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A EXCOMUNHAO

Em que estou autorizado?

O elemento comico puro.

O que é uma praxis?

Entre ciéncia e religido.

A histérica e o desejo de Freud.

Senhoras, Senhores,

Na série de conferéncias de que estou encarregado pela sexta se¢do
da Escola Pritica de Altos Estudos, vou lhes falar dos fundamentos da
psicandlise.

Hoje, queria apenas indicar a vocés o sentido que pretendo dar a esse
titulo, e 0 modo pelo qual espero dar conta dele.

Contudo, preciso primeiro me apresentar a vocés — ainda que a
maioria aqui, mas nao todos, me conhega — pois as circunstancias fazem
com que me pareg¢a apropriado introduzir uma questao prévia ao tratamen-
to desse tema — em qué estou eu autorizado?

Estou autorizado a falar aqui, desse tema, diante de vocés, pelo ou-
vir-dizer ter eu feito durante dez anos o que chamavam um semindrio que
se dirigia a psicanalistas. Como alguns sabem, eu me demiti dessa fun¢ao
— & qual havia verdadeiramente dedicado minha vida — em razao de acon-
tecimentos sobrevindos no interior do que chamam uma sociedade psica-
nalitica e, nominalmente, justo aquela que me havia confiado essa fun¢ao.

Poder-se-ia sustentar que minha qualificagdo ndo estd sendo entretan-
to questionada, por preencher, em outro lugar, esta mesma fungdo. Entre-
tanto, considero provisoriamente suspensa a questo. E se estou hoje em
condi¢Ges de poder, digamos apenas, dar continuagdo a esse ensino que foi
0 meu, a mim se impGe, antes de abrir o que entdo se apresenta como uma
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nova etapa, comegar pelos agradecimentos que devo ao Sr. Fernand Brau-
del, presidente da se¢do de Altos Estudos, que aqui me delega diante de
vocés. O Sr. Braudel, impedido, me disse lamentar ndo poder estar presen-
te no momento em que lhe rendo esta homenagem — assim como ao que
chamarei a nobreza com a qual ele quis amparar, nessa ocasido, a situag¢ao
de falta em que eu estava, para um ensino do qual, em suma, ndo lhe
havia chegado nada mais que o estilo e a reputa¢do — a fim de que eu ndo
fique, pura e simplesmente, reduzido ao siléncio. Nobreza é mesmo o
termo, quando se trata de acolher quem estava na posi¢do em que estou —
a de um refugiado.

Ele o fez também depressa por ter sido incitado pela vigilancia de
meu amigo Claude Lévi-Strauss, cuja presen¢a me regozijo que ele tenha
mesmo querido me dar hoje, e pelo que ele sabe como € precioso para
mim esse testemunho de atengdo que ele chama para um trabalho, o
meu — para o que nele se elabore em correspondéncia com o seu.

Juntarei a isto meus agradecimentos a todos aqueles que, nesta
ocasido, me emprestaram sua simpatia, até chegar a condescendéncia com
que o Sr. Robert Flaceliére, diretor da Escola Normal Superior, quis
mesmo por a disposi¢do da Escola de Altos Estudos esta sala, sem a qual
ndo sei como eu teria podido recebé-los, por terem vindo tdo numerosos,
pelo que lhes agradeg¢o do fundo do coragdo.

Tudo isto concerne d base, no sentido local, militar mesmo, desta
palavra, a base do meu ensino. Abordo agora o de que se trata, os funda-
mentos da Psicandlise.

1

Sobre o que é dos fundamentos da Psicanilise, meu semindrio, desde
0 comego, estava nisto, se assim posso dizer, implicado. Era um elemento
seu, pois contribuia para fundd-la in concreto — pois fazia parte da propria
praxis — pois lhe era interior — pois era dirigido para algo que é elemento
dessa praxis, isto €, a formagdo de psicanalistas.

Pude, ha algum tempo, ironicamente — provisoriamente talvez, mas
também por ndo ter nada de melhor, no embarago em que podia estar —
definir um critério do que é a psicanilise, isto é, o tratamento dispensado
por um psicanalista. Henry Ey, que estd aqui hoje, se lembrard do artigo
em questdo, pois foi publicado nesse tomo da enciclopédia que dirige. Sera
bem mais facil para mim evocar, pois ele estd presente, o verdadeiro encar-
nicamento com que se quis fazer retirar da dita enciclopédia o dito artigo,
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a ponto de ele mesmo, de quem todos conhecem as simpatias que tem
para comigo, ter sido, em suma, impotente para interromper essa operagdo
concebida por uma comisso diretora em que se encontravam precisamente
psicanalistas. Esse artigo serd recolhido na edi¢fio que tento fazer de um
certo nimero de meus textos, e vocés poderfo, penso, julgar se ele perdeu
sua atualidade. Eu creio tanto menos nisto quanto todas as questGes que
ali levanto sdo as mesmas que agito diante de vocés, e que s3o presentifica-
das pelo fato de que estou aqui, na postura que é a minha, para sempre in-
troduzir esta mesma questio — o que € a psicandlise?

Sem duvida, encontra-se nela mais de uma ambigiiidade, e essa
questdo talvez seja sempre — segundo o termo com que a designo nesse
artigo — uma questdo-morcego. Examind-la ao claro é ao que me propunha
entdo, e ao que devo retornar, de algum lugar de onde eu a deva propor a
vocés hoje de novo.

O lugar de onde reabordo este problema é, com efeito, um lugar que
mudou, que nio estd mais todo do lado de dentro, e sobre o qual ndo se
sabe se ele esta do lado de fora.

Esta chamada ndo € anedética. E € por isso mesmo que penso que
vocés ndo verdo, de minha parte, nem recurso a anedota, nem qualquer
tipo de polémica, se aponto para o seguinte, que é um fato — que meu en-
sino, designado como tal, sofre da parte de um organismo que se chama
Comissdo Executiva de uma organizagio internacional que se chama /nter-
national Psychoanalytical Association, uma censura que ndo é de modo
algum ordindria, pois que se trata de nada menos do que proscrever esse
ensino — que deve ser considerado como nulo, em tudo que dele possa vir
quanto a habilitagdo de um psicanalista, e de fazer dessa proscri¢do a con-
di¢do da afiliagdo internacional da sociedade psicanalitica & qual pertenco.

Isto ainda ndo é bastante. Estd formulado que essa afiliagdo s6 serd
aceita se derem garantias de que, jamais, meu ensino possa, por essa socie-
dade, voltar a atividade para a formag¢do de analistas.

Trata-se portanto de algo que é propriamente comparavel ao que se
chama, em outros lugares, excomunhdo maior. Esta, ainda, nos lugares em
que este termo € empregado, jamais é pronunciada sem possibilidade de
retorno.

Ela s6 existe desta forma numa comunidade religiosa.designada pelo
termo indicativo, simbdlico, de sinagoga, e propriamente disto é que Spi-
noza foi objeto. A 27 de julho de 1656 primeiro — singular bicentendrio,
pois corresponde ao de Freud — Spinoza foi objeto do kkerem, excomu-
nhdo que corresponde mesmo & excomunhao maior; depois, ele esperou



12 a excomunhao

algum tempo para ser objeto do chammata, o qual consiste em acrescentar
aquela a condi¢do de impossibilidade de retorno.

Nio creiam, também ai, que se trate de um jogo metaférico que
seria pueril agitar, diante do campo, meu Deus, tdo vasto quanto sério, que
temos a cobrir. Creio — e vocés verdo — que ndo s pelos ecos que evoca,
mas pela estrutura que implica, este fato introduz algo que estd no princi-
pio de nossa interrogagdo concernente a praxis psicanalitica.

Nao estou querendo dizer — mas isto ndo seria impossivel — que a
comunidade psicanalitica é uma Igreja. Contudo, incontestavelmente,
surge a questdo de saber o que nela pode mesmo fazer eco a uma pritica
religiosa. Também ndo teria enfatizado este fato, no entanto em si mesmo
de muito relevo para carregar ndo sei que bafo de escandalo, se, como
para tudo que adiantarei hoje, vocés ndo pudessem estar seguros de para
ele reencontrar, no prosseguimento, utiliza¢do.

Nao é dizer com isto que eu seja em tais conjunturas um sujeito
indiferente. Ndo creiam também que, para mim — ndo mais, suponho, que
para o intercessor cuja referéncia, o precedente mesmo, ndo hesitei hd
pouco em evocar —, se trate de matéria para comédia, no sentido de maté-
ria para rir. Entretanto, gostaria de lhes dizer, de passagem, que ndo me es-
capou algo de vasta dimensdo comica nesse contorno. Ela ndo pertence ao
registro do que se passa no nivel da formulagdo que chamei excomunhio.
Liga-se mais a posi¢do que foi a minha durante dois anos, por saber que eu
estava sendo — e muito exatamente por aqueles que estavam, em relagdo
a mim, na posi¢do de colegas, de alunos mesmo — que eu estava sendo o
que se chama negociado.

Pois, o de que se tratava, era saber em que medida as concessGes
feitas relativamente ao valor habilitante do meu ensino podiam ser ba-
lanceadas com o que se tratava de obter por outro lado, a habilitagdo in-
ternacional da sociedade. Ndo quero deixar passar a ocasido de indicar —
nés reencontraremos isto — que ai estd, propriamente falando, algo que
pode ser vivido, quando se estd na dimensdo do comico.

Isto s6 pode ser compreendido, plenamente creio, por um psi-
canalista.

Sem duvida, ser negociado ndo é, para um sujeito humano, uma si-
tuagdo rara, contrariamente a falagdo que diz respeito a dignidade humana,
sendo aos Direitos do Homem. Qualquer um, a todo instante e em todos
os niveis, é negocidvel, pois o0 que nos dd qualquer apreensdo um pouco
séria da estrutura social € a troca. A troca de que se trata € a troca de indi-
viduos, isto é, de suportes sociais, que s3o ademais o que chamamos su-
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jeitos, com o que eles comportem de direitos sagrados, diz-se, & auto-
nomia. Todos sabem que a politica consiste em negociar e, desta vez, por
atacado, aos pacotes, os mesmos sujeitos, ditos cidaddos, por centenas de
milhares. A situa¢do ndo tinha, portanto, quanto a isto, nada de excepcio-
nal, exceto que, ser negociado por aqueles que chamei hd pouco de cole-
gas, alunos mesmo, tem as vezes, visto de fora, um outro nome.

Mas, se a verdade do sujeito, mesmo quando ele estd em posi¢do de
mestre, ndo estd nele mesmo, mas, como a andlise o demonstra, num obje-
to, velado por natureza — fazé-lo surgir, esse objeto, é propriamente o ele-
mento de cOmico puro.

Af estd uma dimensdo que creio oportuno apontar, e desde onde
posso testemunhar, porque, depois de tudo, talvez ela fosse, em semelhan-
te ocasido, objeto de uma moderagdo indevida, de uma espécie de falso
pudor, se alguém a testemunhasse de fora. Do lado de dentro, posso dizer-
lhes que essa dimensdo é perfeitamente legitima, que ela pode ser vivida
do ponto de vista analitico, e mesmo a partir do momento em que é perce-
bida, de maneira que a supera — isto €, sob o dngulo do humor, que nao é
aqui sendo o reconhecimento do comico.

Esta nota ndo estd fora do campo do que eu trago, no que concerne
aos fundamentos da psicandlise, pois fundamento tem mais de um sentido,
e eu nao precisarei de modo algum evocar a cabala para lembrar que ali
ele designa um dos modos da manifestagdo divina, que é propriamente,
neste registro, identificado ao pudendum. Seria do mesmo modo extraor-
dindrio que, num discurso analitico, fosse no pudendum que pardssemos.
Os fundamentos tomariam, sem duvida, aqui, a forma do em baixo, se
esses fundilhos jd ndo estivessem um tanto a mostra.

Alguns, do lado de fora, podem espantar-se de que, nessa negociagio,
e de maneira muito insistente, tenham participado alguns de meus analisa-
dos, se nao analisados ainda em curso. E se interrogarem — como uma
coisa dessas é possivel, a ndo ser que haja, no nivel das relagGes dos seus
analisados com vocé, algum d~sacordo que pde em questdo o valor mesmo
da anidlise? Muito bem, é justamente por partir do que pode ser aqui maté-
ria para escindalo, que podemos cerrar de maneira mais precisa o que se
chama andlise diddtica — essa praxis, ou essa etapa da praxis, deixada,
por tudo que se publica, completamente na sombra — e trazer alguma luz
concernente a seus fins, seus limites, seus efeitos.

Nio é mais uma questio de pudendum. E questio de saber o que,
da psicandlise, se pode, se deve esperar, e o que se deve homologar como
freio, sendo como impasse.
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E por isso que acreditei ndo dever arranjar nada, mas colocar aqui
um fato, como um objeto, do qual espero que vocés verdo mais claramente
ao mesmo tempo os contornos e o manejo possivel, colocd-lo na entrada
mesma do que tenho agora a dizer, no momento em que, diante de voces,
eu interrogor — o que sdo os fundamentos, no sentido amplo do termo, da
psicandlise? O que quer dizer — o que é que a funda como praxis?

2

O que é uma praxis? Parece-me duvidoso que este termo possa ser
considerado como impréprio no que concerne i psicanilise. E o termo
mais amplo para designar uma agio realizada pelo homem, qualquer que
ela seja, que o pde em condi¢do de tratar o real pelo simbélico. Que nisto
ele encontre menos ou mais imagindrio tem aqui valor apenas secunddrio.

Esta defini¢do da praxis se estende, portanto, até muito longe. Ndo
vamos, como Didgenes, nos por a procurar ndo um homem, mas nossa
psicandlise, em diferentes campos, muito diversificados, da praxis. Leva-
mos, de preferéncia, nossa psicandlise conosco e, imediatamente, ela nos
dirige para pontos bem localizados, denominadveis, da praxis.

Sem mesmo introduzir por qualquer transi¢do os dois termos entre
os quais pretendo sustentar a questdo — e de modo algum de maneira ir6-
nica —. coloco primeiro que, se estou aqui, diante de um auditério tao
grande, num tal meio, e com tal assisténcia, é para me perguntar se a
psicandlise é uma ciéncia, e para examind-la com voces.

A outra referéncia, a religiosa, jd a evoquei ha pouco, precisando
bem que é de religido no sentido atual do termo que eu falo — ndo de uma
religido ressecada, metodologizada, repelida para o longinquo de um pensa-
mento primitivo, mas a religido tal como a vemos se exercer, ainda viva,
bem viva. A psicandlise, quer seja ou ndo digna de se inscrever num desses
dois registros, pode mesmo nos esclarecer sobre o que devemos entender
por uma ciéncia, mesmo por uma religido.

Gostaria, imediatamente, de evitar um mal-entendido. Vo me dizer
— de qualquer modo, a psicandlise é uma pesquisa. Muito bem, permitam-
me enunciar, e mesmo me dirigindo aos poderes publicos para quem este
termo pesquisa, hd algum tempo, parece servir de senha' para muitas
coisas — o termo pesquisa, eu desconfio dele. Para mim, jamais me consi-
derei um pesquisador. Como disse uma vez Picasso, para o maior escindalo
das pessoas que o rodeavam — E'u ndo procuro, acho. ’
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Hd, alids, no campo da pesquisa dita cientifica, dois dominios que
podemos perfeitamente reconhecer: aquele em que se procura, e aquele em
que se acha.

Coisa curiosa, isto corresponde a uma fronteira muito bem definida
quanto ao que se pode qualificar de ciéncia. Também hd, sem divida algu-
ma, afinidade entre a pesquisa que procura e o registro religioso. Diz-se ali
correntemente — ndo me procurarias se ja ndo me tivesses achado. O jd
achado estd sempre por trds, mas atingido por algo da ordem do esqueci-
mento. Ndo é assim uma pesquisa complacente, indefinida, que se abre
entao?

Se a pesquisa, nesta ocasido, nos interessa é pelo que, deste debate,
se estabelece no nivel do que se chama em nossos dias ciéncias humanas.
Com efeito, vé-se ai como surgir, sob os vdos de quem quer que ache,
o que chamarei a reivindicacio hermenéutica, que é justamente a que pro-
cura — que procura a significagdo sempre nova e jamais esgotada, mas
ameagada de ter suas asinhas cortadas por aquele que acha.?

Ora, essa hermenéutica, nés analistas estamos interessados nela, por-
que a via do desenvolvimento da significagio que a hermenéutica se
propde, confunde-se, em muitos espiritos, com o que a anilise chama in-
terpretacdo. Acontece que, se esta interpretagdo nido deve de modo algum
ser concebida no mesmo sentido que o da dita hermenéutica, a hermenéu-
tica, ela mesma se aproveita disto de bom grado. Por esta vertende vemos
pelo menos um corredor de comunicagdo entre a psicandlise e o registro
religioso. NOs o acharemos a seu tempo.

Assim, para autorizar a psicandlise chamar-se uma ciéncia, exigiremos
um pouco mais.

O que especifica uma ciéncia é ter um objeto. Podemos sustentar que
uma ciéncia é especificada por um objeto definido, pelo menos, por um
certo nivel de operagdo, reprodutivel, que chamamos experiéncia. Mas de-
vemos ser muito prudentes, porque esse objeto muda, e singularmente, no
curso da evolu¢do de uma ciéncia. Ndo podemos de modo algum dizer que
o objeto da fisica moderna é agora o mesmo do momento de seu nasci-
mento, o qual, lhes digo logo, eu dato do século XVII. E o objeto da qui-
mica moderna é o mesmo do momento de seu nascimento, que eu dato em
Lavoisier?

Talvez essas indicagGes nos forcem a um recuo, pelo menos tdtico,
e partindo de novo da praxis para nos perguntar, sabendo que a praxis de-
limita um campo, se é no nivel desse campo que se acha especificado o
cientista da ciéncia moderna, que nio é mais um homem que sabe tudo de
tudo.
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Nido mantenho a exigéncia de Duhem, de que cada ciéncia se refira
a um sistema unitdrio, dito sistema do Mundo — referéncia sempre, em
suma, mais ou menos idealista, pois referéncia a necessidade de identifica-
¢d0. Eu chegaria mesmo a dizer que podemos dispensar o complemento
transcendente implicito na posi¢do do positivista, o qual se refere sempre
a uma unidade Ultima de todos os campos.

Nés nos abstrairemos disto, tanto mais que, depois de tudo, isto é
discutivel, e pode mesmo ser tido por falso. Ndo é de modo algum neces-
sdrio que a drvore da ciéncia tenha apenas um tronco. Ndo penso que ela
tenha muitos. Tem talvez, pelo modelo do capitulo primeiro da Génese,
dois diferentes — nao que eu de algum modo dé importancia excepcional
a esse mito mais ou menos marcado de obscurantismo, mas por que nao
esperariamos da psicanilise um esclarecimento sobre isso?

Se nos ativermos a no¢do de experiéncia, entendida como o campo
de uma praxis, veremos bem que ela ndo basta para definir uma ciéncia.
Com efeito, essa defini¢cdo se aplicaria muitissimo bem, por exemplo, a
experiéncia mistica. E mesmo por esta porta que lhe devolvemos conside-
ragdo cientifica, e que chegamos quase a pensar que podemos ter, dessa
experiéncia, uma apreensdo cientifica. Ai hd uma espécie de ambigiiidade
— submeter uma experiéncia a um exame cientifico, sempre se presta a
deixar entender que a experiéncia tem por si mesma uma subsisténcia
cientifica. Ora, ¢ evidente que ndo podemos fazer caber na ciéncia a expe-
riéncia mistica.

Uma indica¢do ainda. Esta defini¢cdo da ciéncia a partir do campo
que determina uma praxis, aplicd-la-emos a alquimia para autorizd-la a ser
uma ciéncia? Eu relia recentemente um volume muito pequeno que nao
foi mesmo recolhido nas Obras Completas de Diderot, mas que parece cer-
tamente ser dele. Se a quimica nasceu com Lavoisier, Diderot ndo fala
de quimica, mas, de ponta a ponta nesse opusculo, da alquimia, com toda
a finura de espirito que vocés sabem ser a dele. O que nos faz dizer imedia-
tamente, malgrado o cardter cintilante das histdrias que através dos tempos
ele nos situa, que a alquimia, afinal, ndo é uma ciéncia? Alguma coisa, a
meus olhos, é decisiva, que a pureza da alma do operador era, como tal,
e de modo determinado, um elemento essencial no negécio.

Esta indicagdo ndo é acessoria, como vocés percebem, pois talvez
vai-se levantar algo de anidlogo no que concerne a presenga do analista na
Grande Obra analitica, e sustentar que € talvez isto que procura nossa psi-
candlise diddtica, e que, talvez, mesmo eu tenha o ar de dizer a mesma



a excomunhao 17

coisa em meu ensino nesses Gltimos tempos, quando viro direto as velas
para o vento e, de maneira confessa, para esse ponto central que ponho
em questdo, isto é — qual é o desejo do analista?

3

O que hd de ser do desejo do analista para que ele opere de maneira
correta? Pode esta questdo ser deixada fora dos limites de nosso campo,
como o € de fato nas ciéncias — as ciéncias modernas do tipo mais garanti-
do — em que ninguém se interroga sobre o que €, por exemplo, do desejo
do fisico?

E preciso verdadeiramente que haja crises para que Oppenheimer in-
terrogue todos nés sobre o que é do desejo que estd no fundo da fisica
moderna. Ninguém, alids, dd atenc¢do a isto. Cré-se que é um incidente po-
litico. Serd esse desejo algo da mesma ordem do que € exigido do adepto
da alquimia?

O desejo do analista, em cada caso, ndo pode de modo algum ser dei-
xado fora de nossa questdo, pela razio de que o problema da formagado
do analista o coloca. E a anilise diddtica ndo pode servir para outra coisa
sendo para levd-lo a esse ponto que designo em minha algebra como o de-
sejo do analista.

Ainda, quanto a isto preciso por enquanto deixar a questdo aberta.
Que vocés se encarreguem de sentir que eu os conduzo, por aproximagao,
a uma questdo como a seguinte — € a agricultura uma ciéncia? Responde-
rdo que sim, responderdo que ndo. Este exemplo s6 é dado para lhes su-
gerir que fagam, de algum modo, diferenga entre a agricultura definida por
um objeto e a agricultura definida, é o caso de dizer, por um campo —
entre a agricultura e a agronomia. Isto me permite fazer surgir uma dimen-
sdo garantida — estamos no b.a. ba, mas, enfim, é preciso mesmo estar
nele — a da formulagdo.

Serd que isto € o bastante para definir as condi¢Ges de uma ciéncia?
Nio acredito nisso. Uma falsa ciéncia, assim como uma verdadeira, pode
ser posta em formulas. A questdo, portanto, ndo é simples, uma vez que
a psicandlise, como suposta ciéncia, aparece com caracteristicas que pode-
mos dizer problematicas.

A que dizem respeito as formulas na psicandlise? O que é que motiva
e modula esse deslizamento do objeto? Existem conceitos analiticos de
uma vez por todas formados? A manuten¢do quase religiosa dos termos
dados por Freud para estruturar a experiéncia analitica, a que se remete
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ela? Tratar-se-d de um fato muito surpreendente na histéria das ciéncias
— o de que Freud seria o primeiro, e permaneceria o Gnico, nessa s{lposta
ciéncia, a ter introduzido conceitos fundamentais? Sem esse tronco, sem
esse mastro, esse piloti, onde amarrar nossa pritica? Poderemos dizer
mesmo que se tratam, propriamente falando, de conceitos? Serao concei-
tos em formagdo? Serdao conceitos em evolugdo, em movimento, a serem
revistos?

Creio que ai estd uma questdo sobre a qual podemos afirmar que
algum avango jd foi feito, numa via que s6 pode ser de trabalho, de con-
quista, visando resolver a questao de se a psicandlise é uma ciéncia. Na ver-
dade, a manuten¢do dos conceitos de Freud no centro de toda discussao
tedrica nessa cadeia fatigante, fastidiosa, ingrata — que ninguém lé além
dos psicanalistas — que se chama literatura psicanalitica, ndo impede que
se fique muito por fora em rela¢do a eles que, na maioria, sdo falseados,
adulterados, rompidos, e que os que sdo muito dificeis sejam pura e sim-
plesmente engavetados — que, por exemplo, tudo que se elaborou em
torno da frustragdo relativamente aos conceitos freudianos, de que deriva,
seja nitidamente retrogrado e preconceitual.

Do mesmo modo, ninguém se preocupa mais, salvo raras excegdes
que estdo entre os que me acompanham, com a estrutura terndria do com-

plexo de Edipo, nem do complexo de castragdo.
Nio basta, de modo algum, para garantir um estatuto teérico para a

psicandlise, que um escritor do tipo de Fenichel faga retornar todo o ma-
terial acumulado pela experiéncia ao nivel do achatado por uma enumera-
¢3o do tipo grande coletor. Seguramente, uma certa quantidade de fatos
foi reunida, ndo é sem importincia vé-los agrupados em alguns capitulos —
pode-se ter a impressdo de que, por todo um campo, tudo é explicado de
antemdo. Mas a anidlise ndo cabe encontrar, num caso, o trago diferencial
da teoria e querer explicar, com ele, por qué sua filha é muda — pois, o de
que se trata é de fazé-la falar, e este efeito procede de um tipo de interven-
¢d30 que nao tem nada a ver com a referéncia ao trago diferencial.

A anilise consiste justamente em fazé-la falar, de modo que pode-
riamos dizer que ela se resume, em ultimo termo, na suspensao do mutis-
mo, e foi isto que se chamou, num certo momento, com o nome de anilise
das resisténcias.

O sintoma é, de comego, o mutismo do sujeito suposto falante. Se
ele fala, estd curado de seu mutismo, evidentemente. Mas isto ndo nos diz
de modo algum por que ele comegou a falar. Isto nos designa apenas um
trago diferencial que, no caso da menina muda, é, como era de se esperar,
o da histérica.
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* O trago diferencial da histérica é precisamente este — é no movimen-
to mesmo de falar que a histérica constitui seu desejo. De modo que néo é
de espantar que tenha sido por esta porta que Freud entrou no que eram,
na realidade, as relagSes do desejo com a linguagem, e que ele tenha desco-
berto os mecanismos do inconsciente.

Que essa relagdo do desejo com a linguagem como tal ndo lhe tenha
permanecido velada, é um trago do seu génio, mas isto ndo € dizer que ela
tenha sido plenamente elucidada — mesmo, e ndo sobretudo, pela nogdo
maciga de transferéncia.

Que, para curar a histérica de todos os seus sintomas, a melhor ma-
neira seja satisfazer seu desejo de histérica — que é para ela o de colocar
aos nossos olhos seu desejo como desejo insatisfeito —, deixa inteiramente
fora de campo a questdo especifica do por qué ela s6 pode sustentar seu
desejo como desejo insatisfeito. Também é que a histérica nos pde, eu
diria, na pista de um certo pecado original da andlise. E preciso mesmo que
haja um. O verdadeiro é talvez apenas uma coisa, é o desejo do préprio
Freud, isto é, o fato de que algo, em Freud, nfo foi jamais analisado.

Era ai exatamente que eu estava no momento em que, por uma sin-
gular coincidéncia, fui posto em posi¢do de ter que me demitir do meu se-
mindrio.

O que eu tinha a dizer sobre os Nomes-do-Pai ndo visava outra coisa,
com efeito, sendo por em questdo a origem, isto é, por qual privilégio o de-
sejo de Freud tinha podido encontrar, no campo da experiéncia que ele
designa como o inconsciente, a porta de entrada.

Retornar a essa origem é absolutamente essencial se queremos colo-

car a andlise de pé.
O que quer que ele seja, tal modo de interrogar o campo da experi-

éncia, no nosso proximo encontro, vai ser guiado pela referéncia seguinte
— que estatuto conceitual devemos dar a quatro dos termos introduzidos
por Freud como conceitos fundamentais, nominalmente o inconsciente, a
repeticdo, a transferéncia e a pulsio?

Considerar 0 modo pelo qual, em meu ensino passado, situei estes
conceitos em relagdo a uma fung@o mais geral que os engloba, e que permi-
te mostrar seu valor operatdrio neste campo, isto €, a fun¢do do signifi-
cante enquanto tal, subjacente, implicita — ai estd o que nos fard, em nos-
so préximo encontro, dar o passo seguinte.

Eu me prometi, este ano, interromper minha exposi¢ao as vinte para
as duas, de modo a deixar, em seguida, a todos que possam permanecer
aqui, nao tendo mesmo que procurar, logo em seguida, em outro lugar, en-
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gatar numa outra ocupag¢do, o lazer de me propor as questdes que lhes
tenham sugerido nesse dia os termos de minha exposi¢do.

RESPOSTAS

M. TORT: — Quando o Senhor relaciona a psicandlise ao desejo de
Freud e ao desejo da histérica, ndo poderiamos acusd-lo de psicologismo?

A referéncia ao desejo de Freud nao é uma referéncia psicoldgica. A
referéncia ao desejo da histérica nao é uma referéncia psicolégica.

Coloquei a seguinte questdo — o funcionamento do Pensamento sel-
vagem, posto por Lévi-Strauss na base dos estatutos da sociedade, é um in-
consciente, mas serd suficiente para albergar o inconsciente como tal? E se
ele consegue isto, serd que albergard o inconsciente freudiano?

O caminho do inconsciente propriamente freudiano, foram as histé-
ricas que o ensinaram a Freud. E ai que fago entrar o desejo da histérica,
ao memo tempo que indico que Freud nao ficou nisto.

Quanto ao desejo de Freud, coloquei-o num nivel mais elevado. Eu
disse que o campo freudiano da pritica analitica permanecia na dependén-
cia de certo desejo original que tem sempre papel ambiguo, mas prevale-
cente, na transmissao da psicandlise. O problema desse desejo ndo é psico-
l6gico, tanto quanto ndo o é aquele, ndo resolvido, do desejo de Sdcrates.
H4d toda uma temdtica que tem a ver com o estatuto do sujeito quando
Sécrates formula nada saber, a ndo ser o que diz respeito ao desejo. O
desejo ndo é posto por Socrates em posi¢cao de subjetividade original, mas
em posi¢do de objeto. Muito bem! E também do desejo como objeto que
se trata em Freud.

15 de janeiro de 1964
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II

O INCONSCIENTE FREUDIANO E O NOSSO

Pensamento Selvagem.

S6 hd causa daquilo que manca.
Hidncia, trope¢o, achado, perda.
A descontinuidade.

Signorelli.

Para comegar na hora, vou encetar minha fala de hoje com a leitura
de um poema que, na verdade, ndo tem nenhuma relagio com o que lhes
vou dizer — mas sim com o que disse o ano passado, em meu seminério, so-
bre o objeto misterioso, o objeto mais oculto — o da pulsao escépica.

Trata-se do curto poema que na pégina 73 de Fou d’Elsa, Aragon
intitula Contracanto.

E em vio que tua imagem chega ao meu encontro
E nao me entra onde estou, que mostra-a apenas
Voltando-te para mim s6 poderias achar

Na parede do meu olhar tua sombra sonhada.

Eu sou esse infeliz compardvel aos espelhos

Que podem refletir mas que ndo podem ver
Como eles meu olho é vazio e como eles habitado
Pela auséncia de ti que faz sua cegueira.’

Dedico este poema a nostalgia que alguns podem sentir daquele se-
mindrio interrompido, daquilo que nele eu desenvolvia sobre a angistia e
sobre a fungdo do objeto @ mintsculo.

Eles sacardo,’ eu acho, esses tais, — desculpo-me por ser tao alusi-
vo — eles sacardo o sabor do fato de Aragon, — nessa obra admirdvel onde
me orgulho de encontrar o eco dos gostos de nossa geragdo, que faz com
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que eu seja forcado a me reportar a meus camaradas da mesma idade que
eu, para poder ainda me entender sobre esse poema — Aragon faz seguir seu
poema com esta linha enigmdtica — Assim disse uma vez An-Nadi, quando
o convidaram para uma circuncisdo.

Ponto em que aqueles que ouviram meu semindrio do ano passado
reencontrardo a correspondéncia das formas diversas do objeto a com a
fun¢do central e simbélica do menos-fi [(~ )] — aqui evocado pela refe-
réncia singular, e certamente nio casual, que Aragon confere a conotagdo
histdrica, se assim posso dizer, da emissdo, por seu personagem, o poeta
louco, desse contracanto.

1

H4 algumas pessoas aqui, eu sei disso, que se estdo introduzindo ao
meu ensino. Elas se introduzem através de escritos que ji fizeram época.
Eu gostaria que elas soubessem que uma das coordenadas indispensdveis
para apreciar o sentido desse primeiro ensino deve ser encontrada no se-
guinte: que elas no podem, onde estdo, imaginar até que grau de desprezo,
ou simplesmente de desconhecimento para com seu préprio instrumento,
podem chegar os praticantes. Que elas saibam que, durante alguns anos, foi
preciso todo o meu esforgo para revalorizar aos olhos deles esse instrumen-
to, a fala — para lhe devolver sua dignidade, e fazer com que ela nfo seja
sempre, para eles, essas palavras desvalorizadas de antemao que os forga-
vam a fixar os olhos em outra parte, para lhes encontrar um fiador.

Assim € que passei, pelo menos por algum tempo, por ser obsedado
por ndo sei que filosofia da linguagem, mesmo heideggeriana, quando se
tratava apenas de uma referéncia propedéutica. E ndo é porque eu falo nes-
sas coisas que eu tenha que falar como filésofo.

Para me defrontar com algo diferente, que aqui estarei efetivamente
mais & vontade para nomear, o de que se trata € algo que ndo chamarei de
outra coisa sendo a recusa do conceito. E por isso que, como anunciei no
fim da minha primeira aula, é aos conceitos freudianos principais — que
isolei como sendo em nimero de quatro, e mantendo propriamente esta
fungdo — que tratarei hoje de introduzir vocés.

Essas palavras que estdo af no quadro-negro sob o titulo de conceitos
freudianos, sdo os dois primeiros — o inconsciente e a repeti¢do. A transfe-
réncia — eu a abordarei, assim espero, da préxima vez — nos introduzird
diretamente aos algoritmos que acreditei dever adiantar na prética, espe-
cialmente para os fins do nosso manejo da técnica analitica como tal.
Quanto & pulsio, ela é de acesso ainda tdo dificil — a bem dizer, tdo
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inabordado — que ndo creio poder fazer mais, este ano, do que s6 tornar a
ela depois que tivermos falado da transferéncia.

Veremos entao apenas a esséncia da andlise — especialmente o que
tem, nela, de profundamente problemdtico, e ao mesmo tempo diretor, a
fungdo da andlise diddtica. S6 depois de passar por esta exposi¢do é que
poderemos talvez, pelo fim do ano — sem que nés mesmos minimizemos
o lado movente, se ndo escabroso, da aproximagao desse conceito — abor-
dar a pulsdo. Isto em contraste com os que nisto se aventuram em nome
de referéncias incompletas e frageis.

As duas flechinhas que vocés estdo vendo indicadas no quadro de-
pois de O inconsciente e de A repeticdo visam o ponto de interroga¢do que
segue. Ele indica que nossa concepg¢do do conceito implica ser este sempre
estabelecido numa aproximag¢do que ndo deixa de ter relagio com o que
nos impde, como forma, o cilculo infinitesimal. Se o conceito se modela,
com efeito, por uma aproximagio da realidade que ele foi feito para apre-
ender, s6 por um salto, por uma passagem ao limite, é que ele chega a se
realizar. Dai somos requisitados a dizer no que pode dar — direi, sob forma
de quantidade finita — a elaborag¢do conceitual que se chama o inconscien-
te. Igualmente para a repeti¢ao.

Os outros dois termos inscritos no quadro no fim da linha, O sujeito
e O real, é em relagdo a eles que seremos levados a dar forma & questao
posta da ultima vez — pode a psicanilise, sob seus aspectos paradoxais, sin-
gulares, aporeicos, ser considerada entre nés como constituindo uma cién-
cia, uma esperanga de ciéncia?

Tomo primeiro o conceito de inconsciente.

2

A maioria desta assembléia tem no¢do de que ji adiantei isto — o in-
consciente é estruturado como uma linguagem — o que se relaciona com
um campo que hoje nos é muito mais acessivel do que no tempo de Freud.
Nustrarei com algo que é materializado num plano seguramente cientifico,
com esse campo que explora, estrutura, elabora Claude Lévi-Strauss, e que
ele rotulou com o nome de Pensamento selvagem.

Antes de qualquer experiécia, antes de qualquer dedugao individual,
antes mesmo que se inscrevam as experiéncias coletivas que s6 sio rela-
ciondveis com as necessidades sociais, algo organiza esse campo, nele ins-
crevendo as linhas de forga iniciais. E a fungdo que Claude Lévi-Strauss nos
mostra ser a verdade totémica, e que reduz sua aparéncia — a fun¢do classi-
ficatoria primdria.
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Antes ainda que se estabelegam relagdes que sejam propriamente hu-
manas, certas relagGes jd sdo determinadas. Elas se prendem a tudo que a
natureza possa oferecer como suporte, suportes que se dispdem em temas
de oposi¢do. A natureza fornece, para dizer o termo, significantes, e esses
significantes organizam de modo inaugural as relagGes humanas, lhes ddo
as estruturas, e as modelam.

O importante, para nds, é que vemos aqui o nivel em que — antes
de qualquer formagdo do sujeito, de um sujeito que pensa, que se situa
ai — isso conta, é contado, e no contado ji estd o contador. S6 depois é
que o sujeito tem que se reconhecer ali, reconhecer-se ali como contador.
Lembremos a topada ingénua em que o medidor de nivel mental se esbal-
da com sacar o homenzinho que enuncia — Tenho trés irmdos, Paulo, Er-
nesto e eu. Mas é muito natural — primeiro sio contados os trés irmaos,
Paulo, Ernesto e eu, e depois hd o eu no nivel em que se diz que eu tenho
que refletir o primeiro eu, quer dizer, o eu que conta.

Hoje em dia, no tempo historico em que estamos, de formagdo
de uma ciéncia, que podemos qualificar de humana, mas que é preciso dis-
tinguir bem de qualquer psicossociologia, isto €, a lingiiistica, cujo modelo
€ o jogo combinatdrio operando em sua espontaneidade, sozinho, de ma-
neira pré-subjetiva — é esta estrutura que da seu estatuto ao inconsciente.
E ela, em cada caso, que nos garante que h4 sob o termo de inconsciente
algo de qualificdvel, de acessivel, de objetivdvel. Quando incito os psicana-
listas a n3o mais ignorarem este terreno, que lhes d4 um apoio sélido para
sua elaboragdo, quer isto dizer que eu penso manter os conceitos introduzi-
dos historicamente por Freud sob o termo de inconsciente? Muito bem,
nio!, eu ndo penso assim. O inconsciente, conceito freudiano, é outra
coisa, que eu gostaria de tentar fazer vocés apreenderem hoje.

Certamente ndo basta dizer que o inconsciente é um conceito dina-
mico, pois isto é substituir a ordem do mistério mais corrente por um mis-
tério particular — a forga, isto serve em geral para designar um lugar de
opacidade. E a fungdo da causa que me referirei hoje.

Bem sei que entro por ai num terreno que, do ponto de vista da cri-
tica filosofica, ndo deixa de evocar uma porg¢do de referéncias, o bastante
para me fazer hesitar entre elas — apenas sofreremos para escolher. H pelo
menos uma parte do meu auditorio que vai mesmo ficar sem matar a fome
se eu simplesmente indicar que no Ensaio sobre as Grandezas Negativas de
Kant, podemos sacar como é bem aproximada a hiancia que, desde sempre,
a fungdo da causa oferece a todo saque conceitual. Neste ensaio, quase se
diz tratar-se de um conceito, no fim das contas, inanalisdvel — impossivel
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de compreender pela razdo — se é que a regra da razdo, a Vernunftsregel, é
sempre alguma Vergleichung, ou equivalente — e que sobra essencialmente
na fun¢do da causa uma certa hidncia, termo empregado nos Prolegémenos
do mesmo autor.

Eu ndo vou querer lembrar que o problema da causa foi sempre o
embarago dos fil6sofos, e que ele ndo é tdo simples quanto se pode crer ao
ver equilibrarem-se em AristGteles as quatro causas — pois nfo estou aqui
filosofando, e ndo pretendo me desincumbir de uma tarefa tdo pesada com
essas poucas referéncias que bastam para tornar sensivel, simplesmente, o
que quer dizer isto sobre qué insisto. A causa, para nés, qualquer que seja a
modalidade com que Kant a increva nas categorias da razdo pura — mais
exatamente ele a inscreve no quadro das relagGes, entre a ineréncia e a co-

munidade — a causa nfo € por isso racionalizada.
Ela se distingue do que hd de determinante numa cadeia, dizendo

melhor, da lei. Para exemplificar, pensem no que se figura na lei de agfo e
reagdo. SO existe aqui, se quiserem, apenas um titular. Um ndo anda sem
o outro. Um corpo que se esborracha no chdo, sua massa ndo € a causa de
ele receber de volta sua forga viva, sua massa ¢ integrada a essa forga que a
ele retorna para dissolver sua coeréncia por um efeito de retorno. Aqui, ne-
nhuma hidncia, a ndo ser no final.

Ao contrério, cada vez que falamos de causa, hd sempre algo de anti-
conceitual, de indefinido. As fases da lua sdo a causa das marés — quanto a
isto, é claro, sabemos nesse momento que a palavra causa estd bem empre-
gada. Ou ainda, os miasmas s3o a causa da febre — isto, também, nfo quer-
dizer nada, hd um buraco, e algo que vem oscilar no intervalo. Em suma, s&
existe causa para o que manca.’

Muito bem, o inconsciente freudiano, € nesse ponto que eu tento fa-
zer vocés visarem por aproximagdo que ele se situa nesse ponto em que,
entre a causa e o que ela afeta, hd sempre claudicagdo.® O importante nfo
¢ que o inconsciente determina a neurose — quanto a isto, Freud fez de
bom grado o gesto pilatico de lavar as maos. Mais dia menos dia, vdo achar
talvez alguma coisa, determinantes humorais, pouco importa — para ele d4
na mesma. Pois o inconsciente nos mostra a hiancia por onde a neurose se
conforma a um real — real que bem pode, ele sim, ndo ser determinado.

Nessa hidncia, alguma coisa acontece. Essa hiincia, uma vez cosida
sua boca, estard curada a neurose? Antes de mais nada, a questdo estd
sempre aberta. SO que a neurose se torna outra coisa, as vezes simples
enfermidade, cicatriz, como diz Freud — nfo cicatriz da neurose, mas do
inconsciente. Esta topologia, ndo a estou arrumando muito cientificamen-
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te para vocés, porque ndo tenho tempo — estou entrando direto nela, e
creio que vocés poderdo sentir-se guiados pelos termos que introduzo
quando forem aos textos de Freud. Vejam de onde ele parte — de A E'tio-
logia das Neuroses — e o que é que ele acha no buraco, na fenda, na hian-
cia caracteristica da causa? Algo que é da ordem do ndo-realizado.

Fala-se de recusa. E ir depressa demais nessa matéria — alids, hd al-
gum tempo, quando se fala em recusa, ndo se sabe mais do qué se estd
falando. O inconsciente, primeiro, se manifesta para nés como algo que
fica em espera na drea, eu diria algo de ndo-nascido. Que o recalque derra-
me ali alguma coisa, isto ndo é de se estranhar. E a relagdo da fazedora de
anjos com os limbos.

Esta dimensdo seguramente deve ser evocada num registro que nao
é nada de irreal, nem de desreal, mas de nao-realizado. Nunca é sem peri-
go que se faz remexer algo nessa zona de larvas, e talvez seja mesmo a
posi¢do do analista — se ele a ocupa de verdade — dever ser sitiado — que-
ro dizer, realmente — por aqueles em quem ele evocou esse mundo de lar-
vas sem ter podido sempre trazé-las a luz. Nem todo discurso é aqui
inofensivo — o discurso mesmo que pude manter esses dez anos encontra
nisso alguns desses efeitos. Nao é & toa que, mesmo num discurso publico,
se visem os sujeitos, e que se os toque naquilo que Freud chama o umbi-
go — umbigo dos sonhos, escreve ele para lhe designar, em ultimo termo, o
centro incégnito — que nao é mesmo outra coisa, como o préprio umbigo
anatdmico que o representa, sendo essa hidncia de que falamos.

Perigo do discurso publico, no que ele se dirige justamente ao mais
proximo — Nietzsche sabia que um certo tipo de discurso s6 pode dirigir-se
ao mais longinquo.

A bem dizer, essa dimensao do inconsciente, que eu evoco, estava
esquecida, como Freud havia previsto perfeitamente bem. O inconscien-
te se havia refechado sobre sua mensagem gragas aos cuidados desses ati-
vos ortopedeutas em que se tornaram os analistas da segunda e da terceira
geragdo, que se dedicam, no que psicologizando a teoria psicanalitica, a su-
turar essa hidncia.

Podem crer que, eu mesmo, eu ndo a reabro jamais sem precaugio.

3

Estou certamente, agora, na minha data, na minha época, em posi-
¢30 de introduzir no dominio da causa a lei do significante, no lugar onde
essa hidncia se produz. Nem por isso deixa de ser preciso, se queremos
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compreender o de que se trata na psicandlise, tornar a evocar o conceito
de inconsciente nos tempos em que Freud procedeu para forji-lo — pois ndo
podemos completd-lo sem levi-lo ao seu limite.

O inconsciente freudiano nada tem a ver com as formas ditas do in-
consciente que o precederam, mesmo as que o acompanhavam, mesmo ds
que o cercam ainda. Abram, para compreender o que quero dizer, o dicio-
ndrio Lalande. Leiam a enumeragdo muito bonita que fez Dwelshauvers
num livro publicado hd uma quarentena de anos por Flammarion. L4 ele
enumera oito ou dez formas de inconsciente que ndo ensinam nada a nin-
guém, que simplesmente designam o ndo-consciente, 0 mais ou menos
consciente e, no campo das elabora¢Ges psicoldgicas, encontram-se mil
variedades suplementares.

O inconsciente de Freud ndo é de modo algum o inconsciente ro-
mantico da criagdo imaginante. Ndo € o lugar das divindades da noite. Sem
divida que isto ndo deixa totalmente de ter relagdo com o lugar para onde
se volta o olhar de Freud — mas o fato de Jung, relé dos termos do incons-
ciente romantico, ter sido repudiado por Freud, nos indica bastante que a
psicandlise introduz outra coisa. Do mesmo modo, para dizer que o in-
consciente tdo intrometido, tio heterdclito, que durante toda a sua vida
de fil6sofo solitdrio Eduardo Von Hartmann elaborou, ndo é o inconscien-
te de Freud, também ndo seria preciso ir muito longe, pois Freud, no séti-
mo capitulo de A Ciéncia dos Sonhos, refere-se, ele préprio, a isto, em no-
ta — quer dizer que é preciso olhar isso mais de perto para designar o que,
em Freud, se distingue.

A todos esses inconscientes sempre mais ou menos afiliados a uma
vontade obscura considerada como primordial, a algo de antes da consci-
éncia, o que Freud opGe € a revelagdo de que, ao nivel do inconsciente, ha
algo homdlogo em todos os pontos ao que se passa ao nivel do sujeito — is-
so fala e funciona de modo tfo elaborado quanto o do nivel consciente,
que perde assim o que parecia seu privilégio. Estou sabendo das resisténcias
que ainda provoca esta simples chamada, no entanto sensivel no minimo
texto de Freud. Leiam, sobre isto, o pardgrafo desse sétimo capitulo intitu-
lado O Esquecimento nos Sonhos, a prop6sito de qué Freud s6 faz referén-
cia aos jogos do significante.

Ndo me contento com essa referéncia maciga. Eu lhes soletrei, ponto
por ponto, o funcionamento do que nos foi produzido primeiro por Freud
como fendmeno do inconsciente. No sonho, no ato falho, no chiste — o
que é que chama atengdo primeiro? E o modo de tropego pelo qual eles
aparecem.
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Tropeco, desfalecimento, rachadura. Numa frase pronunciada, escri-
ta, alguma coisa se estatela. Freud fica siderado por esses fendmenos, e é
neles que vai procurar o inconsciente. Ali, alguma outra coisa quer se reali-
zar — algo que aparece como intencional, certamente, mas de uma estranha
temporalidade. O que se produz nessa hidncia, no sentido pleno do termo
produzir-se, se apresenta como um achado. E assim, de comego, que a
explora¢do freudiana encontra o que se passa no inconsciente.

Um achado que €, a0 mesmo tempo uma solugdo — nio for¢osamen-
te acabada, mas, por mais incompleta que seja, tem esse ndo-sei-0-qué que
nos toca com esse sotaque particular que Theodoro Reik tdo admiravel-
mente destacou — apenas destacou, pois Freud tinha muito bem chamado
a aten¢do para ele — a surpresa — aquilo pelo que o sujeito se sente ultra-
passado, pelo que ele acaba achando ao mesmo tempo mais e menos do
que esperava — mas que, de todo modo, €, em relagao ao que ele esperava,
de um valor tnico.

Ora, esse achado, uma vez que ele se apresenta, € um reachado, e
mais ainda, sempre estd prestes a escapar de novo, instaurando a dimensao
da perda.

Para me deixar levar por uma metifora, Euridice duas vezes perdida,
esta a imagem mais sensivel que poderiamos dar, no mito, do que € a rela-
¢30 de Orfeu analista com o inconsciente.

Com o que, se vocés me permitem acrescentar alguma ironia, o in-
consciente se acha na margem estritamente oposta & de que se trata no
amor, do qual todo mundo sabe que é sempre unico e que a férmula quem
perde um encontra dez encontra nele sua melhor aplicaggo.

A descontinuidade, esta entdo a forma essencial com que nos aparece
de saida o inconsciente como fendmeno — a descontinuidade, na qual algu-
ma coisa se manifesta como vacila¢do. Ora, se essa descontinuidade tem es-
se cardter absoluto, inaugural, no caminho da descoberta de Freud, serd
que devemos colocd-la — como foi em seguida a tendéncia dos analistas —
sobre o fundo de uma totalidade?

Sera que o um ¢é anterior a descontinuidade? Penso que ndo, e tudo
que ensinei esses Ultimos anos tendia a revirar essa exigéncia de um um
fechado — miragem a qual se apega a referéncia ao psiquismo de envélucro,
uma espécie de duplo do organismo onde residiria essa falsa unidade. Vo-
cés concordardao comigo em que o um que € introduzido pela experiéncia
do inconsciente é o um da fenda, do trago, da ruptura.

Aqui brota uma forma desconhecida do um. o Un do Unbewusste.
Digamos que o limite do Unbewusste é o Unbegriff — ndo o ndo-conceito,
mas o conceito da falta.”
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Onde estd o fundo? Serd a auséncia? Nio. A ruptura, a fenda, o trago
da abertura faz surgir a auséncia — como o grito nao se perfila sobre fundo
de siléncio, mas, ao contrario, o faz surgir como siléncio.

Se guardarem na mio esta estrutura inicial, vocés se conterdo de se
livrar a tal ou tal aspecto parcial do que se trata no que concerne ao in-
consciente — como, por exemplo, de que é o sujeito, enquanto alienado na
sua histéria, no nivel em que a sincope do discurso se conjuga com seu de-
sejo. Voceés verdo que, mais radicalmente, é na dimensdo de uma sincronia
que vocés devem situar o inconsciente — no nivel de um ser, mas enquanto
pode se portar sobre tudo, isto é, no nivel do sujeito da enunciagdo, en-
quanto segundo as frases, segundo os modos, se perdendo como se encon-
trando, e que, numa interjei¢do, num imperativo, numa invocagdo, mesmo
num desfalecimento, é sempre ele que nos pde seu enigma, e que fala, —
em suma no nivel em que tudo que se expande no inconsciente se difunde,
tal o micelium, como diz Freud a propésito do sonho, em torno de um
ponto central. Trata-se sempre é do sujeito enquanto que indeterminado.

Oblivium, é lévis com e longo — polido, unido, liso. Oblivium, é o
que apaga — o qué? — o significante como tal. Af estd onde reencontramos
a estrutura basal que torna possivel, de modo operatério, que alguma coisa
tome a fungdo de barrar, de riscar uma outra coisa. Nivel mais primordial,
estruturalmente, do que o recalque de que falaremos mais tarde. Muito
bem, este elemento operatério do apagamento, é isto que Freud designa,
desde a origem, na fung¢do de censura.

E a podagem com tesouras, a censura russa, ou ainda a censura ale-
ma, confira Heinrich Heine no comego do Livro da Alemanha. Senhor e
Senhora Fulano tém o prazer de lhes participar o nascimento de um filho
belo como a liberdade. — o Doutor Hoffmann, censor, corta a palavra li-
berdade. Seguramente, podemos nos interrogar sobre o que se torna o efei-
to dessa palavra pelo fato dessa censura propriamente material o que é um
outro problema. Mas é sobre isso mesmo que age, da maneira mais eficien-
te, o dinamismo do inconsciente.

Para retomar um exemplo nunca bastante explorado, aquele que foi
o primeiro sobre que Freud apoiou sua demonstragdao, o esquecimento, o
trope¢o da memoéria, concernente 3 palavra Signorelli apés sua visita as
pinturas de Orvieto, serd possivel ndo ver surgir do texto mesmo, e se im-
por, ndo a metifora, mas a realidade do desaparecimento, da supressdo,
da Unterdriickung, da passagem por baixo? A palavra Signor, Herr, passa
por baixo — o senhor absoluto, eu disse uma vez, a morte, para dizer tudo,
desaparece ali. E também, serd que nfo vemos, 14 detrds, perfilar-se tudo
que Freud necessita para encontrar nos mitos da morte do pai a regula-
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¢do de seu desejo? Antes de mais nada, ele se reencontra com Nietzsche
para enunciar, no mito dele, que Deus estd morto. E ¢é talvez sobre o fundo
das mesmas razdes. Pois o mito de que Deus estd morto — do que eu estou,
de minha parte, bem menos convencido, como mito entendam bem, do
que a maioria dos intelectuais contemporaneos, o que nio é de modo
algum uma declara¢do de teismo nem de fé na ressurreicdo — este mito
talvez seja apenas o abrigo que se achou contra a ameaga de castragdo.

Se vocés souberem ler, vocés o verdo nos afrescos apocalipticos da
catedral de Orvieto. Se ndo, leiam a conversa de Freud no trem — trata-se
apenas do fim da poténcia sexual, da qual seu interlocutor médico, o in-
terlocutor precisamente diante de quem ele no lembra o nome de Signo-
relli, lhe conta o cariter dramdtico para aqueles que sdo ordinariamente
seus pacientes.

Assim, o inconsciente se manifesta sempre como o que vacila num
corte do sujeito — donde ressurge um achado que Freud assimila ao de-
sejo — desejo que situaremos provisoriamente na metonimia desnudada
do discurso em causa, em que o sujeito se saca em algum ponto inesperado.

Quanto a Freud e a sua relagdo ao pai, ndo esquegamos que todo o
seu esfor¢o s6 o levou a confessar que, para ele, essa questao permanecia
inteira, ele disse a uma de suas interlocutoras — O que quer uma mulher?
Questdo que ele nunca resolveu, confira o que foi efetivamente sua rela-
¢do com a mulher, seu cariter uxorioso, como se exprime pudicamente
Jones a seu respeito. Diremos que Freud teria dado seguramente um admi-
ravel idealista apaixonado se ndo se tivesse consagrado ao outro, na for-
ma da histérica.

Decidi parar sempre as vinte para as duas em ponto meu semina-
rio. Vocés véem que hoje nio fechei a questdo do que seja a fungdo do
inconsciente.

Faltam questdes e respostas.

22 de janeiro de 1964



III

DO SUJEITO DA CERTEZA

Nem ser, nem nao-ser.

Finitude do desejo.

O evasivo.

O estatuto do inconsciente é ético.
Que tudo estd por refazer na teoria.
Freud cartesiano.

O desejo da histérica.®

A semana passada, minha introdugdo do inconsciente pela estrutura
de uma hidncia oferdceu ocasifo a um de meus ouvintes, Jacques-Alain
Miller, para um excelente tragado do que, nos meus escritos precedentes,
ele reconheceu como a fun¢do estruturante de uma falta, e ele a reuniu,
por um arco audacioso, com o que pude designar, falando da fungdo do
desejo, como falta-a-ser.

Tendo realizado essa sinopse que certamente ndo foi initil, a0 menos
para aqueles que ja tenham algumas nog¢Ges do meu ensino, ele me interro-
gou sobre minha ontologia.

Nio lhe pude responder dentro dos limites impostos ao didlogo pelo
horirio, e ficou combinado que eu obtivesse dele, antes de mais nada, a
precisaqo daquilo com que ele cerca o termo ontologia. Entretanto, que
ele ndo pense que eu de modo algum achei a questdo inapropriada. Direi
mesmo mais. Ela bateu particularmente em cheio, no sentido de que é
mesmo de uma fung¢do ontoldgica que se trata nessa hiancia, pelo que acre-
ditei dever introduzir, como lhe sendo a mais essencial, a fun¢do do in-
consciente.

1

A hiancia do inconsciente, poderiamos dizé-la pré-ontologica. In-
sisti nesse cardter demasiado esquecido — esquecido de um modo que nao
deixa de ter significagdo — da primeira emergéncia do inconsciente, que
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¢é de ndo se prestar a ontologia. O que, com efeito, se mostrou de comego
a Freud, aos descobridores, aos que deram os primeiros passos, 0 que se
mostra ainda a quem quer que na andlise acomode por um momento seu
olhar ao que € propriamente da ordem do inconsciente, — é que ele ndo é
nem ser nem ndo-ser, mas € algo de ndo-realizado.

Evoquei a fungdo dos limbos; poderia também falar do que, nas
construgées da Gnose, se chamam os seres intermedidrios — silfos, gnomos,
mesmo formas mais elevadas desses mediadores ambiguos. Também, ndo
esqueg¢amos que Freud, quando comegou a remoer este mundo, articulou
este verso, que parecia cheio de inquietantes apreensdes quando o pronun-
ciou, e cuja ameaga é muito notdvel que tenha sido, depois de sessenta
anos de experiéncias, completamente esquecida — Flectere si nequeo su-
peros Acheronta movebo. E notivel que o que se anunciava como uma
abertura infernal tenha sido, na seqiiéncia, também notavelmente assep-
ticizado.

Mas é igualmente indicativo que o que se anunciava tdo deliberada-
mente como abertura para um mundo inferior, ndo tenha feito em parte
alguma, salvo rarissima exce¢ao, alianga séria com tudo que existiu — ainda
existe agora, menos porém do que na época da descoberta freudiana — de
pesquisa metafisica, como se dizia, se ndo de prdtica espirita, espiritista,
evocatéria, necromintica, tal como a psicologia gotica de Myers, que se
restringia a seguir a risca do fato da telepatia.

Certamente que, de passagem, Freud toca nesses fatos, no que pode
lhe chegar, trazido por sua experiéncia. Mas é claro que é no sentido de
uma redugdo racionalista, e elegante, que sua teorizagdo se exerce. Pode-se
considerar como excepcional, se ndo aberrante, o que, no circulo analitico
de nossos dias, se prende ao que foi chamado — e de maneira bem signifi-
cativa, para esterilizdlos — fendmenos psi (¥). Alusdo as pesquisas de um
Servadio, por exemplo.

Seguramente ndo é neste sentido que nossa experiéncia nos dirigiu.
O resultado de nossa busca do inconsciente vai, ao contrdrio, no sentido
de um certo ressecamento, de redug¢do a um herbirio, cujo escantilhona-
mento € limitado a um registro tornado catdlogo racionalizado, a uma clas-
sificagdo que se quereria de bom grado natural. Se, no registro de uma psi-
cologia tradicional, de bom grado se adianta sobre o cariter ndo amestra-
vel, infinito, do desejo humano — vendo-se nele a marca de ndo sei que
sabugo divino que ali se teria impresso — o que a experiéncia analitica nos
permite enunciar, ¢ bem mais a fun¢do limitada do desejo. O desejo, mais
do que qualquer outro ponto do quinhdo humano, encontra em alguma
parte seu limite.
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Retornaremos a tudo isto, mas aponto que eu disse o desejo, e ndo
o prazer. O prazer é o que limita o porte do quinhdo humano — o princi-
pio do prazer é o principio de homeostase. O desejo, este, encontra seu
cerne, sua propor¢do fixada, seu limite, e é em relagdo a esse limite que
ele se sustenta como tal, franqueando o limiar imposto pelo principio do
prazer.

Nao é um trago pessoal de Freud esse repidio, para o campo da sen-
timentalidade religiosa, do que ele designou como aspiragdo oceanica.
Nossa experiéncia estd ai para reduzi-la, essa aspira¢gdo, a uma fantasia,
para nos garantir em outra parte bases firmes, e remeté-la para o lugar do
que Freud chamava, a propé6sito da religido, de ilusao.

O que é ontico, na fungdo do inconsciente, é a fenda por onde esse
algo, cuja aventura em nosso campo parece tdo curta, é por um instante
trazida & luz — por um instante, pois o segundo tempo, que é de fecha-
mento, dd a essa apreensdo um cardter evanescente. Retornarei a isto, que
serd talvez mesmo o passo que poderei dar agora, ndo podendo mais do
que evita-lo até o presente, por razdes de contexto.

Contexto ardente, como vocés sabem. Nossos hdbitos técnicos se
tornaram — por razdes que teremos que analisar — tdo suscetiveis as fun-
¢oes do tempo que, querendo introduzir aqui distingdes tdo essenciais que
até se desenham por toda parte fora de nossa disciplina, parecia que eu
tive que me engajar no caminho de uma discuss@o mais ou menos plei-
teante.

E sensivel, ao nivel mesmo da defini¢ao do inconsciente — s6 para
se referir ao que Freud, de maneira forcosamente aproximativa, s6 tendo
podido de comego servir-se disso por toques, por tentativas, a propésito
do processo primdrio — que o que se passa ali € inacessivel a4 contradi¢@o,
a localiza¢do espacio-temporal, bem como a fun¢do do tempo.

Ora, se o desejo nao faz mais do que veicular para um futuro sem-
pre curto e limitado o que ele sustenta de uma imagem do passado, Freud
o diz no entanto indestrutivel. O termo indestrutivel, aqui estd justa-
mente que ¢é pela realidade de todas a mais inconsistente que ele é afir-
mado. O desejo indestrutivel, se ele escapa ao tempo, a que registro per-
tence na ordem das coisas? — pois 0 que é uma coisa sendo aquilo que
dura, idéntica, um certo tempo? Nao havera aquilugar para se distinguir
ao lado da duragdo, substdncia das coisas, um outro modo do tempo — um
tempo 16gico? Vocés sabem que eu jd abordei este tema num escrito.

Reencontramos aqui a estrutura escandida desse batimento da fen-
da cuja fun¢do lhes evoquei da 1ltima vez. O aparecimento evanescente se
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faz entre dois pontos, o inicial e o terminal, desse tempo logico — entre
um instante de ver em que algo € sempre elidido, se ndo perdido, da intui-
¢30 mesma, e esse momento elusivo em que, precisamente, a apreensio
do inconsciente nao conclui, em que se trata sempre de uma recuperagao
lograda.

Onticamente entdo, o inconsciente é o evasivo — mas conseguimos
cercd-lo numa estrutura, uma estrutura temporal, da qual se pode dizer
que jamais foi articulada, até agora, como tal.

2

Foi de desdém que a continuagdo da experiéncia analitica depois de
Freud fez prova a respeito do que aparece na hidncia. As larvas que dali
saem — segundo uma comparagio que Freud emprega numa passagem de
A Ciéncia dos Sonhos — ndo as temos nutrido de sangue.

