdo da verdade como causa, e € a Deus que a causa do seu desejo € entregue. A
demanda do sujeito religioso € submetida ao desejo suposto de um Deus que é preciso
seduzir; € por conta dessa seducdo, nos aponta Lacan (1965/1998), que entra 0 jogo do amor.
Para o saber religioso, a verdade € instalada num status de culpa e remetida ao juizo final,
onde “um julgamento incorruptivel definird a verdade dos atos do sujeito (percebamos que ele
sO se torna parte interessada no que o implica quando Deus o julga conforme o seu desejo)”
(CARDOSO, 2000).

Para a ciéncia, a causa da verdade é formal, pois a ciéncia nada quer saber da verdade.
Dai Lacan (1965/1998) relaciona-la ao mecanismo de foraclusdo da psicose. A ciéncia
foraclui o sujeito e sua verdade. Lacan (1965/1998) atribui a psicanalise a causa material, que
¢ “a forma de incidéncia do significante” (p. 890) e diz que ¢ isto que lhe confere sua
originalidade, e afirma a necessidade da teoria do objeto a. Para a psicanalise, € o objeto a a
causa, causa do desejo, do pensamento, de qualquer intencionalidade do sujeito.

Segundo Santiago (2001a), o conceito de pharmakon é o que melhor representa a
droga. Em Platdo, o conceito de pharmakon relaciona-se com a linguagem e é traduzido como
remédio, veneno, droga, medicina. De acordo com Kohan (2012), a vida e a obra de Socrates
sdo marcadas por uma relacdo préxima com o pharmakon e encontramos mencdo a ele em
varios didlogos de Platdo. No dialogo Fédon, que retrata a morte de Sdcrates apds beber o
pharmakon, cumprindo sua condenagéo, encontramos uma definicdo para pharmakon, narrada

por Socrates e que diz ter ouvido dos antigos:
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uma divindade egipcia, Theuth, inventor de coisas tais como os nimeros, a
aritmética, a geometria e a astronomia, 0 jogo do gamdo e os dados,
apresentou ao Rei Thamuz os caracteres da escrita (grammata, 274d) como
um aprendizado que tornaria os egipcios mais sabios e com mais memoria e,
por isso, deveria ser repassado a todos eles. Ele afirma ter descoberto uma
droga (pharmakon, 274e) para a memoria e o saber. Contudo, o rei questiona
a descoberta da divindade. Ele afirma que a escrita teria o efeito contrario,
provocando o esquecimento nas almas dos que a aprendem, pois, por
confiarem em caracteres externos, descuidariam da sua memoria. Segundo
Thamuz, Theuth teria descoberto uma droga (pharmakon, 275a) para a
rememoragdo (hipomnéseos) e ndo para a memodria (mnéme). A escrita
oferece aparéncia de saber e ndo verdadeiro saber. (KOHAN, 2012, p. 41-
42).

Kohan (2012) diz estar ai “a tremenda invencdo platonica, seu mito primordial, a
divisdo do ser em ser em si e ser derivado, em modelo e simulacro, original e copia” (p. 42).
O resultado dialético que se segue no didlogo leva Platdo a confirmar “a antecedéncia da
diferenca em relagao a unidade. O ser ¢ diferenca, mal que pesa a Platdo” (p. 44). De acordo
com o autor, Platdo bebe do seu proprio veneno e, citando Derrida (1930-2004), define a
escrita como 0 “jogo do outro no ser”>® (DERRIDA apud KOHAN, 2012, p. 45). Assim
conclui que “s6 ha ser — e verdade — porque ha diferenga e repeti¢do” (p. 45). O pharmakon
traz a0 mesmo tempo a ideia tanto da possibilidade quanto da impossibilidade de ser o que é.

Na Odisséia de Homero, o pharmakon é uma bebida com o poder de apaziguar a dor e
a colera, um remédio engenhoso, uma pocdo magica, um balsamo. Suas propriedades
conferiam-lhe o poder de apaziguar qualquer lembranca infeliz. Traduzido como remédio,
veneno, droga, medicina, Santiago (2001a) aponta que para Derrida ndo haveria uma
unicidade possivel nesse conceito; o conceito de pharmakon impossibilita a fixacdo de seu
sentido num dos contrarios, pois, a0 mesmo tempo em que é remédio é também veneno, 0 que
0 caracteriza no plano das palavras antitéticas.

E um conceito que aparece, cito Santigo (2001a), “seja como imagem de um gozo
inefavel, seja como condicdo de representacdo do ndo-saber [...] numa tentativa ndo somente
de designar, mas também de nomear o que pertence ao real” (p. 23). Assim o0 aspecto oculto
do pharmakon denota a opacidade do real que aparece em jogo em todo simbolo. “Mais do
que um efeito de sentido, a transmutacdo do remédio em veneno ndo se engendra,
simplesmente pelo carater de inutilidade do gozo, mas, sobretudo, pelo seu elo inexoravel
com o mal” (SANTIAGO, 2001a, p. 36).

*3 DERRIDA, J. A Farmécia de Plat&o. Sao Paulo: lluminuras, 1991. p. 118.
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Nas sociedades miticas, onde predomina o pensamento méagico, Santiago (2001a)
aponta que a questdo da verdade como causa no efeito do pharmakon é a eficiéncia dos seus
efeitos. Nas sociedades das marcas, onde figura a alquimia, e domina o discurso religioso, a
causa € final, o pharmakon aparece como uma revelacdo que somente a pureza do alquimista
poderia se revelar. No discurso da ciéncia, a causa é formal, é no formalismo que a droga
encontra no discurso cientifico a sua verdade.

No século X VI, a natureza “€ representada como um ser possuido de uma forga vital; &
a vida que constitui sua esséncia” (SANTIAGO, 2001a, p. 52). A nogéo de forga vital figura
como uma funcgdo da dimensdo do mistério que ficavam a cabo dos estudos da alquimia. Os
remédios, no plano do saber da alquimia, seriam dotados de uma forca contréaria a doenca,
capazes de realizar “0 retorno herdico a unidade do organismo” (SANTIAGO, 2001a, p. 53
grifo do autor).

O uso do pharmakon no saber da alquimia correspondia a uma “praxis”, uma
experiéncia mistica que comportava sempre a dimensdo do inefavel, exigindo a contrapartida
de um complemento transcendente que funcionasse como Outro, isto €, aquele que desse a
garantia da revelacdo Ultima da verdade. O conhecimento do alquimista se apresentava como
uma revelagdo, e somente a “pureza de alma de seu operador era, como tal, e de modo
determinado, um elemento essencial do negécio” (LACAN, 1964/2008, p. 17). E essa pureza
que possibilita “o acesso a verdade que reside no Outro transcendente” (SANTIAGO, 2001a,
p. 55).

A ciéncia moderna destituiu o misticismo vitalista, a ideia da existéncia da
necessidade de um principio irredutivel ao dominio fisico-quimico para explicar 0s
fendmenos referidos a vida. O discurso da ciéncia se desenvolveu e se desenvolve na
suposicdo da existéncia de um saber no real, saber que é alcancado através da articulacédo
algébrica, das equagdes. O saber da ciéncia restringiu a droga a um “fdxico ”, resumindo-a “ao
mecanismo de acdo dos toxicos e dos venenos, segundo suas propriedades fisicas, quimicas e
biologicas” (SANTIAGO, 2001a, p. 18), renegando 0 sujeito, 0 desejo e 0 gozo que estdo
envolvidos no seu uso.

Ligado ao processo de formalizacdo das qualidades tdxicas das substéncias da
natureza, o saber cientifico tem na quimica e na farmacologia as principais areas de pesquisa
especializadas dedicadas a este trabalho. A partir do processo de separagdo, descrigéo e
escrituracdo dos componentes quimicos de uma substancia é estabelecida uma correlagdo
entre 0s mecanismos de acdo dos toxicos e seus venenos, tendo como base as propriedades

fisicas, quimicas e bioldgicas.
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Os principios ativos das substancias sdo definidos objetivamente e é a quantidade da
dosagem de cada um desses principios que ird conferir o carater letal ou ndo de um toxico. A
propriedade da intoxicacdo esta intimamente ligada a no¢cdo empirica da substancia e limites
dos graus de nocividade desta no organismo, assim como o conjunto de disturbios dela
resultantes sdo estabelecidos a partir dai (SANTIAGO, 20014, p. 18).

A substéncia, no saber cientifico, deixa de ser signo interpretavel pelo sabio e torna-se
‘significante’ na natureza, a substincia adquire um status de permanéncia de acordo com a

concepcao cartesiana da matéria.

O quimico concebe as substancias em seu aspecto puramente formal, antes de
apreendé-las por suas propriedades materiais. Assim repousa sobre esse novo
racionalismo quimico a possibilidade de se expressar esse efeito pharmakon a partir
do mecanismo de acdo de varias substancias como compostos alcalinos, formados,
fundamentalmente, de hidrogénio e de nitrogénio. (SANTIAGO, 2001a, p. 67).

Com esse novo modo de apreenséo do real pelo saber cientifico da quimica, conforme
aponta Santiago (2001a), qualquer saber revelado pelas vias do simbolismo € expulso assim
como qualquer representacao possivel a priori da substancia. O ideal cientifico baseia-se num
método, numa sistematica, num plano, num calculo possivel da substancia suplantando
qualquer ideal retdrico do substancialismo da alquimia. Na passagem da alquimia a quimica,
Santiago (2001a), parafraseando Lacan no seminario A ética da psicandlise (1959-60/1988),
afirma: “Deus ¢ expulso da matéria”.

A rejeicdo de qualquer verdade no sentido de um saber mitico sobre o pharmakon,
atrelado ao aparecimento da droga no mercado do gozo, seja esta licita ou ilicita, tem como
efeito, segundo Santiago (2001a), o retorno da verdade sobre o fundo enigmatico de um
excedente de gozo, outra manifestacdo do utilitarismo, responsavel pela geracdo de gadgets,
produtos da ciéncia. A problematica da emergéncia da droga é ignorada e o discurso médico
atrelado ao saber cientifico fica retido apenas na toxicomania conceitualizada como doenca. O
discurso médico tenta reconstituir a origem da toxicomania apoiando-se na psiquiatria,
esquecendo-se que a droga e a toxicomania sdo, elas proprias, resultantes da incidéncia da
ciéncia no saber, como fendmeno de gozo.

O trabalho de formalizacdo das qualidades toxicas, ideal do saber cientifico, ndo esta
dissociado do ideal de administracdo dos corpos e da gestdo calculista da vida, designado por
Foucault (2011) como o “bio-poder”. O discurso sobre a droga difundido na sociedade é
marcado pela ideia de “delimitacdo dos graus de nocividade de uma substancia toxica no

organismo ¢ do conjunto de disturbios dela resultantes” (SANTIAGO, 2001a, p. 18). No
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decorrer do tempo este discurso promoveu reflexos no discurso juridico levando ao que Lacan
(1966b) denominou como a questdo da “repressdo policial”’, donde a “maior ambicdo da
ordem juridica é a de regulamentar o uso abusivo da droga, circunscrevendo-o, em certos
casos, as fronteiras do util” (SANTIAGO, 20013, p. 19).

A ciéncia exige a disjuncdo do saber e da verdade e a supressdo de qualquer ligacéo
entre eles. Ha na psicofarmacologia moderna um ideal de busca dos “espiritos das drogas”,
que se relaciona a ambigdo da ciéncia de explicar as “propriedades subjetivas intrinsecas as
substancias narcoticas, suscetiveis de limitar a satisfagdo encontrada pelo individuo”
(SANTIAGO, 2001a, p. 28), isto &, explicar a satisfacdo extraida das drogas e vedar as
particularidades do sujeito.

A droga aparece como uma derivacdo do encontro entre a ciéncia e as substancias que
manifestam o efeito pharmakon, porém, tal como conhecido hoje, o fenbmeno da droga
“encarna o retorno do efeito de sentido sob a forma enigmatica do gozo, resto da operacao de
calculo do sujeito da ciéncia” (SANTIAGO, 2001a, p. 59). E a toxicomania assume o lugar de
efeito de discurso, “produto das mudangas operadas pela emergéncia do discurso da ciéncia
no mundo” (SANTIAGO, 20014, p. 29).

Para Santiago (2001a), foi a partir do discurso da ciéncia e de sua conjun¢do com o
discurso do capitalista que um novo utilitarismo da droga se estabelece. O discurso da ciéncia,
com a sua formalizac¢do caracteristica derivada do trabalho de “literaliza¢ao” das substancias
da natureza, confina a droga apenas as suas propriedades toxicas. A partir do corte
estabelecido pela ciéncia moderna no mundo, as drogas até entdo inseridas nas sociedades
ditas primitivas como uma forma de acessar o inefavel, passam a ocupar na doxa
contemporanea o lugar de um dos responsaveis por grande parte dos flagelos por que passa a
sociedade, sendo condenada como um agente nocivo.

Como mercadoria de troca, a droga apresenta uma caracteristica diferencial em relacao
as outras mercadorias. Sob a ética da variacdo dos pre¢os, tendo como pressuposto as leis de
oferta e procura, as drogas sdo classificadas dentro do grupo de mercadorias que se
comportam de uma forma mais inelastica do que as outras, pois a sua procura € menos
suscetivel a variacdo do preco, como, por exemplo, o cigarro. Um aumento no pre¢o nao
corresponde a mesma proporcao que a queda na procura. Além deste componente, ou talvez
também por ele, o negécio das drogas € altamente lucrativo, seja licito (alcool e
psicofarmacos) ou ilicito.

No mercado das drogas ilicitas existe uma maior tendéncia ao monopdlio no

fornecimento do que em outros mercados, este monopdlio é mantido a custa de violéncia e
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corrupgédo. “A ilegalidade gera lucros tdo altos que monopolizar esse mercado é um prémio
pelo qual vale muito a pena lutar” (COYLE, 2003, p. 29). Segundo a visao de Coyle (2003),
quanto maior a rigidez da proibicdo, mais rentadvel é o neg6cio, pois a concorréncia acaba
sendo pressionada tanto pelos fornecedores mais violentos e determinados a eliminar seus
concorrentes, como também pela acdo da policia e das demais instituicGes repressoras, que
acabam por funcionar como auxiliares no processo de reducdo do nimero de fornecedores
aumentando o poderio dos mais fortes.

Paralelo ao trafico e a corrup¢do subjacente a ele, existe um enorme negécio de
lavagem de dinheiro que cresce vinculado aos ganhos dessa “induastria” e que acaba por
promover a extensdo do alcance e do dominio dos traficantes a outras atividades, dessa vez
legais. Cenario este que tem alcance e escala global. Ndo podemos também nos esquecer do
mercado de armas que sustenta a Guerra as Drogas decretada desde 1980 pelos EUA no
governo Reagan. Todo um aparato econdémico que suporta e sustenta essa industria.

A droga, no discurso moderno, ¢ uma mercadoria que perde o ‘“conhecimento”
atribuido ao pharmakon. Ao entrar no mundo moderno via o saber da ciéncia, ela também se
submete ao mercado capitalista. A droga passa a existir como resto, um excedente de gozo,
um acréscimo, um mais-de-gozar particular (SANTIAGO, 20014, p. 59). “Para a psicanalise
ndo ha droga na natureza, tal como a ciéncia faz crer. Isso quer dizer que ndo ha nocdo de
droga que ndo seja relativa ao contexto discursivo no qual ela se enuncia” (SANTIAGO,
2001a, p. 20).

O sintoma encarna a discordancia entre o real e aquilo pelo qual se da a superestrutura
significante (SANTIAGO, 2001a). O sintoma social tal qual Lacan atribui a Marx, representa
a inclusdo do que ndo vai bem, a dimensdo real do sintoma. A toxicomania é efeito de
discurso, efeito do encontro do discurso da ciéncia com 0 gozo, enquanto 0 gozo é a dimenséo
banida do dominio da ciéncia (SANTIAGO, 2001a).
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3 DROGA, TOXICOMANIA E PSICANALISE

E feliz e justo que Dom Juan se chame o sedutor,
como alias o Diabo, que se chama Lucifer. E o
“estado dionisiaco” que Dom Juan, como de certo
também o diabo, persegue freneticamente, estado

(13

em que a andlise nietzschiana distingue “o
instinto sexual, a embriaguez, a crueldade que
pertencem todos a mais antiga alegria de festa no
homem”.

Jules Monnerot™

Conforme analisado nos capitulos anteriores, 0 surgimento da ciéncia moderna no
mundo provocou uma profunda ruptura no pensamento humano e na forma de produzir
conhecimento. Lacan (1972-73) afirmou que o discurso da psicanalise s6 é pensavel depois da
emergéncia do discurso da ciéncia e dos seus efeitos, visto que a psicanalise trata do sujeito
nascido e foracluido, no mesmo golpe, pela ciéncia.

O real do sujeito, no sentido do que ndo é simbolizavel, ndo interessa a ciéncia; €
atraveés da articulagdo significante, pelas equacdes algébricas, que ela ird acessar o real. Ela
ndo quer saber do indizivel, razéo de existir na ciéncia um ideal de cifrar todo o real. Através
da farmacologia, da quimica e da biologia, a ciéncia busca restringir a droga a um “toxico”,
renegando o sujeito, o desejo e 0 gozo envolvidos com o seu uso.

A ciéncia aplicada a producdo possibilitou a criacdo de objetos e instrumentos que
ndo so solucionaram, mas também criaram novos problemas de dominacdo e exploracdo da
natureza e do trabalho. O capitalismo tem no consumo o motor propulsor da desenfreada
disseminacdo da producdo pelo mundo e da globalizacdo das formas de relacBes que
sustentam seu continuo crescimento. A droga, no discurso moderno, participa do mercado do
gozo e do ideal de coloniza¢do do mesmo.

A droga, inserida no mercado capitalista, funciona como uma mercadoria “especial”
com atributos que afetam os corpos daqueles que a usam. Essa afec¢do denuncia um gozo que
nos antigos rituais, incluindo ai os dionisiacos, faz uma ponte entre o sagrado e o profano,
articulado ao discurso mitico que o sustenta. O dionisiaco faz o sujeito ser destituido pela
invasdo do gozo que inebria e que o coloca em estado de éxtase e entusiasmo. A desmedida e
o incomensuravel estdo ligados a experiéncia mistica de comunhdo com o deus e estdo, para

além do principio do prazer, se encontrando do lado de um transbordamento. O discurso

** MONNEROT, J. Dionisos Fil6sofo. In: Revista Acéphale, n 3-4, julho 1937, p.11.
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mitico se liga ao pensamento primitivo, e o fetichismo foi um conceito cunhado para
classificar essa forma de pensar.

O fetichismo como conceito apareceu no primeiro periodo de expansdo global do
capitalismo, periodo marcado pelos processos de colonizacdo dos povos além-mar. Mais
tarde, no século XIX, esse mesmo conceito foi absorvido pela psiquiatria para especificar um
modo de satisfacdo sexual perverso, um modo de satisfacdo que ndo tem por finalidade a
reproducéo.

Marx e Freud, cada um no seu campo de saber, utilizaram-se do conceito de
fetichismo como possibilidade de ampliagdo da visdo critica da sociedade capitalista. Este
conceito foi usado para expor os mobiles de aliena¢do no campo da linguagem.

O conceito de fetichismo traz embutido em si a ideia de conciliagdo de uma
contradicdo, da mesma forma também o conceito de pharmacon, que tanto pode ser remédio
como veneno. O significante “droga” nao ¢ diferente, ele ndo pode ser unificado em um tnico
conceito, pois nas drogarias, que se multiplicam mais do que qualquer outro comércio

atualmente, que costumamos comprar e encontrar as drogas licitas.

3.1 O conceito de fetichismo

Safatle (2010), no livro Fetichismo colonizar o Outro, aponta Charles de Brosses>
(1709-1777) como o primeiro a enunciar o conceito de fetichismo “como pe¢a maior de uma
operacdo que visava a estabelecer os limites entre as sociedades esclarecidas [modernas] e as
primitivas” (SAFATLE, 2010, p. 21). O termo fetichismo nasce no campo da antropologia
sob o impacto das Grandes Navegagdes e da ‘globalizacdo’ do mundo ocidental no
“imaginario europeu”. O fetiche representava o “culto de objetos inanimados e, em outros
casos, como divinizagdo de animais e de fendmenos irregulares da natureza” (p. 22). As
sociedades primitivas seriam ‘“vitimas” de um sistema de encantamento e de crencgas
supersticiosas e 0s objetos “fetisso” seriam aqueles que possuem uma forga encantada,

sobrenatural, divina.

** Membro da Académie des Inscriptions et Belles-Lettres e colaborador da Enciclopédia de Diderot e
d’Alambert.
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Para De Brosses, segundo Safatle (2010), o fetiche ndo se confunde com a imagem
de um santo catolico, ou do ouro, por exemplo, pois este ndo é uma forma de representacéo
como os outros seriam. De acordo com Brosses, 0 pensamento primitivo estaria marcado pela
“auséncia de desdobramento entre o representante e o representado” (SAFATLE, 2010, p.
35). Um pensamento incapaz de operagdes com abstracoes e simbolizagdes.

O pensamento “primitivo” corresponde a forma de pensar projetiva, impulsionada
pelo medo e pela ignoréncia. Seria 0 modo elementar de defesa contra o medo diante do
carater imprevisivel dos fendmenos naturais e que ainda ndo ‘“se tornou senhor da natureza
através do desvelamento da estrutura causal dos fendmenos” (SAFATLE, 2010, p. 34). Freud
(1913/1991), em Totem e Tabu, aponta a cosmovisdo do homem primitivo — aquele que de
forma clara e menos poluida imp&e as leis da vida psiquica as coisas reais. Comparado ao
pensamento infantil, que desconhece os usos figurados da linguagem, o pensamento
“primitivo” seria incapaz de metaforizar, e as metaforas para esses povos seriam tomadas ao
pé da letra. Em contraposi¢do, o pensamento “moderno”, conceitual e cientifico, se daria
através de um movimento de abstracdo. Esta abstragdo denotaria a capacidade de “passar de
objetos sensiveis aos conhecimentos abstratos [...] [e assim] construir conceitos e simbolos
genéricos” (SAFATLE, 2010, p. 34). Para De Brosses, aponta Safatle (2010), a poténcia da
representacdo sé seria propria de religides monoteistas derivadas do judaismo, como o
cristianismo e o islamismo.

Safatle (2010) pinca em Augusto Comte (1798-1857) a definicédo de fetichismo como
sendo o “estagio inicial da vida social e das formas de pensar” (SAFATLE, 2010, p. 22). Para
Comte, existiriam trés estagios do espirito humano: o teoldgico, o metafisico e o positivismo.
O fetichismo marcaria a primeira fase do estagio teoldgico, seguido pelo politeismo,
culminando com o monoteismo. A teoria do fetichismo abordada pelos pensadores modernos,
de acordo com Safatle (2010), abria espaco para um paralelismo entre progresso “historico-
natural” da humanidade (filogénese) e o desenvolvimento do individuo (ontogénese)
(SAFATLE, 2010, p. 36).

A descoberta do Novo Mundo colocou a Europa Ocidental em contato com
sociedades que viviam de forma completamente outra que a sua. Esses povos diferentes e
estranhos, encarados como ‘“primitivos” e atrasados, ndo haviam alcangcado o grau de
esclarecimento e maturidade de raciocinio como o europeu, representado pelo pensamento
conceitual abstrato, indice maior do progresso intelectual. Além do fator discriminatério em
si, essa interpretacdo permitiu que a colonizagdo do mundo suportasse e promovesse um

grande sistema de sujei¢do, educagdo e dizimagdo dos povos considerados “ndo civilizados”.
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Em 1887, Alfred Binet (1857-1911) importa o conceito de fetichismo para a
psiquiatria e o insere no estudo sobre as perversdes. Safatle (2010) afirma que a partir de
Binet o fetichismo passou a corresponder a uma nosografia no campo da satude mental, um
modo de investimento libidinal, exclusivo ou ndo, que tem como alvo objetos inanimados ou
partes do corpo em detrimento do interesse sexual com finalidades reprodutivas, ou genitais,
consideradas normais e objetivo final da sexualidade.

Binet descreveu o fetichismo como o “amor por coisas inertes” (SAFATLE, 2010,
p. 39), tais como pecas de roupa, sapatos, ou partes do corpo, como maos, pés, olhos, cabelos.
O perverso fetichista ndo passaria “do objeto a fungdo”, fungdo esta entendida como a fungao
global de reproducgéo sexual. Como ressalta Safatle (2010), Binet reconheceu, entretanto, que
no amor todos seriam um pouco fetichistas.

Safatle (2010) aponta que Binet se apropriou de um termo que pertencia a outra area
do saber e, através da ideia da existéncia de um “pensamento primitivo”, tragou uma
aproximacao deste com o comportamento infantil e a patologia mental, criando as trés
grandes figuras da minoridade e “um mito da identidade entre o doente, o primitivo e a
crianga” (SAFATLE, 2010, p. 23).

Os perversos seriam “selvagens entre europeus” (SAFATLE, 2010, p. 23). Foucault
(2011) destaca que as duas grandes inovacdes do século XIX, em relagdo a “tecnologia do
sexo0”, “a medicina das perversdes e os programas de eugenia” (FOUCAULT, 2011, p. 128)
promoveram um grande sistema de degenerescéncia, racismo e controle social. Freud, em
1905, ao afirmar que a sexualidade é perverso-polimorfa para todos os humanos, fez da
psicanalise, aos olhos de Foucault, a Unica que se op0s “rigorosamente aos efeitos politicos e
institucionais do sistema perversdo-hereditariedade-degenerescéncia” (FOUCAULT, 2011, p.
129).

Safatle (2010) destaca que Freud e Marx representaram dois regimes de critica, de:

[...] dar forma conceitual a um momento histdrico de deslocamento do sistema de
partilha entre a modernidade e a pré-modernidade. Pois eles mostraram como 0
encantamento e a alienacdo que o Ocidente identificou em seu Outro operam, na
verdade, no interior de nossas sociedades desencantadas e no cerne de nossas
préprias formas de vida. (SAFATLE, 2010, p. 26).

Para Safatle (201), o conceito de fetichismo ndo s6 aproxima Freud e Marx, mas é um
conceito que unifica a critica da linguagem, do trabalho e do desejo nas sociedades modernas

capitalistas.
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3.1.1 Eles n&o sabem o que fazem — o fetichismo em Marx

A mercadoria, como nos apontou Marx, e conforme analisado no primeiro capitulo,
funciona como puro suporte de valores de troca. Ao produzir e consumir valores de troca, “os
sujeitos ndo sabem o que fazem”, famosa frase de Marx para descrever o desconhecimento, a
alienacao ideologica. Segundo Safatle (2010), Marx estaria retornando a frase: “eles ndo
sabem o que veem”; proferida por De Brosses ao se referir ao fetichismo dos povos primitivos
(SAFATLE, 2010).

O conceito de fetichismo da mercadoria descreve a forma como encontramos nos
processos de trocas econémicas processos semelhantes aqueles descritos como fetichistas nas
sociedades ditas primitivas. Marx utilizou o conceito de fetichismo para apontar a estrutura da
mercadoria e provou que no cerne da moderna e ‘“desenvolvida” sociedade capitalista
encontramos 0s mesmos moldes, a mesma estrutura de alienacdo e encantamento daquela
encontrada nas sociedades arcaicas.

Para que haja troca e circulacdo hd a necessidade de que os valores de uso,
qualitativamente diferentes, sejam reduziveis a um valor de troca homogéneo, é necessaria
uma abstracdo, uma unidade de valor que permite medir e comparar e fazer a equivaléncia
entre as mercadorias. No caso da troca de mercadorias, o dinheiro cumpre essa funcdo. E na
propriedade atribuida ao dinheiro, que aparece como se fosse imediata e “natural”’, que o
fetichismo é mais evidente. Marx afirmou que o valor de uso, no ato da troca, é esquecido, 0
que desvincula a mercadoria da pretensa esfera das necessidades do homem, alienando, ao
mesmo tempo, o homem do seu trabalho. O corpo da mercadoria se conforma com a
“objetividade fantasmatica” representada no prego, puro valor de troca. Esse processo expde a
possibilidade de todo corpo equivaler a outro, de todo corpo passar no outro, ou de todo corpo
dissolver-se no outro, desde que se estabeleca um padrédo geral, uma abstracao.

O corpo dos objetos, com suas caracteristicas sensiveis, deve ser negado para que
determinado valor, uma idealidade, possa ndo apenas ser atribuido, mas encarnado. Esta
encarnacdo é a conformacdo a uma idealidade — fetiche, que se transforma em uma “coisa
sensivel suprassensivel” (SAFATLE, 2010, p. 112). O resultado final do fetichismo seria a
possibilidade de reversibilidade absoluta dos corpos.

Safatle (2010) aponta que em Marx o “uso” refere-se a0 modo que estabelece a
relagcdo do sujeito com o objeto, e o desejo de reconhecimento social passa a ser introduzido

nos objetos consumidos. Dessa forma, o “uso”, ou o “consumo”, passa a assumir uma fruigéo
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estética (SAFATLE, 2010, p. 113). O consumo aponta a relacdo sujeito/objeto e a existéncia
de um valor “imaterial”, que s6 se realiza quando o sujeito € capaz de passar por e anular
todas as determinages singulares.

Por sua vez, Zizek (1996) aponta no conceito de fetichismo da mercadoria de Marx
uma espécie de matriz que nos faculta entender todas as outras formas de “inversdo
fetichista”. A dialética forma-mercadoria, nos atenta o autor, nos oferece uma “chave tedrica
de fendmenos que, & primeira vista, nada tém a ver com o campo da economia politica
(direito, religido, etc.)” (ZIZEK, 1996, p. 301). A andlise formal da mercadoria ilumina a
explicacdo histérica do modo de pensamento conceitual abstrato proprio a ciéncia moderna.