Nos nos interessamos por outra coisa, e estou aqui este ano para lhes
mostrar por qual via esses deslocamentos de interesse foram sempre mais
no sentido de destacar estruturas, de que se fala mal, na anilise, de que se
fala quase como profeta. Muito freqiientemente, lendo os melhores teste-
munhos tedricos que os analistas ddo de sua experiéncia, tem-se o sen-
timento de que € preciso interpretd-los. Eu lhes mostrarei no devido
tempo, quando se tratar do que é o mais vivo, o mais ardente de nossa ex-
periéncia, isto €, a transferéncia, sobre a qual vemos coexistir testemunhos
os mais fragmentdrios e esclarecedores, dentro de uma total confusdo.

E isto que lhes explica que eu s6 chegue li passo a passo, pois,
também, o que tenho a tratar para vocés — o inconsciente, a repeticado —
outros lhes falariam no nivel da transferéncia, dizendo que é disso que se
trata. E moeda corrente ouvir-se, por exemplo, que a transferéncia é uma
repeticdo. Ndo digo que isto seja falso e que ndo haja repeti¢do na trans-
feréncia. Ndo digo que ndo tenha sido a propésito da transferéncia que
Freud abordou a repeti¢do. Digo que o conceito de repeticdo nada tem a
ver com o de transferéncia. Sou for¢ado, por causa disso, a fazé-lo entrar
primeiro em nossa explicagdo, a lhe dar o passo l6gico. Pois seguir a cro-
nologia seria favorecer as ambigiiidades do conceito de repeti¢do, que vém
do fato de sua descoberta ter sido feita no curso dos tateamentos necessi-
tados pela experiéncia da transferéncia.

Quero marcar agora, por mais espantosa que a férmula lhes possa
parecer, que seu estatuto de ser tao evasivo, t3o inconsistente, é dado ao
inconsciente pelo encaminhamento de seu descobridor.
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O estatuto do inconsciente, que eu lhes indico tdo fragil no plano
ontico, é ético. Freud, em sua sede de verdade diz — O que quer que seja, é
preciso chegar ld — porque, em alguma parte, esse inconsciente se mostra.
E isto ele diz dentro de sua experiéncia daquilo que era para o médico, até
entdo, a realidade mais recusada, mais coberta, mais contida, mais rejeita-
da, a da histérica, no que ela é — de algum modo, de origem — marcada
pelo signo do engano.

E certo que isto nos levou a muitas outras coisas no campo aonde
fomos conduzidos por esse encaminhamento inicial, pela descontinuidade
que constitui o fato de que um homem descobridor, Freud, tenha dito —
A7 estd o pai's para onde levo meu povo. Por muito tempo, o que se situava
nesse campo pareceu marcado pelas caracteristicas de sua descoberta de
origem — o desejo da histérica. Mas logo se impOs coisa completamente
diversa que — a medida que ele era anteriormente descoberto — era sempre
formulada com retardo, de arrastio. E que a teoria s6 tinha sido forjada
para as descobertas precedentes. De modo que tudo estd por refazer, in-
clusive o que concerne ao desejo da histérica. Isto nos impde uma espécie
de salto retroativo se queremos marcar aqui o essencial da posi¢do de
Freud no que toca ao que se passa no campo do inconsciente.

Ndo é de modo impressionista que quero dizer que aqui seu enca-
minhamento € ético — ndo penso numa famosa coragem do cientista que
nao recua diante de nada, imagem a ser temperada, como todas as outras.
Se formulo que o estatuto do inconsciente é ético, e ndo ontico, é precisa-
mente porque o proprio Freud ndo adianta isto quando dd seu estatuto ao
inconsciente. E o que eu disse da sede de verdade que o anima ¢ aqui uma
simples indicagdo do trago das abordagens que nos permitirdo perguntar-
nos aonde foi a paixdo de Freud.

Freud sabe de todas as fragilidades dos furtacores do inconsciente
no que concerne a esse registro, quando introduz o ultimo capitulo de 4
Ciéncia dos Sonhos com aquele sonho que, de todos os que sdo analisados
no livro, tem um modo & parte — sonho suspenso em torno do mistério
mais angustiante, o que une um pai ao caddver de seu filho mais proximo,
de seu filho morto. O pai sucumbido ao sono vé surgir a imagem do filho,
que lhe diz — Pai, ndo vés que estou queimando? Ora, estd para pegar fogo
no real, na pe¢a ao lado.

Por que entdo sustentar a teoria que faz do sonho a imagem de um
desejo, com este exemplo em que, numa espécie de reflexo flamejante, é
justamente uma realidade que, quase decalcada, parece aqui arrancar o so-
nhante de seu sono? Por que, se nac para nos evocar um mistério que ndo
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é outra coisa sendo o mundo do além, e nao sei que segredo partithado
entre o pai e esse filho que lhe vem dizer — Pai, ndo vés que estou quei-
mando? Do que é que ele queima? — sendo do que vemos desenhar-se em
outros pontos designados pela topologia freudiana — do peso dos pecados
do pai, que carrega o fantasma no mito de Hamlet com que Freud dupli-
cou o mito de Edipo. O pai, o0 Nome-do-Pai, sustenta a estrutura do desejo
com a da lei — mas a heranga do pai é aquilo que nos designa Kierkegaard,
¢ seu pecado.

O fantasma de Hamlet surge de onde? — senao do lugar de onde ele
nos denuncia que é na flor de seu pecado que ele foi surpreendido, ceifa-
do — e longe de dar a Hamlet as proibi¢Ges da Lei que podem fazer subsis-
tir seu desejo, é de uma profunda dubitagao desse pai ideal demais que se
trata a todo instante.

Tudo estd 4 mao, emergindo, nesse exemplo que Freud coloca ali
para nos indicar de algum modo que nao o explora, que o aprecia, que o
pesa, o degusta. E desse ponto mais fascinante que ele nos desvia, para
entrar numa discussao concernente ao esquecimento do sonho e ao valor
de sua transmissao pelo sujeito. Esse debate gira todo em torno de certo
namero de termos que convém sublinhar.

O termo maior, com efeito, ndo é a verdade. E Gewissheit, certe-
za. O encaminhamento de Freud é cartesiano — no sentido de que parte
do fundamento do sujeito da certeza. Trata-se daquilo de que se pode estar
certo. Para este fim, a primeira coisa a fazer é superar o que conota tudo
que seja do contetiido do inconsciente — especialmente quando se trata de
fazé-lo emergir da experiéncia do sonho — de superar o que flutua por toda
parte, o que pontua, macula, pe ndédoas no texto de qualquer comunica-
¢30 de sonho — Ndo estou certo, tenho duvidas.

E quem nao duvidaria a propédsito da transferéncia do sonho, quan-
do, com efeito, o abismo é manifesto entre o que foi vivido e o que é
reportado?

Ora, — é ai que Freud enfatiza com toda a sua for¢a — a divida, é
0 apoio de sua certeza.

Ele motiva essa divida — hd justamente ali, diz ele, signo de que hd
algo a preservar. E a divida é agora signo da resisténcia.

A fungao que ele d4 a divida resta contudo ambigua, pois esse algo
que deve ser preservado pode ser também o algo que tem que se mostrar
— pois, de qualquer modo, o que se mostra s6 se mostra sob um Verkleid-
ung, disfarce e postigo também, que pode ndo se agiientar. Mas o que quer
que seja, eu insisto é em que hd um ponto em que se aproximam, con-
vergem, os dois encaminhamentos, de Descartes e de Freud.
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Descartes nos diz — Estou seguro, porque duvido, de que penso, e
— diria eu, para me manter numa férmula ndo mais prudente que a sua,
mas que nos evita debater o eu penso — Por pensar, eu sou. Notem, de
passagem, que eludindo o eu penso, eludo a discussdo que resulta do fato
de que esse eu penso, para nos, ndo pode certamente ser destacado do fato
de que ele s6 pode formuld-lo dizendo-o para nés, implicitamente — o de
que ele se esquece. Isto deixamos de reserva, por enquanto.

De maneira exatamente analdgica, Freud, onde duvida — pois enfim
sd0 seus sonhos, e é ele que, de comec¢o, duvida — estd seguro de que um
pensamento estd 14, pensamento que € inconsciente, o que quer dizer que
se revela como ausente. E a este lugar que ele chama, uma vez que lida com
outros, o eu penso pelo qual vai revelar-se o sujeito. Em suma, Freud estd
seguro de que essc pensamento estd ld, completamente sozinho de todo o
seu eu sou. se assim podemos dizer, — a menos que, este € o salto, alguém
pense em seu lugar.

E aqui que se revela a dissimetria entre Freud e Descartes. Ela ndo
estd de modo algum no encaminhamento inicial da certeza fundada do su-
jeito. Ela se prende a que, nesse campo do inconsciente, o sujeito estd em
casa. E ¢ porque Freud lhe afirma a certeza que se faz o progresso pelo
qual ele muda o mundo para noés.

Para Descartes, no cogito inicial — os cartesianos convirdo comigo
neste ponto, mas eu o adianto a discussdio — o que visa 0 eu penso no
que ele bascula para o eu sou, é um real — mas o verdadeiro fica de tal
modo de fora que ¢ preciso que Descartes em seguida se assegure, de qué?
— sendo de um Outro que ndo seja enganador e que, por cima de tudo, pos-
sa garantir, $0 por sua existéncia as bases da verdade, possa lhe garantir que
hd em sua prépria razdo objetiva os fundamentos necessirios para que o
real mesmo de que ele vem de se assegurar possa encontrar a dimensdo
da verdade. Posso apenas indicar a conseqiiéncia prodigiosa que teve esta
recolocagdo da verdade entre as maos do Outro, aqui Deus perfeito, cujo
negocio € a verdade, pois o que quer que ele tenha querido dizer, sempre
serd verdade — mesmo que ele dissesse que dois e dois sdo cinco, isto seria
verdade.

O que é que isto implica? — sendo que nds, nés vamos poder come-
¢ar a brincar com as letrinhas de dlgebra que transformam a geometria
em andlise — que a porta estd aberta para a teoria dos conjuntos — que nos
podemos nos permitir tudo como hip6tese de verdade.

Mas deixemos isso, que nao é nosso negdcio, jd que sabemos que o
que comeg¢a no nivel do sujeito ndo € jamais sem conseqiiéncia, com
a condigdo de que saibamos o que quer dizer esse termo — o sujeito.
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Descartes ndo sabia, a ndo ser que fosse o sujeito de uma certeza
e rejeicao de todo saber anterior — mas nés, nds sabemos, gragas a Freud,
que o sujeito do inconsciente se manifesta, que isso® pensa antes de entrar
na certeza.

Temos isso no colo. E mesmo este o nosso embarago. Mas em todo
caso, é dai por diante um campo a que nao nos podemos recusar, quanto
a questdo que ele coloca.

3

Quero acentuar agora que, dai, o correlativo do sujeito ndo é mais
entdo da ordem do Outro enganador, mas da do Outro enganado. E isto,
tocamos com o dedo da maneira mais concreta desde que entramos na ex-
periéncia da andlise. O que o sujeito mais teme é nos enganar, nos colocar
numa pista falsa ou, mais simplesmente, que nds nos enganemos, pois,
antes de mais nada, é bem claro, vendo nossa cara, que nds somos pessoas
que podemos nos enganar como todo mundo.

Ora, isto ndo perturba Freud, porque — é justamente o que é pre-
ciso que se compreenda, especialmente quando se 1é o primeiro pardgrafo
desse capitulo referente ao esquecimento dos sonhos — os signos se entre-
cruzam, serd preciso levar tudo em conta, serd preciso liberar-se, se frei
machen, de toda a escala de apreciagio que ali se busca, Preisschatzung,
de apreciagao do que é certo e do que ndo é certo. A mais ténue indicagdo
de que algo entra no campo deve fazé-lo manter, para nés, um igual
valor de trago quanto ao sujeito.

Mais tarde, na observagdo célebre de uma homossexual, ele zomba
daqueles que, a propésito dos sonhos da cuja, possam lhe dizer — Mas
agora, onde estd esse famoso inconsciente que nos devia fazer aceder ao
mais verdadeiro, a uma verdade, ironizam eles, divina? Eis que sua pacien-
te se ri do senhor, pois ela teve, na andlise, sonhos expressamente para per-
suadi-lo de que se voltava para o que lhe era pedido, gostar dos homens.
Freud ndo vé nisto nenhuma obje¢do. O inconsciente, nos diz ele, ndo é
o sonho. Isto quer dizer em sua boca que o inconsciente pode ser exercer
no sentido do engano e que isto nao tem para ele nenhum valor de obje-
¢30. Com efeito, como nao haveria a verdade da mentira? — essa verdade
que torna perfeitamente possivel, contrariamente ao pretenso paradoxo,
que eu afirme — Minto.

Simplesmente Frcud, nessa ocasido, deixou de formular corretamen-
te o que era o objeto tanto do desejo da histérica quanto do desejo da
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homossexual. Foi por isso — diante de umas como de outras, diante de
Dora como da famosa homossexual — que ele se deixou ultrapassar, e que
o tratamento foi rompido. A respeito de sua interpretagdo ele proprio
ainda estd hesitante, um pouco cedo demais, um pouco tarde demais.
Freud ainda n3o podia ver — na falta de referenciais de estrutura que s3o
os que espero destacar para vocés — ver que o desejo da histérica — legivel
de maneira explosiva na observagio — é sustentar o desejo do pai — no
caso de Dora, de sustenti-lo por procuragao.

A complacéncia tdo manifesta de Dora para com a aventura do pai
com aquela que é a mulher do Sr. K., que ela o deixe fazer-lhe a corte,
é exatamente o jogo pelo qual é o desejo do homem que lhe é preciso sus-
tentar. Também a passagem ao ato, a bofetada da ruptura, logo que um
deles, o Senhor K., lhe diz, ndo — Eu ndo me interesso por vocé, mas —
Eu ndo me interesso por minha mulher, mostra que lhe é preciso que esse
lago seja conservado preso a esse elemento terceiro que lhe permita ver
subsistir o desejo, de todo modo insatisfeito — também o desejo do pai que
ela favorece enquanto impotente, como o desejo dela mesma, de ndo poder
se realizar enquanto desejo do Outro.

Do mesmo modo, justificando mais uma vez a férmula que dei, ori-
ginada na experiéncia da histérica para fazé-la situar em seu justo nivel —
o desejo do homem, é o desejo do Outro — é para o desejo do pai que a
homossexual acha uma outra solu¢do — esse desejo-do pai, desafia-lo.
Releiam a observagdo e verdo o cardter de provocagdo evidente que oferece
toda a conduta dessa jovem que, apegando-se aos passos dc uma semimun-
dana, bem notada na cidade, ndo cessa de ostentar os cuidados cavalheires-
cos que ela lhe dd, até o dia em que, encontrando-se com o pai — o que en-
contra no olhar do pai é a escapadela, o desprezo, a anulagao do que se faz
diante dele — imediatamente se precipita por cima da balaustrada de uma
pontezinha de estrada de ferro. Literalmente, ela ndo pode mais conceber,
sendo abolindo-se, a fungdo que tinha, a de mostrar ao pai como se é um
falo abstrato, herdico, Gnico, e consagrado ao servico de uma dama.

O que faz a homossexual em seu sonho, enganando Freud, é ainda
um desafio concernente ao desejo do pai — O senhor quer que eu ame os
homens, o senhor terd isto quanto quiser, sonhos de amor pelos homens. E
o-desafio em forma de derrisdo.

S6 levei tao longe esta abertura para lhes permitir distinguir o que é a
posi¢do do encaminhamento freudiano com rela¢ao ao sujeito — na medida
em que é o sujeito que estd interessado no campo do inconsciente. Distin-
gui assim a fun¢do do sujeito da certeza em relagdo a procura da verdade.
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Da préxima vez abordaremos o conceito de repeti¢do, perguntando-
nos como concebé-lo, e veremos como é pela repeti¢do, como repeti¢do de
decep¢do, que Freud coordena a experiéncia, enquanto que decepcionante,
com um real que serd dai por diante, no campo da ciéncia, situado como
aquilo que o sujeito estd condenado a ter em falta mas que essa falta
mesmo revela.

RESPOSTAS

X. — Tempo logico e tempo-substdncia das coisas ndo sdo idénticos?

O tempo logico € constituido por trés tempos. Primeiro, o instanie
Jde ver — que nao é sem mistério, se bem que bastante definido nessa expe-
riéncia psicologica da operagdo intelectual que € o insight. Depois, o tempo
para compreender. Enfim, o momento de concluir. Isto é apcnas uma re-
cordacdo.

Para apreender o que ¢ o tempo logico € preciso partir do seguinte.
que, de saida, a bateria significante é dada. Sobre esta base, dois termos
devem ser introduzidos, de que a fungdo da repeti¢do, como veremos.
necessita — Willkiir, o acaso, e Zufall, o arbitrdrio.

E assim que Freud considera, para a interpretagao dos sonhos, quais
as conseqiiéncias do acaso da transcri¢do e do arbitrdrio das aproximagées
-~ por que reportar isto aquilo mais do que a qualquer outra coisa? E certo
que Freud nos leva assim ao coragdo da questdo que pGe o desenvolvimen-
to moderno das ciéncias, no que elas demonstram o que podemos fundar
sobre 0 acaso.

Nada, com efeito, pode ser fundado sobre o acaso — cilculo das pro-
babilidades, estratégias — que ndo implique de saida uma estrutura¢do
limitada da situagdo, e isto em termos de significantes. Quando a teoria
moderna dos jogos elabora a estratégia dos dois jogadores, cada um deles
se encontrard com as probabilidades mdximas de ganhar, com a condi¢do
de, cada um, raciocinar como o outro. O que é que dd valor a uma opera-
¢do desta espécie? — sendo que, o mapa jd estd feito, os pontos de referén-
cia significantes do problema estdo inscritos nele, e a solugdo ndo ird além
deles.

Muito bem, no que diz respeito ao inconsciente, Freud reduz tudo
que chega ao alcance de sua escuta a fungdo de puros significantes. E a
partir dessa redugdo que isso opera, e que pode aparecer, diz Freud, um
momento de concluir - um momento em que ele sente a coragem de
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julgar e de concluir. Ai estd algo que faz parte do que chamei seu teste-
munho ético.

A experiéncia lhe demonstra depois que, no que diz respeito ao su-
jeito, ele encontra limites, que s3o a nao-convic¢do, a resisténcia, a no-
cura. A rememorag¢ao comporta sempre um limite. E, sem divida, podem
obté-la mais completa por outras vias que a da andlise, mas elas sao inope-
rantes quanto a cura.

E aqui que ¢ preciso distinguir o porte dessas duas direges, a reme-
moragdo e a repeti¢cao. De uma a outra, ndo hd mais orientagao temporal
como nd3o hd mais reversibilidade. Simplesmente n3o sdo comutativas —
ndo é a mesma coisa comegar pela rememorag¢do para lidar com as resistén-
cias de repeti¢do, ou comegar pela repeti¢ao para ter um comego de reme-
moragao.

E o que nos indica que a fungdo-tempo é aqui de ordem légica, e li-
gada a uma colocagdo do real em forma significante. A ndo comutativida-
de, com efeito, é uma categoria que s6 pertence ao registro do significante.

Af apreendemos aquilo pelo que aparece a ordem do inconsciente. A
que o refere Freud? Qual é o seu avalista? Eo que ele chega a resolver,
num segundo tempo, elaborando a fun¢do da repeti¢do. Veremos mais
tarde como podemos, nés, formuli-la, remetendo-nos a Fisica de Aristo-
teles.

P. KAUFMANN: O senhor formulou ano passado que a angustia é aquilo
que ndo engana. O senhor pode por este enunciado em relagdo com a onto-
logia e a certeza?

A angustia é, para a anilise, um termo de referéncia crucial, porque,
com efeito, a angustia é o que ndo engana. Mas a angstia pode faltar.

Na experiéncia é necessdrio canalizi-la e, se ouso dizer, dosi-la, para
ndo ser por ela submerso. Ar estd uma dificuldade correlativa da que ha
em conjugar o sujeito com o real — termo que tentarei cercar da proxima
vez a fim de dissipar a ambigiiidade que persiste a seu propodsito entre mui-
tos de meus alunos.

O que é que pode mesmo, para o analista, ratificar no sujeito o que
se passa no inconsciente? Freud, para localizar a verdade — eu mostrei a
vocés quando estudei as formages do inconsciente — se remete a uma cer-
ta escanso significante. O que justifica essa confianga é uma referéncia ao
real. Mas o minimo que se pode dizer é que o real nao se entrega a ele facil-
mente. Tomemos o exemplo do Homem dos lobos. A importancia excep-
cional dessa observa¢do, na obra de Freud, é de mostrar que é em relagdo
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ao real que funciona o plano da fantasia. O real suporta a fantasia, e a fan-
tasia protege o real. Para elucidar para vocés esta relagdo, tomarei da proxi-
ma vez a cogitagdo spinoziana, mas pondo em jogo um outro termo para
substituir o atributo.

29 de janeiro de 1964
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DA REDE DOS SIGNIFICANTES

Pensamentos do inconsciente.

O colofdo da duvida.

Subversao do sujeito.
Introdugdo a repeticdo.

O real é 0-que se retorna sempre
ao mesmo lugar.

Meu hidbito é de me ausentar a cada dois de meus semindrios, para ir
a esse mundo de repouso ritual, que entrou em nossos hdbitos, que chama-
mos esportes de inverno. Tenho o prazer de lhes anunciar que isto nfo
acontecerd este ano, a auséncia de neve tendo me dado pretexto para re-
nunciar a essa obrigagdo.

O acaso das coisas fez com que, por isso, eu possa igualmente lhes
anunciar um outro acontecimento que me sinto feliz de levar ao conhe-
cimento de um publico maior. Acontece, com efeito, que no momento
em que eu declinava junto a agéncia de viagem a ocasido de lhes enviar
algum numerdrio, eles me agradeceram muito, pois haviam recebido um
pedido de viagem de oito membros da Sociedade Francesa de Psicandlise.

Devo dizer que este acontecimento, tenho ainda maior prazer em
trazé-lo ao conhecimento de vocés porquanto se trata do que chamamos
uma verdadeira boa a¢do, aquela de que o Evangelho diz — A mdo esquer-
da deve ignorar o que faz a direita.

Oito dos mais eminentes membros do ensino esto portanto em Lon-
dres para discutir os meios de riscar os efeitos do meu. A1 estd um cuidado
muito louvdvel, e a dita Sociedade nao recua diante de nenhum sacrificio
para cuidar de seus membros, a menos que talvez, por reciprocidade, a So-
ciedade inglesa tenha pago as despesas dessa viagem, como tinhamos o hé-
bito de cobrir as das viagens de seus membros quando eles vinham interes-
sar-se muito de perto pelo funcionamento da nossa.
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Acreditei dever fazer esta declaragdo de modo que os cantos de re-
conhecimento possam encobrir alguns sinaizinhos de nervosismo que apa-
receram provavelmente em relagdo com essa expedi¢do.

Da ultima vez, eu lhes falei do conceito de inconsciente, cuja verda-
deira fun¢do é justamente estar em relagdo profunda, inicial, inaugural,
com a do conceito de Unbegriff — ou de Begriff do Un original, isto €, o
corte.

Esse corte, eu o liguei profundamente a fun¢do do sujeito como tal,
do sujeito em sua relagdo constituinte ao proprio significante.

E justo que pareca novo que eu me tenha referido ao sujeito, quando
¢ do inconsciente que se trata. Acreditei ter conseguido fazer vocés senti-
rem que tudo isto se passa no mesmo lugar, no lugar do sujeito que — da
experiéncia cartesiana, reduzindo a um ponto o fundamento da certeza
inaugural — tomou um valor arquimédico, se é que foi esse mesmo o ponto
de apoio que permitiu a dire¢do inteiramente outra que tomou a ciéncia,
nominalmente a partir de Newton.

Nio cessei de acentuar em minhas exposi¢Ges anteriores a fungdo de
algum modo pulsativa do inconsciente, a necessidade de desvanecimento
que lhe parece ser de algum modo inerente — tudo que, por um instante,
aparece em sua fenda, parecendo ser destinado, por uma espécie de
preempgdo, a se cicatrizar, como o proprio Freud empregou a metifora, a
escapulir, a desaparecer. Formulei a0 mesmo tempo a esperanga de que
fosse por isso que se renovasse a cristalizagdo incisiva, decisiva, que ji se
produziu na ciéncia fisica, e desta vez numa outra dire¢do que chamare-
mos ciéncia conjetural do sujeito. Hd muito menos paradoxo do que
parece & primeira vista.

Quando Freud compreendeu que era no campo do sonho que devia
encontrar confirma¢do do que lhe havia ensinado sua experiéncia com a
histérica, e que comegou a se adiantar com uma auddcia verdadeiramente
sem precedente, o que nos disse entdo do inconsciente? Afirma-o consti-
tuido, essencialmente, nfo pelo que a consciéncia pode evocar, estender,
discernir, fazer sair do subliminar, mas pelo que lhe é, por esséncia, recusa-
do. E como é que Freud chama isto? Com o termo mesmo com que Des-
cartes designa o que chamei hd pouco seu ponto de apoio — Gedanken,
pensamentos.

Hé4 pensamentos nesse campo do mais-além da consciéncia, e é im-
possivel representar esses pensamentos de outro modo que nfo dentro da
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mesma homologia de determinagdo em que o sujeito do eu penso se acha
em relagao a articulagdo do eu duvido.

Descartes apreende o seu eu penso na enunciag¢ao do eu duvido, nao
em seu enunciado que ainda carrega tudo desse saber a por em divida: Eu
diria que Freud dd um passo a mais — que nos designa bastante a legitimi-
dade de nossa associagdo — quando nos convida a integrar ao texto do
sonho o que chamarei o colofdo da duvida — o colofdo, num texto antigo,
¢é aquela mdozinha indicativa que se imprimia na margem, no tempo em
que ainda se tinha tipografia. O colofdo da duvida faz parte do texto. Isto
nos mostra que Freud coloca sua certeza, Gewissheit, somente na conste-
lagdo dos significantes, tal como eles resultam da narrativa, do comentdrio,
da associag¢do, pouco importando a retratagdo. Tudo vem a fornecer signi-
ficante, com o que ele conta para estabelecer sua propria Gewissheit —
pois eu sublinho que a experiéncia s6 comega com o encaminhamento de-
la. E por qué eu comparo com o encaminhamento cartesiano.

Nio digo que Freud introduz o sujeito no mundo — o syjeito como
distinto da fun¢do psiquica, a qual é um mito, uma nebulosa confusa —
pois é Descartes quem o faz. Mas direi que Freud se dirige ao sujeito para
lhe dizer o seguinte, que é novo — Aqui, no campo do sonho, estds em
casa. Wo es war, soll Ich werden.

O que n4o quer dizer, como anuncia ndo sei que porcaria de tradu-
¢30 — O eu deve deslocar o isso. Vejam como se traduz Freud em francés,
enquanto que uma férmula como a dele iguala em ressondncia a dos pré-
socraticos. Ndo se trata do eu nesse soll Ich werden, trata-se daquilo que
o Ich é na pena de Freud, do comego até o fim — quando se sabe, é claro,
reconhecer seu lugar, — o lugar completo, total, da rede dos significantes,
quer dizer, o sujeito, I onde estava, desde sempre, o sonho. Nesse lugar,
os antigos reconhecem toda espécie de coisas, e por ocasido das mensagens
dos deuses — e por que estariam errados? Eles faziam alguma coisa das
mensagens dos deuses. E depois, talvez vocés entreverdo na seqiiéncia de
minha exposi¢do, ndo é, excluso que eles estejam sempre ai — a menos
que isto nos seja indiferente. O que nos interessa é o tecido que engloba
essas mensagens, é a rede na qual, eventualmente, algo se deixa pegar. Tal-
vez a voz dos deuses se faga ouvir, mas hd muito que, a seu respeito, nossas
orelhas voltaram ao seu estado original — todo mundo sabe que elas nao
s3o de modo algum feitas para ouvir.

Mas o sujeito estd ai para ser reencontrado, aronde estava — eu an-
tecipo — o real. Jd justificarei o que disse aqui, mas aqueles que me ouvem
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hd algum tempo sabem que emprego de bom grado a férmula — os deuses
sdo do campo real.

Ld onde estava, o Ich — o sujeito, ndo a psicologia — o sujeito deve
advir. E para saber que se estd 14, s6 hda um método, que é de discriminar a
rede e, uma rede se discrimina como? E voltando, retornando, cruzando
seu caminho, que ela se cruza sempre do mesmo modo, e ndo hd nesse ca-
pitulo sete da Ciéncia dos Sonhos outra confirmagdo para sua Gewissheit
sendo esta — Falem de dcaso, meus senhores, se isto lhes agrada, eu, em mi-
nha experiéncia, ndo constato ai’ nenhum arbitrdrio, pois isso se entrecru-
za de tal modo que escapa ao acaso.

Reevocarei, para aqueles que ji ouviram minhas aulas sobre este
tema, a carta cinqiienta e dois a Fliess, que comenta o esquema que serd
dito, mais tarde, na Traumdeutung, 6tico. Este modelo representa um
certo nimero de camadas permedveis a algo andlogo a luz, cuja refragdo
mudaria de camada para camada. Af estd o lugar em que se joga a questao
do sujeito do inconsciente. E ndo é, diz Freud, um lugar especial, anato-
mico, se ndo, como concebé-lo tal como nos é apresentado? — imenso
desdobramento, espectro especial, situado entre percep¢do e consciéncia,
como se diz entre couro e carne. Vocés sabem que esses dois elementos
formardo mais tarde, quando se tratar de estabelecer a segunda tépica, o
sistema percepgdo-consciéncia. Wahrnehmung-Bewusstsein, mas ndo se
deve esquecer entao o intervalo que os separa, no qual estd o lugar do
Outro, onde o sujeito se constitui.

Muito bem, a nos atermos a carta a Fliess, os Wahrnehmungszei-
chen, os tragos de percep¢do, como funciona isso? Freud deduz de sua
experiéncia a necessidade de separar absolutamente percepgao e conscién-
cia — para que isso passe para a memoria, € preciso primeiro que seja apa-
gado na percepgdo, e reciprocamente. Ele nos designa agora um tempo
em que esses Wahrnehmungszeichen devem ser constituidos na simulta-
neidade. O que ¢ isto — se ndo é a sincronia significante? E, por certo,
Freud diz isto tanto mais quanto ele ndo estd sabendo que o diz cin-
qiienta anos antes dos lingiiistas. Mas nds, nés podemos de imediato lhes
dar, a esses Wahrnehmungszeichen, seu verdadeiro nome de significante.
E nossa leitura se garante ainda de que Freud, quando retorna a esse lugar
na Traumdeutung, designa ainda outras camadas, onde os tragos se consti-
tuem dessa vez por analogias. Podemos reencontrar af as fun¢Ges de con-
traste e de semelhanga tdo essenciais na constitui¢do da metifora, que se
introduz, esta, por uma diacronia.
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Nio insistirei, pois hoje tenho que ir adiante. Digamos somente que
encontramos nas articulagdes de Freud a indica¢ao, sem ambigiiidade, de que
ndo se trata apenas, nessa sincronia, de uma rede formada de associa¢Ges
de acaso e de contigiiidade. Os significantes s6 se puderam constituir na
simultaneidade em razdo de uma estrutura muito definida da diacronia
constituinte. A diacronia é orientada pela estrutura. Freud indica bem que.
para nés, ao nivel da ultima camada do inconsciente, ld onde funciona o
diafragma, 14 onde se estabelecem as pré-relagdes entre o processo prima-
rio e o que dele serd utilizado no nivel do pré-consciente, nfo poderia
haver milagre. Isso diz ele, tem que ter relacbes com a causalidade.

Todas as indicagGes se entrecruzam e, também a nds, esses entrecru-
zamentos garantem que tornamos a nos encontrar com Freud — sem que
pudéssemos saber se é de 14 que nos vém nossos fios de Ariane, porque, por
certo, nés o lemos antes de dar nossa teoria do significante, mas sempre
sem poder, a cada instante, compreendé-lo. Sem divida, pode ter sido
pelas necessidades proprias de uma experiéncia que pusemos no nicleo da
estrutura do inconsciente a hiincia causal, mas ter achado sua indica¢ao
enigmdtica, inexplicada, no texto de Freud, é para n6s a marca de que pro-
gredimos no caminho de sua certeza. Pois o sujeito da certeza estd aqui
dividido — a certeza, é Freud quem a tem.

2

E nesta perspectiva que se mostra o que estd no niicleo do problema
que levanto. Serd a Psicandlise, de uma vez por todas, uma ciéncia? O que
distingue a ciéncia moderna da ciéncia em sua aurora, de que tanto se discu-
te no Teeteto, é que quando a ciéncia se levanta, sempre estd presente um
mestre. Sem divida alguma, Freud é um mestre. Mas se tudo que se escre-
ve como literatura analitica no é puro e simples jogo de palavras, funcio-
na sempre como se o fosse — o0 que pde a questdo de saber se esse pediculo
poderd ser, um dia, diminuido.

Face a sua certeza, hd o sujeito, de quem lhes disse hd pouco que
estd ai esperando desde Descartes. Ouso enunciar, como uma verdade, que
o campo freudiano ndo seria possivel sendo certo tempo depois da emer-
géncia do sujeito cartesiano, por isso que a ciéncia moderna s6 comega
depois que Descartes deu seu passo inaugural.

E desse passo que depende que se pudesse chamar o sujeito de
volta para casa, no inconsciente — pois de qualquer modo, importa mesmo
saber quem a gente chama. Isso ndo é a alma de sempre, nem mortal, nem
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imortal, nem sombra nem duplo, nem fantasma, nem mesmo psicosfera em
pretensa carapaca, lugar das defesas e outros esquematismos. E o sujeito que
é chamado, ndo hd outro, portanto, sendo ele, que possa ser escolhido. Hd
talvez, como na pardbola, muitos chamados e poucos escolhidos, mas ndo
haverd certamente outros além dos que sdo chamados.

E preciso, para compreender os conselhos freudianos, partir desse
fundamento de que é o sujeito que é chamado — o sujeito da origem carte-
siana. Este fundamento dd fun¢do verdadeira ao que chamamos, em ani-
lise, rememoragdo. A rememora¢do nio € a reminiscéncia platonica, nao
é o retorno de uma forma, de uma impressdo, de um dos eidos de beleza e
de bem que nos vem do além, dum verdadeiro supremo. E algo que nos
vem das necessidades de estrutura, de algo humilde, nascido no nivel dos
mais baixos encontros e de toda a turba falante que nos precede, da estru-
tura do sifnificante, das linguas faladas de modo balbuciante, tropecante,
mas que nao podem escapar a constrangimentos cujos ecos, cujo modelo,
cujo estilo, sdo curiosamente de serem encontrados, em nossos dias, nas
matemadticas.

Vocés viram como a no¢do de entrecruzamento, a fungdo do retor-
no, Wiederkehr, é essencial. Nao é apenas o Wiederkehr no sentido do
que foi recalcado — a constituigdo mesma do campo do inconsciente se
garante pelo Wiederkehr. E ai que Freud garante sua certeza. Mas é bem
evidente que nao é dai que ela lhe vem. Ela lhe vem de que ele reconhece a
lei do seu desejo, dele Freud. Ele ndo teria podido ir avante com essa apos-
ta de certeza se no tivesse sido guiado, como os textos nos atestam, por
sua auto-andlise.

E o que € sua auto-andlise — sendo o mapeamento genial da lei do de-
sejo suspensa a0 Nome-do-Pai? Freud avanga sustentado por certa relagdo a
seu desejo e pelo que € seu ato, isto é, constitui¢do da psicandlise.

Nao me estenderei mais, ainda que eu hesite em deixar este terreno.
Se insistisse, lhe mostraria que a nog¢do, em Freud, de alucinagdo, como
processo de investimento regressivo sobre a percep¢do, implica necessaria-
mente que o sujeito deve nele ser completamente subvertido — o que ele s6
é, com efeito, em momentos extremamente fugazes.

Sem duvida, isto talvez deixa inteiramente aberta a questdo da aluci-
nagido propriamente dita, na qual o sujeito ndo cré, e onde ele ndo se reco-
nhece como implicado. Sem duvida, isto ndo passa de um empacotamento
mitico — pois ndo é seguro que se possa falar do delirio da psicose alucina-
toria de origem confusional como o faz Freud, muito rapidamente, vendo
nela a manifesta¢do da regressdo perceptiva do desejo estancado. Mas que
ali haja um modo em que Freud possa conceber como possivel a subversdo
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do sujeito, isto mostra até que ponto ele identifica o sujeito ao que é origi-
nalmente subvertido pelo sistema do significante.

Deixemos poftanto esse tempo do inconsciente, e avancemos para a
questdo do que é a repetigdo. Isto valerd mais de um de nossos encontros.

O que tenho a lhes dizer agora é tdo novo — ainda que evidentemen-
te garantido pelo que articulei sobre o significante — que acreditei dever
fogmular para vocés, desde hoje, sem guardar nenhuma das minhas cartas
nas mangas, como entendo a fun¢ao da repetigdo.

Esta fun¢do, em todo caso, nada tem a ver com o cardter aberto ou
fechado dos circuitos que chamei hd pouco Wiederkehr.

Freud, eu nio digo que o introduz, mas, pela primeira vez o articula,
no artigo de 1914, Erinnern, Wiederholen und Durcharbeiten, que é mes-
mo o texto sobre o qual se fundou, na anélise, a maior estupidez, para ir
dar no capitulo cinco de Jenseits des Lustprinzips.

Tratem de 1é-lo numa outra lingua que ndo o francés, esse capitulo
cinco, linha por linha. Aqueles que ndo sabem alemao, que o leiam na tra-
dugao inglesa. Se vocés lerem esta ultima, diga-se de passagem, se divertirao
bastante. Vocés verdo, por exemplo, que a tradugao de Trieb por instinct,
e de Triebhaft por instinctual, tem tais inconvenientes para o tradutor que,
embora seja mantida por toda parte de maneira uniforme — o que institui
essa edi¢do inteirinha no plano do constrasenso absoluto, pois nada hé de
comum entre 7Trieb e instinct — 14 naquele texto, o desacordo aparece tao
impossivel que ndo se pode nem mesmo levar a frase até o fim traduzindo-
se Triebhaft por instinctual. E preciso uma nota escrita — At the beginning
of the next paragraph, the word Trieb. . . is much more revealing of the
urgency than the word instinctual. O Trieb os futuca mais, meus amigui-
nhos, é toda a diferenga para com o instinto, o assim dito. Af estd como se
transmite o ensino psicanalitico.

Vejamos entdo como o Wiederholen se introduz. Wiederholen tem
relagdo com Erinnerung, a rememoragdo. O sujeito em sua casa, a rememo-
rializaggdo da biografia, tudo isso s6 marcha até um certo “limite, que se
chama o real. Se eu quisesse forjar diante de vocés uma férmula spinoziana
concernente ao de que se trata, diria — cogitatio adaequata semper vitat
eamdem rem. Um pensamento adequado enquanto pensamento, no nivel
em que estamos, evita sempre — ainda que para se reencontrar em tudo — a
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mesma coisa. O real é aqui o que retorna sempre ao mesmo lugar —a esse
lugar onde o sujeito, na medida em que ele cogita, onde a res cogitans, nao
o encontra.

Toda a histéria da descoberta por Freud da repeti¢do como fungdo
s6 se define com mostrar assim a rela¢gdo do pensamento com o real. Foi
bom no comego, pois se tratavam de histéricas. Como o processo de reme-
moragdo era convincente entre as primeiras histéricas! Mas o de que se trata
nessa rememoragdo, ndo se podia saber de saida — ndo se sabia que o dese-
jo da histérica era o desejo do pai, a ser sustentado em seu estatuto. Nada
de espantoso que, em beneficio daquele que toma o lugar do pai, a gente
se rememore das coisas até o fundinho.

Nessa ocasido, eu lhes mostro que, nos textos de Freud, repeti¢cao
nao é reprodugido. Jamais qualquer oscilagdo sobre este ponto — Wierder-
holen nao é Reproduzieren.

Reproduzir, é o que se acreditava poder fazer no tempo das grandes
esperangas de catarse. Tinha-se a cena primitiva em reprodu¢do como se
tém hoje os quadros dos grandes mestres por nove francos e cinqiienta.
S6 que, o que Freud nos indica quando d4 os passos seguintes, e ele nao
demora muito para di-los, é que nada pode ser pego, nem destruido, nem
queimado, sendo de maneira, como se diz, simbblica, in effigie, in absentia.

A repetigio aparece primeiro numa forma que nfo é clara, que ndo é
espontdnea, como uma reprodu¢do, ou uma presentificagdo, em ato. Ai
estd por qué coloquei O Ato com um grande ponto de interrogagdo na
parte de baixo do quadro, a fim de mostrar que esse ato ficar4, enquanto
falarmos das relagGes da repetigdo com o real, em nosso horizonte.

E bastante curioso que nem Freud, nem nenhum de seus epigonos,
jamais tenha tentado rememorar-se do que estd, no entanto, ao alcance de
todo mundo no que diz respeito ao ato — acrescentemos humano, se qui-
serem, pois de nosso conhecimento nfo hd ato senio de homem. Por que
um ato ndo é um comportamento? Fixemos os olhos, por exemplo, nesse
ato que é, sem ambigiiidade este, o ato de abrir o préprio ventre em
certas condigSes — ndo digam hara-kiri, o nome é sepuku. Por que eles
fazem isso? Porque créem que isso chateia os outros, porque, na estrutura,
¢ um ato que se faz em honra de alguma coisa. Esperemos. Ndo nos apres-
semos, antes de saber, e notemos isto, que um ato, um verdadeiro ato, tem
sempre uma parte de estrutura, por dizer respeito a um real que nio é
evidente.

Wiederholen. Nada se torna maior enigma — especialmente a prop6-
sito dessa biparti¢do, tdo estruturante de toda a psicologia freudiana, do
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principio do prazer e do principio de realidade — nada se torna maior enig-
ma do que esse Wiederholen que estd muito perto, no dizer dos etimoélo-
gos, do haler francés, do sirgar — como se faz nas trilhas de sirgagem —
muito perto do sirgar do sujeito, o qual puxa sempre seu trem'® por um
caminho de onde ndo pode sair.

E por que, de primeiro, a repeti¢do terd aparecido ao nivel do que
chamamos neurose traumdtica? '

Freud, contrariamente a todos os neurofisi6logos, patologistas e ou-
tros, frisou bem que, se é problema para o sujeito reproduzir em sonho a
lembranga do bombardeio intenso, por exemplo, de onde parte a neuro-
se — isto ndo lhe parece, em estado de vigilia, nem feder nem cheirar. Qual
¢ entdo essa fungdo de repetigdo traumdtica, se nada, muito pelo contrério,
pode parecer justifici-la do ponto de vista do principio do prazer? Domi-
nar o acontecimento doloroso, lhes dirdo — mas quem domina, onde estd
aqui o senhor, para dominar? Por que falar tio depressa quando, precisa-
mente, ndo sabemos onde situar a instincia que se entregaria a essa opera-
¢30 de dominio?

Freud, ao termo da série de escritos de que eu lhes dei os dois essen-
ciais, indica que s6 podemos aqui conceber o que se passa nos sonhos da
neurose traumdtica ao nivel do funcionamento mais primitivo — aquele em
que se trata de obter a ligacdo da energia. Entao, ndo presumamos por
antecipagdo que ai se trata de um desvio qualquer, ou de uma reparti¢ao
de funggo tal que possamos encontré-la a um nivel de inicio infinitamente
mais elaborado do real. Ao contrdrio, vemos aqui um ponto que o sujeito
s6 pode aproximar dividindo-se a si mesmo, num certo nimero de instan-
cias. Poder-se-ia dizer o que se diz do reino dividido que ai perece qual-
quer concepgao de unidade do psiquismo, do pretendido psiquismo totali-
zante, sintetizante, ascendendo para a consciéncia.

Enfim, — nesses primeiros tempos da experiéncia em que a rememo-
ragao, pouco a pouco, se substitui a si mesma, e se aproxima cada vez mais
de uma espécie de foco, de centro onde todo acontecimento parece dever
livrar-se — precisamente nesse momento, vemos manifestar-se o que tam-
bém chamarei — entre aspas, pois é preciso mudar também o sentido das
trés palavras que vou dizer, é preciso mudé-lo completamente para lhes dar
seu peso — a resisténcia do sujeito que se torna, nesse momento, repeticdo
em ato.

O que vou articular da préxima vez lhes mostrard como nos apropri-

armos, para este propdsito, dos admirdveis quarto e quinto capitulos da
Fisica de Aristoteles. Este, gira e manipula dois termos que sio absoluta-
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mente renitentes d sua teoria. no entanto a mais elaborada que jamais toi
feita sobre a fun¢do da causa — dois termos que se traduzem impropria-
mente por acaso ¢ fortuna. Tratar-se-d entdo de revisar a relagdo que Aris-
toteles estabelece entre o automaton — e sabemos, num certo ponto em
que estamos da matemdtica moderna, que é a rede dos significantes — e o
que ele designa como a tiqué — que é para nés o encontro do real.

Fultam questdes e respostas.

Sde ferereiro de 1964
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TIQUE E AUTOMATON

A psicandlise ndo é um idealismo.
O real como trauma.
Teoria do sonho e do despertar.
A consciéncia e a representacdo.
Deus é inconsciente.
O objeto a minusculo no fort-da

Hoje vou prosseguir o exame do conceito de repeti¢do, tal como
ele é presentificado pelo discurso de Freud e pela experiéncia da psica-
ndlise.

Ougo frisar que a psicandlise é, a4 primeira vista, propicia a nos
dirigir para um idealismo.

Deus sabe que se lhe tem reprochado isto — ela reduz a experién-
cia, dizem alguns, que nos solicita a achar nos duros choques do conflito,
da luta, mesmo da exploragdo do homem pelo homem, as razdes de nossa
deficiéncia — ela conduz a uma ontologia das tendéncias, que tem por pri-
mitivas, internas, jd dadas pela condi¢do do sujeito.

Basta nos reportarmos ao tragado dessa experiéncia depois de seus
primeiros passos, para vermos, ao contrdrio, que ela nio nos permite de
modo algum nos resolvermos por um aforismo como a vida é um sonho.
Nenhuma praxis, mais do que a andlise, é orientada para aquilo que, no
cora¢ao da experiéncia, é o nicleo do real.

1

Esse real, onde o encontramos? E, com efeito, de um encontro, de
um encontro essencial, que se trata no que a psicanalise descobriu — de um
encontro marcado, ao qual somos sempre chamados, com um real que es-
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capole. E por isso que pus no quadro algumas palavras que sdo para nos,
hoje, referéncias do que queremos avangar.

Primeiro a tiqué que tomamos emprestada, eu lhes disse da ultima
vez, do vocabuldrio de Arist6teles em busca de sua pesquisa da causa. Nos
a traduzimos por encontro do real. O real estd para além do autématon, do
retorno, da volta, da insisténcia dos signos aos quais nos vemos comanda-
dos pelo principio do prazer. O real é o que vige sempre por tras do aut6-
maton, e do qual é evidente, em toda a pesquisa de Freud, que é do que ele
cuida.

Lembrem-se do desenvolvimento, tio central para nés, do Homem dos
Lobos, para compreender qual é a verdadeira ocupagao de Freud & medida
que se destaca para ele a fung¢do da fantasia. Ele se empenha, e de modo
quase angustiado, em interrogar qual é o encontro primeiro, o real, que po-
demos afirmar haver por trds da fantasia. Este real, sentimos que, através
de toda essa andlise, arrasta consigo o sujeito, e quase o forga, dirigindo de
tal modo a pesquisa que, depois de tudo, podemos hoje nos perguntar se
essa febre, essa presenga, esse desejo de Freud, ndo é o que, em seu doente,
pode condicionar o acidente tardio de sua psicose.

Assim, ndo hd como confundir a repeti¢do nem com o retorno dos
signos, nem com a reprodug¢do, ou a modula¢do pela conduta de uma espé-
cie de rememoragdo agida. A repetigdo € algo que, em sua verdadeira natu-
reza, estd sempre velado na andlise, por causa da identificagdo da repeti¢ao
com a transferéncia na conceitualiza¢do dos analistas. Ora, é mesmo este o
ponto a que se deve dar distin¢do.

A relaggo ao real de que se trata na transferéncia foi exprimida por
Freud nestes termos, que nada pode ser apreendido in effigie, in absentia —
e, no entanto, n3o nos é dada a transferéncia como efigie, em rela¢do a
auséncia? Esta ambigiiidade da realidade em causa na transferéncia, s6
podemos chegar a desembrulhd-la a partir da fun¢do do real na repetigo.

O que se repete, com efeito, é sempre algo que se produz — a expres-
s0 nos diz bastante sua relagdo com a tiqué — como por acaso. E no que
nds, analistas, nfo nos deixamos jamais tapear, por principio. No minimo,
apontamos sempre que ndo é preciso nos deixarmos pegar quando o sujei-
to nos diz que aconteceu alguma coisa que, naquele dia, o impediu de rea-
lizar sua vontade, isto €, de vir a sessdo. Nao hd que tomar as coisas ao pé
da declaragdo do sujeito — na medida em que aquilo com que precisamente
temos que trabalhar é com esse tropecdo, esse fisgamento, que reencon-
tramos a todo instante. E este o modo de apreensdo por exceléncia que
comanda a nova decifragem que demos das rela¢Ges do sujeito com o que
faz sua condi¢do.
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A fung¢do da tiqué, do real como encontro — o encontro enquanto
que podendo faltar, enquanto que essencialmente é encontro faltoso —
se apresenta primeiro, na historia da psicanilise, de uma forma que, s6 por
si, jd € suficiente para despertar nossa aten¢do — a do traumatismo.

Ndo € notdvel que, na origem da experiéncia analitica, o real seja
apresentado na forma do que nele hd de inassimildvel — na forma do trau-
ma, determinando toda a sua seqiiéncia e lhe impondo uma origem na apa-
réncia acidental? Encontramo-nos ai no ceme do que pode nos permitir
compreender o cardter radical da nog¢do conflitual introduzida pela oposi-
¢do do principio do prazer ao principio da realidade — é por isso que ndo
se poderia conceber o principio da realidade como tendo, por sua ascen-
déncia, a Gltima palavra.

Com efeito, o trauma é concebido como devendo ser tamponado
pela homeostase subjetivante que orienta todo o funcionamento definido
pelo principio do prazer. Nossa experiéncia nos p&e entdo um problema,
que se atém a que, no seio mesmo dos processos primarios, vemos conser-
vada a insisténcia do trauma a se fazer lembrar a nés. O trauma reaparece
ali, com efeito, e muitas vezes com o rosto desvelado. Como pode o sonho,
portador do desejo do sujeito, produzir o que faz ressurgir em repeti¢do o
trauma — sendo seu rosto mesmo, pelo menos a tela que o indique ainda
por tras?

Concluamos que o sistema de realidade, por mais que se desenvolva,
deixa prisioneira das redes do principio do prazer uma parte essencial do
que é, no entanto, e muito bem, da ordem do real.

E isto que temos que sondar, essa realidade, se podemos dizer, cuja
presenga € por nés suposta como exigivel, a fim de que o motor do desen-
volvimento, tal como uma Melanie Klein por exemplo o representa, nio
seja redutivel ao que chamei ainda hd pouco a vida é um sonho.

A esta exigéncia respondem esses pontos radicais no real que chamo
de encontros, e que nos fazem conceber a realidade como unterlekt, unter-
tragen, o que em francés se traduziria pelo termo mesmo, em sua soberba
ambigiiidade na lingua francesa, de souffrance'!. A realidade estd ld em
souffrance, 14 esperando. E o Zwang, o constrangimento, que Freud define
pelo Wiederholung, comanda as voltas mesmas do processo primdrio.

O processo primdrio — que no é outra coisa sendo o que tentei defi-
nir para vocés, nas ultimas ligdes, em forma de inconsciente — € preciso
mesmo, uma vez mais, que o apreendamos em sua experiéncia de ruptura,
entre percepgdo e consciéncia, nesse lugar, eu lhes teria dito, intemporal,
que constrange a colocar o que Freud chama, homenageando Fechner,
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die Idee einer anderer Lokalitat — uma outra localidade, um outro espago,
uma outra cena, o entre percep¢do e consciéncia.

2

Esse processo primdrio, podemos apreendé-lo a cada instante.

Outro dia, nio fui de modo algum despertado, de um curto sono em
que procurava repouso, por alguma coisa que batia 4 minha porta desde an-
tes que eu ndo me despertasse? E que, com essas batidas apressadas, eu j4
formava um sonho, um sonho que me manifestava outra coisa que nao essas
batidas. E quando me desperto, essas batidas — essa percep¢ao — se delas
tomo consciéncia, é na medida em que, em torno delas, reconstituo toda
a minha representagao. Sei que estou ali, a que horas dormi, e o que busca-
va com aquele sono. Quando o barulho da batida acontece, ndo ainda para
minha percepgdo, mas para minha consciéncia, ¢ que minha consciéncia se
reconstitui em torno dessa representagio — de que sei que estou sob a ba-
tida do despertar, que estou knocked.

Mas ai é preciso me interrogar sobre como estou naquele momento
— no instante tdo imediatamente anterior e tdo afastado que é aquele em
que comecei a sonhar sob essa batida que €, em aparéncia, o0 que me des-
perta. Eu estou, que eu saiba, antes de que eu ndo me desperte — esse ndo
dito expletivo, jd designado em um dos meus escritos, € o modo mesmo
de presenga desse eu sou ou eu estou de antes do despertar. Ele ndo é ex-
pletivo, ele mais é a expressio de minha impleancia, de cada vez que ela
tem que se manifestar. A lingua, a lingua francesa bem o define no ato do
seu emprego Aurez-vous fini avant qu'il ne vienne?'* — o que me importa
€ que vocé tenha acabado, queira Deus que ele ndo chegue antes. Passerez-
vous avant qu'il vienne?? — pois, entdo, quando ele chegar, vocé nao
estard mais 14.

Vejam para o que eu os dirijo — para a simetria dessa estrutura que
me faz, depois da batida do despertar, s6 poder me sustentar, em aparéncia,
numa relagdo para com minha representagdo, a qual, em aparéncia, faz de
mim apenas consciéncia. Reflexo, de algum modo, involutivo — em mi-
nha consciéncia, é apenas minha representa¢do que eu reapreendo.

Serd que € s6 isto? Freud nos disse bastante que precisava — ele ja-
mais o fez — retomar a fungdo da consciéncia. Talvez vejamos melhor do
que se trata apreendendo o que é que motiva o surgimento da realidade re-
presentada — a saber, o fendmeno, a distancia, a hidncia mesma, que cons-
titui o despertar.
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Para acentud-lo, retornemos dquele sonho — feito por inteiro tam-
bém sobre o ruido — que dei tempo a todos vocés de reencontrar na
Ciéncia dos Sonhos. Lembrem-se daquele pai infeliz, que foi, no quarto vi-
zinho ao em que seu filho morto repousava, repousar um pouco — deixan-
do o filho i guarda, nos diz o texto, de um velhote, de um outro velho — e
que € atingido, despertado por algo que é o qué? — ndo apenas a realidade, o
choque, o knocking, de um ruido feito para tornar a chamé-lo ao real,
mas aquilo traduz, precisamente no seu sonho, a quase-identidade do que
se passa, a realidade mesma de uma vela tombada e que vai pegar fogo na
cama em que seu filho repousa.

Af estd uma coisa que parece pouco adequada para confirmar a tese
de Freud na Traumdeutung — que o sonho ¢ a realizagdo de um desejo.

Vemos surgir aqui, quase que pela primeira vez na Traumdeutung,
uma fun¢do do sonho que é, aparentemente, secunddria — o sonho aqui
ndo satisfaz 4 precisdo de prolongar o sono. O que quer entdo dizer Freud
quando coloca ali, naquele lugar, precisamente aquele sonho, e acentuan-
do que ele é em si mesmo plena confirmag¢do de sua tese quanto ao sonho?

Se a fun¢@o do sonho é prolongar o sono, se o sonho, afinal de contas,
pode se aproximar tanto da realidade que o provoca, ndo podemos dizer
que, a essa realidade, ele poderia ter respondido sem sair do sono? — exis-
tem as atividades sonambilicas, afinal de contas. A questdo que se colo-
ca, e que de resto todas as indicages precedentes de Freud nos permitem
produzir agora, é — O que é que desperta? Nio serd, no sonho, uma outra
realidade? — aquela realidade que Freud nos descreve assim — Dass das
kind an seinem Bette steht, que a crianga estd perto de sua cama, ihn am
Arme fasst, pega-o pelo brago e lhe murmura em tom de reproche und ihm
vorwurfsvoll zuraunt: Vater, siehst du denn nicht, Pai, ndo vés, dass ich
verbrenne, que estou queimando?

Hd mais realidade, ndo é, nesta mensagem, do que no ruido pelo
qual o pai também identifica a estranha realidade do que se passa na pega
vizinha. Ndo serd que nessas palavras passa a realidade faltosa que causou a
morte da crianga? O préprio Freud ndo nos diz que, nesta frase, € preciso
reconhecer o que perpetua para o pai essas palavras para nunca mais sepa-
radas do filho morto que lhe terdo sido ditas, talvez, supée Freud, por cau-
sa da febre — mas, quem sabe, talvez que essas palavras perpetuem o re-
morso do pai, de que aquele que ele colocou perto da cama de seu filho a
ser velado, o velhote, ndo estaria talvez i altura de bem desempenhar sua
tarefa, die Besorgnis dass der greise Wachter seiner Aufgabe nicht gewach-
sen sein diirfte, ele ndo estard, talvez, a altura de sua tarefa. Com efeito, ele
dormiu.
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Esta frase dita a propdsito da febre — ndo serd que ela lhes evoca
aquilo que, nuimn dos meus Gltimos discursos, chamei a causa da febre? A
agdo, por mais pressurosa que ela seja, conforme toda verossimilhanga, de
acodir ao que se passa na pega vizinha — ndo € ela talvez, também, senti-
da como de todo modo, agora, tarde demais — em relagdo ao de que se
trata, a realidade psiquica que se manifesta na frase pronunciada? O sonho
prosseguido, ndo é ele, essencialmente, se assim posso dizer, a homenagem
a realidade faltosa — a realidade que ndo pode mais se dar a nao ser repe-
tindo-se infinitamente, num infinitamente jamais atingido despertar? Que
encontro pode haver dai por diante com esse ser inerte para sempre —
mesmo a ser devorado pelas chamas — senao aquele que se passa justamen-
te no momento em que a chama, por acidente como por acaso, vem se
juntar a ele? Onde est4 ela, a realidade, neste acidente? sendo quealgose re-
pete, mais fatal em suma, por meio da realidade — de uma realidade em
que aquele que estava encarregado de velar junto ao corpo ainda permane-
ce dormindo, mesmo alid$s quando o pai acode depois de ter acordado.

Assim, o encontro, sempre faltoso, se deu entre o sonho e o desper-
tar, entre aquele que dorme ainda e cujo sonho nao conheceremos e aquele
que s6 sonhou para nao despertar.

Se Freud, maravilhado, vé aqui confirmada a teoria do desejo, isto é
mesmo sinal de que o sonho nao é apenas uma fantasia preenchendo uma
aspiragdo.

Pois ndo € que, no sonho, se sustente que o filho vive ainda. Mas o fi-
lho morto pegando seu pai pelo brago, visao atroz, designa um mais-além
que se faz ouvir no sonho. O desejo af se presentifica pela perda imajada'®
ao ponto mais cruel, do objeto. E no sonho somente que se pode dar esse
encontro verdadeiramente Unico. S6 um rito, um ato sempre repetido,
pode comemorar esse encontro imemoravel — pois que ninguém pode dizer
o que seja a morte de um filho — sendo o pai enquanto pai — isto é,
nenhum ser consciente.

Pois a verdadeira formula do ateismo ndo é que Deus estd morto —
mesmo fundando a origem da fun¢do do pai em seu assassinio, Freud pro-
tege o pai — a verdadeira férmula do ateismo é que Deus é inconsciente.

O despertar nos mostra o acordar da consciéncia do sujeito na repre-
sentacdo do que se passou — o deplordvel acidente da realidade, ao qual
ndo se pode fazer mais do que acorrer! Mas o que era entdo esse acidente?
— quando todo mundo dorme, ao mesmo tempo aquele que quis repousar
um pouco, aquele que ndo pdde manter a vigilia, e aquele de quem, sem
duvida, diante de seu leito, alguém bem intencionado poderia dizer — Pare-
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ce até que estd dormindo, quando dele s6 sabemos uma coisa , que nesse
mundo inteiramente sonolento, apenas sua voz se fez ouvir — Pai, ndo vés,
estou queimando. Esta frase, ela propria é uma tocha — ela sozinha pGe
fogo onde cai — e ndo vemos o que queima, pois a chama nos cega sobre o
fato de que o fogo pega no Unterlegt, no Untertragen no real.

E mesmo isto que nos leva a reconhecer, nessa frase do sonho, desta-
cada do pai em seu sofrimento, o avesso do que serd quando ele acordar,
sua consciéncia, e a nos perguntarmos o que € correlativo, no sonho, da
representacdo. Esta questdo é tanto mais contundente quanto aqui, o
sonho, nds o vemos verdadeiramente como o avesso da representagdo — é
a imagética do sonho, é oportunidade para nds de sublinhar o que Freud,
quando fala do inconsciente, designa como o que o determina essencial-
mente — o Vorstellungsreprasentanz. O que quer dizer, ndo o representan-
te representativo como se traduziu monotonamente, mas o lugar-tenente
da representag¢do. Veremos sua fun¢do no que segue.

Espero ter conseguido fazé-los apreender o que, do encontro como
para sempre faltoso, aqui é nodal e sustenta realmente, no texto de Freud,
o que lhe parece, neste sonho, absolutamente exemplar.

O lugar do real, que vai do trauma a fantasia — na medida em que a
fantasia nunca é mais do que a tela que dissimula algo de absolutamente
primeiro, de determinante na fun¢ao da repeti¢do — ai estd o que precisa-
mos demarcar agora. Ai estd, de resto, o que, para nds, explicaao mesmo
tempo a ambigiiidade da fun¢do do despertar e da fun¢do do real nesse des-
pertar. O real pode ser representado pelo acidente, pelo barulhinho, a
pouca-realidade, que testemunha que ndo estamos sonhando. Mas, por
outro lado, essa realidade ndo é pouca, pois o que nos desperta é a outra
realidade escondida por trds da falta do que tem lugar de representagdo — é
o Trieb, nos diz Freud.

Cuidado! ainda ndo dissemos o que é o Trieb — e se por falta de re-
presentagdo, ele ndo estd 14, qual € esse Trieb de que falamos — podemos
ter que considerd-lo como sendo apenas Trieb por vir.

O despertar, como ndo ver que ele tem duplo sentido — que o des-
pertar, que nos restitui a uma realidade constituida e representada, tem
duplo emprego? O real, € para além do sonho que temos que procuré-lo —
no que o sonho revestiu, envelopou, nos escondeu, por trds da falta de re-
presentagdo, da qual 14 s6 existe um lugar-tenente. L4 estd o real que co-
manda, mais do que qualquer outra coisa, nossas atividades, e é a psicand-
lise que o designa para nos.
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3

Assim Freud consegue dar solug¢io ao problema que, para o mais agu-
do dos questionadores da alma antes dele — Kierkegaard — jd estava centra-
do na repetigdo.

Convido vocés a relerem o texto que tem esse titulo, radiante de le-
veza e de jogo irdnico, verdadeiramente mozartiano em seu modo donjua-
nesco de abolir as miragens do amor. Com agudeza, sem réplica possivel,
¢é acentuado esse tragco que, em seu amor, o jovem de que Kierkegaard nos
faz o retrato a0 mesmo tempo comovido e irrisorio s6 a si se dirige por in-
termédio da memoria. Verdadeiramente, ndo havera ali algo mais profundo
do que a férmula de La Rochefoucauld — de que quiao pouco provariam
do amor se nio se lhes explicassem os modos e os caminhos? Sim, mas
quem comeg¢ou? E nio serd que tudo comega essencialmente pela tapeagdao
do primeiro a quem se dirigia o encantamento do amor — que fez passar
esse encantamento por exaltagdo do outro, fazendo-se o prisioneiro dessa
exalta¢do, de sua perda de folego, — quem, comn o outro, criou a demanda
mais falsa, a da satisfagdo narcisica, quer ela seja do ideal do eu, ou do eu
que se toma pelo ideal?

Nao mais que em Kierkegaard, ndo se trata em Freud de nenhuma
repeticdo que se assente no natural, de nenhum retorno da necessidade. O
retorno da necessidade visa o consumo posto a servi¢o do apetite. A repe-
ticdo demanda o novo. Ela se volta para o lidico que faz, desse novo, sua
dimensao — isto Freud nos diz também no texto do capitulo de que lhes
fiz referéncia da ultima vez.

Tudo que, na repeti¢do, varia, modula, é apenas alienagdo de seu
sentido. O adulto, se ndo a crianga mais desenvolvida, exige, em suas ativi-
dades, no jogo, a novidade. Mas este deslizamento vela aquilo que é o ver-
dadeiro segredo do ludico, isto é, a diversidade mais radical que constitui
a repeti¢do em si mesma. Vejam-na na crianga, em seu primeiro movimen-
to, no momento em que se forma como ser humano, manifestar-se como
exigéncia de que a estéria contada seja sempre a mesma, que sua realiza-
¢do narrada seja ritualizada, isto €, textualmente a mesma. Esta exigéncia
de uma consisténcia distinta dos detalhes de sua narrativa significa que a
realizagdo do significante ndo poderd jamais ser bastante cuidadosa em sua
memorizac¢do para chegar a designar a primazia da significincia como tal. E
entdo evasio, aparentemente, o fato de desenvolvé-la variando as significa-
¢Oes. Esta variagdo faz esquecer a visada da significincia ao transformar
seu ato em brinquedo e lhe propiciando felizes descargas em relagdo ao
principio do prazer.
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Quando Freud percebe a repeti¢ado no brinquedo de seu neto, no
fort-da reiterado, pode muito bem sublinhar que a crianga obstrui o efeito
do desaparecimento de sua mae fazendo-se o agente dele — este fendmeno
¢ secunddrio. Wallon sublinha, ndo é de saida que a crianga vigia a porta
por onde saiu sua mie, indicando assim que espera revé-la ali, mas, ante-
riormente, é o ponto mesmo em que ela o deixou, o ponto que ela abando-
nou perto dele, que ele vigia. A hidncia introduzida pela auséncia desenha-
da, e sempre aberta, permanece causa de um tragado centrifugo no qual o
que falha ndo é o outro enquanto figura em que o sujeito se projeta, mas
aquele carretel ligado a ele proprio por um fio que ele segura — onde se
exprime o que, dele, se destaca nessa prova, a automutilago a partir da
qual a ordem da significancia vai se por em perspectiva. Pois o jogo do car-
retel é a resposta do sujeito aquilo que a auséncia da mde veio criar na
fronteira de seu dominio — a borda do seu bergo — isto é, um fosso, em
torno do qual ele nada mais tem a fazer sendo o jogo do salto.

Esse carretel ndo é a mae reduzida a uma bolinha por ndo sei que
jogo digno dos Jivaros — é alguma coisinha do sujeito que se destaca embora
ainda sendo bem dele, que ele ainda segura. E o caso de dizer, imitando
Aristoteles, que o homem pensa com seu objeto. E com seu objeto que a
crianga salta as fronteiras de seu dominio transformado em pogo e que co-
mega a encantagdo. Se é verdade que o significante ¢ a primeira marca do
sujeito, como ndo reconhecer aqui — s6 pelo fato de esse jogo se acompa-
nhar de uma das primeiras aparigGes a surgirem — que o objeto ao qual essa
oposi¢do se aplica em ato, o carretel, € ali que devemos designar o sujeito.
A este objeto daremos ulteriormente seu nome de dlgebra lacaniana — o
a minusculo.

O conjunto da atividade simboliza a repeti¢ao, mas ndo, de modo
algum, a de uma necessidade que pediria o retorno da méae e que se mani-
festaria muito simplesmente pelo grito. E a repetigdo da saida da mae
como causa de uma Spaltung no sujeito — superada pelo jogo alternativo,
fort-da, que é um aqui ou ali, e que s6 visa, em sua alternancia, ser o fort
de um da e o da de um fort. O que ele visa é aquilo que, essencialmente,
ndo estd 14 enquanto representado — pois é o jogo mesmo que é o Reprd-
sentanz da Vorstellung. O que se tornard a Vorstellung quando, novamen-
te, esse Reprdsentanz da mde — em seu desenho tachado de toques, de
guaches do desejo — vier a faltar?

Eu vi, também eu, vi com meus olhos arregalados pela adivinhagdo
maternal, a crianga, traumatizada com a minha partida a despeito de seu
apelo precocemente esbogado na voz e daf em diante mais renovado por
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meses e meses — eu a vi, bastante tempo ainda depois disso, quando eu
a tomava, essa crianga, em meus bragos — eu a vi abandonar .a cabega
sobre meu ombro para cair no sono, o sono unicamente capaz de lhe dar
acesso ao significante vivo que eu era depois d3 data do trauma.

Este desenho que lhes dei hoje da fungdo da tiqué, vocés verao que
ele nos serd essencial para retificar o que é o dever do analista na interpre-
tagdo da transferéncia.

Que me baste acentuar hoje que ndo é de modo algum em vdo que
a andlise se ponha como modulando de maneira mais radical essa relagao
do homem para com o mundo que, por muito tempo, foi tomada como
sendo o conhecimento.

Se este se acha tdo freqiientemente, nos escritos teéricos, relaciona-
do a ndo sei qué de andlogo a relagdo da ontogénese a filogénese — é por
uma confusio, e mostraremos da préxima vez que toda a originalidade da
andlise é de ndo centrar a ontogénese psicologica nesses pretensos estdgios
— que ndo tém, literalmente, nenhum fundamento captavel no desenvol-
vimento observdvel em termos bioldgicos. Se o desenvolvimento se anima
inteiramente pelo acidente, pelo tropego da tiqué, é na medida em que a
tiqué nos traz de volta ao mesmo ponto em que a filosofia pré-socrdtica
procurava motivar o proprio mundo.

Ela precisava de um clinamen em algum lugar. Demécrito — quando
tentou designd-lo, jd se colocando como adversirio de uma pura fungdo
de negatividade por onde introduzir o pensamento — nos diz — ndo é o
unbév que é essencial, e acrescenta — lhes mostrando que, desde o que
uma de nossas alunas chamava a etapa arcaica da filosofia, a manipula-
¢do das palavras era utilizada exatamente como no tempo de Heidegger —
ndo é um undév, é um 8ev, o que, em grego, é uma palavra forjada. Ele
ndo disse & para ndo falar do 6y, o que disse ele? — ele disse, respondendo
4 questdo que era a nossa hoje, a do idealismo, — Nada, talvez? nio — tal-
vez nada, mas ndo nada.

RESPOSTAS

F. DOLTO: — Ndo vejo como, para descrever a formagdo da inteli-
géncia antes dos trés ou quatro anos, poderiamos deixar de lado os estd-
gios. Penso que para as fantasias de defesa e de velamento da castragdo, de
par com as ameagas de mutilagdo, precisamos nos referir aos estdgios.
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A descri¢ado dos estdgios, formadores da libido, nio deve ser referi-
da a uma pseudo-maturagdo natural, que permanece sempre opaca. Os estd-
gios se organizam em torno da angustia de castragdo. O fato copulatorio da
introdugdo da sexualidade é traumatizante — ai estd um fisgamento de
vulto — e tem uma fun¢do organizadora para o desenvolvimento.

A angustia de castragdo é como um fio que perfura todas as etapas
do desenvolvimento. Ela orienta as relagGes que sdo anteriores a sua apari-
¢do propriamente dita — desmame, disciplina anal etc. Ela cristaliza cada
um desses momentos numa dialética que tem por centro um mau encon-
tro. Se os estdgios sdo consistentes, é em fungdo de seu registro possivel
em termos de mau encontro.

O mau encontro central estd no nivel do sexual. Isto ndo quer dizer
que os estdgios tomam uma coloragdo sexual que se difundiria a partir da
angustia de castra¢do. E, ao contrério, porque essa empatia ndo se produz,
que se fala de trauma e de cena primitiva.

12 de fevereiro de 1964
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A ESQUIZE DO OLHO E DO OLHAR

Esquize do Sujeito.
Facticidade do Traumatismo.
Maurice Merleau-Ponty.

A tradigao filosofica.

O mimetismo.

O onivoyeur.

No sonho, isso mostra.

Continuo.

Wiederholung, eu lembrei a vocés — e ja lhes disse bastante sobre ela
para acentuar, na referéncia etimologica que lhes dei, haler, sirgar, o que
ela implica de conotagdo lassante.

Sirgar, tirar, puxar. Puxar o qué? Talvez, jogando com a ambigiiidade
do termo, tirar na sorte. Esse Zwang, nos dirigiria entdo para a carta forga-
da — se hd uma s6 carta no jogo, ndo posso tirar outra.

O cardter de conjunto, no sentido matemdtico do termo, que apre-
senta a partida de significantes, e que o opSe por exemplo a indefinitude
do nimero inteiro, nos permite conceber um esquema em que se aplica
imediatamente a fungdo da carta forgada. Se o sujeito é o sujeito do sig-
nificante — determinado por ele —, podemos imaginar a rede sincronica
de tal modo que ela dé, na diacronia, efeitos preferenciais. Entendam bem
que ndo se tratam de efeitos estatisticos imprevisiveis, mas que é a estru-
tura mesma da rede que implica os retornos. Eestaa figura que toma para
nos, através da elucidagdo do que chamamos estratégias, o automaton
de Aristoteles. E também, é mesmo por automatismo que traduzimos
0 Zwang da Wiederholungszwang, compulsdo de repeti¢do.

i

Darei mais tarde a vocés os fatos que sugerem que, em certos mo-
mentos desse mondlogo infantil imprudentemente qualificado de egocen-



70 do othar como objeto a minusculo

trismo, s3o jogos propriamente sintdticos que se fazem observar. Esses
jogos saem do campo que chamamos pré-consciente, mas constituem, se
posso dizer, a cama da reserva inconsciente — a ser entendida no sentido
de reserva de indios, no interior da rede social.

A sintaxe, exatamente, é pré-consciente. Mas o que escapa ao sujeito,
é que suasintaxe estd em relagdo com a reserva inconsciente. Quando o su-
jeito conta sua historia, age, latente, o que comanda essa sintaxe, e a
faz cada vez mais cerrada. Cerrada em relagdo a qué? — ao que Freud,
desde o comego de sua descri¢gdo de resisténcia psiquica, chama um nicleo.

Dizer que esse nucleo se refere a algo de traumidtico é apenas uma
aproximagdo. Precisamos distinguir, da resisténcia do sujeito, essa primei-
ra resisténcia do discurso, quando este procede o cerramento em torno do
nucleo. Pois a expressdo de resisténcia do sujeito ndo faz mais do que im-
plicar demasiado um eu suposto, de que ele — ao se aproximar desse
nucleo — ndo estd certo de que seja algo de que pudéssemos estar seguros
de que a qualificagdo de o eu ainda tenha fundamento.

O nicleo deve ser designado como da ordem do real — do real, no
que a identidade de percepgdo é sua regra. No limite, ele se funda sobre o
que Freud aponta como uma espécie de levantamento que nos garante que
estamos na percep¢do, pelo sentimento de realidade que o autentifica. O
que quer dizer isto? — se ndo é que, do lado do sujeito, isto se chama o
despertar?

Se, da ultima vez, foi em torno do sonho do capitulo sete de A Cién-
cia dos Sonhos que abordei o de que se trata na repeti¢do, é mesmo porque
a escolha desse sonho — por mais trancado, por mais fechado, por mais
dupla e triplamente fechado que ele seja, pois que ndo € analisado — € aqui
indicativo no momento em que € do processo do sonho, em seu wltimo re-
curso, que se trata. Serd que a realidade que determina o despertar é
mesmo o leve ruido contra o qual o império do sonho e do desejo se
mantém? Ndo serd mais outra coisa? Ndo serd o que se exprime no fundo
da angustia desse sonho? — isto é, o mais intimo da rela¢do do pai ao filho,
e que vem a surgir, ndo tanto nessa morte quanto no fato de ela estar mais
além, no seu sentido de destino.

Entre o que acontece como que por acaso, quando todo mundo
dorme — a vela que vira e o fogo nos lengois, o evento insensato, o aciden-
te, a md sorte — e o que hd de percuciente, ainda que velado, no Pai, nio
vés que estou queimando — hi a mesma relagio com que lidamos numa
repeti¢do. E o que, para nés, se figura na apelagdo de neurose de destino,
ou de neurose de fracasso. O que é falhado ndo € a adaptagdo, mas ftiqué,
o encontro.
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O que Aristdteles formula — que a tiqué se define por s6 nos poder
vir de um ser capaz de escolha, proairesis, que a tiqué, boa ou mi sorte,
ndo nos poderia vir de um objeto inanimado, de uma crian¢a, de um ani-
mal — se acha aqui como forjado. O acidente mesmo deste sonho exemplar
nos figura isto. Certamente que Aristoteles marca nesse ponto o mesmo
limite que o arresta 8 margem das formas extravagantes da conduta sexual,
que ele s6 poderia qualificar como teriotes, monstruosidades.

O lado fechado da relagdo entre o acidente, que se repete, e o senti-
do velado, que € a verdadeira realidade e nos conduz a pulsdo — ai estd o
que nos di a certeza de que a desmistificagdo desse artefato do tratamento
que se chama a transferéncia ndo consiste em reporti-lo ao que chamamos
atualidade da situagdo. A diregdo que se indica nessa redugdo a atualidade
da sessdo, ou da série de sessoes, ndo tem valor nem mesmo propedéutico.
O justo conceito de repeticdo deve ser obtido numa outra dire¢do que nao
podemos confundir com o conjunto dos efeitos de transferéncia. Sera
nosso problema, quando abordarmos a fun¢do da transferéncia, sacar como
a transferéncia pode nos conduzir ao nicleo da repeti¢do.

Por isso é que ¢ necessdrio fundar primeiro essa repeti¢do na esquize
mesma que se produz no sujeito com respeito ao encontro. Essa esquize
constitui a dimensdo caracteristica da descoberta e da experiéncia anali-
tica, que nos faz apreender o real, em sua incidéncia dialética, como ori-
ginalmente mal-vindo. E por isso, precisamente, que o real ¢, no sujeito,
o maijor cumplice da pulsdo — & qual s6 chegaremos por ultimo, porque, s6
percorrido, esse caminho nos poderd conceber do qué ele retorna.

Pois, depois de tudo, por que a cena primitiva é tdo traumadtica? Por
que ela é sempre muite cedo ou muito tarde? Por que o sujeito encontra
nela ou prazer demais — pelo menos foi assim que primeiro concebemos a
causalidade traumatizante do obsessivo — ou de menos, como na histérica?
Por que ela ndo desperta logo o sujeito, se é verdade que ele é tdo profun-
damente libidinal? Por que o que acontece aqui € distiquia? Por que a pre-
tendida matura¢do dos pseudo-instintos € transfilada, transvazada, transfi-
xada de tiquico, eu diria — do termo tiqué?

Por enquanto, nosso horizonte é o que aparece de facticio na relagao
fundamental & sexualidade. Trata-se, na experiéncia analitica, de partir do
fato de que, se a cena primitiva é traumdtica, ndo é a empatia sexual que
sustenta as modulagGes do analisdvel, mas um fato facticio. Um fato fac-
ticio, como o que aparece na cena tao ferozmente acossada na experiéncia
do Homem dos Lobos — a estranheza do desaparecimento e do reapareci-
mento do pénis.
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Da ultima vez, quis mostrar onde estd a esquize do sujeito. Essa es-
quize, depois do despertar, persiste — entre o retorno ao real, a represen-
tagdo do mundo afinal posta outra vez de pé, os bragos levantados, que in-
felicidade, o que aconteceu, que horror, que besteira, que idiota, esse que
pegou no sono — e a consciéncia que se retrama, que sabe que vive tudo
aquilo como um pesadelo, mas que, assim mesmo, se agarra a si mesma,
sou eu que vivo tudo aquilo, ndo preciso me beliscar para saber que ndo
estou sonhando. Resta que essa esquize sO estd 14 ainda representando a
esquize mais profunda, a ser situada entre o que refere o sujeito na maqui-
naria do sonho, a imagem da crianga que se aproxima com o olhar cheio
de reproches e, por outro lado, o que o causa e no que ele fracassa, invo-
cagdo, voz da crianga, solicitagdo do olhar - Pai, ndo vés. . .

2

E af que — livre como estou de perseguir, no caminho por onde os
levo, a via que me pare¢a a melhor — passando minha agulha curva através
da tapegaria, salto para o lado em que se pGe a questdo que se apresenta
como encruzilhada entre nds e todos aqueles que tentam pensar o caminho
do sujeito.

Esse caminho, no que ele é busca da verdade, serd para ser trilha-
do'® em nosso estilo de aventura, com seu traumatismo reflexo de fac-
ticidade? Ou deve ser localizado 14 onde a tradi¢do desde sempre o colo-
cou, no nivel da dialética do verdadeiro e da aparéncia, tomada de saida
pela percepgao no que ela tem de fundamentalmente idéico, estético de
certo modo, e acentuado por um centramento visual?

Nio é por simples acaso — remetido a ordem do tiquico puro — que
¢ esta semana que chega ao alcance de vocés, por sua publicag¢do, o livro,
pOstumo, de nosso amigo Maurice Merleau-Ponty sobre O Visivel e o
Invisivel. '

Aqui se exprime, encarnado, o que constituia a alternancia de nosso
didlogo, e ndo tenho que evocar muito longe para me recordar do Congres-
so de Bonneval onde sua interven¢do testemunhava o que era seu caminho,
aquele que se partiu num ponto da obra que ndo a deixa menos em estado
de completude, prefigurada nesse trabalho piedoso que devemos a Claude
Lefort, a respeito de quem quero dizer aqui a homenagem que lhe rendo
pelo tipo de perfei¢do a qual, numa transcri¢do longa e dificil, ele me
parece ter chegado.
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Esse O Visivel e o Invisivel pode nos indicar o momento de chegada
da tradi¢do filos6fica — essa tradi¢do que comega em Platio com a promo-
¢do da idéia, da qual podemos dizer que, por um ponto de partida tomado
num mundo estético, ela se determina por um fim dado ao ser como sobe-
rano, bem atingindo assim uma beleza que é também seu limite. E nfo é
por nada que Maurice Merleau-Ponty reconhece no olho o seu reitor.

Nessa obra ao mesmo tempo terminal e inauguradora, vocés desco-
brirdo uma lembranga e um passo a frente na via do que tinha primeiro
formulado a Fenomenologia da Percepgdo. Ali se acha, com efeito, relem-
brada a fungio reguladora da forma, invocada ao encontro do que, & me-
dida do progresso do pensamento filosofico, tenha sido empurrado até
esse extremo de vertigem que se manifestava no termo idealismo — como
fazer alguma vez juntar-se essa duplicata, em que se tornava entao a repre-
senta¢do, com o que se supde que ela deva cobrir? A Fenomenologia nos
remetia entdo a regulagio da forma, a qual preside nao apenas o olho do
sujeito, mas toda a sua espera, seu movimento, sua tomada, sua emogao
muscular e também visceral — em suma, sua presen¢a constitutiva, mostra-
da no que chamam sua intencionalidade total.

Maurice Merleau-Ponty dé agora o passo seguinte, forgando os limi-
tes dessa fenomenologia mesma. Vocés verao que as vias pelas quais ele os
levard ndo sdo apenas da ordem da fenomenologia do visual, pois elas
chegam a reencontrar — af estd o ponto essencial — a dependéncia do vi-
sivel em relagdo aquilo que nos pGe sob o olho do que vé. Ainda é dizer
demais, pois esse olho é apenas a metdfora de algo que melhor chamarei
o empuxo daquele que vé — algo de anterior ao seu olho. O que se trata de
discernir, pelas vias do caminho que ele nos indica, é a preexisténcia de um
olhar — eu s6 vejo de um ponto, mas em minha existéncia sou olhado de
toda parte.

Esse ver ao qual estou submetido de modo original — sem divida
estd ai 0 que nos deve levar 4 ambi¢do dessa obra, a essa reviravolta ontolo-
gica, cujas bases se encontrariam numa mais primitiva institui¢ao da forma.

Tenho mesmo ai oportunidade para responder a alguém que, certa-
mente, tenho minha ontologia — por que nao? — como todo mundo tem,
ingénua ou elaborada. Mas certamente o que tento desenhar em meu dis-
curso — que, se reinterpreta o de Freud, ndo é menos essencialmente cen-
trado na particularidade da experiéncia que ele traga — nio tem de modo
algum a pretensio de cobrir todo o campo da experiéncia. Mesmo esse
entre-dois que nos abre a apreensio do inconsciente s6 nos interessa na
medida em que nos é designado por consignacao de Freud, como aquilo
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de que o sujeito tem que tomar posse. Acrescentarei apenas que a manu-
tengdo desse aspecto do freudismo, que tém o costume de qualificar de
naturalismo, parece indispensidvel, pois é uma das raras tentativas, sendo
a unica, de dar corpo a realidade psiquica sem substantiva-la.

No campo que nos oferece Maurice Merleau-Ponty, mais ou menos
polarizado alids pelos fios de nossa experiéncia, o campo escdpico, o esta-
tuto ontolégico se apresenta por suas incidéncias mais facticias, sendo as
mais caducas. Mas ndo é entre o visivel e o invisivel que, n6s outros, temos
que passar. A esquize que nos interessa ndo €é a distancia que se prende ao
fato de haver formas impostas pelo mundo e para as quais a intencionali-
dade da experiéncia fenomenologica nos dirige, donde os limites que en-
contramos na experiéncia do visivel. O olhar s6 se nos apresenta na forma
de uma estranha contingéncia, simbélica do que encontramos no horizonte
e como ponto de chegada de nossa experiéncia, isto &, a falta constitutiva
da angustia da castragdo. .

O olho e o olhar, esta € para nds a esquize na qual se manifesta a
pulsao ao nivel do campo escopico.

3

Em nossa relagao as coisas, tal como constituida pela via da visao e
ordenada nas figuras da representagdo, algo escorrega, passa, se transmite,
de piso para piso, para ser sempre nisso em certo grau elidido — é isso que
se chama o olhar.

Para fazer vocés o sentirem, hd mais de. um caminho. Deveria eu ima-
jd-lo, como em seu extremo, como um dos enigmas que nos apresenta a
referéncia 4 natureza? Trata-se de nada. menos que o fendmeno dito do
mimetismo.

Sobre isto, muito se disse e, primeiro, muito absurdo — por exemplo,
que os fendmenos do mimetismo devem ser explicados por um fim de
adapta¢do. Ndo é minha opirido. Tenho apenas que remeter vocés, entre
outras coisas, a um pequeno trabalho que muitos de vocés sem duvida co-
nhecem, aquele de Caillois intitulado Medusa e Companhia, onde a referén-
cia adaptativa é criticada de maneira particularmente perspicaz. Por um
lado, para ser eficaz, a muta¢gdo determinante do mimetismo, no inseto
por exemplo, s6 se pode dar de uma vez e de saida. Por outro, seus preten-
sos efeitos seletivos s3o anulados pela constatagdo de que encontramos no
estdmago dos pdssaros, predadores em particular, tanto insetos ditos pro-
tegidos por algum mimetismo quanto insetos que ndo o sdo.
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Mas também o problema nao estd ai. O problema mais radical do mi-
metismo é saber se precisamos atribui-lo a alguma poténcia formativa do
organismo mesmo que nos mostra suas manifestagSes. Para que isto seja
legitimo, seria preciso que pudéssemos conceber por quais circuitos essa
forca poderia se encontrar em posi¢do de dominar ndo apenas a forma
mesma do corpo mimetizado, mas sua rela¢gao com o meio, dentro do qual
trata-se de que ou bem se distingue dele, ou bem, pelo contririo, com ele
se confunda. E para fechar, como relembra Caillois com muita pertinén-
cia, em se tratando dessas manifesta¢cGes miméticas, e especialmente da que
nos pode evocar a fun¢do dos olhos, isto é, os ocelos, trata-se de compreen-
der se eles impressionam — é um fato eles terem este efeito sobre o preda-
dor ou sobre a vitima suposta que venha a olhd-los — se eles impressionam
por sua semelhanga com olhos ou se, ao contrdrio, os olhos é que s3o fasci-
nantes por sua relagdo com a forma dos ocelos. Dito de outro modo, ndo
deveremos, quanto a isto, distinguir a fun¢do do olho da fun¢ao do olhar?

Este exemplo distintivo, escolhido por mim — por sua localidade,
por seu facticio, por seu cardter excepcional — é para nds apenas uma
pequena manifestagdo de uma fung¢do a ser isolada — a fun¢do, digamos o
termo, da mancha. Este exemplo é precioso para nos marcar a preexistén-
cia, ao visto, de um dado-a-ver.

Nao é preciso de modo algum nos reportarmos a no sei que suposi-
¢d0 da existéncia de um vidente universal. Se a fun¢do da mancha é reco-
nhecida em sua autonomia e identificada & do olhar, podemos procurar
sua inclinagdo, seu fio, seu trago, por todos os estigios da constitui¢cdo do
mundo no campo escopico. Perceberemos entdo que a fungdo da mancha e
do olhar é ali a0 mesmo tempo o que o comanda mais secretamente e o
que escapa sempre 3 apreensdo dessa forma da visdo que se satisfaz consi-
go mesma imaginando-se como consciéncia.

Isso de a consciéncia poder se revirar sobre si mesma — apercebe-se,
como a Jovem Parca de Valéry, como vendo-se ver-se — representa um es-
camoteamento. A1 se opera uma evitagao da fun¢io do olhar.

E o que podemos referenciar com essa topologia que da tiltima vez
fizemos a partir do que aparece da posi¢ao do sujeito quando ele a cede
as formas imagindrias que lhe sdo dadas pelo sonho, como opostas as do
estado de vigilia.

Do mesmo modo, nessa ordem particularmente satisfatoria para o
sujeito que a experiéncia analitica conotou com o termo narcisismo —
onde me esforcei para reintroduzir a estrutura essencial que ele tira de sua
referéncia a imagem especular — no que dai se difunde de satisfa¢do, sendo
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de complacéncia, em que o sujeito encontra apoio para um desconheci-
mento tdo fundamental — e ndo chega seu império até essa referéncia da
tradi¢do filoséfica que é a plenitude encontrada pelo sujeito em forma de
contemplagdo — ndo podemos também sacar ai o que hd de eludido? —
isto é, a fun¢do do olhar. Eu entendo, e Maurice Merleau-Ponty nos mostra
isto, que somos seres olhados no espeticulo do mundo. O que nos faz
consciéncia nos institui, do mesmo golpe, como speculum mundi. Nao
haverd satisfagdo em estar sob esse olhar de que eu falava ainda hd pouco,
seguindo Maurice Merleau-Ponty, esse olhar que nos discerne e que, de sai-
da, faz de nds seus olhados, mas sem que isto se nos mostre?

O espeticulo do mundo, neste sentido, nos aparece como oni-
voyeur.” E mesmo essa a fantasia que encontramos, na perspectiva plato-
nica, de um ser absoluto ao qual é transferida a qualidade de onividente.
Ao nivel mesmo da experiéncia fenomenal da contempla¢do, esse lado
onivoyeur desponta na satisfagdo de uma mulher em se saber olhada, com
a condi¢ao de que nao se mostre isto a ela.

O mundo é onivoyeur, mas nao é exibicionista — ele ndo provoca
nosso olhar. Quando comega a provocd-lo, entdo comega também o sen-
timento de estranheza.

O que dizer? — sendo que, no estado dito de vigilia, hd elisdo do
olhar, elisio do fato de que ndo s6 isso olha, mas que isso mostra. No
campo do sonho, ao contrdrio, o que caracteriza as imagens é que isso
mostra.

Isso mostra — mas, ainda ai, alguma forma de deslizamento do sujei-
to se demonstra. Reportem-se a um texto do sonho, qualquer que ele
seja — ndo sb a esse de que me servi da 1ltima vez em que, além do mais,
o que vou dizer pode permanecer enigmdtico, mas a qualquer sonho — co-
loquem-no em suas coordenadas, € vocés verdo que o isso mostra vem
antes. Tanto vem antes, com as caracteristicas nas quais ele se coordena
— isto €, a auséncia de horizonte, o fechamento do que é contemplado no
estado de vigilia e, também, o cardter de emergéncia, de contraste, de
mancha, de suas imagens, a intensificagdo de suas cores — que nossa posi-
¢do no sonho é, no fim das contas, a de sermos fundamentalmente aquele
que ndo vé. O sujeito ndo vé onde isso vai dar, ele segue, ele pode até
mesmo oportunamente se destacar, dizer para si mesmo que é um sonho,
mas ndo poderia em nenhum caso se apreender dentro do sonho & maneira
como, no cogito cartesiano, ele se apreende como pensamento. Ele pode
se dizer — Isto ndo passa de um sonho. Mas nao se apreende como quem
se diz — Apesar de tudo, sou consciéncia deste sonho.
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Num sonho, ele é uma borboleta. O que quer dizer isto? Quer dizer
que ele vé a borboleta em sua realidade de olhar. O que sdo essas figuras
todas, esses desenhos todos, todas essas cores? — sendo esse dar-a-ver gra-
tuito em que se marca para nés a primitividade da esséncia do olhar. E,
meu Deus, uma borboleta que nio é tdo diferente da que aterroriza o ho-
mem dos lobos — e Maurice Merleau-Ponty conhece bem sua importan-
cia, porque a refere para n6s numa nota nao integrada a seu texto. Quando
Chuang-Tsé estd acordado, ele pode se perguntar se ndo é a borboleta que
estd sonhando que é Chuang-Tsé. Alids, ele tem razdo, e duplamente, pri-
meiro porque € isto que prova que ele ndo é louco, pois ele ndo se toma
por absolutamente idéntico a Chuang-Tsé — e, segundo, porque ndo acre-
dita dizer tdo bem. Efetivamente, foi quando ele era a borboleta que ele
se sacou em alguma raiz de sua identidade — que ele era, e que é em sua
esséncia, essa borboleta que se pinta com suas proprias cores — e é por
isso, em 1ltima raiz, que ele é Chuang-Tsé.

A prova é que, quando ele é a borboleta, ndo lhe vem a idéia se per-
guntar se, quando ele é Chuang-Tsé acordado, ele ndo é a borboleta que
ele estd sonhando ser. E que, sonhando que é uma borboleta, ele terd sem
davida que testemunhar mais tarde que ele se representava como borbole-
ta, mas isto ndo quer dizer que ele estd capturado pela borboleta — ele é
borboleta capturada, mas captura de nada, pois, no sonho, ele ndo é bor-
boleta para ninguém. E quando estd acordado que ele é Chuang-Tsé para
0s outros, e que estd preso na rede deles, de pegar borboletas.

E por isso que a borboleta pode — se o sujeito ndo é Chuang-Tsé,
mas o homem dos lobos — lhe inspirar o terror fobico de reconhecer que o
batimento das asinhas ndo é tdo afastado do batimento da causagdo, da
ranhura primitiva queimando seu ser atingido, pela primeira vez, pela mar-
ca do desejo.

Eu me proponho, da pr6xima vez, a introduzir vocés ao essencial da
satisfagdo escopica. O olhar pode conter em si mesmo o objeto a da dlgebra
lacaniana, no qual o sujeito vem fracassar, e o que especifica o campo es-
copico e engendra a satisfagdo que lhes é propria, é que 14, por razes de
estrutura, a queda do sujeito fica sempre despercebida, pois ela se reduz a
zero. Na medida em que o olhar, enquanto objeto a, pode vir a simbolizar
a falta central expressa no fendmeno da castragdo, e que ele é objeto a
reduzido, por sua natureza, a uma fun¢do punctiforme, evanescente — ele
deixa o sujeito na ignordncia do que héd para além da aparéncia — essa ig-
norancia tdo caracteristica de todo o progresso do pensamento nessa via
constituida pela pesquisa filosofica.
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RESPOSTAS

X. AUDOUARD: — Em que medida é preciso, na andlise, fazer o su-
jeito saber que o olhamos, quer dizer, que estamos situados como aquele
que olha no sujeito o processo de se olhar?

Retomarei as coisas de mais acima, dizendo-lhes que o discurso que
fago aqui tem duas visadas, uma que concerne aos analistas, outra aqueles
_que aqui estdo para saber se a psicandlise é uma ciéncia.

A psicanilise ndo é nem uma Weltanschauung nem uma filosofia que
pretende dar a chave do universo. Ela é comandada por uma visada parti-
cular que é historicamente definida pela elabora¢gdo da nogdo de sujeito.
Ela coloca esta nogdo de maneira nova, reconduzindo o sujeito a sua de-
pendéncia significante.

Ir da percepgao a ciéncia, ai estd uma perspectiva que parece encami-
nhar-se espontaneamente na medida em que o sujeito ndo teve melhor la-
boratério para a apreensdo do ser. Este caminho é aquele mesmo que Aris-
toteles segue, retomando os pré-socrdticos. Mas é um caminho que a expe-
riéncia analitica imp&e que se retifique, porque ele evita o abismo da cas-
tragdo. Vemo-lo, por exemplo, no fato de a tiqué ndo entrar, sendo com as-
pecto punctiforme, na teogonia e na génese.

Tento aqui sacar como a tiqué é representada na tomada visional.
Mostrarei que é ao nivel que chamo da mancha que se encontra o ponto
tiquico na fungdo escopica. E dizer que o plano da reciprocidade do olhar
e do olhado €, mais que nenhum outro, propicio, para o sujeito, ao alibi.
Conviria entdo para nossas intervengdes na sessdo, nao fazé-lo estabelecer-
se neste plano. Seria preciso, ao contririo, truncé-lo por esse ponto ultimo
do olhar, que é ilusério.

O obsticulo que vocés notam estd mesmo ai para ilustrar o fato de
que conservamos uma grande prudéncia. Ndo dizemos ao paciente a toda
ocasido — Ora, ora, com que cara vocé estd', ou — O primeiro botdo de seu
colete estd desabotoado. Assim mesmo, ndo é por nada que a andlise ndo
se faz face a face. A esquize entre olhar e visdo nos permitird, vocés verdo,
ajuntar a pulsdo escopica a lista das pulsdes. Se sabemos lé-lo, nos aperce-_
beremos de que Freud ji a coloca no primeiro plano em As Pulsdes e Seus
Avatares, e mostra que ela ndo é homdloga as outras. Com efeito, ela é a
que elude mais completamente o termo da castra¢do.

19 de fevereiro de 1964
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A ANAMORFOSE

Do fundamento da consciéncia.
Privilégio do olhar como objeto a.
Otica dos cegos.

O falo no quadro.

E em vido que tua imagem chega ao meu encontro
E ndo me entra onde estou, que mostra-a apenas
Voltando-te para mim so poderias achar

Na parede do meu olhar tua sombra sonhada

Eu sou esse infeliz compardvel aos espelhos

Que podem refletir mas que ndo podem ver
Como eles meu olho é vazio e como eles habitado
Pela auséncia de ti que faz sua cegueira.'®

Talvez vocés se lembrem que, quando de uma das minhas primeiras
exposigoes, comecei com estes versos que, no Louco de Elsa de Aragon,
sdo intitulados Contracanto. Eu ndo sabia entdo que eu daria tanto desen-
volvimento ao olhar. Fui voltado para isto pelo modo pelo qual lhes apre-
sentei o conceito de repeti¢do em Freud.

Nio neguemos que € no interior da explicagdo da repeti¢do que se
situa essa digressdo sobre a fun¢do escopica — induzida sem diivida pela
obra, que acaba de ser publicada, de Maurice Merleau-Ponty, O Visivel e
o Invisivel. Também me parece que, se se trata de um encontro, é um
encontro feliz, e destinado a apontar, como tentarei fazer mais adiante
hoje, como, na perspectiva do inconsciente, podemos situar a consci-
éncia.
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Vocés sabem que alguma sombra, ou mesmo, para empregar um
termo de que nos serviremos, alguma reserva — no sentido em que se fala
de reserva num pano exposto a tintura — marca o fato da consciéncia no
discurso mesmo de Freud.

Mas, antes de retomar as coisas do ponto onde.as deixamos da ul-
tima vez, devo primeiro ajustar um ponto a propésito de um termo que
soube ter sido malentendido, da ultima vez, pelos ouvidos que me es-
cutam. Ndo sei que perplexidade ficou nos ouvidos no que concerne a um
termo, no entanto bem simples, que empreguei, comentando-o, o tiquico.
Ele ressoou para alguns como um espirro. Eu tinha no entando precisado
que se tratava do adjetivo de tiqué, como psiquico é o adjetivo que corres-
ponde a psiqué. Nio foi sem inten¢do que me servi dessa analogia no ni-
cleo da experiéncia da repeti¢do, pois para toda concepgio do desenvol-
vimento psiquico tal como a andlise o esclareceu, o fato do tiquico é
central. E mesmo em relagdo ao olho, em relagdo a entiquia, ou a disti-
quia, encontro feliz, encontro infeliz, que meu discurso de hoje se ordena-
ra também.

Via-me ver-me, diz em algum lugar a Jovem Parca. Certamente este
enunciado tem seu sentido pleno e complexo ao mesmo tempo, quando se
trata do tema que a Jovem Parca desenvolve, o da feminidade — ndo che-
gamos 14. Lidamos com o filésofo, que percebe algo que é um dos correla-
tos essenciais da consciéncia em sua relagio com a representagio, e que se
designa como vejo-me ver-me. Que evidéncia é que se pode adscrever a esta
féormula? Como se pode dar que ela fique, em suma, correlativa desse
mundo fundamental ao qual somos referidos no cogito cartesiano, pelo
qual o sujeito se saca como pensamento?

O que isola essa apreensao do pensamento por si mesmo é uma espé-
cie de davida, que chamamos de divida metédica, que recai sobre tudo
aquilo que poderia dar apoio ao pensamento na representa¢gdo. Como pode
ser entdo que o vejo-me ver-me continue como seu invélucro e seu fundo e,
mais talvez do que suponhamos, fim de sua certeza? Pois esquento-me para
me esquentar, ai estd uma referéncia ao corpo como corpo, sou tomado
por essa sensagdo de calor que, de um ponto qualquer em mim, se difunde
e me localiza como corpo. Ao passo que em vejo-me ver-me, nao é de
modo algum sensivel que eu seja, de modo andlogo, tomado pela viso.
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Mais ainda, os fenomendlogos puderam articular com precisao, e da
maneira mais confundidora, que é inteiramente claro que vejo fora, que a
percep¢do nao estd em mim, que ela estd sobre os objetos que apreende. E,
no entanto, percebo o mundo numa percep¢do que parece depender da
imanéncia do vejo-me ver-me. O privilégio do sujeito parece estabelecer-se
aqui por essa relagdo reflexiva bipolar que faz com que, uma vez que per-
cebo, minhas representagdes me pertencem.

E por isso que o mundo é atingido por uma presun¢do de idealiza-
¢30, por uma suposi¢do de s6 me entregar minhas proprias representagoes.
O prético sério n@Zo dd muito peso a isto, mas, em contraposi¢do, o fildso-
fo, o idealista, é posto ai, com respeito tanto a si mesmo quanto aqueles
que o escutam, em posi¢do embaragosa. Como negar que nada do mundo
me aparece sendo em minhas representa¢des? — ai estd a marcha irreduti-
vel do bispo Berkeley, sobre o que haveria, quanto a sua posi¢do subjetiva,

muito a dizer — concernente a isso que, sem divida, escapou a vocés de
passagem, esse me pertencem das representa¢des que evoca a propriedade.

No limite, o processo dessa meditagdo, dessa reflexdo refletidora, chega
até a reduzir o sujeito que percebe a meditagdo cartesiana a um poder
de nadificagdo.

O modo de minha presen¢a no mundo é o sujeito, no que, a forga de
se reduzir a essa unica certeza de ser sujeito, ele se torna nadificagdo ativa.
A continua¢do da meditag¢do filosofica faz bascular efetivamente o sujeito
a agdo historica transformante e, em torno deste ponto, ordena os modos
configurados da consciéncia de si ativa através de suas metamorfoses na
histdoria. Quanto a medita¢do sobre o ser que chega ao seu cume no pensa-
mento de Heidegger, ele restitui ao ser mesmo esse poder de nadificagao
— ou pelo menos p&e a questdo de como ele pode se reportar a ela.

E a isso mesmo que nos leva também Maurice Merleau-Ponty. Mas
se vocés se remetem ao texto dele, vocés verdo que é nesse ponto que ele
prefere recuar para nos propor retornar as fontes da intui¢ao concernente
ao visivel e ao invisivel, de vultar ao que estd antes de qualquer reflexdo,
tética ou nao-tética, a fim de discernir o surgimento da visZo em si mesma.
Trata-se para ele de restaurar — pois, nos diz ele, s6 pode se tratar de uma
reconstru¢@o ou de uma restauragao, e ndo de um caminho percorrido no
sentido contrdrio — de reconstituir a via pela qual pode surgir, ndo do
corpo, mas de algo que ele chama a carne do mundo, o ponto original da
visgo. Parece que vemos assim, nessa obra inacabada, desenhar-se algo
como a pesquisa de uma substincia inominada da qual eu mesmo, o viden-
te, me extraio. Das raias de uma armadilha, ou raios, se vocés quiserem,
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de uma cintilagdo da qual de comego sou uma parte, surjo como um olho,
ganhando, de algum modo, emergéncia por aquilo que eu poderia chamar
a fung¢do da voyura.'®

Dai emana um odor selvagem, deixando entrever, no horizonte, a ca-
cada de Artémis — cujo toque parece associar-se a esse momento de tragico
desfalecimento onde perdemos aquele que fala.

Mas era mesmo esse, entretanto, o caminho que ele queria tomar?
Os tragos que nos restam da parte por vir de sua meditagdo nos permite
duvidar disto. As referéncias que ali se fazem, muito especialmente ao in-
consciente propriamente psicanalitico, nos deixam perceber que ele esta-
ria talvez se dirigindo para uma pesquisa original em relagdo a tradi¢ao
filosofica, para essa nova dimensao da meditagdo sobre o sujeito que a and-
lise permite, a nés outros, tragar.

Quanto a mim, s6 posso me sentir tocado por algumas dessas notas,
para mim menos enigmdticas do que parecerdo a outros leitores, por reco-
brirem muito exatamente os esquemas — especialmente um deles — que
serei levado a promover aqui. Leiam, por exemplo, a nota concernente ao
que ele chama reviravolta em dedo de luva, na medida em que ai parece
despontar — vejam de que modo o couro € invélucro do pelame nas luvas
de inverno — que a consciéncia, em sua ilusdo de ver-se vendo-se, encontra
seu fundamento na estrutura em reviravolta do olhar.

Mas, o que é o olhar?

Partirei desse ponto primeiro, de nadifica¢do, em que se marca, no
campo da redug¢do do sujeito, uma rachadura — que nos adverte da neces-
sidade de introduzir uma outra referéncia, aquela que a andlise toma para
reduzir os privilégios da consciéncia.

A andlise considera a consciéncia como irremediavelmente delimita-
da, e a institui como principio ndo s6 de idealizagdo, mas de desconheci-
mento — assim como se disse, num termo que ganha novo valor por se
referir a0 dominio visual — como escotoma. O termo foi introduzido, no
campo do vocabuldrio analitico, no nivel da Escola Francesa. Serd sim-
ples metdfora? — reencontramos aqui a ambigiiidade que atinge tudo que
toca ao que se inscreve no registro da pulsdo escopica.

A consciéncia s6 conta para nds por sua relagdo ao que, com fins
propedéuticos, tentei lhes mostrar na ficgdo do texto descompletado — a
partir do qual se trata de recentrar o sujeito como falando nas lacunas mes-
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mas daquilo em que, a primeira vista, ele se apresenta como falante. Mas ai
s6 estamos enunciando a relagdo do pré-consciente com o inconsciente. A
dindmica que se liga 4 consciéncia enquanto tal, a aten¢do que o sujeito
dd ao seu proprio texto, fica até aqui, como sublinhou Freud, fora da teo-
ria e, falando propriamente, ainda ndo articulada.

E aqui que eu adianto que a importincia que o sujeito d4 a sua pré-
pria esquize estd ligada ao que a determina — isto €, um objeto privilegia-
do, surgido de alguma separagio primitiva, de alguma automutilag¢io in-
duzida pela aproxima¢do mesma do real, cujo nome, em nossa ilgebra, é
objeto a.

Na relagdo escopica, o opjeto de que depende a fantasia a qual o su-
jeito estd apenso numa vacilagao essencial, é o olhar. Seu privilégio — e
também o porqué de o sujeito durante tanto tempo ter podido desconhe-
cer-se como estando nessa dependéncia — se atém 4 sua estrutura mesma.

Esquematizemos logo o que queremos dizer. Uma vez que o sujeito
tenta acomodar-se a esse olhar, ele se torna, esse olhar, esse objeto puncti-
forme, esse ponto de ser evanescente, com o qual o sujeito confunde seu
proprio desfalecimento. Também, de todos os objetos nos quais o sujeito
pode reconhecer a dependéncia em que estd no registro do desejo, o olhar
se especifica como inapreensivel. E por isso que ele é, mais que qualquer
outro objeto, desconhecido, e é talvez por essa razio também que o sujeito
consegue simbolizar com tanta felicidade seu proprio trago evanescente
e punctiforme na ilusdo da consciéncia de ver-se vendo-se, em que o olhar
se elide.

Se entdo o olhar é esse avesso da consciéncia, como vamos tentar
imaginalo?

A expressao ndo é indevida, pois, o olhar, podemos dar-lhe corpo.
Sartre, numa das passagens mais brilhantes de O Ser e o Nada, o faz entrar
em fun¢do na dimensdo da existéncia de outrem. Esse outro ficaria suspen-
so as condi¢Ges mesmas, parcialmente irrealizantes, que sdo, na defini¢ao
de Sartre, as da objetividade, se ndo houvesse o olhar. O olhar, tal como
concebe Sartre, é o olhar pelo qual sou surpreendido — surpreendido na
medida em que ele muda todas as perspectivas, as linhas de for¢a, de um
mundo, que ele ordena, do ponto de nada onde estou, numa espécie de re-
ticulagdo raiada dos organismos. Lugar da rela¢do do eu, sujeito nadifican-
te, a0 que me rodeia, o olhar teria ai um tal privilégio que chegaria até a
me fazer escotomizar, eu que olho, o olho daquele que me olha como
objeto. No que estou sob o olhar, escreve Sartre, ndo vejo mais o olho que
me olha, e se vejo esse olho, é entdo esse olhar que desaparece.
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Serd uma andlise fenomenologica justa? Ndo. Ndo é verdade que,
quando estou sob o olhar, quando pe¢o um olhar, quando o obtenho, nio
o vejo mais como olhar. Os pintores foram eminentes em sacar esse olhar
enquanto tal na madscara, e s6 preciso evocar Goya, por exemplo, para
fazer vocés sentirem isto.

O olhar se vé — precisamente esse olhar de que fala Sartre, esse olhar
que me surpreende, e me reduz a alguma vergonha, pois que € este o senti-
mento que ele esboga como o mais acentuado. Esse olhar que encontro —
isto pode ser destacado no texto mesmo de Sartre — de modo algum é um
olhar visto, mas um olhar imaginado por mim no campo do Outro.

Se vocés se reportam ao texto dele verdo que, muito ao contrdrio de
falar da entrada em cena desse olhar como de algo que concerne ao 6rgdo
da vis@o, ele se reporta a um ruido de folhas repentinamente ouvido en-
quanto estou em minha caga, a um passo surgido no corredor, e em que
momento? — no momento em que ele proprio se apresentou na a¢ao de
olhar por um buraco de fechadura. Um olhar o surpreende na fung¢do
de voyeur, o desorienta, o desmonta, e o reduz ao sentimento de vergo-
nha. O olhar de que se trata é mesmo presenga de outrem enquanto tal.
Mas é de se dizer que, originalmente, é na relagdo de sujeito a sujeito, na
fun¢do da existéncia de outrem como me olhando, que percebemos o de
que se trata no olhar? Nao estard claro que o olhar s6 intervém na medida
em que ndo é o sujeito nadificante, correlativo do mundo da objetividade,
que se sente surpreendido, mas o sujeito se sustentando numa fungio de
desejo?

Nio serd justamente porque o desejo se instaura aqui no dominio da
voyura que podemos escamoted-lo?

3

Podemos percebé-lo, esse privilégio do olhar na fungdo do desejo,
deixando-nos correr, se assim posso dizer, ao longo das veias por onde o
dominio da visdo foi integrado ao campo do desejo.

Ndo é por nada que foi na época mesma em que a meditagdo car-
tesiana inaugurou em sua pureza a fungdo do sujeito, que se desenvolveu
essa dimensdo da Otica que distinguirei aqui chamando-a geometral.

Vou ilustrar para vocés, com um objeto entre outros, o que me pa-
rece exemplar numa fungdo que curiosamente recolheu tantas reflexdes
na época.

Uma referéncia, para aqueles que queiram levar mais adiante o que
tento fazer vocés sentirem hoje — o livro de Baltrusaitis, Anamorfoses.
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Tenho feito em meu semindrio grande uso da fun¢do da anamorfo-
se na medida em que ela é uma estrutura exemplar. Em que consiste uma
anamorfose simples, ndo a cilindrica? Suponham um retrato que estivesse
aqui, sobre esta folha plana que estou segurando. Vocés estdo vendo ali
o quadro-negro por acaso, numa posi¢do obliqua em relagdo a folha. Su-
ponham que, com o auxilio de uma série de fios ou de tragos ideais eu
transporte para a parede obliqua cada ponto da imagem desenhada na mi-
nha folha; vocés imaginam facilmente o que resultard — vocés vdo obter
uma figura aumentada e deformada segundo as linhas do que podemos
chamar uma perspectiva. SupGe-se que — se retiro o que serviu para a cons-
trugdo, isto é, a imagem colocada no meu proprio campo visual — a impres-
sdo que terei ficando neste lugar serd sensivelmente a mesma — pelo
menos, reconhecerei os tragos gerais da imagem — em melhor caso, terei
uma impressdo idéntica.

Vou agora fazer circular entre vocés algo que data de uma centena
de anos antes, 1533, uma reprodu¢do de um quadro que, penso, todos
vocés conhecem — Os Embaixadores, pintado por Hans Holbein. Os que o
conhecem poderdo rememoré-lo pela reprodug¢do. Os que ndo o conhecem
deverdo considera-lo com ateng¢do. Voltarei a isto daqui a pouco.

A visdo se ordena de um modo que podemos chamar, em geral, a
fun¢do das imagens. Esta fun¢do se define por uma correspondéncia ponto
a ponto de duas unidades no espago. Quaisquer que sejam os intermedid-
rios Oticos para estabelecer sua relagdo, quer uma imagem seja virtual, quer
seja real, a correspondéncia ponto a ponto é essencial. Tudo que é do
modo da imagem no campo da visdo é portanto redutivel a este esquema
tdo simples que permite estabelecer a anamorfose, quer dizer, & relagdo a
uma imagem enquanto que ligada a uma superficie, com um certo ponto
que chamaremos ponto geometral. Pode chamar-se imagem o que quer que
seja que for determinado por este método — no qual a linha reta representa
o seu papel que é de ser o trajeto da luz.

A arte aqui se mistura com a ciéncia. Leonardo da Vinci é ao mesmo
tempo cientista, por suas construgdes didptricas, e artista. O tratado de
Vitrivio sobre a arquitetura ndo se afasta disto. E em Vignola e em Alberti
que encontramos a interrogagao progressiva das leis geometrais da perspec-
tiva, e é em torno das pesquisas sobre a perspectiva que se centra um inte-
resse privilegiado pelo dominio da visdo — cuja relagdo com a institui¢ao
do sujeito cartesiano que é também uma espécie de ponto geometral, de
ponto de perspectiva, ndo podemos deixar de ver. E ao redor da perspecti-
va geometral, o quadro — essa fung¢do tdo importante sobre a qual teremos
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que retornar — se organiza de modo inteiramente novo na histéria da pin-
tura.

Ora, reportem-se, eu lhes rogo, a Diderot. A Carta Sobre os Cegos
para Uso dos que Enxergam os fornaré sensiveis ao fato de que essa cono-
tagdo deixa totalmente escapar o que seja a visdo. Pois o espago geornetral
da visdo — mesmo incluindo ai essas partes imagindrias de dentro do espa-
¢o virtual do espelho de que vocés sabem que eu fiz grande questdo — é
perfeitamente reconstrutivel, imagindvel, pelo cego.

O de que se trata na perspectiva geometral é apenas demarcag¢ao do
espago, € ndo da visao. O cego pode muito bem conceber que o campo
do espago que ele conhece, e que ele conhece como real, possa ser percebi-
do 4 distincia e como que simultaneamente. Trata-se para ele de apenas
apreender uma fungdo temporal, a instantaneidade. Vejam a diptrica de
Descartes, a agdo dos olhos é ali representada como ag¢ao conjugada de
dois bastdes. A dimensdo geometral da visdo ndo esgota, portanto, e longe
disso, 0 que o campo da visdo enquanto tal nos propde como relagdo subje-
tivante original.

E o que constitui a importancia de se dar conta do uso invertido da
perspectiva na estrutiira da anamorfose.

Foi o préprio Diirer que inventou o aparelho de estabelecer a pers-

pectiva. A portinhola de Diirer ¢ compardvel ao que, ainda hd pouco, eu
colocava entre mim e este quadro, isto €, uma certa imagem, ou mais exa-
tamente uma tela, uma trelica que vai ser atravessada pelas linhas retas —
que ndo sdo obrigatoriamente raios, mas também podem ser fios — que li-
gardo cada ponto que vejo no mundo a um ponto em que a tela serd, por
essa linha, atravessada.
. Foi entdo para estabelecer uma imagem perspectiva correta que se
instituiu a portinhola. Se eu inverter o uso, terei o prazer de obter,ndo a
restituicdo do mundo que estd na outra ponta, mas a deformagdo, numa
outra superficie, da imagem que terei obtido sobre a primeira, e me demo-
rarei, como num brinquedo delicioso, nesse procedimento que faz apare-
cer, a vontade, qualquer coisa, num estiramento particular.

Pego-lhes que creiam que tal encantamento teve seu lugar a seu tem-
po. O livro de Baltrusaitis lhes dird as polémicas furiosas que surgiram
dessas prdticas e que deram em obras considerdveis. O convento das Mini-
mas, atualmente destruido, que ficava para o lado da rue-des-Tournelles,
tinha na parede muito comprida de uma de suas galerias, e representando
como que por acaso Sio Jodo en. Patmos, um quadro que tinha que ser
visto através de um furo, para que seu valor deformante fosse levado ao
cimulo.



a anamorfose 87

A deformagdo pode se prestar — ndo era o caso desse afresco parti-
cular — a todas as ambigiiidades paranoicas, e todos os usos foram feitos
para isto, desde Arcimbolo até Salvador Dali. Eu diria até que essa fascina-
¢do complementa aquilo que deixam escapar, da visdo as pesquisas geome-
trais sobre a perspectiva.

Como € que pode acontecer que ninguém jamais pensou em evocar
a esse respeito. . . o efeito de uma ere¢do? Imaginem uma tatuagem dese-
nhada no 6rgdo ad hoc, em estado de repouso, e tomando em outro estado
sua forma, se ouso dizer, desenvolvida.

Como nfo ver aqui, imanente a4 dimensao geometral — dimensio par-
cial no campo do olhar, dimensao que nada tem a ver com a visio enquan-
to tal — algo de simbdlico da fungdo da falta — da apari¢do do fantasma
félico?

Ora, no quadro dos Embaixadores — que, espero, ji circulou o bas-
tante para que tenha passado por todas as maos — o que € que vocés véem?
O que ¢ esse objeto estranho, suspenso, obliquo, no primeiro plano, a
frente desses dois personagens?

Os dois personagens estdo hirtos, duros dentro de seus ornamentos
de ostentag¢do. Entre eles, toda uma série de objetos que figuram, na pin-
tura da época, os simbolos da vanitas. Cornélio Agrippa, na mesma época
escreve seu De Vanitate Scientiarum, visando tanto as ciéncias quanto as
artes, e esses objetos s3o todos simbdlicos das ciéncias e das artes tais como
eram na época agrupados no trivium e no quadrivium que vocés conhecem.
Agora, o que € entdo, diante dessa ostentagdo de dominio de aparéncia em
suas formas mais fascinantes, o que é entdo esse objeto aqui voando, aqui
inclinado? Vocés ndo podem saber — pois vocés vao embora, escapando as
fascinag¢Ges do quadro.

Comecem a sair da sala onde sem duvida ele os cativou por longo
tempo. E entdo que, virando-se, de saida — como descreve o autor das
Anamorfoses — vocés percebem naquela forma, o qué? — um cranio de
caveira.

Nio é de modo algum assim que ela se apresenta primeiro, essa fi-
gura que o autor compara a uma concha de siba e que em mim evoca mais
aquele pdo de duas libras que Dali, nos velhos tempos, achava graga em
botar sobre a cabe¢a de uma velha, expressamente escolhida bem miseren-
ta, casquenta e, demais, inconsciente, ou ainda, os relégios moles do
mesmo, cuja significagdo evidentemente ndo é menos filica do que a
do que se desenha em posi¢do voante no primeiro plano desse quadro.

Tudo isto nos manifesta que o coragdo mesmo da época em que o
sujeito se esboga e em que se procura a 6tica geometral, Holbein nos torna
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aqui visivel algo que ndo é outra coisa sendo o sujeito como nadificado
— nadificado numa forma que é, falando propriamente, a encarnag¢ao ima-
jada do menosfi [(— )] da castragdo, a qual centra para nés toda a orga-
nizagdo dos desejos através do quadro das pulsSes fundamentais.

Mas ¢ ainda mais longe que € preciso procurar pela fung¢do da visgo.
Veremos entdo esbogar-se, a partir dela, ndo o simbolo fidlico, o fantasma
anamorfico, mas o olhar como tal, em sua fung¢do pulsitil, explosiva e es-
tendida, como ela o € nesse quadro.

Esse quadro ndo é nada mais do que é todo quadro, uma armadilha
de olhar. Em qualquer quadro que seja, é precisamente ao procurar o olhar
em cada um de seus pontos que vocés o verdo desaparecer. E isso que eu
tentarei articular da proxima vez.

RESPOSTAS

F. WAHL: — O senhor explicou que a apreensao original do olhar no
olhar de outrem, tal como Sartre a descreve, ndo era a experiéncia funda-
mental do olhar. Gostaria que o senhor precisasse o que esbogou, a apre-
ensdo do olhar na diregcdo do desejo.

Se ndo se faz um valor da dialética do desejo, ndo se compreende por
que o olhar de outrem desorganizaria o campo da percepgdo. E que o sujei-
to em causa ndo € o da consciéncia reflexiva, mas o do desejo. Acredita-se
que se trata do olho-ponto geometral, quando se trata de um olho comple-
tamente diferente — aquele que voa no primeiro plano dos Embaixadores.

— Mas ndo se compreende como outrem vai reaparecer no discurso
que o senhor faz. . .

Olha, o importante ¢ que eu nao me arrebente!

~ Eu queria também lhe dizer que, quando o senhor fala do sujeito
e do real, somos tentados, a primeira vista, a considerar os termos em si
mesmos. Mas, pouco a pouco, nos damos conta de que eles devem ser to-
mados em sua relagdo e que tém uma defini¢do topologica — sujeito e real
devem ser situados de um lado e do outro da esquize, na resisténcia da fan-
tasia. O real é, de algum modo, uma experiéncia da resisténcia.
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E como isto que meu discurso se fia — cada termo so6 se sustenta por
sua rela¢do topoldgica com os outros, e o sujeito do cogito cai na mesma
coisa.

— A topologia, para o senhor, é um método de descoberta ou de
exposi¢do?

E o referenciamento da topologia propria 4 nossa experiéncia de ana-
lista que pode ser retomada depois na perspectiva metafisica. Penso que
Merleau-Ponty ia por este caminho; ver a segunda parte do livro, sua re-
feréncia ao Homem dos Lobos e ao dedo de luva.

P. KAUFMANN: — O senhor apresentou uma estrutura tipica concer-
nente ao olhar, mas o senhor ndo falou da dilatacdo da luz.

Eu disse que o olhar ndo era o olho, salvo nessa forma voadora em
que Holbein teve o topete de me mostrar meu proprio mostrador mole,
de relogio quero dizer. .. Da proxima vez lhes falarei da luz encarnada.

26 de fevereiro de 1964
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ALINHAE ALUZ

O desejo e o quadro.

Historia de uma lata de sardinhas.
O anteparo (écran).

O mimetismo.

O orgdo.

Jamais me olhas onde te vejo.

A fungdo do olho pode levar quem procura esclarecé-los a longin-
quas exploragGes. Desde quando, por exemplo, a fungdo do 6rgo, e logo
de saida sua simples presenga, apareceram na linhagem do vivo?

A relagdo do sujeito com o Orgdo estd no coragdo de nossa experién-
cia. Entre todos os 6rgaos com que lidamos, o seio, as fezes, e outros
ainda, héd o olho, e é surpreendente ver que ele remonta a muito longe nas
espécies que representam o aparecimento da vida. Sem divida, inocente-
mente vocés consomem ostras, sem saberem que, nesse nivel do reino
animal, ja o olho apareceu. Mergulhos como esses nos ensinam, é o caso de

Objeto g Ponto geometral

Ponto luminoso anteparo (tela) | Quadro
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dizer, muitas cores, senfo todas. E em meio a tudo isso, no entanto, que
se tem que escolher, relacionando as coisas ao que interessa para nds.

Da ultima vez, penso ter acentuado as coisas o bastante para permitir
a vocés sacar a importancia desse pequeno esquema triangular, muito sim-
ples, que reproduzi no alto do quadro.

Ele estd ai para lembrar a vocés em trés termos a Otica utilizada na
montagem operatoria que testemunha o uso invertido da perspectiva, que
veio dominar a técnica da pintura, nominalmente entre os séculos quinze
no seu final, dezesseis e dezessete. A anamorfose nos mostra que ndo se
trata, na pintura, de uma reprodugdo realista das coisas do espago — ex-
pressdo sobre a qual hd alids muitas reservas a fazer.

O pequeno esquema permite notar também que uma certa Otica
deixa escapar o de que se trata na visdo. Essa Otica ai estd ao alcance dos
cegos. Fiz referéncia para vocés & Carta de Diderot, que demonstra como,
de tudo que a visdo nos entrega do espago, o cego é capaz de dar conta, de
reconstruir, de imaginar, de falar. Sem divida, sobre esta possibilidade,
Diderot terd construido um equivoco permanente, com subentendidos me-
tafisicos, mas essa ambigiiidade anima seu texto e lhe dd seu cardter mor-
dente.

Para nés, a dimensdo geometral nos permite entrever como o sujeito
que nos interessa é preso, manobrado, captado, no campo da visdo.