A ciéncia moderna — aquela apontada no capitulo anterior, que pressupde o
esvaziamento de todo saber como representacdo ou significacdo — pressupde um aparato de
categorias atraves do qual ela capta a natureza. Zizek (1996) reconhece esse conjunto de
elementos como 0s apontados por Marx na propria efetividade social, no ato da troca da
mercadoria. O dinheiro, a moeda, na efetividade social do mercado, é tratado como se
consistisse ‘“numa substancia imutavel, uma substancia sobre a qual o tempo ndo exerce
nenhum poder, e que se situa num contraste antiético com qualquer material encontrado na
natureza” (SOHN-RETHEL®®, apud ZIZEK, 1996, p. 303). Sabemos que o dinheiro, assim
como qualquer outro objeto material, sofre desgaste no uso e se modifica ao longo do tempo,

porém lidamos com ele como se o seu valor fosse imutavel.

Quando os individuos usam o dinheiro, eles sabem muito bem que ndo ha nada de
magico nisso — que o dinheiro, em sua materialidade, é simplesmente uma
expressdo de relacOes sociais. A ideologia cotidiana espontanea reduz o dinheiro a
um simples sinal que da ao individuo que o possui o direito a uma certa parte do
produto social. Assim, no plano do dia-a-dia, os individuos sabem muito bem que ha
relaces entre as pessoas por tras das relacdes entre as coisas. O problema é que, em
sua atividade social, naquilo que fazem, eles agem como se o dinheiro, em sua
realidade material, fosse a encarnacdo imediata da rigueza como tal. Eles séo
fetichistas na prética, e ndo na teoria. O que “ndo sabem", o que desconhecem, é o
fato de que, em sua proépria realidade social, em sua atividade social — no ato de
troca da mercadoria —, estdo sendo guiados pela ilusdo fetichista. (ZIZEK, 1996, p
314, grifo do autor em italico e nosso sublinhado).

Zizek (1996) cita Marx para afirmar a necessidade da existéncia de um Outro, uma
autoridade monetaria na qual todos devem crer e que atue garantindo o valor da moeda. Este
“Outro”, com suas leis,promove uma fantasia ideoldgica que da “existéncia” a um Outro sob a

“forma” de Mercado, que mais do que garantir o valor da moeda, “totaliza os méritos, os

valores” (LACAN, 1968-69/2008, p. 17) — relembrando a fala de Lacan no seminério De um

% SOHN-RETHEL, S. Intellectual and Manual Labor, Londres, 1978, p.31.
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Outro ao outro (1968-69/2008). A existéncia da crenga é fundamental para que o campo do
Outro, lugar onde as relacbes de significagdo se organizam, se sustente (TEXEIRA,
SANTIAGO, 2017, p. 101). A estrutura da crenga é a mesma da cisdo e do desmentido
(Spaltung und Veleugnung), aponta Zizek (2015a).

O ponto crucial do fetichismo, afirma Zizek (1996), estd no desconhecimento do
efeito estrutural, efeito da rede de relacdes entre os elementos. Dai Zizek afirmar que a
ideologia vislumbra o efeito fetichista na sociedade moderna, ela ndo é uma ilusdo que
mascara o verdadeiro estado de coisas, mas uma “fantasia social” (inconsciente) que estrutura
nossa propria realidade social. Se o lugar da ilusdo esta no préprio fazer, a frase de Marx,
destaca Zizek (1996), pode ser lida da seguinte maneira: “eles sabem que, em sua atividade,
estdo seguindo uma ilusdo, mas fazem-na assim mesmo”.

A ideologia funciona, conforme apontado por Marx, como uma superestrutura da
estrutura econdmica, ela expressa situacoes e interesses marcados nas relacdes materiais que
os homens estabelecem entre si. “A ideologia entre outras coisas ¢ uma mediagdo entre os
sujeitos e o real, um filtro de significantes que solda uma série para dar sentido a existéncia,
[...] funciona como uma racionalizagdo” (IASI, 2017), que nos mesmos moldes da fantasia
individual descoberta por Freud, nos diz Zizek (1996), regula a vida e a relacdo dos sujeitos
com a realidade. A ideologia marca “uma realidade social cuja propria existéncia implica o
ndo-conhecimento de sua esséncia por parte de seus participantes” (ZIZEK, 1996, p. 305).

De forma diferente das sociedades que as antecederam, o desconhecido nas
sociedades capitalistas foi deslocado para as coisas, pois as relacdes entre 0s homens nestas
sociedades ndo seriam “fetichizadas”, uma vez que seu 0 modelo é a troca mercantil. Nas
sociedades pré-capitalistas, as relagdes entre os homens — as relacbes intersubjetivas
representadas na relacdo Senhor e Escravo, no sentido hegeliano — s@o cobertas por uma aura
mistica, sdo fetichizadas, isto &, 0 escravo atribui um valor ‘“transcendente” ao senhor,
desconhecendo que é ele quem produz a verdade do senhor, sem Escravo ndo ha Senhor. Nas
sociedades pré-capitalistas, ha uma nitida separacdo e fixacdo dos papeis sociais. As pessoas
ocupam posicdes hierarquicamente distintas, a diferenca entre elas esta sustentada por algum
tipo de ligacdo “divina” ou natural, cercada de algum atributo ‘“sagrado”, especial. Em

contrapartida, a este atributo vinculam-se obrigac6es destes para com o restante da sociedade.

Ao contrério da gente comum de todas as épocas, que havia sido interminavelmente
traida e explorada por sua devogdo aos ‘superiores naturais’, 0s homens modernos,
lavados na ‘agua gelada do célculo egoista’, estdo livres da deferéncia aos senhores
que os destroem, mais animados do que entorpecidos pelo frio. Como agora eles
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sabem pensar por si e para mesmos, exigirdo contas que seus chefes e dirigentes
fazem por eles. (BERMAN, 1987, p. 107).

O deslocamento do “fetiche” se deu, pois nas sociedades modernas as pessoas
acreditam que “poderiam exigir contas de seus chefes e superiores”, tendo entendido que
estariam no mesmo pé de igualdade que eles. Com isso, estariam libertos do fardo da
veneragao ou vassalagem para com o senhor, da aura “mistica” que pressupde uma relagao
desigual entre as pessoas. Porém, nesse mesmo jogo, o senhor é libertado da obrigacdo de
protecdo em relacdo a vida de seus servos.

Nas sociedades modernas, cada qual como bom utilitarista desmistifica o outro, o
que se V& no parceiro é um outro sujeito que visa seus préprios interesses e que sé lhe
interessa na medida em que possui algo — uma mercadoria — capaz de satisfazer alguma de
suas necessidades (ZIZEK, 1996). A desigualdade existente nas relagdes sociais modernas
fica mascarada numa pretensa liberdade e igualdade, como se todos fossem efetivamente
iguais e tivessem as mesmas oportunidades. Nessa pretensa ideia de igualdade tambem esta
mascarada a existéncia de pessoas cercadas por “tabus” sociais, sejam estes no sentido do
“sagrado” (luxo) ou do “impuro” (lixo). Como se todos tivessem os mesmos acessos para
realizar suas “livres trocas” e fazer suas “escolhas livremente”, como se essas escolhas nido
tivessem a influencia dos valores sociais e das ideologias que os sustentam. Pensemos na
libertacdo dos escravos no Brasil como um pequeno exemplo: foi lhes dada a liberdade, mas
lhes foi negado o suporte necessario para ‘“competir” ou “negociar” com o restante da
sociedade, de modo que, ainda hoje, mais de um século depois, a populacédo negra constitui a
maior parte do contingente pobre e mesmo miseravel da sociedade. As relacfes de producao
nao sdo transparentes, sdo “disfarcadas”. As relagcdes de dominagdo e servidao sdo recalcadas
e “emerge um sintoma que subverte a aparéncia ideoldgica de igualdade, liberdade e assim
por diante” (ZIZEK, 1996, p. 310). O sintoma social descoberto por Marx, como apontado
por Lacan.

O proletario € o sintoma social do capitalismo. “O proletario enquanto excluido do
capitalismo permite Marx tracar o limite entre o capitalismo e o que para a psicanalise sera o
sintoma. Pois o proletario ¢ a verdade do discurso do mestre” (ALBERTI, 2011, p. 11). Como
visto no primeiro capitulo, Lacan da a Marx o lugar de inventor do sintoma, antes mesmo de
Freud, sintoma como “retorno da verdade no lugar do saber como tal na falha de um saber [...]
[uma verdade que] vem perturbar a boa ordem” (LACAN, 1966a/1998, p.c234). Alberti
(2011) em seu artigo cita Marcio Peter Leite (2008):
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[...] para Marx o sintoma é o sintoma de uma verdade (por isso Marx é o inventor do
sintoma) e para Freud o sintoma é a verdade. Segundo Lacan: "Ha apenas um
sintoma social: cada individuo é realmente um proletario”. Ainda Lacan: "O
proletario ndo é simplesmente explorado, ele é aquele que foi despojado da sua
funcdo de saber". Todos somos proletérios, porque a condicdo que determina as
relacdes entre os sujeitos humanos deve-se a que ndo ha uma verdade que possa ser
dita. (LEITE®, apud ALBERTI, 2011, p. 11).

A verdade é ndo toda e sustenta o semblante que no discurso do mestre é ocupado
pelo significante mestre. Barros e Carvalho (2017) destacam que “todo discurso ¢ dependente
do semblante organizado por uma crenga” (p. 141). O semblante remete a aparéncia, que
Dunker (2017) aponta como recobrindo uma falta, a castragdo, dando consisténcia onde ndo
existe. Todo discurso como tal funciona como uma defesa contra o real (BASTOS;
CARVALHO, 2017).

Zizek (1996) da como exemplo a Liberdade. As pessoas sabem que sua ideia de
Liberdade mascara uma forma particular de exploragdo, mas, mesmo assim, continuam a
seguir essa ideia de Liberdade. A crenca ndo é um estado "intimo" e particular da pessoa, é
sempre materializada em nossa atividade social efetiva, nos discursos.

Em artigo recente, Zizek (2018) observa que hoje a ideologia opera de forma cinica,
ndo precisamos mais “crer” nela. Para o autor, “ninguém mais leva a democracia ou a justiga
a sério, todos estamos cientes de como essas instancias sdo corruptas, mas mesmo assim nés
participamos delas” (online, sem paginacdo). Isso porque, como afirma o autor, assumimos

gue nao precisamos mais acreditar nelas para que elas funcionem.

3.1.2 Eles sabem, s6 que ndo — o fetichismo em Freud

Freud, no texto Fetichismo, de 1927, explicita 0 mecanismo utilizado pelo perverso
para a suspensdo de seus conflitos psiquicos: Verleugnung, recusa, desmentido. Este modo de
negacao especial tem como caracteristica fundamental negar e afirmar ao mesmo tempo. “O
garoto se recusou [sich geweigert] a tomar conhecimento do fato concreto da sua percepcao

[Wahrnehmung]” (FREUD, 1927/2018, p. 316), a percep¢ao permaneceu e uma agdo muito

 LEITE, M. P. S. (2008).Lacan com Marx: Clinica da cultura. Acesso em: 10 mar,
2011. http://www.marciopeter.com.br/links2/ensaios/ensaios lacanmarx.html
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enérgica sustenta a sua recusa da realidade. Neste movimento duplo de negacdo e afirmagéo
concomitante, uma contradicdo é mantida, explicitando ser o mecanismo do desmentido uma
contradi¢do em exercicio.

O perverso, ao se deparar com o horror da castracdo do Outro, erige no lugar da falta
um “monumento”, que foi nomeado para ser seu substituto, herdeiro do interesse dirigido ao
“pénis”. O objeto fetiche funciona como “o signo do triunfo sobre a ameaga de castracdo e
como protegdo contra ela” (FREUD, 1927/2018, p. 318). O fetiche salva o fetichista de ser um
homossexual e empresta “a4 mulher aquela caracteristica que a torna suportavel como objeto
sexual” (FREUD, 1927/2018, p. 318). O objeto fetiche se constitui simultaneamente tanto
como rejeicdo e afirmacdo daquilo que ele deseja negar, sendo um movimento duplo no qual
saber e ndo-saber coexistem conjuntamente.

Junto com a instituicdo do fetiche, afirma Freud (1927/2018), ocorre um processo,
um bloqueio da memoria semelhante a uma “amnésia traumatica”, nesse caso o interesse se
cristaliza no momento ultimo em que a mae poderia ainda ser considerada falica. E um
mecanismo de defesa contra uma situacdo capaz de provocar medo e sentimento de

desamparo.

Para Freud, na instauracdo do fetiche o que parece ser decisivo é — semelhante na
amnésia traumatica — a suspensdo de um processo em que o interesse se detém na
metade do caminho; pode ser mantida como fetiche a Gltima impressdo anterior a
traumaética, a estranha (unheimlich). [...] o dltimo momento em que a mulher ainda
podia ser encarada como falica. (MARTINHO, 2011, p. 47).

A falta de pénis na mde € uma memoria traumatica, pois representa o horror do
encontro com a castragdo do Outro materno. “N&o, iss0 ndo pode ser verdade, pois se a
mulher é castrada, seu proprio pénis esta ameacado” (FREUD, 1927/2018, p. 316). A
operacdo fetichista, afirma Lacan (1956-57/1995), é um modo pelo qual o objeto fetiche é
elevado a condi¢@o de objeto de desejo, isto porque “ele se encarna num objeto que podemos
considerar como respondendo, de uma maneira simbodlica, ao falo como ausente” (LACAN,
1956-57/1995, p. 157).

Continuando a leitura de Freud (1927/2018), este afirma que “nenhum ser masculino
é provavelmente poupado do pavor da castracdo [Kastrationsschreck] diante do genital
feminino” (p. 318). O horror a castragdo esta ligado a crenga infantil na universalidade do
falo. Para a crianga todos possuem pénis, nas meninas este ainda nao estaria desenvolvido.

As teorias sexuais infantis, aponta Soler (2012), foram descobertas por Freud nos

adultos em analise, sdo lembrancas infantis nas quais a crianca-intérprete tenta desvendar o
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enigma do casal sexuado que os pais presentificam, realizando um trabalho de pensamento e
de invencdo. As fantasias originarias, ligadas a crenga na universalidade do primado falico,
funcionam estruturando o0 modo de desenvolvimento subjetivo e a maturacéo sexual.

Para Safatle (2010), o encontro com a falta de pénis da mde provoca panico na
crianga, pois ela se depara com a erosdo daquilo que serve fundamentalmente ao servigo de
crencas. Diante do insuportavel da castracdo, ha a emergéncia da angustia, e toda angustia,
afirma Freud em Inibicdo, Sintoma e Angustia (1926/1992), é angustia de castracdo. Freud
(1927/2008) atribui a angustia ao medo de ver ameagada a integridade narcisica do individuo,
condicionando esse momento ao estatuto de um evento traumatico.

Nos meninos, a angustia de castracdo também se relaciona a angustia constante
destes diante da possibilidade de serem submetidos a posicdo feminina de passividade, a
posicdo de objeto. Essa angustia masculina diante da feminilidade seria 0 ponto gerador da
aversdo e da agressividade dos homens em relacdo ao feminino. No texto O problema
econémico do masoquismo (1924/2006), Freud aborda as fantasias masculinas identificando
gque o masoquismo feminino constitui-se como uma fantasia masculina, uma maneira de
erotizar a agressividade contra o feminino como diferenca. O reconhecimento da diferenca, no
contexto atividade/passividade, equivale a reconhecé-la de maneira assimétrica e ligar a
posicao feminina a uma posi¢cdo de humilhacao.

A dificuldade em aceitar a diferenca sexual ndo estaria ligada a questdo do
rebaixamento da feminilidade como sindnimo de passividade, isto é parte da fantasia
masculina, estaria relacionada ao fato de que nédo existe a realizacdo completa da submisséo
da sexualidade polimorfa autoerética ao primado do falo. Freud (1927/2008) destaca que o
fetiche promove a auséncia de sofrimento psiquico, pois funciona como uma solugédo
engenhosa de suspencdo do conflito. O fetichista afirma (Bejahung) a castracdo e a desmente
simultaneamente, reunindo “em si duas suposi¢des reciprocamente inconciliaveis: a mulher
conservou seu pénis e o pai castrou a mulher” (FREUD, 1927/2008, p. 322).

O fetiche é um simbolo, um elemento representativo, um substituto “do pénis, na
medida que a mulher ndo o tem” (LACAN, 1956-57/1995, p. 154). Mas, afirma Lacan, “¢
preciso que ela tenha por razdes ligadas a relagdo dubia da crianga com a realidade” (p.154).
Para que a dialética do ter/ndo ter, a alternancia fundamental de alguma coisa que é tanto
presenca quanto auséncia, possa se estabelecer, para que a troca simbolica acontega, o falo,
em questdo, ¢ um falo simbolico, pois sua natureza é “apresentar-Se na troca Como auséncia,

auséncia funcionando como tal” (p. 154).
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O complexo de castracdo, o seu sentido através de sua relacdo com o falo,
estabelece-se num ciclo estrutural de ameacas imaginarias de perda. O uso do falo, sua fungdo
simbdlica, instaura a dialética da diferenciacdo entre os sexos, marcada por interditos e pela
estrutura fundamental da lei do incesto. N&o ter o falo simbolicamente é té-lo a titulo de
auséncia. O falo ¢ a moeda principal que promove a “entrada da criang¢a na relagdo com o
objeto simbdlico” (LACAN, 1956-57/1995, p. 162).

O fetiche ¢ uma “lembrancga-encobridora”, 0 que Lacan (1956-57//1995) interpreta:
“ndo é simplesmente um instantdneo, € uma interrupcao da historia, um momento que ela se
detém e se congela e onde, a0 mesmo tempo, indica a continuacdo de seu desenvolvimento
para além do véu” (p. 160). O fetiche é de certa maneira imagem, e imagem projetada sobre o
Veu que instaura uma captura imaginaria e o lugar do desejo. O desejo se relaciona com a um
mais além do que aquilo que é projetado. Lacan, no seminario A relacdo de objeto (1956-
57/1995), analisa o fetiche a partir da fixacdo do sujeito em um significante que,
imaginariamente, pudesse cristalizar o desejo materno. “O elemento simbolico que fixa o
fetiche e o projeta sobre o véu, € retirado especialmente da historia onde a imagem se fixa”
(LACAN, 1956-57/1995, p. 159). O fetiche ¢ “pura fabrica¢do”, ele permite que a existéncia
do pénis seja mantida, ainda que deslocada. A crianga fixa uma recordacdo que desloca o
verdadeiro nucleo do acontecimento.

O fetichismo, segundo Safatle (2010), representa uma tentativa, talvez a mais
“astuciosa”, de negar a poténcia de corrosdo interna de toda identidade. Ao desmentir o
conflito entre a crenca e a percepcao da auséncia de pénis na mulher (mée), erigindo no lugar
da falta um objeto que a esconde, o sujeito age como se ndo reconhecesse a diferenca sexual
mesmo quando sabe de sua existéncia. O fetiche esta relacionado a uma ilusao, “vivida como
tal, e como tal preferida, e também a funcdo particularmente satisfatéria de um objeto inerte,
plenamente a mercé do sujeito para a manobra de suas relacdes erdticas” (LACAN, 1956-
57/1995, p. 162). O fetichismo é uma maneira de lidar com a fantasia da ameaca de castracéo,
talvez dai sua maior incidéncia sobre os homens, uma vez que ja castradas “por natureza” as

mulheres ndo se sentiriam ameacadas, e sim invejosamente suprimidas de algo.

O perverso, no nivel da enunciacdo da cadeia significante, no lugar do gozo que falta
no Outro, coloca o significante @, que ¢ o significante produzido como significante
do gozo, pelo fato de que o suporte imaginério do falo falta & mée. O neurdtico, ao
contrario, identifica a falta do Outro com sua demanda. (MARTINHO, 2011, p. 42).
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3.2 Droga e fetiche

Podemos, a partir do exposto acima, concluir que Marx, ao analisar a forma-
mercadoria e desenvolver o conceito de fetichismo da mercadoria, ilumina a existéncia de
processos fetichistas no cerne da sociedade moderna. A mistificacdo que ai acontece nao se da
entre 0s homens, mas entre os objetos. O fetichismo é inerente a cultura, ndo faz parte apenas
do pensamento primitivo, mas de todos aqueles que habitam a linguagem.

Com Freud, identificamos a fungéo do fetiche como sendo a de encobrir a castragéo.
A relacdo com a castracdo € insuportavel, para todo sujeito, ela é da ordem do horror, e a
droga pode funcionar como um método de evitar o sofrimento e anestesiar o mal-estar,
encobrindo a castracdo e podendo dela fazer um objeto fetiche. Nas sociedades arcaicas, 0
discurso mitico atribuia a droga, circunscrita num ritual, o poder de estender a percepcéo e de
estabelecer uma comunhdo mistica com o cosmo. Nas sociedades capitalistas, que fetichizam
0 consumo e na qual inimeras drogas, entre licitas e ilicitas, foram sintetizadas, o consumo de
substancias toxicas esteve ligado a diferentes sentidos. Por exemplo, nos anos 1950 e 1960,
esteve relacionado a contestacdo da ordem; nos anos 1980, era sinbnimo de poder e riqueza; e
hoje, estd cada vez mais associada ao flagelo, a criminalidade e a violéncia, principalmente
quando associada a pobreza.

O discurso contemporaneo promoveu uma modificacdo na nossa relacdo com a dor
colocando “muita tela protetora” (SOLER, 2012, p. 260). A unido da ciéncia ao mercado
busca excluir a subjetividade e a dor de existir, que nos é inerente. Para isso, oferta objetos
fabricados: farmacos, diagndsticos, objetos de consumo... (FINGERMANN, 2012). H4, na
contemporaneidade, uma ordem que estimula o sujeito a gozar, e a droga em sua estrutura de
contradi¢do parece seduzir e repelir, apontando uma “possibilidade” de captura de um mais-
de-gozo.

Santiago (2001a) sustenta que a conexdo entre a droga e o fetiche ndo é desprovida
de valor, posto que, seguindo Freud, podemos entender a droga como uma das “construgdes
substitutivas do sujeito” (SANTIAGO, 2001a, p. 139). Sendo assim, ela apresenta uma
correspondéncia com o fetiche, “tendo em vista que ambas se instalam em funcdo de uma
anguUstia proveniente da propria realidade da castracao” (p. 139). Entretanto, o fetiche é
explicitamente colocado por Freud como a relacdo de substituicdo do falo materno. Em

relacdo a droga, ha em cada caso uma “indeterminagdo do elemento substituido, que se deixa
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cicatrizar a partir da definicdo da estrutura do sujeito em questdo” (SANTIAGO, 2001a, p.
139).

Sinatra (1993) propde pensarmos uma “funcao toxicomana” para indicar a relagdo de
um sujeito com a droga de sua eleigéo, indicando em cada caso um valor a determinar. Este
valor depende de uma conexdo especifica entre as varidveis intervenientes e a constante das
condicdes de gozo de cada um, em precisas coordenadas espaco-temporais (SINATRA, 1993,
p. 31-32).

A droga, produto do discurso cientifico, funciona como efeito deste mesmo discurso
que procura universalizar o seu sentido. Contudo, ndo existe nenhum objeto perfeito e muito
menos para todos. Tarrab (1993) Ié da seguinte forma o discurso do capitalista: “um sujeito,
em sua falta de gozo estrutural, demanda ao saber cientifico a produgdo de um objeto perfeito,
capaz de um gozo, que sem consequéncias venha acabar com sua castracdo, sua divisao, sua
miséria...” (p. 41, traducdo nossa). A droga tem seu éxito, mas também fracassa, e € 0 seu
fracasso que precipita 0 sujeito em seu gozo mortifero (TARRAB, 1993, p. 48), ela
“materializa um gozo que vale mais que a vida como fun¢ao vital” (MILLER, 1993, p. 19,

traducdo nossa).

3.3 Toxicomania e psicanalise

Santiago (2001a) afirma que Freud ndo abordou a toxicomania como fato clinico
dotado de autonomia nosografica. Em Freud, a funcdo da droga é abordada como operador
ético, nos limites precisos da economia libidinal do sujeito, qualquer que seja sua estrutura.
Contudo, Santiago (2001a) destaca que varios estudos psicanaliticos foram dedicados a
toxicomania no periodo entre guerras e que, na década de 1930, estes estudos atingiram seu
apogeu com a elevacdo da toxicomania ao estatuto de categoria clinica autbnoma com tracos
descritivos e elementos explicativos especificos.

Os estudos realizados naquele periodo tinham como linha mestra tedrica a relacédo de
objeto, corrente que ganhou notoriedade na Franca ap0s a morte de Freud e que foi criticada
diversas vezes por Lacan. Segundo esta perspectiva, a libido sofreria um processo de
maturacdo em estagios ou fases, culminando com a unificacdo das pulsdes parciais na pulséo

genital em torno do objeto genital “normal” para os dois sexos. Os objetos ligados as fases
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iniciais da libido deveriam ser ultrapassados, percorrendo um processo evolutivo do individuo
em direcdo a normalidade heterossexual.

A corrente da relacdo de objeto defendia a perspectiva de uma maturacdo da relagéo
do homem com a realidade e o desenvolvimento das pulsdes parciais convergindo para um
objeto final, harmonioso, satisfatorio, fundando “o homem numa realidade adequada”
(LACAN, 1956-57/1995, p. 13). Apesar disso, afirma Santiago (2001a), estes estudos
promoveram uma importante mudanca em relacdo ao ponto de vista do discurso cientifico. Ao
retirarem da droga o elemento deflagrador do processo e priorizarem a dimensao da escolha
do sujeito no ato toxicomano, estes trabalhos reconheceram que ¢ o toxicomano “quem faz a
droga e ndo, o contrario” (SANTIAGO, 2001a, p. 115). Sua importancia estd em iluminar a
ideia de que, para a psicanalise, a droga ndo € a causalidade Gltima da drogadicéo.

Ao se posicionarem nesse sentido, trouxeram o sujeito de volta a cena, subvertendo a
premissa basica do discurso cientifico que é a sua foraclusdo. Entretanto, atesta Santiago
(2001a), essas abordagens ndo consideravam a pulsdo de morte e negavam seus efeitos no
tratamento, negando assim também a dimenséo real do sintoma e aquilo que o significante
ndo pode dar conta, a hiancia irredutivel.

Das teses desse periodo, Santiago (2001a) destaca as de Ernest Simmel (1882-1947),
que, mesmo se mantendo em linha com seus contemporaneos, inseriu um ponto de grande
valia para abordagem analitica da droga, apesar de Simmel, como aponta Santiago (2001a),
ndo ter nocdo da dimensdo do seu feito. Simmel formulou a hipdtese de que o alcool é
utilizado com a finalidade de embriagar o supereu.

O supereu como herdeiro do complexo de Edipo faz dele um guardido das marcas,
das insignias do gque € o pai para o sujeito, a0 mesmo tempo submete o sujeito a lei pela qual
ele “pauta sua existéncia e, sobretudo, sua condigdo moral” (SANTIAGO, 20014, p. 131). O
que nos remete “a questdo da relagdo entre droga e a fungdo paterna” (p. 131). Santiago
(2001a) afirma que a importancia da suposicdo de Simmel é a de pensar 0 recurso a
embriaguez, ndo como um meio “de se subtrair aos efeitos da lei do pai, mas de restringir as
consequéncias subjetivas e devastadoras dessa submissdo” (p. 131). Para Santiago (2001a), a
formula de Simmel é uma tentativa de avancar nas elaborac6es sobre a funcdo econdmica da
droga.

O supereu é uma instancia imperativa inconsciente, uma lei desprovida de sentido,
que so se sustenta a partir da linguagem. Uma lei insensata: “seja como seu pai, ndo Seja como
seu pai”, um imperativo categdrico que “equivale a um mandamento, uma espécie de

exortagdo” (SANTIAGO, 2001a, p. 132). Uma voz que ordena: Goza! Que poderia ser Beba!,



115

como aponta Santiago (2001a). O que leva o autor a ressaltar que “tanto o ato de beber como
a recusa de beber repousam numa poderosa corrente libidinal” (p. 133). Ao se recusar a beber,
0 sujeito acentua, com mais forca, 0 que o leva a beber. E somente “a vertente simbolica do
supereu que autoriza manter-se a tese do alivio de sua acdo imperativa e categdrica para o
alcoodlico” (p. 132). O que nos remete aos efeitos dos discursos proibicionistas que s
reforcam essa questao.

Santiago (2001a) analisa as implica¢des da contribuicdo de Simmel e a incidéncia da
droga sobre o supereu a luz da teoria analitica, tendo como base a leitura de Lacan:

A prética das drogas permite, assim, uma espécie de constatacdo da tirania de que se
nutre — para o alcoolista, simbolicamente, a figura do pai. Essa constatacdo faz-se,
sobretudo, com o uso do corpo, produzindo uma espécie de significacdo dirigida ao
pai da lei. (SANTIAGO, 20014, p. 133).

Por acreditarem na evolugdo da libido e na unificacdo das pulsdes parciais numa
pulsdo genital normal, os psicanalistas pos-freudianos analisaram a toxicomania como uma
patologia marcada pela interrupcdo do desenvolvimento da libido, uma fixacdo da libido em
um dos estagios “pré-genitais”, o que acabaria por atrapalhar a fase final do “amor genital”.
Este referencial tedrico levou a maioria dos trabalhos a situar o alcoolismo e a toxicomania no
campo da perversao ou da psicose.

Lacan (1956-57/1995) aponta que a ideia da existéncia de um objeto genital
harmonioso, de uma “normaliza¢dao” ¢ de uma adequacdo do sujeito distorce tudo aquilo que

encontramos nos textos de Freud, o que

nos indica que o objeto é apreendido pela via de uma busca do objeto perdido [...] [e
que] uma nostalgia liga o sujeito ao objeto perdido, através da qual se exerce todo o
esforco de busca. Ela marca o signo de uma repeticdo impossivel, j& que,
precisamente este ndo é o mesmo objeto, ndo poderia sé-lo. (LACAN, 1956-
57/1995, p. 13).

Lacan (1956-57/1995) destaca que o que se trata na obra de Freud é a falta de objeto,

que aquilo que “conta estruturalmente na relagdo com o objeto primordial do Edipo, é a

presenca de sua falta, ndo uma presenca real, ndo seus dons, ndo sua bondade mais ou menos
suficiente” (SOLER, 2018, p. 88-89).

Apesar do imenso interesse que a drogadicdo despertou nos analistas pos-freudianos,

e até das importantes contribuicdes que eles trouxeram para o estudo da questdo, a teoria que

suportaram, além de confundir o estatuto do objeto em Freud, ignorava os desenvolvimentos

freudianos a respeito da pulsdo de morte e seus efeitos. Este desconhecimento acabou por
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reforcar posturas estigmatizantes e pedagdgicas em relacdo ao uso abusivo de alcool e outras
drogas. O gozo da droga ndo implica uma fixacao da libido em uma fase anterior oral ou anal,
pois as pulsdes sdo parciais e concomitantes.

Freud, desde os primordios, definiu o aparelho psiquico como “um sistema fechado
sobre si mesmo, que niao tem outro valor causal e final sendo o de obter prazer” (SANTIAGO,
20014, p. 26). O psiquismo constitui-se como um aparelho de escritura, isto é, um sistema de
marcas e inscricdes por onde passam todos os fragmentos da realidade externa. Freud verifica
a ndo existéncia de um elo harmdnico de origem com a realidade enquanto tal, ao contrério,
para a psicanalise ha um desacordo fundamental entre o psiquismo e a realidade.

A partir de Freud, a realidade é “resultante de um processo de sucessdo temporal que
comec¢a com o prazer” (SANTIAGO, 2001a, p. 26) e a tendéncia primordial do aparelho ¢ o
engodo, o erro ou a ilusdo. O principio da realidade, que funcionaria como sendo o

responsavel pela correcdo da tendéncia a ilusao, enuncia-se:

no fato de que a realidade, para um sujeito, se instaura segundo o principio de uma
compensacdo, de uma retificacdo da inércia do prazer. O acesso a realidade faz-se
pelo prazer, enquanto acontecimento eminentemente problemaético e conflituoso para
o sujeito. (SANTIAGO, 20014, p. 26).

Dessa forma, ¢ “tessitura das inscri¢des no aparelho psiquico, que permite o acesso
do homem a seus objetos de satisfacdo, [e que] recebe de Lacan, a designacéo de aparelhos de
gozo” (SANTIAGO, 2001a, p. 27). Somente a partir da cadeia significante é que a droga ou
qualquer objeto pode tomar a consisténcia de um objeto escolhido pelo sujeito. Logo, “a
droga, na experiéncia toxicomaniaca, ndo tem relagdo com uma realidade tomada na sua
totalidade, mas [...] com um fragmento escolhido dela” (SANTIAGO, 2001a, p. 27).

O ato de se drogar repetidamente ¢ uma “operacdo que realiza um fazer” (INEM,
2014, p. 89), estabelecendo-se no campo do fendbmeno. Usar drogas de forma desregrada e
prejudicial, at¢é mesmo mortifera, ndo € parametro suficiente, tendo como referéncia e
fundamento os pressupostos da psicanalise desenvolvidos por Freud para conceituar a
toxicomania, seja como uma patologia ou como sintoma de um sujeito. A relacdo abusiva do
sujeito com a droga ndo caracteriza um diagnostico psicanalitico.

Em psicanalise, o diagnostico clinico estd apoiado no conceito de estruturas, que é
completa e exclusivamente dependente da fala do paciente. A fala do paciente, por sua vez, se
sustenta na Unica regra psicanalitica: a associac@o livre. “Nao ¢ o fenomeno que diz sobre a

estrutura, e sim ¢ a sua fala que a revela” (BASTOS; FERREIRA, 2012, p. 106-107). Logo,
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sem a escuta ndo ha como, através de um fendmeno, chapar qualquer diagnéstico. Da mesma
forma, vale sempre ressaltar, que é a singularidade do sujeito, no caso a caso, que deve
nortear qualquer tipo de diagndstico, o que nos coloca sempre em alerta em relacéo a qualquer
tipo de generalizacéo.

Mesmo ndo tendo o conceito de estrutura explicito na obra de Freud, Sadala e
Martinho (2011) sustentam que este aparece de forma implicita, principalmente no que tange
ao diagnostico diferencial. Para estas autoras, é o paralelo entre o conceito de complexo em
Freud e o conceito de estrutura que permite esta concluséo.

Foi Lacan quem introduziu o conceito de estrutura na psicanalise, tendo como base
instrumentos absorvidos tanto do estruturalismo da linguistica de Saussure, quanto da
antropologia de Levi-Strauss. O estruturalismo propunha, tendo o homem como objeto, a
reducdo das qualidades sensiveis como condicdo de possibilidade de inserir as ciéncias
humanas no passo cartesiano da ciéncia moderna (RONA, 2012, p. 56). No entanto, Lacan se
separou dos estruturalistas marcando a diferenca e a subversdo da psicanalise no campo do
saber. Lacan, nos esclarece Elia, incluia o sujeito na estrutura, “so lhe interessava uma nog¢ao
de estrutura que pudesse comportar o sujeito” (ELIA, 2014, p. 31).

No rigoroso trabalho que empreendeu de retorno a Freud, Lacan buscou restituir a
forca do discurso freudiano que vinha sendo ignorado em véarios de seus aspectos
fundamentais por aqueles que o sucederam. Elia (2014) sustenta que uma das exigéncias de
Lacan nesse processo era estancar a “deterioracdo do pensamento freudiano nas malhas do
pensamento medico-psicoldgico que inundava o meio e a leitura psicanaliticos” (p. 29). Nos
estudos e releitura que promoveu dos textos de Freud, Lacan identificou a importancia da
ordem simbdlica e seus efeitos, introduzindo a ideia de uma estrutura articulada na linguagem
e 0 conceito de inconsciente estruturado como uma linguagem. O inconsciente, conceito
fundamental desenvolvido por Freud, ndo corresponde a um elo perdido com a natureza, é no
tropeco, no equivoco, na pluralidade de sentido de um discurso que podemos encontra-lo, seja
através de um sonho, um ato falho, um chiste ou sintoma. A linguistica, com sua logica, pdde,
através de Jakobson e Lacan, dar ao inconsciente um estatuto objetivo, acessivel e
qualificavel.

Lacan, vindo da psiquiatria € com o conhecimento de outras disciplinas, encontrou

na psicose uma autonomia da ordem simbolica.

E a partir da relago do sujeito com o significante e com o outro, com os diferentes
estagios da alteridade, o outro imaginario e o Outro simbdlico, que poderemos
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articular esta intrusdo, esta progressiva ocupacdo psicoldgica do significante que se
chama a psicose. (LACAN, 1955-56/2010, p. 259).

O sujeito psicotico ndo habita a linguagem, é por ela habitado, e sua a relacdo com o
significante “¢ o que lhe é mais complicado” (QUINET, 2014, p. 111).

Se as formas dos sintomas mudam de acordo com o discurso dominante na
civilizago, as estruturas clinicas permanecem as mesmas e se declinam em neurose,
perversdo e psicose para a psicanalise, ou seja, conforme a maneira como 0 sujeito
lida com a falta inscrita na subjetividade, falta que condiciona a forma de cada um se
haver com o sexo, o desejo, a lei, a angustia e a morte. (QUINET, 2009, p. 10).

Sdo os modos de negacdo da castracdo do Outro que definem as estruturas clinicas:
neurose, o recalque, Verdrangung; perversdao, o desmentido, Verleugnung; e psicose,
foracluséo, Verwerfung.

E na materialidade da fala, no significante, Ginico suporte material de um tratamento
psicanalitico (RONA, 2012, p. 43), que devemos interrogar o consumo de drogas de um
sujeito. O uso de drogas tem a peculiaridade de afetar o corpo, no ato de se drogar o sujeito
tenta com a substancia “dar consisténcia ao gozo cobigado pelo corpo [...] operacdo que
realiza um fazer em detrimento do dizer, em que se obtém uma usura de gozo contra a
castragdo” (INEM, 2014, p. 89). Nesse contexto, a articulacdo do uso da droga ao gozo e ao
corpo parece apontar o melhor caminho para investigacao desse fendmeno. Corpo, aquele que
Lacan (1975a) situou para além do imaginario.

O ensino e obra de Lacan sdo marcados, segundo Quinet (2009), por dois campos
operatorios perfeitamente dataveis: o campo da linguagem e o campo do gozo. No inicio de
seus seminarios, que corresponde ao periodo dos anos 1950, Lacan teve como foco o
simbdlico, seu ensino assinala o conceito de inconsciente e sua relacdo com a fala e a
linguagem, o que vem especificar o campo da linguagem. Na década de 1960, com o
desenvolvimento do objeto a, que segundo o proprio Lacan € a sua Unica invencao teorica,
encontramos um ponto de virada, um direcionamento de Lacan no sentido do real. Nesse
periodo, seguindo Quinet (2009), os conceitos de angustia e pulsdo foram os mais
trabalhados.

A partir dos anos 1970, e mais especificamente do Seminario 17, O avesso da
psicanalise (1969-70/1992), Lacan d& inicio ao campo do gozo, o campo lacaniano por
exceléncia. Quinet (2009) identifica um maior enfoque nos conceitos de repeticao, pulsdo de
morte e seus sucedaneos (supereu, o mal-estar e 0 masoquismo). No inicio do seminario O

avesso da psicanalise (1969-70/1992), Lacan define 0 gozo como o caminho para a morte e
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diz que é na repeticdo que encontramos sua manifestacdo. O gozo € da ordem do tonel de
Danaides,”® daquilo que vaza e ndo para de escorrer e que, como tal, “ultrapassa os limites
impostos sob o termo prazer” (LACAN, 1969-70/1992, p. 50).

No Seminario 20, Mais, ainda (1972-73), Lacan recorre a palavra usufruto, vinda da
area do Direito, para falar sobre 0 gozo. A esséncia do Direito é repartir, distribuir, retribuir o
que diz respeito ao gozo. A regulacdo juridica do gozo incide sobre 0s gozos: das
propriedades, das faculdades mentais, dos direitos e do corpo. A propriedade de um bem da a
seu dono a faculdade de gozar, fruir com exclusividade desse bem, interditando outros de o
fazerem. Entretanto, a ordem juridica também define que gozar de um bem é consumi-lo, e 0
processo de desgaste, se ndo limitado, pode levar a sua extingdo. Assim, podemos gozar de
N0ssos meios, mas ndo temos o “direito” de destrui-los.

Lacan interpreta o usufruto como: “podemos gozar de nossos mMeios, mas nao
devemos enxovalha-los” (1972-73/2008, p. 11). O conceito de gozo explicita a concepgédo
paradoxal do funcionamento econdmico da satisfacdo e a natureza plastica da relacdo do
homem com seus objetos de satisfacdo. Lacan retne assim o que ja& havia evocado no
seminario sobre a ética da psicanalise (1959-60), a diferenca entre o Util e 0 gozo. Santiago
(2001a) refor¢a que ““se as necessidades podem ser situadas no terreno do Util, a pulsdo por
sua vez, sO se engrena apoiada em algo que se justifica numa utiliza¢ao de puro gozo” (p. 29).
O gozo explicita o fato de que a satisfagdo ndo € correlata a necessidade, mas sim a pulséo.

Soler (2012) aponta que Lacan, a partir dos anos 1970, se coloca a questdo de como
0 gozo do vivente (ameba, planta, gato) é transformado no ser falante. A linguagem fere a
vida, e 0 gozo do ser falante é gozo ferido. Ndo ha nenhum gozo pleno. Em 1966b, Lacan
define o corpo como sendo “algo feito para gozar, gozar de si mesmo” (LACAN, 1966b).

Na A Terceira (1975a), Lacan situa o corpo para além do imaginario, articulando
gozo e significante. No ndé borromeano, que Lacan lanca mao para representar as trés
instancias psiquicas, Real, Simbdlico e Imaginario, o corpo € representado num duplo lugar:
ele é a forma, o saco que se mantém na sua forma, a forma narcisica, e que de inicio foi
abordado por Lacan como imagem; mas ele é também o corpo enquanto se goza (SOLER,
2012). A roda do imaginario € o corpo, mas, como aponta Soler (2012), também é o eu. O

sujeito com seu eu é assegurado por sua fantasia ($ <> a). Em minha subjetividade, sou

%% Na pagina 75 do Seminario 17, O Avesso da psicanalise (1969-70/1992), Lacan refere-se a0 gozo como o
tonel de Danaides, referindo-se ao mito “O castigo das Danaides” para caracteriza-lo como algo que esta sempre
escorrendo. No mito, as Danaides foram condenadas a encher com 4gua um tonel furado. A expressdo “tonel de
Danaides”, por conta disso, passou a significar o esfor¢o infindavel, que nunca termina, trabalho feito
repetidamente sem que nunca apresente um resultado proveitoso.
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representado por minha fala e pelos significantes que ela veicula ($). L& no Outro, onde sou
visado como objeto (a), eu ndo sou representado.

E através dos ditos do Outro que o corpo simbolico, a linguagem, toma posse do
corpo através dos tracos significantes, deixando nele marcas dos vestigios do gozo barrado. E
a subtracdo de gozo que condiciona todos os outros gozos. Segundo Soler (2012), o gozo se
introduz para o falasser sob o duplo signo: da falta a ser e da parcialidade do traco. Do traco
unario que nao tem ancestral nem genealogia e que ndo é transmitido pelo Outro, mas que é a
marca da primeira experiéncia de gozo, que ndo é uma cadeia, ainda que possa entrar nela
(SOLER, 2012, p. 269).

A operacdo da linguagem sobre o real € primaria e prioritariamente uma operacéo
sobre o corpo donde o sujeito resulta. O gozo que resta no falasser ndo é homogéneo, existem
varias formas possiveis dos gozos. No nd apresentado por Lacan, na A Terceira (1975a): o
objeto a como furo central, 0 gozo falico, 0 gozo do sentido e 0 gozo do Outro. A droga como

tal poderia ocupar qualquer um desses lugares?

3.4 Algumas consideracdes sobre a toxicomania

No texto Mal-estar na civilizacdo (1930/1992), Freud destaca que o homem criou
diversas técnicas vitais para lidar com o mal-estar. Dentre estas técnicas ele cita as artes, a

religido e também as substancias toxicas.

Ha varios métodos para evitar o sofrimento, contudo os métodos mais interessantes
sdo os que procuram influenciar nosso préprio organismo. O mais eficaz é a
intoxicagdo. O servigo prestado pelos veiculos intoxicantes na luta pela felicidade e
no afastamento da desgraca é altamente apreciado como um beneficio, que tantos
individuos quanto povos lhes concederam um lugar permanente na economia da
libido. Com o auxilio desses amortecedores de preocupacfes, é possivel, em
qualquer ocasido, afastar-se da pressdo da realidade e encontrar refigio num mundo
préprio. (FREUD, 1930/1992, p. 77-78, traducdo nossa).

A intoxicacdo anestesia o sujeito, isolando-o das diversidades da vida e tamponando
a dor de existir, produzindo, como aponta Freud (1930/1992), ndo somente um prazer
imediato, mas também um grau altamente desejado de independéncia do mundo externo.
Entretanto, Freud (1930/1992) também adverte que a mesma propriedade que faz das
substancias toxicas um potente ‘“amortecedor” para os problemas também as torna

“perigosas”.
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Em 1912, Freud, no texto Contribuicdes para a psicologia da vida amorosa II,
aponta a relagdo do alcoolico com a garrafa como um “casamento feliz”. Essa felicidade do
bebedor, como afirma Bentes (1998), se refere ao fato de que, com a garrafa, ele € um amante
saciado que ndo encontra, por parte da mesma, uma recusa em satisfazé-lo. Lacan, no
seminario A relacdo de objeto (1956-57/1995), acentua a condicdo do objeto fetiche como
inerte — um objeto inerte seria aquele que ndo coloca o sujeito em contato com a alteridade, o
que parece se assemelhar a posicdo de Freud em relacdo ao casamento feliz com a garrafa do
beberrdo, visto que desejar uma “mulher” € ser causado pela alteridade.

Em 1975, ao se referir a droga, Lacan (1975c) aponta a droga como aquilo que
permite romper o0 casamento do corpo com o faz pipi. Entendemos que Lacan se refere ao
falo, que sob o efeito da metafora paterna é a falta materna, aquilo que o sujeito interpreta
como sendo o objeto do desejo do Outro.

A partir destes fragmentos acima, de Freud e Lacan, a respeito da droga, outras
leituras foram trazidas na tentativa de dar conta desse objeto tdo promovido pela cultura que
visa 0 gozo das pessoas. A hipotese fundamental € de que o atual fenémeno da toxicomania
corresponde a um sintoma social, o que € também sustentado pela maioria dos autores
levantados. O uso de toxicos € uma técnica que ndo funciona eficazmente no seu intento, por
produzir uma “eficacia provisoria da fungdo de apaziguamento” (SANTIAGO, 2001a, p. 109).
Né&o funciona de forma estavel e definitiva e retorna para o sujeito com seus efeitos nocivos,
“nocividade inerente a pulsdo de morte” (SANTIAGO, 2001a, p. 107). Santiago (2001a)
especifica o uso de drogas como uma técnica de corpo, uma tentativa terapéutica de tratar o
gozo.

A droga possui a qualidade de afetar o corpo. Entretanto, vimos na analise da relacéo
da droga com o mito, no capitulo dois, que uma mesma droga, uma mesma “substancia”, pode
provocar efeitos até mesmo opostos, como, por exemplo, no caso da Amanita muscaria, que
nos Koryak provocava um transe “pacifico e agradavel” e nos Vikings provoca a “furia
bersek”. O que nos mostra a inexisténcia de uma equacdo perfeita de causa e efeito entre a
“substancia” e seus efeitos.

O estudo sobre o uso da droga, como aponta Santiago (2001a), deve comecar pelo
fato de que quaisquer substancias, sejam estas encontradas na natureza ou produzidas pela
sintese quimica, sdo “passiveis do empreendimento da linguagem e, consequentemente,
suscetiveis de diferentes modalidades de efeitos de sentido, no plano do saber” (p. 20). Mas
vale retomar, sustenta Santiago (2001a), que o uso da droga ndo se reduz a matéria

significante, ela ¢ um substituto diretamente submetido ao gozo, ¢ “uma ‘construcdo
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substitutiva’ [Hilfskonstruktionen], que auxilia certos sujeitos a lidar com as adversidades que
interpdem no caminho por eles escolhidos para alcangar o bem” (p. 31).

Santiago (2001a) afirma que na drogadicdo ha o “curto-circuito” na relagdo com o
Outro. A estratégia de investimento macico do sujeito na droga a promove a objeto Unico,
“encobrindo os outros com sua sombra temivel” (SANTIAGO, 2001a, p. 112). Dessa forma,
ha um fechamento da porta que abre as possibilidades de troca que 0s objetos substitutivos
oferecem. O “objeto” droga passa a funcionar como parceiro essencial, até mesmo exclusivo,
por isso Santiago (2001a) vem afirmar que o drogado prescinde do Outro. O autor vé na
caracteristica de prescindir do Outro na parceria sujeito-droga uma ‘“dimensdo cinica”,
fazendo da droga uma resposta “aos avatares do fracasso da satisfagdo sexual” (p. 113). O uso
da droga, continua Santiago (2001a), explicita o carater estruturalmente desarménico da
relagio com 0 gozo. A verdadeira satisfacdo pulsional é da ordem do real, é para aléem do
principio do prazer.

Soler (1998) entende que a toxicomania pode ser lida como um sintoma insubmisso
ao gozo falico, 0 gozo universalizado da civilizagdo. O gozo falico corresponde as realizacGes
do sujeito no campo da realidade, o que Soler (2005) define como sendo a substancia das
satisfacOes capitalizaveis. As apropriacdes falicas se ligam as realizacbes do homem, tais
como politica, profissao, dinheiro etc.

Na drogadicéo, a relacdo do sujeito € com um objeto que, longe de deslizar na
cadeia, o fixa num gozo “mono6tono” (DUNKER, 2002), visto que sua satisfacdo se agarra a
um objeto sem o qual ele ndo se acha capaz de obter satisfacdo, 0 que nos leva a caracterizar
este gozo como auto-induzido e imediato. Esta ideia também nos ajuda a pensar a drogadicao
como um modo de gozo singular, que funciona como um fetiche, sem, entretanto,
necessariamente se referir a uma estrutura perversa, podendo o fenémeno, como tal,
apresentar-se em qualquer estrutura.

Para cada sujeito que faz uso da droga, esta ocupa um lugar e cumpre uma funcéo,
porém neste ato repetitivo o sujeito “ndo parece dividido por um conflito entre os ideais do eu
e as exigéncias pulsionais” (INEM, 1999, p. 139). A droga, assim como 0s objetos de
consumo travestidos de objeto a, desenvolvidos pela ciéncia e produzidos por nossa industria,
“se propdem saturar a divisdo do sujeito” (INEM, 1998, p.102).

Santi (2011) destaca que o aspecto auto curativo da intoxicagdo evocado por diversos
autores alude a ideia de que o adito se auto ‘medicaria’ contra a “intoxica¢do” produzida pelo
outro. Este aspecto abre a possibilidade, nos diz o autor, de pensarmos a drogadi¢cdo como um

recurso frente a invasdo promovida pelo gozo do Outro, um remédio ante a loucura, uma
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paradoxal estratégia de sobrevivéncia. Esta questdo de pensar a “auto medica¢do” como uma
das formas de utilizacdo da droga ajuda a pensar ndo somente 0s casos de psicose, mas
também aqueles em que os sujeitos neur6ticos buscam se “medicar” e tamponar a angustia em
algum determinado momento de sua vida, dado que no mercado do gozo ela € assim vendida e
ratificada, uma estratégia que pode ser um tiro no pe.

Bentes (1998), sequindo o desenvolvimento de Freud (1912/2018) sobre o casamento
feliz com a garrafa, sustenta que na parceria que estabelece com o objeto droga “o sujeito
goza de forma satisfatoria” (BENTES, 1998, p. 10), o que, de acordo com a autora, coloca o
sujeito num gozo sem castracao, sem alteridade, um gozo com a visada de “se fazer esquecer
como sujeito do desejo” (p. 10). A droga funciona tamponando, obturando a angustia,
prometendo uma saida “quimica” para a castragao.

A toxicomania, segundo Santiago (2001b), é concebida por Lacan “sob o ponto de
vista ético do gozo do corpo” (SANTIAGO, 2001b, p. 149). No texto Psicanalise e Medicina,
de 1966b/2001, Lacan refere-se ao uso de drogas como “um uso ordenado daquilo que
chamamos mais ou menos de toxicos” (online, sem paginagédo) e que a toxicomania, até aqui,
foi qualificada de maneira “puramente policial” (online, sem paginagdo). De acordo com
Santiago (2001b), séo os efeitos imprevisiveis da ciéncia, principalmente aqueles que afetam
0 corpo, que fizeram do uso milenar da droga algo como uma pratica metddica.

A droga é captada na manifestacdo de uma escolha forcada, que pressupde o sistema
de escritura do psiquismo, em cujas ramificagdes a satisfagdo se realiza. “Para a psicanalise,
nenhum segmento de realidade, toxico ou ndo, tem existéncia em si, ou seja, nenhum desses
segmentos pode ser levado em conta sem a mediacdo da estrutura da linguagem”
(SANTIAGO, 20014, p. 25-26). Todo discurso, como apontado no primeiro capitulo, é uma
forma de aparelhar o gozo, de fred-lo e ao mesmo tempo produzi-lo. Somente a aparelhagem
do discurso pode captar 0 gozo, interpela-lo, evoca-lo, for¢a-lo ou mesmo elabora-lo (p. 35).
Dessa feita, cada discurso, cada época, se apropria diferentemente da figura do inefavel, do
ponto real, inacessivel da relacdo do sujeito com a droga (p. 20). Enquanto efeito de discurso,
artefato de discurso, a toxicomania é uma nova forma de sintoma. Para Santiago (2001a), o
parceiro-droga é uma forma de atalho ou recusa do Outro, e como efeito da conjugacdo do
discurso da ciéncia com o discurso do capitalista, a drogadi¢ao corresponderia a um “sintoma
da moda”, que funciona como exemplo de um gozo que se produz no corpo do Um
(SANTIAGO, 20014, p. 14).

A psicofarmacologia langou, e ndo para de langar, bens no “mercado do gozo”. O

desenvolvimento da quimica e também da biologia permitiram a farmacologia ampliar a
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producdo de novos remédios/drogas, mercadorias que sdo introduzidas no mercado com a
promessa de dar uma resposta ao mal-estar. As drogas licitas, produzidas pela industria
psicofarmacoldgica sdo vistas e utilizadas como um modo de tratamento do gozo correlato ao
corpo (SANTIAGO, 2001a). Como mercadoria, 0s psicofarmacos estdo inseridos num
mercado que traz a promessa de uma recuperacdo de gozo. O Outro na forma de “mercado”
oferta todo tipo de produto, ndo haveria objeto que o capitalismo ndo pudesse prover
(VIEIRA, 2008, p. 32). Onde tudo pode ser comprado ou vendido, as demandas desse Outro
acabam por se tornar puro capricho, funcionam como exigéncias que estimulam e nutrem a
sédica gulodice do Supereu que ordena: Goza!

Ribeiro (2014) sustenta que a foraclusdo do “efeito sujeito” na ciéncia produz a
proliferacdo de fendbmenos, dentre os quais podemos incluir a drogadicdo: “faz parte da
estratégia do discurso capitalista reduzir o sujeito ao consumidor passivo dos objetos de gozo,
elidindo o alcance ético de suas escolhas” (p. 51). Fica a questdo crucial: sendo ofertada pelo
mercado do capital, poderia ser ela usada em qualquer lugar de gozo?

A ciéncia econbmica, a partir do momento que constatou que nao é a utilidade que
move o individuo em dire¢do ao consumo, mas sim o desejo, voltou-se para a subjetividade e
para 0 estudo do comportamento humano em busca do mdvel econbmico que suporta o
consumo. O intenso processo de mercantilizacdo e capitalizacdo do desejo tiveram o auxilio
de outras ciéncias “humanas”. As ilimitadas necessidades, ou melhor, os ilimitados desejos
humanos, sempre se expandiram para fora da esfera biolégica. “A gente ndo quer s6 comida.
A gente quer comida. Diversdo e arte.”. E, a saturacdo dos desejos humanos é da ordem do
impossivel. O problema econdmico foi deslocado do estudo da riqueza desenvolvido pelos
economistas classicos para o estudo da escassez, que constantemente se renova com as novas
tecnologias e descobertas cientificas. De acordo com as teorias econdmicas neocléssicas®, se
ndo houvesse 0 problema da escassez, da relacdo entres desejos ilimitados versus escassez de
recursos, nao faria sentido falar em desperdicio ou mesmo em uso irracional dos recursos.
Sera? A relacdo dos povos arcaicos com 0s bens e 0 sagrado ndo estaria ai para contradizer

essa logica?

% parte da letra da mésica dos Titds: Comida, 1987.

60 A partir de Alfred Marshall (1842-1924) o foco da economia, antes voltada para a percepcéo e analise das
questdes relacionadas a riqueza passa a focar, como ciéncia, nos problemas relacionados a escassez.
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Varias ciéncias “humanas” apoiaram 0 movimento de busca do comportamento
humano frente ao consumo. Santi (2011) define o fordismo® como o responsavel pela
promogédo do consumo como cultura. A producdo em massa necessitou de mecanismos de
escoamento do produto, a mdo de obra foi transformada em consumidor e a publicidade
nasceu como possibilidade de intensificar o desejo do consumidor por determinado produto.
O consumo foi promovido a “estilo de vida”, uma forma de educar e estimular as pessoas para
0 apetite inesgotavel por determinados produtos ou ideais, tudo o que pudesse ser
comercializado, isto é, ser uma mercadoria (0 que parece englobar hoje em dia quase tudo que
existe). A eficicia da publicidade esta diretamente relacionada a possibilidade desta atingir os
mecanismos sociais de atribuicdo de valor.

A utilidade de um produto passou a ser relacionada a felicidade e a finalidade de
consumir a de obter prazer. O prazer, por ser uma sensacdo, € transitério e precisa ser
constantemente renovado com novas e cada vez mais intensas experiéncias. O valor de um
bem de consumo é dado através de uma relacdo direta entre a funcdo da quantidade de prazer
e dor que se pode extrair de cada experiéncia. No consumismo, comprar se transforma na
propria finalidade que é colocada sobre o desfrute do bem adquirido. Hoje, aponta Santi
(2011), consumimos a experiéncia de consumir. Santi (2011) cita Baudrillard® para afirmar
ser o consumo um modo moderno de lidar com a necessidade dos homens de marcar uma
diferenca social. Nas sociedades tradicionais, o lugar de cada um era marcado pela tradicéo.
Na sociedade moderna, cada um deve construir o seu lugar que nao foi predestinado. O
consumo funciona como uma ferramenta que pode marcar essa diferenca, a desigualdade
social através de uma suposta igualdade de oportunidades e de acesso aos bens de consumo. A
ideia de status relacionada ao consumo de certos produtos funcionaria como sinais e marcas
desta diferenca.

Nesse contexto, os produtos de luxo funcionam para preencher a necessidade de
ostentar uma diferenciacdo, uma possibilidade de acesso a bens exclusivos pertencentes a um
segmento elitista da sociedade. Ostentar o poder aquisitivo é poder, através do consumo,
assumir uma identidade. Cada produto funciona com a promessa de um gozo duplo: com seu
encontro e com a decepcdo que se pode antecipar pelo desgaste de sua possibilidade de

desfrute.

® Fordismo refere-se aos sistemas de producéo e consumo em massa desenvolvidos no inicio do século XX. No
caso da Ford, refere-se a linha de montagem automatizada que seguiu as regras de racionalizagdo e padronizacdo
desenvolvidas por Frederick Taylor (1856-1915).