No quadro de Holbein, logo lhes mostrei — sem mais dissimular, do
que tenho o hdbito de fazer, a outra face das cartas — o singular objeto flu-
tuando no primeiro plano, que estd 14 para olhar, para pegar, quase diria,
para pegar na armadilha, aquele que olha, quer dizer, nés. £, em suma,
um modo manifesto, sem divida excepcional e devido a ndo sei que mo-
mento de reflexdo do pintor, de nos mostrar que, enquanto sujeito, esta-
mos para dentro do quadro literalmente chamados, e aqui representados
como pegos. Pois o segredo desse quadro, de que lhes lembrei as ressonan-
cias, o parentesco com as vanitas, desse quadro fascinante por apresentar,
entre dois personagens paramentados e fixados, tudo que relembra, na
perspectiva da época, a vaidade das artes e das ciéncias — o segredo desse
quadro é dado no momento em que, afastando-nos ligeiramente dele,
pouco a pouco, para a esquerda, e depois nos voltando, vemos o que signi-
fica o objeto flutuante magico. Ele nos reflete nosso proprio nada, na figu-
ra do crinio de caveira. Utilizagdo, portanto, da dimensio geometral da
visdo para cativar o sujeito, rela¢do evidente ao desejo que, no entanto,
resta enigmadtico.
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Mas qual € ele, o desejo que se pega, que se fixa no quadro? — mas
que, também, o motiva a impulsionar o artista a por algo, e o qué, na
obra? Este é o caminho em que vamos tentar avangar hoje.

Nessa matéria do visivel, tudo é armadilha, e singularmente — o que
¢é bem designado por Maurice Merleau-Ponty no titulo de um dos capitulos
de O Visivel e o Invisivel — entrelagco. Ndo hd uma tnica divisdo, uma @ni-
ca das duplas vertentes que a fungdo da visdo apresenta, que nao se mani-
feste para nés como um dédalo. A medida que nela distinguimos campos,
apercebemo-nos cada vez mais de como eles se cruzam.

No dominio que chamei o do geometral, parece primeiro que é a luz
que nos d4, se assim posso dizer, o fio. Com efeito, esse fio, vocés viram,
da ultima vez, que ele nos liga a cada ponto do objeto e que, no lugar em
que atravessa a rede em forma de tela sobre a qual vamos demarcar a ima-
gem, ele vai funcionar muito bem como fio. Ora, a luz se propaga, como se
diz, em linha reta, e isto estd assegurado. Parece entdo que ¢ ela que nos di
o fio.

No entanto, reflitam que esse fio ndo precisa daluz — ele ndo precisa
ser mais do que um fio esticado. E por isso que o cego poderi seguir todas
as demonstragdes, ainda que isto nos desse um pouco de trabalho. Nés o
faremos tatear, por exemplo, um objeto de certa altura, depois acompa-
nhar o fio esticado, lhe ensinaremos a distinguir pelo tato da ponta dos de-
dos, numa superficie, uma certa configuragdo que reproduz a marcagdo das
imagens — da mesma maneira como imaginamos, na 6tica pura, as relagGes
diversamente proporcionadas e fundamentalmente homologas, as corres-
pondéncias de um ponto com um outro no espago, O que vem a ser sem-
pre, no final das contas, situar dois pontos de um mesmo fio. Essa constru-
¢do ndo permite portanto especialmente apreender o que a luz nos delivra.

Como tentar apreender o que parece nos escapar assim na estrutura-
¢do 6tica do espago? E sempre com isto que joga a argumentagdo tradicio-
nal. Os filésofos, a partir de Alain, o Gltimo a se mostrar sobre isto nos
mais brilhantes exercicios, remontando a Kant, e até a Platdo, se exercem
todos sobre a pretensa tapeagio da percep¢ao — e, a0 mesmo tempo,
tornam todos a se acharem mestres desse exercicio, fazendo valer o fato de
que a percep¢do encontra o objeto onde ele estd e que a aparéncia do cubo
feito de paralelogramos € precisamente, em razio da ruptura do espago que
sustenta nossa percep¢do mesma, o que faz com que o percebamos como
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cubo. Todo o jogo, a peloticagem da dialética clissica em torno da per-
cepgdo, se atém a que ela trata da visdo geometral, quer dizer, da visdo en-
quanto que se situando num espago que nio é, em sua esséncia, o visual.

O essencial da relagio da aparéncia do ser, de que o filosofo, con-
quistando o campo da visdo, se torna tdo facilmente senhor, estd em outro
lugar. Ndo estd na linha reta, estd no ponto luminoso — ponto de irradia-
¢do, jorro, fogo, fonte borboteante de reflexos. A luz se propaga sem du-
vida em linha reta, mas ela refrata, se difunde, inunda, preenche — nao
esquegamos essa taca que é nosso olho — ela também transborda, ela ne-
cessita, em torno da taga ocular, toda uma série de orgdos, de aparelhos, de
defesas. Nao é simplesmente a distincia que a iris reage, mas também a
luz, e ela tem que proteger o que se passa no fundo da taga, que poderia,
em certas conjunturas, ser lesada — e nossa pdlpebra, também ela, diante
de uma luz demasiada, é chamada a piscar primeiro, sendo a se fechar
numa careta bem conhecida.

Também, n3o é s6 o olho que é fotossensivel, como sabemos. Toda
a superficie do tegumento — a titulos sem duvida diversos, que ndo sdo de
modo algum sendo visuais — pode ser fotossensivel, e essa dimensdo ndo
poderia ser reduzida, de nenhum modo, no funcionamento da visdo. Hi
um certo esbogo de orgaos fotossensiveis que sao as manchas pigmentares.
No olho o pigmento funciona i toda, de maneira, certamente, que o feno-
meno se mostra infinitamente complexo, funciona no interior dos cones,
por exemplo, em forma de rodopsina, funciona também no interior das
diversas camadas da retina. Ele vai e vem, esse pigmento, em fung¢Ges que
ndo sio todas, nem sempre, imediatamente distinguiveis e claras, mas que
sugerem a profundidade, a complexidade e, a0 mesmo tempo, a unidade
dos mecanismos de relagao com a luz.

A relagao do sujeito com o que se refere propriamente a luz parece
anunciar-se ja como ambigua. Vocés véem isto alids no esquema dos
dois tridngulos, que se invertem ao mesmo tempo que se devem sobrepor.
Eles lhe dao ai o exemplo primeiro desse funcionamento de entrelago, de
entrecruzamento, de quiasma, que eu apontava ainda hd pouco, e que es-
trutura todo este dominio.

Para fazer vocés sentirem a questdo que coloca a relagdo do sujeito
a luz, para lhes mostrar que seu lugar é coisa diferente do lugar do ponto
geometral que define a 6tica geométrica, vou lhes contar agora um peque-
no apologo.

Esta estoria é verdadeira. Data de alguma coisa como meus vinte
anos — e nesse tempo, certamente, jovem intelectual, eu ndo tinha outra
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preocupac¢do sendo a de ir a algum lugar, de me banhar em alguma pratica
direta, rural, cagadora, e mesmo marinha. Um dia eu estava num barquinho
com algumas pessoas, membros de uma familia de pescadores de um pe-
queno porto. Nessa ocasido, nossa Bretanha ainda ndo estava nas condig¢Ges
de grande industria, nem da frota de pesca, o pescador pescava em sua cas-
quinha de noz, com seus riscos e perigos. Eram esses riscos e perigos que
eu gostava de partilhar, mas ndo eram riscos e perigos o tempo todo, havia
também dias de bom tempo. Um dia, entdo, em que esperivamos o mo-
mento de puxar as redes, o chamado Jodozinho, vimos chamai-lo assim —
ele desapareceu, como toda a sua familia, exatamente pela tuberculose, que
era nessa época a doenga verdadeiramente ambiente na qual toda aquela

camada social se deslocava — me mostra alguma coisa que boiava na super-
ficie das ondas. Era uma latinha, e mesmo precisamente, uma lata de
sardinhas. Ela boiava ali ao sol, testemunha da industria de conserva, que
estdvamos, alids, encarregados de alimentar. Ela respelhava ao sol. E Jodo-
zinho me diz — 7Td vendo aquela lata? Td vendo? Pois ela ndo td te vendo
ndo!

Ele achava muito engragado este episddio; eu achava menos. Procurei
saber por que eu o achava menos engragado. E muito instrutivo.

Primeiro, se tem sentido Jodozinho me dizer que a lata ndo me via, é
porque, num certo sentido, de fato mesmo, ela me olhava. Ela me olha,
quer dizer, ela tem algo a ver comigo, no nivel do ponto luminoso onde
estd tudo que me olha, e aqui ndo se trata de nenhuma metéfora.?°

O vulto desta estorinha, tal como ela acabava de surgir na inveng¢ao
do meu parceiro, o fato de té-la achado tdo engragada, e eu, menos, se
prende a que, se me contam uma estéria como essa, sO pode mesmo ser
porque eu, naquele momento — tal como eu me pintava, com aqueles
caras que ali ganhavam penosamente sua existéncia, na refrega com o
que era para eles a rude natureza — eu, eu fazia quadro de uma maneira
bastante inenarrdvel. Para dizer tudo, por minimo que fosse, eu era man-
cha no quadro. E é mesmo sentir isto que faz com que, s6 por me ouvir
interpelar assim, nessa humoristica, irOnica estéria, ndo a acho tdo engra-
¢ada assim.

"Tomo aqui a estrutura no nivel do sujeito, mas ela reflete algo que
ja se encontra na relagdo natural que o olho inscreve para com a luz. Nao
sou simplesmente esse ser puntiforme que se refere ao ponto geometral
desde onde é apreendida a perspectiva. Sem divida, no fundo do meu
olho, o quadro se pinta. O quadro, certamente, estdi em meu olho. Mas eu,
eu estou no quadro.
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O que é luz tem a ver comigo, me olha, e gragas a essa luz, no fundo
do meu olho, algo se pinta — que de modo algum é simplesmente a rela-
¢do construida, o objeto sobre o qual demora a filosofia — mas que é im-
pressdo, que é borboteamento de uma superficie que ndo é, de antemio,
situada para mim em sua distancia. Af estd algo que faz intervir o que é
elidido na relagdo geometral — a profundidade do campo, com tudo que ela
apresenta de ambiguo, de varidvel, de ndo dominado de modo algum por
mim. E mesmo mais ela que me apreende, que me solicita a cada instante,
e faz da paisagem coisa diferente de uma perspectiva, coisa diferente do
que chamei de quadro.

O correlato do quadro, a situar no mesmo lugar que ele, quer dizer,
do lado de fora, é o ponto de olhar. Quanto ao que, de um ao outro, faz
media¢do, o que estd entre os dois, € algo de natureza diversa da do espago
6tico geometral, algo que representa um papel exatamente inverso, que
opera, ndo por ser atravessivel, mas, ao contrdrio, por ser opaco — é o
anteparo, o écran. :

No que se apresenta a mim como espago da luz, o que é o olhar é
sempre algum jogo da luz com a opacidade. E sempre esse respelhamento
que estava 14 ainda hd pouco no coragdo de minha estorinha, é sempre o
que me faz me conter, em cada ponto, de ser anteparo, de fazer aparecer
a luz como cintilagdo, que o transborda. Para dizer tudo, o ponto de olhar
participa sempre da ambigiiidade da joia.

E eu, se sou alguma coisa no quadro, é também sob essa forma de
anteparo, que ainda had pouco chamei de mancha.

2

Assim é a relagdo do sujeito com o dominio da visdo. Sujeito, aqui,
ndo é para ser entendido no sentido corrente da palavra sujeito, no sentido
subjetivo — essa relagdo ndo é de modo algum uma relagdo idealista. Esse
sobrevoo que eu chamo o sujeito, e que tenho por aquilo que dé consistén-
cia ao quadro, ndo é um sobrevoo simplesmente representativo.

Ele é, aqui, vdrias maneiras de se enganar no que concerne a essa
fun¢@o do sujeito no dominio do espeticulo.

Certamente, da fung¢do de sintese do que se passa por trds da retina
ha exemplos na Fenomenologia da Percep¢do. Merleau-Ponty extrai pro-
ficientemente, de uma abundante literatura, fatos mais notdveis que mos-
tram, por exemplo, que s6 o fato de se mascarar, gragas a um anteparo,
uma parte de um campo funcionando como fonte de cores compostas —
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feitas, por exemplo, de duas rodas, de dois anteparos que, girando um por
trds do outro, devem compor um certo tom de luz — que s6 esta interven-
¢do faz ver de maneira completamente diferente a composi¢ao de que se
trata. Aqui procuramos, com efeito, a fungdo puramente subjetiva, no
sentido ordindrio do termo, a nota de mecanismo central que intervém,
pois 0 jogo de luz manipulado nessa experiéncia, e do qual conhecemos
todos os componentes, é distinto do que é percebido pelo sujeito.

Ainda outra coisa é se aperceber — o que tem mesmo uma face sub-
jetiva, mas acomodada de modo completamente diferente — dos efeitos de
reflexo de um campo ou de uma cor. Coloquemos, por exemplo, um
campo amarelo ao lado de um campo azul — o campo azul, por receber a
luz refletida no campo amarelo sofrerd alguma modifica¢do. Mas certamen-
te tudo que € cor é apenas subjetivo — nenhum correlato objetivo no es-
pectro nos permite ligar a qualidade da cor ao comprimento da onda, ou
a freqiiéncia interessada nesse nivel da vibragdo luminosa. Hd mesmo ai
algo de subjetivo, mas diferentemente situado.

Isso é tudo? E disso que eu falo quando da relagdo do sujeito ao que
chamei de quadro? Certo que ndo.

A relagdo do sujeito ao quadro foi abordada por alguns fildsofos,
mas situada, se posso dizer, a parte. Leiam o livro de Raymond Royer
chamado Néo-Finalismo, e vejam como, para situar a percep¢do numa
perspectiva teleoldgica, ele se vé obrigado a situar o sujeito em sobrevdo
absoluto. Ndo hd necessidade nenhuma, a ndo ser da maneira mais abstra-
ta, de se colocar o sujeito em sobrevdo absoluto, quando se trata, em seu
exemplo, apenas de nos fazer sacar o que é a percep¢do de um tabuleiro de
xadrez — o qual pertence, por esséncia, a essa Otica geometral que tomei
o cuidado primeiro de distinguir. Estamos ai no espago partes extra partes
que faz sempre tanta obje¢do a apercepg¢do do objeto. Nesta dire¢do, a
coisa € irredutivel.

Hé no entanto um dominio fenomenal — infinitamente mais extenso
do que os pontos privilegiados em que aparece — que nos faz sacar, em
sua verdadeira natureza, o sujeito em sobrevdo absoluto. Pois ndo é porque
ndo podemos lhe dar um ser que ele deixa de ser exigivel. H4 fatos que s6
se podem articular pela dimensdo fenomenal do sobrevdo pelo qual eu me
situo no quadro como mancha — sdo os fatos do mimetismo.

Nao posso aqui me engajar na multitude dos problemas, mais ou
menos elaborados, que eles colocam. Remetam-se as obras especiais, que
ndo sdo simplesmente fascinantes, mas extremamente ricas em matéria
para reflexdo. Eu me contentarei com acentuar o que, talvez, nio foi até
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agora bastante sublinhado. E colocarei primeiro a questao de saber qual a
importancia da fun¢do da adapta¢do no mimetismo.

A rigor, em certos fendmenos do mimetismo, podemos falar de colo-
ragdo adaptativa, ou adaptada, e perceber, por exemplo — como indicou
Cuénot, em certos casos com provivel pertinéncia — que a coloragio, no
que ela se adapta ao fundo, é apenas um modo de defesa contra a luz. Num
meio em que, por causa do que o cerca, domina a radiagao verde, como um
fundo d’dgua em meio a ervas verdes, um animalzinho — existem muitos
que podem aqui servir de exemplo — se torna verde na medida em que a
luz pode ser, para ele, um agente nocivo. Ele fica entdo verde para remeter
a luz enquanto verde, e se por assim, por adaptagdo, ao abrigo de seus efei-
tos.

Mas, no mimetismo, é de coisa completamente diferente que se trata.
Um exemplo escolhido quase ao acaso — ndo creiam que se trate de um
caso privilegiado. Um pequeno crusticeo chamado crapella, e ao qual se
acrescenta um outro adjetivo, acanthifera, quando se aninha em meio a
esses tipos de animais no limite dos animais, que chamamos briozodrios,
imita o qué? — imita o qué, nesse animal quase planta que € o briozodrio,
¢ uma mancha — a uma certa fase do briozodrio, uma alga intestinal consti-
tui uma mancha, numa outra fase, algo como um centro colorido funciona.
E a essa forma manchada, malhada que o crusticeo se acomoda. Ele se faz
mancha, ele se faz quadro, inscreve-se no quadro. Af estd o que é, falando
propriamente, o moével original do mimetismo. E, a partir dai, as dimen-
soes fundamentais da inscrigdo do sujeito no quadro aparecem infinita-
mente mais justificadas do que podem fazé-lo em primeira aproximagio
uma adivinhagZo mais ou menos tateante.

Ja fiz alusdo ao que Caillois diz disso em seu livrinho Medusa e Com-
panhia, com aquela penetragao incontestdvel que € as vezes a do ndo-espe-
cialista — seu afastamento talvez lhe permita melhor perceber os relevos
do que o especialista ndo pode fazer mais que soletrar. '

Alguns s6 querem ver, no registro das coloragdes, fatos de adaptagio
diversamente conseguida. Mas os fatos demonstram que quase nada da
ordem da adaptagdo — tal como ela é vista ordinariamente como ligada as
necessidades da sobrevivéncia — quase nada disso estd implicado no mime-
tismo, o qual, na maioria dos casos, se mosfra seja inoperante, seja operan-
do estritamente em sentido contrario do que quereria o resultado presu-
midamente adaptativo. Em contraposi¢ao, Caillois pGe em relevo as trés
rubricas que sdo efetivamente as dimensGes maiores em que se desenrola
a atividade mimética — o travesti, a camuflagem, a intimidagdo.
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E neste dominio, com efeito, que se apresenta a dimensdo pela qual
o sujeito tem como inserir-se no quadro. O mimetismo d4 a ver algo en-
quanto distinto do que poderiamos chamar um ele-mesmo que estd por
trds. O efeito do mimetismo é camuflagem, no sentido propriamente
técnico. Nao se trata de se colocar em acordo com o fundo, mas sobre um
fundo sarapintado, fazer-se pinta — exatamente como se opera a técnica
da camuflagem nas operag¢des de guerra humana.

Quando se trata do travesti, uma certa finalidade sexual é visada. A
natureza nos mostra que essa visada sexual se produz por toda sorte de
efeitos que sao essencialmente de disfarce, de mascarada. Aqui se constitui
um plano distinto da visada sexual em si mesma, que af se encontra repre-
sentando um papel essencial e que ndo deve ser distinguida tdo depressa
como sendo o da tapeag¢do. A fun¢do do logro, nessa ocasido, € outra coisa,
diante da qual convém suspender as decisdes de nosso espirito antes de ter
bem medido sua incidéncia.

Enfim o fendmeno dito da intimidagdo comporta, também ele, essa
sobrevalia que o sujeito tenta sempre atingir em sua aparéncia. Af também,
convém nao se apressar em por em jogo uma intersubjetividade. Cada vez
que se trata da imitagdo, guardemo-nos de pensar depressa demais no outro
que seria assim dito imitado. Imitar, é sem duvida reproduzir uma imagem.
Mas fundamentalmente é, para o sujeito, inserir-se numa fungio cujo exer-
cicio o apreende. E nisso que devemos provisoriamente parar.

Vejamos agora o que nos ensina a fungdo inconsciente como tal, no
que ela é o campo que, para nos, se oferece a conquista do sujeito.

3

Nessa dire¢do, uma chamada do mesmo Caillois nos guia, garantindo-
nos de que os fatos do mimetismo sdo andlogos, no nivel animal, ao que,
no ser humano, se manifesta como artes pldsticas, ou pintura. A Unica
objecdo que poderiamos fazer é que isto parece indicar que, para René
Caillois, a pintura é bastante clara para que pudéssemos nos referir a ela a
fim de explicar outra coisa.

O que é a pintura? Ndo € por nada, evidentemente, que chamamos
de quadro a fung¢do em que o sujeito tem que se discernir como tal. Mas
quando um sujeito humano se engaja em fazer um quadro, em obrar essa
coisa que tem por centro o olhar, do que € que se trata entao? No quadro,
o artista, nos dizem alguns, quer ser sujeito, e a arte da pintura se distin-
gue de todas as outras pelo fato de que, na obra, é como sujeito, como
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olhar, que o artista pretende, a nds, se impor. A isto, outros respondem va-
lorizando o lado objeto do produto da arte. Nessas duas diregdes, algo de
mais ou menos apropriado se manifesta, que certamente ndo esgota o de
que se trata.

Adiantarei a seguinte tese — certamente, no quadro, sempre se mani-
festa algo do olhar. Bem sabe disso o pintor, cuja moral, cuja pesquisa,
cuja busca, cujo exercicio, sdo verdadeiramente, quer ele se prenda a isto
quer ele varie, a selegdo de um certo modo de olhar. Ao olhar mesmo os
quadros mais desprovidos do que chamamos, comumente, de olhar, e que
¢ constituido por um par de olhos, quadros dos quais qualquer represen-
tagdo humana é ausente, como uma paisagem de um pintor holandés ou
flamengo, vocés acabardo vendo, como em filigrana, algo de tdo especifico
para cada um dos pintores que vocés terdo o sentimento da preseng¢a do
olhar. Mas isto ndo passa de objeto de pesquisa, e ilusdo talvez.

A fun¢do do quadro — em relagdo dquele a quem o pintor, literal-
mente, dd a ver seu quadro — tem uma relagdo com o olhar. Essa relagao
ndo é, como pareceria 4 primeira vista, de ser armadilha de olhar. Poderia-
mos crer que, como o ator, o pintor visa ao vocé-me-viu, e deseja ser olha-
do. Nio creio nisto. Creio que hd uma rela¢ao ao olhar do aficionado, mas
que é mais complexa. O pintor, dquele que devera estar diante do seu qua-
dro, oferece algo que em toda uma parte, pelo menos, da pintura, poderia
resumir-se assim — Queres olhar? Pois bem, veja entdo isso! Ele oferece
algo como pastagem para o olho, mas convida aquele a quem o quadro €
apresentado a depor ali seu olhar, como se depSem as armas. Af estd o efei-
to pacificador, apolineo, da pintura. Algo é dado nao tanto ao olhar quan-
to ao olho, algo que comporta abandono, deposi¢do, do olhar.

O que cria problema é que toda uma face da pintura se separa deste
campo — a pintura expressionista. Esta, e € o que a distingue, oferece algo
que vai no sentido de uma certa satisfagdo — no sentido em que Freud
emprega o termo quando se trata de satisfagdo da pulsio — de uma certa
satisfagdo ao que é pedido pelo olhar.

Em outros termos, trata-se de colocar agora a questio do que é o
olho como 6rgdo. A fung¢do, dizem, cria o 6rgdo. Puro absurdo — ela nem
mesmo o explica. Tudo que estd no organismo como 6rgdo se apresenta
sempre com uma grande multiplicidade de fun¢des. No olho, é claro que
fungGes diversas se conjugam. A fung¢do discriminatoria se isola ao méximo
ao nivel da fovea, ponto eleito da visdo distinta. Ela se torna coisa diversa
sobre todo o resto da superficie da retina, injustamente distinguida pelos
especialistas como lugar da fungdo escotdpica. Mas ai, se reencontra o
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quiasma, pois é este iltimo campo, de que se dizser feito para perceber o
que estd em efeitos de menor ilumina¢do, que dd ao méximo a possibili-
dade de perceber efeitos de luz. Uma estrela de quinta ou sexta grandeza,
se vocés quiserem vé-la — é o fenémeno de Arago — ndo a fixem direta-
mente. E precisamente olhando um pouquinho ao lado que ela nos pode
aparecer.

Essas fungSes do olho ndo esgotam o cariter do 6rgao no que ele
surge sobre o divd, e que determina aquilo que todo 6rgao determina —
deveres. O que constitui a falta cometida pela referéncia ao instinto, tao
confusa, é ndo se dar conta de que, o instinto, é a maneira que tem um or-
ganismo para se desvencilhar, com os melhores fins, de um 6rgao. Sao nu-
merosos os exemplos, na escala animal, de casos em que é diante da hiper-
trofia, do hiperdesenvolvimento de um 6rgdo, que o organismo sucumbe.
A pretensa fung¢do do instinto, na rela¢do do organismo com o 6rgdo, pare-
ce mesmo ter que se definir no sentido de uma moral. Maravilhamo-nos
com as assim ditas pré-adaptagGes do instinto. A maravilha é que, de seu
6rgdo, o organismo pode fazer qualquer coisa.

Para nos, em nossa referéncia ao inconsciente, é da relagdo ao 6rgao
que se trata. Ndo se trata de relagdo a sexualidade, nem mesmo ao sexo,
se é que podemos dar a este termo uma referéncia especifica — mas de re-
lagdo ao falo, no que ele falta ao que poderia ser atingido de real na visada
do sexo.

E na medida em que, no coragdo da experiéncia do inconsciente, li-
damos com esse 6rgao — determinado no sujeito pela insuficiéncia organi-
zada no complexo de castragdo — que podemos perceber em que medida
o olho é tomado por semelhante dialética.

Desde a primeira aproximagdo, vemos, na dialética do olho e do
olhar, que ndo hd de modo algum coincidéncia, mas fundamentalmente
logro. Quando, no amor, pe¢o um olhar, o que hid de fundamentalmen-
te insatisfatorio e sempre falhado, é que — Jamais me olhas ld de onde
te vejo. .
Inversamente, o que eu olho ndo é jamais o que quero ver. E a re-
lagdo que evoquei ainda hd pouco do pintor e do aficionado ¢ um jogo,
um jogo de trompe-l'oeil,®® o que quer que se diga a respeito. Aqui ne-
nhuma referéncia ao que chamam impropriamente figurativo, se vocés
pdem dentro disso ndo sei que referéncia a realidade subjacente.

No apélogo antigo, envolvendo Zéuxis e Parrdsios, o mérito de Zéu-
xis é ter feito uvas que atrairam os pdssaros. O que é enfatizado, ndo é, de
modo algum, o fato de que essas uvas seriam uvas perfeitas, o que se enfati-
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za é o fato de que se tenha enganado até o olho dos péssaros. A prova é
que seu confrade Parrdsios triunfa sobre ele, por ter sabido pintar sobre a
parede uma cortina, uma cortina tdo parecida que Zéuxis, virando-se para
ele, lhe disse — Entdo, agora mostre o que vocé fez por detrds disso. Pelo
que é mostrado que se trata mesmo é de enganar o olho.?? Triunfo, sobre
o olho, do olhar.

Sobre essa fungdao do olho e do olhar, prosseguiremos nosso caminho
da proxima vez.

RESPOSTAS

M. SAFOUAN: - Se entendo bem, na contempla¢do do quadro, o
olho se descansa do olhar?

Retomarei aqui a dialética da aparéncia e de seu mais-além, dizendo
que, se mais-além da aparéncia ndo h4 coisa em si, hd o olhar. E nesta rela-
¢d0 que se situa o olho como 6rgdo.

— Mais-além da aparéncia, hd a falta, ou o olhar?

No nivel da dimensao escOpica, na medida em que a pulsdo ai esteja
em jogo, se reencontra a mesma fun¢do do objeto a que é discernivel em
todas as outras dimensdes.

O objeto a é algo de que o sujeito, para se constituir, se separou co-
mo 6rgdo. Isso vale como simbolo da falta, quer dizer, do falo, ndo como
tal, mas como fazendo falta. E entdo preciso que isso seja um objeto — pri-
meiramente, separivel — e depois, tendo alguma relagdo com a falta. Vou
ja encarnar para vocés o que quero dizer.

No nivel oral, é o nada, no que aquilo de que o sujeito foi desmama-
do ndo € nada mais para ele. Na anorexia mental, o que a crianga come é
o nada. Vocés percebem, por esse viés, como o objeto do desmame pode
vir a funcionar, no nivel da castragdo, como privagdo.

O nivel anal é o lugar da metifora — um objeto por um outro, ofere-
cer as fezes no lugar do falo. Ai vocés percebem por que a pulsdo anal é o
dominio da oblatividade, do dom e do presente. Ld onde somos pegos des-
prevenidos, 14 onde ndo podemos, por motivo da falta, dar o que temos
que dar, temos sempre o recurso de dar outra coisa. E por isso que, em sua
moral, 0 homem se inscreve no nivel anal. E isto é verdadeiro muito especi-
almente quanto ao materialista.
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No nivel escopico, ndo estamos mais no nivel do pedido, mas do
desejo, do desejo do Outro. E o mesmo no nivel da pulsdo invocadora, que
¢ a mais proxima da experiéncia do inconsciente.

De maneira geral, a relagdo do olhar com o que queremos ver é uma
relagao de logro. O sujeito se apresenta como o que ele ndo € e o que se dd
para ver ndo é o que ele quer ver. E por isso que o olho pode funcionar
como objeto a, quer dizer, no nivel da falta (— ).

4 de marco de 1964



IX

O QUE E UM QUADRO?

O ser e seu semblante.”

O logro do anteparo.*
Dompte-regard® e Trompe-loeil. -
Oolhar de detrads.

--Q gesto e o toque.
O dar-a-ver e a invidia.

Tenho entdo hoje que manter a aposta em que me engajei ao esco-
lher o terreno em que o objeto a é mais evanescente em sua fungdo de sim-
bolizar a falta central do desejo, que sempre indiquei de maneira univoca
pelo algoritmo (— y).

Nio sei se vocés estdo enxergando o quadro-negro, onde coloquei,
como de hibito, algumas referéncias. O objeto a, no campo do visivel, é o
olhar. Em seguida do que, dentro de uma chave, escrevi —

na natureza
{ como=(— )

Com efeito, podemos perceber algo que, j4 na natureza, apropria
o olhar a fungdo a qual ele pode chegar, dentro da relagao simbélica, no
homem.

Abaixo, desenhei os dois sistemas triangulares que jd introduzi — o
primeiro € aquele que, no campo geometral, pGe em nosso lugar o sujeito
da representagdo, e o segundo, o que me faz, a mim mesmo, quadro. Na
linha da direita se acha entdo situado o vértice do primeiro tridngulo, pon-
to do sujeito geometral, e é nessa mesma linha que me fago também qua-
dro sob o olhar, o qual deve ser inscrito no vértice do segundo tridngulo.
Os dois tridngulos estdo aqui superpostos, como o sio, de fato, no funcio-
namento do registro escopico.
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imagem - -
O olhar anteparo O sujeito da representacdo

Para comegar, preciso insistir nisto — no campo escépico, o olhar
estd do lado de fora, sou olhado, quer dizer, sou quadro.

E ai que estd a fungdo que se encontra no mais intimo da institui¢do
do sujeito no visivel. O que me determina fundamentalmente no visivel é
o olhar que estd do lado de fora. E pelo olhar que entro na luz, e é do
olhar que recebo seu efeito. Donde se tira que o olhar é o instrumento
pelo qual a luz se encarna, e pelo qual — se vocés me permitem servir-me
de um termo, como fago freqiientemente, decompondo-o — sou foto-
-grafado.

Nao se trata aqui do problema filoséfico da representagdo. Nesta
perspectiva, em presenga da representagdo, me garanto a mim mesmo,
como, em suma, sabendo muito, me garanto como consciéncia que sabe
que é apenas representagdo, e que hd, mais além, a coisa, a coisa em si.
Por trds do fendmeno, ou numeno, por exemplo. Sem divida, nfo posso
fazer nada a respeito, pois minhas categorias transcendentais, como diz
Kant, funcionam como elas querem, e me for¢am a tomar as coisas a
seu modo. E depois, no fundo, é assim mesmo — tudo se arranja de modo
feliz.

Para nés, ndo é nessa dialética da superficie para com o que estd
mais-além que as coisas se contrabalangam. Partimos, de nossa parte, do
fato de que hd algo que instaura uma fratura, uma biparti¢do, uma esquize
do ser, a qual este se acomoda, a partir da natureza.

Este fato € observdvel na escala diversamente modulada do que é, em
tiltimo termo, inscritivel sob v tema geral do mimetismo. E o que entra em
jogo, manifestamente, tanto na unido sexual quanto na luta até & morte.
O ser se decompde, de maneir}/s/ensacional, entre seuser e seu semblante,
entre si mesmo e esse tigre de'papel que ele dd a ver. Que se trate de exibi-
¢do ostentatdria, no animal ripacho mais freqiientemente, ou que se trate
da enfatuagdo careteante comy que ele procede, no jogo da luta, em forma
de intimidag¢do, o ser di de si mesmo, ou recebe do outro, algo que é mas-
cara, duplo, envdlucro, pele separada, separada para cobrir a armagio de
um escudo. E por esta forma separada dele mesmo que o ser entra em jogo
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em seus efeitos de vida e morte, e podemos dizer que é com auxilio dessa
duplicata do outro, ou de si mesmo, que se realiza a conjung¢do de que pro-
cede a renovagao dos seres na reprodugao.

O logro tem aqui portanto uma fun¢do essencial. Nao é outra coisa
que nos surpreende no nivel mesmo da experiéncia clinica, quando, em re-
lagdo ao que poderiamos imaginar de atra¢do pelo outro p6lo como conju-
minando o masculino e o feminino, apreendemos a prevaléncia do que se
apresenta como o travesti. Sem duvida alguma, é por intermédio de masca-
ras que o masculino, o feminino, se encontram da maneira mais aguda,
mais ardente.

S6 que o sujeito — sujeito humano, o sujeito do desejo que é a essén-
cia do homem — ndo é de modo algum, ao contrdrio do animal, inteira-
mente preso por essa captura imagindria. Ele se demarca nela. Como? Na
medida em que, ele, isola a fun¢do do anteparo, e joga com ela. O homem,
com efeito, sabe jogar com a mascara como sendo esse mais além do que
hi o olhar. O anteparo é aqui o lugar da mediagdo.

Fiz alusdo, da ultima vez, a essa referéncia que faz Maurice Merleau-
Ponty, na Fenomenologia da Percepgdo, onde, sobre exemplos bem esco-
lhidos, tirados das experiéncias de Gelb e Goldstein, vemos ji, no nivel
simplesmente perceptivo, como o anteparo restabelece as coisas em seu es-
tatuto de real. Se, por isolado, um efeito de iluminagdo nos domina, se,
por exemplo, um pincel da luz que conduz nosso olho nos cativa a ponto
de nos aparecer como um cone leitoso e de nos impedir de ver o que ele
ilumina — s6 o fato de introduair nesse campo um pequeno anteparo, que
corte na dire¢ao daquilo que é iluminado sem ser visto, faz reentrar na
sombra, se assim podemos dizer, a luz leitosa, e faz surgir o objeto que ela
escondia.

E, a0 nivel perceptivo, o fendmeno de uma relagdo que deve ser to-
mada numa fun¢do mais essencial. isto €, que, em sua relagdo ao desejo, a
realidade s6 aparece como marginal.

A realidade é marginal



106 do olhar como objeto a minusculo

Este é mesmo um dos tragos que parece que jamais foi visto na cria-
¢do pictérica. E no entanto um jogo cativante esse de encontrar num qua-
dro o que é, propriamente falando, composi¢do, linhas de parti¢ao das su-
perficies criadas pelo pintor, linhas de fuga, linhas de forga, armagGes em
que a imagem encontra seu estatuto — mas me espanto de que num livro,
alids notdvel, as chamem de arcabougo. Pois assim se elude seu efeito prin-
cipal. Por uma espécie de ironia, nas costas desse livro, figura, contudo,
como mais exemplar que um outro, um quadro de Rouault no qual se de-
signa um tragado circular que faz sacar o essencial de que se trata.

Com efeito, hd algo de que sempre, num quadro, podemos notar a
auséncia — ao contrdrio do que acontece na percep¢do. E o campo central,
onde o poder separativo do olho se exerce ao maximo na visio. Em todo
quadro, ele s6 pode estar ausente, e substituido por um buraco — reflexo,
em suma, da pupila detrds da qual estd o olhar. Em conseqiiéncia, e na me-
dida em que o quadro entra numa relagdo com o desejo, o lugar de um
anteparo central estd sempre marcado, que é justamente aquilo pelo que,
diante do quadro, sou elidido como sujeito do plano geometral.

E por isso que o quadro ndo joga no campo da representagdo. Seu
fim, e seu efeito, estdo alhures.

2

No campo escopico, tudo se articula entre dois termos que funcio-
nam de maneira antinomica — do lado das coisas hd o olhar, quer dizer,
as coisas tém a ver comigo, elas me olham, e contudo eu as vejo. Neste
sentido é que é preciso entender a palavra martelada no Evangelho — Eles
tém olhos para ndo ver. Para nio ver o qué? — justamente que as coisas
tém a ver com eles, que elas os olham.

E este 0 motivo por que fiz entrar a pintura em nosso campo de ex-
ploragdo pela portinha que nos dava Roger Caillois — todo mundo perce-
beu, da iltima vez, que tive um lapso chamando-o René, Deus sabe por
que — fazendo notar que o mimetismo é sem duvida o equivalente da fun-
¢30 que, no homem, se exerce pela pintura.

Ndo é de modo algum oportunidade para nos fazermos aqui a psica-
ndlise do pintor, sempre tdo escorregadia, tio escabrosa, e que provoca
sempre no ouvinte uma reagdo de pudor. Também ndo se trata de critica
da pintura, e no entanto alguém que me é proximo, e cujas apreciagoes
contam muito para mim, me disse ter-se incomodado de que eu abordasse
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algo que parecesse com isso. Certamente, ai estd o perigo, e tentarei fazer
com que ndo haja quanto a isto a menor confusdo.

Se considerarmos todas as modulagSes que impuseram a pintura as
variagGes, no curso do tempo, da estrutura subjetivante, € claro que nenhu-
ma férmula permite ajuntar essas visadas, esses ardis, esses truques infinita-
mente diversos. Vocés viram bem, alids, da Gltima vez, que, depois de ter
formulado que na pintura hi dompte-regard, quer dizer, que aquele que
olha é sempre levado pela pintura a depor seu olhar, eu trazia também a
corregdo de que é no entanto num apelo todo direto ao olhar que se situa
o expressionismo. Para aqueles que hesitariam, encarno o que quero dizer
— penso na pintura de um Miinch, de um James Ensor, de um Kubin, ou
ainda nessa pintura que, curiosamente, poderiamos situar de maneira geo-
grafica como tendo sede no que em nossos dias se concentra da pintura
de Paris. Em que dia veremos serem forgados os limites desta sede? — é
mesmo, se acredito no pintor André Masson com quem falava disso recen-
temente, a questdo mais atual. Pois bem, indicar referéncias como essas,
nao é de modo algum entrar no jogo historico, movente, da critica, a qual
tenta sacar qual seja a fungdo da pintura num dado momento, em tal autor
ou em tal tempo. Para mim, é no principio radical da fungdo dessa bela-
arte que tendo me colocar.

Sublinho primeiro que foi partindo da pintura que Maurice Merleau-
Ponty foi mais especialmente levado a inverter a relagdo que, desde sem-
pre, foi feita pelo pensamento, entre o olho e o espirito. Que a fungdo do
pintor é coisa completamente diferente da organizagdo do campo da re-
presentagdo em que o filésofo nos mantinha em nosso estatuto de sujeito,
é isto que ele demarcou admiravelmente partindo do que chama, com o
proprio Cézanne, esses azuizinhos, esses marronzinhos, esses branquinhos,
esses toques que chovem do pincel do pintor.

O que ¢ isso? O que é que isso determina? Como € que isso determi-
na alguma coisa? Isso jd dd forma e encarnagdo ao campo no qual o psica-
nalista se embrenhou seguindo Freud, com o que em Freud é ousadia lou-
ca, e que, nos que o seguem, logo se torna imprudéncia.

Freud sempre marcou, com infinito respeito, que ele nio pretendia
destacar o que, da criag@o artistica, constituia o verdadeiro valor. No que
concerne aos pintores, assim como aos poetas, ha uma linha na qual ele
péra sua apreciagdo. Ele ndo pode dizer, ele ndo sabe o que, ali, para todos,
para os que olham ou que ouvem, constitui o valor da criagdo artistica.
Contudo, quando ele estuda Leonardo, digamos, para irmos depressa, que
ele procura achar a fun¢do que teve em sua criagdo sua fantasia original —
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sua relagdo a essas duas mdes que ele vé figuradas, no quadro do Louvre ou
no esbogo de Londres, por esse corpo duplo, enxertado no nivel da cintu-
ra, que parece desabrochar de uma mistura de pernas na base. E nesta via
que temos que procurar?

Ou devemos ver o principio da cria¢do artistica no fato de que ela
extrairia — lembrem-se como eu traduzo Vorstellungsreprasentantz — esse

algo que toma o lugar da representa¢gdo? Serd a isto que conduzo vocés ao
distinguir o quadro daquilo que é a representa¢do?

Certamente que ndo — salvo em trabalhos muito raros, salvo numa
pintura que as vezes emerge, pintura onirica, e como € rara, e apenas si-
tudvel na fun¢do da pintura. Talvez esteja ai, alids, o limite em que teria-
mos que designar o que chamamos arte psicopatologica.

O que é criagao do pintor € estruturado de maneira bem diferente.
Justamente na medida em que restauremos o ponto de vista da estrutura
na relagdo libidinal, talvez que chegue o tempo em que possamos interro-
gar com proveito — porque nossos algoritmos nos permitem melhor arti-
cular a resposta — o0 que estd em jogo na criagdo artistica. Trata-se para
noés da criagdo como Freud a designa, quer dizer, como sublimagdo, e do
valor que ela ganha num campo social.

De maneira a0 mesmo tempo vaga e precisa, e que sO diz respeito ao
sucesso da obra, Freud formula que, se uma criagio do desejo, pura no
nivel do pintor, ganha valor comercial — gratificagio que podemos tam-
bém qualificar de secunddria — é porque seu efeito tem algo de aproveita-
vel para a sociedade, para o que, da sociedade, entra no seu lance. Fique-
mos ainda no vago para dizer a obra, isso as acalma, as pessoas, as recon-
forta, mostrando-lhes que pode haver alguns que vivem da exploragio de
seu desejo. Mas para que aquilo as satisfaga tanto, é mesmo preciso que ali
haja também esta outra incidéncia, que seu desejo, o deles, de contemplar,
encontre naquilo alguma pacifica¢do. Isso lhes eleva a alma, como se diz,
quer dizer, os incita, a eles, 4 rentincia. Vocés ndo véem que aqui se indica
algo dessa fungdo que chamei do dompte-regard?

O dompte-regard, disse da Gltima vez, também se apresenta com a
face do trompe-l'oeil. No que tenho o ar de ir em sentido contrdrio ao da
tradic@o que situa sua fun¢do como muito distinta da da pintura. Nao he-
sitei contudo em terminar, da ultima vez, marcando, na oposi¢do das obras
de Zéuxis e Parrdsios, a ambigiiidade de dois niveis, o da fun¢do natural
do logro e o do trompe- oeil.

Se os pdssaros se precipitaram sobie a superficie em que Zéuxis havia
indicado seus toques, tomando o quadro por uvas a serem bicadas, obser-
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vamos que o sucesso de tal empresa ndo implica em nada de as uvas serem
admiravelmente reproduzidas, tal como as que podemos ver na cesta que
segura o Baco de Caravaggio, nos Uffizzi. Se as uvas fossem assim, é pouco
provavel que os pdssaros se tivessem enganado, pois por que veriam os pis-
saros uvas nesse estilo que forga as coisas? Deve haver ali algo de mais redu-
zido, de mais proximo do signo, no que pode constituir para os pdssaros a
uva como sua presa. Mas o exemplo oposto de Parrasios torna claro que ao
querer enganar um homem, o que lhe apresentamos é a pintura de uma
cortina, quer dizer, de algo mais além do qual ele quer ver.

E aqui que esse apélogo ganha valor em nos mostrar por que Platdo
protesta contra a ilusdo da pintura. A questdo ndo é que a pintura oferega
um equivalente ilusério do objeto, mesmo se aparentemente Platao pode
exprimir-se assim. E que o trompe-l'oeil da pintura se d4 por coisa dife-
rente do que ele é.

O que é que nos seduz e nos satisfaz no trompe-l'oeil? Quando é que
ele nos cativa e nos poe em jubilaggo? No momento em que, por um sim-
ples desdobramento de nosso olhar, podemos nos dar conta de que a repre-
senta¢do ndo se move com ele, e que ali hd apenas trompe-I'oeil. Pois nesse
momento ele aparece como sendo coisa diferente daquilo pelo que ele se
dava, ou melhor, ele se dd agora como sendo essa outra coisa. O quadro
ndo rivaliza com a aparéncia, ele rivaliza com o que Platao nos designa mais
além da aparéncia como sendo a Idéia. E porque o quadro é essa aparéncia
que diz que ela é o que dé aparéncia, que Platdo se insurge contra'a pintura
como contra uma atividade rival da sua.

Essa outra coisa é 0 2 mintsculo, em torno do qual se trava um com-
bate cuja alma é o trompe-1 oeil.

Se tentamos figurar concretamente a posi¢do do pintor na historia,
apercebemo-nos de que ele é fonte de algo que pode passar ao real e que, o
tempo todo, se assim posso dizer, nos arrendamos. O pintor, dizemos, ndo
depende mais de nobres mecenas. Mas a situagdo ndo mudou fundamental-
mente com o marchand.® E também um mecenas, e da mesma laia. Antes
do nobre mecenas, era a institui¢do religiosa que dava o que fazer, com a
imagem santa. Hd sempre uma Sociedade Arrendatéria do Pintor e, sempre,
trata-se do objeto a, ou melhor, de reduzi-lo — o que, a um certo nivel,
pode lhes parecer mitico — a um @ com o qual, isto é verdadeiro em tltimo
termo, é o pintor, enquanto criador, que dialoga.

Mas é bem mais instrutivo ver como o a funciona em sua repercussdo
social.
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Os icones — o Cristo triunfante da abboda de Dafne, ou os admira-
veis mosaicqs bizantinos — tém manifestamente por efeito manter-nos sob
o olhar. Poderiamos parar ai, mas isto ndo seria sacar verdadeiramente o
motivo que faz com que o pintor se engaje em fazer esse icone, e o para
que ele serve ao nos ser apresentado. Hd olhar 14 dentro, certamente, mas
ele vem de mais longe. O que constitui o valor do icone, é que o deus que
ele representa, também ele o olha. Supde-se que ele agrada a Deus. O artis-
ta opera, nesse nivel, no plano sacrificial — jogando com o fato de existi-
rem coisas, aqui imagens, que podem despertar o desejo de Deus.

Deus ¢ criador, alids, por criar certas imagens — a Génese nos indica
isto com o Zelem Elohim. E o proprio pensamento iconoclasta ainda salva
isto, que h4 um deus que nio gosta disso. E mesmo o tnico. Mas hoje nio
quero me adiantar muito nesse registro que levaria ao coragdo de um dos
elementos mais essenciais do dominio dos Nomes-do-Pai — é que um certo
pacto pode ser estabelecido mais além de qualquer imagem. A1, onde esta-
mos, a imagem continua sendo o turgimao da divindade — se Iaveh proibe
aos judeus fazerem idolos, é porque os idolos agradam aos outros deuses.
Num certo registro, nao é Deus que ndo é antropomorfo, é o homem que
é solicitado a nao sé-lo. Mas deixemos para l4.

Passemos a etapa seguinte, que chamarei comunal. Partamos para o
saldo do paldcio dos Doges onde estd pintado todo tipo de batalhas, de Le-
panto ou de outra parte. A fung¢do social, que se ji esboga ao nivel religio-
so, se faz ver bem ali. Quem vem a esses lugares? Aqueles que compdem
o que Retz chama os povos. E o que é que os povos véem nessas vastas
composi¢des? o olhar das pessoas que, quando eles ndo estdo 14, deliberam
nessa sala. Por trds do quadro, é o olhar delas que estd 14.

Vocés véem, podemos dizer que sempre estd cheio de olhares 14 de-
trds. Nada de novo € introduaido a este respeito pela época que André
Malraux distingue como moderna, essa em que vem a dominar o que ele
chama o monstro incompardvel, isto é, o olhar do pintor, que pretende
impor-se como sendo, apenas ele, o olhar. Sempre houve olhar 14 detris.
Porém — ai é que estd o ponto mais sutil —, esse olhar, de onde ele vem?

3

Voltamos agora aos azuizinhos, branquinhos, marronzinhos de Cé-
zanne, ou ainda ao que Maurice Merleau-Ponty de modo tdo bonito pde
como exemplo numa passagem de Signos, a essa estranheza do filme em ca-
mera lenta onde se vé Matisse pintando. O importante é que o préprio Ma-
tisse ficou baratinado com o filme. Maurice Merleau-Ponty sublinha o para-
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doxo desse gesto, aumentado pela distensdo do tempo, nos permite imagi-
nar a mais perfeita deliberacao em cada pincelada. N3o passa de mifagem,
diz ele. Ao ritmo em que chove do pincel do pintor esses pequenos toques
que chegardo ao milagre do quadro, nio se trata de escolha, mas de outra
coisa. Essa outra coisa, serd que nao poderemos tentar formula-la?

Serd que a questdo nao deve ser tomada mais aproximadamente
a isso que chamei de chuva do pincel? Serd que se um pdssaro pintasse, ndo
seria deixando cair suas penas, uma serpente suas escamas, uma irvore se
desfolhar e fazer chover suas folhas? Ato soberano sem duvida pois que
passa a algo que se materializa e que, por essa soberania, tornard caduco,
excluido, inoperante, tudo que, vindo de outro lugar, se apresenta diante
desse produto.

Nao esquegamos que a pincelada do pintor € algo onde termina um
movimento. Encontramo-nos ai diante de algo que dd novo e diverso sen-
tido ao termo regressio — encontramo-nos diante do elemento motor, no
sentido de resposta, no que ele engendra, para trds, seu proprio estimulo.

E ai que estd aquilo pelo que a temporalidade original, pela qual se
situa como distinta a relagdo a outro, € aqui, na dimensdo escopica, a do
instante terminal. O que na dialética identificatéria do significante e do fa-
lado se projetard para frente como precipitagdo,”’ é aqui, ao contririo, o
fim, o que, no comego de toda nova inteligéncia, se chamara o instante de
ver.

Este momento terminal é o que nos permite distinguir, de um ato,
um gesto. E pelo gesto que vem, sobre a tela, aplicar-se a pincelada. E é
tanto verdade que o gesto estd ali sempre presente, que ndo se duvida de
que o quadro € primeiro sentido por nds, como bem diz o termo impressdo
ou impressionismo, como mais afim ao gesto do que a qualquer outro tipo
de movimento. Toda ag¢do representada num quadro nos aparecerd como
cena de batalha, quer dizer, como teatral, necessariamente feita para o
gesto. F ¢ ainda essa inser¢do no gesto que faz com que o quadro — qual-
quer que ele seja, figurativo ou ndo — ndo possamos colocé-lo ao contririo.
Se virarmos um diapositivo, vocés logo perceberdo que ele estd sendo mos-
trado com a esquerda no lugar da direita. O sentido do gesto da mao desig-
na suficientemente essa simetria lateral.

Vemos entdo aqui que o olhar opera numa certa queda, queda de de-
sejo, sem davida, mas, como dizer? O sujeito nZo estd ai de modo algum,
ele é teleguiado. Modificando a férmula que é a que eu dou para o desejo
enquanto inconsciente — o desejo do homem é o desejo do Outro — direi
que é de uma espécie de desejo ao Outro que se trata, na extremidade do
qual estéd o dar-a-ver.
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No que é que esse dar-a-ver pacifica alguma coisa? — sendo nisto, que
ha um apetite do olho naquele que olha. Esse apetite do olho, que se trata
de alimentar, constitui o valor de encanto da pintura. Este valor é, para
nos, a ser procurado num plano bem menos elevado do que se supGe, na-
quilo que € a verdadeira fun¢do do 6rgdo do olho, o olho cheio de voraci-
dade, que é o do mau-olhado.

E surpreendente, se pensamos na universalidade da fun¢do do mau-
olhado, que nio hd em lugar nenhum qualquer trago de um bom-olhado,
de um olho que bendiz. Que dizer? — sendo que o olho leva consigo a fun-
¢do mortal de ser em si mesmo dotado — permitam-me jogar aqui em vé-
rios registros — de um poder separativo. Mas este separativo vai bem mais
longe que a visdo distinta. Os poderes que lhe sdo atribuidos, de fazer secar
o leite do animal sobre o qual ele cai — crenga tdo disseminada em nosso
tempo quanto em qualquer outro, e nos paises mais civilizados — de trazer
a doenga, a md sorte, esse poder, onde podemos melhor imagind-lo sendo
na invidia?

Invidia vem de videre. A invidia mais exemplar, para n6s analistas, é
aquela que hd muito tempo destaquei em Agostinho para lhe dar todo o
seu desenvolvimento, isto é, a da criancinha olhando seu irmio pendurado
ao seio de sua mde, olhando-o amare conspectu com um olhar amargo,
que o decompde e faz nele mesmo o efeito de um veneno.

Para compreender o que € a invidia em sua fung¢do de olhar, ndo é
preciso confundi-la com o ciime. O que a criancinha, ou qualquer pes-
soa, inveja, ndo é de modo algum, necessariamente, algo que ela poderia
ter vontade,”® como impropriamente se exprime. A crianga que olha seu
irmdozinho, quer dizer que ela ainda precisa da teta? Todo mundo sabe
que a inveja é provocada pela possessdo de bens que ndo seriam, para aque-
le que inveja, de nenhum uso, e dos quals ele nem mesmo suspeita a ver-
dadeira natureza.

Esta é a verdadeira inveja. Ela faz empalidecer o sujeito diante do
qué? — diante da imagem de uma completude que se refecha, e do fato de
o a minisculo, o a separado ao qual ele se suspende, poder ser para um
outro a possessao com que este se satisfaz, a Befriedigung.

E a esse registro do olho como desesperado pelo olhar que devemos
chegar para sacar a agdo pacificadora, civilizadora e encantadora, da fungio
do quadro. A relagdo fundamental do @ com o desejo me servirdi como
exemplar no que introduzirei agora com respeito a transferéncia.
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RESPOSTAS

M. TORT: — O senhor poderia precisar a relagdo que fez entre o ges-
to e o instante de ver?

O que é um gesto? Um gesto de ameaga, por exemplo? Nao é um
golpe que se interrompe. E pura e simplesmente algo que é feito para se
conter e se suspender.

Eu talvez o leve até o fim depois, mas, enquanto gesto de ameaga, ele
se inscreve em retrocesso.

Essa temporalidade muito particular, que defini com o termo parada
e que cria para tras de si mesma sua significagdo, é ela que faz a distingdo
do gesto e do ato.

O que é muito notdvel — se vocés assistiram 4 ultima Opera de Pe-
quim — é a maneira como nela eles lutam. Lutam como se lutou de todo o
sempre, bem mais com gestos do que com golpes. Certamente, o proprio
espetdculo se acomoda por uma absoluta predomindncia de gestos. Nesses
balés, ndo se colide jamais, desliza-se por espacos diferentes onde se expan-
dem séries de gestos que tém, no entanto, no combate tradicional, seu
valor de armas, no sentido de que, no limite, podem bastar como instru-
mento de intimidagdo. Todo mundo sabe que os primitivos vdio a combate
com madscaras careteantes, horriveis, e com gestos terrificantes. Nao pen-
sem que isto acabou! Ensina-se aos marinheiros americanos, para respon-
derem aos japoneses, a fazer tantas caretas quanto eles. Nossas armas
atuais, podemos também considerd-las como gestos. Queiram os céus
que elas se possam manter nesse estatuto!

A autenticidade do que vem a luz na pintura é minorada em nds,
seres humanos, pelo fato de que, nossas cores, temos mesmo que ir pro-
curd-las onde elas estdo, quer dizer, na merda. Se fiz alusdo aos passaros
que poderiam se deplumar é porque nds, nds nio temos essas penas. O
criador ndo participard jamais em nada além da criagdo de um pequeno
depésito sujo, de uma sucessdo de pequenos depésitos sujos justapostos.
E por esta dimensdo que estamos na criagdo escopica — o gesto enquanto
movimento dado a ver.

Isto o satisfaz, esta explicagdo? E mesmo esta a questio que me co-
locou?

— Ndo, eu queria que o senhor precisasse o que disse sobre essa tem-
pordlidade a qual jd fez alusio uma vez, e que supGe, me parece, referén-
cias que o senhor colocou, em outro lugar, sobre o tempo logico.
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Olhe, eu marquei af a sutura, a pseudo-identifica¢gdo que hd entre o
que chamei tempo de parada terminal do gesto, e 0 que, numa outra dialé-
tica que chamei dialética da precipitagdo identificatéria, ponho como pri-
meiro tempo, isto é, o instante de ver. Isso se superpde, mas ndo é certa-
mente idéntico, pois um € inicial e o outro terminal.

Digamos outra coisa sobre a qual ndo pude formular, por falta de
tempo, as indicag¢Ges necessdrias.

Esse tempo do olhar, terminal, que completa um gesto, eu o ponho
estreitamente em relagdo com o que digo, em seguida, do mau-olhado. O
olhar, em si, ndo apenas termina o movimento, mas o cristaliza. Olhem
essas dangas de que lhes falava, elas sdo sempre pontuadas por uma série de
tempos de parada em que os atores param numa atitude bloqueada. O que
é essa estancada, esse tempo de parada do movimento? Nao é nada mais
que o efeito fascinatorio, no que se trata de despojar o mau-olhado do seu
olhar, para conjurd-lo. O mau-olhado é o fascinum, é o que tem por efeito
parar o movimento e literalmente matar a vida. No momento em que o su-
jeito pdra suspendendo seu gesto, ele é mortificado. A fun¢do antivida,
antimovimento, desse ponto terminal, é o fascinum, e é precisamente uma
das dimensGes em que se exerce diretamente a poténcia do olhar. O instan-
te de ver s6 pode intervir aqui como sutura, jun¢do do imagindrio e do sim-
bdlico, e é retomado numa dialética, essa espécie de progresso temporal
que se chama precipita¢do, arroubo, movimento para frente, que se conclui
no fascinum.

O que sublinho é a distingdo total do registro escopico em relagdo
ao campo invocante, vocatério, vocacional. No campo escopico, contraria-
mente a esse outro campo, o sujeito ndo € essencialmente indeterminado.
O sujeito é, falando propriamente, determinado pela separagdo mesma que
determina o corte do a, quer dizer, aquilo que o olhar introduz de fasci-
natorio. Serd que vocé estd um pouco satisfeito? Completamente? —
Quase.

F. WAHL: — O senhor deixou de lado um fenémeno que se situa,
como o mau-olhado, na civilizagdo mediterrinea, e que é o olho profild-
tico. Hd uma fungdo de protecio que permanece durante um certo traje-
to, e que estd ligada ndo a wma parada, mas a um movimento.

O que hd ai de profildtico é, se assim podemos dizer, alopdtico, quer
seja o chifre, de coral ou ndo, ou mil outras coisas cujo aspecto é mais
claro, como a turpicula res, descrita por Varror, creio — é um falo, simples-
mente. Pois é na medida em que todo desejo humano estd baseado na cas-
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tragdo, que o olho toma sua fungdo virulenta, agressiva e ndo simplesmente
logrante como na natureza. Podemos colher, entre esses amuletos, formas
em que se esboga um contra-olho — é homeopitico. Por esse viés chegamos
a introduzir a dita fun¢do profildtica.

Eu me dizia, por exemplo, que, na Biblia, devia mesmo haver passa-
gens onde o olho conferisse a baraka. Ha alguns lugarezinhos onde a balan-
cei — decididamente, ndo. O olho pode ser profildtico, mas em todo caso
ndo é benéfico, ele é maléfico. Na Biblia, e mesmo no Novo Testamento,
ndo hd bom olho; maus, existem em todo canto.

J.A. MILLER: — O senhor nos explicou desde um certo numero de
aulas que o sujeito ndo é localizdvel na dimensdo da quantidade ou da me-
dida, num espago cartesiano. Por outra parte, o senhor disse que a pesqui-
sa de Merleau-Ponty convergia com a sua, o senhor sustentou que ele co-
locava as demarcagées do inconsciente. . .

Eu ndo disse isso. Emiti a suposi¢do de que os poucos tragos que
hd na mostarda inconsciente em suas notas poderiam talvez té-lo levado a
passar, digamos, para 0 meu campo. Mas nio estou certo disto.

— Eu continuo. Ora, se Merleau-Ponty procura subverter o espaco
cartesiano, serd para abrir o espago transcendental da relagdo ao Outro?
Ndo, é para aceder ou a dimensdo dita da intersubjetividade, ou a do mun-
do dito pré-objetivo, selvagem, primordial. Isto me conduz a lhe perguntar
se O Visivel e o Invisivel o incita a mudar alguma coisa no artigo que o se-
nhor publicou sobre Maurice Merleau-Ponty num numero dos Temps
Modernes.

Absolutamente nada.

14 de margo de 1964
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PRESENCA DO ANALISTA

Problemas da transferéncia.

O obscurantismo na andlise.

Ablata causa.

O Outro, jd ld.

O inconsciente estd do lado de fora.
Um artigo do International Journal.

Para evitar de ter sempre que procurar por uma caixa de fésforos, me
deram uma, grande como vocés véem. na qual estd escrita esta férmula —
a arte de escutar equivale quase @ de bem dizer. Isto divide nossas tarefas.
Esperemos que estejamos perto de estarmos a altura delas.

Tratarei hoje da transferéncia, quer dizer que abordarei sua questio,
esperando chegar a lhes dar uma idéia de seu conceito, segundo o projeto
que anunciei em nosso segundo encontro.

A transferéncia, na opinido comum, é representada como um afeto.
Qualificam-na, vagamente, de positiva, ou de negativa. Aceita-se geralmen-
te, ndo sem algum fundamento, que a transferéncia positiva, é o amor
contudo é preciso dizer que este termo, no emprego que se faz dele aqui,
é de uso inteiramente aproximativo.

Freud colocou. muito cedo, a questao da autenticidade do amor tal
como ele se produz na transferéncia. Para dizer logo, a tendéncia geral é
sustentar que ali se trata de uma espécie de falso amor, de sombra de amor.
Freud, ao contrdrio, estd longe de ter feito pender a balanga neste sentido.

"Nido é um dos interesses menores da experiéncia da transferéncia colocar
para nés, mais adiante, talvez, que nunca se pdode carregi-la, a questdo do
que chamamos amor auténtico, eine echte Liebe.
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A transferéncia negativa, é-se mais prudente, mais temperado, na
maneira que se tem de evocé-la, e ndo se a identifica jamais com o 6dio.
Emprega-se antes o termo ambivaléncia, termo que, mais ainda que o pri-
meiro, mascara muitas coisas, coisas confusas cuja manipulagdo nao é sem-
pre adequada.

Diremos, com mais justeza, que a transferéncia positiva é quando
aquele de quem se trata, o analista no caso, pois bem, a gente o tem em
boa considera¢gdo — negativo, estd-se de olho nele.

Héa um outro emprego do termo transferéncia que merece ser distin-
guido, quando dizemos que ela estrutura todas as relagGes particulares a
esse outro que é o analista, e que o valor de todos os pensamentos que gra-
vitam em torno dessa relagdo deve ser conotado de um signo de reserva
particular. Donde a expressio — que é sempre colocada numa nota como
uma espécie de paréntese, de suspensdo, e mesmo de suspeita, quando € in-
troduzida a propésito da conduta de um sujeito — ele estd em plena trans-
feréncia. Isto supde que todo o seu modo de apercep¢do estd reestruturado
sobre o centro prevalente da transferéncia.

Nio vou seguir mais longe porque essa dupla referencia¢do semantica
me parece suficiente por enquanto.

Niao poderiamos, certamente, nos contentar de modo algum com
isto, pois que nosso fim é abordar o conceito de transferéncia.

Este conceito é determinado pela fung¢do que tem numa praxis. Este
conceito dirige o0 modo de tratar os pacientes. Inversamente, o0 modo de
trata-los comanda o conceito.

Pode parecer que €, de saida, resolver uma questdo como a de saber
se a transferéncia € ou ndo ligada a prdtica analitica, se € um produto dessa
prética, mesmo um artefato dela. Alguém, Ida Madalpine, entre numerosos
autores que foram levados a opinar sobre a transferéncia, foi quem levou
mais longe a tentativa de articular a transferéncia neste sentido. Seja qual
for seu mérito — trata-se de uma pessoa muito teimosa — digamos logo que
ndo podemos, de modo algum, aceitar essa posi¢do extrema.