2 BAUDRILLARD, J. A sociedade de consumo. Lisboa: Edigdes 70, 2008.



126

Santi (2011) questiona se a ideia do consumo como forma de diferenciagdo ndo
estaria ligado a0 movimento romantico®®, com sua extrema valorizagdo da singularidade. Esse
mesmo movimento foi responsavel pela valorizagdo da boemia, dos artistas “desregrados” e
do uso de drogas como forma de ampliagdo da consciéncia. Foi também em outro movimento
de contestacdo social, conhecido como Geragdo Beat®, que, assim como a boemia, enalteceu
0 uso de drogas como uma forma de ascender a criatividade. O movimento beat culminou
com a ‘revolugdo’ hippie e o que ficou conhecido como “contra cultura”, de contestacdo do
status quo. Foi também nos anos 1960 que varias drogas foram utilizadas na psiquiatria, como
o LSD, a fim de “induzir” surtos psicoticos e pesquisas sobre a loucura.

O discurso do capitalista, sem abertura para o impossivel, foraclui a castracdo, que é
0 suporte da libido. Dessa forma, aponta Ribeiro (1999), foraclui o amor. O sujeito, nesse
discurso, vitima da extingdo da libido, fica num gozo sem sentido, gozo no corpo. “Ali onde a
libido se extingue, reina a pulsdo de morte e no lugar do amor vem a luta em que o corpo se
despedaga” (CARNEIRO, 1999, p. 174).

E como se pudéssemos dizer: o discurso do capitalista ndo exige a rendncia
pulsional, ao contrario, ele instiga a pulsdo, impondo ao sujeito determinadas
relacbes com a demanda, sem se dar conta de que, ao fazé-lo, sustenta, sobretudo e
em primeira méo, a pulsdo de morte. “Isso funciona tdo bem, tdo rapido, que isso se
consuma” diz Lacan, em Mildo, corroborando Marx quando este prevé seu fim, ndo
sem que com isso se consuma boa parte da populagdo. (ALBERTI, 2000).

Inem (1999) aponta que o consumo e o trafico de drogas transformaram-se na
“epidemia do século” e o seu combate veio acoplado de miraculosos tratamentos
comportamentais e farmacologicos, em que o uso de uma série de drogas licitas entra no lugar
das ilicitas prometendo, a principio, ndo apresentar os mesmos efeitos colaterais. No contexto
de globalizacdo de mercado existem implicagfes econémicas e politicas relacionadas ao uso

de drogas. Da mesma forma que a inddstria farmacéutica e as pesquisas bioldgicas e das

% O Romantismo surgiu no século XVIII na Europa e durou até a metade do século XIX. Foi um movimento que
englobou a arte, a politica e a filosofia, que contestava o racionalismo e o iluminismo que marcaram o seculo
XVIII. Focado no individualismo e na subjetividade, no lirismo e na emogdo do eu, uma arte que se opde a arte
equilibrada dos classicos. “A arte romantica, os trés géneros — a musica, a pintura e a poesia — fazem surgir a
gama de sentimentos interiorizados da humanidade. Entre esses géneros, 0 mais espiritual é a poesia, na qual a
palavra prepara a conciliagdo com a ideia”. (ROSENFIELD, 2006, p. 48).

A Geracdo Beat foi um grupo de artistas norte-americanos, principalmente escritores e poetas do final da
década de 1950 e inicio da década de 1960. Contestavam o sistema e celebravam a ndo-conformidade e a
criatividade espontanea. Foi a Unica voz nos EUA a levantar-se contra o Macartismo, politica de intolerancia, no
periodo da Guerra Fria, que promoveu a chamada "caga &s bruxas"”, resultando em numa intensa patrulha
anticomunista, perseguigdo politica e desrespeito aos direitos civis nos Estados Unidos.
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neurociéncias avangam, assim também avangam as mafias do narcotrafico. Para Inem (1999),
a toxicomania funcionaria como o paradigma do sintoma moderno. “Se a droga ¢ tida como
instrumento do que ndo faz laco é porque, como efeito da alienacdo, o sujeito pode terminar
como produto do discurso do capitalismo, rebotalho da sociedade, ‘lixo do bem-estar da
sociedade’” (ALBERTI, 1998, p. 133).
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4 DO LUXO AO LIXO, APENAS UMA LETRA OS SEPARA?

Que relagéo existe entre o luxo e o lixo? Dois significantes tdo parecidos em termos
de escrita, porém tdo dispares em termos de significado. De acordo com o dicionério, o luxo
refere-se aquilo que € caro, custoso, suntuoso e supérfluo, enquanto o lixo ao que é sem valor,
inatil. Mas, seriam assim tdo dispares? Existiria efetivamente uma oposicédo entre eles? O lixo
seria anténimo do luxo? Que relagcdo podemos fazer entre eles e o fendmeno da toxicomania?

Em termos de grafia, apenas uma letra diferencia o luxo do lixo, e é exatamente com
a homofonia da palavra “letra” em inglés: letter / litter (letra® / lixo), que Lacan, no
Seminario 18, De um discurso que nao fosse semblante (1971/2009) aproxima a letra do lixo.
A letra é, para Lacan (1971/2009), aquilo que constitui o litoral entre 0 gozo e o saber.

Um litoral difere de uma fronteira, que é tracada entre duas consisténcias iguais,
como no caso da fronteira entre dois paises. Uma fronteira é também definida como o limite
material de um sistema, isto €, a separagdo entre interior e exterior de um sistema. O litoral é a
area onde se situa a costa, a beira mar, ele é composto por terra e agua, duas consisténcias
diferentes, dois dominios que nao tém ‘“absolutamente nada em comum, nem mesmo uma
relacao reciproca” (LACAN, 1971/2009, p. 109). Porém, sdo consisténcias que avangcam uma
em direcdo a outra. A letra aponta a radicalidade da diferenca entre saber, elucubracdo em
torno da verdade, e gozo (GUERRA, 2009).

A letra vem desenhar, escrever a borda do furo no saber. A letra ndo é capturada
pelas leis da linguagem, metafora e metonimia, e “nada permite confundir [...] a letra com o
significante” (LACAN, 1971/2009, p. 109). Lacan (1971/2009) situa a letra do lado real e o
significante no simbdlico. O que ndo significa que a letra tenha primazia em relacdo ao
significante, ela é consequéncia da linguagem, ela é consequéncia do advento significante. A
letra vem dar suporte “ao que, da intangibilidade do gozo, pode ganhar tracado, litoral”
(GUERRA, 2009, p. 132).

Foi voando sobre a Sibéria, a caminho do Japéo, que Lacan (1971/2009) observou do
avido os sulcamentos no relevo, as marcas produzidas na terra pela chuva. A ruptura das
nuvens faz a matéria que estava em suspensdo cair, precipitando a agua sobre a terra. A

chuva, ao tocar o chéo, produz caminhos por onde ela escorre. No escoamento, aponta Lacan,

85 «|_etra” corresponde a cada um dos sinais graficos elementares com que se representam os vocabulos na lingua
escrita. Também tem como sinénimo os documentos de uma operacdo de cambio: letras de cAmbio, do tesouro,
imobiliaria (Médio Dicionario Aurélio).
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“a rasura predomina”. Na planicie siberiana, os sulcamentos provocados pela chuva e pelo
escoamento das 4guas marcam o Unico traco a aparecer, pois os reflexos desses escoamentos
empurram para a sombra aquilo que néo reluz (LACAN, 1971/2009, p. 113).

A nuvem, assim como o trovao, sdo semblantes na natureza, significantes. A chuva é
a ruptura do semblante, “o que se evoca de gozo ao se romper um semblante, € isso que no
real — ai esta 0 ponto importante, no real — se apresenta como ravinamento das aguas”
(LACAN, 1971/2009, p. 114). A chuva da linguagem, e o sulco produzido por ela, faz escrita
de gozo, é tragcado marcado para acolher o gozo, por onde ele escorre e pode se alojar. A
escrita pode ser lida como efeito da chuva da linguagem, ela é o traco onde se Ié um efeito da
linguagem.

A letra vem representar o significante reduzido ao seu nivel minimo, o trago unario.
Fora da cadeia significante a letra ndo produz significacdo, ela precisa reenviar a outro
significante, para formar cadeia. Segundo Poli (2004), com o conceito de letra Lacan da
continuidade ao seu trabalho sobre o “trago unario”. A autora aponta que no Seminario 8, A
transferéncia (1960-61/1992), Lacan analisa “a expressdo de Freud ‘einziger Zug’ para
fundamentar sua teoria do significante” (POLI, 2004, p. 43). Ele aborda o “trago undrio”
como base da identificacdo, permitindo a Lacan pensar a identificacdo de um lugar diferente
de uma “unificacdo”, aquela que seria da ordem da imagem especular no estadio do espelho.

Lacan propde “uma concepgdo de identificagio em que 0s termos implicados na
operacdo nado sdo dois individuos, mas a relacdo de um sujeito a outro enquanto relagcdes entre
significantes” (POLI, 2004, p. 43). No semindrio seguinte, Seminario 9, A identificacao
(1961-62), Lacan retoma o “tragco unario”, deslocando, conforme afirma Poli (2004), sua
referéncia direta ao significante. O trago unario € entdo colocado no lugar de “alicerce de uma
conjectura histérica sobre a génese da escrita [...] [da] inscricdo das precondicdes do
significante, a origem da funcdo de representagdo” (POLI, 2004, p. 43). Num primeiro
momento, o “trago unario” ¢ signico indicando o objeto representado, o registro do primeiro
animal abatido, como exemplifica Lacan, através de uma marca. E s6 no segundo tempo com
a construcdo da série de traco, “que a qualidade representacional do trago advira” (POLI,
2004, p. 43).

Basta darmos a esse traco unario a companhia de outro traco, S, apds Sy, é para que,
sendo significantes também licitos, possamos situar 0 que vem a ser seu sentido, por
outro lado sua inser¢do no gozo, do Outro — disso pelo qual ele é o meio de gozo.
(LACAN, 1969-70/1992, p. 53).
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A condi¢do primeira do traco como signo se apaga. “O ‘traco’ nomeia, entdo, a
minima diferenca entre significantes que Ihes outorga, dessa forma, a sua qualidade de
significantes” (POLI, 2004, p. 43). O estabelecimento da série significante forma S, 0 saber
inconsciente. E de maneira singular para cada vivente que a “letra se faz referente do sistema
significante para cada ser vivente, escrevendo as vias de suas possibilidades de gozo”
(GUERRA, 2009, p. 136).

Eu o disse a proposito do traco unario: é pelo apagamento do traco que se designa o
sujeito. Ele é marcado, pois, em dois tempos; eis 0 que distingue aquilo que é rasura,
litura, lituraterra. Rasura de nenhum trago que seja anterior, eis o que faz terra do
litoral. Litura pura é o literal. Produzir essa rasura é reproduzir esta metade de que
subsiste o sujeito. [...] Entre centro e auséncia, entre saber e gozo, ha rasura que vira
literal. (LACAN, 1971/2009, p. 113).

No Seminario 17, O avesso da psicanalise (1969-70/1992), Lacan refere-se ao trago
que diz ter extraido “do texto de Freud como idéntico ao traco unario, ao pequeno bastao, ao
elemento da escrita, um traco na medida em que comemora uma irrup¢ao de gozo” (LACAN,
1969-70/1992, p. 81).

O traco unéario € o ser marcado como um, “o ser so se afirma no comego pela marca
do 1”7 (LACAN, 1969-70/1992, p. 166/167). O traco unario € a identificagdo-mor, que nao é o
Um unificante, ele nunca esta sO, repete-se e o efeito da repeticdo do 1 € 0 a. “Se a
combinatdria inconsciente do significante é o que faz o significante passar na articulacdo da
fala, o real, aquilo que subsiste fora da simboliza¢do, permanece inapreensivel” (SOLER,
2018, p. 81).

O Real, nos diz Lacan (1973-74), é o impossivel, o que ndo cessa de ndo se escrever
e sO pode ser abordado pelas letras. Por isso a invengdo nos coga, inventamos para nos
desviarmos do real, para tapar o buraco do Real (LACAN, 1973-74).

O homem modela o significante e introduz uma hiancia no mundo, as elaboracdes
imaginarias, especialmente culturais, funcionam como ponto de descanso no qual a sociedade
pode engodar-se a respeito da Coisa, e pode colonizar com suas formagbes imaginarias o

campo de das Ding.

A sociedade encontra uma certa felicidade nas miragens que lhes fornecem
moralistas, artistas, artesdos, fabricantes de vestidos ou de chapéus [...]. E na funcéo
imaginaria, muito especialmente, aquela a propdsito da qual a simbolizacdo da
fantasia ( ) {a) nos servira, que é a forma na qual o desejo do sujeito se apoia. Nas
formas especificadas historicamente, socialmente, os elementos a, os elementos
imaginarios da fantasia, vém recobrir, engodar o sujeito no ponto mesmo de das
Ding. (LACAN, 1959-60/1988, p. 126).
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Das Ding € o lugar do desejo, seja ele perverso ou sublimado, o lugar das pulsdes, e
nada tem a ver com a temperanca, aquela que ordenaria de forma harmoniosa as relac6es do
ser humano com seu semelhante. Para Lacan (1959-60/1988), o vaso é o exemplo de onde a
Coisa se situa, na relagdo que coloca 0 homem “em fungdo do médium entre o real e 0

significante”.

O mal é convertido em bem social a partir de um movimento de velamento de sua
verdade original. As formas culturais do belo e bem, pela Coisa transformadas em
objetos sublimes visam manter um distanciamento em relacdo a uma destrutividade
fundamental do ser humano. A civilizagdo promove, assim, uma rede imagindria,
ornamentada, cuja finalidade é protetora: ndo se toca no belo, ndo se corrompe o
bem. (CRUXEN, 2004, p. 39).

A cultura através do belo e do bem transforma a Coisa em objetos sublimes que visam
manter uma distancia em relacéo a destrutividade fundamental do ser humano.

Segundo Lacan (1959-60/1988), € isso que Freud aborda na sua psicologia da pulséo,
0 modo pelo qual a questdo do que se trata na Coisa se coloca para nds, uma questao
ontologica fundamental que responde a uma crise de consciéncia que ndao somos forcados a
discernir plenamente. A satisfacdo da pulsdo € paradoxal, ela se produz fora do lugar, onde
estd o ser. O objeto a € o resto de real que escapa a simbolizacéo, é causa de desejo, suporte
de ser. “Ao prescindir de reencontrar o objeto no mundo, o sujeito passa a forja-lo por conta
propria, a cria-lo” (ALENCAR, 2017, p. 107).

No Seminario 18, De um discurso que ndo fosse semblante (1971/2009), Lacan
qualifica a civilizacdo como o esgoto. Nove anos antes, no Seminario 10, A angustia (1962-
63/2005), foi mais especifico e definiu a cultura como um “empilhamento, um depoésito de
destrogos de mundos que se sucederam” (LACAN, 1962-63/2005, p. 47). O mundo deixa
residuos que se acumulam e superpdem € que mesmo incompativeis € contraditérios “nao
deixam de se entender muito bem no interior de nos” (LACAN, 1962-63/2005, p. 47).
Definicdo que Freud da ao inconsciente, lugar onde nenhum registro se perde, nenhum trago
se apaga. A memoria inconsciente é a guardid das experiéncias de uma pessoa, de um povo,
de uma lingua, de uma cultura. O aparelho psiquico é composto de diferentes camadas que
guardam registros temporais distintos.

No Seminario 20, Mais, ainda (1972-73/2008), Lacan define o inconsciente como
um saber-fazer com lalingua (LACAN, 1972-73/2008, p. 149). Lalingua é o humus da

linguagem, é aquilo que constitui o inconsciente. O hiimus é o
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produto da decomposicdo parcial dos restos vegetais que se acumulam no chéo
florestal, e a que se juntam os restos animais. Por suas propriedades coloidais é
importantissimo na constituicdo do solo, onde é a fonte da matéria organica para a
nutricdo vegetal. Favorece a estrutura do solo e retém agua energicamente. (MEDIO
DICIONARIO AURELIO).

“S6 ha linguagem estruturada porque ha o dizer, isto é, sujeitos ‘que usam lalingua™
(SOLER, 2018, p. 82).

A bateria significante de lalingua fornece apenas a cifra do sentido. Cada palavra
assume nela, conforme o contexto, uma gama enorme e disparatada de sentidos,
sentidos cuja heterdclise se atesta com freqiéncia no dicionario. (LACAN,
1970/2003, p. 515).

A literatura também ¢ feita de restos, cito Lacan: “a literatura ndo passa de uma
acomodacdo de restos, € uma questdo de colocar no escrito aquilo que, de inicio,
primitivamente, seria canto, mito falado, procissao dramatica” (LACAN, 1971/2009, p. 106).

Miller (2010) aponta que Freud descobriu com os sonhos, os lapsos, os ato-falhos e o
sintoma, os dejetos do mental, dejetos da vida psiquica e, por estar atento a eles, o sujeito
pOde se salvar. Miller remete a uma citagdo de Paul Valéry “a salvagdo pelos dejetos” para
definir o surrealismo e o caminho que o surrealismo escolheu. Salvacao, remete a religido, diz
Miller (2010), porque ndo se trata apenas de cura e saide mas por iluminar que além e sob o
sintoma encontra-se a questdo da verdade. Miller (2010) destaca que até Freud era nos
“ideais” que se procurava a salvacdo. Freud foi o primeiro a propor a salvagdo pelos dejetos.

O lixo subjetivo € o objeto da psicanalise, o rebotalho, o que ndo presta, o “deslustrado”.

4.1 O Luxo ao longo do tempo

E sempre contra a corrente que a arte tenta operar
novamente seu milagre.
Jacques Lacan®®

E em torno do vazio de das Ding, da Coisa, que 0 homem cria. A relacdo do sujeito e
das Ding aponta o apego do primeiro ao objeto fundamentalmente mais arcaico. Das Ding €
“o0 ponto mitico articulado nos termos da relagdo de objeto” (LACAN, 1959-60/1988, p. 115).

Lacan (1959-60/1988) afirma que os antigos relacionavam-se de forma bem diferente com o

% Seminario 7, A ética da psicanalise (1959-60/1988), p.177.
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que ha de mais arcaico, a atmosfera pagd era cercada e impregnada, em todos 0s niveis, pelo
numen, a divindade mitolégica, o poder celeste com sua for¢a misteriosa, invisivel, um dos
nomes do real.

Lacan (1959-60/1988) acentua que foi a partir de determinado momento na historia,
que teve seu inicio com a religido monoteista e a mitologia criacionista, da criacdo ex nihilo,
que o homem coloca no lugar de das Ding o vazio. A Coisa ocupa esse lugar do real
primordial que padece do significante. Mas foi a introducdo do significante no real, que ele
compara a modelagem do vaso®, que introduziu uma hiancia, um furo.

Lacan (1959-60/1988) aponta que €

mui precisamente nesse campo [no campo de das Ding] que deve situar-se 0 que
Freud nos apresenta, por outro lado, como devendo responder ao achado como tal,
como devendo ser o objeto wiedergefundene, reencontrado, reachado. Tal é a
definicdo fundamental do objeto, para Freud, em sua funcéo diretriz, da qual mostrei
o0 paradoxo, pois, esse objeto, ndo nos é dito que ele tenha sido realmente perdido. O
objeto €, por sua natureza, um objeto reencontrado. Que ele tenha sido perdido é a
consequéncia disso — mas s6 depois. E, portanto, ele é reencontrado, sendo que a
Gnica maneira de saber que foi perdido é por meio dos reencontros, desses
reachados. (LACAN, 1959-60/1988, p. 149).

Esta estrutura é a que permite que a Coisa seja suscetivel de ser representada por
“Outra coisa”. Como velada, a Coisa ¢, “em seus reachados, do objeto, representada por outra
coisa. [...] o que é achado ¢é procurado, mas procurado nas vias do significante” (LACAN,
1959-60/1988, p. 149).

A sublimacéo esta relacionada ao ato de criar, e a nogéo de criacdo comporta um saber
da criatura e do criador. Criar € transformar um objeto, em uma coisa, é eleva-lo a dignidade
da Coisa, uma dignidade que ali ndo existia antes de modo algum. Lacan (1959-60/1988)
afirma que ndo podemos atingir das Ding, € preciso cingi-la, contorna-la, para concebé-la. A
sublimacdo cria um objeto inseparavel de elaboracdes imaginarias e, muito especialmente,
culturais. A funcdo imaginaria, define Lacan (1959-60/1988), é aquela que da a forma na qual
0 desejo se apoia, recobrindo o furo do real. As miragens criadas pelo homem fornecem uma
certa felicidade, tranquilidade, para a sociedade.

Toda producdo humana estd ligada a sublimacdo, e a magica da arte acontece no

momento que ela consegue elevar “um objeto a dignidade da Coisa” (LACAN, 1959-60/1988,

87 Lacan se refere as varias passagens na Biblia sobre o vaso. O criador é o oleiro que molda a partir da terra o
vaso. Lacan quer acentuar que € a partir do vazio, em torno do vazio, a partir do furo que o criador mitico cria o
vaso, ex nhihilo. Lacan continua “h4 uma identidade entre a modelagem do significante e a introdugio no real de
uma hiéncia, de um furo” (LACAN, 1959-60/1988, p. 153). A ciéncia moderna s6 pdde se desenvolver a partir
da ideologia biblica judaica.
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p. 140-141). Toda arte é historicamente datada, marcada no registro cultural, e o luxo, na
perspectiva pds-arcaica, pode ser comparado a uma forma de arte, uma forma de velar o vazio
nos engodando com as miragens.

Lipovetsky, no livro O luxo eterno (2005), remonta a historia do luxo relacionando
0s bens de luxo a origem ndo apenas dos objetos de prestigio, mas também as maneiras como
0s homens estabeleciam um contrato com os espiritos e os deuses. O luxo funcionou durante
um bom periodo da histéria, segundo o autor, como uma forma de assegurar a alianca entre 0s
Vivos e 0s mortos, de regenerar a ordem do mundo tal como foi criada na origem. O sistema
do luxo estaria ligado, na sua origem, as formas de “despender com prodigalidade”,
sustentando uma obrigacao de “dar aos espiritos e aos mortos, de fazer oferendas e libacdes
para que se mostrem protetores € generosos, de acordo com a regra da reciprocidade”
(LIPOVETSKY, 2005, p. 26).

Fazer ofertas aos deuses “possui sempre o sentido de uma medida protetora contra a
desgraga e uma atitude de comunhdo e redengdo para o devoto” (LEAL, 1998, p. 42). O
sentido de unido espiritual ¢ uma forma de “domesticar os deuses no engano para que eles nao
se encolerizassem” (LEAL, 1998, p. 43). Lipovetsky (2005) afirma que o excesso, 0 “luxo”, o
“supérfluo” nas sociedades arcaicas funcionava como uma forma de restaurar o tempo
primordial e o universo.

A suntuosidade, afirma Lipovetsky (2005), sempre esteve associada a objetivos e
crengas que de alguma forma eram “relativos a morte, ao sagrado ¢ ao além” (LIPOVETSKY,
2005, p. 80). Em primeiro lugar, o homem do luxo foi o homo religiosus na busca de dar
respostas “socialmente instituidas as questdes da morte e da sobrevivéncia” (LIPOVETSKY,
2005, p. 80). Confrontar o invisivel sobrenatural e a angustia de morte, como forma de
“captagdo de poderes para combater a finitude das duragdes terrestres” (LIPOVETSKY, 2005,
p. 82).

O luxo, de acordo com o autor, nasceu antes mesmo que uma ‘“historia do luxo”
propriamente dita pudesse existir. O luxo, na Otica de Lipovetsky (2005), ndo estava
associado aos esplendores materiais, mas a auséncia de previdéncia: uma mentalidade de
dilapidacdo que prescreve consumir sem sobra e partilhar objetos e alimentos com os
membros da comunidade local. O luxo representava ignorar a “racionalidade” econdmica.
Assim, o espirito de dispéndio teria sido a forma como o luxo comecou.

O luxo precede a ideia de entesourar aquilo que é considerado raro. Antes de ser uma

marca da civilizacdo material, o luxo foi um fenémeno cultural, uma atitude mental, que
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Lipovetsky (2005) atribui a uma “caracteristica do humano—social afirmando seu poder de
transcendéncia, sua ndo-animalidade” (LIPOVETSKY, 2005, p. 22).

Lipovetsky (2005) aponta que nas sociedades primitivas mais opulentas, onde
existem bens preciosos nao utilitarios, estes eram muito cobicados e a0 mesmo tempo
redistribuidos constantemente. O autor cita, como exemplo desse fenémeno, o kula®® da
Melanésia, documentado por Malinowski em 1914, para ilustrar como, nas sociedades
selvagens, o poder da troca—dadiva cerimonial funciona, e também a l6gica primitiva do luxo.
As dadivas ndo se confundiam com operacfes comerciais, eram cercadas de ritos magicos, e
de modo algum as dadivas reciprocas deveriam ser acompanhadas por permutacdo ou
regateio.

A forma primitiva do luxo pressupde um tipo de troca “nobre”, que nao se confunde
com a troca econémica. A troca nobre consistia na troca dos bens considerados preciosos e
prestigiosos, objetos que carregavam algum agalma social. “Os bens mais preciosos jamais
sdo considerados bens de troca econdmica, eles tém nome, s&o reconhecidos como de
natureza sagrada e dotados de virtudes magicas” (LIPOVETSKY, 2005, p. 25).

O valor e o poderio de um grande chefe, nas sociedades selvagens, eram associados
as dadivas generosas e aparentemente desinteressadas que este oferecia. Nada era mais
desonroso do que se mostrar sovina e ndo demonstrar provas de generosidade. Todos 0s
grandes acontecimentos da vida social eram acompanhados por ofertas cerimoniais, por trocas
de presentes, distribuicdo de bens e dispéndios ostentatorios. A estima social e as posicdes
prestigiosas eram ganhas a forca de presentes oferecidos frequentemente numa rivalidade
exasperada.

Lipovetsky (2005) aponta que o mesmo tipo de luxo pode ser observado nas tribos
que praticavam o ritual do potlatch. Os chefes ganhavam titulos e honras, rivalizando em
magnificéncia, por vezes desafiando outros chefes pela destruicdo suntuaria de valores
consideraveis. Era a forma que eles usavam de mostrar-se grandes e de prevalecer sobre os
rivais. De acordo com Lipovetsky (2005), George Bataille, no livro A parte maldita,
reconheceu no potlatch “a manifestacdo especifica, a forma significativa do luxo”
(BATAILLE® apud LIPOVETSKY, 2005, p. 24).

% MALINOWSKI, B. Os argonautas do pacifico ocidental. Sdo Paulo: Abril Cutural, 1984. Os indigenas das
ilhas Trobriand viajam para ilhas distantes oferecendo, aos habitantes destas, colares, braceletes que Malinowski
compara as joias da Coroa.

% BATAILLE,G. La Part maudite. Paris: Ed. du Seuil, col. “Points”, 1967. p.123. [A parte maldita. Rio de
Janeiro: Imago, 1975.]
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Lacan (1959-60/1988) refere-se as cerimbnias rituais do potlach, de destruicdo
externa de bens diversos, como uma fun¢ao reveladora de valor, “de que nem tudo estéd preso
na dialética necesséria da luta pelos bens, do conflito entre os bens, e da catéastrofe necessaria
que ela engendra” (LACAN, 1959-60/1988, p. 285). Estes rituais testemunham o recuo do
homem com respeito aos bens “aquilo com o qual ele lida em seu destino” (LACAN, 1959-
60/1988, p. 286).

Lipovetsky (2005) afirma que nas sociedades arcaicas ndo é a posse das coisas de
valor que confere importancia, mas o elemento social e espiritual contido na troca entendida
como dadiva. Para o autor, este fato rompe com a ideia de uma pretensa continuidade entre o
luxo, a riqueza da natureza e a riqueza dos homens. O luxo funciona para estas sociedades
como “fato ou regra socioldgica, uma imposi¢ao coletiva sempre marcada por significagdes
mitologicas e magicas” (LIPOVETSKY, 2005, p. 24). Assim, a troca simbolica e suntuaria
institui ndo s6 o primado do social sobre a natureza, mas também do coletivo sobre as
vontades particulares (LIPOVETSKY, 2005).

No ato de dar e devolver generosamente estabelece-se uma forma de subordinar o
elemento individual ao conjunto global. Lipovetsky (2005) afirma serem estas as vias que as
sociedades arcaicas tomaram para edificar uma ordem coletiva na qual os individuos nao se
consideram a parte e ndo pertencem a si préprios. A regra recebida dos ancestrais, que é
intangivel, fixa “o quadro dos comportamentos a adotar em relagdo aos outros e em relagdo as
riquezas” (LIPOVETSKY, 2005, p. 24).

Lipovetsky (2005) sustenta que o luxo operou com sucesso uma forma de o homem

ir contra ndo sé a concentracdo das riquezas mas também contra a dominacéo politica.

E pela liberalidade ostentatoria, pelos presentes e contrapresentes ricamente
distribuidos que a sociedade primitiva aplica-se em estreitar a rede das relagdes e em
fechar tratados de paz. E assim que, para além de suas loucuras dissipadoras, a
magnificéncia primitiva mostra-se a servi¢o de uma racionalidade social superior: a
vontade de paz. Em vez de combater, convida-se para banquetes, trocam-se
presentes a larga. (LIPOVETSKY, 2005, p. 27).

O luxo-dadiva estava diretamente ligado a func@es religiosas, cdsmicas e magicas,
ele “imbrica-se ou ‘incrusta-se’ em uma ordem global e simbolica em que se emaranham
aspectos econdmicos e sexuais, metafisicos e magicos” (LIPOVETSKY, 2005, p. 25). E o
consumo festivo aparece como a recriagdo do caos primitivo fonte de vida. “E preciso doar
generosamente as poténcias do além para ganhar vida longa e receber o céntuplo na outra
vida” (LIPOVETSKY, 2005, p. 81). Nos cerimoniais festivos, os povos arcaicos lutavam

contra a degenerescéncia do universo, preparando sua renovacao, regenerando o Tempo,
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atraindo para 0s homens protecéo e benevoléncia das forgas espirituais. O dispéndio festivo
marcava uma acentuada relagdo com o tempo, estando o consumo excessivo encarregado, nos
sistemas simbolicos primitivos, de reatualizar o tempo primordial e de repetir a passagem do
caos ao cosmo.

A constituicdo das nagOes-Estado e a divisdo das sociedades em classes, separando a
sociedade entre senhores e suditos, nobres e plebeus, promove uma importante ruptura na
historia do luxo. O luxo deixa de coincidir exclusivamente com os fendmenos de circulagéo,
distribuicdo e desentesouramento das riquezas, e passa a vigorar segundo as novas légicas de
acumulacdo, centralizagdo e hierarquizacao.

Foi assim que os ricos mobiliarios funerarios, as arquiteturas e esculturas grandiosas,
0s grandes palacios, as cortes, as espléndidas decoracdes e tantas outras suntuosidades
passaram a traduzir toda a pompa e poder superior conferido aos soberanos, sejam estes
celestes ou terrestres. O luxo passou a representar os simbolos resplandecentes do cosmo
hierarquico e o fausto a ligar-se aos principios de desigualdade. Entretanto, o luxo manteve-se
atrelado as ideias de inalterabilidade e de permanéncia, o luxo estava ligado ao desejo “muito
humano de eternidade”, agora marcado nos objetos. O luxo passa a encarnar-s& em
monumentos de pedra criados “para a eternidade”, em estatuas, afrescos, mobiliarios

funerarios.

A majestade dos edificios impereciveis sucedeu aos excessos de dilapidacéo. [...]
[A] cisdo ostensiva entre os bens ricos e os bens ordinérios, a divisdo social das
maneiras de possuir e de despender, de morar e de se vestir, de se alimentar e se
divertir, de viver e de morrer [...] as clivagens entre luxo sagrado e luxo profano,
luxo publico e luxo privado, luxo eclesiastico e luxo das cortes [...] nova relacdo
com o sagrado. (LIPOVETSKY, 2005, p. 28).

As obras imortais passaram a ocupar o lugar do desejo de eternidade. Com o Estado,
estabelece-se uma nova ordem do mundo mais hierarquizada, mais vertical que horizontal, as
divindades sdo “elevadas”, transcendentes e onipotentes, colocadas em um lugar mais “alto”
que o homem.

O dispositivo estatal coincide com as crengas que celebram deuses “todo-poderosos,
altissimos, sublimes” (LIPOVETSKY, 2005, p. 30) ¢ que se organizam segundo um modelo
semelhante ao da organizacao politica. A sociedade € ordenada e hierarquizada segundo uma
“piramide de poderes”. O mundo dos deuses reflete a imagem da ordem politica terrestre. A

ideia do “rei dos deuses” estabelece o deus mais elevado e projeta, como aponta Lipovetsky

(2005), no “além divino” a realeza terrestre.
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A relagdo com o sagrado a partir do Estado passou a ser moldada de acordo com a
relacdo dos homens e 0s soberanos terrestres e a instancia politica. Esta nova relacdo entre a
esfera terrestre e a esfera celeste cria “rei-deuses”, encarnagdes divinas, mediadores entre o
universo visivel e as poténcias do além. “Dotado de poderes sobre-humanos, 0 monarca de
natureza divina ou representante da autoridade celeste suprema na terra apresenta-se como a
garantia da ordem e da prosperidade terrestre” (LIPOVETSKY, 2005, p. 31).

A suntuosidade ganha uma nova inscricdo social com os palacios dos reis e a
edificacdo das “casas dos deuses”. O rei é obrigado a erguer templos magnificos, decoré-los e
enriquecé-los faustosamente. Antes de tudo é as forcas divinas que se dirige o luxo da
arquitetura monumental, sdo elas que permitiam a aproximacao da Terra com o Céu. Nessas
épocas teocraticas, a suntuosidade revela a ligacéo intima do culto régio e do culto divino.

De acordo com Lipovetsky (2005), a irrupcdo do Estado e das sociedades de classes
ndo aboliu de modo algum a forma primeira do luxo-dadiva e a imemorial obrigacdo de
generosidade. Segundo o autor, o evergetismo’® greco-romano funcionava segundo essa
logica e assim “for¢ou a notabilidades a rivalizar em liberalidade” (p. 33). Ao fazer doagdes a
coletividade, ora a titulo gratuito, ora a titulo simbaolico, o evergeta recebia honras e distin¢Ges
de toda espécie.

Na Idade Média, no momento da morte, os privilegiados doavam por testamento suas
riquezas a Igreja a fim de preparar a salvagdo eterna. O “luxo foi uma maneira de garantir os
ciclos da reencarnacdo, um combate magico contra o tempo e o perecivel” (LIPOVETSKY,
2005, p. 81). E pela prodigalidade que os grandes adquiriam gléria e honras e manifestavam
seu poder e superioridade fora do comum e os movimentos de pilhagem ndo aconteciam com

intuito de entesouramento ou desenvolvimento econdmico.

Ser nobre é viver com grandes despesas, desperdicar, dissipar as riquezas; ndo ser
extremamente generoso é estar condenado ao declinio. Ostentar os emblemas
resplandecentes de majestade, a viver cercados de maravilhas [...] como expressao

de sua superioridade desmedida. (LIPOVETSKY, 2005, p. 34).
As festas de casamento e 0s enterros nas grandes casas ostentavam luxo e prestigio.
Lipovetsky (2005) refere-se a Max Weber e Norbert Elias para com eles afirmar que nas
sociedades aristocraticas o luxo ndo é algo supérfluo, e sim uma necessidade absoluta de

representacdo decorrente da ordem desigual. O luxo esta relacionado a uma obrigacdo e um

" Do grego evergesia, benfeitoria, sintagma criado por Paul Veyne para designar as doaces particulares que os
nobres das cidades gregas, os senadores e os imperadores romanos faziam com frequéncia a coletividade.
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ideal de classe, portanto ndo € um instrumento de diferenciacdo, mas de auto-afirmacédo
social.

Com a Renascenca apareceram novos dispositivos do luxo, principes e reis passaram
a proteger artistas, os famosos mecenas que cobriam os artistas com honras e presentes,
faziam-lhes encomendas, atraiam-nos para a corte. As obras de grande valor passaram a ser
assinadas e seus criadores algados a personagens de primeiro plano. Mesmo ndo sendo nobres,
os criadores tinham uma identidade, o que viria a retomar a ideia de uma presenca subjetiva,
através da identidade estética.

O luxo vai conjugar-se com a obra pessoal e a criagido de beleza. Os “modernos” ndo
visam mais a eternidade em outra vida, “mas a sobrevivéncia profana, a imortalidade na
historia, a gloria duradoura de si, de uma familia, de um nome na memoria dos homens”
(LIPOVETSKY, 2005, p. 36). A criacdo artistica passa a dar um lugar mais acentuado a
subjetividade, dessa forma cada obra deveria ter uma aparéncia individual.

A ascensdo da burguesia, pontua Lipovetsky (2005), ndo reduziu o consumo
ostentatdrio, muito pelo contrario; 0s burgueses, com 0 seu crescimento econdmico, ndo s
intensificaram as despesas de prestigio como também ampliaram as classes de luxo. A
promocdo da aparéncia e de estilos de luxo mais decorativos, mais ludicos, impregnados de
superfluidade, passou a concorrer com a nobreza tradicional no plano dos signos de riqueza.
O luxo deixa de ser privilégio exclusivo dos nobres, de um estado baseado no nascimento, e
adquire um estatuto autdbnomo, emancipado do vinculo sagrado e da ordem hierarquica.

Ao mesmo tempo, estabelece-se uma relacdo mais pessoal, mais estética com os bens
dispendiosos. O luxo passa a relacionar-se a uma “aspiragdo mais subjetiva a uma vida mais
bela e mais refinada, um vinculo sensual entre o homem e os objetos preciosos”
(LIPOVETSKY, 2005, p. 37). O luxo ganha uma dimensdo erética e passa a estar ligado a
“expressdo de um erotismo”, uma resposta ao desejo de gozar o mundo.

Nos séculos X1V e XV acompanhamos, conforme aponta Lipovetsky (2005), uma
promocdo social dos valores profanos e o impulso de uma sensibilidade avida por estilizacéo,
por estetizacdo das formas de vida, um apego estético e apaixonado pelas coisas belas. Com a
estetizacdo dos gostos, aparecem novas figuras do luxo, colocando de um lado as antiguidades
(intemporal) e do outro a moda (volavel). O culto ao antigo e o culto do presente fugidio, “as
novas temporalidades do luxo coincidem com o advento da cultura moderna humanista”

(LIPOVETSKY, 2005, p. 38).
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Lipovetsky (2005) aponta no hébito de colecionar uma nova forma de relagdo com o
luxo. Os objetos semi6foros’ seriam aqueles dotados de “um significado”, de pura
contemplacdo, colecionados “por amor”, ndo tendo relagdo com nenhuma imposi¢do coletiva
e/ou religiosa. Lacan (1959-60/1988) aponta que o objeto de colecéo faz aparecer uma Coisa.
Seja pela forma de organizacdo dos objetos colecionados, seja pelo simples fato de ser tirada
do seu lugar usual para ser vista. A colecdo permite fazer de um simples objeto comum algo
que o ultrapassa. O colecionador encontra sua razdo no modo de apreensdo que faz aparecer
essa Coisa que subsiste no objeto. “Uma satisfacdo que ndo pede nada a ninguém” (LACAN,
1959-60/1988, p. 149).

Até a metade do século XIV, as mudangas nas indumentarias eram raras, se nao
excepcionais. O aparecimento da moda esta diretamente relacionado a légica do jogo e da
festa, do excesso e do desperdicio. O ato de vestir ganha uma face lddica. Para Lipovetsky
(2005), a moda seria a “primeira grande figura de um luxo absolutamente moderno,
superficial e gratuito, movel, liberto das forcas do passado e do invisivel” (p. 40). Lacan
(1959-60/1988), ao se referir a roupa, a trata como “esse falo-pano” (p. 276) destacando que
no movimento do mostrar e esconder a roupa revela o impasse da no¢éo do simbolo.

A modernidade traz como marca uma cultura ndo so aberta ao novo, mas que passa a
valorizar a ideia de mudanca, de transformacdo e ndo mais a continuidade ancestral. A
invariancia indumentaria foi substituida pela mudanca e o costume pelo capricho. A moda
supds um abalo cultural ndo redutivel aos acontecimentos econémicos e sociais. A promogéo
de valores dindmicos e inovadores capazes de tornar obsoleta a aparéncia tradicionalista e de
consagrar um sistema cujo principio ¢ “tudo o que ¢ novo agrada” e que vem marcar também
uma nova relacdo com a individualidade.

A “moda une gosto de imitagdo e gosto pela mudanca, conformismo e
individualismo, aspiracdo a fundir-se no grupo social e desejo de diferenciar-se dele, ainda
que por pequenos detalhes” (LIPOVETSKY, 2005, p. 41). A depreciagdo do anonimato e a
preocupacdo com a personalidade, o reconhecimento do “direito” de valorizar-se, de fazer-se
notar, de singularizar-se.

Em 1750, Alexander Baumgarten (1714-62) definiu a estética como “a ciéncia do
conhecimento sensivel”, esta para ele seria “a irma mais jovem da logica”. Foi no século
XVIII que foi criada uma disciplina académica da estética, palavra que vem do grego aisthesis

e que significa sensacdo, sentimento. A representacdo do belo desde entdo passa a ser pensada

™0 conceito de semicforo foi proposto por Pomian (1984) e esté ligado ao estudo das colecdes.
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em termos de gosto, dos nossos juizos de valor e preferéncia quanto as coisas sensiveis, assim
como surge a questao se sdo meramente subjetivos e arbitrarios (ROSENFIELD, 2006).

O belo passa a ser relacionado a subjetividade humana que, no limite, é definido pelo
prazer que proporciona, pelas sensacGes ou 0s sentimentos que proporciona em nds (ROUX,
2005, p. 143). Nao ¢é porque um objeto ¢ “intrinsecamente” belo que ele agrada, mas porque
proporciona algum tipo de prazer. Roux (2005) afirma que a estética torna-se, portanto, uma
maneira original, inédita, propria, de organizar o mundo do sensivel. Uma maneira de
“comunicar uma emoc¢ao que traduz a visao do mundo do criador, isto €, sua ética” (ROUX,
2005, p. 143).

Para Lacan (1959-60/1988), “o belo tem por efeito suspender, rebaixar, desarmar, diria
eu, o desejo. A manifestagao do belo intimida, proibe o desejo” (LACAN, 1959-60/1988, p.
290). A natureza do belo é permanecer insensivel ao ultraje, e a fantasia que rege o desejo do
sujeito &, nos diz Lacan (1959-60/1988), um belo-ndo-toque-nisso. O efeito de beleza é um
efeito de cegamento (LACAN, 1959-60/1988, p. 340). Isso € o belo:

A verdadeira barreira que detém o sujeito diante do campo inominavel do desejo
radical uma vez que € o campo da destruicdo absoluta, da destruicdo para além da
putrefacdo, é o fendmeno estético propriamente dito uma vez que é identificavel
com a experiéncia do belo — o belo em seu brilho resplandecente, esse belo do qual
disseram que é o esplendor da verdade. E evidentemente por o verdadeiro ndo ser
muito bonito de se ver, que o belo é, sendo seu esplendor, pelo menos sua cobertura.
(LACAN, 1959-60/1988, p. 265).
A industria do luxo esteve muito ligada a moda do vestir-se. Até a metade do século
XIX, o universo da alta-costura funcionou de acordo com um modelo “aristocratico e
artesanal”, segundo o qual os artesdos ndo tinham prestigio ¢ ndo eram algados a categoria de
artistas, cabia a eles executarem o0 que era definido pelo patrdo, ficando a sombra. Nesse
periodo, o valor do produto de luxo relaciona-se ao material utilizado e a exclusividade do
produto que era fabricado sob medida. S6 mais tarde aparece a figura do grande costureiro
como criador livre e independente que impde seus modelos e gostos as clientes
metaformoseadas agora em “consumidoras despojadas de um real direito de controle”
(LIPOVETSKY, 2005, p. 43).
Nasce assim a idade de ouro do “costureiro demiurgo [...] [do] artista sublime, um
criador favorecido por uma notoriedade” (LIPOVETSKY, 2005, p. 43). O produto de luxo

vem a ser personalizado nas figuras de “prestigio das casas comercias” que trazem a

assinatura de um grande costureiro ou de uma grande casa. Ndo é mais apenas a riqueza do
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material que constitui o luxo e sim “a magia da marca” e instaura-Se uma nova industria, a
“industria de criacdo” (LIPOVETSKY, 2005, p. 43).

O aparecimento de um “semi luxo”, de um “falso luxo” com prego mais baixo e
acessivel as classes médias promoveu a clivagem entre, “o auténtico, o fora de série, o sem
preco” e “a imitacdo degradada, estandardizada, democratizada dos modelos”
(LIPOVETSKY, 2005, p. 45). Os produtos mais baratos, feitos “com materiais menos ricos e
imitando os originais prestigiosos” (LIPOVETSKY, 2005, p. 45), permitiram que a clientela
consumidora dos “objetos ndo estritamente necessarios” fosse ampliada.

A propagacdo da cépia e do Erasatz, do neo-antigo e dos artigos que compensam sua
impessoalidade pela redundancia, pelas ornamentaces sobrecarregadas, fez do kitsch um
estilo e a arte de viver burguesa. O grande magazine introduziu novas técnicas comerciais que
estimularam o consumo das classes médias e transformaram alguns bens antes reservados as
elites com dinheiro em artigos de consumo corrente. Os grandes magazines foram concebidos
com o intuito de “aparecer como extraordinarios espetaculos, palacios de luz e de cores,
maravilhas resplandecendo com todos os seus brilhos” (LIPOVETSKY, 2005, p. 45),
representando o “palacio de conto de fadas” (p. 45).

Ao mesmo tempo, a magia dos ritos e das palavras sagradas desapareceu no ato de
consumo do produto de luxo, e uma “nova promessa de felicidade” ofereceu-se as classes
médias: “o luxo combina-se com o ‘barato’, o excesso com o calculo econdmico, o
desperdicio com o indispensavel, o desvario com as excitacdes e distracdes cotidianas do
shopping” (LIPOVETSKY, 2005, p. 46).

“Sublimar o objeto utilitario do grande comércio, para transcender sua dimensao
materialista e aparecer como um espetaculo ofuscante de festa de excesso e de fausto”
(LIPOVETSKY, 2005, p. 46). Este movimento levou a fazer crer que o luxo equivale ao valor
de mercado e ndo mais ao preco intrinseco da mercadoria para cuja confeccdo era preciso
utilizar materiais carissimos, ndo sé pela sua qualidade, mas também por sua inacessibilidade.
A equivaléncia ao valor de mercado permitiu precos atrativos, saldos, e vendas especiais
puderam criar uma espécie de “universo magico” alimentando a “imagem da dadiva e da
prodigalidade” (LIPOVETSKY, 2005, p. 46).

Os espetaculos, a abundancia e a riqueza “fake” que acompanhavam a atmosfera de
compra dos grandes magazines passaram a ser distribuidos como “brinde”. “O desejo
irresistivel de comprar e os ‘bons negdcios’ substituiram a troca cerimonial reciproca”

(LIPOVETSKY, 2005, p. 46).
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Com isso, criaram-se novos impérios, sustentados exclusivamente no mercado, sem
lastro no preco intrinseco da mercadoria (material precioso, qualidade, artesdos eximios),
passando a gerir a economia exclusivamente conforme as leis da mais-valia, 0 que a estética
da arte do século XX passou a denunciar — para dar apenas um exemplo a arte de Andy
Warhol (1928-1987)"%.

Os tempos “pos-moderno ou hipermoderno” (LIPOVETSKY, 2005, p. 47)
promoveram uma nova idade do luxo, do “luxo-marketing” e dos gigantes mundiais. Segundo
Roux (2005, p. 12), “a degradagdo ou a saturagdo das grandes narrativas dominantes que
emolduravam os sistemas de valores individuais da modernidade” deslocaram a crenga no
futuro centrando no presente, desvalorizando os valores como trabalho e a razdo para
valorizar o prazer e as emocoes.

A industria do luxo passa a atingir cifras colossais e escala mundial. A “guerra do
luxo” incentivou uma corrida as grandes operagdes de fusdo e de aquisigdo com movimentos
de concentracao e reestruturacdo da industria, reorganizando-a em imperios internacionais. O
polo econémico e financeiro passa a cumprir um novo e mais importante papel no negécio do
luxo, “impondo sua lei ao desenvolvimento de produtos, as compras e vendas das marcas, as
introducdes em bolsa tendo em vista taxas de margem de dois algarismos” (LIPOVETSKY,
2005, p. 48).

Surge uma nova gestdo do luxo que busca conjugar criacdo e alta rentabilidade em
relacdo aos grandes capitais investidos. Procura-se “conciliar imperativos contraditorios:
perpetuar uma tradicdo e inovar, ser fiel a uma heranca sendo moderna [...], 0 acento é posto
cada vez mais na necessidade de uma gestao dinamica das marcas” (LIPOVETSKY, 2005, p.
82). As marcas passam a focar nos perfumes e nos acessorios, no prét-a-porter e nos produtos
licenciados.

Outros segmentos de mercado, ndo somente a industria da moda, passaram a
promover uma “subida de linha”, isto €, passaram a investir mais nos modelos “top de linha”,
como por exemplo, a industria automobilistica. O luxo sempre esteve associado a
diferenciacdo social, mas estes modelos passaram a ser vistos como forma de agregar valor

simbdlico a marca, justificando um diferencial no preco praticado e melhores margens. Os

"2 Figura maior do movimento pop-art, surgido na década de 50, que “operava com signos estéticos massificados
da publicidade, quadrinhos, ilustragdes”. Inicialmente buscava criticar de maneira “irénica” o “bombardeamento
da sociedade pelos objetos de consumo®, acabou em muitos casos produzindo o aumento do consumo destes
“como aconteceu por exemplo, com as Sopas Campbell, de Andy Warhol”. Esse movimento “proporcionou a
transformacao do que era considerado vulgar em refinado, e aproximou a arte das massas, desmitificando-a, pois

se utilizava de objetos proprios e populares”. Fonte: https://www.historiadasartes.com/nomundo/arte-seculo-
20/pop-art/



https://www.historiadasartes.com/nomundo/arte-seculo-20/pop-art/
https://www.historiadasartes.com/nomundo/arte-seculo-20/pop-art/
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modelos de luxo passaram a ser cada vez mais usados “como ferramenta de management das
marcas para o grande publico, uma vez que o prestigio do top de linha repercute no conjunto
dos modelos” (LIPOVETSKY, 2005, p. 49), dando prestigio e reputagdo ao grupo como um
todo.

O luxo-marketing passou a ser “centrado na procura e na logica do mercado”
(LIPOVETSKY, 2005, p. 50), provocando alteracbes nas campanhas e implicando uma
explosdo nos custos de langcamento e publicidade, promovendo uma comunicacdo de
“choque” ou transgressiva. Também foi inflacionado o langamento de novos produtos, o que
levou ao encurtamento da duracdo da vida dos produtos e colecBes. As ofertas promocionais
foram aumentadas em funcdo da exigéncia de resultados financeiros de curto prazo
(LIPOVETSKY, 2005). A entrada das industrias do luxo na era do marketing provocou
mudangas “que se enraizam na procura, nas aspiragdes e nas motivagdes” (p. 50).

O incentivo da economia capitalista na “individualizagdo, emocionalizagdo,
democratizacdo” (LIPOVETSKY, 2005, p. 51), reordenou as novas diretrizes da cultura
contemporanea do luxo, o “consumo de luxo parece antes marcado por uma continuidade
social-historica que pela descontinuidade” (p. 51). O consumo das novas camadas abastadas
dos traders e outros golden boys (yuppies) parece continuar dependendo do efeito Veblen™.
Desde 1980 as classes ricas orgulham-se em exibir sua fortuna como signos de valor e sucesso
individual, como forma de validacdo de um projeto econémico e social, efeitos do surgimento
de novos grupos aspirantes a diferenciagdo social. “O esnobismo, o desejo de parecer rico, o
gosto de brilhar, a busca de distingdo social pelos signos demonstrativos, tudo isso esta longe
de ser enterrado pelos ultimos desenvolvimentos da cultura democratica e mercantil”
(LIPOVETSKY, 2005, p. 51).

Num tempo de individualismo galopante, cresce também uma “necessidade de
destacar-se da massa, de ndo ser como os outros” (LIPOVETSKY, 2005, p. 52). Na sociedade
capitalista individualista, a dimensdo narcisica do luxo dominou, “sustentada pelo desejo de
admirar a si proprio, de ‘deleitar-se consigo mesmo’ e de uma imagem elitista” (p. 52). A
nova légica do neo-individualismo coloca o luxo mais voltado para o servico da promocdo de
uma imagem pessoal, da expressdo de uma personalidade singular do que com vista a estima

do outro. As motivagdes elitistas, entretanto, permanecem, porém menos “baseadas em

" Bens de Veblen sdo os bens de consumo ostentatério. O consumo de bens de Veblen é uma funcdo do efeito
de Veblen (o desejo de bens por terem precos muito elevados), nome que € uma homenagem ao economista e
socidlogo norte-americano Thorstein Veblen, quem primeiro identificou 0 consumo ostentatério como um modo
de ganhar status social em The Theory of the Leisure Class, 1899.


https://pt.wikipedia.org/wiki/Thorstein_Veblen
https://pt.wikipedia.org/wiki/Consumo_consp%C3%ADcuo
https://pt.wikipedia.org/wiki/Status_social

145

designios de honorabilidade e de ostentacéo social do que no sentimento da distancia, no gozo
da diferenca proporcionada pelos consumos raros e no afastamento que abrem em relagéo a
maioria” (p. 52).

A emergéncia de uma relacdo mais afetiva com os produtos e uma necessidade de
experimentar emocOes estéticas ou sensitivas, de sentir momentos de vollUpia, provocou uma
modificagdo no consumidor de luxo, que mais multifacetado, mistura os diferentes estilos, as
diferentes categorias de objetos com diferentes precos e de diferentes grupos. O luxo
identifica-se a uma festa privada e a busca dos gozos privados.

O luxo ganha um carater emocional que “substitui a primazia da teatralidade social
pelas sensacdes intimas” (LIPOVETSKY, 2005, p. 55). A ideia de luxo se reorienta para as
“expectativas centradas na experiéncia vivida imediata, na satide, no corpo, no maior bem-
estar subjetivo” (LIPOVETSKY, 2005, p. 55). H4 um deslocamento na logica da aparéncia,
que continua fundamental, mas que passa a valorizar mais o parecer jovem, a busca da salde,
do sensitivo e do bem-estar emocional. No teatro das aparéncias, o luxo tende a pér-se a
servico do individuo privado e de suas sensacdes subjetivas, um luxo para si.

Assim, o luxo ganha uma definicdo individual, cada um tem sua propria
“interpretagdo do ‘verdadeiro’ luxo” (LIPOVETSKY, 2005, p. 56). O acirramento do
individualismo levou o luxo para uma esfera “plural a la-carte, emancipado dos critérios
impessoais do preco” (p. 56). Como se para o individuo contemporaneo, restringir uma
definigdo do luxo suscetivel ¢ uma forma “de proibir-lhe 0 acesso ao que € associado ao
sonho, as volipias e as belezas superlativas” (p. 56). Os produtos raros e caros continuam
retratando barreiras objetivas e distdncia social, porém a “cultura pos-moderna adota o
perspectivismo ou o subjetivismo como expressdo da exigéncia democratica do direito a
felicidade e ao luxo” (p. 56).

Os efeitos da cultura consumista-individualista subverteram a relacdo dos individuos
com as “coisas” ¢ com o ‘“necessario”. ‘“Mais ninguém ou quase ninguém, em nossas
sociedades, vive tendo como objetivo a aquisicdo do estritamente ‘necessdrio’”
(LIPOVETSKY, 2005, p. 57). O crescimento do consumo promoveu 0 crescimento do
consumo “do lazer e do bem-estar, [e] o ‘supérfluo’ ganhou titulos de nobreza democratica,
tornou-se uma aspiragdo mais legitima” (p. 57).

Cresce, simultaneamente, uma maior preocupacdo com a saude, com 0s esportes,
com 0s regimes e também, com as cirurgias plasticas. De acordo com Roux (2005), a
banalizacdo da cirurgia estética esta conectada a uma das tantas maneiras “de substituir um

corpo recebido por um corpo construido” (p. 123), em uma época na qual permanecer jovem e
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esbelto € o novo imperativo individualista, hd uma sacralizagdo da beleza de um corpo jovem
e magro e a ndo aceitacdo da “fatalidade” da passagem do tempo, da deterioracao dos corpos.

Todos os grupos sociais lutam contra os sinais de envelhecimento, o excesso de peso,
buscam “o direito a qualidade, a beleza, ao lazer” (LIPOVETSKY, 2005, p. 57). O que antes
poderia ser uma inibicdo das classes populares em relagcdo ao consumo dispendioso, reverteu-
se num “fascinio pelo consumo, pelas marcas e pelo ‘cada vez mais’” (p. 59).

Nasce um “direito” a aquisi¢do dos “emblemas eletivos” e a ampliagdo e difusao “de
artigos de prestigio comprados como presentes, impulsos e paixdes estéticas”
(LIPOVETSKY, 2005, p. 59). Passam a funcionar como um presente oferecido a si proprio

ou as pessoas chegadas, sdo despesas que acontecem de forma ocasional e que se assemelham

a uma viagem de sonho, uma “loucura” que permite romper a banalidade dos dias
[...] viver “experiéncias inéditas”, de dar-se prazer, de ter acesso a momentos
privilegiados [...] brincam de ser ricos, apenas se divertem [...] uma participacdo de
segundo grau em um universo que, sem ser de “nosso mundo”, j4 ndo é
completamente estranho. (LIPOVETSKY, 2005, p. 59).

O consumo de maneira geral e mais ainda do “luxo” se engaja no “direito democratico
a felicidade” (LIPOVETSKY, 2005, p. 60). Para Lipovetsky (2005), a cultura de massa
materialista e psicoldgica foi o grande vetor da democratizacdo da relagdo com o luxo.

Surge a promog¢ao de um luxo mais “defensivo”, isto €, o crescimento do “luxo de
protecao”, com a proliferagdo dos dispositivos de protecdo maxima. “Em uma época
considerada ameacadora, as residéncias de luxo seguradas e vigiadas 24 horas, as villas
dotadas de muros, de guaritas, de sistemas de alarme e de cameras de vigilancia”
(LIPOVETSKY, 2005, p. 60) passam a significar o luxo, onde o que importa é ter os
beneficios do mais alto nivel de seguranca muito mais do que prevalecer sobre o outro, um
“luxo paranoico” (p. 61).

Soler (2016b) qualifica de “narcinico” — neologismo que condensa narcisismo e
cinismo — como “aquele que fazendo de si uma causa de seu proprio gozo, s6 pode competir
com seus pares em matéria de narcinismo” (SOLER, 2016b, p. 34). Atualmente ¢é preciso ao
narcinico, como aponta Soler (2016b), fazer um “escabelo”’*. O escabelo foi um conceito
introduzido por Lacan (1975b/2003) na Conferéncia Joyce, o Sintoma como “recurso de

elevacdo proprio a sublimagao como ascensorial” (MILER, 1975-76/2007, p. 208). Conforme

™ O termo escabelo, segundo nota do texto Joyce, o Sintoma que se encontra no livro Outros Escritos (2003)
“além de banquinho, banqueta ou tamborete, ¢ também comumente empregado na acep¢do de ‘escadinha’
(sobretudo as pequenas escadas domésticas)” (p. 560-561).
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as palavras de Lacan: “o S.K.belo ¢ aquilo que é condicionado no homem pelo fato que ele
vive do ser (=esvazia 0 ser) enquanto tem... seu corpo: s6 o tem alias, a partir disso”
(LACAN, 1975b/2003, p. 561).