De qualquer modo, conduzir assim sua abordagem nio € resolver a
questdo. Mesmo se devemos considerar a transferéncia como um produto
da situag¢@o analitica, podemos dizer que esta situa¢@o nao poderia criar o
fendmeno todo, e que, para produzi-lo, é preciso que haja, fora dela, possi-
bilidades ja presentes as quais ela dard composi¢do, talvez inica.

Isto ndo exclui de modo algum, onde nao haja analista no horizonte,

que ali possa haver, propriamente, efeitos de transferéncia exatamente es-
truturdveis como o jogo da transferéncia na andlise. Simplesmente, a anili-
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se, ao descobri-los, permitird lhes dar um modelo experimental que ndo
serd de modo algum forgosamente diferente do modelo que chamaremos
natural. De modo que fazer emergir a transferéncia na andlise, onde ela en-
contra seus fundamentos estruturais, pode muito bem ser o inico modo de
introduzir a universalidade da aplicagio desse conceito. Bastard entio
cortar o corddo de seu arrimo na esfera da andlise, e bem mais ainda, da
doxa que ali é atinente.

Tudo isso, além do mais, é apenas truismo. Valeria ainda a pena, de
entrada, colocar sua fronteira.

2

Esta introdug@o tem por alvo lembra-los disto — abordar os funda-
mentos da psicandlise supSe que lhe levemos, entre os conceitos maiores
que a fundam, uma certa coeréncia. Esta se marca ja na maneira pela qual
abordei o conceito de inconsciente — da qual vocés podem lembrar-se que
nao pude separi-lo da presenga do analista.

Presenga do analista — é um termo muito belo que estariamos erra-
dos em reduzir a essa espécie de pregag¢do lacrimejante, a essa intumescén-
cia cerosa, a essa caricia um pouco viscosa, que encarna um livro que foi
publicado com este titulo.

A presencga do analista é ela propria uma manifestagdo do inconscien-
te, de modo que quando ela se manifesta hoje em dia em certos encontros,
como recusa do inconsciente — é uma tendéncia, e confessada, no pensa-
mento que formulam alguns — isso mesmo deve ser integrado no conceito
de inconsciente. Vocés tém ai acesso rdpido & formulagdo, que coloquei
em primeiro plano, de um movimento do sujeito que s6 se abre para tornar
a se fechar, numa certa pulsagio temporal — pulsagdo que marco como
mais radical do que a inser¢ao no significante que sem duvida a motiva,
mas nao lhe é primdria ao nivel da esséncia, pois que de esséncia me provo-
caram a falar.

Indiquei, de modo maiéutico, eristico, que era preciso ver no in-
consciente os efeitos da fala sobre o sujeito — na medida em que esses efei-
tos sd3o tdo radicalmente primarios que sio propriamente o que determina
o estatuto do sujeito como sujeito. Ai estd uma proposi¢do destinada a res-
tituir o inconsciente freudiano ao seu lugar. Seguramente, o inconsciente
esteve sempre presente, existindo, agindo, antes de Freud, mas importa
sublinhar que todas as acepgSes que foram dadas, antes de Freud, dessa
fun¢do do inconsciente, ndo tém absolutamente nada a ver com o inconsci-
ente de Freud.
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O inconsciente primordial, o inconsciente fung¢do arcaica, o inconsci-
ente preseng¢a velada de um pensamento a ser posto no nivel do ser antes
que essa presenga se revele, o inconsciente metafisico de Eduardo Von
Hartmann — qualquer que seja a referéncia que Freud lhe faga num argu-
mento ad hominem — o inconsciente sobretudo como instinto — tudo isto
nada tem a ver com o inconsciente de Freud, nada a ver — qualquer que
seja o vocabuldrio analitico, suas inflexdes, seus flexionamentos —, nada a
ver com nossa experiéncia. Interpelarei aqui os analistas — alguma vez
vocés tiveram, por um soO instante, o sentimento de manusear a massa do
instinto?

Em meu relatério de Roma, procedi a uma nova alian¢a com o senti-
do da descoberta freudiana. O inconsciente é a soma dos efeitos da fala,
sobre um sujeito, nesse nivel em que o sujeito se constitui pelos efeitos do
significante. Isto marca bem que, com o termo sujeito — ¢ por isso que o
lembrei uma origem — ndo designamos o substrato vivo de que precisa o
fendmeno subjetivo, nem qualquer espécie de substincia, nem qualquer ser
do conhecimento em sua patia, segunda ou primitiva, nem mesmo o logos
que se encarnaria em alguma parte, mas o sujeito cartesiano, que aparece
no momento em que a divida se reconhece como certeza — s6 que, pela
nossa abordagem, as bases desse sujeita se revelam bem mais largas, mas, ao
mesmo tempo, bem mais servas quanto a certeza que ele rateia. E isto que
€ o inconsciente.

Hd uma ligagdo entre esse campo e 0 momento, momento de Freud,
em que ele se revela. E esta ligagdo que exprimo, aproximando-a das passa-
das de um Newton, de um Einstein, de um Planck, como uma marcha
a-cosmologica, no sentido de que todos esses campos se caracterizam por
tragar no real um sulco novo em relagdo ao conhecimento que se poderia
atribuir, por toda a eternidade, a Deus.

Paradoxalmente, a diferen¢a que garante a mais segura subsisténcia
do campo de Freud, é que o campo freudiano é um campo que, por sua
natureza, se perde. E aqui que a presen¢a do psicanalista é irredutivel,
como testemunha dessa perda.

Nesse nivel, nada mais temos a puxar — pois é uma perda seca, que
ndo salda nenhum ganho, se ndo é sua retomada na fung¢do da pulsagdo. A
perda se produz necessariamente numa zona de sombra — que designa o
trago obliquo com que divido as formulas que se desenvolvem, lineares,
diante de cada um desses termos, inconsciente, repetigdo, transferéncia.
Essa zona de perda comporta mesmo, quanto a seus fatos de prética ana-
litica, um certo refor¢go do obscurantismo, muito caracteristico da condi-
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¢d0 do homem em nosso tempo de pretensa informag¢do — obscurantismo
quanto ao qual,sem bem saber por qué, dou crédito ao futuro de que ele
aparega como inaudito. A fun¢do que tomou a psicandlise na propaga¢do
desse estilo que se chama a si mesmo American Way of Life é propriamen-
te 0 que designo com esse termo obscurantismo, na medida em que ele se
marca pela revaloriza¢do de nog¢Ses hd muito tempo refutadas no campo da
psicandlise, tais como a predomindncia das fun¢des do eu.

Quanto a isto, portanto, a presenga do psicanalista, pela vertente
mesma em que aparece a vaidade de seu discurso, deve ser incluida no con-
ceito de inconsciente. Psicanalistas de hoje, n6s temos, dessa escdria, que
levar em conta em nossas operagdes, como do caput mortuum da descober-
ta do inconsciente. Ele justifica a manuten¢do, no interior da andlise, de
uma posi¢do conflitual, necessdria 4 existéncia mesma da andlise.

Se é verdade que a psicandlise repousa sobre um conflito fundamen-
tal, sobre um drama inicial e radical quanto a tudo que podemos por sob a
rubrica do psiquico, a inovagdo a qual fiz alusdo, e que se chama lembran-
¢a do campo e da fungio da fala e da linguagem na experiéncia psicanali'ti-
ca, ndo pretende ser uma posi¢do de exaustdo em relagdo ao inconsciente,
pois que ela é, ela mesma, intervengdo no conflito. Essa lembranga tem seu
porte imediato no fato de ela mesma ter uma incidéncia transferencial.
Também, isto talvez se reconhega pelo fato de que, justamente, puderam
reprochar ao meu semindrio de ter, em relagdo a minha audiéncia, uma
fun¢do considerada, pela ortodoxia da associagdo psicanalitica, como peri-
gosa, por intervir na transferéncia. Ora, longe de recusi-la, essa incidéncia
me parece, com efeito, radical, por ser constitutiva dessa renovagdo da
alianga com a descoberta de Freud. Isto indica que a causa do inconscien-
te — e vocés bem véem que aqui o termo causa deve ser tomado em sua
ambigiiidade, causa a ser sustentada, mas também fung¢io da causa no nivel
do inconsciente — essa causa deve ser fundamentalmente concebida como
a causa perdida. E € a unica chance que temos de ganhd-la.

E por isso que pus em relevo, no conceito desconhecido de repeti-
¢do, esse recurso que é o do encontro sempre evitado, da chance falhada. A
fungdo do ratear estd no centro da repeti¢do analitica. O encontro é sem-
pre faltoso — é isto que constitui, do ponto de vista da tiqué, a vaidade da
repeticdo, sua ocultagdo constitutiva.

O conceito de repeti¢do nos faz topar com o dilema de ou assumir
pura e simplesmente nossa implicagdo como analista no cardter eristico da
discordancia de toda exposi¢do de nossa experiéncia — ou de polir o con-
ceito no nivel de algo que seria impossivel de objetivar, se ndo de uma and-
lise transcedental da causa.
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Esta se formularia a partir da formula cldssica de ablata causa tollitur
efectus — teriamos apenas que sublinhar o singular da prétese, ablata cau-
sa, colocando no plural os termos da apodose, tolluntur effectus — o que
quereria dizer que os efeitos s6 se comportam bem na auséncia da causa.
Todos os efeitos estdo submetidos a pressdo de uma ordem transfactual,
causal, que exige entrar em sua danga, mas, se eles se dessem a mao bem
apertado, como na cangdo, fariam obstdculo a que a causa se imiscuisse em
sua roda.

Quanto a isto, é preciso definir a causa inconsciente, nem como
um ente, nem como um odx v, um nio-ente, — como faz, creio, Henri
Ey, um ndo-ente da possibilidade. Ela é um pn dv, da interdi¢ao que leva
um ente ao ser, malgrado seu ndo-advento, ela é uma fun¢do do impossi-
vel sobre a qual se funda uma certeza.

3

Af estd quem nos leva 4 fun¢do da transferéncia. Pois esse indetermi-
nado de puro ser que nZo tem qualquer acesso & determinagdo, essa posi-
¢3o primdria do inconsciente que se articula como constituido pela inde-
terminag¢do do sujeito — é a isto que a transferéncia nos dd acesso, de ma-
neira enigmitica. E um né gérdio, que nos conduz ao seguinte — o sujeito
procura ter sua certeza. E a certeza do prdprio analista concernente ao
inconsciente nZo pode ser extraida do conceito de transferéncia.

E entdo surpreendente notar a multiplicidade, a pluralidade, mesmo
a plurivaléncia, das concepg¢Ges que, na anilise, foram formuladas sobre a
transferéncia. Ndo pretenderei lhes fazer uma revista exaustiva delas. Ten-
tarei guid-los pelos caminhos de uma exploragao escolhida.

Em sua emergéncia nos textos e nos ensinamentos de Freud, um des-
lizamento nos espreita, que nao lhe poderiamos imputar — é de ndo ver no
conceito de transferéncia sendo o conceito mesmo de repeti¢gdo. Nio es-
quegamos que quando Freud o representa para nds, ele nos diz — O que
ndo pode ser rememorado se repete na conduta. Essa conduta, para reve-
lar o que ela repete, é entregue a reconstrugdo do analista.

Pode-se chegar a crer que a capacidade do traumatismo — tal como
¢ entdo mantida em sua fungdo inaugural pelo pensamento de Freud, quer
dizer, para nés, a resisténcia da significagdo — é entdo nomeadamente
tida por responsdvel do limite da rememoragdo. E, além do mais poderia-
mos ficar ai 4 vontade, em nossa propria teorizagdo, por reconhecer que
héd ali um momento muito significativo da passagem de poderes do sujeito
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ao Outro, aquele que chamamos o grande Outro (A), o lugar da fala, vir-
tualmente o lugar da verdade.

Estard af o ponto de apari¢do do conceito de transferéncia? E o que
ele € na aparéncia, e freqiientemente se apegam nisso. Mas olhemos mais de
perto. Esse momento, em Freud, nio é simplesmente 0 momento-limite
que corresponderia ao que designei como o momento do fechamento do
inconsciente, pulsagdo temporal que o faz desaparecer em um certo ponto
de seu enunciado. Freud, quando conduz a fun¢do da transferéncia, tem
mesmo o cuidado de marcar esse momento como a causa do que chama-
mos transferéncia. O Qutro, latente ou ndo, estd, desde antes, presente na
revelagdo subjetiva. Ele ji estd 14, quando algo comegou a se livrar do in-
consciente.

A interpretagdo do analista ndo faz mais do que recobrir o fato de
que o inconsciente — se ele é o que eu digo, isto é, jogo do significante
— em suas formag¢Ges — sonho, lapso, chiste ou sintoma — jd procedeu por
interpretagdo. O Outro, o grande Outro (A) jd estd 14, em toda abertura
por mais fugidia que ela seja, do inconsciente.

O que Freud nos indica, desde o primeiro tempo, € que a transferén-
cia é essencialmente resistente, Ubertragungswiderstand. A transferéncia é
o meio pelo qual se interrompe a comunicag¢do do inconsciente, pelo qual
o inconsciente torna a se fechar. Longe de ser a passagem de poderes ao in-
consciente, a transferéncia €, ao contrdrio, seu fechamento.

Isto é essencial para marcar o paradoxo que se exprime muito comu-
mente nisto — que pode ser encontrado mesmo no texto de Freud — de
o analista dever esperar a transferéncia para comegar a dar interpretagao.

Quero acentuar esta questio porque ela é a linha de divisdo da boa e
da md maneira de conceber a transferéncia.

H4, na prdtica analitica, miltiplas maneiras de fazé-lo. Elas nio se
excluem for¢cosamente. Podem ser definidas em diferentes niveis. Por
exemplo, se as concep¢des da relagdo do sujeito a tal ou qual dessas ins-
tancias que, no segundo tempo de sua T6pica, Freud pode definir como
o ideal do eu ou o supereu, s3o parciais, isto é freqiientemente apenas dar
somente uma visdo lateralizada do que é essencialmente a relagio com o
grande Outro.

Mas hd outras divergéncias que, estas, s3o irredutiveis. Hi uma con-
cep¢do que, 14 onde ela se formula, s6 pode contaminar a pritica — a que
quer que a andlise da transferéncia proceda sobre o fundamento de uma
alian¢a com a parte sa do eu do sujeito, e que ela consista em apelar para
o seu bom-senso, para fazé-lo notar o cardter ilusério de tais de suas
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condutas no interior da relagdo com o analista. Ai estd uma tese que sub-
verte o de que se trata, isto é, a presentificagdo dessa esquize do sujeito
realizada aqui, efetivamente, na presenga. Apelar para uma parte sg do su-
jeito, que estaria 14 no real, apta a julgar com o analista o que se passa na
transferéncia, é desconhecer que € justamente essa tal parte que estd inte-
ressada na transferéncia, que € ela que fecha a porta, ou a janela, ou o
postigo, como quiserem — e que a bela com quem queremos falar estd ld
detrds, que s6 pede para reabri-los, os postigos. E por isso mesmo que é
neste momento que a interpreta¢do se torna decisiva, pois é a bela que
temos que nos dirigir. '

Nio farei mais do que indicar aqui a reversio que comporta esse
esquema em relagdo ao modelo que se tem dentro da cabe¢a. Digo em
algum lugar que, o inconsciente, é o discurso do Outro. Ora, o discurso
do Outro, que se trata de realizar, o do inconsciente, ele ndo estd do
lado de 14 do fechamento, ele estd do lado de fora. E ele que, pela boca
do analista, apela a reabertura do postigo.

Nem por isso deixa de restar que hd um paradoxo em designar, nesse
movimento de fechamento, o momento inicial em que a interpretagao
pode ganhar seu vulto. E aqui se revela a crise conceitual permanente que
existe na andlise, concernente & maneira como convém conceber a fun¢ao
da transferéncia.

A contradi¢ao de sua fung¢do, que faz apreendé-la como o ponto de
impacto do porte interpretativo, nisso mesmo que, em relagdo ao incons-
ciente, ela é o0 momento de fechamento — af estd o que faz necéssitar que
a tratemos como o que ela é, isto ¢, um nd. Nos a trataremos ou ndo como
um né goérdio, isto veremos. Ela é um no, e nos incita a dar conta dele —
o que tenho feito durante vérios anos — por consideragdes de topologia
que, espero, nao parecera supérfluo relembrar.

4

H4 uma crise na anilise, e eu tenho fundamento, porque nfo hd nisso
nada de parcial, em escolher o ultimo texto que pode manifestd-la da ma-
neira mais explosiva, por ndo pertencer a um espirito mediocre. E um arti-
go cerrado, que prende muito, de Thomas S. Szasz — que nos fala de Sira-
cusa, isto ndo o torna mais aparentado, infelizmente, a Arquimedes, pois
esta Siracusa fica no Estado de Nova Iorque — publicado no iltimo nmime-
ro do International Journal o f Psychoanalysis.
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Esse artigo foi inspirado ao seu autor por uma idéia coerente com a
pesquisa que inspira seus artigos precedentes, uma pesquisa verdadeiramen-
te emocionante pela autenticidade do caminho analitico.

E absolutamente notivel que um autor, alids dos mais estimados em
seu circulo, que ¢ o da psicandlise exatamente americana, considere a
transferéncia como nada mais que uma defesa do psicanalista, e chegue a
uma conclusdo como esta — a transferéncia é o pivé sobre o qual repousa
inteiramente a estrutura do tratamento psicanalitico. E um conceito que
ele chama inspired — eu desconfio sempre dos falsos amigos no vocabuli-
rio inglés, tentei pesar sua tradugdo. Esse inspired ndo me parece querer
dizer inspirado, mas algo como oficioso — é um conceito tdo oficioso
quanto indispensdvel — estou citando —, ainda ele dd asilo — harbour —
aos conceitos germes ndo so de sua propria destruicdo, mas da destruicdo
da propria psicandlise. Por qué? Porque tende a colocar a pessoa do ana-
lista para além da prova da realidade, tal como ele pode té-la de seus paci-
entes, de seus colegas e de si proprio. Este risco — this hazard — deve ser
redondamente — frankly — reconhecido. Nem a profissionalizagdo, nem
a elevagdo dos padroes, nas as andlises diddticas levadas até o acuo —
coerced training analysis — podem nos proteger contra esse perigo. E é
aqui que estd a confusdo — s6 a integridade do analista e da situagcdo ana-
litica pode nos salvar da extingdo do — the unique dialogue — didlogo
unico entre o analista e o analisado.

Esse impasse inteiramente forjado €, para o autor, necessitado pelo
fato mesmo de que ele s6 poderia conceber a andlise da transferéncia nos
termos de um assentimento obtido da parte sa do eu, a que estd apta a
julgar da realidade e a distinguir da ilusdo.

Seu artigo comega, assim, logicamente — a transferéncia é semelhan-
te a conceitos como o de erro, o de ilusd@o ou o de fantasia. Uma vez obtida
a presenc¢a da transferéncia é uma questdo de acordo entre o analisado e o
analista, exceto que, o analista sendo aqui juiz sem apelagdo e sem recursos,
somos conduzidos a nomear toda andlise da transferéncia um campo de
puro risco, sem controle.

S6 tomei esse artigo como um caso limite, mas demonstrativo, capaz
de nos incitar a restituir aqui uma determinagdo que faga entrar em jogo
uma outra ordem. Esta ordem é a da verdade. A verdade so se funda pelo
fato de que a palavra, mesmo mentirosa, a reclama e a suscita. Esta dimen-
sdo estd sempre ausente do logico-positivismo que se acha dominando a
anilise do conceito de transferéncia feito por Szasz.

Pode-se falar, a proposito de minha concep¢ao de dinimica inconsci-
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ente, de intelectualizagdo — sob pretexto de que eu punha ali em primeira
ordem a fung¢do do significante. Serd que ndo se vé aparecer que nesse
modo operatdrio — no qual tudo funciona pela confrontagio de uma rea-
lidade e de uma conotag¢do de ilusdo portada sobre o fenomeno de trans-
feréncia — é que muito bem reside a pretendida intelectualiza¢ao?

Longe de termos que considerar dois sujeitos, numa posi¢do dual, a
discutir sobre uma objetividade que estaria ali, depositada como efeito de
queda de uma compressao no comportamento, precisamos fazer surgir o
dominio da tapeagdo possivel. Quando os introduzi ao sujeito da certeza
cartesiana como o ponto de partida necessario de todas as nossas especula-
¢Oes sobre o que o inconsciente destaca, marquei bem em Descartes o
papel de contrapeso essencial que é o Outro (A) que, dizem, em nenhum
caso deve ser enganador. Esse Outro (A), na anilise, o perigo é que ele seja
enganado. Ndo é a unica dimensdo a ser apreendida na transferéncia. Mas,
confessem que se hi dominio em que, no discurso, a tapeagdo tem em
algum lugar chance de ter sucesso, é certamente no amor que encontramos
seu modelo. Que maneira melhor de se garantir, sobre o ponto em que nos
enganamos, do que persuadir o outro da verdade do que lhe adiantamos!
Nao estd ai uma estrutura fundamental da dimensZo do amor que a trans-
feréncia nos dd ocasido de imajar? Ao persuadir o outro de que ele tem o
que nos pode completar, n6s nos garantimos de poder continuar a desco-
nhecer precisamente aquilo que nos falta. O circulo da tapeagdo, enquanto
que ndo nomeado, faz surgir a dimensdo do amor — ai estd o que nos servi-
rd de ponte exemplar para, da proxima vez, demonstrar seu contorno.

Mas isto ndo é tudo que tenho para lhes mostrar, pois nio é isto o
que causa radicalmente o fechamento que comporta a transferéncia. O
que a causa, e que serd a outra face de nosso exame dos conceitos de trans-
feréncia — reportando-se ao ponto de interrogago inscrito na parte esquer-
da, parte da sombra, reservada — é o que designei pelo objeto a.

RESPOSTAS

F. WAHL: — A qual teoria do conhecimento, no sistema das teorias
existentes, se poderia prender o que o senhor disse na primeira metade da
conferéncia?

Como estou no processo de dizer que a novidade do campo freudia-
no é de nos dar na experiéncia algo que é fundamentalmente percebido as-
sim, ndo é tao surpreendente que vocés ndo achem o modelo em Plotino.
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Dito isto, sei que, apesar de minha recusa em seguir a primeira ques-
tdo de Miller sobre o tema de uma ontologia do inconsciente, contudo sol-
tei uma pontinha da corda, por referéncias muito mais precisas. Falei do
4v, do ovx. Com o v, eu fazia muito precisamente alusio 4 formulagdo
que lhe di Henri Ey, da qual ndo se pode dizer que seja da maior compe-
téncia no que concerne ao que é do inconsciente — ele chega a situar, em
alguma parte, o inconsciente em sua teoria da consciéncia. Falei do un ov,
do interditado, do dito-que-ndo. Isto ndo vai muito longe como indicagdo
propriamente metafisica, e ndo penso com isto transgredir as demarcagGes
que fixei para mim mesmo. Mas, assim mesmo, isso estrutura de maneira
perfeitamente transmissivel os pontos sobre os quais vocés fizeram cair sua
questdo. No inconsciente hd um saber que ndo é de modo algum a ser

concebido como saber a ter acabamento, a se concluir.
ov, ovx bv, un ov, dar-lhe formulas como estas, ainda é substantivar

demais o inconsciente. E por isso que eu as evito muito cuidadosamente. O
que hd para além, o que chamei ainda hd pouco a bela por trds dos postigos
€ o que interessa e que ainda ndo abordei hoje. Trata-se de discernir como
algo do sujeito €, por detrds, imantado, imantado a um grau profundo de
dissociagdo, de esquize. E ai que estd o ponto-chave em que devemos ver
o né goérdio.

P. KAUFMANN: — Que relacdo hd entre o que o senhor designou
como esconia e aquilo de que o senhor falou anteriormente como resto?

O resto é sempre, no destino humano, fecundo. A escoria é o resto
extinto. Aqui, o termo escéria é empregado de maneira completamente ne-
gativa. Ele visa essa verdadeira regressio que se pode produzir no plano da
teoria do conhecimento psicologico, na medida em que o analista se en-
contra colocado num campo do qual ele s6 pode fugir. Ele procura entio
garantias em teorias que se exercem no sentido de uma terapéutica ortopé-
dica, conformadora, facilitando para o sujeito o acesso ds mais miticas con-
cepges da happiness. Isto €, justamente com a manipulagdo sem critica do
evolucionismo, o que faz a ambiéncia de nossa época. A escoria, aqui, sdo
os proprios analistas, ninguém mais — quando a descoberta do inconsciente
¢ ainda jovem, e € uma ocasido scm precedente de subversao.

15 deabrilde 1964



XI

ANALISE E VERDADE
OU O FECHAMENTO DO INCONSCIENTE

Dizer a verdade, mentir, enganar-se.
O eu minto e o eu penso.
Homunculo ou 8.
A validade da psicologia.

" A ilusdo e sua retificagdo. _
A transferéncia é a atualizacio® da
realidade do inconsciente.

Introduzi da 1ltima vez o conceito de transferéncia. Eu o fiz de ma-
neira problemdtica, fundamentando-me sobre as dificuldades que ele im-
poe ao analista. Tomei o acaso que me foi oferecido pelo encontro do
ultimo artigo publicado no 6rgdo mais oficial da psicanilise, o /nternatio-
nal Journal of Psychoanalysis,que chega até a colocar em causa a utiliza-
¢30, na andlise, da nogdo de transferéncia. Vou continuar sua leitura.

Segundo o autor, o analista supostamente aponta ao paciente os efei-
tos de discorddncias, mais ou menos manifestas, que se produzem com vis-
tas a realidade da situagdo analitica, isto é, os dois sujeitos reais que ali
estao presentes.

Haé primeiro os casos em que o efeito de discordancia ¢ bem eviden-
te. Podemos vé-lo ilustrado na pena humoristica de um Spitz, um dos da
velha guarda que disso conhece um bocado, a bem divertir seu publico. Ele
toma como exemplo uma de suas pacientes que, num sonho que chama-
mos de transferéncia — quer dizer, de realiza¢gGes amorosas com seu analis-
ta, na oportunidade ele, Spitz — o vé provido de uma cabeleira tdo loira
quanto abundante — o que,a qualquer pessoa que tenha entrevisto o cranio
em ovo do personagem, e ele é bastante conhecido para ser célebre, parece-
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rd um caso sobre o qual o analista poderd facilmente mostrar ao sujeito a
que distorg¢3es os efeitos do inconsciente o levaram.

Mas quando se trata de qualificar uma conduta do paciente como
descortés em relagdo ao analista — de duas coisas uma, nos diz Szasz, ou
bem o paciente concorda — ou, se ele ndo concorda de modo algum, o que
vai dar solugdo a posigao de principio de que o analista tem sempre razdo?
O que nos remete para esse pdlo a0 mesmo tempo mitico e idealizante que
Szasz chama a integridade do analista. O que pode querer mesmo dizer
isto, se nd0 é um lembrete da dimensdo da verdade?

S6 posso portanto situar este artigo nessa perspectiva em que seu
proprio autor o coloca, considerando-o como operando a titulo ndo de
modo algum heuristico, mas eristico, € manifestando, em sua reflexdo em
impasse, a presenga de uma verdadeira crise de consciéncia na fun¢do do
analista. Essa crise de consciéncia s6 nos interessa de modo lateral, pois
que jd mostramos que daria necessariamente nisso uma certa maneira unila-
teral de teorizar a pratica da anilise da transferéncia. E uma vertente que
ja denunciamos, n6s mesmos, hd muito tempo.

Para nos reportarmos aos dados quase fenomenologicos que nos per-
mitem recolocar o problema em seu lugar, eu lhes indiquei, da ultima vez,
que na relagdo de um a outro que se instaura na andlise, uma dimensio é
eludida.

E claro que essa relagdo se instaura num plano que nio é de modo
algum reciproco, de modo algum simétrico. E o que Szasz constata para
deplora-lo bem erradamente — nessa relagao de um a outro, institui-se uma
procura da verdade em que um é suposto saber, ou pelo menos saber mais
que o outro. A respeito deste, surge logo o pensamento de que ndo somen-
te ele ndo deve se enganar, como também que se pode engand-lo. O enga-
nar-se, no mesmo movimento, é remetido ao sujeito. Nao é simplesmente
que o sujeito esteja, de maneira estitica, na falta, no erro. E que, de
maneira movente, em seu discurso, ele é essencialmente situado na dimen-
s30 do se enganar.

Torno a encontrar sua demarcagao ainda em outro analista. Trata-se
de Niinberg, que escreveu, no International Journal o f Psychoanalysis, em
1926, um artigo que intitula The Will of Recovery. Recovery, ndo é, pro-
priamente falando, sarar,’® é a restauragdo, o retorno. O termo é muito
bem escolhido e coloca uma questdo que merece atengdo. O que é que
pode, no final das contas, levar o paciente a recorrer ao analista para lhe
pedir algo que ele chama saide, quando seu sintoma — a teoria nos diz isto
— é feito para lhe trazer certas satisfagGes?



132 a transferéncia e a pulsao

Por muitos exemplos, e n30 dos menos humoristicos, Niinberg no
tem dificuldade em mostrar que ndo é preciso dar muitos passos na andlise
para ver algumas vezes saltar que 0 que motivou no paciente a procura da
saude, do equilibrio, foi justamente sua visada inconsciente, em seu porte
mais imediato. Que abrigo, por exemplo, lhe oferece o recurso a anilise
para restabelecer a paz de seu casamento quando algum desengongo sobre-
vém em sua fungdo sexual, ou algum desejo extraconjugal! Desde os pri-
meiros tempos, verifica-se o paciente desejar, na forma de uma suspensio
provisoria de sua presenga no seu lar, o contririo do que veio propor com
o fito primeiro de sua andlise — ndo a restitui¢do de seu casamento, mas
sua ruptura.

Encontramo-nos ai enfim, no méximo — no ato mesmo do engaja-
mento da andlise e portanto certamente também em seus primeiros passos
— postos em contato com a profunda ambigiiidade de toda asser¢do do pa-
ciente, e com o fato de que ela tem, por si mesma, dupla face. E primeiro
como se instituindo numa, e mesmo por, certa mentira, que vemos ins-
taurar-se a dimensdo da verdade, no que ela nio é, falando propriamente,
abalada, pois a mentira como tal se pGe, ela propria, nessa dimensio da
verdade.

2

Vocés percebem porque a relagao do sujeito ao significante é a refe-
réncia que quisemos colocar no primeiro plano de uma retificagdo geral
da teoria analitica, pois ele é também primeiro e constituinte na fung¢do
radical do inconsciente.

Sem duvida é, em nossa incidéncia diddtica, limitar o inconsciente
ao que se poderia chamar sua plataforma, ou chataforma, mais estreita.
Mas é em relagdo a esse ponto de divisdo que podemos nio cometer erro
do lado de nenhuma substantifica¢do.

Centraremos as coisas no esquema de quatro cantos do nosso grifico,
que distingue ciosamente o plano da enunciagao do plano do enunciado.
Seu uso se ilustra com o fato de que um pensamento logicista demasiado
formal introduz absurdos, a ver uma antinomia da razio no enunciado
eu minto, enquanto que todo mundo sabe que ai ndo hd nenhuma an-
tinomia.

E completamente falso responder, a esse eu minto, que se vocé diz
eu minto é que vocé estd dizendo a verdade, e portanto vocé ndo estd
mentindo,‘ e assim por diante. E completamente claro que o eu minto,
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apesar de seu paradoxo, é perfeitamente vilido. Com efeito, o ex que
enuncia, eu da enuncia¢do, nio é o ex do enunciado, quer dizer, o shifter
que, no enunciado, o designa. Dai que, do ponto em que enuncio, me
¢ perfeitamente possivel formular de modo vilido que o e — o eu que,
nesse momento ai, formula o enunciado — estd mentindo, que mentiu um
pouco antes, que mente depois, ou mesmo que dizendo eu minto, ele afir-
ma que tem a inten¢do de enganar. Ndo hd que ir muito longe de nds para
ilustrar com um exemplo — vejam a estorinha judia do trem que um dos
dois parceiros da histéria afirma ao outro que vai tomar. Eu vou @ Lem-
berg, lhe diz ele, ao que o outro responde — Por que vocé me diz que
vai d Lemberg jd que vocé vai ld mesmo, e que, se vocé me diz, é para que
eu acredite que vocé vai d Cracovia?

Esta divisao do enunciado a enunciagdo faz com que, efetivamente,
do eu minto que estd ao nivel da cadeia do enunciado — o minto é um sig-
nificante que faz parte, no Outro (A), do tesouro do vocabuldrio onde o
eu, determinado retroativamente, se torna significagdo engendrada, ao ni-
vel do enunciado, do que ele produz ao nivel da enunciagdo — seja um eu
o engano que resulta. O eu o engano provém do ponto onde o analista es-
pera o sujeito, e lhe remete, segundo a féormula, sua propria mensagem em
sua significa¢do verdadeira, quer dizer, em forma invertida. Ele lhe diz —
nesse eu O engano, 0 que Vocé envia como mensagem € 0 que eu mesmo
lhe exprimo e, fazendo isto, vocé diz a verdade.

Enunciagdo
Eu o engano

Enunciado

s (A)

Nesse caminho de tapeagao em que o sujeito se aventura, o analista
estd em posi¢do de formular esse vocé diz a verdade, e nossa interpretagao
jamais tem sentido send@o nessa dimensdo.
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Eu quero lhes indicar o recurso que nos oferece esse esquema para
compreender o encaminhamento fundamental de Freud, de que eu dato a
possibilidade -da descoberta do inconsciente — que, certamente, sempre
esteve ai, no tempo de Tales como no nivel dos mais primitivos modos de
rela¢Ges inter-humanas.

Coloquemos sobre esse esquema o eu penso cartesiano. Certamente,
a distingdo da enunciago e do enunciado é o que faz seu deslizamento
sempre possivel e o eventual ponto de tropego. Com efeito, se algo € ins-
tituido pelo cogito, é o registro do pensamento, no que ele é extraido de
uma oposi¢do & extensio — estatuto fragil, mas estatuto suficiente na
ordem da constitui¢o significante. Digamos que € por tomar seu lugar no
nivel da enunciagdo que o cogito tem sua certeza. Mas o estatuto do eu
penso é tdo reduzido, tdo minimo, tdo pontual — e poderia também ser
afetado por essa conota¢do do isso ndo quer dizer nada — quanto o do
euminto de hi pouco.

Enunciagao

Cogito

Enunciado

Talvez o eu penso, reduzido a essa pontualidade de s6 se garantir
pela duvida absoluta concernente a toda significa¢do, inclusive a sua, tenha
mesmo um estatuto ainda mais fragil do que aquele em que pudemos ata-
car o eu minto.

Dai ousarei qualificar o eu penso cartesiano de participar, em seu es-
forgo de certeza, de uma espécie de aborto. A diferenga do estatuto que da
ao sujeito a dimensdo descoberta pelo inconsciente freudiano se prende ao
desejo que tem que ser situado no nivel do cogito. Tudo que anima, o de
que fala toda enunciagdo, é desejo. Eu lhes fago observar, de passagem, que
o desejo, tal como o formulo, em relagdo ao que Freud nos traz, diz mais
dela.
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Rotularei a fungdo do cogito cartesiano com o termo aborto ou ho-
munculo. Ela é ilustrada pela recaida, que ndo deixou de se produzir na
histéria do que chamamos pensamento, que consiste em tomar esse eu do
cogito pelo hominculo que, hd muito tempo, é representado de cada vez
que se quer fazer psicologia — de cada vez que se dd conta da inanidade
ou da discordédncia psicologica pela presenga, no interior do homem, do
famoso homenzinho que o governa, que é quem dirige o carro, o ponto
dito, hoje em dia, de sintese. Esse homenzinho ji foi denunciado em sua
fung¢do pelo pensamento pré-socrtico.

Ao contrdrio, em nosso vocabuldrio préprio, simbolizamos por S
barrado [$] o sujeito, no que constituido como segundo em relagao ao
significante. Para ilustrar isto, eu lhes lembrarei que a coisa pode ser
representada da maneira mais simples pelo trago undrio. O primeiro sig-
nificante é o entalhe, com o qual se marca, por exemplo, que o sujeito
matou um animal, mediante o qué, ele ndo se embrulhard em sua memoéria
quando tiver matado mais dez. Ele ndo terd que se lembrar de qual é qual,
e ¢ a partir desse trago undrio que ele os contard.

O trago undrio, o proprio sujeito a ele se refere, e de comego ele se
marca como tatuagem, o primeiro dos significantes. Quando esse signifi-
cante, esse um, é instituido — a conta é um um. E ao nivel, ndo do um,
mas do um um, ao nivel da conta, que o sujeito tem que se situar como
tal. Com o que os dois uns, jd, se distinguem. Assim se marca a primeira
esquize que faz com que o sujeito como tal se distinga do signo em rela-
¢do ao qual, de comego, pode constituir-se como sujeito. Eu lhes ensino
entdo a se guardarem de confundir a fung¢do do $ com a imagem do objeto
a, na medida em que é assim que o sujeito, este, se vé, redobrado — se vé
como constituido pela imagem refletida, momentanea, precdria, da domi-
nagdo, se imagina homem apenas pelo que se imagina.

Na prdtica analitica, referir o sujeito em relagdo a realidade, tal
como a supomos nos constituindo, e nao em relagdo ao significante, vem
ja a cair na degradagdo da constitui¢ao psicologica do sujeito.

3

Todo ponto de partida tomado da relagao do sujeito a um contexto
real pode ter sua razio de ser em tal experiéncia de psic6logo. Pode dar
resultados, ter efeitos, permitir compor tabelas. Mas, é claro, serd sempre
em contextos em que somos nds que a fazemos, a realidade — por exem-
plo, quanido propomos testes ao sujeito, testes que sao organizados por
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nés. E o dominio de validade do que se chama psicologia, que ndo tem
nada a ver com o nivel em que mantemos a experiéncia psicanalitica e que,
se assim posso dizer, refor¢a incrivelmente a miséria do sujeito.

O que chamei isolado psicol6gico ndo é a velha, ou sempre nova,
monada instituida tradicionalmente como centro de conhecimento, pois
a monada leibinizeana, por exemplo, nao é de modo algum isolada, é cen-
tro de conhecimento, nao é separdvel de uma cosmologia, ela é dentro do
cosmo, o centro de onde aquilo que é, segundo as inflexdes, contemplagao
ou harmonia, vem a se exercer. O isolado psicol6gico se reencontra no con-
ceito do eu, o qual — por um transvio que, penso, é apenas um afastamen-
to — se acha confundido, no pensamento psicanalitico, com o sujeito em
apuros na relagdo a realidade.

Quero de comego marcar que essa maneira de teorizar a operagdo
estdi em pleno desacordo, em pleno desgarramento, com o que, alids, a
experiéncia nos leva a promover, e que nio podemos eliminar do texto
analitico — a fun¢do do objeto interno.

Os termos introje¢ao ou proje¢ao sio sempre utilizados de araque.
Mas, seguramente, mesmo nesse contexto de teoriza¢do capenga, algo nos
é dado, que vem em primeiro plano de todos os lados, e que é a fun¢ao do
objeto interno. Ela acaba por se polarizar ao extremo nesse bom ou mau
objeto em torno do qual, para alguns, gira tudo que, na conduta de um su-
jeito, representa distorgdo, inflexdo, medo paradoxal, corpo estranho. E
também o ponto operatorio sobre o qual, em condi¢Ses de urgéncia — por
exemplo, a da sele¢do de sujeitos para tais ou tais empregos diversamente
diretores, cibernéticos, responsdveis, quando se trata de formar pilotos de
aviagdo ou condutores de locomotivas — alguns apontaram que se tratava
de concentrar a focalizagdo de uma andlise rdpida, sendo de uma anilise-
relimpago, sendo do uso de certos testes ditos de personalidade.

Nido podemos de modo algum deixar de colocar a questdo do esta-
tuto desse objeto interno. Serd ele um objeto de percep¢do? Por onde o
abordamos? Onde ele aparece? Na série dessa retificagdo, em que consis-
tiria a andlise da transferéncia?

Vou lhes indicar um modelo, que convém aperfeigoar muito em se-
guida, tomem-no entao por modelo problemdtico. Os esquemas centrados
na fung¢do de retificagdo da ilusdo tém um tal poder de aderéncia que eu
nio poderia jamais, muito prematuramente, langar algo que pudesse, pelo
menos, lhes fazer obstdculo.

Se o inconsciente é aquilo que se tranca uma vez que isso se abre,
segundo uma pulsagdo temporal, se a repeti¢do, por outro lado, nao é sim-
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plesmente estereotipia da conduta, mas repeti¢fo em relagdo a algo de
sempre faltoso, vocés véem desde jé que a transferéncia — tal como a re-
presentamos, como modo de acesso ao que se esconde no inconsciente —
s6 poderia ser, por si mesma, uma via precdria. Se a transferéncia é apenas
repeti¢do, ela serd repeti¢cdo, sempre da mesma rata.3! Se a transferéncia
pretende, através dessa repeti¢do, restituir a continuidade de uma histdria,
ela s6 o fard fazendo ressurgir uma relagdo que é, por sua natureza, sinco-
pada. Vemos entdo que a transferéncia, como modo operatério, ndo pode-
ria bastar-se em se confundir com a eficdcia da repeti¢do, com a restaura-
¢do do que estd ocultado no inconsciente, sendo com a catarse dos elemen-
tos inconscientes.

Quando lhes falo do inconsciente como daquilo que aparece na pul-
sa¢do temporal, pode nos vir a imagem da nassa que se entreabre, no
fundo da qual vai se realizar a pesca do peixe. Ao passo que segundo a fi-
gura da sacola, o inconsciente é algo reservado, de trancado 14 dentro, onde
temos, noés, que penetrar de fora. Vou reverter entdo a topologia da ima-
gética tradicional apresentando-lhes este esquema.

Esquema da nassa

Vocés terdo que superpo-lo ao modelo 6tico que dei em meu artigo
Nota Sobre o Relatorio de Daniel Lagache, concermente ao eu ideal e ao
ideal do eu. Vocés terdo que ver ai que é no Outro (A) que o sujeito
se constitui como ideal, que ele tem que regular o acerto do que vem como
eu, ou o eu ideal — que ndo é o ideal do eu — quer dizer, a se constituir em
sua realidade imagindria. Este esquema torna claro — eu o sublinho a pro-
posito dos ultimos elementos que trouxe, em torno da pulsdo escOpica —
que ali onde o sujeito se vé, isto é, onde se forja essa imagem real e inver-
tida de seu prdprio corpo que é dado no esquema do eu, ndo é 14 de onde
ele se olha.

Mas, certamente, é no espago do Outro (A) que ele se vé, e o ponto
de onde ele se olha também estd nesse espago. Ora, é bem aqui também
que estd o ponto de onde ele fala, pois, no que ele fala, é no lugar do
Outro (A) que ele comega a constituir essa mentira veridica pela qual tem
comego aquilo que participa do desejo no nivel do inconsciente.
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Modelo otico dado em
Observagao sobre o Relatorio de Daniel Lagache.

O sujeito, devemos entdo considerd-lo em relagdo a nassa — parti-
cularmente em relagdo ao seu orificio, que constitui sua estrutura essencial
— como estando no interior. O que é importante nio é, de modo algum, o
que entra l4, conforme a palavra do Evangelho, mas o que sai de 14.

Podemos conceber o fechamento do inconsciente pela incidéncia de
algo que desempenha o papel de obturador — o objeto a, chupado, aspi-
rado, ao orificio da nassa. Vocés podem desenhar uma imagem semelhante
a essas grandes bolas dentro das quais se misturam os nimeros, a serem
tirados, de uma loteria. O que se concocta, nessa grande roleta, dos primei-
ros enunciados da associa¢do livre, sai dela, no intervalo em que o objeto
nao tapa o orificio. Esta imagem brutal, elementar, lhes permite restituir
a fun¢do constituinte do simbélico em sua contraposi¢do reciproca. E o
jogo do sujeito, de par-ou-impar, de seu reachamento justamente com o
que vem ali se presentificar na agdo efetiva da manobra analitica.

Este esquema é completamente insuficiente, mas é um esquema-bul-
ldozer, que faz acordar-se a nogdo de que a transferéncia é ao mesmo
tempo obstdculo a rememoragdo e presentificacio do fechamento do in-
consciente, que é a falta, sempre no momento preciso, do bom encontro.

Poderia lhes ilustrar tudo isso com a multiplicidade e a discordincia
das féormulas que os analistas deram da fungdo da transferéncia. E bem
certo que, uma coisa é a transferéncia, outra coisa o fim terapéutico. A
transferéncia também ndo se confunde com um simples meio. Os dois
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extremos do que foi formulado na literatura analitica estdo aqui situa-
dos. Quantas vezes vocés lerdo férmulas que vém associar, por exemplo,
a transferéncia com a identifica¢gdo, enquanto que a identifica¢o é apenas
um tempo de parada, uma falsa terminagdo da andlise, que é muito fre-
qilentemente confundida com sua terminagdo normal. Sua rela¢gdo com a
transferéncia € estreita, mas precisamente nisso pelo que a transferéncia
ndo foi analisada. Ao contririo, vocés verdo formularem a fun¢do da trans-
feréncia como meio de retifica¢do realizante, contra a qual vai todo o meu
discurso de hoje.

E impossivel situar a transferéncia corretamente em qualquer uma
dessas referéncias. Pois que é de realidade que se trata, é a esse plano que
entendo levar a critica. Colocarei hoje um aforismo que introduzird o que
terei a lhes dizer da pr6xima vez — a transferéncia ndo é a atualizagdo da
ilusdo que nos levaria a essa identificagdo alienante que constitui qualquer
conformizagdo, ainda que a um modelo ideal, de que o analista, em caso
algum, poderia ser suporte — a transferéncia é a atualiza¢do da realidade
do inconsciente.

Deixei isso em suspenso no conceito de inconsciente — coisa singu-
lar, € isso mesmo, que é cada vez mais esquecido, que eu ndo relembrei até
agora. Espero, na seqiiéncia, poder justificar-lhes por que é assim. Do in-
consciente, me ative a lhes lembrar, até aqui, a incidéncia do ato constitu-
inte do sujeito, porque € isso que se trata, para nés, de sustentar. Mas ndo
omitamos o que €, em primeiro lugar, sublinhado por Freud como estrita-
mente consubstancial 4 dimensdo do inconsciente, isto é, a sexualidade.
Por ter cada vez mais esquecido o que quer dizer essa relagio do incons-
ciente com o sexual, veremos que a anilise herdou uma concepg¢ao da rea-
lidade que nada mais tem a ver com a realidade tal como Freud a situava
no nivel do processo secundairio.

E, portanto, colocando a transferéncia como a atualizagdo da realida-
de do inconsciente que recomegaremos da proxima vez.

RESPOSTAS

Dr. ROSOLATO: — Quero lhe dizer as reflexoes que fiz durante seu
semindrio. Primeiro, uma analogia — seu esquema se parece singularmente
com um olho. Em que medida o a minusculo desempenharia o papel de
cristalino? Em que medida esse cristalino poderia ter um papel de cata-
rata? Gostaria, por outro lado, que o senhor precisasse o que pode dizer
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do ideal do eu e do eu ideal em funcdo muito precisamente desse esque-,
ma. Enfim, o que o senhor entende por atualizagdo?

Atualiza¢do é um termo-promessa. Definir a transferéncia pela atuali-
zagao € necessdrio para que ela ndo seja lugar de 4libis, de modos operato-
rios insuficientes, tomados por vieses e contornos que nio lhe sdo contudo
forgosamente inoperantes e que ddo conta dos limites da intervengdo anali-
tica. Apontei nominalmente hoje falsas defini¢Ses que se podem dar de sua
terminagdo, como a de Balint, quando ele fala da identificagdo ao analista.
Se vocés ndo tomarem a transferéncia no nivel correto que, devo dizé-lo,
ainda nao foi ilustrado hoje, mas que serd o tema do préximo semindrio,
vocés ndo poderdo dela jamais apreender sendo incidéncias parciais.

Quanto s observagdes que vocé fez, é engragado. E preciso, em tudo
que é da topologia, sempre guardar-se muito severamente do que lhe dd
fun¢dao de Gestalt. O que ndo quer dizer que certas formas vivas ndo nos
déem, as vezes, a sensa¢do de serem uma espécie de esfor¢o do biologico
para forjar algo que se parega com as torgGes desses objetos topologicos
fundamentais que eu desenvolvi para vocés quando do semindrio sobre
A Identificagdo — por exemplo, a mitra, de que certamente vocés se lem-
bram, que é uma superficie remetida ao espaco de trés dimensGes, que se
recorta de si mesma. Eu poderia muito bem lhes designar certo ponto ou
plano de configuragdo anatdmica que nos parece figurar o tocante esforgo
da vida para chegar as configuragGes topoldgicas.

E certo que sdo apenas essas consideragSes que podem nos dar a ima-
gem do que se trata quando o que estd no interjor estd também no exte-
rior. E por esta razdo, de elas serem particularmente necessrias quando se
trata do inconsciente, que eu represento para vocés a0 mesmo tempo como
o que é do interior do sujeito, mas que s se re:liza do lado de fora, quer
dizer, nesse lugar do Outro, somente onde ele pode ganhar seu estatuto.
Nio posso aqui me servir de todo o ja sabido dos meus semindrios anterio-
res, pela simples razio de que uma parte do meu auditorio é nova. Portan-
to empreguei o esquema puro e simples da nassa, e introduzi simplesmente
a nogdo de obturador. O objeto é obturador, trata-se ainda de saber como.
Ele ndo é esse obturador passivo, essa rolha que, para comegar a langar o
pensamento de vocés numa certa pista, eu quis imajar. Darei dele uma re-
presentagdo mais completa em que vocés reencontrarao talvez certos pa-
rentescos com a estrutura do olho.

E certamente inteiramente singular que a estrutura do olho nos apre-
sente uma forma geral que é tdo facilmente evocada de cada vez que
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tentamos figurar cronologicamente as relagdes do sujeito com o mundo.
Sem duvida, ndo é por acaso. Ainda conviria ndo nos precipitarmos quanto
a isto para aderir a isto de maneira demasiado estreita.

O que quer que seja, pois que vocé fez esta observa¢do, vou me apro-
veitar dela para lhes marcar a diferenga entre 0 meu esquema e aquele em
que Freud representa o eu como a lente pela qual a percep¢do-consciéncia
vem a operar a massa amorfa do Unbewusstsein. O esquema de Freud vale
pelo que vale, ele é tao limitado em seu escopo quanto o meu, de certa
maneira. Mas vocés podem notar, de qualquer modo, a diferenga — se eu
quisesse por o eu em algum lugar, seria i (a) que eu teria escrito. Ora, é 0 a,
aqui, que para nds estd em causa.

22 de abril de 1964



XII

A SEXUALIDADE NOS
DESFILES DO SIGNIFICANTE

A realidade do inconsciente é sexual.
Sobre a astronomia chinesa.

Contra Jung e contra a hermenéutica.
Dessexualiza¢do da realidade.

A porta de entrada do inconsciente.
Anna O. e o desejo de Freud.

Terminei, da ltima vez, com uma formula da qual tive oportunidade
de me aperceber que ela agradou, o que s6 posso atribuir ao fato de ela
conter promessas, pois, sob sua forma aforismatica, ela ainda nao estava de
modo algum desenvolvida.

Eu disse que nds iamos nos fiar na formula seguinte — a transferén-
cia é a atualizacdo da realidade do inconsciente. O que se anuncia aqui é
justamente o que mais se tenta evitar na andlise da transferéncia.

1

Para avangar esta formula, encontro-me numa posigao problemati-
ca — 0 que promoveu meu ensino no que concerne o inconsciente? O in-
consciente, s30 os efeitos da fala sobre o sujeito, é a dimensdo em que o
sujeito se determina no desenvolvimento dos efeitos da fala, em conse-
quéncia do que, o inconsciente, é estruturado como uma linguagem. Af
estd uma diregdo bem-feita para arrancar aparentemente qualquer apreen-
s30 do inconsciente de uma visada de realidade outra que ndo a da consti-
tui¢do do sujeito. E contudo, esse ensino teve, em sua visada, um fim que
qualifiquei de transferencial. Para recentrar aqueles entre os meus ouvintes
os quais eu mais prendia — os psicanalistas — numa visdo conforme com a
experiéncia analitica, 0 manejo mesmo do conceito deve, segundo o nivel
de onde parte a fala de quem ensina, dar conta dos efeitos, no ouvinte, da
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formulagdo. Todos estamos, na medida em que estamos, inclusive aquele
que ensina, numa relagdo com a realidade do inconsciente que nossa inter-
vengdo nio somente traz a luz, mas que, até um certo ponto, engendra.

Vamos ao fato. A realidade do inconsciente é — verdade insustenta-
vel — a realidade sexual. Em cada oportunidade Freud articulou isto, se
assim posso dizer, com firmeza. Por que € ela uma realidade insustentdvel?

Sobre a questdo do sexo, fizemos, depois do tempo em que Freud
articulava sua descoberta do inconsciente, quer dizer no inicio do sé-
culo XIX, ou os anos que o precede imediatamente, alguns progressos cien-
tificos. Por mais integrada que ela esteja 4 nossa imagindria mental, ndo
devemnos considerar entretanto que a ciéncia que temos conseguido sobre
o sexo desde entao estava ld desde sempre. Sabemos um pouquinho mais
sobre o sexo. Sabemos que divisao sexual, na medida em que reina sobre a
maior parte dos seres vivos, é 0 qug¢ garante a manuten¢do do ser de uma
espécie. ' '

Que classifiquemos, com Platdo, o ser de uma espécie entre as idéias,
ou que digamos com Aristételes, que ela ndo estd em qualquer outra parte
sendo dentro dos individuos que asuportam,isso tem poucaimportincia pa-
ra nés. Digamos que a espécie subsiste na forma de seus individuos. Nem
por isso a sobrevivéncia do cavalo como espécie deixa de ter um sentido —
cada cavalo é transitorio, e morre. Com isto vocés percebem que a ligagdo
do sexo com a morte, com a morte do individuo, é fundamental.

A existéncia, gragas a divisdo sexual, repousa na copula, acentuada
em dois pdlos que a tradi¢ao secular se esforga por caracterizar como p6lo
macho e pélo fémea. E que af vige a mola da reprodugdo. Desde sempre,
em torno dessa realidade fundamental, agruparam-se, harmonizadas, outras
caracteristicas, mais ou menos ligadas a finalidade da reprodug¢io. Aqui
nio posso fazer mais do que indicar o que, no registro biolégico, se associa
a diferenga sexual, em forma de caracteres e fungGes sexuais secunddrias.
Hoje sabemos como, neste terreno, fundou-se na sociedade toda uma
reparticdio das fungSes num jogo de alternancia. E isto que o estrutura-
lismo moderno soube precisar da melhor maneira, mostrando que é no ni-
vel da alianga, enquanto que oposta a geragao natural, a linguagem biologi-
ca, que s3o exercidas as trocas fundamentais — no nivel portanto do signi-
ficante — e é ai que reencontramos as estruturas mais elementares do
funcionamento social, a inscrever nos termos de uma combinatoria.

A integragao dessa conbinatdria a realidade sexual faz surgir a ques-
tdo de saber se ndo é mesmo por ali que o significante chegou a0 mundo,
ao mundo do homem.
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O que tornaria legitimo sustentar que é pela, realidade sexual que o
significante entrou no mundo — o que quer dizer que o homem aprendeu
a pensar — é o campo recente das descobertas que comegam com um estu-
do mais correto da mitose. Agora sdo revelados os modos pelos quais se
opera a maturagdo das células sexuais, isto é, o duplo processo de redugdo.
O de que se trata, nessa redugdo, é da perda, que se vé, de um certo niime-
ro de elementos, os cromossomos. Todos sabem que tudo isto nos condu-
ziu a uma genética. O que € que se tira dessa genética? — sendo a fun¢do
dominante, na determinagdo de certos elementos do organismo vivo, de
uma combinatéria — que opera em alguns de seus tempos pela expulsdo de
restos.

Fazendo referéncia aqui a fun¢gdo do @ minisculo, ndo me precipito
numa especula¢do analégica — indico somente uma afinidade dos enigmas
da sexualidade com o jogo do significante.

Aqui, fago apenas jus e clareira a indicagdo de que, efetivamente, na
histéria, a ciéncia primitiva se enraiza num modo de pensamento que jo-
gando com uma combinatéria, com oposi¢Ges como as do Ying e Yang, da
dgua e do fogo, do quente e do frio, as faz conduzir a danga — o termo
aqui é escolhido por seu porte mais que metaférico, pois sua danga se
funda em ritos de dangas fundamentalmente motivadas pelas reparti¢Ges
sexuais na sociedade.

Nio quero me por a lhes dar aqui um curso, mesmo abreviado, de as-
tronomia chinesa. Divirtam-se abrindo o livro de Leopold de Saussure —
acontece isto, de tempos em tempos, pessoas geniais nessa familia. Vocés
verdo que a astronomia chinesa se funda no jogo dos significantes que re-
tinem de cima a baixo, da politica, d: estrutura social, da ética, da regu-
lagdo dos minimos atos, e que ela é, assim mesmo, uma 6tima ciéncia as-
trondmica. E verdade que, até certo momento, toda a realidade do céu po-
de inscrever-se em nada mais que uma vasta constelagdo de significantes.

No limite, a ciéncia primitiva seria — cheguemos ao extremo — uma
espécie de técnica sexual. O limite ndo é possivel de ser tragado, pois j é
uma ciéncia. Suas observagdes perfeitamente vdlidas nos mostram que os
chineses tinham um sistema perfeitamente eficaz quanto a previsdo das
variagGes diurnas e noturnas, por exemplo, numa época muito precoce —
que em razdo de sua indicagdo significante podemos datar, porque ela é
bastante longinqua para que a precessdo dos equindcios ali se marque pela
figura do céu, e que a estrela polar ndo esteja no mesmo lugar em que esta
em nossos dias. L4 ndo hd de modo algum linha de divisdo entre a colagao
experimental, que resta vilida para todos, e os principios que a guiaram.
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Do mesmo modo Claude Lévi-Strauss o sublinha, que ndo se pode dizer
que tudo é fantasia e fumaga na magia primitiva, pois toda uma enorme
cola¢ao de expedientes perfeitamente utilizdveis nela se aloja.

S6 que chega assim mesmo um momento em que é rompida a amarra
com a iniciagdo sexual do mecanismo. Por mais paradoxal que isto pareca,
a ruptura se faz tanto mais tarde quanto mais implicita seja ali a fungao
do significante, menos referenciada.

Ilustrarei o que quero dizer. Bem depois da revolugdo cartesiana, e
da revolu¢do newtoniana, vemos ainda, no nucleo da doutrina positivista,
uma teoria religiosa da terra como grande feiti¢o,** perfeitamente coeren-
te com este enunciado que estd em Comte — de que jamais poderemos
conhecer coisa alguma da composi¢gdo quimica dos astros, de que os astros
ceiiinuardo pregados em seus lugares, quer dizer — se soubermos dar a is-
to outra perspectiva — como pura fungdo de significante. Mas, que nada!,
quase nesse mesmo momento, a andlise da luz nos permitia ver nos astros
mil coisas a0 mesmo tempo, inclusive sua composi¢do quimica. A ruptura
¢ entdo consumada entre a astronomia e a astrologia — o que ndo quer di-
zer que a astrologia ainda ndo viva, para um numero muito grande de
pessoas.

2

Onde vai todo esse discurso? — vai nos interrogar se devemos consi-
derar o inconsciente como uma remanescéncia dessa jun¢do arcaica do
pensamento com a realidade sexual. Se a sexualidade é a realidade do in-
consciente — entendam bem o que, aqui, estd por ser resolvido — a coisa é
de acesso tao dificil que s6 podemos talvez esclarecé-la pela consideragdo
da historia.

Restituir o nivel em que o pensamento do homem segue as vertentes
da experiéncia sexual que a invasdo da ciéncia reduziu, é a solugdo que, na:
histéria, tomou forma no pensamento de Jung — o que leva a encarnar a
relagdo do psiquico do sujeito a realidade no nome de arquétipo.

Ora o junguismo — no que faz desses modos primitivos da articula-
¢do do mundo algo de subsistente, o nucleo, diz ele, da prépria psiqué — se
acompanha necessariamente do repidio do termo libido, da neutralizagdo
dessa fung¢do pelo recurso a uma nog¢do de energia psiquica, a uma nogio
bem mais generalizada de interesse.

Af ndo se trata de simples versio segundo a escola, pequena diferen-
¢a. Pois 0 que Freud entende presentificar na fun¢do da libido ndo é de
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modo algum uma relagdo arcaica, um mundo de acesso primitivo dos pen-
samentos, um mundo que-estaria ai como a sombra subsistente de um
mundo antigo através do nosso. A libido é a presenga efetiva, como tal, do
desejo. E o que resta agora a apontar do desejo — que ndo é substancia,
que af estd ao nivel do processo primdrio, e que comanda o modo mesmo
de nossa abordagem.

Recentemente eu relia, a propdsito de uma intervengdo que fiz, para
um congresso que teve lugar em 1960, o que enunciava sobre o inconscien-
te alguém do exterior que tentava avangar o mais longe que podia, de onde
ele estd, para conceitualizar nosso dominio — o Sr. Ricoeur nominalmente.
Ele estava seguramente longe o bastante para aceder ao que é de mais di-
ficil acesso para um filésofo, isto €, o realismo do inconsciente — que o
inconsciente ndo é ambigiiidade de condutas, futuro saber que ji se sabe
por ndo se saber, mas lacuna, corte, ruptura que se inscreve em certa falta.
O Sr. Ricoeur convém que hd algo dessa dimensao a reservar. Simplesmen-
te como fildsofo que é, ele a arremata para si. Ele chama isso hermenéutica.

Fazem grande causa hoje em dia disso que se chama hermenéutica. A
hermenéutica ndo objeta somente ao que chamei nossa aventura analitica,
ela objeta ao estruturalismo tal como este se enuncia nos trabalhos de Lé-
vi-Strauss. Ora, o que é a hermenéutica? — se nio é ler, na série de muta-
¢des do homem, o progresso dos signos segundo os quais ele constitui sua
histéria, o progresso de sua histéria — uma histéria que pode também, pe-
las bordas, prolongar-se por tempos mais indefinidos. E o Sr. Ricoeur tem
que remeter a pura contingéncia aquilo com que os analistas lidam a cada
passo. E preciso dizer que, vista de fora, a corporagdo dos analistas ndo
lhes dd a impressdo de um acordo tao fundamental que pudesse impres-
siond-lo. Contudo, isto ndo é razdo para se lhe deixar um terreno con-
quistado.

Sustento que é o nivel da andlise — se algum passo a frente pode
ser dado — que se deve revelar o que € desse ponto nodal pelos qual a pul-
sagdo do inconsciente estd ligada a realidade sexual. Este ponto nodal se
chama desejo, e toda elaboragdo tedrica que persegui esses ultimos anos vai
lhes mostrar, ao passo a passo da clinica, como o desejo se situa na depen-
déncia da demanda — a qual, por se articular em significantes, deixa um
resto metonimio que corre debaixo dela, elemento que ndo é indetermina-
do, que ¢ uma condi¢ggo a0 mesmo tempo absoluta e impegdvel, elemento
necessariamente em impasse, insatisfeito, impossivel, desconhecido, ele-
mento que se chama desejo. E isto que faz jun¢do com o campo definido
por Freud como o da instincia sexual no nivel do processo primdrio.
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A fungdo do desejo é residuo ultimo do efeito do significante no
sujeito. Desidero; é o cogito freudiano. E dai, necessariamente, que se ins-
titui o essencial do processo primdrio. Observem bem o que Freud diz des-
se campo, onde o impulso se satisfaz essencialmente pela alucinagao.