De acordo com Soler (2016b), o narcinico necessita de “um escabelo que possa ser
dito identitario, pois serve para institui-lo em seu préprio ser” (p. 37). Pois, como apontado
por Lacan, o falasser é esvaziado de ser, ele precisa “inventar seu proprio meio de se
distinguir — e isto se liga a ciéncia e ao capitalismo” (SOLER, 2016b, p. 37). Isto se liga as
modificagdes das relagdes do homem na modernidade. Para Soler (2016b), o escabelo “se
reduz a questdo ‘serd que € belo [est-ce cas beau]? Ou serd que é cdo? [est-ce cabot]?”” (p.
37).

A publicidade e a comunicacdo das marcas de luxo, no século XXI, passaram a
explorar as “veias da transgressdo” (LIPOVETSKY, 2005, p. 63), com a exibicdo fetichista
nos desfiles de alta-costura de Dior e Givenchy, com imagens sexualmente sugestivas em
Gucci, 0s acenos a orgia em Versace, ao lesbianismo e outras mais em outros criadores. Dior
anuncia um visual Addict (viciado). O “pornd-chique”, j& fora de moda, também foi
explorado. O mundo do luxo trocou “sua imagem de respeitabilidade pela da provocagdo, do
antitabu, do sensacionalismo” (LIPOVETSKY, 2005, p. 63).

Com isso, a referéncia “luxo” relativizou-se € ja ndo € insignia reconhecida por todos.
Ao contrario, passou a ser possivel identificar como lixo o que outros consideram luxo!, na

moda, nas artes, nos produtos de forma geral e, além disso, na estratificacdo dos saberes.

4.2 Lixo / Refugo / Resto

Lacan, em varias passagens da sua obra, ressalta que podemos reconhecer a
passagem, 0 passo, a marca do homem la onde ha dejetos, chegando mesmo a afirmar em
1971, no seminario De um discurso que ndo fosse semblante (1971/2009), que a civilizacdo é
0 esgoto. Em 1960, no seminario sobre a ética, Lacan refere-se a “hominizacé@o do planeta”.
Para Lacan (1959-60/1988) ¢ “la onde encontramos uma acumulagao titanesca de conchas de
ostras” (p. 284) que verificamos a passagem dos homens. Esta enorme acumulagdo de
conchas e ostras sdo 0s sambaquis, grandes montes feitos de areia, terra e conchas e também

“onde sdo encontrados restos alimentares, ferramentas, armas, adornos e os sepultamentos dos
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que ali viveram™’®. Podemos encontréa-los na faixa costeira brasileira do Rio Grande do Sul &
Bahia e, através do seu estudo, podemos verificar a cultura material de uma sociedade que

viveu entre oito mil anos atras e o inicio da era crista.

La onde ha uma acumulacdo de dejetos em desordem ha homem. As épocas
geologicas deixaram, elas também, seus dejetos que nos permitiram reconhecer uma
ordem. O monte de lixo — eis uma das faces que conviria ndo deixar de reconhecer
da dimensdo humana. (LACAN, 1959-60/1988, p. 284).

Bauman introduz seu livro Vidas desperdi¢adas (2005) fazendo referéncia ao livro
As Cidades Invisiveis (1972), escrito por italo Calvino (1923-1985). Neste livro de narrativa
fantastica, de um realismo magico, Calvino cria um dialogo ficticio entre duas figuras reais,
historicas, Marco Polo e o grande imperador dos tartaros Kublai Khan. Marco Polo, mercador
veneziano, conhecido como maior viajante de todos os tempos, viveu no seculo XIII e
“passou por China e Mongolia, e € responsavel pela primeira documentagao sobre os povos
do Oriente” (ALVES, 2015). Polo’ viveu durante dezessete anos na capital do imenso
império de Khan, Cambaluc, atual Pequim, desempenhando importantes fungdes diplomaticas
na corte do imperador.

No livro de Italo Calvino, Polo e Khan travam uma conversa na qual Polo descreve
para Khan, um grande conquistador mongol, as cinquenta e cinco cidades por onde ele, Polo,
teria passado. Khan encontrava-se em um estado melancélico por ndo poder ver com 0s
proprios olhos a extensdo dos seus dominios, assim Polo passa a descrevé-las de forma que
ele possa vé-las através da sua narrativa.

De acordo com Alves (2015), Calvino fez parte de um importante movimento
literario que “encontrou nas narrativas ancestrais lugares semioticos para sua pesquisa e seus
textos classicos preferenciais foram os de Leévi-Strauss, Vladimir Propp e dos formalistas
russos. Esse trabalho coletivo produziu novas expressdes de teoria estética” (ALVES, 2015).
Alves (2015) afirma que os ultimos trabalhos de Calvino, assim como os de Humberto Eco
(1932-2016), podem, junto com os de Andy Warhol, ser entendidos como producdes que
religam a estética mitica “ao modo de fazer contemporaneo entre mesclas audiovisuais que

intrigam e questionam” (ALVES, 2015). No trabalho de Calvino, de acordo com a perspectiva

de Alves (2015), “busca-se a visibilidade do vivivel” (ALVES, 2015, grifo do autor).

> Fonte: site do Museu Nacional — http://www.museunacional.ufrj.br/dir/exposicoes/arqueologia/arqueologia-
brasileira/sambaquis.html

"® Sinopse do livro no site da Biblioteca da Folha: http://biblioteca.folha.com.br/1/21/sinopse.html



http://www.museunacional.ufrj.br/dir/exposicoes/arqueologia/arqueologia-brasileira/sambaquis.html
http://www.museunacional.ufrj.br/dir/exposicoes/arqueologia/arqueologia-brasileira/sambaquis.html
http://biblioteca.folha.com.br/1/21/sinopse.html
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Com o livro As Cidades Invisiveis, “a cidade deixa de ser um conceito geografico
para se tornar simbolo complexo e inesgotavel da experiéncia humana”’’. Alves (2015)
esclarece que “Marco Polo quer fazer crer que o vivivel ndo pode estar fora do invivivel,
embora por vezes invisivel” (ALVES, 2015). O trabalho de Calvino “engendra uma estética
suportada pela construgdo da linguagem” (ALVES, 2015).

Dentre as cidades descritas, encontramos Le0nia, cidade onde existe uma imensa
paixdo por desfrutar sempre coisas novas e diferentes. Segundo Marco Polo, conforme
apontado por Bauman (2005), 1a “ninguém quer pensar em coisas que ja foram rejeitadas”, o
que leva Polo a se perguntar se a verdadeira paixdo desta cidade ndo seria o prazer de
descartar, de limpar-se de uma impureza recorrente. Tudo aquilo que foi usado € jogado fora e
se amontoa no entorno da cidade formando uma fortaleza de dejetos indestrutiveis.

Por todos os lados a cidade é dominada por uma cadeia de montanhas de lixo. Os
moradores da Leonia, continua Bauman (2005), somente “percebem” essas montanhas
quando uma rajada de vento leva o odor que lembra um monte de lixo para o centro da cidade.
Nestes momentos é dificil desviar os olhos. Os moradores abominam a feiura destas
montanhas, as detestam por ferirem a paisagem, por serem fétidas, sem graca, ofensivas e
revoltantes, por abrigarem perigos conhecidos e outros que sequer podem imaginar. Esses
depdsitos de lixo sdo também depdsitos de obstaculos visiveis e outros tantos invisiveis, que
eles, moradores de Lebnia, gostariam que sumissem, desaparecessem.

Entretanto, esquecem que estas mesmas montanhas que tanto odeiam, este mesmo
lixo que gostariam que nao existisse, sdo, antes de tudo, produzidos por eles préprios, pelos

leonianos!

Leonia, continua, faz-se e refaz-se todo o tempo. A popula¢do acompanha uma
intensa fabricacdo de coisas, mas somente acompanha. Diariamente joga-se fora
parte da opuléncia produzida, que se amontoa e forma colinas ao redor. Lixeiros sdo
como anjos, contemplados respeitosamente a limpar e amontoar. [...] Acredita-se
num cataclismo que liquidara com os tracos da metrépole sempre outra vez vestida.
(CALVINO™, 1972 apud ALVES, 2015).

Bauman (2005), na passagem relatada do livro, busca ressaltar uma caracteristica da
nossa realidade econémica moderna, individualista e consumista. Até a aurora da
modernidade, a vida era um confronto diario entre a transitoriedade da vida corpdrea, isto &,

da presenca individual na Terra, limitada de modo severo e a permanéncia da imperturbavel

" Apresentagdo que a Companhia das Letras, editora do livro, faz do livro no site da mesma.

"8 e citta invisibili. Milano: Arnoldo Mondadori Editore, Ristampe 2001. p. 115. [As cidades invisiveis.
Companhia das Letras, 1990.]
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solidez do mundo, diariamente recitada na “incomensurabilidade entre ambas” (BAUMAN,
2005, p. 120).

Bauman (2005) refere-se a Marx para ilustrar a passagem para a modernidade,
quando a seguranca do balanco entre o transitério e o imutavel comegou a ser corroida. “Tudo
0 que é solido desmancha no ar, tudo o que € sagrado é profanado, e os homens s&o
finalmente forgados a enfrentar com sentidos mais sobrios suas reais condigdes de vida e sua
relacdo com outros homens” (MARX"®, apud BERMAN, 1987, p. 88).

De acordo com Bauman (2005), a “fabrica do conhecimento” humano separa o
produto do refugo, ja que saber é escolher, assim ela ndo s6 produz conhecimento, mas

também o residuo desse proprio conhecimento.

E por cortesia da escuriddo que a luz do conhecimento ilumina. [...] As coisas
excluidas — tiradas de foco, jogadas as sombras [...] ndo mais pertencem “ao que
¢é”. A existéncia lhes foi negada [...]. “Eliminar” afirmou Mary Douglas “ndo é um
movimento negativo, mas um esfor¢o positivo para organizar o ambiente”.
(BAUMAN, 2005, p. 28, grifo do autor).
Como ndo consegue prever o futuro, o homem busca minimizar esta condigédo, por
isso Bauman (2005) afirma ser o homem um animal dos projetos. O projeto humano “evoca a
desordem juntamente com a visao da ordem, a sujeira juntamente com a pureza” (BAUMAN,
2005, p. 29, grifo do autor). A producao de projetos abre “mais espaco para ‘o bem’, € menos
ou nenhum para ‘o mal’. E o bem que faz do mal aquilo que ele é: mal” (BAUMAN, 2005, p.
41). E “o0 mal”, segundo Bauman (2005), é o refugo do progresso.
A condicdo da humanidade € inaceitavel e insustentavel, as leis da natureza nédo
foram feitas pelo homem, muito menos para o homem, ele ndo as compreende; por isso veio

em seu lugar colocar as leis do homem.

Em algum ponto a razdo humana deve conquistar o controle da histéria, reprimir,
domesticar ou amordacar suas inclinagdes naturais e suas tendéncias bésicas, e
assumir a responsabilidade pela configuracdo da necessidade histérica. Esse ponto
parece ter sido atingido no limiar da era moderna, quando o antigo padrdo de
convivio humano ndo mais se sustentava. (BAUMAN, 2005, p. 41).

As acles preventivas ou as investidas antecipadas tentam minimizar ou impedir as
catastrofes e construir a ordem. Bauman (2005) vai buscar a definicdo de ordem no dicionario
que a qualifica como “a condicdo em que tudo se encontra em seu espago adequado e executa
suas fungdes apropriadas” (BAUMAN, 2005, p. 43). Logo, para criar ordem € preciso regular,

governar, administrar.

" Manifesto Comunista [ENGELS, F; MARX, K. Manifesto Comunista. S&o Paulo: Boitempo, 2005, p.43.]
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A ordem vem se estabelecer onde antes predominava o caos. O caos, aponta Bauman
(2005), ¢ o “alter ego da ordem, uma ordem com sinal negativo: condicdo em que alguma
coisa ndo esta no lugar adequado e ndo executa a fungdo apropriada” (BAUMAN, 2005, p.
43). Mas, sem caos ndao ha ordem. Um espaco ordenado é aquele governado pela norma, que
proibe e exclui. “4 norma precede a realidade” (BAUMAN, 2005, p. 44, grifo do autor).

Podemos pensar 0s projetos humanos como o0s modelos econdmicos, s&o
“representagdes” que ndo s6 buscam projetar o futuro, mas também entender o presente e
definir possiveis interferéncias sobre a realidade e seus efeitos norteando as decisGes. Ora, 0S
projetos sao repletos de riscos, a ideia “de um projeto a prova de equivocos, a prova de riscos,
é algo muito préximo de uma contradi¢do” (BAUMAN, 2005, p. 35).

Um modelo econdmico necessita simplificar a complexidade do mundo, para que
seus resultados possam ser compreensiveis e manejaveis. Logo, um modelo requer uma
eleicdo racional das variaveis e também as relacdes entre elas que sejam relevantes, somente
assim podera analisar e representar “a informagao util”.

A complexidade da realidade é dada por uma série de variaveis que podem interferir
nos resultados tais como: a interacdo entre agentes econdmicos, as limitacdes dos recursos, as
restricbes ambientais ou geogréaficas, os requisitos legais ou flutuacfes puramente aleatorias.
A construcdo de um modelo, ou um projeto, precisa que 0s aspectos relevantes sejam
selecionados, um modelo ndo prediz qualquer complexidade existente num sistema
econdbmico, mas apenas certas caracteristicas gerais dos mesmos que se consideram
importantes.

Um modelo ndo consegue e ndo pode trabalhar com todas as variaveis que possam
vir a interferir na realidade, até porque muitas dessas variaveis sao desconhecidas, algumas

"8 Nesse processo, deve-se escolher,

devem permanecer constantes ‘“ceteris paribus
separando o que ¢ ‘“relevante” do que ¢é “irrelevante” e “concentrar-se em objetivos
considerados ‘razoaveis’ e ‘ao nosso alcance’ (BAUMAN, 2005, p. 36). Dessa forma, muitas
coisas ndo sdo consideradas e se tornam o “refugo” do processo de producao de projetos.

O lixo aparece no proprio ato de projetar e assim a producgdo de projetos “nao pode
deixar de prognosticar uma perpétua acumulacéo de refugo e um interminavel crescimento de

problemas relacionados a remoc¢do do lixo, problemas estes ndo resolvidos ou talvez

8 Ceteris paribus ou coeteris paribus ¢ uma expressio em latim que pode ser traduzida por “todo o resto ¢
constante”. Muito usada na economia para se referir 8 manutengo inalterada de todas as outras variaveis de uma
realidade analisada, isto é, fora a variavel ou variaveis estudas todas as outras que poderiam ter influéncia no
resultado sdo mantidas constantes.
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insoluveis” (BAUMAN, 2005, p. 36). Para Bauman (2005), “o refugo pode ser descrito como
simultaneamente o problema mais angustiante e o segredo mais guardado de nossos dias” (p.
38, grifo do autor).

Todo refugo ganha “atributos potentes e sinistros [...] ele € Util no ato miraculoso de
extrair o novo do velho, o melhor do pior, o superior do inferior” (BAUMAN, 2005, p. 34). O
lixo € a0 mesmo tempo divino e satanico, ele é a encarnacdo da ambivaléncia, pois possui um
poder ao mesmo tempo aterrorizante e verdadeiramente magico, “uma mistura singular de
atragdo e repulsa que produz um composto, também singular, de terror ¢ medo” (BAUMAN,
2005, p. 32).

Nao ¢ por suas “qualidades intrinsecas” que um objeto ¢ “refugo”, nenhum objeto
pode tornar-se refugo em func¢do de sua logica interna. Sdo os “projetos humanos” que
conferem aos “objetos materiais, sejam humanos ou inumanos, [...] todas as qualidades
misteriosas, aterrorizantes, assustadoras e repulsivas” (BAUMAN, 2005, p. 33). Bauman
(2005) cita como exemplo o estudo de Edmund Leach® sobre os pelos humanos e o
significado ritual das propriedades magicas comumente atribuidas a eles. E somente a partir
do momento em que estes sdo separados do corpo humano que eles ganham uma “terceira
entidade, uma coisa que € ritualmente distinta [...] s@o evitados e destetados em virtude de seu
status ambiguo” (BAUMAN, 2005, p. 33).

Ao perseguir a sujeira, ao embrulhar, decorar, ordenar, ndo somos governados pela
ansiedade de escapar a doenca [...] mas estamos reordenando positivamente o
nosso ambiente, conformando-o a uma ideia (DOUGLASBZ, apud BAUMAN, 2005,
p. 29, grifo do autor).

De acordo com Bauman (2005), a modernidade nasceu com a ideia de que “0 mundo
pode ser transformado” (p. 34, grifo do autor) e sua condigdo “¢ estar em movimento [...]
modernizar ou perecer” (p. 34). A modernidade vem refutar o que “meramente ¢”, em seu
lugar deve se colocar o que poderia ou o que deveria ser.

Bauman (2005) é categorico em afirmar que o lixo é ingrediente indispensavel do
processo criativo. Para que algo seja criado, alguma coisa deve ser destinada ao lixo.
Entretanto, a transmutagdo do inferior no superior s6 é completa e segura quando o “refugo” é

“varrido para longe e depositado num local distante a prova de vazamento™ (p. 34).

8 LEACH, E. Magical Hair, In: Myth and Cosmos: Reading in Mythology and Symbolism, 1967.

8 DOUGLAS, M. Purity and Danger: An Analysis of Concepts of Polulution and Taboo. Londres: Penguin,
1970, p.161. [Pureza e perigo. Rio de Janeiro: Edi¢bes 70, 1991.]
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A industria mineradora, para Bauman (2005), marca uma ruptura da relacdo do
homem com a terra, uma relagdo mais “destrutiva” e mais produtora de lixo. A mineracao se
constituiu como uma industria fundamental na histéria do desenvolvimento e do crescimento
do capitalismo. A inddstria da mineracdo marca o triunfo da techné, ela é “a propria imagem
da descontinuidade humana, presente hoje e desaparecida amanha, ora fervilhante de ganhos,
ora exaurida e vazia” (BAUMAN, 2005, p. 31).

Foi retratando a luta dos mineiros numa Franga assolada por uma depressao
economica durante a fase de expanséo do capitalismo industrial, que Emile Zola (1840-1902)
escreveu o livro Germinal, considerado por muitos sua obra prima. A extragdo do carvao e do
ferro, matérias-primas bésicas para o crescimento do capitalismo neste momento historico,
assim como as fabricas, produziam um novo perfil de trabalhadores e uma nova classe social.

Justamente ai, no seio dessa industria e no meio de uma crise, que Zola escancara uma
verdade que parecia obscurecida pelo entusiasmo oferecido pelo progresso econdmico.
Vagando a procura de emprego, 0 personagem principal, Etienne, avista, ao fundo, na
paisagem, clardes vermelhos. Hesita se aproximar, mas na esperanca de se aquecer entra por
um atalho que se afundava campo adentro. Quando, numa aparicdo fantastica, se da conta que

esses clardes eram uma mineradora.

Esta mina, apertada no fundo de um buraco, com suas construcdes de tijolos
atarracadas, de onde sobressaia uma chaminé que mais parecia um chifre ameacador,
dava-lhe a impressdo de um animal feroz, agachado, a espreita para devorar o
mundo. (ZOLA, 1979, p. 12).

E a Voreux, [nome da mineradora] do fundo do seu buraco, com sua postura de
bicho maligno parecendo cada vez mais retraido, respirava agora mais grossa e
amplamente, como que sofrendo uma dolorosa digestdo de carne humana. (ZOLA,
1979, p. 19).

A descricdo da mineradora nas palavras de Zola parece trazer a tona figuras do
bestiario que assolam os homens nos seus pesadelos. A mineradora como um “ser” que
devora carne humana, que destrdi a saude dos trabalhadores, suas potencialidades de vida. O
medo da Coisa “outra, éx-tima, de tal forma éxtima, que chega a apagar o sonho interno de
paz” (SOLER, 2018, p. 63). O homem reduzido a um utensilio, ferramenta da produgdo, que
perde seu valor de uso a medida que o tempo, os acidentes ou novos utensilios mais
avangados aparecem.

Pessoas livres que s6 servem enquanto “Uteis”, até que sejam descartadas assim

como o lixo, resultado da exploracdo. Por serem livres, ndo sdo de responsabilidade de

ninguém e ninguém precisa pagar por sua inutilizagdo. Diferente dos escravos, que sempre
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foram descartaveis, a ndo ser que possuissem alguma valia para seu dono. Os escravo quando
se tornavam indteis, correspondiam a um prejuizo para aquele que detinha a sua propriedade,
seu dono. A liberdade, valor maior do capitalismo, esconde um outro tipo de exploracdo e
“escraviddo”, e Marx o mostra muito bem quando observa que o sucesso do capitalismo ¢ a
reserva de méo de obra. Morre um, é substituido, sem que ninguém pague por isso.

Por isso, ndo ha interesse no refugo, no lixo, apenas no produto. O “impulso para
desintoxicar, neutralizar ou afastar da vista os ‘danos colaterais’” (BAUMAN, 2005, p. 35). O
lixo s6 prejudica quando nos ameaca. Pensamos nele apenas nas ocasides “em que uma
avalanche de dejetos desce pela montanha de refugos e quebra as cercas destinadas a proteger
nossos quintais” (BAUMAN, 2005, p. 38). Nao poderiamos deixar de relacionar as catastrofes
ambientais que aconteceram no Brasil, em Mariana®® no ano de 2015 e nas de Brumadinho® e
Rondénia® que aconteceram em 2019. A catastrofe de Brumadinho, quatro anos depois da de
Mariana, mais parecia uma reprise do “acidente” anterior, e que por uma infeliz coincidéncia
acontecia na mesma semana que este texto estava sendo escrito. Ndo podemos deixar também
passar ao largo a catastrofe do morro do Bumba no ano de 2010, quando um deslizamento de
“terra” provocou a morte de varias pessoas, numa favela construida sobre um lixao, um
terreno extremamente instavel.

As modernas formas de criar, ou sera de “destruir criativamente?”’, foram moldadas,
segundo Bauman (2005), de acordo com o padrdo e semelhanca da mineracdo. Este autor
define a industria mineradora como o epitome da ruptura e da descontinuidade. O novo nédo
pode nascer a menos que algo seja descartado, jogado fora ou destruido. O refugo € o
envoltorio que esconde a forma, assim proclamou Michelangelo, lembra Bauman (2005),

como o preceito que guiou toda a criagdo moderna.

83 Rompimento de uma barragem de rejeitos de mineracdo denominada "Fund&o" localizada na cidade mineira
de Mariana e controlada pela empresa Samarco Mineracdo S.A.. As barragens sdo construidas para “acomodar”
os “restos” do processo de extracdo e purificagdo do minério de ferro que é retirado das minas. Considerado
0 desastre de maior impacto ambiental da histdria brasileira e 0 maior do mundo envolvendo barragens de
rejeitos. Os detritos atingiram o rio Doce, “cuja bacia hidrografica abrange 230 municipios dos estados de Minas
Gerais e Espirito Santo, muitos dos quais abastecem sua populagdo com a agua do rio” (fonte Wikipedia).
Segundo os ambientalistas, o efeito dos rejeitos devera continuar por pelo menos mais cem anos.

8 A cidade de Brumadinho é também localizada no estado de Minas Gerais e fica proximo da capital Belo
Horizonte. Por estar numa localidade mais habitada, mesmo abrangendo uma &rea menor, o desastre de
Brumadinho superou Mariana em termos de mortes.

% No dia 29/03/2019 aconteceu perto de Porto Velho o rompimento de uma barragem deixando
aproximadamente 100 familias isoladas. A empresa responsavel alega que esta barragem ndo contém metais
toxicos. Pesquisadores atribuem o ocorrido ao forte desmatamento da regido. Fonte:
https://g1l.globo.com/ro/ariqguemes-e-vale-do-jamari/noticia/2019/03/30/rompimento-de-barragem-em-rondonia-
0-que-se-sabe-ate-agora.ghtml



https://pt.wikipedia.org/wiki/Barragem_de_rejeitos
https://pt.wikipedia.org/wiki/Minera%C3%A7%C3%A3o
https://pt.wikipedia.org/wiki/Samarco_Minera%C3%A7%C3%A3o
https://pt.wikipedia.org/wiki/Minera%C3%A7%C3%A3o
https://pt.wikipedia.org/wiki/Min%C3%A9rio_de_ferro
https://pt.wikipedia.org/wiki/Desastre_industrial
https://pt.wikipedia.org/wiki/Impacto_ambiental
https://pt.wikipedia.org/wiki/Rio_Doce
https://pt.wikipedia.org/wiki/Bacia_hidrogr%C3%A1fica
https://pt.wikipedia.org/wiki/Esp%C3%ADrito_Santo_(estado)
https://g1.globo.com/ro/ariquemes-e-vale-do-jamari/noticia/2019/03/30/rompimento-de-barragem-em-rondonia-o-que-se-sabe-ate-agora.ghtml
https://g1.globo.com/ro/ariquemes-e-vale-do-jamari/noticia/2019/03/30/rompimento-de-barragem-em-rondonia-o-que-se-sabe-ate-agora.ghtml
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O que € o dejeto?

E o que é rejeitado e especialmente rejeitado ao cabo de uma operacéo onde s se
retém o ouro, a substancia preciosa a que ela leva. O dejeto é o que os alquimistas
chamavam de caput mortuum. E o que cai, é o que tomba quando por outro lado
algo se eleva. E 0 que se evacua, ou que se faz desaparecer enquanto que o ideal
resplandece. O que resplandece tem forma. Pode-se dizer que o ideal é a gldria da
forma, enquanto o dejeto é informe. Ele prevalece sobre uma totalidade da qual ele é
sO0 um pedaco, uma peca avulsa. (MILLER, 2010).

Os dejetos sdo removidos, aponta Bauman (2005), da forma mais radical e efetiva,
assim como em Lebnia, cidade ficticia com a qual ele abre o livro, desejamos torna-los
invisiveis, acreditamos que, se ndo olharmos para eles, eles se tornam inimaginaveis uma vez
que também ndo pensamos mais neles. Assim, o refugo “¢ o segredo sombrio e vergonhoso de
toda producdao” (BAUMAN, 2005, p. 39).

A estratégia que estimula, fortalece e instiga o esfor¢o produtivo, € a mesma que
também estimula, fortalece e instiga o refugo. Assim, cada vez se torna mais inutil o metodo
de disfarcar o refugo produzido. Pois, maiores sdo as montanhas de lixo que nos cercam e
mais velozes o0s ventos que carregam seu odor®®. Hoje, a indUstria da remocéo e da reciclagem
de lixo transformou-se em um ramo moderno e importante da producdo. Bauman (2005)
acrescenta aos novos negocios lucrativos 0s servicos de seguranca. Para o autor, a
sobrevivéncia da forma de vida moderna “depende da destreza e da proficiéncia na remogao
do lixo” (p. 39), dai também a seguranga que se encarrega do lixo humano, das pessoas
“redundantes”.

Os coletores de lixo “reavivam a linha de fronteira entre normalidade e patologia,
salde e doenca, desejavel e repulsivo, aceito e rejeitado [...] o dentro e o fora do universo
humano” (BAUMAN, 2005, p. 39). Fronteira esta que nio tem nada de “natural”. E
importante sempre salientar que “ndo ¢ a diferenca entre produtos uteis e refugo que demarca
a divisa. Muito pelo contrario, € a divisa que prediz — literalmente, invoca — a diferenca entre
eles: a diferenga entre o admitido e o rejeitado, o incluido e o excluido” (BAUMAN, 2005, p.

40). Logo, é a incessante atividade de separar, de escolher que demarca esta fronteira.

8 Segundo estudo, publicado no periédico cientifico Scientific Reports, existe no Oceano Pacifico uma “ilha de
lixo”, resultado do acimulo de detritos, principalmente plastico, com tamanho de até 5 milimetros. A incidéncia
de correntes maritimas deste Oceano favorece a acumulacéo do lixo nessa regido do planeta, em uma tendéncia
que s6 aumenta. Esse acimulo de lixo fica entre a costa do estado norte-americano da Califérnia e o Havai, com
80 mil toneladas de lixo, numa é&rea de 16 milhdo de quildmetros quadrados. Fonte:
https://www.nature.com/articles/s41598-018-22939-w


https://www.nature.com/articles/s41598-018-22939-w
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O progresso econdmico, afirma Bauman (2005), ao se alastrar em escalas globais e
numa velocidade crescente, necessita cada vez mais de lugares que possam ser usados como
depositos para a produgdo do lixo. E esse lixo, afirma Bauman (2005), ndo se restringe apenas
aos objetos, que como em Lednia, sdo descartados em busca da novidade, sdo também
compostos por pessoas que tém seus modos de existéncia, até entdo efetivos, tornados
inviaveis e impraticaveis, “seres humanos destituidos de formas e meios de sobrevivéncia” (p.
14).

O movimento gerado pela “modernizagdo” acabou por aumentar o tamanho de terras
ociosas e abandonadas. Sem precisarmos avangar em direcdo aos paises subdesenvolvidos,
normalmente foco do refugo do primeiro mundo, e ficando apenas nos EUA, podemos usar a
cidade de Detroit®” como 6timo exemplo, de como a migracdo da indistria automobilistica
transformou uma cidade tida como motor da economia americana numa cidade fantasma.

Até ha pouco tempo atras, coube as partes subdesenvolvidas do mundo absorver 0s
excessos, ndo somente da producdo como também das populacdes dos “paises centrais”. A
periferia do sistema era o destino “natural” dos aterros sanitarios e das “pessoas redundantes”.
Entretanto, a globalizacdo do modo capitalista de producdo por quase todo o mundo
transformou as economias “atrasadas” também em produtoras de refugo.

A modernizagdo da producdo que aconteceu nas guildas dos artesdos, desencadeada
pela maquinaria industrial, e na agricultura, provocaram um “excedente” de mao de obra que
ndo poderia ser todo absorvido no mercado interno na Inglaterra, berco da Revolucédo
Industrial. Mais tarde, as minas e as fabricas que haviam absorvido uma parte desse excedente
entraram numa fase de retracdo, provocando o crescimento do nimero de desempregados. Em
todos esses casos, “buscou-se um modo de aliviar a pressdo sobre as condicdes de existéncia
dos trabalhadores e de melhorar seus padrées de vida, reduzindo as multidées que sitiavam as
portas dos estabelecimentos com oferta de emprego” (BAUMAN, 2005, p. 49).

A exportacao dos “problemas sociais” produzidos internamente funcionou “por meio
da deportacdo macica da parte afetada da populacdo. Havia o medo de que a acumulacao de
‘redundantes’ dentro das cidades atingisse um ponto critico de autocombustao” (BAUMAN,
2005, p. 50). Em Paris, do outro lado do Canal da Mancha, os “distritos perigosos”, sofreram
em junho de 1848 uma limpeza em ampla escala livrando a cidade dos misérables rebeldes.

Os “grandes imundos” foram transportados em massa, pelo mar, para a Argélia. Em 1871 esse

8 Documentario Que mundo é esse? Disponivel em: http://gl.globo.com/globo-news/jornal-globo-

news/videos/v/que-mundo-e-esse-mostra-as-ruinas-de-detroit-nos-eua/5429623/



http://g1.globo.com/globo-news/jornal-globo-news/videos/v/que-mundo-e-esse-mostra-as-ruinas-de-detroit-nos-eua/5429623/
http://g1.globo.com/globo-news/jornal-globo-news/videos/v/que-mundo-e-esse-mostra-as-ruinas-de-detroit-nos-eua/5429623/
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exercicio se repetiu depois da Comuna de Paris, sendo que dessa vez o destino escolhido foi a
Nova Caledonia.

Desde seu principio, a era moderna foi uma época de grandes migracdes, onde
“massas populacionais até agora ndo calculadas e, talvez incalculaveis, moveram-se pelo
planeta, deixando seus paises nativos, que ndo ofereciam condi¢bes de sobrevivéncia, por
terras estrangeiras que lhes prometiam melhor sorte” (BAUMAN, 2005, p. 50). As trajetorias
populares mudaram com o tempo, dependendo basicamente das pressdes dos ‘“pontos
quentes” da modernizagdo. Mas, de modo mais geral, inicialmente os imigrantes vagaram das
partes “mais desenvolvidas” e mais intensamente modernizantes do planeta para as
“subdesenvolvidas”.

Segundo Bauman (2005), o processo de colonizagdo provocou o aniquilamento de
80%°%® da populacio das terras “pré-modernas” entre a época da chegada e o estabelecimento
dos primeiros soldados e comerciantes europeus e o inicio do seculo XX. Os aborigenes
foram exterminados para que novos espagos pudessem ser abertos para 0s excedentes
populacionais vindos da Europa. A coldnia é o lugar onde o poder ¢ exercido “a margem da
lei e no qual a ‘paz’ tende a assumir o rosto de uma ‘guerra sem fim’” (MBEMBE, 2018, p.
32-33). Aos olhos do colonizador, a “vida selvagem” ¢ uma forma de “vida animal”,
assustadora, radicalmente outra. “Quando os europeus os massacravam, de certa forma nao

tinham consciéncia de cometerem um crime” (MBEMBE, 2018, p. 36).

A raca foi a sombra sempre presente no pensamento e na préatica das politicas do
Ocidente, especialmente quando se trata de imaginar a desumanidade de povos
estrangeiros — ou a dominacéo a ser exercida sobre eles [...]. Arendt localiza suas
raizes na experiéncia demolidora da alteridade [...] a politica de raca esta relacionada
com a politica da morte [...] o racismo é acima de tudo uma tecnologia destinada a
permitir o exercicio do biopoder, “esse velho direito soberano de matar”.
(MBEMBE, 2018, p. 18).

Mbembe (2018) afirma que a escravidao foi uma das primeiras manifestacdes da
experimentacdo biopolitica. Michel Foucault definiu o biopoder como o dominio da vida
sobre o qual o poder estabeleceu o controle. Técnicas e dispositivos de poder, que promovem
a regulacdo da “populacdo”, definido pelo “problema econémico e politico da populagdo
(limites entre o biologico e o econdmico)” (FOUCAULT, 2011, p. 32).

Grupos de pessoas “tornam-se supérfluos, imprestaveis, desnecessarios e indesejados
[...] ‘marginalizados’” (BAUMAN, 2005, p. 55). Soler (2018) aponta que para Lacan sdo os

% Herman Merivale (1806-1874), Lectures on Colonization and colonies: Delivered before the University of
Oxford in 1839, 1840 and 1841.
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éxodos, os deslocamentos dos corpos, as deportagdes impostas ou as grandes migragdes
voluntérias ou pseudovoluntérias (nazismo, guerras, fome), o que se Ié de mais verdadeiro na
historia.
A historia se 1€, pois s0 existe histdria contada, nessa narrativa se & o sentido, assim
como se Ié o inconsciente, gracas aos tracos de escrita que ele deixa; I1é-se a histdria
a partir dos arquivos, e nos arquivos aquilo que se inscreve de mais verdadeiro,
entendam ai, de menos enganador, o que mente menos é o deslocamento dos corpos,

os éxodos que, na falta de narrativa, se aglutinariam no grande fosso da memodria.
(SOLER, 2018, p. 40).

3

E a propria “sociedade organizada” que cria os corpos “abjetos” e os trata como
“parasitas e intrusos, acusa-0S, na melhor das hipdteses, de simulacdo e indoléncia e,
frequentemente, de toda espécie de iniquidades, como tramar, trapacear, viver a beira da
criminalidade” (CZARNOWSKI®, apud BAUMAN, 2005, p. 55). As pessoas, refugo do
sistema, aparecem como ‘“um corpo estranho, um tumor canceroso que corrdi os tecidos
sociais saudaveis e inimigos jurados do ‘nosso modo de vida’ e daquilo que respeitamos”
(BAUMAN, 2005, p. 55).

O Neoliberalismo como ideologia dominante comegou a se firmar a partir dos anos
1970. A competigdo ¢ a caracteristica definidora das relagdes humanas “salve-se quem
puder”, os cidaddos sdo qualificados de consumidores. A liberdade é representada pela
liberdade comercial, isto &, pela liberdade das pessoas para comprar e vender. E 0 mercado
funciona como entidade superior, quase transcendental, em linha com Deus, ou com uma lei
natural ou bioldgica que regularia da melhor forma todas as relac6es entre as pessoas.

Perante o mercado, todos sdo ‘“iguais”, os mais qualificados e capazes sao
recompensados através da aquisicdo de bens e riqueza e a ineficiéncia é punida com a
pobreza; dessa forma “ele”, o Mercado, assegura que todo mundo recebe o que merece. Nesse
mercado de livre-concorréncia, as vantagens competitivas sdo negadas e todos sdo igualmente
livres para conquistar o que desejam e receber o que merecem.

Ideologia surgida com os protestantes, a competicdo se estende a todas as areas da
vida social e tudo o que limita a competicdo é visto como hostil a liberdade. Todos devem ser
livres para competir e é atraves dessa competicdo que somos qualificados como vencedores

ou perdedores. A regulacdo do mercado deve ser reduzida ao minimo, assim como 0S

8 |uzdie zbe dni w stubie przemocy [Pessoas redundantes a servico da violéncia] 1935, In: Dziela, vol.2, PWN,
1956. p.185-93.
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impostos e os servigos publicos devem ser privatizados, pois a iniciativa privada é a mais
capacitada e eficaz para gerir qualquer negécio.

A organizagao do trabalho e a negociagéo coletiva dos sindicatos sdo retratadas como
distor¢cdes, enquanto o monopolio que era antes identificado como uma imperfeicdo do
mercado passa a ser visto como uma recompensa a eficiéncia. A desigualdade é uma virtude,
“um prémio para a utilidade, ela ¢ geradora de uma riqueza que se espalha de cima para baixo,
enriquecendo todo mundo” (MONBIOT, 2016).

Segundo Monbiot (2016), nas Gltimas quatro décadas houve a maior transferéncia de
riqueza, ndo apenas do pobre para o rico, mas tambeém no interior das categorias de riqueza
com o crescimento do ganho improdutivo sobre o ganho produtivo, isto é, os ganhos com
rendas, juros ou ganhos de capital, superaram o0s ganhos dos produtores de novos bens e
servicos. A financeirizacdo do sistema € ela prépria causadora de maior desigualdade social,
pois 0s pagamentos de juros representam “de modo devastador, transferéncia de dinheiro do
pobre para o rico” (MONBIOT, 2016). Para Zizek (2015b), “toda demonizag¢do do capital
financeiro € uma manobra para ofuscar o antagonismo basico da producdo capitalista,
transpondo-o para essa modalidade considerada ‘parasitaria’” (p. 35).

Monbiot (2016) afirma ainda que por estar anénima e introjetada, a ideologia
neoliberal ndo s6 ndo foi associada a crise de 2007-8, que derreteu o sistema financeiro das
economias centrais, como também ndo o foi no ocultamento de riqueza e poder apresentado
nos Panama Papers, da mesma forma como na lenta derrocada da saude e da educacéo
publicas; apresentando-se inclusive muitas vezes como Unica alternativa possivel para os
problemas que ela mesma criou.

Para Monbiot (2016), de forma bastante paradoxal, quanto maior o seu fracasso, mais
extremada esta ideologia se torna, contribuindo inclusive para as crises politicas que se
espalham pelo mundo. As contradicGes desse sistema de liberdade de competicdo parecem
esvanecer: as pessoas nao entram no mercado como iguais, e 0s bancos sdo grandes demais

para quebrar, assim como as corporacdes que entregam os servicos publicos ndo podem falir.

O que designamos como “economia” ¢ um espago inconsistente atravessado por
uma multiplicidade de préticas e discursos: da producéo material de obra primitiva a
producgdo automatizada, opera¢fes monetarias, maquinas publicitérias, intervencdes
dos aparelhos de Estado, regulagdes e obrigacOes legais, sonhos ideoldgicos, mitos
religiosos, historias de dominacdo, sofrimento e humilhagdo, obsessbes privadas
com salde e prazer e assim por diante. Embora isso seja inegavelmente verdadeiro,
existe, ndo obstante, ndo uma “esséncia” mais profunda da economia, mas sim algo
como um “matema” do capital, uma matriz formal de sua autoreprodugdo, como a
que Marx tentou elaborar em O capital. Esse matema, essa matriz forma trans-
histérica e transcultural, ¢ o “real” do capital: aquilo que permanece o mesmo
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através de todo o processo do capitalismo global, cuja loucura se torna palpavel em
momentos de crise. (ZIZEK, 2015b, p. 36-37).

Badiou (2017) ressalta que a economia passou a ocupar um lugar como se fosse capaz
de responder pelo “real”, como se fosse a fiadora do “real”, quando ela nao consegue “sequer
prever desastres iminentes em sua propria esfera” (BADIOU, 2017, p. 10). Acontece que o
“discurso do real” que a economia “prevé ou analisa nunca fez sendo validar o carater
intimidante desse famigerado real, e nos submeter sempre mais a ele” (BADIOU, 2017, p. 11)
ndo apontando nenhum caminho para sair dessa concep¢do opressiva e intimidante do real.

A ideologia neoliberal ndo s6 solapa a politica do “bem estar social”, mas pior,
marca que se espera dos individuos solugdes biograficas para as contradicdes sistémicas
(BAUMAN, 2005). E no minimo incoerente ndo ver que ha algo estruturalmente errado “num
sistema em que a especulagdo bancaria incontrolavel pode levar um pais inteiro a bancarrota”
(ZIZEK, 2015b, p. 41). A ideologia é sempre um campo de lutas com um poder concreto e,
como o amor, ela é cega, mesmo que aqueles que nela estdo encerrados ndo o sejam (ZIZEK,
2011, p. 42).

Zizek (2015b, p. 42) adverte que “o paradoxo do capitalismo € que nao se pode jogar
fora a agua suja das especulacdes financeiras e preservar o bebé saudavel da economia real: a
agua suja ¢ efetivamente a ‘genealogia’ do bebé saudavel”. O Estado lava as maos em relagao
a vulnerabilidade e a incerteza proveniente da logica ou da ilogicidade do mercado livre,
redefinida como assunto privado, questdo que os individuos devem tratar e enfrentar com os
recursos de suas posses particulares.

Os individuos sdo “empresarios de si mesmos” e 0s riscos terceirizados, este seria
para Zizek (2015b) o maior triunfo do capitalismo, pois o0 que antes era tido como direitos
formais tais como: educagao, saude, moradia, passam a ser “livres decisdes de investimento”,
“a liberdade de escolha que lhe ¢ imposta ¢ uma liberdade falsa; ¢ a propria forma de sua
servidao” (ZIEK, 2015b, p. 56).

Em 1965, Marcuse, ao escrever o prologo do livro 18 de Brumario, proclama que
Marx “antecipa a dindmica da sociedade burguesa tardia: a liquidagdo do seu periodo liberal
que se consuma em razdo da sua propria estrutura” (MARCUSE, 1965/2011, p. 9).
“Liberdade e igualdade tém um sentido bem diferente — um sentido que ameaca a dominagéo
estabelecida. A generalizacdo e a realizacdo da liberdade ndo s&o mais do interesse da
burguesia; isso ja ¢ ‘socialismo’ (MARCUSE, 1965/2011, p. 11). Liberdade e igualdade

desde que seja para consumir e se endividar.
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O que vemos acontecer € que a incapacidade de participar do mercado tende a ser
cada vez mais criminalizada. Num mercado onde a preocupacdo € apenas aumentar os lucros,
cresce 0 desemprego e as baixas expectativas de trabalho para os jovens. Bauman (2005)
analisa que juntamente a esse processo ocorreu uma mudanga com relacdo a ideia de se estar
desempregado. No passado, afirma o autor, havia uma preocupacdo econdémica com o0
emprego. O prefixo “des” conota uma condi¢do temporal e anormal, transitoria e curavel.

Quando a sociedade buscava o “equilibrio”, existia um consenso € uma crenga na
possibilidade do pleno emprego. O emprego funcionava como resposta para os problemas de
“identidade pessoal socialmente aceitavel, da posi¢cdo social segura, da sobrevivéncia
individual e coletiva, da ordem social e sistémica” (BAUMAN, 2005, p.19). A ideia de
desemprego trazia embutida nessa logica a “esperanca de encontrar um emprego” (p. 19).

Os movimentos de: Downsing, da redu¢do do tamanho das plantas, da reducédo dos
custos de producéo, da troca de mdo de obra por tecnologia; Globalizacdo, com a exportacao
de muitos postos de trabalho para paises subdesenvolvidos onde o salario € mais baixo e sem
pressdo dos sindicatos, aliadas a ideologia neoliberal, trouxeram consigo a ideia de
redundancia que sugere uma condicdo permanente e regular de desemprego.

A redundancia esta marcada pela desesperanca, pois aquilo que é redundante é
desprovido ndo somente de atracdo como também de baixo padrdo. Uma mercadoria
redundante ndo tem compradores, logo, deixa de ter qualquer valor. Dessa forma, ser
redundante do processo de producéo difere e muito da ideia do exército de reserva descrito
por Marx. O destino do refugo/rejeito/dejeto/resto/lixo, daquilo que ndo tem valor, € a lata de
lixo. Assim o desemprego estrutural torna uma massa da populacdo desnecessaria/sem
uso/dispensavel/descartavel o que significa puro refugo.

As pessoas refugo constituem um “problema financeiro” para os Estados, pois, ndo
tendo condicGes de sobreviver por sua conta, precisariam ser providas. Acontece que uma
parte da populagdo que paga impostos, coisa que o “refugo” ndo pode fazer uma vez que mal
pode consumir, ndo simpatiza com a ideia do Estado “ajudar” essas pessoas, € Se perguntam
“podemos arcar com isso?” Talvez o melhor seria se perguntarem: “queremos arcar com
1ss0?” “queremos pagar por isso?”. O individualismo como valor ideario do capitalismo ¢é
levado ao extremo, a ideia de coletividade perde o sentido, e acaba retornando da pior forma,
seja através das montanhas de lixo que insistem em emitir seus odores putrefantes, seja no
medo de serem atingidos pelos perigos que esses “ambientes escondem”.

Bauman (2005) reforca que cada vez hd menos “espago” para reabsorver 0S

redundantes na sociedade. Desde o inicio dos tempos modernos, cada geragdo sucessiva teve
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seus naufragos sociais, nem todos conseguem entrar no “carro do progresso” nao ha lugar
para acomodar todos os potenciais passageiros, “a admissdo sempre foi seletiva” (p. 24). O
progresso apregoado como “slogan de mais felicidade para um nimero maior de pessoas” (p.
24, grifo do autor) nunca pode atingir a todos. Talvez a marca registrada do progresso na era
moderna tenha mais a ver “com a necessidade de menos (e cada vez menos) pessoas para
manter o movimento” (p. 24, grifo do autor).

Podemos pensar essa necessidade de menos com relagcdo aos postos de trabalho, mas
se pensarmos em relacdo ao consumo, este exige uma pressdao para inclusdo de “todos” na
massa de consumidores, 0 que pode, talvez, justificar o aumento do endividamento e a presséo
por manté-lo. Bauman (2005) afirma que, diferentemente de outras épocas, a “experiéncia
existencial” desta geragdo ndo lhe da motivos para “tratar a ‘sociedade’ como um lar digno de
lealdade e respeito” (p. 22).

Em tempos de rapida aceleragdo, “toda espera, toda procrastinacdo, todo atraso se
transforma em estigma de inferioridade” (BAUMAN, 2005, p. 131). Assim devemos encurtar
0 espaco de tempo que separa um desejo de sua realizacdo. A gratificacdo deve ser

5,90

instantanea. A frase “tempo ¢ dinheiro””", mantra da sociedade capitalista, promoveu o tempo

a uma categoria de valor. Dessa forma, o tempo se tornou um “ladrao” (BAUMAN, 2005, p.
137), que traz perdas e ndo ganhos. “A passagem do tempo deve ser registrada na coluna do
débito dos projetos de vida humanos” (BAUMAN, 2005, p. 137). O tempo rouba a vida das
pessoas e seu direito, ou melhor dizendo, dever, como afirma o supereu, “que ndo ¢ efeito da
civilizagdo, mas um ‘mal-estar (sintoma) na civilizagdo’” (LACAN, 1973/2003, p. 528), de
gozar dela. Esperar transforma-se em vergonha.

Para Bauman (2005), utilizando o sintagma de Steiner®’, participamos da era da

“cultura do cassino” onde:

todo produto cultural é calculado para o0 maximo de impacto (dissolver, afastar e
remover 0s produtos culturais de ontem) e a obsolescéncia instantanea (quer dizer
abreviar a distancia entre a novidade e a lata de lixo, ter cuidado em nédo abusar da
hospitalidade, e liberar rapidamente o palco para que nada fique no caminho dos
produtos culturais de amanhd). (BAUMAN, 2005, p. 147).

% Frase de Benedetto Cotrugli, que viveu no século XV, e que se encontra no seu livro Della Mercatura et del
Mercante Perfecto, 1573, usada e difundida por Benjamin Franklin.

1 George Steiner (1929-), critico literario, filésofo, novelista e educador. Bauman néo se refere ao livro de onde
tirou esse sintagma.
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O que se destaca ¢ a “absurda brevidade de todos os feitos humanos e da
transitoriedade de seus rastros” (BAUMAN, 2005, p. 147). Com isso hd uma falta de vinculo,
antes existente, “‘entre beleza e eternidade, valor estético e durabilidade” (BAUMAN, 2005, p.
147). Muito facilmente aquilo que antes foi admirado vira lixo, o luxo e o lixo trocam de
lugar. Assim também somos nos.

Sonhamos em ficar imunes “aos eflivios toxicos dos depdsitos de lixo [...] [aos]
refugiados ou ‘migrantes economicos’ (BAUMAN, 2005, p. 60). Todos e tudo aquilo que
nos lembra que também podemos ser lixo. Empurrados para 0s guetos urbanos, para as areas
interditadas que evitamos com cuidado, ou das quais somos afastadas em nossas escapadas

turisticas compulsivas.

Os explorados nédo sdo apenas trabalhadores produzindo mais-valia apropriada pelo
capital, mas também aqueles estruturalmente impedidos de ser apanhados no vortice
capitalista do trabalho explorado, incluindo regiGes e nacles inteiras. (ZIZEK,
2015b, p. 32).

Os explorados sao também aqueles “que estdo condenados a nao criar” (ZIZEK,
2015b, p. 32). ‘Expulsos da historia’ essa massa de desempregados estruturais sdo, para Zizek
(2015b), a “maldi¢ao” e o resultado o sucesso do capitalismo.

De acordo com Bauman (2005), ndo existem mais trilhas 6bvias que possam fazer
com que estas pessoas retornem ao quadro dos integrantes, para que estas pessoas excluidas
deixem de ser refugo. O “paradoxo decisivo da cultura do lixo” ¢ nos colocar diante do
“horrivel espectro do descartavel” (BAUMAN, 2005, p. 164).

A “ral¢” identificada ao “lumpenproletariado”®?

menosprezado por Marx, nao
poderia ela mesma, segundo Zizek (2015b), retornar no proprio cerne das lutas? Entretanto,
nao teria Marx vislumbrado em Bonaparte, o lider do “lumpenproletariado”, o perfil da

politica contemporanea?

Presentear e emprestar: nisso se resumia a ciéncia financeira do lumpenproletariado,
tanto do nobre quanto do ordinério. Nisso se resumiam as molas propulsoras que
Bonaparte tdo bem soube pdr em movimento. Nunca um pretendente apostou tao
superficialmente na superficialidade das massas. (MARX, 1852/2011, p. 82).

%2 “Roués [rufides] decadentes com meios de subsisténcia duvidosos e de origem duvidosa, rebentos arruinados e
aventurescos da burguesia eram ladeados por vagabundos, soldados exonerados, ex-presidiarios, escravos
fugidos das galeras, gatunos, trapaceiros, lazzaroni [lazarones], batedores de carteira, prestidigitadores,
jogadores, maquereaux [cafetdes], donos de bordel, carregadores, literatos, tocadores de realejo, trapeiros,
amoladores de tesouras, funileiros, mendigos, em suma, toda essa massa indefinida, desestruturada e jogada de
um lado para outro, que os franceses denominam la bohéme [a boemia] [...] nessa escdria, nesse dejeto, nesse
refugo de todas as classes.” (MARX, 1852/2011, p. 91).
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Ao descrever o golpe de Estado que Luis Bonaparte desferiu na Franca em 2 de
dezembro de 1851, Marx definiu uma ideia de governo “que esta interessado antes de tudo em
passar bem e tirar prémios californianos do tesouro estatal” (MARX, 1852/2011, p. 150-151).
Presenciamos na atualidade a reducdo da politica de forma crescente a negociacdo de
interesses puramente particulares e a exploracdo do poder do Estado de maneira clara e
impiedosa para proteger estes interesses (ZIZEK, 2011, p. 51).

Segundo Badiou (2017), o capitalismo “chegado a sua forma suprema, o
imperialismo planetario” (p. 35) tem seu ponto de impossivel na igualdade, pois a
desigualdade ¢ uma necessidade, “a igualdade ¢ qualificada de utopia que conduz ao crime, o
que equivale a dizer que ele ¢ ‘humanamente’ impossivel” (p. 35). Dali, declarar a igualdade
como principio, afirmar a sua possibilidade equivaleria necessariamente a uma ciséo
destruidora no capitalismo imperial (BADIOU, 2017).

Abre-se, para Badiou (2017), a quest&o filosofica do real de saber se

estando dado um discurso segundo o qual o real é impositivo, podemos — ou ndo
podemos — modificar 0 mundo de tal maneira que se apresente uma abertura,
anteriormente invisivel, através da qual se consiga escapar dessa imposicdo sem
contudo negar que haja real e que haja imposicdo. (BADIOU, 2017, p. 12).

O real em Lacan, afirma Badiou (2017), se enraiza na tradi¢do existencial inaugurada
por Pascal em que se assume o risco da angustia. O real aparece quando “caem as defesas
organizadas pelo imaginario, pelo semblante” (BADIOU, 2017, p. 14). S6 a angustia nao
engana, a “funcao da angustia na psicanalise revela, ja4 que o real se mostra ai como aquilo
que, para o sujeito, ¢ sem medida” (p. 14).

O real avanca mascarado, s se chega a ele desmascarando-0, a mascara deve ser
arrancada enquanto semblante. Porém “é preciso também reconhecer a nudez da mascara, é
preciso levar em conta o fato de que a propria mascara exige que a tenhamos por real”
(BADIOU, 2017, p. 24). Para ter acesso ao real € preciso se afastar “da vida ordindria, da vida
comum” (p. 41), pois ele ndo ¢ aquilo que estrutura nossa vida imediata ¢ seu “longinquo
segredo” (p. 41).

Na sociedade capitalista triunfante, tudo o que se busca é manter o real descartado, o
mais afastado possivel, dai o entretenimento, a diversdo, o que marcaria uma necessidade de
“substituir a vida pela sobrevivéncia” (BADIOU, 2017, p. 45), perpetuando o semblante
protetor do sujeito com todos os gadgets possiveis oferecidos pelo mercado. Vida que nédo

passa de um frisson, frisson que da continuidade ao trabalho negativo da diversdo. “O real
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surge quando a diversdo comeca a Se esgotar e ndo consegue mais nos proteger desse
surgimento” (p. 45).

Para Badiou (2017), uma vida “assombrada pela auséncia de qualquer verdade” (p.
47), em que podemos colocar no lugar da palavra “verdade” a palavra “real”. Vida “ordinaria”
que “se resume ao par trabalho e dinheiro” (p. 48). E assim, o que importa ¢ poder comprar o
que se tem vontade, “esse ¢ o fundamento inabalavel do mundo tal como ele €” (p. 48). Essa ¢é
a “humilde corrupgao”, pois existe “a corrup¢do grandiosa — a corrupgao espetacular” (p. 48).

A subjetividade exigida de nds pelo mundo regido pela ‘“cintilagdo do mercado
mundial” e pela ideologia neoliberal “¢ uma subjetividade de rentincia [...] para ser um bom
comprador, é preciso ter renunciado a tudo. A tudo o que é real” (BADIOU, 2017, p. 51).
Entretanto, uma aspiracdo verdadeira ndo se contenta com o que é vendido. O real insiste
marcando sua presenga. “Como verdade, ele [o real] é justamente o dique para dissuadir a
mais infima tentativa de idealismo. Ao passo que, ao desconhecé-lo, ele se alia sob as mais
contrarias bandeiras” (LACAN, 1970/2003, p. 442).

Os ideais remetem aos objetos sagrados, os de grande valor, que, desde sempre, sdo
aqueles que estao “para além do regime de compra e consumo” (VIEIRA, 2008, p. 111). Na
l6gica do Mercado, onde tudo pode ser comprado, tudo tem seu preco e tudo é negociavel,
existiriam objetos sagrados? Quando tudo € mercadoria, s6 ha lixo. Quando tudo é fora de
série, nada o é (VIEIRA, 2008, p. 113).

Entretanto, Vieira (2008) nos aponta que “ainda restam alguns objetos fora-da-série,
mas estes terdo de ser garimpados no lixo” (VIEIRA, 2008, p. 114). Lacan ja havia apontado:
onde ha homens, ha lixo, por menos que ele queira saber sobre isso. O recalcado é a sede da
verdade, e ¢ nas coisas menos importantes que o ser se aloja. “O que ndo quer dizer que
devamos nos identificar com recalcado. Nao da” (VIEIRA, 2008, p. 115).

No Seminério 7, A ética da psicanélise (1959-60/1988), Lacan definiu a sublimacéo
como ‘“elevar o objeto a dignidade da Coisa”, o que remete a uma estética, ao ideal, ao
sublime e ao social. Miller (2010) afirma que a Coisa ja € uma versao sublimada do gozo, isto
é, € 0 gozo idealizado, limpo, vazio, reduzido a falta, reduzido a castracdo, reduzido a
auséncia sexual. A dignidade recobre o dejeto. Elevado a dignidade da Coisa, 0 gozo é
socializado.

A sublimagdo é a socializacdo do gozo, a integragdo do gozo ao lago social, no
circuito de trocas. O gozo autista do Um, entrelaga-se com o discurso do Outro e se inscreve
no lago social. E apenas pela sublimacio que o gozo faz laco social, mas é preciso que um

objeto seja produzido, que este possa ser elevado a dignidade da Coisa.
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A arte é a estetizacdo do objeto, e a arte contemporénea trouxe a cena o dejeto como
objeto de arte, o que, segundo Miller (2016), Marcel Duchamp (1887-1968)%
emblematicamente fez, colocando o objeto dejeto em cena. A esséncia da arte € estetizar o
dejeto, idealiza-lo, subliméa-lo. O surrealismo chocou quando fez passar o dejeto ao registro da
estética, colocando o dejeto nu e cru, mesmo que ndo tenha colocado em questdo o objeto
(MILLER, 2010).

A identificacdo de gozo no lugar do Outro é o que a fantasia procura na neurose,
assim como na perversdo. “No desatino de nosso gozo, s6 ha o Outro para situa-lo, mas na
medida em que estamos separados deles. Dai as fantasias [...] Deixar esse Outro entregue a
seu modo de gozo sO seria possivel ndao Ihe impondo o nosso, ndo o tomando por
subdesenvolvido” (LACAN, 1973/2003, p. 533).

Na experiéncia de uma analise, trata-se de desprender do gozo uma parcela que
constituiu o0 objeto e inicialmente objeto de narracdo, de um cenario, como 0 cenario da
fantasia, do “mito individual”. E o real que permite desatar o né de significantes em que

consiste o sintoma (LACAN, 1973/2003, p. 515).