Nenhum esquema-mecanismo poderd jamais responder pelo que é da-
do por uma regressao sobre o arco reflexo. O que vem pelo sensorium de-
ve ir pelo motorium, e se o motorium nao funciona, isso volta atris. Mas,
diabo, se isso volta atrds, como poderemos conceber que aquilo constitua
uma percep¢ao? — se ndo pela imagem de algo que, de uma corrente freia-
da faz refluir a energia em forma de uma lampada que se acende, mas para
quem? A dimensdo do terceiro é essencial nessa pretensa regressdo. Ele s6
pode ser concebida numa forma estritamente andloga ao que desenhei, ou-
tro dia, no quadro, na forma da duplicidade entre o sujeito do enunciado
e o sujeito da enunciag@o. S6 a presenga do sujeito que deseja, e que deseja
sexualmente, nos traz essa dimensdo da metdfora natural, por onde se deci-
de a pretensa identidade da percepg¢ao.

Freud sustenta a libido como o elemento essencial do processo pri-
mdrio. Isto quer dizer — contrariamente a aparéncia dos textos em que
ele quer tentar ilustrar sua teoria — que na alucina¢do, na mais simples alu-
cinagdo da mais simples necessidade, a alucinagdo alimentar mesma, tal
como ela se produz no sonho de Aninha quando ela diz nao sei mais o qué,
torta, morango, ovos, e outras guloseimas, ndo hd pura e simplesmente pre-
sentificagdo dos objetos de uma necessidade. O sonho s6 é possivel em ra-
730 da sexualizagdo desses objetos — pois, vocés podem notar, Aninha s6
alucina os objetos proibidos. A coisa deve ser discutida em cada caso, mas
a dimensdo de significagdo é absolutamente essencial de ser demarcada em
toda alucinagdo para nos permitir sacar o de que se trata no principio do
prazer. E desde o ponto em que o sujeito deseja que a conotagdo de reali-
dade é dada na alucinag@o. E se Freud opde o principio de realidade ao
principio do prazer, é justamente na medida em que a realidade € ai defini-
da como dessexualizada.

Fala-se freqiientemente, nas teorias analiticas mais recentes, de fun-
¢oes dessexualizadas, diz-se, por exemplo, que o ideal do eu repousa no
investimento de uma libido dessexualizada. Parece-me muito dificil falar
de uma libido dessexualizada. Mas que a abordagem da realidade comporta
uma dessexualizagdo, é isto, com efeito, que estd no principio da defini¢ao,
por Freud, dos Zwei Prinzipen des Psychischen Geschehens, dos dois prin-
cipios em que se reparte a eventualicidade psiquica.

O que quer dizer isto? — que é na transferéncia que devemos ver
inscrever-se o peso da realidade sexual. Por sua maior parte desconhecida
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e, até certo ponto, velada, ela corre sob o que se passa no nivel do discur-
so analitico que é muito bem, na medida em que ele toma forma, o da
demanda — ndo é por nada que toda a experiéncia nos levou a bascular pa-
ra o lado dos termos de frustragdo e gratificagao.

Tentei inscrever no quadro a topologia do sujeito segundo uma si-
gla que chamei a seu tempo de oito interior. Seguramente é algo que lem-
bra os famosos circulos de Euler, que vocés podem fabricar. Sua borda é
continua, exceto que em um ponto ela ngo deixa de ser ocultada pela su-
perficie que precedentemente se desenvolveu. Este desenho, visto numa
certa perspectiva pode parecer representar dois campos que se recortam.

A libido, eu a inscrevi no ponto em que o lobo definido como cam-
po do desenvolvimento do inconsciente vem recobrir e ocultar o outro, lo-
bo, o da realidade sexual. A libido seria assim o que pertence aos dois — o
ponto de interse¢@o, como se diz l6gica. Mas é justamente o que isto nao
quer dizer. Pois este setor em que os campos parecem recobrirem-se €, se
vocés virem o perfil verdadeiro da superficie, um vazio.

O oito interior

Esta superficie pertence a uma outra cuja topologia descrevi, a seu
tempo, para meus alunos, e que se chama o gorro-cruzado, dito de outro
modo, a mitra. Ndo o desenhei aqui, mas pego que vocés observem sim-
plesmente o que é sua caracteristica que salta aos olhos. Vocés podem
obté-lo a partir do oito interior. Fagam unir-se duas a duas as bordas, tais
como elas se apresentam aqui, por uma superficie complementar, e fe-
chem-na. Ela tem, de algum modo, a mesma fun¢gao de complemento, em
relagdo ao oito inicial, que uma esfera em relagZo a um circulo, uma esfera
que fecharia o que o circulo ofereceria j@ como pronto a conter. Muito
bem!, essa superficie é uma superficie de Moebius, e seu direito continua
seu avesso. H4 uma segunda necessidade que ressalta desta figura — é que
ela deve, para fechar sua curva, atravessar em algum lugar a superficie pre-
cedente, neste ponto aqui, segundo a linha que acabo de reproduzir aqui
sobre o segundo modelo.
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Esta imagem nos permite figurar o desejo como lugar de jungio do
campo da demanda, onde se presentificam as sincopes do inconsciente,
com a realidade sexual. Tudo isto depende de uma linha que chamaremos
desejo, ligada & demanda, e pela qual se presentifica na experiéncia a inci-
déncia sexual.

Esse desejo qual é? Vocés pensam que é ai que eu designo a instancia
da transferéncia? Sim e ndo. Vocés verao que a coisa ndo anda sozinha, se
eu lhes digo que o desejo de que se trata, é o desejo do analista.

3

Nao farei outra coisa, para ndo deixd-los sob a sideragdo de uma afir-
magdo que lhes pode parecer aventurada, sendo lembri-los da porta de
entrada do inconsciente no horizonte de Freud.

Anna O. — deixemos essa “ Historia de O”, chamemo-la por seu
nome, Bertha Pappenheim, um dos grandes nomes da assisténcia social na
Alemanha — ndo hd muito tempo, uma de minhas alunas trazia para me
agradar um selinho timbrado na Alemanha com a sua imagem, o que é
lhes dizer que ela deixou alguns tragos na historia. Anna O., é a seu pro-
posito que se descobriu a transferéncia. Breuer estava, da operagdo que se
prosseguia com a dita pessoa, completamente encantado, aquilo ia como
sobre bilhas. Naquele momento, o significante, ninguém o teria contesta-
do se se soubesse fazer reviver esta palavra do vocabuldrio estdico. Quanto
mais Anna dava significantes e tagarelava, melhor a coisa ia. Era a chimney-
cure, desentupimento. Nenhum trago, em tudo isso, da menor coisa
embaragante, retomem a observa¢do. Nada de sexualidade, nem ao micros-
copio, nem a longo alcance.

A entrada da sexualidade, ela se faz igualmente por Breuer. Comega
mesmo a lhe retornar alguma coisa, isso lhe retorna de sua casa — Vocé se
ocupa um pouco demais dela. Sobre isto, o caro homem, alarmado, e bom
esposo de resto, acha que de fato, aquilo é suficiente assim — mediante o
qué, como vocés sabem, a O. mostra as magnificas e dramaticas manifesta-
¢Ges do que se chama, na linguagem cientifica, pseudociese, o que quer
dizer muito simplesmente, o baldozinho — de uma gravidez que se quali-
fica de nervosa.

Af ela mostra o qué? — pode-se especular, seria preciso ainda ndo
se precipitar sobre a linguagem do corpo. Digamos simplesmente que o
dominio da sexualidade mostra um funcionamento natural dos signos.
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Neste nivel, ndo sio significantes, pois o falso-baldio é um sintoma e,
segundo a definicdo de signo, algo para alguém. O significante, sendo
coisa completamente diferente, representa um sujeito para outro signi-
ficante.

Grande diferenga a articular nessa oportunidade, pois, e por isso
mesmo, tem-se tendéncia a dizer que tudo isso, é a falta de Bertha. Mas
eu lhes rogaria suspender por um instante o pensamento dessa tese — por
que serd que, a gravidez de Bertha, n6s ndo considerariamos, segundo mi-
nha férmula o desejo do homem, é o desejo do Outro, mais como a mani-
festagdo do desejo de Breuer? Por que serd que vocés nao chegariam a pen-
sar que era Breuer que tinha um desejo de filho? Eu lhes darei um comego
de prova, é que Breuer, partindo para a Itilia com sua mulher, se apressa
em lhe fazer um filho, como lembra Jones a seu interlocutor — um filho
que, por ter nascido nessas condi¢des, diz esse Gaulés impertubdvel, vem,
no momento em que Jones fala dele, de se suicidar.

Deixemos de lado o que podemos pensar, com efeito, de um desejo
para o qual mesmo essa saida ndo é de modo algum indiferente. Mas obser-
vemos o que diz Freud a Breuer — Mas o quér Que negocio é essel A trans-
feréncia, é a espontaneidade do inconsciente dessa Bertha. Ndo é o teu,
ndo é teu desejo — eu ndo sei se eles se tratavam por tu, mas é possivel —
€ o0 desejo do Outro. Com o que considero que Freud trata Breuer como
um histérico, pois ele lhe diz — Teu desejo, € o desejo do Outro. Coisa cu-
riosa, ele ndo o desculpabiliza, mas seguramente o desangustia — aqueles
que sabem a diferenga que fago entre estes dois nfveis podem tirar dai uma
indicagao.

Isto nos introduz 4 questdo do que o desejo de Freud decidiu, ao
desviar toda a apreensdo da transferéncia nesse sentido que agora chega ao
ultimo termo do seu absurdo, a ponto de um analista poder dizer que toda
a teoria da transferéncia é apenas uma defesa do analista.

Fago bascular esse termo extremo. Mostro exatamente sua outra fa-
ce, dizendo-lhe que é o desejo do analista. E preciso seguir-me. Tudo isto
ndo é feito simplesmente para virar as coisas de ponta-cabe¢a. Com esta
chave, leiam uma revista geral sobre a questdo da transferéncia — como vo-
cés podem encontrd-la na pena de qualquer um, alguém que pode escrever
um Que sais-je? sobre a psicandlise, pode também lhes fazer uma revista ge-
ral da transferéncia. Leiam, pois, essa revista geral da transferéncia, que eu
designo aqui o bastante, e se orientem vocés sobre essa visada.

A contribuigdo que cada um traz 4 mola da transferéncia, nio ¢,
afora Freud, algo em que seu desejo é perfeitamente legivel? Eu lhes farei a
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andlise de Abraham simplesmente a partir de sua teoria dos objetos par-
ciais. Ndo hd apenas o que, no caso, o analista entende fazer de seu paci-
ente. Hi também o que o analista entende que seu paciente faga dele.
Abraham, digamos, queria ser uma mie completa.

E depois, eu poderia também me divertir com pontuar as margens da
teoria de Ferenczi com uma cangao célebre de Georgius — Eu sou filho-pai.

Niinberg tem também suas inteng¢Ges e, em seu artigo verdadeiramen-
te notdvel sobre Amor e Transferéncia, ele se mostra em posigdo de arbitro
das poténcias de vida e de morte, no que nao se pode deixar de ver a aspi-
ra¢ao a uma posi¢ao divina.

Tudo isto s6 pode participar de uma espécie de divertimento. Mas é
no curso de uma tal historia que se pode isolar fungSes como as que ey
quis aqui reproduzir no quadro.

Para conjugar o esquema da nassa com os que fiz por ocasido de
uma resposta a uma teoria psicologizante da personalidade psicanalitica,
basta que vocés fagam, do obturador de que lhes falei, um obturador de
aparelho fotogrifico, s6 que seria um espelho. E nesse pequeno espelho
que vem obturar o que estd do outro lado, que o sujeito vé perfilar-se o
jogo gragas ao que ele pode — segundo a ilusdo do que se obtém na expe-
riéncia do buqué invertido, quer dizer, uma imagem real — acomodar sua
propria imagem em torno do que aparece, o @ mintisculo. E na soma dessas
acomodagbes de imagens que o sujeito deve achar a oportunidade de uma
integragdo essencial. Que sabemos nos de tudo isto? — se nio que ao
belgrado das flutuagGes na histéria da anilise, do engajamento do desejo de
cada analista, chegamos a acrescentar tal detalhezinho, tal observagao de
complemento, tal adi¢gdo ou refinamento de incidéncia, que nos permite
qualificar a presenga, no nivel do desejo, de cada um dos analistas. Foi ai
que Freud largou esse bando, como ele diz, que o segue.

Além do mais, as pessoas que seguiam o Cristo ndo eram reluzentes.
Freud nido era o Cristo, mas ele era algo como Viridiana. Aqueles que se
fotografam, tao ironicamente, nesse filme, com um aparelhinho, me evo-
cam as vezes, invencivelmente, o grupo, igualmente fotografado numerosas
vezes, daqueles que foram de Freud os apostolos e epigonos. E isto dimi-
nui-los? Ndo mais do que os apéstolos. E justamente nesse nivel que eles
podiam trazer o melhor testemunho. E de uma certa ingenuidade, de uma
certa pobreza, de uma certa inocéncia que foi o que o que eles mais nos
ensinaram. E verdade que em torno de Sécrates a assisténcia era bem mais
reluzente, e que ela ndo nos ensina menos sobre a transferéncia — aque-
les que se lembram de meu semindrio sobre esse tema podem dar testemu-
nho disto.
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E ai que retomarei meu passo, da proxima vez, tentando articular
para vocés a pregnancia da fun¢ao do desejo do analista.

RESPOSTAS

. J.A. MILLER: — Coloca-se a questdo da relagdo especifica desses dois
discursos, o discurso cientifico e o discurso do Outro, ou seja, o incons-
ciente. A diferenca dos discursos que precedem seu surgimento, a ciéncia
ndo se funda na combinatoria inconsciente. Ela se instaura por estabelecer
com o inconsciente uma relacdo de ndo-relacdo. Ela é desconectada. O in-
consciente ndo desaparece dela, contudo, e suas incidéncias continuam
ali a se fazer sentir. Talvez refletir a cientificidade da andlise, que o senhor
postula, conduziria a escrever uma nova historia do pensamento cientifico.
Gostaria de saber o que o senhor diz disto.

Vocé vé desenhar-se um questionamento duplo. Se podemos engatar
a psicandlise no trem da ciéncia moderna, malgrado a incidéncia essencial,
e em devir, do desejo do analista, estamos no direito de colocar a questao
do desejo que hd por trds da ciéncia moderna. Hd certamente desconexac
do discurso cientifico em relagdo as condigGes do discurso do inconscien-
te. Vemos isto na teoria dos conjuntos. Num tempo em que a combinaté-
ria é engatada na captura da sexualidade, a teoria dos conjuntos ndo pode
vir 4 luz. Como essa conexdo é possivel? E ao nivel de um desejo que po-
demos dar a resposta.

29 de abril de 1964



XII

DESMONTAGEM DA PULSAO

Terminei minha ultima palestra apontando o lugar aonde os havia
levado pela esquematizagdo topologica de uma certa partilha, e de um peri-
metro involuindo sobre si mesmo que é o que constitui o que chamamos
ordinariamente, de maneira impropria, a situa¢do analitica.

Essa topologia visa fazé-los conceber onde fica o ponto de disjun¢ao
e de conjungdo, de unido e de fronteira, que s6 pode ser ocupado pelo de-
sejo do analista.

Para ir mais longe, para lhes mostrar como essa referenciag@o é ne-
cessitada por todas as voltas, de conceito e de prética, que nos permitem
acumular uma longa experiéncia de andlise e de seus enunciados doutri-
nais, eu preciso — destinado aqueles que ndo puderam seguir, por razges
simplesmente de fato, meus semindrios anteriores — colocar a frente o
quarto conceito que lhes anunciei como essencial & experiéncia analitica
— o da pulsdo.

Esta introdugdo — para empregar o termo de Freud, Einfiihrung —
s6 a podemos fazer seguindo Freud, tanto que essa nogdo em Freud é abso-
lutamente nova.

O termo Trieb tem certamente uma longa histdria, ndo somente na
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psicologia, mas na propria fisica e, seguramente, ndo é por puro acaso que
Freud escolheu este termo. Mas ele deu ao Trieb um emprego tao especi-
ficado, e o Trieb esta de tal modo integrado na prépria pratica analitica
que seu passado é verdadeiramente ocultado. Do mesmo modo o passado
do termo inconsciente pesa sobre o uso do termo inconsciente na teoria
analitica — do mesmo modo, para o que é do Trieb, cada um o emprega
como designagdo de uma espécie de dado radical de nossa experiéncia.

Chega-se mesmo 3s vezes a invocé-lo contra a doutrina que € a minha
concernente ao inconsciente, designando-se nela uma intelectualizagdo —
se soubessem o que eu penso sobre a inteligéncia, certamente se poderia
voltar atrds com esse reproche — e ndo sei que negligéncia daquilo que
todo analista conhece por experiéncia, isto é, o pulsional. De fato encon-
tramos, na experiéncia, algo que tem cardter de irreprimivel mesmo através
das repressoes — alids, se ai deve haver repressdo é que existe além algo que
impulsiona. Nao ha nenhuma necessidade de ir muito longe numa andlise
de adulto, basta ser alguém que pratica com criangas para conhecer esse
elemento que constitui o peso clinico de cada um dos casos que temos que
manipular e que se chama pulsdo. Parece entio haver aqui referéncia a um
dado ultimo, ao arcaico, ao primordial. Tal recurso, ao qual meu ensino
os convida, para compreender o inconsciente, a renunciar, parece aqui ine-
vitdvel.

Ora, o de que se trata, no que concerne a pulsdo, sera do registro do
orginico? Serd que é assim que é preciso interpretar o que diz Freud num
texto que faz parte de Jenseits des Lustprinzips — que a pulsdo, o Trieb,
representa die Ausserung der Tragheit, alguma manifestagdo de inércia
na vida organica? Serd uma nog¢do simples, que se completaria pela referén-
cia a um arrimo dessa inércia que seria a fixa¢do, a Fixierung?

Ndo s6 eu nao penso assim, mas penso que um exame sério da elabo-
ragao que Freud dd da nogao de pulsdo vai contra isto.

A pulsdo ndo é o impulso. O Trieb ndo é o Drang, ainda que s pela
razao seguinte. Num artigo escrito em 1915 — quer dizer, um ano depois
de Einfiihrung zum Narzissmus, vocés ja verdo aimportancia desse lembrete
— que se intitula Trieb und Triebschicksale — é preciso evitar traduzir
por avatar, se fosse Triebwandlungen seria avatar, Schicksal é aventura,
vicissitude — nesse artigo entdo, Freud diz que é importante distinguir
quatro termos na pulsdo. Ponhamos o Drang primeiro, o impulso. A Quel-
le, a fonte. O Objekt, o objeto. O Ziel, o alvo. Certo que podemos, lendo
essa enumera¢do, achd-la muito natural: Meu propésito é lhes provar que
todo o texto é feito para nos mostrar que ndo € tdo natural assim.
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E essencial, primeiro, lembrar que Freud mesmo nos diz, no comego
desse artigo, que a pulsdo é um Grundbegriff, um conceito fundamental.
Ele acrescenta, no que se mostra-bom epistemoélogo, que, a partir do mo-
mento em que, ele Freud, introduz a pulsdo na ciéncia, de duas coisas uma
— ou este conceito serd guardado, ou serd rejeitado. Serd guardado se fun-
cionar, dir-se-ia hoje em dia — eu diria, se ele tragar sua via no real que se
trata de demarcar. E o caso de todos os outros Grundbegriffe no dominio
cientifico.

Vemos ai desenhar-se o que s3o, no espirito de Freud, os conceitos
fundamentais da fisica. Seus mestres em fisiologia sao aqueles que por-
curam levar a realizagdo, por exemplo, a integragao da fisiologia aos con-
ceitos fundamentais da fisica moderna, e especialmente aos da energética.
No curso da historia, como a no¢ao de energia, tal como a de forga, nio
conheceram retomadas de sua temdtica sobre uma realidade cada vez
mais englobada!

E isto mesmo que Freud prevé. O progresso do conhecimento, diz
ele, ndo suporta nenhuma Starrheit, nenhuma fascinacdo das defini¢ies.
Ele diz em algum lugar alhures que a pulsio faz parte de nossos mitos.
Afastarei, de minha parte, esse termo de mito — alids, nesse mesmo texto,
no primeiro parigrafo, Freud emprega o termo Konvention, convengio,
que estd mais perto do que se trata, e que chamarei com um termo bentha-
miano que fiz notar aqueles que me seguem, uma ficgao. Termo, digo de
passagem, inteiramente preferivel ao de modelo, de que muito se abusou.
Em todo caso, o modelo ndo é jamais um Grundbegriff, pois, num certo
campo, védrios modelos podem funcionar correlativamente. O mesmo nio
acontece com um Grundbegriff, com um conceito fundamental, nem com
uma ficgdo fundamental.

2

Perguntamo-nos agora o que aparece primeiro quando olhamos de
mais perto os quatro termos enunciados por Freud, no que concerne 2
pulsdio. Digamos que esses quatro termos s podem aparecer disjuntos.

O impulso, primeiro, vai ser identificado a uma pura e simples ten-
déncia a descarga. Esta tendéncia ¢ o que se produz pelo fato de um esti-
mulo, a saber, a transmissdo da parte admitida, ao nivel do estimulo, do
suplemento de energia, a famosa quantidade Qn do Entwurf. S6 que
Freud nos faz, sobre isso, e de saida, uma observa¢do que vai muito longe.
Sem divida, aqui também, hd estimulagdo, excitagdo, para empregar o
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termo de que Freud se serve nesse nivel, Reiz, excitagdo. Mas o Reiz, de
que se trata, concernente a pulsdo, é diferente de qualquer estimula¢do
proveniente do mundo exterior, é um Reiz interno. O que quer dizer
isto?

Temos, para explicitd-lo, a no¢do de necessidade, tal como ela se

manifesta no organismo, em niveis diversos e primeiro no nivel da fome,
da sede. Af estd o que Freud parece querer dizer ao distinguir a excitagao

interna da excitagdo externa. Muito bem!, que seja dito que, desde as pri-
meiras linhas, Freud coloca, da maneira mais formal, que ndo se trata abso-
lutamente, no Trieb, da pressio de uma necessidade, tal como Hunger, a
fome, ou o Durst, a sede.

Com efeito, para examinar o que é do Trieb, refere-se Freud a algo
cuja instdncia se exerce no nivel do organismo em sua totalidade? Em seu
estado de conjunto, faz o real aqui sua irrupgao? E o vivo que estd interes-
sado aqui? Ndo. Trata-se sempre especificamente do proprio campo freu-
diano, na forma mais indiferenciada que Freud lhe tenha dado de comego,
que € nesse nivel — para nos reportarmos ao Esbogo que eu designava hd
pouco — do Ich, do Real-Ich. O Real-Ich é concebido como suportado, ndo
pelo organismo inteiro, mas pelo sistema nervoso. Ele tem um cardter de
sujeito planificado, objetivado. Sublinho os caracteres de superficie desse
campo, tratando-o topologicamente, € tentando lhes mostrar como torni-
lo na forma de uma superficie responde a todas as necessidades de sua ma-
nipula¢do.

Este ponto é essencial, pois, quando o olharmos mais de perto, vere-
mos que o Triebreiz é aquilo pelo qué certos elementos desse campo sao,
diz Freud, triebbesetzt, investidos pulsionalmente. Este investimento nos
coloca no terreno de uma energia — e ndo de ndo importa qual energia —
de uma energia potencial, pois — Freud articula isto de maneira mais pon-
derante — a caracteristica da pulsdo é de ser uma konstante Kraft, uma
for¢a constante. Ele ndo pode concebé-la como uma momentane Stos-
skraft.

O que quer dizer isto, momentane Stosskraft? Sobre este termo,
Moment, ji temos o exemplo de algum mal-entendido histérico. Os pa-
risienses, durante o assédio de Paris em 1870, escarneceram um certo
psychologische Moment, de que Bismark teria usado. Aquilo lhes pa-
receu absolutamente engragado, pois os franceses sempre foram excitdveis,
até uma época recente que os habituou a tudo, quanto ao uso exato das
palavras. Esse momento psicologico inteiramente novo lhes pareceu uma
boa oportunidade para rir. Aquilo queria dizer o fator psicologico, muito
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simplesmente. Essa momentane Stosskraft nao é talvez de ser tomada intei-
ramente no sentido de fator, mas no sentido de momento em cinemitica.
Creio que essa Stosskraft, forga de choque, nao € outra coisa sendo uma re-
feréncia a forga viva, a energia cinética. Na pulsdo, ndo se trata de modo
algum de energia cinética, nao se trata de algo que vai se regrar pelo movi-
mento. A descarga em causa é de natureza completamente diferente, e se
coloca num plano completamente diferente.

A constincia do impulso proibe qualquer assimilagdo da pulsio a
uma fungdo bioldgica, a qual tem sempre um ritmo. A primeira coisa que
diz Freud da pulsdo é, se posso me exprimir assim, que ela nio tem dia
nem noite, ndo tem primavera nem outono, que ela nio tem subida nem
descida. E uma forga constante. Seria preciso levar em conta igualmente
os textos e a experiéncia.

3

Na outra ponta da cadeia, Freud faz referéncia a isto, que ele escre-
ve, também aqui, com todas as letras, mas com um par de aspas — a Be-
friedigund, a satisfagdo. O que quer dizer isto, a satisfagdo da pulsio? Vo-
cés vao me dizer — Bem, é muito simples, a satisfacdo da pulsdo é chegar
ao seu Ziel, a seu alvo. A fera sai de sua cova querens quem devoret, e
quando ela encontrou o que ela tem para morder, ela estd satisfeita, ela
digere. O fato mesmo de que uma semelhante imagem possa ser evocada
mostra muito bem que ela é deixada em ressondncia harmoénica com a
mitologia, falando propriamente, da pulsao.

H4 uma coisa que objeta a isto imediatamente — ¢ bastante notdvel
que ninguém a destacou, desde os tempos em que ela ai estd a nos propor
um enigma, que, 3 maneira de todos os enigmas de Freud, foi sustentada
como uma aposta até o fim de sua vida, sem que Freud tenha se dignado
explicar-se mais — ele deixava provavelmente o trabalho para aqueles que
teriam podido fazé-lo. Com efeito, vocés se lembram de que a terceira das
quatro vicissitudes fundamentais da pulsdo que Freud coloca de comego
— € curioso que haja quatro vicissitudes como hd quatro elementos da
pulsio — é a sublimagdo, muito bem!, nesse artigo, de mil retomadas,
Freud nos diz que a sublimag¢do é também satisfagao da pulsdo, sendo que
ela é zielgehemmt, inibida quanto a seu alvo — sendo que ela nao o atinge.
A sublimagao nao é menos a satisfagdo da pulsio, e isto sem recalcamento.

Em outros termos — por enquanto, eu nio estou trepando, eu lhes
falo, muito bem!, eu possd ter a mesma satisfagdo que teria se eu estivesse tre-
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pando. E isto que quer dizer. E isto que coloca, alids, a questdo de saber
se efetivamente eu trepo. Entre estes dois termos, estabelece-se numa es-
trema antinomia que nos lembra que o uso da fungdo da pulsdo ndo tem
para nos outro valor seno o de por em questdo o que é da satisfagdo.

A partir de agora, todos aqueles que aqui sdo psicanalistas devem
sentir até que ponto eu trago ai o mais essencial nivel de acomodagdo.
E claro que aqueles com quem temos que tratar, os pacientes, ndo se
satisfazem, como se diz, com o que sio. E, no entanto, sabemos que
tudo o que eles sdo, tudo o que eles vivem, mesmo seus sintomas, depen-
de da satisfagdo. Eles satisfazem algo que vai sem divida ao encontro da-
quilo com o que eles poderiam satisfazer-se, ou talvez melhor, eles dio
satisfagdo a alguma coisa. Eles nio se contentam com seu estado, mas,
estando nesse estado tio pouco contentador, eles se contentam assim mes-
mo. Toda a questdo é justamente saber o que é esse se que estd ai conten-
tado.

No conjunto e em primeira aproximagdo, diremos que isso ao que
eles satisfazem pelas vias do desprazer é, assim mesmo — e isto é também
comumente aceito — a lei do prazer. Digamos que, por essa espécie de sa-
tisfagdo, eles se fazem sofrer demais. Até certo ponto é sofrer demais que
¢ a unica justificativa de nossa intervengdo.

Nio se pode portanto dizer que o alvo nio é atingido quanto 3 satis-
fagdo. Ele é atingido. Ndo se trata ai de uma tomada de posi¢do ética de-
finitiva. Mas, num certo nivel, é mesmo assim que, nds analistas, aborda-
mos o problema — na medida em que sabemos um pouco mais do que os
outros sobre o que é do normal e do anormal. N6s sabemos que as formas
de arranjo que existem entre o que funciona bem e o que funciona mal
constituem uma série continua. O que temos diante de nos, em anilise, é
um sistema onde tudo se arranja, e que atinge seu tipo proprio de satisfa-
¢30. Se nés nos metemos com isto, é na medida em que pensamos que ha
outras vias, mais curtas por exemplo. Em todo caso, se nos referimos a
pulsdo, é na medida em que é no nivel da pulsdo que o estado de satisfa¢do
deve ser retificado.

Esta satisfa¢gdo é paradoxal. Quando olhamos de perto para ela, aper-
cebemo-nos de que entra em jogo algo de novo — a categoria do impossi-
vel. Ela é, no fundamento das concep¢des freudianas, absolutamente radi-
cal. O caminho do sujeito — para pronunciar aqui o termo em relagdo ao
qual, s6, pode situar-se a satisfagdo — o caminho do sujeito passa entre
duas muralhas do impossivel.

Esta fun¢do do impossivel ndo deve ser abordada sem prudéncia,
como toda fungdo que se apresenta em forma negativa. Eu quereria sim-
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plesmente sugerir-lhes que a melhor maneira de abordar essas nogSes ndo
é tomd-las pela nega¢do. Este método nos levaria aqui a4 questdo sobre o
possivel, e o impossivel ndo é forgosamente o contririo do possivel, ou
bem ainda, porque o oposto do possivel é seguramente o real, seremos
levados a definir o real como o impossivel.

Nio vejo ai, quanto a mim, obstdculo, e isto tanto menos quanto,
em Freud, é desta forma que aparece o real, a saber, o obsticulo ao princi-
pio do prazer. O real é o choque, é o fato de que isso ndo se arranja imedia-
tamente, como quer a mao que se estende para os objetos exteriores. Mas
penso que trata-se ai de uma concepgdo inteiramente iluséria e reduzida do
pensamento de Freud sobre este ponto. O real se distingue, como eu disse
da ultima vez, por sua separagdio do campo do principio do prazer, por
sua dessexualizagdo, pelo fato de que sua economia, em seguida, admite
algo de novo, que é justamente o impossivel.

Mas o impossivel estd presente também no outro campo, como es-
sencial. O principio do prazer se caracteriza mesmo por isso que o impos-
sivel estd ali tdo presente que ele jamais é reconhecido como tal. A idéia
de que a fungdo do principio do prazer é de se satisfazer pela alucinagdo
estd ai para ilustrar isto — é apenas uma ilustragdo. A pulsdo apreendendo
seu objeto, aprende de algum modo que ndo é justamente por ai que ela
se satisfaz. Pois se se distingue, no comego da dialética da pulsdo, o Not e
0 Bediirfnis, a necessidade e a exigéncia pulsional — é justamente porque
nenhum objeto de nenhum Not, necessidade, pode satisfazer a pulsdo.

Mesmo que vocés ingurgitem a boca — essa boca que se abre no re-
gistro da pulsao — ndo é pelo alimento que ela se satisfaz, é como se diz,
pelo prazer da boca. E mesmo por isso que, na experiéncia analitica, a pul-
sd0 oral se encontra, em ultimo termo, numa situa¢gdo em que ela ndo faz
outra coisa sendo encomendar o menu. Isto s¢ faz, sem divida, com a boca
que estd no principio da satisfagdo — o que vai a boca retorna a boca, e se
esgota nesse prazer que venho de chamar, para me referir a termos em uso,
prazer da boca.

E isto que nos diz Freud. Peguem o texto — Para o que é do objeto
da pulsao, que bem se saiba que ele nao tem, falando propriamente, nenhu-
ma importdncia. Ele é totalmente indiferente. Nao se deve jamais ler Freud
sem ter as orelhas levantadas. Quando se 1€ coisas como essas, isso deve do
mesmo modo fazé-las mexerem um pouco.

O objeto da pulsdo, como €é preciso concebé-lo, para que se possa
dizer que, na pulsio, qualquer que ela seja, ele ¢ indiferente? Para a pulsgo
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oral, por exemplo, é evidente que ndo se trata de modo algum de alimento,
nem de lembranga de alimento, nem de eco de alimento, nem de cuidado
da mae, mas de algo que se chama o seio e que parece que vai sozinho
porque estd na mesma série. Se Freud nos faz esta observagdo de que o ob-
jeto na pulsdo ndao tem nenhuma importincia, é provavelmente porque o
seio deve ser revisado por inteiro quanto a sua fun¢do de objeto.

A esse seio, na sua fungdo de objeto, de objeto a causa do desejo, tal
como eu trago sua no¢gao — devemos dar uma fungdo tal que pudéssemos
dizer seu lugar na satisfagdo da pulsio. A melhor formula nos parece ser
esta — que a pulsdo o contorna. Encontraremos sua aplicagdo a prop6sito
de outros objetos. Contorna, devendo ser tomado aqui com a ambigiiidade
que lhe dd a lingua portuguesa, a0 mesmo tempo furn, borda em torno da
qual se di a volta, e trick, volta de uma escamoteagao.

Fago vir por 1ltimo a questao da fonte. Se quiséssemos a todo prego
fazer retornar a regula¢do vital na fung¢do da pulsdo, a gente se diria certa-
mente que € ai que estd a tendéncia.

Por qué? Por que as zonas ditas erogenas so sio reconhecidas nesses
pontos que se diferenciam para nds por sua estrutura de borda? Por que se
fala da boca, e nao do esdfago, ou do estomago? Eles também participam
da fung¢do oral. Mas ao nivel erogeno, falamos da boca, e ndo somente da
boca, dos ldbios e dos dentes, disso que Homero chama a cerca dos dentes.

O mesmo para com a pulsdo anal. No basta dizer que uma certa fun-
¢d0 viva é integrada a uma fun¢do de troca com o mundo — o excremento.
Hi outras fungGes excremenciais e hd outros elementos a participarem
delas além da margem do anus que, no entanto, € especificamente o que,
igualmente para nés, se define como a fonte e a partida de uma certa
pulsdo.

Direi que, se hd algo com que se parece a pulsdo, ¢ com uma montagem.

Nao é uma montagem concebida numa perspectiva referida a finali-
dade. Esta perspectiva é a que se instaura nas teorias modernas do instinto,
onde a presentificagio de uma imagem de montagem é inteiramente capta-
dora. Uma montagem é aqui, por exemplo, essa forma especifica que fara
com que a galinha, no quintal, se arrie contra o chdo se vocés fizerem pas-
sar a alguns metros acima dela um papel recortado em forma de falcdo,
quer dizer algo que desencadeia uma reagdo mais ou menos apropriada,
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cuja asticia é alids de nos fazer notar que nio é forgosamente apropriada.
Nio é desse tipo de montagem que falo.

A montagem da pulsdo é uma montagem que, de saida, se apresenta
como nfo tendo nem pé nem cabega — no sentido em que se fala de mon-
tagem numa colagem surrealista. Se aproximarmos os paradoxos que vimos
de definir no nivel do Drang ao do objeto, ao do fim da pulsdo, creio que
a imagem que nos vem mostraria a marcha de um dinamo acoplado na to-
mada de gds, de onde sai uma pena de pavio que vem fazer cocegas no
ventre de uma bela mulher que 14 estd incluida para a beleza da coisa.
A coisa comega alids a se tornar interessante pelo seguinte, que a pulsdo
define, segundo Freud, todas as formas pelas quais se pode inverter um
tal mecanismo. Isto ndo quer dizer que se reverte o dinamo — desenro-
lam-se seus fios, s@o eles que se tornam a pena de pavdo, a tomada do
gds passa pela boca da moga e pelo meio sai um sobre de ave.

Af estd o que ele mostra como exemplo desenvolvido. Leiam esse
texto de Freud daqui até & proxima vez, vocés verdo 14 a todo instante o
salto, sem transi¢do, das mais homogéneas imagens de umas para as outras.
Tudo isso passa apenas por referéncias gramaticais, das quais ser4 facilitado
para vocés, da proxima vez, sacar o artificio.

Com efeito, como podemos nds dizer pura e simplesmente, como vai
fazé-lo Freud, que a exibigdo é o contririo do voyeurismo, ou que o maso-
quismo é o contrdrio do sadismo? Ele adianta isto por razGes puramente
gramaticais, de inversdo do sujeito e do objeto, como se o objeto e o sujei-
to gramatical fossem fungGes reais. E ficil demonstrar que nio é nada
disso, e basta reportar-se a nossa estrutura da linguagem para que essa de-
dugdo se torne impossivel. Mas, o que, em torno desse jogo, ele nos faz al-
cangar no que concerne a esséncia da pulsdo é o que, da proxima vez, eu
definirei para vocés como o tragado do ato.

RESPOSTAS

Dr. GREEN: — Hd um ponto que o senhor levantou que parece, sem
duvida, inteiramente capital. E o fato de que as quatro qualidades que
especificam a pulsdo devem ser concebidas como elementos descontinuos.
A questdo que coloco concerne ao elemento de impulso que o senhor colo-
cou um pouquinho de lado no curso de sua exposi¢io de hoje, porque,
creio, ele lhe parecia um dos caminhos mais curtos para nos desencami-
nhar. Mas, se como mostra o senhor, a pulsdo é finalmente votada @ com-
binatoria pelo fato da descontinuidade, coloca-se o problema da contradi-



162 a transferéncia e a pulsdao

¢do inerente a energia do sistema, que é concebido como uma forca ao
mesmo tempo constante e como sujeita d variagdo. E esta questdo que eu
gostaria que o senhor precisasse se puder, na medida em que ela faz intervir
um ponto de vista que permanece para mim muito importante, e que per-
cebo mal em seu ensino, a saber, o ponto de vista economico.

Sim, nés iremos a isso, e vocés verao por qual viés. E alids facil de
prever se vocés lerem meu artigo. Hd uma referéncia que pode nos por no
caminho, e & qual eu ndo quis fazer alusdo, ou bem porque nfo tive tempo,
ou bem porque isso se elimina sozinho — o mais freqiientemente, eu trago
aqui uma via no contato mesmo da audiéncia de vocés. E uma referéncia a
um certo capitulo da energética.

Num sistema limite, hd uma certa maneira de inscrever cada ponto
definido, como caracterizado quanto a energia potencial em relagdo aos
pontos vizinhos — fala-se de nota¢do ou cotagdo escalar. Dai, pode-se defi-
nir cada ponto por uma certa derivada — vocés sabem que em calculo infi-
nitesimal é uma maneira de cotar as varia¢Ges infinitamente pequenas. Ha-
verd, entdo, para cada ponto, uma derivada em rela¢do a vertente imediata-
mente vizinha, e essa derivada serd notada para cada ponto do campo. Essa
derivada pode inscrever-se em forma de vetor, e o conjunto dos vetores,
podemos compoé-lo. Hd entdo uma lei que parece curiosa na primeira abor-
dagem, mas que é seguramente tida por fundamental — aquilo que, de
um tal vetor — o qual realiza a composi¢@o dessas derivadas conotadas de
cada ponto do campo do ponto de vista da energia potencial — aquilo que,
entdo, de um tal vetor, perpassa uma certa superficie — que ndo é outra
coisa sendo aquilo que, para mim, chamarei de hidncia, pelo que é definida
por uma estrutura de borda — ¢ para uma mesma superficie, uma constan-
te. As variagGes do sistema sendo o que elas podem ser, o que se encontra
no entanto no nivel daintegra¢g@o de potencial, o que chamamos de fluxo,
¢ portanto constante.

Trata-se entdo, para nds, no Drang da pulsio, de algo que é, e que s6
é, conotdvel na relagdo a Quelle, na medida em que a Quelle inscreve na

economia da pulsdo essa estrutura de borda.
As variagGes fisiologicas, as variagGes profundas, as que se inscrevem

na totalidade do organismo, estdo submetidas a todos os ritmos, sendo as
descargas mesmas que se podem produzir na ocasido da pulsdo. Contraria-
mente, 0 que caracteriza o Drang, o impulso da pulsdo, é a constincia man-
tida, que é, para tomar uma imagem que vale o que vale na medida de uma
abertura, até certo ponto individualizada, varidvel. Quer dizer, as pessoas
tém maior ou menor goela. Conviria mesmo as vezes levar isto em conta,
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na sele¢do dos analistas. Mas, enfim, isso é coisa de que teremos que nos
ocupar numa outra referéncia.

A1 estd 0 que nio esgota a questio que osenhor me pde, mas que dd
um comego de solugdo racional a antinomia que o senhor levanta, e que é
justamente o que eu colocava em suspenso. Pois eu sublinhava o que Freud
sublinhava — que, quando o sistema funciona engatado ao Umwelt, se trata
de descarga, e quando se trata de Triebreiz, desse lado ai ha barreira. E um
ponto ao qual nfo se presta atengdo. Mas o que pode querer dizer isto?
Nio hé barreira, se n3o é que o investimento estd no préprio campo. De
modo que o que temos justamente para designar é isto — é no que o pro-
prio campo comporta esse investimento que ndo pode tratar-se, para ele,
do funcionamento de barreira.

Dr. MATHIS: - Uma questdo a respeito da estrutura de borda. Quan-
do se trata da boca e da margem anal, serd que o senhor localiza a erotiza-
¢do nas duas extremidades? Onde coloca o senhor o que se pode passar no
nivel do eséfago, no nivel gdstrico, no fungar, no vémito, no nivel da tra-
quéia? Haverd ar algo de profundamente diferente disso que o senhor ar-
ticula ao nivel dos ldbios?

Limitei-me as duas bordas que estdo interessadas no trato. Eu teria
podido também lhes dizer que a borda remelenta de nossas pélpebras,
nossa orelha, nosso umbigo s3o igualmente bordas também, e que ha tudo
isso nessa fun¢do do erotismo. Na tradi¢do analitica, reportamo-nos sem-
pre a imagem estritamente focalizada das zonas reduzidas a sua fungao de
borda. Isto de modo algum quer dizer que, em nossa sintomatologia, nao
intervenham outras zonas. Mas consideramos que elas intervém nessa zona
de queda que chamo dessexualizag¢do, é a fungdo da realidade. '

Tomemos um exemplo. E na fun¢do em que o objeto sexual desliza
pela encosta da realidade, e se apresenta como um pedago de carne, que
surge essa forma de dessexualizagdo tio manifesta que se chama, na his-
térica, reagdo de desgosto. Isto ndo quer dizer que diziamos que o prazer
¢ localizado nessas zonas er6genas. O desejo interessa — gragas a Deus, sa-
bemos demais disso — bem outra coisa, e mesmo coisa completamente di-
ferente do organismo, sem deixar de implicar, em diversos niveis, o orga-
nismo. Mas a fun¢do central da pulsio, que satisfagdo ela se destina a en-
gendrar? E justamente na medida em que as zonas anexas, conexas, s30 ex-
cluidas, que outras tomam sua fungdo ergena, que elas se tornam fontes
especificas para a pulsdo. Chegaram 14?
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Certo que outras zonas que nao essas zonas erogenas estao interessa-
das na economia do desejo. Mas observem bem o que se passa de cada vez
que elas surgem. Ndo tomei por acaso a fun¢do do desgosto. Hé verdadeira-
mente duas grandes vertentes do desejo tal como ele pode surgir na queda
da sexualizagdo — de uma parte, o desgosto engendrado pela redugdo do
parceiro sexual a uma fung¢do de realidade, qualquer que ela seja, de outra
parte o que chamei, a propdsito da fungdo escopica, a invidia, a inveja. A
inveja é coisa diferente da pulsdo escopica, e o desgosto coisa diferente da
pulsdo oral.

6 de maio de 1964



XIvV

A PULSAOPARCIALE SEU CIRCUITO

Die ganze Sexualstrebung
Toda pulsio é parcial.

A pulsdo, o sexo e a morte.
Os pretensos estagios.

A Schaulust.
Sado-Masoquismo.
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Quando leio no Psychoanalytic Quarterly um artigo como o do Se-
nhor Eduardo Glover, intitulado Freudian or Neo-Freudian, e inteiramente
dirigido contra as construgdes do Senhor Alexander, sinto ali um sérdido
odor de fechamento, ao ver rebatida, em nome de critérios desusados, uma
constru¢do com a do Senhor Alexander. Meu Deus, eu nfo hesitei em ata-
cd-lo da maneira mais formal, hd ji quatorze anos, no congresso de Psiquia-
tria de 1950, mas enfim, é uma constru¢do de homem de grande talento, e
quando vejo em que nivel essa construgdo € discutida, eu me fago essa jus-
tica de que através de todos os avatares que meu discurso encontra, aqui
mesmo e alhures seguramente, pode-se dizer que esse discurso faz obstdcu-
lo a que a experiéncia da andlise lhes seja transmitida de maneira absoluta-
mente cretinizante.

Retomo, a partir dai, meu discurso sobre a pulsio. Fui levado a
abordi-lo apds ter colocado que a transferéncia é aquilo que manifesta na
experiéncia a atualizagdo®® da realidade do inconsciente, no que ela é se-
xualidade. Encontro-me parado no que comporta essa afirma¢do mesma.

Se estamos certos de que a sexualidade estd presente em agdo na
transferéncia, é na medida em que em certos momentos ela se manifesta
a descoberto em forma de amor. E disso que se trata. Serd que o amor re-
presenta o vértice, 0 momento acabado, o fato indiscutivel que nos presen-
tifica a sexualidade no hic et nunc da transferéncia?
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A isto objeta, da maneira mais clara, o texto de Freud, nfo certa-
mente isolado, mas central, que tem por objeto as pulsGes e suas vicis-
situdes.

E este texto que comecei a abordar da wltima vez, tentando fazé-los
sentir em que forma problemdtica, borbulhante de questdes, se apresenta
a introdugdo da pulsgo. Espero que uma parte importante de meu audit6-
rio terd podido, no intervalo, reportar-se a esse texto, que se tratem de
pessoas capazes de ler alemdo, o que me parece eminentemente desejivel,
ou, em falta de melhor, que elas tenham podido 1é-lo, sempre mais ou me-
nos impropriamente traduzido, nas duas outras linguas de cultura, o inglés
ou o francés — dou seguramente a pior nota a tradugdo francesa, sem me
demorar de outro modo a apontar as verdadeiras falsificagdes que nela
abundam.

Mesmo a uma primeira leitura, vocés terao podido aperceber-se de
que esse artigo € inteiramente dividido em duas vertentes — primeiramente,
a desmontagem da pulsdo — em segundo lugar, o exame de das Lieben, o
ato de amor. Vamos abordar este segundo ponto.

Estd expressamente formulado por Freud que o amor nio poderia
de modo algum ser considerado como representante do que Freud pGe em
questdo com o termo de die ganze sexual Strebung, quer dizer, a tendén-
cia, as formas, a convergéncia do esforgo sexual, no que ele termina em
Ganze, num todo apreensivel que resumiria sua esséncia e sua fungdo.

Kommt aber auf damit nicht zuher, ndo funciona de modo algum
assim, exclama ele no ‘momento de responder a essa sugestdo ambiente.
Né6s a tornamos nisso, n6s outros analistas, por toda espécie de férmulas
que sio tantos enganos. Todo o artigo af estd feito para nos mostrar que
em relagdo 2 finalidade biolégica da sexualidade, isto é, a reprodugfo, as
pulsSes, tais como elas se apresentam no processo da realidade psiquica,
s30 pulsGes parciais.

As pulsdes, em sua estrutura, na tensdo que elas estabelecem, estao
ligadas a um fator econdmico. Este fator econdmico depende das condi-
¢Oes nas quais se exerce a fun¢do do principio do prazer um nivel que re-
tomaremos, quando chegar o0 momento, como o termo Real-Ich. Digamos
logo que podemos conceber o Real-Ich como o sistema nervoso central, no
que ele funciona, nfo como um sistema de relagdo, mas como um sistema
destinado a garantir uma certa homeostase das tensGes internas.
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E em razio da realidade do sistema homeostitico que a sexualidade
s0 entra em jogo em forma de pulsGes parciais. A pulsgo é precisamente
essa montagem pela qual a sexualidade participa da vida psiquica, de uma
maneira que se deve conformar com a estrutura de hidncia que é a do
inconsciente.

Coloquemo-nos nos dois extremos da experiéncia analitica. O recal-
cado primordial é um significante, e o que se edifica por cima para consti-
tuir o sintoma, podemos considerd-lo como um andaime de significantes.
Recalcado e sintoma sdo homogéneos, e redutiveis a fun¢des de significan-
tes. Sua estrutura, embora ela se edifique por sucessao como todo edificio,
é contudo, no fim, inscritivel em termos sincrénicos.

Na outra extremidade, hd a interpretagdo. A interpretagdo concerne
a esse fator de uma estrutura temporal especial que tentei definir pela
metonimia. A interpreta¢do, em seu termo, aponta o desejo, ao qual, em
outro sentido, ela é idéntica. O desejo é, em suma, a prdpria interpretagdo.

No intervalo, a sexualidade. Se a sexualidade, em forma de pulsGes
parciais, ndo se tivesse manifestado como dominando toda a economia des-
se intervalo, nossa experiéncia se reduziria a uma mantica a qual o termo
de energia poderia entio convir, mas onde faltaria 0 que constitui ali a
presenga, o Dasein, da sexualidade.

A legibilidade do sexo na interpretagao do mecanismo inconsciente é
sempre retroativa. Ela seria apenas da natureza da interpretagdo se, a cada
instante da histdria, nio pudéssemos estar seguros de que as pulsdes
parciais intervieram eficazmente em tempo e lugar. E isto, ndo, como se
pdde crer no comego da experiéncia analitica, em forma errdtica. Que a
sexualidade infantil ndo é um bloco de gelo errante arrancado do grande
banco da sexualidade do adulto, intervindo como sedugio sobre um sujeito
imaturo - isto se verificou logo em seguida na anilise e com uma pregnan-
cia com a qual, depois, se pode ficar surpreso.

Desde os Trés Ensaios sobre a Teoria da Sexualidade, Freud pdde co-
locar a sexualidade como essencialmente polimorfa, aberrante. O encanto
de uma pretensa inocéncia infantil foi rompido. Essa sexualidade, por se
impor tdo cedo, eu quase diria cedo demais, nos fez passar depressa de-
mais pelo exame do que ela representa em sua esséncia. E, a saber, que em
relagdo a instincia da sexualidade, todos os sujeitos estdo em igualdade,
desde a crianga até o adulto — que eles s6 tém a ver com aquilo que, da se-
xualidade, passa para as redes da constitui¢do subjetiva, para as redes do
Significante — que a sexualidade s se realiza pela opera¢do das pulsGes, no
que elas sao pulsGes parciais, parciais em relagdo a finalidade biol6gica da
sexualidade.
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A integragdo da sexualidade a dialética do desejo passa pelo jogo da-
quilo que, no corpo, merecerd que designemos como o termo de apare-
Iho — se vocés quiserem mesmo entender com isso aquilo com que, em re-
lagdo a sexualidade, o corpo pode aparelhar-se, a se distinguir daquilo com
que os corpos se podem emparelhar.

Se tudo é embrulhado na discuss@o das pulsGes sexuais é porque nio
se vé que a pulsdo sem duvida que representa, mas apenas representa, e
parcialmente, a curva da terminag¢fo da sexualidade no ser vivo. Como es-
pantar-se que seu ltimo termo seja a morte? Pois que a presenga do sexo
estd ligada & morte.

Fago hoje reproduzir no quadro um fragmento de Herdclito, recolhi-
do na obra monumental em que Diels ajuntou o que nos resta esparso da
época pré-socritica. Bios, escreve ele, e isto nos emerge como de suas li-
¢Oes de sabedoria, das quais se pode dizer que, antes de qualquer circuito
de elaboragdo cientifica, elas vio ao ponto, e diretamente, ao arco é dado
0 nome da vida — Bios, 0 acento é na primeira silaba — e sua obra, é a
morte.

O que a pulsdp integra de saida em toda a sua existéncia, é uma dia-
lética do arco, diria mesmo do arco e da flecha. Por ai, podemos situar seu
lugar na economia psiquica.

Freud nos introduz agora i pulsio numa via das mais tradicionais,
fazendo uso a todo momento dos recursos de lingua, e ndo hesitando em
se fundar em algo que s6 tem pertinéncia a certos sistemas lingiiisticos, as
trés vias, ativas, passivas, e reflexivas. Mas é apenas um invélucro. Devemos
ver que uma coisa é essa reversio significante, outra coisa é isso com que
ele a veste. O que é fundamental, no nivel de cada pulsdo, é o vaivém em
que ela se estrutura.

E notdvel que Freud nfo possa designar dois p6los senfo usando des-
se algo que é o verbo. Beschauen und beschaut werden, ver e ser visto,
qiialen e gegiialt werden, atormentar e ser atormentado. E que, desde o
comego, Freud nos apresenta como assentado que parte alguma desse per-
curso pode ser separada de seu vaivém, de sua reversdo fundamental, do
cardter circular do percurso da pulso.

Do mesmo modo, é notdvel que, para ilustrar a dimensao dessa Ver-
kehrung, ele escolhesse a Schaulust, a alegria de ver, e o que ele nio pode
designar de outro modo senfo pela colagem de dois termos, o sado-maso-
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quismo. Quando ele falar dessas duas pulsGes, e mais especialmente do
masoquismo, ele se aterd a bem marcar que nio hd dois termos nessas
pulsGes, mas trés. E preciso bem distinguir a volta em circuito de uma pul-
sdo do que aparece — mas também por ndo aparecer, — num terceiro tem-
po. Isto é, o aparecimento de ein neues Subjekt que é preciso entender as-
sim — ndo que ali j4 houvesse um, a saber, o sujeito da pulsdo, mas que é
novo ver aparecer um sujeito. Esse sujeito, que é propriamente o outro, apa-
rece no que a pulsdo pdde fechar seu curso circular. E somente com sua
aparicdo no nivel do outro que pode ser realizado o que é da fun¢do da
pulsio.

Aim

Borda

Goal

E para isto que eu quero chamar a atenguo de vocés. Vocés véem
aqui, no quadro, desenhado um circuito pela curva dessa flecha que sobe e
torna a descer, que atravessa, Drang que ela é na origem, a superficie cons-
tituida pelo que lhes defini da Gltima vez como a borda, que é considerada
na teoria como a fonte, a Quelle, quer dizer, a zona dita er6gena na pulsgo.
A tensdo é sempre um fecho, e ndo pode ser dissolidarizada de seu retorno
sobre a zona erégena.

Aqui vai se esclarecer o mistério do zielgehemmt, dessa forma que
pode tomar a pulsdo, por atingir sua satisfagdo sem atingir seu alvo — no
que ele serd definido pela fun¢go bioldgica, pela realizagdo do emparelha-
mento reprodutivo. Pois n3o é esse o alvo da pulsdo parcial. Qual é ele?
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Suspendamos ainda a resposta, mas debrucemo-nos sobre esse tema
do alvo e sobre os dois sentidos que ele pode apresentar. Para diferencid-
los, escolhi not4-los aqui numa lingua em que sdo particularmente expres-
sivos, o inglés. Aim — alguém que vocés encarreguem de uma missdo,
isso nfo quer dizer o que ele deve levar, isto quer dizer por qual caminho
deve passar. The aim, é o trajeto. O alvo tem uma outra forma, que ¢ o
goal. O goal, isto nfio é também, no lancamento com arco e flecha, o
alvo, nio é a ave que vocés abatem, é ter acertado o tiro e, assim, atin-
gido o alvo de vocés.

Se a pulsdo pode ser satisfeita sem ter atingido aquilo que, em re-
lagdo a uma totalizagdo biolégica da fungdo, seria a satisfagdio ao seu
fim de reprodugdo, é que ela é pulso parcial, e que seu alvo ndo € outra
coisa sendo esse retorno em circuito.

Esta teoria estd presente em Freud. Ele nos diz em algum lugar
que o modelo ideal que poderia ser dado de auto-erotismo, é o de uma
s6 boca que se beijaria a si mesma. — metdfora luminosa, resplandecen-
te mesmo, como tudo que se encontra em sua pena, e que sO exige ser
completada por uma questdo. Serd que, na pulsfo, essa boca nio é o
que se poderia chamar uma boca flechada? — uma boca cosida, em que
vemos, na andlise, apontar a0 méximo em certos siléncios, a instincia
pura da pulsdo oral, fechando-se sobre sua satisfa¢do.

Em todo caso o que for¢a a distinguir essa satisfagdo do puro e
simples auto-erotismo da zona erégena, é esse objeto que confundimos
muito freqiientemente com aquilo sobre o qué a pulsio se refecha —
este objeto, que de fato é apenas a presenga de um cavo, de um vazio,
ocupidvel, nos diz Freud, por ndo importa que objeto, e cuja instincia s6
conhecemos na forma de objeto perdido, @ mintsculo. O objeto @ minis-
culo nfo € a origem da pulsdo oral. Ele nfo € introduzido a tftulo de
alimento primitivo, é introduzido pelo fato de que nenhum alimento
jamais satisfard a pulsdo oral, senfo contornando-se o objeto eternamente
faltante.

A questfo é agora, para nds, saber onde esse circuito se engata e,
primeiro, se ele estd revestido de uma caracteristica de espiral, quer di-
zer, se o circuito da pulsdo oral se continua pela anal, que seria assim o
estédgio seguinte. Serd que hd af o progresso dialético engendrando-se
pela oposi¢do? Jd é levar bem longe a questdo para pessoas que nos ha-
bituaram, em nome de nfo sei que mistério do desenvolvimento, a ter
a coisa por assentada, inscrita no organismo.
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Esta concep¢ao parece sustentar-se pelo fato de que, efetivamen-
te, para o que é da emergéncia da sexualidade numa forma dita, é mesmo
a um processo organico que temos a ver. Mas ndo hd nenhuma razao para
se estender este fato d relagdo entre as outras pulsGes parciais. Ndo hd
nenhuma relagdo de engendramento de uma das pulsdes parciais 4 seguinte.

A passagem da pulsio oral a pulsdo anal ndo se produz por um pro-
cesso de maturagdo, mas pela intervengio de algo que ndo é do campo
" da pulsio — pela infervenga'd, o reviramento, da demanda do Outro. Se
fizermos intervir as outras pulsGes cuja série pode ser estabelecida e cujo
nimero € bastante curto, é inteiramente claro que vocés ficariam bem
embaragados para situarem em relagdo as pulsGes que acabo de nomear,
numa sucessao historica, a Schaulust ou pulsao escopica, se nfo o que eu
distinguirei a seu tempo como a pulsdo invocante, e para estabelecer entre
eles a menor relagdo de dedugio ou de génese.

Nio h4d nenhuma metamorfose natural da pulsdo oral em pulsdo anal.
Quaisquer que sejam as aparéncias que ocasionalmente nos possam dar o
jogo de simbolo que constitui, em outros contextos, o pretendido objeto
anal, isto é, as fezes, em relagao ao falo em sua incidéncia negativa, ndo
podemos em nenhum grau — a experiéncia nos demonstra isto — conside-
rar que haja continuidade da fase anal a fase félica, que haja relagdo de
metamorfose natural.

Devemos considerar a pulsdo sob a rubrica da konstante Kraft que a
sustenta como uma tensfo estaciondria. Notemos, até as metdforas que
Freud nos d4 para exprimir essas saidas, Schub diz ele, que ele traduz ime-
diatamente pela imagem que ela suporta em seu espirito, a de uma eje¢ao
de lava, emissao material da deflagragdo energética que ai se produz em
diversos tempos sucessivos, que completam, vindo umas sobre as outras,
essa forma de trajeto de retorno. Serd que nio vemos na metifora freudi-
ana encarnar-se essa estrutura fundamental — algo que sai de uma borda,
que reduplica sua estrutura fechada, seguindo um trajeto que faz retorno,
e de que nada mais assegura a consciéncia sendo o objeto, a titulo de algo
que deve ser contornado?

Esta articulagdo nos leva a fazer da manifestagao da pulsio, o modo
de um sujeito acéfalo, pois tudo af se articula em termos de tensdo, e ndo
tem relagdo ao sujeito senfo de comunidade topologica. Pude articular
para vocés o inconsciente como se situando nas hidncias que a distribui¢ao
dos investimentos significantes instaura no sujeito, e que se figuram no al-
goritmo em um losango [$] que ponho no coragdo de qualquer relag¢do do
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inconsciente entre a realidade e o sujeito. Muito bem! E no que algo no
aparelho do corpo é estruturado da mesma maneira, é emrazdo da unidade
topolégica das hidncias em jogo, que a pulsio tem seu papel no funciona-
mento do inconsciente.

3

Sigamos agora Freud quando ele nos fala da Schaulust, ver, ser visto.
Serd a mesma coisa? Como pode ser sustentdvel que possa ser assim, senio
inscrevendo-se em termos de significantes? Ou haverd algum outro misté-
rio? Hd um mistério inteiramente diferente e, para introduzi-los a ele, é s6
considerar que a Schaulust se manifesta na perversio. Sublinho que a pul-
s30 ndo é a perversao. O que constitui o cardter enigmatico da apresenta-
¢do de Freud se prende precisamente a que ele quer nos dar uma estrutura
radical — na qual o sujeito ainda ndo estd de modo algum colocado. Ao
contrdrio, o que define a perversdo é justamente o modo pelo qual o sujei-
to ai se coloca.

Aqui é preciso considerar atentamente o texto de Freud. O precioso
dos textos de Freud, nessa matéria que ele desbrava, é que, @ maneira dos
bons arquedlogos, ele deixa o trabalho de escavagao no lugar — de modo
que, mesmo se inacabada, podemos saber o que querem dizer objetos de-
senterrados. Quando o Senhor Fenichel passa 14 por cima, faz como se fa-
zia antigamente, ele recolhe tudo, pe dentro dos bolsos e nas vitrines, sem
ordem, ou pelo menos numa ordem completamente arbitrdria, de modo
que ninguém encontra mais nada 14.

O que é que se passa no voyeurismo? No momento do ato do voyeur
onde estd o sujeito, onde estd o objeto? Eu lhes disse, o sujeito ndo estd
ld enquanto tratando-se de ver, no nivel da pulsio de ver. Ele estd 14 en-
quanto que perverso, ele s6 se situa no atingimento do fecho. Quanto ao
objeto — é o que minha topologia escrita no quadro ndo pode fazé-los ver,
mas lhes permite admitir — o fecho dd a volta em torno dele, ele é mssil,
e é com ele que, na perversio, o alvo é atingido.

O objeto aqui é olhar — olhar que € o sujeito, que o atinge, que faz
mosca no tiro ao alvo. Basta que eu lhes lembre o que disse da anilise
de Sartre. Se esta andlise faz surgir a instincia do olhar, nio é no nivel
do outro cujo olhar surpreende o sujeito que estd olhando o buraco da
fechadura. E que o outro o surpreende, ele, o sujeito, como inteiramente
olhar escondido.
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Vocés percebem ai a ambigiiidade do que se trata quando falamos da
pulsfo escopica. O olhar é esse objeto perdido, e repentinamente reencon-
trado, na conflagragio da vergonha, pela introdugdo do outro. Até af, o
que é que o sujeito procura ver? O que ele procura ver, saibam bem disto,
€ o objeto enquanto auséncia. O que o voyeur procura e acha é apenas uma
sombra, uma sombra detrds da cortina. Af ele vai fantasiar ndo importa
que magia de presenga, a mais graciosa das mocinhas, mesmo que do outro
lado haja apenas um atleta peludo. O que ele procura ndo €, como se diz, o
falo — mas justamente sua auséncia, donde a preeminéncia de certas
formas como objetos de sua pesquisa.