4.3 Entre o luxo e o lixo — Segregacdo e Drogas®

Sennet (2016), no livro Carne e Pedra, aponta Roland Barthes como sendo o
primeiro a chamar atengdo para “os poderes classificatérios do repertério de imagens que
levam o individuo a fechar-se inteiramente” (SENNET, 2016, p. 367) ¢ que estes se vinculam
ao nosso modo de lidar “com as sensacdes perturbadoras e potencialmente ameacadoras de
uma comunidade multicultural” (p. 367). Para Sennet (2016), “o medo do contato que deu
origem ao isolamento dos judeus no Renascimento ganhou forca na sociedade moderna, em
que os individuos criam guetos em suas experiéncias corporais quando confrontados com a

diversidade” (p. 368). “A pureza requer segregacao” (p. 370).

% Duchamp quebrou os limites entre o objeto de arte e o objeto comum conhecido como “ready made”, a
transposicdo de um objeto do cotidiano, ndo artistico, ao lugar de objeto de arte. Miller refere-se a obra A fonte,
um urinol com apenas a assinatura “R. Mutt”, que Duchamp enviou para um concurso de arte nos EUA e foi
rejeitado, mas que lhe deu repercussao mundo a fora.

% Utilizadas partes do trabalho: Inclusdo ou segregacdo: como anda o direcionamento para as politicas
publicas de saude voltadas para usuarios de &lcool e drogas?, de autoria de Adriana Bastos, Irene Beteille,
Ménica Bernardo e Sonia Alberti, apresentado no Congresso de Psicopatologia, em Agosto de 2018.
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Tema da atualidade, ¢ através do “acantonamento dos corpos em espacos diferentes”
(SOLER, 2018, p. 41) que as incompatibilidades s&o tratadas. Soler (2018) relata que sempre
existiu segregagdo, “mas a amplitude do fendmeno, o ¢, proporcional a globalizacdo que
unificou o espaco do planeta” (SOLER, 2018, p. 41). O perigo sempre faz do nosso corpo o
objeto em perigo.

Neste contexto, o ‘toxicomano’, ‘drogado’ ou ‘cracudo’ aparece como o refugo de
uma sociedade que tem no consumo seu motor. Para Zizek (2015a), o toxicOmano representa
“0 Unico verdadeiro ‘sujeito do consumo’, o Unico que, inteiramente, até sua morte, consome-
se a si mesmo em seu gozo desenfreado” (27). Conforme aponta Zizek (2011), a ideologia
hoje funciona cada vez mais de modo fetichista, isto é, com “a personificacdo da mentira que
nos permite sustentar a verdade insuportavel” (p. 62).

Estamos presenciando, em termos mundiais, o crescimento de uma pauta moral
populista que, de acordo com o autor, funciona como um meio de manter as classes inferiores
controladas (ZIZEK, 2011, p. 39). O cenério ideologico hegemdnico contemporaneo divide-se
entre o cinico e o fundamentalista, ambos impermedveis a qualquer critica “racional”
argumentativa. Zizek (2011) verifica que as classes mais baixas costumam estar nas garras do
populismo fundamentalista (ZIZEK, 2011, p. 68).

No Brasil ndo poderia ser diferente, visto que participa como primo pobre da aldeia
econémica global. Vivemos um momento de desmonte de diversas conquistas no ambito das
Politicas Publicas de Saude Mental, e as novas solugdes propostas apontam caminhos em
direcdo ao polo segregacionista, sustentando a adocdo de medidas que ja ndo faziam mais
parte do discurso politico-juridico, politicas estas intervencionistas, autoritarias e de
internacbes compulsorias. No que tange ao campo do alcool e outras drogas, o avango das
Comunidades Terapéuticas (CTs) como servico de saude se da no gap deixado pelo nao
investimento na quantidade necessaria de incentivos, para dar suporte a populacdo, aos
Centros de Atencdo Psicossocial Alcool e Drogas (CAPSad), sinalizando bem a mudanca de
direcdo que se propde para questao.

E importante destacar que as bases do tratamento proposto pelas CTs, além do viés
religioso, moral e reeducador, excluem qualquer consideracdo em relacdo a divisdo subjetiva
do usuério, tampouco a possibilidade de o usuario ser tratado via uma escolha subjetiva. O
discurso da Reducéo de Danos, que norteia a atencdo psicossocial, vem sendo trocado por um
discurso proibicionista que tem como foco o abstencionismo como possibilidade de

tratamento.
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No artigo Crack! A reducédo de danos parou, ou foi a pulsdo de morte? (ALBERTI,
BASTOS, 2018), as autoras ressaltam que as Comunidades Terapéuticas hoje representam um
améalgama das trés instituices totais apontadas por Erving Goffman (1922-82)%, os
Manicémios, as Prisdes e os Conventos. Os usuarios de droga passaram a representar o
“problema” da questdo social que inclui a violéncia em que vivemos. Eles se tornaram o alvo
da vez de medidas repressivas que estigmatizam e se mascaram em tratamento. Zizek (2011)
destaca que o ‘drogado’, o ‘cracudo’ tornou-se o fetiche das mistificacdes ideoldgicas da
“falsa identificacdo tanto da natureza do antagonismo quanto do inimigo” (ZIZEK, 2011, p.
63).

Alberti e Bastos (2018) alertam que ao proibicionismo “ndo interessa a forma como o
sujeito se relaciona com a droga, se € muito ou pouca”, a droga, neste contexto, ¢ identificada
como “A causa” do problema, logo, € preciso erradica-la, como se isso fosse possivel.
Estimulando um discurso de forte componente segregatorio que apregoa: “Se tu és usuario de
drogas, és um criminoso ou és doente”. O outro, nesse discurso, é colocado no lugar de
objeto, dotado de “faléncia” moral e espiritual, ndo ¢ considerado cidaddo, muito menos
sujeito do inconsciente capaz de atos de escolhas. O que, em ultima instancia, so reforca o
estigma aos usuarios de drogas ilicitas. O proibicionismo instiga um discurso de odio,
revestido, frequentemente, pelo discurso religioso e/ou biologizante.

Se Freud (1930/1992) pode indicar as substancias tdéxicas como uma das repostas para
evitar a angustia e o mal-estar, com Lacan é possivel aprofundar os efeitos do uso compulsivo
da droga quando provoca novo mal-estar, transformando seu consumidor num sujeito
‘marginal’, ndo mais ‘funcional’, ndo mais produtivo, qualidades tdo prezadas na sociedade
capitalista. Os usudrios de droga representam os “restos", basta passar nas cracolandias®,
sinbnimo de degradacdo e criminalidade, para observa-lo, o "lixo" ali onde se apregoa o
"luxo™ e 0 empuxo ao consumo.

O principio de que as “drogas sdo erradas” alimenta e norteia uma “guerra” contra

elas, tendo como base o ideal de uma sociedade livre de substancias ilicitas. Entretanto,

% Manicomios, Prisdes e Conventos, 1961.

% A cracolandia é o lugar onde os usuérios ou consumidores de crack estio. Pessoas consideradas “zumbis”,
pessoas associadas simbolicamente a estigmas como sujeira, perigo, ameaca, encrenca, vergonha, drogas. Lugar
a se evitar, lugar de perigo, lugar degradado. Taniele Rui, no texto Usos da “Luz” e da “cracolindia”:
etnografia de préaticas espaciais, propde pensar esses espacos de consumo de crack, espagos precarios e
desprezados, alijados das dindmicas urbanas ou das formas de governo, como espacos onde se nota a vida
acontecendo em uma “inesgotavel riqueza de variagdes” enfrentamentos e atrocidades. A cracolandia incomoda,
perturba, provoca e produz de algum modo uma “guerra de lugares”.
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parece estranho que as pessoas ndo consigam perceber que “ndo ha chance de uma politica de
tolerancia zero funcionar quando tantos cidaddos de nossos paises usam drogas ilegais”
(COYLE, 2003, p. 25).

Na realidade, Coyle (2003) destaca que, de maneira geral, um terco da populacdo
adulta dos EUA ja experimentou drogas leves e que esse nimero cresce para 50% quando se
trata de estudantes. Entretanto, “poucas pessoas sdo usudrias regulares por toda vida ou se
tornam viciadas” (COYLE, 2003, p. 27). Estudos feitos com os veteranos do Vietna
demonstraram que a grande maioria dos que consumiram heroina durante a guerra parou por
conta prépria ao retornar para casa, isso com uma droga que é considerada como tendo alta
taxa de dependéncia (33% segundo Pesquisa sobre Abuso de Drogas nos Lares-Americanos).
Todas as drogas podem ser prejudiciais a saude sejam elas licitas ou ilicitas, por isso a
relacionamos ao pharmakon que tanto é remédio como veneno.

De acordo com Coyle (2003), o maior mercado consumidor de drogas encontra-se nos
Estados Unidos. O pesquisador americano Paul Gootenberg, autor de Andean Cocaine: The
Making of a Global Drug, em entrevista para Fiocruz (2013), adverte que, apesar de se
proclamar nos EUA o sucesso do “Plano Colémbia” de combate as drogas, os resultados das
“politicas de criminalizacdo repressiva fracassaram em larga medida” (GOOTENBERG,
2013). Mesmo com reducdo de 50% nas plantacGes e exportacdes de cocaina e queda no
consumo nos EUA, para o pesquisador o resultado da ‘guerra as drogas’ promoveu uma série
de efeitos colaterais, na maioria das vezes, relegados ao segundo plano, principalmente
quando se trata de medir as consequéncias nos paises periféricos.

Na Colombia, por exemplo, afirma o pesquisador, houve o custo social imenso “no
tocante a direitos humanos, ambiente e um problema massivo e tragico de refugiados induzido
pela violéncia interna” (GOOTENBERG, 2013). Segundo Gootenberg, o que assistimos hoje,
40 anos apos a declaracdo do Presidente Nixon de guerra as drogas, no lugar da erradicacédo
do consumo as drogas foi a sua ‘globalizacdo’. Praticamente todas as nacdes da América
Central e do Sul apresentam hoje problemas antes inexistentes de satde publica, relacionados
a dependéncia de drogas, normalmente mais graves nos setores pobres e marginalizados da
populacéo.

A ética reacionaria baseia-se num posicionamento favoravel a uma politica
proibicionista. Nao podemos esquecer que “quanto mais rigida a proibi¢do, mais rentavel se
torna o negocio, pois a concorréncia € pressionada” (COYLE, 2003, p. 29). A proibicéo gera
criminalidade entre compradores e vendedores e a criminalidade esta associada a violéncia,

brutalidade e corrupcéo.
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Numa sociedade que aceita aberta, explicitamente, e de maneira — € preciso dizer —
amplamente consensual que o lucro seja o inico motor vidvel para fazer funcionar a
coletividade, pode-se dizer que a corrupcdo estd na ordem do dia de maneira
imediata. (BADIOU, 2017, p. 17).

De acordo com Coyle (2003), a globalizagdo das multinacionais criminosas e seu
alcance, ameaca minar as instituicdes legais e democraticas. Considerar a questdo do uso de
drogas como algo do foro intimo € uma Gtica que implica uma ética liberal e, portanto,
qualquer proibicdo neste sentido deveria ser inaceitavel.

N&o existem muitas provas de que o uso de drogas representaria uma reducdo na
produtividade, inclusive, muitos afirmam o oposto. “Grandes escritores e artistas foram
bébados notorios e ha boatos de que as industrias cinematogréficas e televisivas néo
existiriam se ndo fosse a cocaina” (COYLE, 2003, p. 30). Isso sem falar nos inimeros
escandalos dos casos de doping dos atletas quando descobertos. A titulo de exemplo, tivemos
0 caso do ciclista Lance Armstrong, recorde absoluto do Tour de France e dos atletas russos
banidos da Olimpiada de 2016. Outra faceta do mercado de drogas é a difusdo do uso de
anabolizantes entre os frequentadores de academias de ginastica. Mas, quando se trata
daqueles que possuem dinheiro, parece que fica mais facil aceitar essa “transgressao”.

Com relacdo ao movimento de moralizacdo e de cunho religioso que vem avangando
sobre a Saude Mental, cabe refletir: serd que esses sujeitos muitas vezes identificados como
“inimigos” da sociedade sdo os sujeitos que devem ser classificados como toxicOmanos?
Teriam eles efetivamente uma relacdo compulsiva com o objeto droga? Ou seriam apenas
classificados dentro daquilo que Zizek (2011) nomeou como “sujeitos toxicos”, aqueles que
podem ser segregados?

Zizek (2011) aponta que “0 medo do Outro °‘tOXico’ €, portanto, o anverso (e a
verdade) de nossa empatia pelo outro reduzido a semelhante” (ZIZEK, 2011, p. 52). Pois,
reduzir o Proximo a um semelhante € neutralizar a dimensdo toxica que € inerente ao outro,
isto ¢, sua alteridade. A alteridade € toxica, o proximo como tal ¢ toxico, flagrado no “abismo
do seu desejo e de seu gozo obsceno” (ZIZEK, 2011, p. 48). Colocar o outro no lugar de
refugo estimula medidas protetoras “sensatamente” racistas de desintoxica¢do do Proximo.

Foucault (2011), ao referir-se ao “biopoder”, enfatizou que sem a administragao dos
corpos e a gestdo calculista da vida, ndo seria possivel o desenvolvimento do capitalismo.
Lacan ja destacava em 1967 que “nosso futuro de mercados comuns encontrard seu equilibrio
numa ampliacdo cada vez mais dura dos processos de segrega¢dao” (LACAN, 1967/2003, p.
263).
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O populismo se sustenta na “exasperagdo frustrada de pessoas comuns” (ZIZEK,
2011, p. 59), que ndo sabendo o que estd acontecendo, demandam que isso acabe. N&o
querendo entender ou se envolver com a complexidade da situacdo, “ddo origem a convic¢ao
de que tem de haver algum responsavel pela bagunga — e é por isso que, invariavelmente, é
necessario que haja um agente escondido nos bastidores” (ZIZEK, 2011, p. 59).

Lugar que pode ser muito bem ocupado pelo “drogado”, que funciona, conforme
aponta Soler (1998), como um insubmisso ao gozo félico, que ndo entra na competitividade
do mercado. O sintoma, afirma Zizek (2011), é uma excecao que perturba a superficie da falsa
aparéncia. O sintoma “¢ verdade, por ser talhado na mesma madeira que ela ¢é feita, se
afirmarmos materialisticamente que a verdade é aquilo que se instaura a partir da articulacdo
significante” (LACAN, 1966a/1998, p. 235). A Outra cena irrompe.

A dimensé&o fetichista do populismo repousa na recusa de saber, ela da corpo a minha
desautorizacdo do meu conhecimento (ZIZEK, 2011, p. 59). O populismo, conforme o autor,
é reativo, é “uma reac¢do ao intruso perturbador” (p. 60) é a versdo politica do medo que
mobiliza a multid&o.

O capitalismo, aponta Zizek (2011), € a primeira ordem socioecondmica que
destotaliza o significado, o que abre espaco para que a religido redescubra sua missdo de
garantir uma vida com sentido para os participantes “do funcionamento sem sentido da
maquina capitalista” (ZIZEK, 2011, p. 33).

Nessa época de hedonismo espiritualizado, o objetivo da vida é definido diretamente
como felicidade, e felicidade que se poderia comprar. O gozo permitido se torna 0 gozo
obrigatorio. Segundo Zizek (2011), a pulséo de puro gozo autista, esteja ela ligada ao uso de
drogas ou de qualquer outro meio que induza o transe, surgiu num momento politico preciso:

“quando a sequéncia emancipatoria de 1968 exauriu seu pontecial” (ZIZEK, 2011, p. 57).

O que sobreviveu da liberacdo sexual dos anos 60 foi um hedonismo tolerante
facilmente incorporado & ideologia hegeménica do supereu [...] sera punido por se
recusar a aproveitar ao maximo [...] o imperativo do gozar do supereu funciona
como inversdo do “Du kannst, denn du sollst!” (Vocé pode, porque tem de!) de
Kant; baseia-se num “Vocé tem de, porque vocé pode!”. Ou seja, o aspecto do
supereu no hedonismo “néo repressor” de hoje [...] que ordena ir até o fim e explorar
todos os modos de jouissance. (ZIZEK, 2011, p. 57).

De acordo com Zizek (2011), a opcdo que restou foi uma passagem ao ato, um
empurrdo para o Real. Foram trés formas principais que o Real assumiu: a busca de formas

extremas de gozo sexual; o terrorismo politico de esquerda; e a guinada para o Real da

experiéncia intima, o misticismo oriental (ZIZEK, 2011). Essas formas tém em comum “o
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recuo do envolvimento politico-social concreto para o contato direto com o Real” (ZIZEK,
2011, p 58). O espirito de 68 foi transposto para uma “pseudoatividade despolitizada”. As
permissdes foram mascaradas de direitos e a violéncia foi produzida cada vez mais a margem
das cidades, nos suburbios empobrecidos.

O liberalismo, afirma Zizek (2011), conta com uma rede pressuposta de valores
comunitarios que ele mesmo solapa no decorrer do seu desenvolvimento. Segundo o autor, o
liberalismo se sustenta na eficacia simbdlica das ilusGes e, junto a ele uma nova era do
apartheid vem demarcando as partes segregadas do mundo. Excluindo certos personagens do

espaco politico-social.
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CONCLUSAO

O lugar do pesquisador no campo da psicandlise, diferente de outros métodos de
pesquisa que excluem o efeito sujeito, € homologo ao do analisante, isto €, é pelo saber
inconsciente que a producdo deve ser guiada. O inconsciente, trabalhador ideal, € marcado por
um ponto de ndo saber que, insistente, instiga a producdo — caracteristica relacionada ao real
que deixa em aberto a possibilidade de novas elaboragfes, as quais, a0 mesmo tempo causam
angustia.

A ideia de estudar a toxicomania e o conceito de gozo partiu de dificuldades
encontradas na clinica, com sujeitos que chegavam fixados a um modo de satisfacdo com
pouca ou quase nenhuma disposicdo para mudar de posi¢do, mesmo quando isso 0s colocava
em sério risco. A droga, ou a comida, que foi o primeiro caso de “com-pulsao” que eu atendi,
parecia funcionar como um tampao que impedia a abertura para que as questdes do sujeito
pudessem ser formuladas.

As complexidades desta clinica, que ndo sdo poucas, pareciam ser potencializadas pelo
fato de que muitas vezes € pelas maos de um outro que o paciente chega a andlise. A
identificagdo ao adjetivo “drogado” parece, mesmo quando cercado de revolta, cristalizar
ainda mais sua posicdo. Concomitante ao aspecto clinico, a relagdo entre a economia de gozo
do sujeito, a toxicomania e o capitalismo me empurrava no sentido de investigar que relacédo
poderia ser feita entre o que era escutado na clinica e um fenémeno atual, polémico e de
cunho fortemente social. Também me intrigava a insercdo da psicanalise no CAPSad e como
atuar sem cair no assistencialismo.

Ao longo do primeiro ano, e do levantamento do material de pesquisa, o tratamento
dado no discurso e na acdao aos usuarios de drogas, principalmente aqueles em situacdo de
marginalidade acabou falando mais alto. Também neste mesmo periodo, presenciei 0 avanco
do posicionamento segregacionista, proibicionista, baseado no ideal de total abstinéncia. As
politicas publicas de salude, pautadas nos ideais da Reforma Psiquiatrica brasileira e na
reducdo de danos, foram perdendo terreno até culminar no decreto assinado pelo Presidente
que revoga a Lei que sustentava aquela politica até agora.

E paradoxal a relacdo existente entre uma sociedade que deposita no consumo seus
ideais, que acredita poder varrer de sua frente o que vai mal, que qualifica a toxicomania
como um “flagelo”, e que vé crescer simultaneamente, em quantidade e em tamanho, as

cracolandias — lugares ‘degradados’, de ‘degradagdo’ e de ‘degredo’, frequentadas por pessoas
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simbolicamente associadas “a uma série de estigmas COMO sujeira, perigo, ameaga, drogas,
encrenca, vergonha” (RUI, 2014, p. 96). Essas questdes me levaram a pesquisar a paradoxal
relacdo entre o luxo e o lixo.

A toxicomania como estrutura clinica ndo existe para a psicanalise que tem como base
o discurso freudiano. Ela é um fendmeno ligado & economia de gozo do sujeito. Tanto em
Freud quanto em Lacan, o uso de drogas esta relacionado a uma questdo ética. Lembrando
que a ética da psicanalise é a ética do desejo e que esta ndo se assemelha a ética do Bem ou
dos bens. Para cada sujeito a relacdo com a droga funciona de forma diferente e é somente a
partir da cadeia significante deste que a droga ou qualquer outro objeto pode tomar a
consisténcia de um objeto escolhido.

A droga pode funcionar como um modo de responder a uma vacilagdo da fantasia, ja
que € uma tentativa de evitar a angustia diante do enigma do desejo, da indeterminacédo, da
incerteza e da contingéncia do objeto. A droga pode também ser uma formula estabilizadora
como uma nominagdo do Outro (TARRAB, 1993, p. 48). Mas é somente no desfiladeiro da
fala de um sujeito que se pode articular a funcdo da droga para cada um, assim como a
estrutura que sustenta esta fala, que tanto pode ser neurdética, perversa ou psicotica.

Ligada a uma praxis, a toxicomania ¢ um fazer que “aos olhos do Outro cultural
aparece com diferentes semblantes em diferentes momentos historicos” (TARRAB, 1993, p.
38). A toxicomania se configura como um tipo de fazer que nas sociedades arcaicas esteve
ligado ao inefavel, na atualidade, entretanto, aparece como signo de um problema social
ligado ndo s6 a salde, mas a criminalidade e a violéncia. Cada discurso, cada época, nos
lembra Santiago (2001a), se apropria diferentemente do ponto real inacessivel da relacdo do
sujeito com a droga e o uso de drogas, continua o autor, explicita o carater estruturalmente
desarmdnico da relacdo com o gozo, paradoxo da economia de satisfacdo do sujeito. O
dionisiaco expressa 0 gozo que se encontra para além do principio do prazer, onde prazer e
desprazer encontram-se juntos na sua face de éxtase e de horror. A toxicomania é efeito de
discurso, efeito do encontro dos discursos da ciéncia e do capitalismo.

Seguindo a mesma linha de varios autores apontados ao longo do trabalho,
acreditamos poder definir a toxicomania como paradigma do sintoma social, sintoma que
Lacan atribuiu a Marx a elucidacdo. Sintoma de uma sociedade marcada pela ideia de que a
satisfagdo estd ao alcance das mdos, seja através do consumo, seja através do avango
tecnoldgico. Uma sociedade que, inflacionada de possibilidades, gera uma impossibilidade de
desejar produzindo incessantemente objetos de ‘desejo’, de luxo, e, exatamente por isso,

acelera a producéo de lixo.
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O lixo € o dejeto, 0 que cai, 0 que Se evacua, o que ‘desaparece’ enquanto o ideal
resplandece, “0 ideal € a gloria da forma, enquanto o dejeto € informe” (MILLER, 2010). A
dignidade recobre o dejeto, que assim pode fazer do gozo algo socializavel. Os ideais cobrem
com seu brilho féalico o vazio da Coisa e os discursos produzem o gozo socializavel, mas
também perda de gozo. A socializagdo do gozo é a possibilidade de integra-lo ao laco social,
ao circuito de trocas. Entretanto, nem tudo € socializavel, nem tudo é simbolizavel e ignorar
este preceito costuma ser muito pior.

Colocar o outro no lugar de refugo estimula medidas protetoras “‘sensatamente”
racistas de desintoxicacdo. Porém, a alteridade € tdxica, o préximo como tal é toxico, seu
desejo é uma incognita e seu gozo obsceno. O toxicomano, o cracudo, o drogado, por ndo se
adequar as respostas generalizadas e generalizantes que se procura dar ao mal-estar, torna-se
ele proprio um mal-estar. No seu gozo mortifero, ele aponta e ilumina a impossibilidade de
domar o gozo, visto que a verdadeira satisfacdo pulsional € da ordem do real, para aléem do
principio do prazer.

Quanto mais se tenta foracluir a castracéo e o efeito sujeito através da comunhéo que o
discurso do capitalista propbe ao discurso da ciéncia, quanto mais se tenta segregar o lixo,
mais se produz aquilo que se teme: a violéncia, as adi¢cGes e também o sofrimento. Freud ja
nos advertira com relacdo a pulsdo de morte e ao supereu, na sociedade marcada pelo
capitalismo tardio o gozo é solicitado.

Da mesma forma que Lacan, no seminario De um Outro ao outro (1968-69/2008),
desenvolve a incompletude e inconsisténcia do Outro, o titulo do trabalho De um Luxo ao
Lixo me remete ao discurso do analista e ao percurso de uma experiéncia de analise, que parte
da destituicdo dos ideais em direcdo ao objeto, quando os significantes mestre, “significantes
da identificagdo ideal advinda do Outro [I(A)]” (QUINET, 2011, p. 102), que alienam o
sujeito podem surgir e serem deixados cair.

Até Freud, destaca Miller (2010), era nos “ideais” que se procurava a salvacao,
adequando os inadequados aos ideais civilizatorios. Freud foi o primeiro a propor a salvacao
pelos dejetos, os dejetos da vida psiquica, do mental. Na experiéncia de uma analise, que € “a
experiéncia de estar-na-fala” (MILLER, 2015, p. 22), trata-se de desprender do gozo uma
parcela que constituiu o objeto, o objeto a, objeto de pura constituicdo l6gica. O lixo subjetivo
¢ o objeto da psicandlise, o rebotalho, o que ndo presta, o “deslustrado”.

Lacan, afirma Quinet (2011), ao propor a travessia da fantasia como experiéncia de
uma analise, propde que o0 sujeito se experimente nos dois polos, como sujeito e como objeto.

Atravessar a fantasia € ir além da fantasia que lhe da a ilusdo de completude.
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Somente o real, afirma Lacan (1973/2013), permite que o no de significantes em que
consiste o sintoma seja desatado. O real aparece quando as defesas organizadas pelo
imaginario e o simbolico caem. Lacan (1970/2003) nos advertiu: “como verdade, ele [o real] é
o dique para dissuadir a mais infima tentativa de idealismo. Ao passo que, ao desconhecé-lo,
ele se alia sob as mais contrarias bandeiras” (p. 442).

Freud termina da seguinte maneira o texto Mal-estar na cultura:

Hoje, os seres humanos levaram tdo longe o seu dominio sobre as forgas da
natureza, que, com sua ajuda, seria facil se exterminarem uns aos outros, até o
altimo homem. Eles sabem disso, e é dai que provém grande parte de sua atual
inquietacgdo, de sua infelicidade e de sua angustia. E agora cabe esperar que o outro
dos dois ‘poderes celestes’, o eterno Eros, faga um esforco para se afirmar na luta

com seu inimigo ndo menos imortal. Mas quem pode prever com que SUcesso e com
que resultado? (FREUD, 1930/1992, p. 140, traducdo nossa).

O que me remete a duas frases que circularam na internet logo ap0s o0 assassinato da
vereadora Marielle Franco em 14 de marco de 2018: “amar em tempos de 6dio ¢ um ato
revolucionario” e “nesses tempos de 6dio ¢ melhor andar amado™.

No seminario Mais, ainda (1972-73/2008), Lacan nos indica que “o amor € o0 signo de
que trocamos de discurso” (LACAN, 1972-73/2008, p. 23). O signo € o sinal de alguma coisa
para alguém. Segundo Quinet (2011), o amor que caracteriza a mudanca para o discurso do
analista é o amor pelo saber, dirigido ao saber e que visa o ser do analista. O amor visa 0 ser e
tem como efeito a producdo da alma, aquilo que permite ao ser falante “suportar o intoleravel
de seu mundo” (LACAN, 1972-73/2008, p.90).

O amor nao é sO imaginario e enganador como tudo o que é imaginario. Alberti
(2011b) esclarece que ndo ha imaginario sem simbdlico e real e que Lacan desenvolveu o no6
borromeano para falar da inexisténcia de hierarquia de uma dimensao em relacdo a outra. As
trés dimensdes, simbdlico, real e imaginario estdo articuladas, uma furando a outra.

Na psicanalise, o real é o meio, € pela desimaginarizacdo do amor, aponta Alberti
(2011b), que se abre a possiblidade para que o real, o (a)mur, fure a consisténcia do eu. Uma
experiéncia de analise se da a partir da histerizacdo do discurso do analisante, cujo interesse €
produzir o saber pelo qual se determina a causa, 0 objeto a. O inconsciente ¢ “a insisténcia
com que o desejo se manifesta, ou a repeticdo do que ¢ demandado nele” (LACAN,
1973/2003, p. 513). E o inconsciente que provoca a bascula com que um discurso vira outro,
ele ex-siste e é motivado pela estrutura, pela linguagem (LACAN, 1973/2008).

O amor, enquanto real, ¢ um dizer, um acontecimento. O dizer do amor se endereca ao

saber inconsciente, saber que nos sabe ¢ que nos determina em tudo o que fazemos. “Quando
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ha o impossivel, hd também a contingéncia: o que de repente deixa de ser impossivel e
acontece” (ALBERTI, 2011b, p.26). O ato analitico ¢ a intervengdo do analista em andlise,
inscreve um saber, “contém a palavra magica que toca o real do sintoma” (QUINET, 2013, p.
10).

A subversdo do discurso analitico, aponta Lacan (1969-70/1992), “é ndo pretender a
solugdo”, é “estar no polo oposto a vontade de dominar” (LACAN, 1969-70/1992, p. 72).

Indo de um “luxo”, dos ideais e insignias do Outro, ao lixo, rebotalho, puro traco.

N&o quero luxo nem lixo quero salde para gozar no final.
Rita Lee / Roberto de Carvalho %'

 Parte da letra da mUsica Nem luxo, nem lixo, 1995.
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