O que se olha ¢ aquilo que ndo se pode ver. Se, gragas a introdugdo
do outro, a estrutura da pulsao aparece, ela s6 se completa verdadeiramen-
te em sua forma invertida, em sua forma de retorno, que é a verdadeira
pulsdo ativa. No exibicionismo, o que é visado pelo sujeito é o que se rea-
liza no outro. A visada verdadeira do desejo, é o outro, enquanto que for-
¢ado, para além de sua implicagdo em cena. Ndo é apenas a vitima que estd
envolvida no exibicionismo, é a vitima enquanto que referida a algum ou-
tro que a olha.

E assim que, nesse texto, temos a chave, o né do que fez tanto obsta-
culo a compreensio do masoquismo. Freud articula da maneira mais firme
que, no comego da pulsio sado-masoquista, a dor de modo algum néo en-
tra. Trata-se de uma Herrschaft, de uma Bewidltigung, de uma violéncia
feita a qué? — a algo que tem tdo pouco nome que Freud vem, e a0 mesmo
tempo recua, a encontrar seu primeiro modelo, conforme a tudo isto que
eu lhes enuncio, numa violéncia que o sujeito faz, com o fito de dominar
com mestria, a si mesmo.

Ele recua. E por boas razdes. O asceta que se flagela o faz por um
terceiro. Ora, ndo estd de modo algum ai o que ele quer apreender. Ele
quer apenas designar o retorno, a inser¢gdo no corpo préprio, do comego e
do fim da pulsdo. .

Em que momento vemos, diz Freud, introduzir-se, na pulsdo sado-ma-
soquista, a possibilidade da dor? — a possibilidade da dor, sofrida pelo que
se tornou nesse momento, o sujeito da pulsdo. E, nos diz ele, no momento
em que o fecho se fechou, quando é de um pélo ao outro que houve rever-
s30, quando o outro entrou em jogo, quando o sujeito tomou-se por termo
terminal da pulsio. Nesse momento, a dor entra em jogo enquanto que o
sujeito a prova pelo outro. Ele se tornard, poderd tornar-se, nessa dedug¢do
teérica, um sujeito sddico, no que o fecho acabado da pulsdo terd feito en-
trar em jogo a agdo do outro. O de que se trata na pulso aqui se revela
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enfim — o caminho da pulsdo é a Gnica forma de transgressdo que se per-
mite ao sujeito em relagdo ao principio do prazer.

O sujeito se aperceberd de que seu desejo é apenas vdo contorno da
pesca, do fisgamento do gozo do outro — tanto que, o outro intervindo,
ele se aperceberd de que hd um gozo mais além do principio do prazer.

O acossamento do principio do prazer pela incidéncia da pulsao
parcial, af estd por onde podemos conceber que as pulsGes parciais, ambi-
guas, estdo instaladas no limite de uma Erhaltungstrieb, da manuten¢do
de uma homeostase, de sua captura pelo rosto velado que é o da sexuali-
dade.

E no que a pulsdo testemunha do acossamento do principio do pra-
zer que nos é testemunhado que, mais além do Real-Ich, uma outra reali-
dade intervém, da qual veremos por que retorno é ela, em ultimo termo,
que deu a esse Real-Ich sua estrutura e sua diversificagdo.

RESPOSTAS

J.-A. MILLER: — A questdo é sobreea relagdo da pulsio com o real, e sobre
as diferengas entre o objeto da pulsdo, o da fantasia, o do desejo.

O objeto da pulsao deve ser situado no nivel do que chamei metafo-
ricamente uma subjetivagdo acéfala, uma subjetivagdo sem sujeito, um
0ss0, uma estrutura, um tragado, que representa uma face da topologia. A
outra face € a que faz com que um sujeito, por suas relagdes com o signi-
ficante, seja um sujeito furado. Esses furos, bem que eles vém de alguma
parte.

Em suas primeiras construgGes, suas primeiras redes de cruzamentos
significantes que as estabilizaram, Freud visa algo que, no sujeito, € desti-
nado a manter a0 miximo o que chamei homeostase. Isto no quer sim-
plesmente dizer ultrapassagem de um certo limiar de excitagdo, mas tam-
bém reparti¢do das vias. Freud emprega mesmo metidforas que conferem
um didmetro a essas vias, que permitem a manutengio, a dispersao sempre
igual de um certo investimento.

Em algum lugar Freud diz formalmente que é a pressdo daquilo que
na sexualidade deve ser recalcado para manter o principio do prazer —
a libido — que permitiu o progresso do préprio aparelho mental, enquanto
tal, e por exemplo, a instauragdo, no aparelho mental, dessa possiblidade
de investimento que chamamos Aufmerksamkeit, possibilidade de atengdo.
A determinag¢do do funcionamento do Real-Ich, que igualmente satisfaz ao
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principio do prazer e, a0 mesmo tempo, € investido sem defesa pelas subi-
das da sexualidade, ai estd o que é responsdvel por sua estrutura.

Nesse nivel, ndo estamos mesmo forgados a fazer entrar em linha de
conta nenhuma subjetivagdo do sujeito. O sujeito é um aparelho. Esse apa-
relho € algo de lacunar, e é na lacuna que o sujeito instaura a fun¢do de um
certo objeto, enquanto objeto perdido. E o estatuto do objeto a enquanto
presente na pulsfo.

Na fantasia, freqiientemente o sujeito é despercebido, mas ele estd
sempre 14, quer seja no sonho, no devaneio, em ndo importa quais formas
mais ou menos desenvolvidas. O sujeito se situa a si mesmo como deter-
minado pela fantasia.

A fantasia é a sustentacdo do desejo, ndo é o objeto que é a sus-
tentagdo do desejo. O sujeito se sustenta como desejante em relagdo
a um conjunto significante cada vez bem mais complexo. Isto se vé bem na
forma de enredo que esse conjunto toma, onde o sujeito, mais ou menos
reconhecivel, estd em algum lugar, esquizado, dividido, habitualmente
duplo, em sua relagdo a esse objeto que o mais freqiientemente ndo mostra
mais seu verdadeiro rosto.

Retornarei, da proxima vez, ao que chamei estrutura da perversdo.
E propriamente falando um efeito inverso da fantasia. E o sujeito que se
determina a si mesmo como objeto, em seu encontro com a divisao da
subjetividade.

Eu lhes mostrarei — s6 pude hoje parar por ai por causa da hora, e
eu o deploro — que o sujeito, assumindo esse papel de objeto, é exatamen-
te isto que sustenta a realidade da situa¢gdo do que se chama de pulsdo sa-
do-masoquista, e que estd apenas num ponto — na propria situagdo maso-
quista. E no que o sujeito se faz objeto de uma vontade outra, que no
somente se fecha mas se constitui a pulsdo sado-masoquista.

S6 num segundo tempo, como Freud nos indicanesse texto, é que o
desejo sddico é possivel em relagdo a uma fantasia. O desejo sddico existe
numa multiddo de configuragGes, tao bem como nas neuroses, mas ndo é
ainda o sadismo propriamente falando.

Eu lhes rogo que se reportem ao meu artigo Kant com Sade, vocés
verdo que o sddico ocupa ele proprio o lugar do objeto, mas sem saber dis-
to, em beneficio de um outro, pelo gozo do qual ele exerce sua agdo de
perverso sddico.

Vocés véem entdo ai vdrias possibilidades da fungdo do objeto a,
que jamais se encontra em posi¢do de visado pelo desejo. Ele €, ou pré-
subjetivo, ou fundamento de uma identificagdo do sujeito, ou funda-



176 a transferéncia e a pulsdo

mento de uma identifica¢gdo denegada pelo sujeito. Neste sentido, o sadis-
mo € apenas a denegagdo do masoquismo. Esta férmula permitird esclare-
cer muitas coisas concernentes a natureza verdadeira do sadismo.

Mas o objeto do desejo, no sentido comum, é, ou uma fantasia que
¢ na realidade a sustentacdo do desejo, ou um logro.

Sobre esse sujeito do logro, que pde ao mesmo tempo todas as ques-
tGes prévias que vocés avangaram hd pouco concernentes a relagao do su-
jeito com o real, a andlise que Freud dd do amor nos permitird avangar.

A necessidade em que se acha Freud de se referir a relagdo do Ich
com o real para introduzir a dialética do amor — enquanto que, propria-
mente falando, o real neutro é o real dessexualizado — ndo interveio no
nivel da pulsdo. E isto que serd para nés o mais enriquecedor, no que con-
cerne ao que devemos conceber da fungdo do amor — a saber, de sua es-
trutura fundamentalmente narcisica.

Que haja um real, isto nfo € absolutamente duvidoso. Que o sujeito
s6 tenha relagdo construtiva com esse real na dependéncia estreita do prin-
cipio do prazer, do principio do prazer ndo acossado pelo pulso, af estd —
veremos da préxima vez — o ponto de emergéncia do objeto do amor.
Toda a questao é saber como esse objeto de amor pode vir a preencher
um papel andlogo ao objeto do desejo — sobre que equivocos repousa a
possibilidade para o objeto de se tornar objeto de desejo.

Serd que eu lhes trouxe algumas luzes com esta exposi¢do?

— Algumas luzes e algumas sombras.

13 de maio de 1964



XV

DO AMOR A LIBIDO

O sujeito e o Outro.

O campo narcissico.

A diferenga sexual.

O campo pulsional:

Fazer-se. . . ver, ouvir, chupar, cagar.
O mito da ldmina.

Tenho hoje o propésito — isto ndo quer dizer que terei o tempo para
fazé-lo — de levéd-los do amor, em cujo limiar deixei as coisas da 1ltima vez,
a libido.

Anuncio logo qual serd a ponta dessa elucidagdo dizendo-lhes — a li-
bido ndo ¢é algo de fugaz, de fluido, ela ndo se reparte, nem se acumula,
como um magnetismo, nos centros de focalizaggdo que lhe oferece o sujei-
to, a libido deve ser concebida como um o6rgdo, nos dois sentidos do
termo, 6rgdo-parte do organismo e 6rgdo-instrumento.

A zona
erogena

O sujeito
(nada)

O Inconsciente
(campo do Outro)
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Pego desculpas se, como puderam me dizer na intervengdo da Gltima
vez, se hd algumas obscuridades pelos caminhos em que os levo. Creio que
¢ a caracteristica do nosso campo. N3o esquegamos de que é comum repre-
sentar o inconsciente como um porao, senao como uma caverna, para evo-
car a de Platdo. Mas nao é uma boa comparagdo. O inconsciente é bem
mais algo proximo da bexiga e, essa bexiga trata-se de fazer vocés verem
que, colocando-se no seu interior uma pequena luz, ela pode servir de lan-
terna. Por que se espantar se a luz leva as vezes um pouco de tempo para
acender?

No sujeito que, alternativamente, se mostra e se esconde, pela pulsa-
¢do do inconsciente, ndo apenas apreendemos pulsGes parciais. A ganze
Sexualstrebung, representagcdo da totalidade da pulsio sexual — Freud
nos diz, ela nao estd 14. Na via desse resultado eu os conduzo empds dele
e lhes afirmo que tudo que aprendi de minha experiéncia convém com isto.
A todos que estio aqui nao posso pedir que concordem com isto plena-
mente, pois que a alguns essa experiéncia falta, mas a presenga de vocés
aqui responde por uma certa confianga, dada ao que chamamos — no papel
em que estou em relagdo a vocés, o do Outro — boa fé. Esta boa fé é sem
duvida sempre precdria, suposta — pois esta relagao do sujeito ao Outro,
onde, enfim, ela termina?

Que o sujeito como tal estd na incerteza em razdo de ser dividido
pelo efeito da linguagem, é o que lhes ensino, eu enquanto Lacan, seguin-
do os tragos da escavagio freudiana. Pelo efeito de fala, o sujeito se realiza
sempre no Outro, mas ele ai ja ndo persegue mais que uma metade de si
mesmo. Ele s6 achara seu desejo sempre mais dividido, pulverizado, na des-
tacdvel metonimia da fala. O efeito de linguagem estd o tempo todo mistu-
rado com o fato, que é o fundo da experiéncia analitica, de que o sujeito
s6 é sujeito por ser assujeitamento ao campo do Outro, o sujeito provém
de seu assujeitamento sincronico a esse campo do Outro. E por isso que ele
precisa sair disso, tirar-se disso, e no tirar-se disso, no fim, ele saberd que
o Outro real tem, tanto quanto ele, que se tirar disso, que se safar disso. E
mesmo ai que se impde a necessidade de boa fé, fundada na certeza de que
a mesma implicacdo da dificuldade em relagdo as vias do desejo existe
também no Outro.

A verdade, neste sentido, é aquilo que corre atrds da verdade — e é
para ld que eu corro, e onde os levo, como os cdes de Actéon, atrds de
mim. Quando eu tiver encontrado o alojamento da deusa, sem divida me
transformarei em cervo, e vocés poderao me devorar, mas temos ainda um
pouco de tempo diante de nés.
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Freud, entdo, eu o representei da ultima vez como a figura de Abra-
30, de Isac e de Jac6? Leon Bloy, em Le Salut par les Juifs, os encarna na
forma de trés igualmente velhos que estdo ai, segundo uma das formas da
vocagao de Israel, entregando-se, em torno de nao sei que cobertura, a essa
ocupag¢do fundamental que se chama de antiqudrio. Eles fazem triagem. Hd
uma coisa que eles pdem de um lado, e uma outra, do outro. Freud, de um
lado pde as pulsGes parciais, e do outro, o amor. Ele diz — ndo é a mesma
coisa.

As pulsGes nos necessitam na ordem sexual — isso, isso vem do cora-
¢d0. Para nossa maior surpresa, ele nos ensina que o amor, do outro lado,
ele vem do ventre, é o que é rom-rom.

Isto pode surpreender, mas nos esclarece sobre algo de fundamental
a experiéncia analitica, é que a pulsdo genital, se ela existe, ndo é de modo
algum articulada como as outras pulsdes. E isto, malgrado a ambivaléncia
amor-6dio. Em suas premissas, e em seu proprio texto, Freud se contradiz
propriamente quando ele nos diz que a ambivaléncia pode passar por uma
das caracteristicas da reversdo da Verkehrung da pulsdo. Mas quando ele a
examina, ele nos diz mesmo que nao sio de modo algum a mesma coisa,
a ambivaléncia e a reversdo.

Se entdo a pulsdo genital ndo existe, ela s pode se f. . . feigoar alhu-
res, do outro lado e nio do lado onde hd pulsio, a esquerda no meu esque-
ma do quadro. Vocés ji véem que é a direita, no campo do Outro, que ela
tem de ir se fazer feigoar, a pulsao genital.

Muito bem! Isto se ajunta justamente ao que nos ensina a experién-
cia analitica, isto é, que a pulsio genital estd submetida a circulagdo do
complexo de Edipo, is estruturas elementares e outras de parentesco. E
o que se designa como campo da cultura — de maneira insuficiente, porque
esse campo é suposto se fundar por um no man'’s land onde a genitalidade
como tal subsistiria, a0 passo que na verdade ela é dissoluta, nao ajuntada,
pois em parte alguma é apreensivel, no sujeito, a ganze Sexualstrebung.

Mas por nio estar ali em parte alguma, no entanto, ela estd ali difusa,
e é ai que estd o que Freud tenta, nesse artigo, fazer-nos sentir.

Tudo o que ele diz do amor vai acentuar que, para conceber o amor,
€ a uma espécie de estrutura diferente da da pulsao que é preciso necessa-
riamente referir-se. Essa estrutura, ele a divide em trés niveis — nivel do
real, nivel do econdmico, nivel do bioldgico por ultimo.

As oposi¢des que ai se correspondem sio triplas. No nivel do real, é
o que interessa e o que € indiferente. No nivel do econdémico, o que di
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prazer e o que d4 desprazer. E somente no nivel do biologico que a oposi-
¢do atividade-passividade se apresenta, em sua forma propria, a tnica vilida
quanto a seu sentido gramatical, a posi¢ao amar-ser amado.

Somos convidados por Freud a considerar que o amor, em sua essén-
cia, s6 deve ser julgado como paixdo sexual do gesamt Ich. Ora, gesamt Ich
€ aqui em sua obra um hgpax ao qual temos que dar o sentido do que é
desenhado quando ele nos dd conta do principio do prazer. O gesamt Ich
¢ esse campo que convidei vocés a considerar como uma superficie, e uma
superficie limitada o bastante para que o quadro negro seja propicio a
representa-lo, e que ai tudo se possa colocar no papel. Trata-se dessa rede
que se representa com arcos, linhas ligando pontos de concurso, cujo circu-
lo fechado marca o que hd a ser curvado de homeostase tensional, de menor
tensdo, de necessdria deriva¢do, de difusio da excitagio em mil canais —
de cada vez que em um dentre eles ela pudesse ser intensa demais.

A filtragem da estimulagdo a descarga, ai estd o aparelho, a calota —
a destacar sobre uma esfera — em que se define de saida o que ele chama o
estdgio do Real-Ich. E é a isto que ele vai, em seu discurso, atribuir a quali-
ficagdo de autoerotisch.

Os analistas concluiram dai que — como isso devia ser situado em al-
guma parte do que se chama desenvolvimento, e uma vez que a palavra de
Freud é palavra de Evangelho — o lactente deve ter todas as coisas ao seu
redor por indiferentes. A gente se pergunta como é que as coisas se podem
manter num campo de observadores para os quais os artigos de fé tém, em
relagdo a observagao, valor de tal modo arrasador. Pois enfim, se hd algo
de que o lactente nao dd idéia é de se desinteressar pelo que entra em seu
campo de percepgao.

Que haja objetos desde o tempo mais precoce da fase neonatal é o
de que nao hd a menor duvida. Autoerotisch nio pode absolutamente ter
o sentido de desinteresse em relagao a eles. Se vocés lerem Freud nesse tex-
to, vocés verdo que o segundo tempo, o tempo econdmico, consiste justa-
mente nisto, que o segundo /ch — o segundo de direito, o segundo num
tempo l6gico — é o Lust-Ich que ele diz purifiziert. Lust-Ich purificado,
que se instaura no campo exterior a calota na qual eu designo o primeiro
Real-Ich da explicagdao de Freud.

O autoerotisch consiste nisto — e o proprio Freud o sublinha — que
ndo haveria surgimento dos objetos se ndo houvesse objetos bons para
mim. Ele é o critério do surgimento e da repartigao dos objetos.

Aqui se constitui entdo o Lust-Irh, e também o campo do Unluss, do
objeto como resto, como estranho. O objeto bom de conhecer, e por isso
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mesmo, é aquele que se define no campo do Unlust, ao passg que os obje-
tos do campo do Lust-Ich sao amaveis. O hassen, com seu lago profundo
com o conhecimento, é o outro campo. )

Neste nivel, nfo hd trago de fungSes pulsionais, sendo das que ndo
s3o verdadeiras pulsGes, e que Freud chama em seu texto as Ichtriebe. O
nivel do Ich é ndo-pulsional, e é ai — eu lhes rogo que leiam atentamente o
texto — que Freud funda o amor. Tudo que é assim definido no nivel do
Ich s6 toma valor sexual, s6 passa da Erhaltungstrieb, da conservagio, ao
Sexualtrieb, em fungdo da apropriagao de cada um desses campos, sua
apreensao, por uma das pulsdes parciais. Freud diz propriamente que Vor-
hangung des Wesentlichen, para trar aqui o essencial, é de maneira pura-
mente passiva, nZo pulsional, que o sujeito registra as atisseren Reize, o
que vem do mundo exterior. Sua atividade s6 vem gegen die aiissere Reize
durch seine eigenen Triebe, suas proprias pulsGes. Trata-se aqui da diversi-
dade das pulses parciais. E a isto que somos levados no terceiro nivel que
ele faz intervir, da atividade-passividade.

Antes de marcar suas conseqiiéncias, queria simplesmente fazé-los
notar o cardter cldssico dessa concepgao do amor, querer seu bem para si,
serd preciso sublinhar que é exatamente o equivalente do que se chama, na
tradi¢do, a teoria fisica do amor, o velle bonum alicui de Sio Tomds, que
tem para nds, em razio da fungdo do narcisismo, exatamente o mesmo
valor? Hd muito tempo que sublinho o cardter capcioso desse pretenso al-
truismo que se satisfaz com preservar o bem de quem? — daquele que, pre-
cisamente, nos é necessdrio.

2

Af estd entdo aonde Freud entende assentar as bases do amor. E so-
mente com a atividade-passividade que entra em jogo o que é propriamente
da relagdo sexual.

Ora, a relagdo atividade-passividade, cobrird ela a relagao sexual? Eu
lhes rogo que se refiram a tal passagem do Homem dos Lobos, por exem-
plo, ou a tais outras repartidas nas Cinco Psicandlises. Freud ali explica em
suma que a referéncia polar atividade-passividade estd ali para denominar,
para recobrir, para metaforizar o que resta de insonddvel na diferenca se-
xual. Jamais em parte alguma ele sustenta que, psicologicamente, a relagao
masculino-feminino seja apreensivel de outro modo sendo pelo represen-
tante da oposi¢do atividade-passividade. Enquanto tal, a oposi¢do masculi-
no-feminino jamais é atingida. Isto designa bastante a importancia do que é
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repetido aqui na forma de um verbo particularmente agudo para exprimir
o de que se trata — essa oposi¢do passividade-atividade escorre, se molda,
se injeta. E uma arteriografia, e as relagdes masculino-feminino mesmas
nao a esgotam.

Naturalmente, bem se sabe que a oposi¢do atividade-passividade
pode dar conta de muitas coisas no dominio do amor. Mas o que temos a
ver é justamente com essa inje¢do, se posso dizer, de sado-masoquismo,
que ndo é de modo algum a ser tomada, quanto 2 realizagio propriamente
sexual, por moeda sonante.

Certamente, na relagdo sexual entram em jogo todos os intervalos do
desejo. Que valor tem para ti meu desejo? Questio eterna que se pSe no
didlogo dos amantes. Mas o pretenso valor, por exemplo do masoquismo
feminino, como exprimem, convém coloci-lo entre os parénteses de uma
interroga¢do séria. Ele faz parte desse didlogo que podemos definir, em
muijtos pontos, como uma fantasia masculina. Muitas coisas deixam pensar
que, sustentd-lo, é cumplicidade de nossa parte. Para ndo nos livrarmos
por inteiro aos resultados da enquete anglo-saxdnica que nio daria grande
coisa sobre este tema, para nfo dizermos que ai hd algum consentimento
das mulheres, o que ndo quer dizer nada — nos limitaremos, mais legitima-
mente, nés outros analistas, s mulheres que fazem parte do nosso grupo.
E notdvel ver que as representantes desse sexo no circulo analitico sio
especialmente dispostas a entreterem o crédito basal ao masoquismo femi-
nino. Sem divida que ai talvez haja um véu que convém ndo levantar de-
pressa demais, concernente aos interesses do sexo. Alids, trata-se de excur-
s30 a nosso proposito, mas excursio profundamente ligada a ele, vocés
verdo, pois teremos que retornar sobre o que'é dessa jungdo.

O que quer que seja, nesse nivel nada tiramos do campo do amor,
quer dizer, do quadro do narcisismo, sobre o qual Freud nos indica em
termos proprios, nesse artigo, que ele é feito da inser¢do do autoerotisch
nos interesses organizados do eu.

No interior desse quadro, bem pode haver representagao dos objetos
do mundo exterior, escolha e discernimento, possibilidade de conhecimen-
to, em suma, todo o campo do qual se exerceu a psicologia classica ai esta
compreendido. Mas nada — e é mesmo por isso que toda a psicologia afeti-
va, antes de Freud, fracassou — nada ainda representa ali o Outro, o Outro
radical, o Outro como tal.

Essa representagdo do Outro falta, precisamente, entre esses dois
mundos opostos que a sexualidade nos designa no masculino e no femi-
nino. Levando as coisas a0 maximo, pode-se dizer mesmo que o ideal viril e
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o ideal feminino sdo figurados no psiquismo por outra coisa que ndo essa
oposi¢ao atividade-passividade de que eu falava hd pouco. Eles saem pro-
priamente de um termo que ndo fui eu que introduzi, mas com que uma
psicanalista rotulou a atitude sexual femimina — é a mascarada.

A mascarada ndo é o que entra em jogo na ostentagdo necessdria, no
nivel dos animais, ao acasalamento, bem como o enfeite se revela ai, geral-
mente, do lado do macho. A mascarada tem um outro sentido no dominio
humano, é precisamente de funcionar no nivel ndo mais imagindrio, mas
simbélico.

E a partir dai que nos resta agora mostrar que a sexualidade como
tal faz seu retorno, exerce sua atividade prépria, por intemédio — por mais
paradoxal que isto parega — das pulsGes parciais.

3

Tudo que Freud soletra das pulsdes parciais nos mostra o movimento
que tracei para vocés no quadro, da dltima vez, esse movimento circular do
impulso que sai através da borda erogena para a ela retornar como sendo
seu alvo, depois de ter feito o contorno de algo que chamo de objeto a.
Ponho que — e um exame pontual de todo o texto é o que pode pdr em
prova a verdade que avango — € por ai que o sujeito tem que atingir aquilo
que é, propriamente falando, a dimensdo do Outro.

Avango a distin¢do radical que hd entre o amar-se através do outro —
o que ndo. deixa, no campo narcisico do objeto, nenhuma transcendéncia
ao objeto incluido — e a circularidade da pulsdo, onde a heterogeneidade
da ida e da volta mostra em seu intervalo uma hiancia.

O que é que tem de comum ver e ser visto? Tomemos a Schaulust,
a pulsao escopica. Freud bem opde beschauen, olhar um objeto estranho,
um objeto propriamente dito, a ser olhado por uma pessoa estranha, bes-
chaut werden.

E que um objeto e uma pessoa ndo sio a mesma coisa. No fim do
circulo, digamos que eles se relaxam. Ou que o pontilhado nos escapa um
pouco. Alids, para ligd-los, é pela base — 14 onde a origem e a ponta se
juntam — que é preciso que Freud os segure na sua mao, e que tente achar
sua unido, precisamente no ponto de retorno. Ele segura dizendo que a
raiz da pulsdo escépica deve ser pega por inteiro no sujeito, no fato de que
0 sujeito se vé a si mesmo.
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S6 que, ai, porque ele é Freud, ele ndo se engana. Ndo € se ver no
espelho, é Selbst ein Sexualglied beschauen — ele se olha, diria eu, em seu
membro sexual.

S6 que, cuidado! também ai isto ndo cola. Porque este enunciado é
identificado com seu universo — que é bastante curioso, e eu me espanto
de que ninguém tenha revelado seu humor. Isto dd — Sexualglied von
eigener Person beschaut werden. De algum modo, como o nimero dois
se regozija com ser impar, o sexo ou o brinquinho, se regozija com ser
olhado. Quem pdde jamais sacar o cardter verdadeiramente subjetivavel
dum sentimento desses?

De fato, a articulagdo do fecho do vaivém da pulsdo se obtém muito
bem com s6 mudar no Gltimo enunciado um dos termos de Freud. Eu
ndo mudo eigenes Objekt, o objeto propriamente dito que é mesmo de
fato ao que se reduz o sujeito, eu ndo mudo von fremder Person, o outro,
é claro, nem beschaut, mas ponho no lugar de werden, machen — o de que
se trata na pulsio, é de se fazer ver. A atividade da pulsdo se concentra
nesse se fazer, e é reportando-o ao campo das outras pulsGes que podere-
mos talvez ter alguma luz.

E preciso que eu vi depressa, infelizmente, e ndo s6 eu abrevio, mas
preencho os buracos que Freud, coisa muito surpreendente, deixou abertos
em sua enumeragdo das pulsdes.

Depois de se fazer ver, trarei um outro, o se fazer ouvir, de que
Freud nem mesmo nos fala.

E preciso que, muito depressa, eu lhes indique sua diferenca para
com o se fazer ver. Os ouvidos s30, no campo do inconsciente, o Gnico ori-
ficio que ndo se pode fechar. Enquanto que o se fazer ver se indica por
uma flecha que verdadeiramente retorna para o sujeito, o se fazer ouvir
vai para o outro. A razio disto é de estrutura, importava que eu dissesse de
passagem.

Venhamos a pulsio oral. O que é ela? Fala-se das fantasias de devora-
¢d0, se fazer papar. Todo mundo sabe com efeito, estd mesmo ai, confinan-
do com todas as ressondncias do masoquismo, o termo outrificado, da
pulsao oral. Mas por que nio colocar as coisas contra a parede? Pois que
nos referimos ao lactente e ao seio, e que o aleitamento, € a suc¢do, diga-
mos que a pulsdo oral, € se fazer chupar, é o vampiro.

Isto nos esclarece, alids, sobre o que é desse objeto singular — que me
esforco para descolar, no espirito de vocés, da metifora alimento — o
seio. O seio é também algo chapado, que chupa o qué? — o organismo da
mae. Assim estd suficientemente indicada, neste nivel, qual € a reivindica-
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¢do, pelo sujeito, de algo que estd separado dele, mas lhe pertence, e do
qual se trata que ele se complete. .

No nivel da pulsdo anal — um pouco de suspens2o aqui — isso ndo
parece mais funcionar. E, no entanto, se fazer cagar, isso tem um sentido!
Quando se diz — estou cagando de medo — tem-se relagio com o eterno
merdificador. E bem errado identificar simplesmente o famoso cibalo com
a fun¢do que lhe ddo no metabolismo da neurose obsessiva. E errado ampu-
td-lo do que o representa, no caso, do presente, e da relagdio que ele tem
com a sujeira, com a purificagdo, com a catarse. E errado ndo ver que é
dai que ela sai, a fungdo da oblatividade. Numa palavra, o objeto, aqui,
ndo estd muito longe do dominio que chamamos o da alma.

O que é que esse breve sobrevoo nos revela? Nao parece que, nesse
reviramento que representa seu bolso, a pulsdo, invaginando-se através da
zona erOgena, estd encarregada de ir buscar algo que, de cada vez, responde
no Outro? Ndo refarei a série. Digamos que no nivel da Schaulust, é o
olhar. Eu s6 o indico para tratar mais tarde dos efeitos, sobre o Outro,
desse movimento de apelo.

4

Quero marcar aqui a relagdo da polaridade do ciclo pulsional com
algo que estd sempre no centro. E um 6rgdo, a se tomar no sentido de
instrumento, da pulsio — num sentido diferente, portanto, daquele que
tinha hd pouco, na esfera de indugdo do Jch. Esse 6rgdo inapreensivel,
um objeto que nfo podemos mais que contornar e, numa palavra, esse
falso 6rgdo — ai estd o que convém agora interrogar.

O 6rgio da pulsio se situa por relagao ao verdadeiro 6rgio. Para
fazer vocés sentirem e para sustentar o que é ai o unico p6lo que, no do-
minio da sexualidade estd a nosso alcance suscetivel de ser apreendido,
eu me permitirei avangar diante de vocés um mito — sobre o qual tomarei
o apadrinhamento histérico do que € dito no Banquete de Platao, na boca
de Arist6fanes, concernente a natureza do amor.

Este uso supde certamente que nos demos permissao para utilizar, no
judd com a verdade, esse aparelho que, diante do meu auditério anterior,
sempre evitei usar.

Dei a meus ouvintes modelos antigos, e nominalmente no campo de
Platio, mas nfo fiz mais que lhes dar o aparelho para cavar esse campo.
Nao sou daqueles que dizem — Meus filkos, aqui hd um tesouro — median-
te o qué, eles vdo trabalhar o campo. Eu lhes dei a relha e a charrua, a
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saber, que o inconsciente era feito de linguagem, e a um momento, hd
aproximadamente trés anos e meio, resultaram dai trés trabalhos muito
bons. Mas trata-se agora de dizer — O tesouro, so se pode achd-lo pela via
que eu anuncio.

Esta via participa do comico. Isto é absolutamente essencial para
compreender o menor dos didlogos de Platdo, a fortiori o que hd no Ban-
quete. Trata-se mesmo, se vocés quiserem, de uma blague. Trata-se é claro
da fdbula de Aristofanes. E um desafio aos séculos, essa fabula, pois ela
os atravessou sem que ninguém tente fazer melhor. Eu vou tentar.

Esfor¢ando-me por resumir o que era dito no Congresso de Bonne-
val, cheguei a fomentar algo que se exprime assim — Vou lhes falar da li-
mina.

Se vocés quiserem acentuar seu efeito de blague, vocés a chamardo
de homelete. Esse homelete, vocés vao ver, é mais fdcil de animar do que o
homem primordial, em cuja cabega sempre é preciso que metamos um ho-
munculo para fazé-lo funcionar.

De cada vez que se rompem as membranas do ovo de onde vai sair o
feto em passo de se tornar um neonato, imaginem por um instante que
algo se volatiliza, que com um ovo se pode fazer tanto um homem quanto
um homelete, ou a limina.

A lamina é algo de extrachato que se desloca como a ameba. Sim-
plesmente, é um pouco mais complicado. Mas isso passa por toda parte. E
como ¢ algo — jd lhes direi porque — que tem relagdo com o que o ser
sexuado perde na sexualidade, é, como o é a ameba em rela¢do aos seres
sexuados, imortal. Porque sobrevive a qualquer divisdo, porque sobrevi-
ve a qualquer intervenc¢do cissipara. E corre.

Muito bem! Isso ndo é tranqiiilizador. Suponham apenas que isso
lhes venha envolver o rosto enquanto vocés dormem tranqiilamente. . .

Vejo mal como ndo entrariamos em luta com um ser capaz dessas
propriedades. Mas ndo seria uma luta comoda. Essa lamina, esse 6rgao, que
tem por caracteristica ndo existir, mas que ndo € por isso menos um 6rgao
— eu lhes poderia dar maior desenvolvimento sobre esse lugar zool6gico —
¢ a libido.

E a libido, enquanto puro instinto de vida, quer dizer, de vida imor-
tal, de vida irrepreensivel, de vida que ndo precisa, ela, de nenhum oérgdo,
de vida simplificada e indestrutivel. E ¢ que ¢ justamente subtraido ao ser
vivo pelo fato de ele ser submetido ao ciclo da reprodu¢do sexuada. E é
disso ai que s3ao os representantes, os equivalentes, todas as formas que se
podem enumerar do objeto a. Os objetos a sdo apenas seus representantes,
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suas figuragdes. O seio — como equivoco, como elemento caracteristico da
organizagdo mamifera, a placenta por exemplo — bem representa essa
parte de si mesmo que o individuo perde ao nascer, € que pode servir para
simbolizar o mais profundo objeto perdido. Para todos os outros objetos,
eu poderia evocar a mesma referéncia.

A rela¢do do sujeito ao campo do Outro se acha assim esclarecida.
Vejam o que desenhei na parte inferior do quadro. E aqui estd a explica-

¢ao.

Sy S,

No mundo do Real-Ich, do eu, do conhecimento, tudo pode existir
como agora, inclusive vocés e a consciéncia, sem que haja para isto, o que
quer que pensemds, 0 minimo sujeito. Se o sujeito é o que lhes ensino,
a saber, o sujeito determinado pela linguagem e pela fala, isto quer dizer
que o sujeito, in initio, come¢a no lugar do Outro, no que é 14 que surge
o primeiro significante.

Ora, o que é um significante? Eu o matraqueio hd muito tempo para
vocés, para nio ter que articuld-lo aqui de novo, um significante é aquilo
que representa um sujeito, para quem? — ndo para um outro sujeito, mas
para um outro significante. Para ilustrar este axioma, suponham que vocés
descobrissem num deserto uma pedra coberta de hieroglifos. Vocés nio
duvidam nem por um instante que tenha havido um sujeito por trds para
inscrevé-los. Mas acreditar que cada significante se dirige a vocés, é um erro
— a prova estd em que vocés podem nada entender daquilo. Pelo contririo,
vocés os definem como significantes pelo fato de estarem certos de que
cada um desses significantes se reporta a cada um dos outros. E é disto que
se trata na rela¢do do sujeito ao campo do Outro.

O sujeito nasce no que, no campo do Outro, surge o significante. Mas
por este fato mesmo, isto — que antes ndo era nada sendo sujeito por vir —
se coagula em significante.

A relagdo ao Outro é justamente o que, para noés, faz surgir o que re-
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presenta a lamina — ndo a polaridade sexuada, a relagdo do masculino com

o feminino, mas a rela¢do do sujeito vivo com aquilo que ele perde por ter
que passar, para sua reprodug¢ao, pelo ciclo sexual.

Explico assim a afinidade essencial de toda pulsio com a zona da
morte, e concilio as duas faces da pulsdo — que, a0 mesmo tempo, presen-
tifica a sexualidade no inconsciente e representa, em sua esséncia, a morte.

Vocés compreendem igualmente que, se lhes falei do inconsciente
como do que se abre e se fecha, é que sua esséncia é de marcar esse tempo
pelo qual, por nascer com o significante, o sujeito nasce dividido. O sujeito
é esse surgimento que, justo antes, como sujeito, ndo era nada, mas que,
apenas aparecido, se coagula em significante.

Dessa conjungdo do sujeito no campo da pulsdo com o sujeito tal
como ele se evoca no campo do Outro, desse esfor¢o para se reunir, depen-
de que haja um suporte para a ganze Sexualstrebung.Ndo hi outro. E so-
mente ai que a relagdo dos sexos é representada no nivel do inconsciente.

Para o resto, a relagdo sexual fica entregue ao aleatério do campo
do Outro. Fica entregue as explicagGes que se lhes déem. Fica entregue a
velha de quem se precisa — ndo € uma fdbula va — para que Daphnis apren-
da como se tem que fazer para fazer amor.

RESPOSTAS

F. WAHL: — A questdo é sobre a perda que sofre o vivo sexuado, e depois
sobre a articulagcdo atividade-passividade.

Vocé sublinha efetivamente uma das faltas do meu discurso. A 13-
mina tem uma borda, ela vem inserir-se na zona erdgena, quer dizer, num
dos orificios do corpo, no que esses orificios — toda a nossa experiéncia o
mostra — estdo ligados 4 abertura-fechamento da hidncia do inconsciente.

As zonas erdgenas estao ligadas ao inconsciente, porque € 14 que se
amarra a preseng¢a do vivo. Descobrimos que é precisamente o 6rgao da
libido, a lamina, que liga ao inconsciente a pulsao dita oral, a anal, as quais
acrescento a pulsdo escopica e a que serd preciso quase chamar pulsio in-
vocante, que tem, como lhes disse incidentemente — nada que eu digo é
pura brincadeira —, esse privilégio de ndo poder se fechar.

Quanto a relagdo da pulsdo com a atividade-passividade, penso ter-
me suficientemente feito entender ao dizer que no nivel da pulsdo, ela
¢é puramente gramatical. Ela é suporte, artificio, que Freud emprega para
nos fazer sacar o vaivém do movimento pulsional. Mas eu retornei qua-
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tro ou cinco vezes ao fato de que ndo poderiamos reduzi-la pura e sim-
plesmente a uma reciprocidade. Indiquei hoje, da maneira mais articulada,
que a cada um dos trés tempos, a, b, ¢, com que Freud articula cada pul-
sd0, importa substituir a féormula do se fazer ver, ouvir, e toda a lista que
dei. Isto implica fundamentalmente atividade, com o que me ajunto ao
que o proprio Freud articula ao distinguir os dois campos, o campo pulsio-
nal, de uma parte, e o campo narcisico do amor, de outra parte, sublinhan-
do que, no nivel do amor, hd reciprocidade entre o amar e o ser amado, e
que, no outro campo, trata-se de uma pura atividade para durch seine ei-
gene Triebe, para o sujeito. Chegaram 14? De fato, salta aos olhos que,
mesmo em sua pretensa fase passiva, o exercicio de uma pulsio, masoquis-
ta por exemplo, exige que o masoquista, se ouso me exprimir assim, tra-
balhe feito um burro.

20 de maio de 1964
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XVl

O SUJEITO E O OUTRO (I):
A ALIENACAO

A dindmica sexual.
Afinise.

O erro piagético.
Vel

A bolsa ou a vida!

O por qué?

Se a psicandlise deve se constituir como ciéncia do inconsciente,
convém partir de que o inconsciente é estruturado como uma linguagem.

Dai deduzi uma topologia cuja finalidade é dar conta da constitui-
¢do do sujeito.

Quanto a isto aconteceu, num tempo que espero ultrapassado, que
objetassem que, fazendo isto, dando a dominante a estrutura, eu negligen-
cio a dinamica, tdo presente em nossa experiéncia — chegando-se a dizer
que eu consigo eludir o principio afirmado na doutrina freudiana de que
essa dinimica é, em sua esséncia, de ponta a ponta, sexual.

Espero que o processo de meu semindrio deste ano, e nominalmente
no ponto em que ele chegou ao seu cimulo da ultima vez, lhes mostre que
essa dinamica estd longe de perder com isto.

Relembro, a fim de que aqueles que estiveram ausentes da Gltima
sessdo o saibam, que acrescentei um elemento inteiramente novo a essa di-
namica, do qual vocés verdo o uso que farei em seguida.

Primeiro acentuei a reparti¢do que constituo ao opor, em relagdo a
entrada do inconsciente, os dois campos do sujeito e do Outro. O Outro
€ o lugar em que se situa a cadeia do significante que comanda tudo que
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vai poder presentificar-se do sujeito, é o campo desse vivo onde o sujeito
tem que aparecer. E eu disse — é do lado desse vivo, chamado a subjetivi-
dade, que se manifesta essencialmente a pulsdo.

Toda pulsio sendo, por sua esséncia de pulsdo, pulsio parcial, ne-
nhuma pulsdo representa — o que Freud evoca por um instante para se per-
guntar se é o amor que a realiza — a totalidade da Sexualstrebung, da
tendéncia sexual, na medida em que pudéssemos concebé-la como presen-
tificando, no psiquismo, se ela entrasse ali, a fun¢do da Fortpflanzung, da
reprodugdo.

Esta fun¢do, quem nio a admitiria, no plano biologico? O que afir-
mo, segundo Freud, que disso testemunha de todas as maneiras, é que ela
ndo € apresentada como tal ao psiquismo. No psiquismo ndo hd nada pelo
que o sujeito se pudesse situar como ser de macho ou ser de fémea.

Disso o sujeito, em seu psiquismo, s6 situa equivalentes — atividade
e passividade, que estdo longe de representd-la de maneira exaustiva. Freud
acrescenta a isso mesmo a ironia de sublinhar que essa representagio nao é
nem tdo constrangedora nem tdo exaustiva assim — durchgreifend und aus-
schlieblich — a polaridade do ser do macho e do fémeo s6 € representada
pela polaridade da atividade, a qual se manifesta através das Triebe, e da
passividade, que s6 é passividade face ao exterior, gegen die aiisseren Reize.

So6 esta divisdo — foi ai que conclui da ultima vez — torna necessario
o que foi primeiro esclarecido pela experiéncia analitica, que as vias do que
se deve fazer como homem ou como mulher s3o inteiramente abandonadas
ao drama, ao roteiro, que se coloca no campo do Outro — o que é propria-
mente o Edipo.

Acentuei isto da ultima vez, dizendo-lhes que o que se deve fazer,
como homem ou como mulher, o ser humano tem sempre que aprender,
peca por peca, do Outro. Evoquei entdo a velha do conto de Dafnis e Cloé,
cuja fabula nos representa que h4 um ltimo campo, o campo da realizagdao
sexual, cujos caminhos, no final das contas, o inocente ndo sabe.

Que seja a pulsdo, a pulsdo parcial, que entdo o oriente, que s6 a
pulsdo parcial seja o representante, no psiquismo, das conseqiiéncias da
sexualidade, ai estd o signo de que a sexualidade se representa no psiquis-
mo por uma relagdo do sujeito que se deduz de outra coisa que nao da se-
xualidade mesma. A sexualidade se instaura no campo do sujeito por uma
via que é a da falta.

Duas faltas aqui se recobrem. Uma é da algada do defeito central
em torno do qual gira a dialética do advento do sujeito a seu proprio ser
em relagdo ao Outro — pelo fato de que o sujeito depende do significante
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e de que o significante estd primeiro no campo do Outro. Esta falta vem re-
tomar a outra, que € a falta real, anterior, a situar no advento do vivo, quer
dizer, na reprodugdo sexuada. A falta real é o que o vivo perde, de sua
parte de vivo, ao se reproduzir pela via sexuada. Esta falta é real, porque
ela se reporta a algo de real que € o que o vivo, por ser sujeito ao sexo, caiu
sob o golpe da morte individual.

A busca do complemento, o mito de Aristéfones nos dd sua imagem
de maneira patética, e enganadora, articulando que é o outro, que € sua
metade sexual que o vivo procura no amor. A esta representagdo mitica do
mistério do amor, a experiéncia analitica substitui a procura, pelo sujeito,
nio do complemento sexual, mas da parte para sempre perdida dele
mesmo, que € constituida pelo fato de ele ser apenas um vivo sexuado, e
ndo mais ser imortal.

Dai vocés compreendem que — pela mesma razao que faz com que
seja pelo logro que o vivo sexuado seja induzido a sua realizagdo sexual —
a pulsdo, a pulsdo parcial, é fundamentalmente pulsdo de morte, e repre-
senta em si mesma a parte da morte no vivo sexuado.

E assim que, desafiando, talvez pela primeira vez na histéria, o mito,
provido de tdo grande prestigio, que evoquei sob a autoridade em que
Platio o pOe, de Arist6fanes, substitui, da ultima vez, o mito feito para
encarnar a parte faltosa, que chamei de mito da lamina.

Ele tem esta importancia nova de designar a libido nio como um
campo de forgas, mas como um o6rgao. )

A libido é o 6rgao essencial para se compreender a natureza da
pulsdo. Esse 6rgao € irreal. Irreal ndo é de modo algum imaginario. O irreal
se define por se articular ao real de um modo que nos escapa, e é justamen-
te 0 que exige que sua representag¢ao seja mitica, como a fazemos. Mas, por
ser irreal, isso ndo impede um 6rgdo de se encarnar.

Eu lhes dou jd sua materializagdo. Uma das formas mais antigas de
encarnar, no corpo, esse Orgdo irreal, é a tatuagem, a escarifica¢gdo. O enta-
lhe tem muito bem a fun¢do de ser para o Outro, de 14 situar o sujeito,
marcando seu lugar no campo das relagGes do grupo, entre cada um e
todos os outros. E, ao mesmo tempo, ela tem, de maneira evidente, uma
fun¢do erética, de que todos aqueles que abordaram sua realidade se aper-
ceberam.

Mostrei ainda que, na relagdo fundamental da pulsio, o movimento
¢ essencial, pelo qual a flecha que parte para o alvo s6 preenche sua fun¢do
na medida em que realmente dele emana, para retornar ao sujeito. O per-
verso, neste sentido, é aquele que, em curto-circuito, mais diretamente que
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nenhum outraq, tem sucesso no seu golpe, integrando o mais profundamen-
te sua fungdo de sujeito 4 sua existéncia de desejo. A reversao da pulsao
é coisa completamente diferente da variagdo de ambivaléncia que faz
passar o objeto do campo do 6dio ao do campo do amor e inversamente,
conforme ele seja ou ndo aproveitivel para o bem-estar do sujeito. Nao é
quando o objeto ndo é bom a seu ver que alguém se torna masoquista. Nao
é porque seu pai a decepciona que a doentinha de Freud, a dita homos-
sexual, se torna homossexual — ela poderia ter arranjado um amante. De
cada vez que estamos na dialética da pulsdo, outra coisa comanda. A dialé-
tica da pulsdo se distingue fundamentalmente do que é da ordem do amor
como do que é do bem do sujeito.

E por isso que quero acentuar hoje as operagdes da classificagdo do
sujeito em sua dependéncia significante ao lugar do Outro.

2

Tudo surge da estrutura do significante. Essa estrutura se funda no
que primeiro chamei a fungdo do corte, e que se articula agora, no desen-
volvimento de meu discurso, como fun¢do topolégica da borda.

A relagdo do sujeito ao Outro se engendra por inteiro num processo
de hiancia. Sem isto, tudo poderia estar ai. As relagdes entre os seres no
real, até e inclusive vocés que estdo ai, os seres animados, poderiam en-
gendrar-se em termos de relagdes inversamente reciprocas. E para o quéa
psicologia, e toda uma sociologia, se esforga, e ela pode ter sucesso quan-
do se trata apenas do dominio animal, pois a captura do imagindrio é sufi-
ciente para motivar toda sorte de comportamento do vivo. A psicandlise
nos lembra que a psicologia humana pertence a uma outra dimensdo.

Para manter essa dimensdo, a via filoso6fica teria bastado, mas ela se
mostrou insuficiente para isto, por lhe faltar uma defini¢do suficiente do
inconsciente. A psicandlise, entdo, nos lembra que os fatos da psicologia
humana nao se poderiam conceber na auséncia da fun¢do do sujeito defi-
nido como efeito do significante.

Aqui os processos devem, certamente, ser articulados como circula-
res entre o sujeito e o Outro — do sujeito chamado ao Outro, ao sujeito pe-
lo que ele viu a si mesmo aparecer no campo do Outro, do Outro que 14 re-
torna. Este processo é circular, mas, por sua natureza, sem reciprocidade.
Por ser circular, é dissimétrico.

Vocés podem perceber que hoje eu os reconduzo ao termo de uma
légica cuja importancia essencial espeio acentuar para vocés.
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Toda a ambigiiidade do signo se prende ao fato de ele representar al-
go para alguém. Esse alguém pode ser muitas coisas, pode ser o universo in-
teiro, na medida em que nos ensinam, hd algum tempo, que a informag¢io
circula por ele ao negativo da entropia. Todo n6 em que se concentram
signos, no que eles representam algo, pode ser tomado por qualquer um. O
que é preciso acentuar, em contrdrio disto, é que um significante é o que
representa um sujeito para um outro significante.

O significante produzindo-se no campo do Outro faz surgir o sujeito
de sua significagdo. Mas ele s6 funciona como significante reduzindo o su-
jeito em instancia a ndo ser mais do que um significante, petrificando-o pe-
lo mesmo movimento com que o chama a funcionar, a falar, como sujeito.
Af estd propriamente a pulsagdo temporal em que institui-se o que € a ca-
racteristica da partida do inconsciente como tal — o fechamento.

Um analista percebeu isto, num outro nivel, e tentou significi-lo
num termo que era novo e nio foi depois jamais explorado no campo da
andlise — a afidnise, o desaparecimento. Jones, que a inventou, a tomou por
algo bastante absurdo, o medo de ver desaparecer o desejo. Ora, a afdnise
deve ser situada de maneira mais radical nesse movimento de desapare-
cimento que qualifiquei de letal. De outro modo ainda, chamei esse movi-
mento de fading do sujeito.

Insistirei um momento para fazé-los perceber até que ponto é sempre
possivel reencontrar-se ai, na experiéncia concreta, e mesmo na observa-
¢30, com a condi¢do de que essa mola a dirija, e retire seus enceguecimen-
tos. Vou lhes mostrar com um exemplo.

O erro piagético — para as pessoas que pudessem acreditar que
se trata de um neologismo, sublinho que se trata do Senhor Piaget — é um
erro que vige na nogdo do que chamam o discurso egocéntrico da crianga,
definido como a fase em que faltaria o que essa psicologia alpina chama
reciprocidade. A reciprocidade estd muito longe do horizonte do que nos
deve necessitar ai nesse momento, e a no¢ao de discurso egocéntrico é um
contra-senso. A crianga, nesse famoso discurso que podemos registrar num
gravador, nao fala para si, como dizem. Sem duvida, ela ndo se dirige a
outro, se utilizarmos aqui a reparti¢do tedrica que se nos deduz da fungio
do eu e do tu. Mas é preciso que haja outros 14 — é quando estdo todos 14,
os pequenos, todos juntos a se livrarem, por exemplo, a joguinhos de ope-
ragdes como lhes ddo em certos métodos ditos de educagdo ativa, € ai que
cles falam — eles ndo se dirigem a tal ou tal pessoa, eles falam, se vocés
me permitem o termo, para i, canto da coxia.

Esse discurso egocéntrico € para bom entendedor . . .
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Reencontraremos entao aqui a constitui¢do do sujeito no campo do
Outro, tal como o designa para vocés essa flechinha no quadro. Se o pega-
mos em seu nascimento no campo do Outro, a caracteristica do sujeito do
inconsciente € de estar, sob o significante que desenvolve suas redes, suas
cadeias e sua historia, num lugar indeterminado.

Mais de um elemento de sonho, quase todos, podem ser o ponto em
que o situaremos diversamente na interpreta¢do. Quando se cré que se po-
de fazé-lo dizer o que se quer, é que nio se compreendeu nada — é preciso
dizer que os psicanalistas nao se explicam muito bem. A interpreta¢ao nio
se dobra a todos os sentidos. Ela s6 designa uma unica série de significan-
tes. Mas o sujeito pode com efeito ocupar diversos lugares, conforme se o
ponha sob um ou outro desses significantes.

Chego agora as duas operagGes que entendo articular hoje na relagao
do sujeito com o Outro.

3

Processo de borda, processo circular, a relagdo em questao é para ser
suportada por esse pequeno losango de que me sirvo como algoritmo em
meu grafico precisamente, porque ele é necessédrio de ser integrado a alguns
dos produtos acabados dessa dialética.

E impossivel nio integri-lo, por exemplo, a propria fantasia — é
$ O a [S barrado, pungdo de a minusculo]. Ndo é possivel nao integri-lo
também a esse n6 radical onde se conjugam a demanda e a pulsio, que
designa o § O D [S barrado, pungido de D maiusculo), e que poderiamos
chamar de grito.

Atenhamo-nos a esse pequeno losango. E uma borda, uma borda que
funciona. Basta prové-lo de uma dire¢do vetorial, aqui no sentido inverso
dos ponteiros de um relégio — isso se regula pelo fato de que, pelo menos
em nossos escritos, vocés 1éem as coisas da esquerda para a direita.

Cuidado! Sao suportes para o pensamento de vocés, que nao deixam
de ter artificio, mas nao hd topologia que nao demande suportar-se de al-
gum artificio — € justamente o resultado do fato de o sujeito depender do

significante, dito de outro modo, de uma certa impoténcia do pensamento
de vocés.
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O pequeno V da metade inferior do losango, digamos aqui que é o
vel constituido pela primeira operagao em que entendo surpreendé-los por
um instante.

Vocés achardo talvez, alids, que ai estdo coisas bem bobas. Mas o 16-
gico o é sempre um pouco. Se nio se vaiaté a raiz da baboseira, é-se infali-
velmente precipitado na babaquice, como ¢ fécil dar exemplos, como as
pretensas antinomias da razdo, do género, vocés sabem, o catilogo de
todos os catdlogos que ndo se compreendem a si mesmos, e chega-se a um
impasse, o que d4, ndo se sabe por que, vertigens aos 16gicos. A solugdo é
alid$s muito simples, é que o significante com o qual se designa o mesmo
significante, ndo é evidentemente o mesmo significante que aquele pelo
qual se designa o outro, isto salta aos olhos. A palavra obsoleta no que
pode significar que a palavra obsoleta é ela propria uma palavra obsoleta,
ndo é a mesma palavra obsoleta de um lado e do outro. Isto nos deve
encorajar a precisar esse vel que introduzo a vocés.

Trata-se do vel da primeira operagdo essencial em que se funda o su-
jeito. Ndo é de modo algum, creio, desprovido de interesse desenvolver isto
aqui, diante de um publico bastante vasto, pois que nao se trata de nada
menos que essa operagdo que podemos chamar alienagdo.

Essa alienagdo, meu deus, ndo se pode dizer que ela ndo circula hoje
em dia. O que quer que se faga, sempre se estd um pouquinho mais mais
alienado, quer seja no econdémico, no politico, no psicopatoldgico, no es-
tético e assim por diante. Ndo seria mau, talvez, ver no que consiste a raiz
dessa famosa alienagdo.

Serd que isso quereria dizer, do que bem parece que sou mantenedor,
que o sujeito estd condenado a sé se ver surgir in initio, no campo do Ou-
tro? Isto podia ser assim. Muito bem!, de modo algum — de modo algum —
de modo algum.

A alienagdo consiste nesse vel que — se a palavra condenado nio sus-
cita objegdes da parte de vocés, eu a retomo — condena o sujeito a s
aparecer nessa divisio que venho, me parece, de articular suficientemente
ao dizer que se ele aparece de um lado como sentido, produzido pelo signi-
ficante, do outro ele aparece como afdnise.

Af estd um vel que bem vale a pena ilustrar, para diferencid-lo dos
outros usos do vel, do ou. Ha dois deles. Vocés sabem, do minimo de edu-
cagdo logica de vocés, que hd o vel exaustivo — eu vou ou para 14 ou para
cd — se eu vou para 14, nfo vou para cd, tenho que escolher. Hd também
outra maneira de empregar o vel — vou para um lado ou para outro, tanto
faz, dd na mesma. Sdo dois vel que ndo sio a mesma coisa. Muito bem, ha
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um terceiro, e para de modo algum no deixar vocés perdidos, vou lhes di-
zer logo para o qué ele estd destinado a servir.

A logica simbdlica, muito util pelo que ela trouxe de clarezas num
dominio delicado, nos ensinou a distinguir a importincia dessa operagdo
que chamamos reunido. Para falar como se fala quando se trata de conjun-
tos, uma coisa é adicionar cole¢Ges e outra coisa é reuni-las. Se neste cir-
culo, o da esquerda, ha cinco objetos, e se, no outro, hd também cinco, —
adiciond-los faz dez. Mas hd os que podem pertencer aos dois. Se ha dois
que pertencem a ambos os circulos, reuni-los consistird no caso em nio
reduplicar seu nimero, s6 haverd na reunido oito objetos. Desculpe-me pe-
lo que possa parecer infantil de lembrar, mas isto é feito para lhes dar a
no¢ao de que esse vel que vou tentar articular para voceés s6 se suporta pela
forma logica da reunido.

O vel da alienagao se define por uma escolha cujas propriedades de-
pendem do seguinte: que hd, na reunido, um elemento que comporta que,
qualquer que seja a escolha que se opere, hd por conseqiiéncia um nem um,
nem outro. A escolha ai é apenas a de saber se a gente pretende guardar
uma das partes, a outra desaparecendo em cada caso.

Nustremos isto pelo que nos interessa, o ser do sujeito, aquele que
estd ali sob o sentido. Escolhemos o ser, o sujeito desaparece, ele nos esca-
pa, cai no ndo-senso — ecolhemos o sentido, e o sentido s6 subsiste dece-
pado dessa parte de nao-senso que €, falando propriamente, o que constitui
na realizagdo do sujeito, o inconsciente. Em outros termos, é da natureza
desse sentido, tal como ele vem a emergir no campo do Outro, ser, numa
grande parte de seu campo, eclipsado pelo desaparecimento do ser induzi-
do pela fungdo mesma do significante.

O ser

(o sujeito)

A alienagdo
Isto, eu lhes disse, tem uma implica¢do inteiramente direta que

nao é mais que demasiado despercebida — quando lhes tiver dito, vocés
verao que € uma evidéncia, s6 que é uma evidéncia que a gente ndo vé. A
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alienagdo tem por conseqiléncia que a interpreta¢do nio tem de modo
algum sua ultima instancia no fato de ela nos livrar as significagGes da via
onde caminha o psiquico que temos diante de nés. Esta importancia é
apenas de preludio. A interpretagdio nao visa tanto o sentido quanto
reduzir os significantes a seu ndo-senso, para que possamos reencontrar os
determinantes de toda a conduta do sujeito.

Sobre isto, pego que vocés se reportern ao que meu aluno Leclaire,
no Congresso de Bonneval, trouxe no sentido de uma aplica¢do de minhas
teses. Vocés verao em sua intervengdo que ela isolava a seqiiéncia da
licorne, nao como se acreditou na discussao, em sua dependéncia signi-
ficativa, mas justamente em seu cardter irredutivel e insensato de cadeia
de significantes.

Nio se poderia martelar demasiado a importancia de algo como o
que venho de lhes descrever aqui. Esse ou alienante nao é de modo algum
uma invengdo arbitrdria e, como se diz, uma vista do espirito. Ele estd na
linguagem. Esse ou existe. Tanto ele estd na linguagem que conviria tam-
bém, quando se faz lingiiistica, distingui-lo. Vou lhes dar um exemplo e j4.

A bolsa ou a vida! Se escolho a bolsa, perco as duas. Se escolho a vi-
da, tenho a vida sem a bolsa, isto é, uma vida decepada. Vejo que me fiz
suficientemente compreender.

Foi em Hegel que encontrei legitimamente a justificagdo dessa apela-
¢do de vel alienante. Do que se trata, nele? — economizemos nossos traios,
trata-se de engendrar a primeira alienagdo, aquela pela qual o homem entra
na via da escraviddo. A liberdade ou a vida! Se ele escolhe a liberdade,
pronto, ele perde as duas imediatamente — se ele escolhe a vida, tem a vida
amputada da liberdade.

a bolsa

Deve haver 14 dentro algo de particular. Esse algo de particular, nos o
chamaremos fator letal. Este fator que evoco é o que estd presente em cer-
tas reparti¢Ges que nos mostra esse jogo de significantes que vemos as vezes
funcionar no nucleo da prdpria vida — chamamos isso cromossomos, e
acontece que, entre eles, hd um que tem uma fungio letal. Vamos encon-
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trar seu controle num enunciado um pouco particular, a fazer intervir,
num desses campos, a propria morte.

Por exemplo, a liberdade ou a morte! Ai, porque a morte entra em
jogo, produz-se um efeito, de estrutura um pouquinho diferente. E que,
nos dois casos, terei os dois. A liberdade, vocés sabem, antes de mais nada,
¢é como a famosa liberdade do trabalho, pela qual a revolugdo francesa, pa-
rece, se bateu — pode bem ser também a liberdade de morrer de fome, é
mesmo ao que isso levou durante todo o século dezenove, é por isso que
foi preciso, depois, revisar alguns principios. Vocés escolhem a liberdade,
muito bem!, é aliberdade de morrer. Coisa curiosa, nas condi¢des em que
lhes dizem a liberdade ou a morte!, a unica prova de liberdade que vocés
podem fazer nas condig¢Ges que lhes indicam, é justamente a de escolher a
morte, pois ai, vocés demonstram que vocés tém a liberdade de escolha.

Nesse momento, que é também alids um momento hegeliano, pois € o
que chamamos de Terror, essa reparti¢do inteiramente diferente € destina-
da a pdr em evidéncia para vocés o que é, nesse campo, o essencial do vel
alienante, o fator letal.

4

A segunda operagao, posso aqui apenas introduzi-la, dada a hora
avangada. Ela termina a circularidade da relagdo do sujeito ao Outro, mas
ai se demonstra uma torgao essencial. i

Enquanto que o primeiro tempo estd fundado na subestrutura da
reunido, o segundo estd fundado na subestrutura que chamamos intersegdo
ou produto. Ela vem justamente situar-se nessa mesma linula onde vocés
reencontrardo a forma da hiincia, da borda.

A interse¢do de dois conjuntos é constituida pelos elementos que
pertencem aos dois conjuntos. E aqui que se vai produzir a operagdo segun-
da, em que o sujeito é conduzido por essa dialética. Esta cpera¢ao segunda
é tao essencial de ser definida quanto a primeira, porque é ai que vamos
ver despontar o campo da transferéncia. Eu a chamarei, introduzindo aqui
meu segundo termo, a separacdo.

Separare, separar, irei logo ao equivoco do se parare, se parer,** em
todos os sentidos flutuantes que tem em francés, tanto também vestir-se,
quanto defender-se, munir-se do necessdrio para por-se em guarda, e irei
mais longe ainda, no que autorizam os latinistas, ao se parere, ao engen-
drar-se de que se trata no caso. Como, desde este nivel, o sujeito terd que
se procurar? — ai estd a origem da palavra que designa em latim o engen-
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drar. Ela é juridica, como alids, coisa curiosa, em indo-europeu, todas as
palavras que designam por no mundo. A propria palavra parturi¢do se acha
originar-se numa palavra que, em sua raiz, nao quer dizer outra coisa sendo
procurar um filho para o marido, operagao juridica, e, digamos logo, social.

Tentarei lhes mostrar da proxima vez como, a guisa da fungio do vel
alienante, tao diferente dos outros vel até aqui definidos, se deve fazer uma
utilizagdo dessa nogdo de intersegdo. Veremos como ela surge do recobri-
mento de duas faltas.

Uma falta €, pelo sujeito, encontrada no Outro, na intima¢do mesma
que lhe faz o Outro por seu discurso. Nos intervalos do discurso do Outro,
surge na experiéncia da crianga, o seguinte, que é radicalmente destaca-
vel — ele me diz isso, mas o que é que ele quer?

Nesse intervalo cortando os significantes, que faz parte da estrutura
mesma do significante, estd a morada do que, em outros registros de meu
desenvolvimento, chamei de metonimia. E de 14 que se inclina, é 14 que
desliza, € ld que foge como o furdo, o que chamamos desejo. O desejo do
Outro ¢ apreendido pelo sujeito naquilo que nao cola, nas faltas do discur-
so do Outro, e todos os por-qués? da crianga testemunham menos de uma
avidez da razdo das coisas do que constituem uma colocagdo em prova do
adulto, um por que serd que vocé me diz isso? sempre re-suscitado de seu
fundo, que é o enigma do desejo do adulto.

Ora, para responder a essa pega, tal como Gribouille, o sujeito traz a
resposta da falta antecedente de seu proprio desaparecimento, que ele vem
aqui situar no ponto da falta percebida no Outro. O primeiro objeto que
ele propde a esse desejo parental cujo objeto é desconhecido, é sua propria
perda — Pode ele me perder? A fantasia de sua morte, de seu desapareci-
mento, é o primeiro objeto que o sujeito tem a por em jogo nessa dialética,
e ele o p6e, com efeito — sabemos disto por mil fatos, ainda que fosse pela
anorexia mental. Sabemos também que a fantasia de sua morte é brandida
comumente pela crianga em sua relagdo de amor com seus pais.

Uma falta recobre a outra. Daf, a dialética dos objetos do desejo, no
que ela faz a jungdo do desejo do sujeito com o desejo do Outro — hd mui-
to tempo que eu lhes disse que era a mesma coisa — essa dialética passa pe-
lo seguinte: que ai ele ndo é respondido diretamente. E uma falta engen-
drada pelo tempo precedente que serve para responder a falta suscitada pe-
lo tempo seguinte.

Penso ter suficientemente acentuado os dois elementos que tentei
adiantar hoje, nessa nova e fundamental opera¢ao légica — a ndo-recipro-
cidade e a torg¢@o no retorno.
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RESPOSTAS

J.-A. MILLER: Serd que, ao mesmo tempo, o senhor ndo quer mostrar
que a aliena¢do de um sujeito que recebeu a definicdo de ser nascido na,
constituido por, e ordenado a um campo que lhe é exterior, se distingue
radicalmente da alienagdo d e uma consciéncia-de-si” Em suma, ndo se dere
compreender — Lacan contra Hegel?

E muito bom o que vocé diz ai, é justo o contrdrio do que me dizia
Green — ele se aproximou me fechando a pinga, pelo menos moralmente.
e me disse — Morte do estruturalismo, o senhor é o filho de Hegel. Nio es-
tou de acordo. Penso que dizendo Lacan conrra Hegel, vocé estd muito
mais perto da verdade, ainda que, certamente, ndo se trate de modo algum
de um debate filosofico.

Dr. GREEN. Os filhos matam os pais!

27 de maio de 1964
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O SUJEITO E O OUTRO (II):
A AFANISE

A questiodo Vorstellungsreprisentanz.
A liberdade.

A representagdo e o engano hegeliano.
O desejo de Descartes.

O ceticismo, a certeza

e o sujeito suposto saber.

As letras minusculas.

Valor da experiéncia pavloviana.

Quando lhes disse, no come¢o de nossos encontros — Eu ndo pro-
curo, acho, isto quer dizer que, no campo de Freud, basta a gente se abai-
xar para colher o que hd para achar. O nachtraglich, por exemplo, foi
negligenciado em sua real importancia, embora estivesse ai e bastasse co-
lhé-lo. Me lembro também da surpresa, um dia, de alguém que estava na
mesma pista que eu, ao ver o que se podia fazer do einziger Zug, do trago
undrio.

Hoje queria mostrar a vocés a importancia, jd designada por um es-
quema da ultima vez, do que Freud chama, no nivel do recalque, o Vors-
tellungsreprdsentanz.

Vorstellung comporta essa espécie de falta que leva a lingua alem3a a
por s indevidos, que ndo podemos ligar & declinag@o normal do determi-
nante, mas que lhe sdo necessdrios para ligar palavras compostas. Hd entao
ai dois termos — Vorstellung, Reprdsentanz.

Eu lhes falei, da ultima vez, da forma da alienag¢do, que ilustrei com
vdrios exemplos e que lhes disse poder articular-se num vel de natureza

muito especial. Poderiamos hoje tentar articuld-lo de alguns outros modos.
Por exemplo — ndo hé algo. . . sem outra coisa. A dialética do escravo é

evidentemente nio hd liberdade sem a vida, mas nao haverd para ele vida
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com a liberdade. De uma a outra hd uma condigdo necessdria. Esta condi-
¢do necessdria se torna precisamente a razdo suficiente que causa a perda

da exigéncia original.
Talvez esteja ai algo que se produz também em alguns dos que me se-

guem. Ndo hd meio de me seguir sem passar por meus significantes, mas
passar por meus significantes comporta esse sentimento de alienagao que
os incita a procurar, segundo a férmula de Freud, a pequena diferenca.
Infelizmente, essa pequena diferenga lhes faz perder a importincia da
diregdo que mostro. E assim que — meu Deus, eu ndo sou tao implican-
te, eu deixo cada um seguir seu caminho na dire¢@o que mostro — eu teria
de bom grado deixado passar o ter que destacar o que parecia a um tal tao
precioso de retificar na tradugdo que eu havia dado de comego desse Vors-
tellungsreprasentanz.

Eu havia destacado que Freud enfatiza o seguinte: o recalcamento
cai sobre algo que € da ordem da representagdo, que ele denomina Vors-

tellungsreprdasentanz.
Desde que introduzi, hd virios anos, esta nota — o que era também

um modo de ler o que Freud escreve com o titulo de Verdringung, o arti-
g0 que segue o artigo sobre o inconsciente na série dos textos reunidos
como metapsicologicos — insisti no fato de que Freud sublinha que ndo €
de modo algum o afeto que é recalcado. O afeto — e veremos o que isto
quer dizer em nossa teoria — vai passear em outro lugar, onde ele pode.
Sempre haverd bastante professores de psicologia para justificar com o pa-
ciente que ele toma sentido justamente ali onde ele ndo estd mais em seu
lugar. Entdo insisti nisto, que o que é recalcado ndo é 0 representado do

~ desejo, a significag@o, mas o representante — traduzi, literalmente — da
representacdo.

Aqui a fungdo da alienag¢do intervém em tal ou tal que, mais ou
menos animado pelo cuidado dos privilégios da autoridade universitaria, e
enfatuado para entrar em fun¢do, pretende corrigir a tradugdo que dei. O
Vorstellungsreprasentanz é o representante, digamos, representativo.

Parece nao ser nada. Mas num livrinho que acaba de sair sobre a

.psicossomdtica, se encontrard toda uma argumentagdo sobre ndo sei
que pretenso desconhecimento que haveria em algo que é bem preciso
chamar minha teoria do desejo, e por uma notinha que se refere a tal
passagem inapreensivel tomada no texto proposto por dois dos meus alu-
nos, sublinha-se que, a0 me seguir, eles fazem do desejo o representante re-
presentativo da necessidade. Ndo discuto se efetivamente meus alunos
escreveram aquilo — nfo chegamos a reencontrar a passagem — o impor-
tante é isto, que a Unica observagdo pertinente desse livro extremamente
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pouco substancial consiste em dizer — nds, nds diritamos mais que o desejo
€ o representante ndo representativo.

Ora, é precisamente o que quero dizer, e o que digo — pois o que
quero dizer, eu digo — ao traduzir Vorstellungsreprdsentanz por represen-
tante da representagao.

Podemos localizi-lo em nosso esquema dos mecanismos originais da
alienagao, esse Vorstellungsreprasentanz, nesse primeiro acasalamento sig-
nificante que nos permite conceber que o sujeito aparece primeiro no
Outro, no que o primeiro significante, o significante undrio, surge no
campo do Outro, e no que ele representa o sujeito, para um outro signifi-
cante, o qual outro significante tem por efeito a afdnise do sujeito. Donde,
divisdo do sujeito — quando o sujeito aparece em algum lugar como sen-
tido, em outro lugar ele se manifesta como fading como desaparecimento.
Had entdo, se assim podemos dizer, questdo de vida e de morte entre o sig-
nificante undrio e o sujeito enquanto significante bindrio, causa de seu de-
saparecimento. O Vorstellungsreprasentanz é o significante bindrio.

Este significante vem constituir o ponto central da Urverdrangung —
daquilo que, a ser passado ao inconsciente serd, como indica Freud em sua
teoria, o ponto de Anziehung, o ponto de atragao por onde serdo possiveis
todos os outros recalques, todas as outras passagens similares ao lugar do
Unterdriickt, do que é passado por baixo como significante. Af estd o
de que se trata no termo Vorstellungsreprdsentanz.

Aquilo pelo qué o sujeito encontra a via de retorno do vel da alie-
na¢do € essa operagdo que chamei, outro dia, separagdo. Pela separagdo
o sujeito acha, se podemos dizer, o ponto fraco do casal primitivo da
articulagdo significante, no que ela é de esséncia alienante. E no intervalo
entre esses dois significantes que vige o desejo oferecido ao balizamento
do sujeito na experiéncia do discurso do Outro, do primeiro Outro com o
qual ele tem que lidar, ponhamos, para ilustri-lo, a mie, no caso. E no
que seu desejo estd para além ou para aquém no que ela diz, do que ela in-
tima, do que ela faz surgir como sentido, é no que seu desejo é desconhe-
cido, € nesse ponto de falta que se constitui o desejo do sujeito. O sujeito
— por um processo que nao deixa de conter engano, que nao deixa de re-
presentar essa tor¢ao fundamental pela qual o que o sujeito reencontra nao
é 0 que anima seu movimento de tornar a achar — retorna entio ao ponto
inicial, que é o de sua falta como tal, da falta de sua afdnise.

Retornaremos em detalhe sobre as conseqiiéncias que disso decorrem
para a propria cura, e veremos que esse efeito de tor¢do é essencial para
integrar a fase de saida da transferéncia. Por enquanto, quero me estender
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sobre o que é o essencial da fun¢do do desejo. A saber, que é na medida em
que o sujeito vem a representar sua parte e jogar sua partida na separagao
que o significante bindrio, o Vorstellungsreprasentanz é unterdriickt, cai
por baixo.

A coisa € essencial que seja bem articulada, e logo vem langar alguma
luz sobre regiGes muito diferentes, o que é o signo da interpretagao.

Nao é tao inutil fazer sentir, de passagem — por mais metafisico que
possa parecer, mas enfim nossa técnica usa freqiientemente, como se a
coisa corresse por si mesma, da expressdao liberar alguma coisa — nio é
inatil observar que € ai que joga a questdo desse termo que bem merece a
qualificagdo de fantasma — a liberdade. O de que o sujeito tem que se li-
bertar é do efeito afanisico do significante bindrio e, se olharmos de perto,
veremos que, efetivamente, ndo é de outra coisa que se trata na fun¢io da
liberdade.

Nio é por nada que, tendo que justificar, no nivel de nossa experién-
cia, esse termo vel da alienagdo, os dois suportes mais evidentes que nos
vieram tenham sido essas duas escolhas que, por sua féormula, estruturam,
um, a posi¢ao do escravo, o outro, a posi¢do do senhor. Ao escravo, a es-
colha sendo dada de a liberdade ou a vida, ele se resolve, ndo hd liberdade
sem vida, a vida resta para sempre amputada de liberdade. E, a olhar as
coisas com um olhar que vd mais longe, vocés verao que é exatamente
do mesmo modo que se estrutura a aliena¢ao do senhor. Pois se Hegel nos
indica que o estatuto do senhor se instaura pela luta de morte de puro
prestigio, ¢ mesmo porque é por fazer passar sua escolha pela morte que o
senhor, também ele, constitui sua alienagdo fundamental.

Seguramente, pode-se dizer que a morte nao é, mais do que ao escra-
vo, poupada ao senhor, que ele sempre a terd no fim, que é ai que estd o
limite de sua liberdade. Nao é dizer pouco demais, pois essa morte ai nao
é a morte constitutiva da escolha alienante do senhgr, a morte da luta de
morte de puro prestigio. A revelagdo da esséncia do senhor se manifesta
no momento do terror, quando € a ele que se diz a liberdade ou a morte e
quando ele s6 tem evidentemente a morte a escolher para ter a liberdade.
A imagem suprema do senhor é essa personagem da tragédia claudeliana,
Sygne de Coiifontaine, que longamente comentei numa volta do meu semi-
nério. Ela é aquela que nada quis abandonar de seu registro, o registro do
senhor, e os valores aos quais ela sacrifica s6 lhe trazem, além de seu sacri-
ficio, a necessidade de renunciar até seu mais profundo, ao seu ser mes-
mo. E enquanto que, pelo sacrificio de seus valores, ela é acuada a re-
nunciar 4 sua esséncia, a0 seu ser mesmo, ao mais intimo do seu ser — que
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ela ilustra, no fim, o que hd- de alienagao radical da liberdade no préprio
senhor.

>

Serd que preciso acentuar que se deve aqui entender Reprdsentanz,
mas meu Deus! & maneira como as coisas se passam no nivel real onde
se efetua, em todo dominio humano, a comunica¢ao?

Esses representantes, mas € o Qque chamamos comumente, por exem-
plo, o representante da Franga. O que é que eles tém que fazer, os diplo-
matas, quando dialogam? Eles ndo representam, um frente ao outro, mais
do que essa fun¢do de serem puros representantes e, sobretudo, nao € pre-
ciso que intervenha sua significagdo propria. Quando os diplomatas dia-
logam, eles s3o supostos representar algo cuja significagdo, alid$s movente,
estd para além de suas pessoas, a Franga, a Inglaterra, etc. No didlogo mes-
mo, cada um deve registrar apenas o que o outro transmite em sua pura
func¢do de significante, ndo deve levar em conta o que o outro €, como pre-
sen¢a, como homem, mais ou menos simpdtico. A interpsicologia é uma
impureza nesse jogo.

O termo Reprdsentanz deve ser tomado neste sentido. O significante
tem que ser registrado como tal, estd no p6lo oposto da significa¢do. A sig-
nifica¢do, esta, entra em jogo na Vorstellung.

E com a Vorstellung que temos a ver em psicologia, quando os obje-
tos do mundo sao tomados, de algum modo, dentro do paréntese de um
sujeito, no qual se desenrolaria toda uma série de a, a’, a’’, e assim por
diante. Aqui se situa a subjetividade a qual se suspende a teoria do conheci-
mento. Certamente, para toda representagdo € preciso um sujeito, mas esse
sujeito ndo € jamais um sujeito puro. Se se acredita que cada sujeito se sus-
tenta no mundo com sua Weltanschauung original, ou originiria, entdo o
caminho da verdade passa — como nos indica ainda uma psicologia ou psi-
cossociologia retardada — pelo levantamento, a totaliza¢do, a estatistica
das Weltanschauung. E as coisas poderiam ser assim, se houvesse no mundo
sujeitos que tivessem cada um o encargo de representar certas concepgdes

do mundo.
Af estd, alids, a falha essencial do idealismo filosofico, insustentdvel

alids, e jamais radicalmente mantido. Ndo hd sujeito sem, em alguma parte,
afdnise do sujeito, e é nessa aliena¢do, nessa divisio fundamental, que se
institui a dialética do sujeito.

Para responder a questdo que me foi colocada da wltima vez, concer-
nente 4 minha adesdo a dialética hegeliana, serd que nao basta que eu res-
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ponda que, por causa do vel, ponto sensivel, ponto de balango, s6 ha surgi-
mento do sujeito no nivel do sentido por sua afdnise no Outro lugar, que
€ o do inconsciente? Além disso, isto ndo comporta nenhuma media¢do,
e ponho forga, se isto me é provocado, em mostrar que a experiéncia efe-
tiva que se inaugurou na visada de um saber absoluto ndo nos leva jamais a
nada que possa, de modo algum, ilustrar a visdo hegeliana de sinteses su-
cessivas, a nada que deixe mesmo aparecer com a promessa do momento
que Hegel liga obscuramente a esse estdgio, € que alguém ilustrou graciosa-
mente com o titulo de Domingo da Vida — quando mais nenhuma abertu-
ra restard hiante no coragao do sujeito.

E necessdrio que aqui euindique de onde procede o logro hegeliano.
Ele estd incluido no encaminhamento do eu penso cartesiano, onde lhes
designei o ponto inaugural que introduz, na historia, em nossa experiéncia,
em nossa necessidade, o vel da alienagdo, e que nos impede para sempre de
desconhecé-lo. E no encaminhamento cartesiano que o vel é tomado pela
primeira vez como constituinte da dialética do sujeito, desde entao’inelimi-
ndvel em seu fundamento radical.

Esta referéncia, no que segue, me serd bastante necessdria para carac-
terizar a experiéncia da transferéncia para que eu volte a articular alguns de
seus tragos.

3

O que distingue o encaminhamento cartesiano da procura antiga da
episteme, o que o distingue do ceticismo que foi um dos seus termos, é
o que trataremos de articular a partir da dupla fun¢ao da alienagao e da se-
paragdo.

O que é que procura Descartes? é a certeza. Tenho, diz ele, extremo
desejo de aprender a distinguir o verdadeiro do falso — sublinhem desejo —
para ver claro — no qué? — em minhas agcoes, e caminhar com seguranga
nesta vida.

Nio se trata ai de coisa completamente diferente da visada do saber?
Este encaminhamento ndo é um encaminhamento de dialético nem de pro-
fessor, ainda bem menos um encaminhamento de cavaleiro. Sublinhou-se
bem, a biografia de Descartes é marcada antes de mais nada por sua erran-
cia pelo mundo, por seus encontros e, depois de tudo, por seu voto secreto
— Larvatus prodeo. Se noto isto, se bem que eu seja daqueles que conside-
ram cuidar da biografia como secunddrio em vista do sentido de uma obra,
¢ porque Descartes mesmo sublinha que sua biografia, seu encaminhamen-
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to, é essencial para a comunicagio do seu método, do caminho que ele
achou para-a verdade.

Ele articula claramente que o que ele deu ndo é — como tentou fazer
Bacon alguns anos antes — o meio geral de bem conduzir sua razdo, sem
abdici-la, por exemplo, diante da experiéncia. E seu método préprio, no
que ele partiu nessa dire¢gio com o desejo de aprender a distinguir o verda-
deiro do falso para ver claro em qué? — em minhas agées. Este exemplo,
entdo, é particular, e Descartes chega até a ajuntar que se aquilo que foi
para mim, em tal momento, meu caminho, ndo parece bom a outros, é pro-
blema deles, que eles recolham de minha experiéncia o que tém a recolher.
Isto faz parte da introdugdo, por Descartes, de seu proprio caminho para a
ciéncia.

E de se dizer que esteja ausente qualquer visada do saber? E de se
dizer que o peso do saber nao estd presente na incidéncia de Descartes?
Porém, certamente, é por ai que ele comega — hd saber para revender, hd
sempre, hd ainda. Nao sou eu que imponho aqui esta alusdo, é seu texto
mesmo. Ele foi formado pelos melhores professores, ele sai do colégio La
Fléche, ele é aluno dos Jesuitas e, o que é do saber, e também da sapiéncia,
14, nao falta. )

Chegarei a dizer que nao é por nada que € justamente de suasaida dos
jesuitas que ele traz o sentimento agudo dessa superabundancia? Nao have-
rd no coragao do que se transmite através de uma certa sabedoria humanis-
ta algo como um perinde ac cadaver, oculto, que nio est4 14 onde o pdem
de hibito, isto é, na pretensa morte que exigiria a regra de Santo Indcio?
Para mim, ndo estou muito sensivel a isto, e esses jesuitas, tal como os
vejo, eu de fora, me parecem sempre mais 14, e mesmo bastante frementes,
eles bem fazem sentir sua presenga, e numa diversidade que estd bem longe
de evocar a da morte. Ndo, a morte de que se trata é a que estd escondida
por trds da nogao mesma do humanismo, no mais vivo de toda considera-
¢d0 humanista. E até nesse termo que se tenta animar com o titulo de ci-
éncias humanas, hd algo que chamaremos um caddver no armadrio.

E nisto que Descartes encontra um novo caminho. Sua visada ndo é
de refutagdo dos saberes incertos. Ele os deixard, os saberes, correr bem
tranqiiilos, e com eles todas as regras de vida social. Alids, como cada um
nesse momento histérico do comego do século dezessete, nesse momento
inaugural do surgimento do sujeito, ele tem presente muito perto dele os
libertinos, que pululam, e que sdo como o outro termo do vel da aliena-
¢d0. Sao, na realidade, pirronicos, céticos, e Pascal os designa por seus no-
mes, exceto que ndo acentua de maneira suficientemente livre seu sentido
e seu relevo.
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O ceticismo ndo é a colocagdo em duvida, sucessiva e enumeravel,
de todas as opiniGes, de todas as vias em que tentou deslizar-se o caminho
do saber. E manter esta posi¢io subjetiva — ndo se pode saber nada. Hi ai
algo que mereceria ser ilustrado pelo leque, pelo furtacor daqueles que
foram suas encarnagdes histdricas. Queria lhes mostrar que Montaigne é
verdadeiramente aquele que se centrou, nio em torno de um ceticismo,
mas em torno do movimento vivo da afdnise do sujeito. E é nisto que ele é
fecundo, que ele é guia eterno, que ultrapassa tudo que pode representar
do momento, a ser definido, de uma virada historica. Mas ndo é isto o ce-
ticismo. O ceticismo € algo que ndo conhecemos mais. O ceticismo é uma
ética. O ceticismo é um modo de o homem se manter na vida, que implica
uma posi¢ao tao dificil, tdo herdica, que nao podemos mesmo mais imagi-
nar — justamente talvez em razao dessa passagem achada por Descartes e
que conduz a procura do caminho da certeza a esse ponto mesmo do vel
da alienagdo, para o qual s6 hd uma saida — a via do desejo.

Esse desejo de certeza, ndo chegou, para Descartes, mais que a du-
vida — a escolha desse caminho o levou a operar uma separagdo bem singu-
lar. Eu queria simplesmente tocar alguns de seus pontos, que serao balizas
para sacar uma fun¢do essencial, se bem que mascarada, que ainda esti
viva, presente e diretiva em nosso método investigador do inconsciente.

4

A certeza ndo é, para Descartes, um momento que se possa ter por
assentado uma vez que foi atravessado. E preciso que ele seja, de cada vez,
por cada um, repetido. E uma ascese. E um ponto de orientagdo particular-
mente dificil de manter no incisivo que constitui seu valor. E, propriamen-
te falando, a instauragdo de algo de separado.

Quando Descartes inaugura o conceito de uma certeza que se mante-
ria por inteiro no eu penso da cogitagdo, marcada por esse ponto de ndo-
saida que hd entre a niilificagdo do saber e o ceticismo, que ndo sdo de
modo algum duas coisas semelhantes — poder-se-ia dizer que seu erro é crer
que isto é um saber. Dizer que ele sabe alguma coisa dessa certeza. Ndao
fazer do eu penso um simples ponto de desvanecimento. Mas € que ele fez
outra coisa que concerne ao campo, que ele ndo nomeia, onde erram todos
esses saberes de que ele disse que convinha colocd-los numa suspensio radi-
cal. Ele pde o campo desses saberes no nivel desse sujeito mais vasto, o su-
jeito suposto saber, Deus. Vocés sabem que Descartes ndo pode sendo rein-
troduzir sua presenga. Mas de que maneira singular!
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E ai que se coloca a questdo das verdades eternas. Para assegurar-se
de que nao hd de modo algum diante dele um Deus enganador, lhe foi pre-
ciso passar pelo meio de um Deus — ndo € alids tanto assim de um ser per-
feito que se trata em seu registro, mas de um ser infinito. Serd que Descar-
tes permanece entdo agarrado, como sempre ocorreu até entao, a exigéncia
de garantir toda busca de ciéncia, por isso que a ciéncia atual existe em al-
guma parte, num ser existente que se chama Deus? — quer dizer, por isso,
que Deus seja suposto saber?

Pode parecer que eu os levo para longe do campo de nossa experién-
cia, e no entanto — lembro isto aqui a0 mesmo tempo para me desculpar e
para manter a aten¢do de vocés no nivel de nossa experiéncia — o sujeito

suposto saber, na andlise, é o analista.
Teremos, da proxima vez, para discutir, a prop6sito da questio da

transferéncia, como se dd que ndo tenhamos, nés, nenhuma necessidade
da idéia de um ser perfeito e infinito — quem sonharia atribuir tais dimen-
sOes a seu analista? — para que se introduza a fun¢do do sujeito suposto
saber.

Retornemos a nosso Descartes e a seu sujeito suposto saber. Como
se desembaraga dele? Muito bem! Vocés sabem como, por seu voluntaris-
mo, pela primazia dada ao querer de Deus. E certamente um dos mais ex-
traordindrios lances de esgrima que jamais foi trazido a historia do espirito
— as verdades eternas sdo eternas porque Deus as quer assim.

Penso que vocés apreciam a elegancia de uma tal solu¢do que, de
toda uma parte das verdades, e precisamente as eternas, deixa o encargo
para Deus. Entendam bem que Descartes quer dizer, e diz, que, se dois e
dois sio quatro, é porque Deus quer, muito simplesmente. E problema
dele. -

Ora, é verdade que é problema dele e que dois e dois s30 quatro nio
€ algo que ande sozinho sem a presenga dele.

Vou tratar de ilustrar o que entendo dizer aqui. Descartes, quando
nos fala de seu processo, de seu método, das idéias claras e das idéias con-
fusas, das idéias simples e das idéias complexas, entre esses dois termos de
seu método pde a ordem a seguir. E bem possivel, depois de tudo, que um
mais um mais um mais um ndo sejam quatro, e devo lhes dizer que aquilo
sobre o que estou articulando o vel da alienagdo é muito bem um exemplo
disto. Pois, na ordem cardinal, isto daria mais ou menos algo como o se-
guinte

1+Q+0+0+(.)))).
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De cada vez que se introduz um novo termo, hd sempre um ou vdrios
dos outros que riscam de nos escorregar entre os dedos. Para chegar a qua-
tro, o que importa nao é o cardinal, é o ordinal. Hd sempre uma primeira
operagao mental a fazer, depois uma segunda, depois uma terceira, depois
uma quarta. Se vocés ndo as fazem na ordem, vocés as perdem. Saber se,
no fim das contas, sio trés, quatro, ou dois, é relativamente secundario.
E problema de Deus.

O que Descartes introduz agora, e que logo se ilustra, pois, a0 mesmo
tempo que seu discurso do método ele introduz sua geometria diéptrica, é
o seguinte — ele substitui as letras minusculas, a, b, c etc., de sua dlgebra
pelas maitsculas. As maitlsculas, s30, se vocés quiserem, as letras do alfabe-
to hebreu com as quais Deus criou o0 mundo, e das quais vocés sabem que
tém um avesso, e que a cada uma corresponde um numero. A diferenga
entre as letras minusculas de Descartes e as mailsculas é que as letras mi-
nisculas de Descartes nio tém nimero, que elas sio intercambidveis, e
que s6 a ordem das comutagGes definird seu processo.

Do que ji hd no niimero de implicado pela presenga do Outro, basta-
ria, meu Deus, para ilustré-lo, dizer-lhes que, a série dos nimeros, s6 pode-
mos figurd-la introduzindo o zero, de maneira mais ou menos larvar. Ora,
o zero, é a presen¢a do sujeito que, nesse nivel ai, totaliza. Nao podemos
extrai-lo da dialética do sujeito e do Outro. A neutralidade aparente desse
campo esconde a presenga do desejo como tal. Isto eu so ilustrarei pelo
efeito de retorno. Contudo, vamos dar alguns passos mais a frente na
fungdo do desejo.

Com efeito, Descartes inaugura as bases de partida de uma ciéncia
com a qual Deus nada tem a'ver. Pois a caracteristica de nossa ciéncia e sua
diferen¢a para com as ciéncias antigas ¢ que ninguém mesmo ousa, sem ri-
diculo, se perguntar se Deus sabe algo dela, se Deus folheia os tratados ma-
tematicos modernos para estar em dia.

Avancei bastante hoje, e me desculpo de nio té-lo feito mais. E
nesse ponto que os deixo, designando a vocés a ultima visada de meu dis-
curso deste ano — que é de colocar a questao da posi¢ao da andlise na cién-
cia. Sera que a andlise pode situar-se em nossa ciéncia enquanto que consi-
derada como aquela com que Deus nada tem a ver?

RESPOSTAS

Dr. GREEN: — Serd que ndo haveria um meio de articular a questdo do
Vorstellungsreprasentanz com o que o senhor disse em seguida — em par-
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ticular a partir da relagdo do sujeito ao espelho, no que ela remete ao sujei-
to suposto saber que estd no espelho?

Ué! Enfim. . . eu ndo seguiria vocé nessa dire¢do. Porque creio que é
um curto-circuito.

O ponto em que se encaixa a retomada do Vorstellungsreprdsentanz,
que é muito necessitado em meu discurso de hoje, é o ponto que lhes disse
ser o ponto virtual da fungdo da liberdade, no que a escolha, o vel se mani-
festa ali entre o significante e o sujeito. Eu ilustrei com uma abertura para
o que se poderia nomear os avatares dessa liberdade que, no fim das
contas, nao € jamais, é claro, reencontrada por ninguém que seja sério. E
depois, passei a Descartes que ndo se preocupa mais com ela, sendo em ato.
E em ato, e poressa via em que ele encontra sua certeza, que sua liberdade
propria se passa. Isto ndo quer dizer que ele a legue a nds a titulo de conta
bancdria.

Esse lugar do Vorstellungsreprdsentanz, é por ai que serd preciso que
eu ainda passe da proxima vez, antes de fazer funcionarem, no nivel da
transferéncia, os termos que fui forgado a introduzir hoje em torno da fun-
¢20 do Outro. S3o coisas, em aparéncia, muito afastadas de nosso dominio.
E, muito exatamente, a psicossomatica.

A psicossomadtica é algo que ndo é um significante, mas que, mesmo
assim, s6 é concebivel na medida em que a indugdo significante, no nivel
do sujeito, se passou de maneira que ndo pde em jogo a afdnise do sujeito.

No pequeno trabalho de que eu falava ainda hd pouco, e do qual
vocés podem medir a amplitude da bravata, se faz assim mesmo essa obser-
vagdozinha essencial — embora ela pretenda refutar, nio a mim, eu nio
sou, gragas a Deus, posto em causa, mas aqueles que falam em meu nome
— que o desejo nao é representativo da necessidade. Nesse lugar, o Vorstel-
lungsreprdsentanz limitard muito nosso jogo de interpreta¢do pela razio
de que o sujeito, enquanto afdnise, ndo estd ali interessado. E na medida
em que uma necessidade venha a estar interessada na fungdo do desejo
que a psicossomdtica pode ser concebida como outra coisa que ndo essa
simples bravata que consiste em dizer que hd um duplo psiquico para
tudo que se passa de somdtico. Sabe-se disso hd muito tempo. Se falamos
de psicossomdtica é na medida em que deve ai intervir o desejo. E no que o
elo do desejo é aqui conservado, mesmo se nao podemos dar conta da fun-
¢d0 afdnise do sujeito.

Queria fazé-los sentir, pois que estou neste terreno, o de que se trata
no reflexo condicionado. Da experiéncia pavloviana, ndo se nota bastante
que ela s6 é possivel no que é desmontdvel o exercicio de uma fung¢do bio-
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l6gica, quer dizer, daquilo a que podemos engatar a fung¢do unificante, to-
talizante, da necessidade. Ela é desmontavel porque mais de um 6rgfo in-
terfere ali. Uma vez que vocés fazem secretar seu cdo a vista de um pedago
de carne, o que lhes interessa, a partir daf, é recortar a coisa na regido da
secre¢do salivar, e mostrar que esta é articulivel com algo que funciona
como significante, pois que feita pelo experimentador. Em outros termos,
estd af o Outro.

Mas quanto ao pretenso psiquismo do infeliz do animal, isto ndo de-
monstra absolutamente nada. Mesmo os pretensos efeitos de neurose que
se obtém ndo sio efeitos de neurose, por uma simples razio — € que
eles ndo sdo analisdveis pela palavra. O interesse maior desses reflexos con-
dicionados é de nos ensinarem o que o animal pode perceber. Servimo-nos
do significante — que para ele ndo é um significante, mas que, por funcio-
nar como significante, deve inscrever-se numa diferenga — para ver o que
hi de diferencial possivel no nivel de seu perceptum, o que ndo quer alids
absolutamente dizer que ele serd seu percipiens no sentido subjetivo do
termo. O principal interesse dessas experiéncias é o de nos fazer ver q' 1l é
o leque diferencial no animal, no nivel de uma percepg¢ao que nada tem de
uma representa¢do, forgosamente, pois que ndo hd aqui outro sujeito sendo
o de experimentador. E isto vai mesmo bem mais longe ainda. Na verdade
interrogamos o animal sobre nossa propria percepgio. Esta maneira de li-
mitar o porte das experiéncias pavlovianas lhes restitui, a0 mesmo tempo,
como se vé, sua muito grande importancia.

Seus beneficios efetivos, cientificos, sd0 aqueles que eu digo, e ndo
¢ para nada mais que elas sdo efetivamente empregadas.

O interesse, finalmente, pode ser o de revelar a questio que nos é
colocada pelo fato de descobrirmos no animal que os significantes — que
s30 Os nossos, pois que somos nos, experimentadores, que os escalonamos
em percepgdo — traduzem entre si uma espécie de equivaléncia.

Nio digo que resolvo esta questdo ao formuli-la.

Essa espécie de equivaléncia nos permite apontar o problema do rea-
lismo do niimero numa forma que ndo é certamente a de ainda hd pouco,
quando lhes mostrei que questao implica qualquer uso do niimero, € o que
faz com que a aritmética seja uma ciéncia que foi literalmente barrada pela
intrusdo do algebrismo. Aqui o nimero intervém a titulo de freqiiéncia
pura, no que podemos chamar, para recolocar as coisas em seus lugares, o
sinal ‘pavloviano. E para saber que um animal condicionado a cem incita-
¢Oes visuais por segundo reage a cem incitagGes auditivas por segundo.
Uma questdo nova é assim introduzida na experimentagdo. Nao se trata
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ainda, sem divida, de algo ao qual pudéssemos dar pleno estatuto de sig-
nificante, sendo para n6s que contamos as freqiiéncias. Mas, assim mesmo,
o fato de que o animal, sem aprendizagem, passe de cem de freqiiéncia
num registro a cem de freqiiéncia num outro, nos permite talvez ir um
pouco mais longe a respeito da estrutura propriamente perceptiva.

Aproveitei a questao colocada para lhes dizer as coisas que lhes que-
ria dizer e ndo havia dito. Fiquemos por ai. '

Jdejunho de 1964



XVII

DO SUJEITO SUPOSTO SABER,
DA DIADE PRIMEIRA
E DO BEM

A confianca dada ao analista.

A ciéncia.

Desde que haja sujeito suposto saber,
hd transferéncia.

A crenga.

A alienagdo sacada no fort-da.

A alienagdo no prazer.

O fim do meu ensino tem sido, e permanece, o de formar analistas.

A formagdo dos analistas é um tema que estd na ordem do dia da
pesquisa analitica. Contudo — jd lhes dei disso testemunhos —, na litera-
tura analitica, os principios escapam.

E claro, na experiéncia de todos aqueles que passaram por essa for-
magdo, que a insuficiéncia de critérios se substitui algo que é da ordem
da cerimoénia, o que, para o de que se trata, s6 se pode traduzir de uma
maneira — a simula¢do. Pois ndo hd para o psicanalista nenhum além, ne-
nhum além substancial ao qual se pudesse reportar aquilo em que ele se
sente fundado para exercer sua fungdo.

O que ele obtém, no entanto, é de um valor inestimdvel — a confi-
an¢a de um sujeito enquanto tal, e os resultados que isto comporta pela
via de uma certa técnica. Ora, ele ndo se apresenta como um deus, ele ndo
é Deus para seu paciente. O que significa entao essa confian¢ga? Em torno
do qué ela gira?

Sem duavida, para aquele que se fia, que recebe a recompensa, a ques-
tdo pode ser eludida. Ela ndo pode sé-lo para o psicanalista. A formagao
do psicanalista exige que ele saiba, no processo em que conduz seu pacien-
te, em torno do qué o movimento gira. Ele deve saber, a ele deve ser
transmitido, € numa experiéncia, aquilo de que ele retorna. Esse ponto-
pivo, é o que eu designo — de um modo que, penso, lhes parece ji suficien-
temente motivado, mas que, espero, a2 medida do nosso progresso, lhes pa-
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recerd cada vez mais claro, cada vez mais necessdrio — é o que designo pelo
nome de desejo do psicanalista.

Eu lhes mostrei, da ultima vez, o lugar por onde se engrenou o enca-
minhamento cartesiano que, em sua origem e em seu fim, ndo vai essencial-
mente para a ciéncia, mas para a propria certeza. Ela estd no principio de
algo que ndo € a ciéncia no sentido em que, depois de Platdo e antes. ela
constitui o objeto da meditagdo dos fil6sofos — mas A ciéncia — o acento
é posto nesse A e nao na palavra ciéncia. A ciéncia, aquela na qual estamos
presos, que forma o contexto da agdo de nds todos no tempo em que vi-
vemos, € 2 qual ndo pode escapar o proprio psicanalista, porque ela faz.
também para ele, parte de suas condigGes, € 4 ciéncia, aquela.

E em relagdo a essa tal ciéncia que temos que situar a psicandlise.
S6 podemos fazer isto articulando ao fenomeno do inconsciente a revisdo
que fizemos do fundamento do sujeito cartesiano.

Irei primeiro hoje a fenomenologia da transferéncia.

A transferéncia é um fendmeno em que estao incluidos, juntos, o su-
jeito e o psicanalista. Dividi-la nos termos de transferéncia ¢ contratransfe-
réncia, qualquer que seja a sagacidade, a desenvoltura das proposi¢Ges que
a gente se permita sobre este tema, nunca é mais que um modo de eludir o
de que se trata.

A transferéncia é um fendmeno essencial, ligado ao desejo como fe-
nomeno nodal do ser humano, que foi descoberto antes de Freud. Ele foi
perfeitamente articulado — empreguei uma grande parte de um ano consa-
grado a transferéncia para demonstrar isto — com o mais extremo rigor,
num texto em que se debate sobre o amor, nominalmente O Banquete
de Platdo.

E possivel que esse texto tenha sido feito para o personagem de S6-
crates, que ali se mostra no entanto particularmente discreto. O momento
essencial, inicial, a0 qual se deve reportar a questdo que temos que nos co-
locar, da ago do analista, é aquele em que € dito que Socrates jamais pre-
tendeu nada saber, senao o que diz respeito a Eros, quer dizer, ao desejo.
Platao, s6 por isso, e porque, no Banquete, ele vai mais longe que em qual-
quer outra parte para nos indicar a significagdo de comédia de seus didlo-
gos, e leva aqui a coisa até a pantomima, Platdo ndo pode fazer mais que
nos indicar, da maneira mais precisa, o lugar da transferéncia.
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Desde que haja em algum lugar o sujeito suposto saber — que eu
abreviei hoje no alto do quadro por S.s.S. — hé transferéncia.

O que é que significa a organizag¢do dos psicanalistas, com o que ela
confere de certificados de capacidade? — sendo que ela indica a quem a
gente pode dirigir-se para representar esse sujeito suposto saber.

Ora, é bem certo, do conhecimento de todos, que nenhum psicana-
lista pode pretender representar, ainda que da maneira mais reduzida, um
saber absoluto. Isto porque, em certo sentido, pode-se dizer que aquele a
quem a gente pode dirigir-se, s6 poderia existir, se um existe, apenas um.
Esse apenas um foi, enquanto vivo, Freud. O fato de que Freud, no que
concerne ao que é do inconsciente, era legitimamente o sujeito que a gente
poderia supor saber, pGe a parte tudo que foi da relagdo analitica, quando
engajada por seus pacientes, com ele.

Ele nao foi somente o sujeito suposto saber. Ele sabia, e nos deu esse
saber em termos que se podem dizer indestrutiveis, uma vez que, depois
que foram emitidos, suportam uma interrogagdo que, até o presente,
jamais foi esgotada. Nenhum progresso se pode fazer, por menor que fosse,
que ndo tenha desviado de cada vez que foi negligenciado um dos termos
em torno dos quais Freud ordenou as vias que tragou e os caminhos do in-
consciente. Isto nos mostra o bastante o que é da fungdo do sujeito supos-
to saber.

A fun¢do, e concomitantemente, sua conseqiiéncia, o prestigio, se
assim posso dizer, de Freud, estdo no horizonte de toda posi¢ao de analis-
ta. Elas constituem o drama da organizagdo social, comunitiria, dos psica-
nalistas.

Quem, desse sujeito suposto saber, pode sentir-se plenamente investi-
do? Nao é ai que estd a questdo. A questdo é, primeiro, para cada sujeito,
de onde ele se baliza para dirigir-se ao sujeito suposto saber. De cada vez
que essa fungdo pode ser, para o sujeito, encarnada em quem quer que seja,
analista ou ndo, resulta da defini¢do que venho de lhes dar que a transfe-
réncia ja estd entdo fundada.

Se as coisas chegam ao ponto de que isto ji esteja, no paciente, de-
terminado por qualquer um nomedvel, por uma figura a ele acessivel, disso
resultard, para quem dele vier a se encarregar em andlise, uma dificuldade
toda especial, concernente a atuagdo da transferéncia. E acontece que
mesmo o analista mais bobo — ndo sei se este termo extremo existe, € uma
fungdo que s6 designo aqui @ maneira como se designa em logica essa espé-
cie de nimero mitico que é, por exemplo, 0 maior nimero que se possa
exprimir em tantas palavras — mesmo o analista mais bobo disso se aperce-
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be, reconhece isto, e dirige o analisando para o que para ele permanece o
sujeito suposto saber. Isto é apenas um detalhe, e quase uma anedota. En-
tremos agora no exame do que interessa.

O analista, eu lhes disse, mantém esse lugar, no que ele € o objeto da
transferéncia. A experiéncia nos prova que o sujeito, quando entra em ana-
lise, estd longe de lhe dar esse lugar.

Deixemos por enquanto a hipotese cartesiana de que o psicanalista
seja enganador. Ela ndo é para ser absolutamente excluida do contexto
fenomenologico de certas entradas em anidlise. Mas a psicanalise nos mos-
tra que, sobretudo na fase de saida, o que mais limita a confidéncia do pa-
ciente, seu abandono a regra analitica, é a ameaga de que o psicanalista
seja, por ele, enganado.

Quantas vezes em nossa experiéncia ndo acontece que s6 saibamos
muito tarde um detalhe biogrifico deste tamanho? Para me fazer entender,
direi, por exemplo que, em tal momento de sua vida, o sujeito pegou vario-
la. E por que nio me disse isto antes? — se poderia colocar a questo se
ainda se é bastante ingénuo. Muito exatamente, lhes dird o analisado, se eu
lhe tivesse dito mais cedo, vocé teria podido atribuir a isto uma parte pelo
menos, sendo o fundamento, de meus problemas, e se estou aqui, ndo é
para que vocé dé aos meus problemas uma causa orgénica.

E um exemplo de alcance seguramente ilimitado, e que hd muitas
maneiras de tomar — sob o dngulo dos preconceitos sociais, do debate cien-
tifico, da confusio que permanece em torno do principio mesmo da ani-
lise. S6 o dou aqui como ilustragdo do seguinte, de que o paciente pode
pensar que o analista serd enganado se ele lhe da certos elementos. Ele re-
tém certos elementos para que o analista ndo vd muito depressa. Eu po-
deria encarnar isto em outros exemplos melhores. Aquele que pode ser
enganado, ndo deveria estar a fortiori sob a suspeita de poder, muito sim-
plesmente, enganar-se?

Ora, é mesmo ai que estd o limite. E em torno desse enganar-se que
vige a gangorra, a balanga, desse ponto sutil, infinitesimal, que quero
marcar.

Sendo admitido que a andlise pudesse ser, em certos sujeitos, posta
em questdo em seu comego mesmo, e suspeitada de ser um logro — como é
que acontece que, em torno desse enganar-se, algo estanca? Mesmo ao psi-
canalista posto em questdo, é dado esse crédito de certa infalibilidade em
algum lugar, que, mesmo ao analista posto em questdo, fard atribuir, as
vezes, a proposito de um gesto casual, inten¢Ges. Vocé o fez para me por
d proval
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A discussao socrdtica introduziu o tema seguinte, que o reconheci-
mento das condi¢Ges do bem em si teria para o homem algo de irresistivel.
E o paradoxo do ensino, se nio de Socrates — o que sabemos nos dele
sendo pela comédia platdnica — nio direi nem mesmo de Platio — pois
Platio se desenvolve no terreno do didlogo comico, e deixa abertas todas
as questGes — mas de uma certa exploragdo do platonismo, da qual se pode
dizer que se perpetua numa geral derrisdo. Pois quem nao sabe, na verdade,
que o reconhecimento mais perfeito das condi¢Ses do bem ndo impedird
jamais ninguém de enveredar pelo contririo? Entao, de que é que se trata
nessa confianga depositada no analista? Que crédito lhe podemos dar por
queré-lo, esse bem, e ainda mais, para um outro? Eu me explico.

Quem ndo sabe, por experiéncia, que podemos nao querer gozar?
Quem nio sabe disto, por experiéncia, para saber esse recuo que impde a
cada um, no que ele comporta de atrozes promessas, a abordagem do
gozo como tal? Quem nao sabe que podemos nio querer pensar? — ai
estd, para nos dar testemunho disto, todo o colégio universal dos profes-

sores.

Mas o que pode significar ndo querer desejar? Toda a experiéncia
analitica — que ndo faz mais aqui do que dar forma ao que esté para cada
um na raiz mesma de sua experiéncia — nos testemunha que nao querer
desejar, e desejar, s30 a mesma coisa. '

Desejar comporta uma fase de defesa que o torna idéntico a ndo
querer desejar. Nao querer desejar é querer nao desejar. Disciplina a qual
se dedicaram, para achar uma saida para os impasses da interrogagio so-
critica, precisamente pessoas que ndo foram apenas filésof os, mas uma es-
pécie de religiosos a seu modo — os estdicos, os epicuristas. O sujeito sabe
que nio querer desejar tem em si algo tdo irrefutdvel quanto essa banda de
Moebius que nao tem avesso, isto é, que ao percorré-la se retornard mate-
maticamente a superficie que supostamente a duplicaria.

E nesse ponto de encontro que o analista é esperado. Enquanto o
analista é suposto saber, ele é suposto saber também partir ao encontro do
desejo inconsciente. E por isso que eu digo — ilustrarei para vocés, da pro-
xima vez, com um desenhozinho topoldgico que ji esteve no quadro — que
o desejo é o eixo, o pivd, o cabo, o martelo, gragas ao qual se aplica o
elemento-forga, a inércia, que hd por trds do que se formula primeiro, no
discurso do paciente, como demanda, isto é, a transferéncia. O eixo, o
ponto comum desse duplo machado, é o desejo do analista, que eu designo
aqui como uma fung¢io essencial. E que ndo me digam que, esse desejo, eu
ndo o nomeio, pois é precisamente um ponto que s é articuldvel pela rela-
¢20 do desejo ao desejo.
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Essa relagdo € interna. O desejo do homem € o desejo do Outro.

Serd que nao h4, reproduzido aqui, o elemento de alienagdo que lhes
designei no fundamento do sujeito como tal? Se é s6 no nivel do desejo do
Outro que o homem pode reconhecer seu desejo, e enquanto desejo do Ou-
tro, nao estd ai algo que lhe deve parecer fazer obstdculo a seu desmaio,
que é um ponto em que seu desejo jamais pode reconhecer-se? E o que nao
é nem levantado nem a ser levantado, pois a experiéncia analitica nos mos-
tra que é de ver funcionar toda uma cadeia no nivel do desejo do Outro
que o desejo do sujeito se constitui.

Na rela¢ao do desejo ao desejo, algo é conservado da alienagdo, mas
niao com os mesmos elementos — ndo com esse S; e esse S, da primeira
dupla significante, de onde deduzi a formula da aliena¢do do sujeito no
meu penultimo curso — mas, de uma parte, com o que é constituido a
partir do recalque origindrio, da queda, do Unterdriickung, do significante
bindrio — e, de outra parte, com o que aparece primeiro como falta no que
é significado pela dupla dos significantes, no intervalo que os liga, isto é,
o desejo do Outro.

2

Vou rearticular agora certo nimero de férmulas a serem conservadas
como pontos de amarragdo, na falta dos quais o pensamento s6 pode desli-
zar. A alienagdo € ligada de maneira essencial 4 fungdo da dupla de signifi-
cantes. Com efeito, é essencialmente diferente que haja dois ou que haja
trés.

Se queremos sacar onde estd a fun¢do do sujeito nessa articulagdo
significante devemos operar com dois, porque s6 com dois ele é cunhdvel
na alienagdo. Desde que haja trés, o deslizamento se torna circular. Passa-
do do segundo ao terceiro, ele retorna ao primeiro — mas nao ao segundo.
O efeito da afdnise que se produz sob um dos dois significantes estd ligado
a defini¢do — digamos, para empregar a linguagem da matemadtica moder-
na — de um conjunto de significantes. E um conjunto de elementos tal que
se existem apenas — como se diz na teoria, com um E maiudsculo invertido
para notagdo — dois, o fenomeno da aliena¢ao se produz — a saber, que o
significante é o que representa o sujeito para o outro significante. De onde
resulta que no nivel do outro significante, o sujeito se desvanece.

E por isso também, que lhes indiquei o erro que hd numa certa tra-
dugdo desse Vorstellungsreprasentanz, que é, eu lhes disse, o significante
S, da dupla. '
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Aqui é preciso articular o que estd em jogo e que, no texto de um de
meus alunos de que lhes falei, foi pressentido mas expresso a parte, e de
um modo que se presta ao erro, por precisamente ali omitir o carter fun-
damental da fun¢fo do sujeito. Fala-se sem cessar da relagdo do significan-
te e do significado, o que é se manter no que chamarei o b.a. ba da ques-
tdo. Certo que foi preciso que eu pusesse no quadro-negro algo que jé havia
sido formulado na raiz do desenvolvimento saussureano, para mostrar do
qué eu partia. Mas logo depois, mostrei que isso s6 era manejivel e eficaz
se ali incluissemos a fun¢do do sujeito no estado original. N3o se trata de
reduzir a fung¢fo do significante 3 nomeagfo, isto €, uma etiqueta colocada
sobre uma coisa. E deixar escapar toda a esséncia da linguagem. Devo dizer
que esse texto, do qual eu disse da ultima vez que ele dava prova de enfa-
tuagdo, dd prova também de ignorancia crassa, deixando entender que é
disso que se trata no nivel da experiéncia pavloviana.

Se hd algo que se possa situar no nivel da experiéncia do reflexo con-
dicionado, seguramente que nfo é a associagio de um signo a uma coisa.

Quer Pavlov reconhega isto ou nio, é propriamente associar um sig-
nificante que é caracteristica de qualquer condiggo de experiéncia, no que
ela ¢ instituida com o corte que se pode fazer na organiza¢do orginica de
uma necessidade — o que se designa por uma manifestagio ao nivel de um
ciclo de necessidades interrompidas, e que reencontramos aqui, no nivel
da experiéncia pavloviana, como sendo o corte do desejo. E — como se diz
ar’ estd por qué sua filha é muda — af estd por qué o animal nio aprenderd
jamais a falar. Pelo menos por esta via. Porque evidentemente, ele estd
atrasado de um tempo. A experiéncia pode provocar nele toda sorte de de-
sordem, toda sorte de problema, mas, nZo sendo até o presente um ser fa-
lante, ele nio é chamado a pdr em questdo o desejo do experimentador que,
alids, se o interrogdssemos, ficaria bem embaragado para responder.

Nio resta menos$ que, ao articuld-la assim, essa experiéncia tem o
interesse, de fato essencial, de nos permitir situar o que se deve conceber
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do efeito psicossomdtico. Chegaria até a formular que, quando nfo h4 in-
tervalo entre S e Sy, quando & primeira dupla de significantes se solidifi-
ca, se holofraseia, temos o modelo de toda uma série de casos — ainda que,
em cada um, o sujeito ndo ocupe o mesmo lugar.

E na medida em que, por exemplo, a crianga, a crianga débil toma o
lugar, no quadro, em baixo e a direita, desse S, em rela¢do a esse algo a que
a mie a reduz a nfo ser mais que o suporte de seu desejo num termo obs-
curo, que se introduz na educag¢do do débil a dimensdo do psicético. E pre-
cisamente o que nossa colega Maud Mannoni, num livro que acaba de sair,
e cuja leitura lhes recomendo, tenta designar aqueles que, de um modo
qualquer podem ser comissionados a levantar sua hipoteca.

E certamente algo da mesma ordem do que se trata na psicose. Essa
solidez, esse apanhar a cadeia significante primitiva em massa, é o que
proibe a abertura dialética que se manifesta no fendmeno da crenga.

No fundo da prépria parandia, que nos parece no entanto toda ani-
mada de crenga, reina esse fendmeno de Unglauben. N3o é o ndo crer
nisso, mas a auséncia de um dos termos da crenga, do termo em que se
designa a divisio do sujeito. Se nfo h4, de fato, crenga que seja plena, e
inteira, é que nfo hd crenga que nio suponha, em seu fundo, que a
dimensgo @ltima que ela tem que revelar é estritamente correlativa do mo-
mento em que seu sentido vai desvanecer-se.

Toda sorte de experiéncia estd ai para dar testemunho disso. Uma
dentre elas, um dia, me foi dada muito humoristicamente, a propésito de
uma desventura de Casanova, por Mannoni, aqui presente, e que faz sobre
isto consideragGes as mais divertidas e as mais demonstrativas. E ao termo
de uma mistificagdo que tem sucesso a ponto de comover as forgas celes-
tes, e de desencadear em torno dele uma tempestade que, na verdade, o
terrifica, que o personagem — que, até ali, perseguia a mais cinica aventura
com uma patetinha que lhe dd o motivo de tudo aquilo em torno do qué
ele arrasta um circulo de imbecis — que o personagem, por ter visto sua
mistificagio ganhar seu sentido, realizar-se, entra ele préprio num verda-
deiro desmoronamento — cdmico de ser surpreendido num Casanova que
desafia o céu e a terra no nivel de seu desejo — que é o de cair na impo-
téncia como se verdadeiramente ele tivesse encontrado o rosto de Deus
para fazé-lo parar.

Vejam ainda esse texto de que eu lhes falava hd pouco. Apresenta-se
ali o fort-da, por exemplo, como algo de rebatido — e é isto mesmo se a
pessoa ndo se desculpa de tomé-lo mais uma vez, esse fort-da, sobre o qual
todo mundo limpou os pés. Tomam-no como um exemplo de simboliza-
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¢do primordial, no que dele se desculpam como de uma coisa que passou
agora ao dominio publico. Muito bem! N4o se faz menos um erro grossei-
1o, pois ndo é da oposi¢do pura e simples do fort e do da que ele tira a
forga inaugural que sua esséncia repetitiva explica. Dizer que se trata sim-
plesmente para o sujeito de se instituir numa fun¢@o de dominio é uma to-
lice. Nos dois fonemas se encarnam os mecanismos propriamente de aliena-
¢30 — que se exprimem, por mais paradoxal que isto lhes parega, no nivel
do fort.

Nio ha fort sem da e, se podemos dizer, sem Dasein. Mas justa-
mente, contrariamente ao que tenta apreender, como_fundamento radical
da existéncia, toda a fenomenologia da Daseinanalyse, nao ha Dasein com
o fort. Quer dizer que nao se tem escolha. Se o pequeno sujeito pode exer-
citar-se nesse jogo do fort-da, é justamente que ele ndo se exercita de modo
algum, pois nenhum sujeito pode apreender essa articulagdo radical. Ele se

exercita com a ajuda de um carretelzinho, quer dizer, com o objeto a. A
fun¢do do exercicio com esse objeto se refere a uma alienagdo, e ndo a

qualquer suposto dominio, do qual mal se vé o que o0 aumentaria numa re-
peti¢do indefinida, ao passo que a repeti¢do indefinida de que se trata ma-
nifesta as claras a vacilagdo radical do sujeito.

3

Como de hébito, preciso interromper as coisas num certo limite. No
entanto, quero designar, ainda que em termos breves, o que vai constituir
o objeto do que poderemos dizer da proxima vez. Marquei no quadro, em
forma de dois esquemas, sua diferenga essencial.

Em seu texto sobre as Triebe e as Triebschicksale, as pulsGes e as
vicissitudes da pulsdo, Freud pGe o amor a0 mesmo tempo no nivel do
real, no nivel do narcisismo, no nivel do principio do prazer em sua cor-
relagdo com o principio de realidade, e dai deduz que a fungdo de ambi-
valéncia é absolutamente diferente do que se produz na Verkehrung, no
movimento circular. No nivel em que se trata do amor, temos um esquema
do qual Freud nos diz que ele se sobrepGe em dois tempos.

Primeiro um Jch, um Ich definido objetivamente pelo funcionamen-
to solidario do aparelho do sistema nervoso central com a condi¢do de ho-
meostase, conservar as tensdes a um certo nivel, o mais baixo.

Podemos conceber que o que ha fora disso, se é que hd um fora, é
apenas indiferenga. E, nesse nivel, pois que se trata de tensdo, indiferenga
quer dizer simplesmente inexisténcia. Freud nos diz no entanto que a



da dfade primeira e do bem 227

regra do auto-erotismo nfo € a inexisténcia dos objetos, mas o funciona-
mento dos objetos unicamente em relagdo com o prazer. Na zona de indi-
ferenga, diferencia-se entdo o que traz Lust e o que traz Unlust, prazer ou
desprazer. Cada qual, alids, nfo terd visto, desde sempre, a ambigiiidade do
termo Lustprinzip? — pois que alguns também o escrevem Unlustprinzip.

A questdo que se coloca é entdo de figurar esse estado — de articular
a homeostase e o prazer. Pois que algo dé prazer, é ainda demais para o
equilibrio. Desse Ich hipotético, em que se motiva a primeira construgio
de um aparelho funcionando como um psiquismo, que esquema podemos
dar, o mais proximo e mais exato para fazé-lo funcionar? Proponho este
aqui.

\

A provapelo objeto a

Vocés véem, marcado com letras maitsculas ICH, o Ich como
aparelho tendente a uma certa homeostase — que ndo pode ser a mais
baixa porque seria a morte, e alids, a coisa foi vista por Freud num segundo
tempo. Quanto ao Lust, ndo é um campo propriamente falando, é sempre
muito bem um objeto, um objeto de prazer que, como tal, é mirado no eu.
Essa imagem em espelho, esse correlato biunivoco do objeto, ai estd o
Lust-Ich purificado de que fala Freud, ou seja, o que, no /ch, se satisfaz
com o objeto enquanto Lust.

O que é Unlust, ao contrdrio, é o que resta inassimildvel, irredutivel
ao principio do prazer. E a partir disso, Freud nos diz, que se vai constituir
o ndo-eu. Ele se situa — notem bem — no interior do circulo do eu primi-
tivo, pega um pedago dele, sem que o funcionamento homeostético chegue
jamais a reabsorvé-lo. Vocés véem ai a origem do que reencontraremos
mais tarde na fun¢do dita do mau objeto.

Vocés constatam sobretudo que o que estrutura o nivel do prazer ji
dd o inicio de uma articulagdo possivel da aliena¢go.
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O Lust se diz, de algum modo, na zona exterior — ah! o Ich, é de
qualgquer modo algo de que seria preciso ocupar-se. E desde que ele se
ocupe, a perfeita tranqiilidade do /ch desaparece. O Lust-Ich se distingue,
e no mesmo instante o Unlust, fundamento do ndo-eu, tomba. Isto ndo
implica o desaparecimento do aparelho, muito pelo contrario. Vocés véem
simplesmente produzir-se num nivel primitivo essa mutilagdo, esse muti-
lamento, que valorizo na dialética do sujeito e do Outro, mas aqui em ou-
tro sentido.

A féormula disso € o ndo hd bem sem mal, ndo hd bem sem sofrimen-
to, que guarda, para esse bem, para esse mal, um carater de alternancia, de
dosagem possivel, em que a articulagio que eu dava hd pouco da dupla de
significantes vai reduzir-se, e falsamente. Pois, para retomar as coisas no
nivel do bem e do mal, todo mundo sabe que o hedonismo fracassa,
derrapa, ao explicar a mecinica do desejo. E que, ao passar para o outro
registro, para a articulagdo alienante, isto se exprime de modo inteiramente
diferente. Quase me ruborizo aqui- de agitar esses trapos com os quais os
imbecis ficam brincando hé tanto tempo, como o para além do bem e do
mal, sem saberem exatamente do que estao falando. Ndo resta menos que é
preciso articular o que se passa no nivel da articulagdo alienante assim —
nao hd mal sem que dele resulte um bem, e quando o bem estd ai, ndo hd
bem que se mantenha com o mal.

E por isso que, ao situar-se no registro puro e simples do prazer, a
ética fracassa, e que, muito legitimamente, Kant lhe objeta que o bem
supremo ndo poderia ser de modo algum concebido como a infinitizagdo
de um benzinho qualquer. Pois ndo hd lei possivel de ser dada sobre o que
possa ser o bem nos objetos.

O bem supremo, se € que este termo que confunde deva ser mantido,
s6 pode ser reencontrado no nivel da lei, e eu demonstrei em Kant com
Sade que isto quer dizer que no nivel do desejo, passividade, narcisismo,
ambivaléncia, sdo caracteristicas que governam a dialética do prazer no
nivel do quadro da esquerda. Seu termo €, propriamente falando, o que
chamamos identifica¢do.

E o reconhecimento da pulsio que permite construir, com mais cer-
teza, o funcionamento dito por mim de divisao do sujeito, ou de alienagdo.
E a propria pulsao, como foi ela reconhecida? Ela foi reconhecida nisso
que, longe de a dialética do que se passa no inconsciente do sujeito poder
se limitar a referéncia ao campo do Lust, as imagens dos objetos benéficos,
benfeitores, favordveis, encontramos um certo tipo de objetos que, no final
das contas, ndo podem servir para nada. S3o os objetos «. os seios, as fezes,
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o olhar, a voz. E nesse termo novo que vige o ponto que introduz a dialé-
tica do sujeito enquanto sujeito do inconsciente.

E af que da proxima vez reencontrarei o seguimento do que deve ser
desenvolvido no tema da transferéncia.

RESPOSTAS

M. SAFOUAN: — Sinto sempre dificuldade em perceber a diferenca
entre o objeto na pulsdo e o objeto no desejo. Agora que se trata de ver a
diferenga do Isso e do objeto na pulsdo, eu perco o fio.

Escute, trata-se de uma questio de terminologia. E muito gentil de
sua parte colocar uma questio, mesmo se ela dd testemunho de um certo
embarago, porque pode servir para todo mundo.

Héd uma porg¢do de coisas agraddveis que acreditamos desejar, desde
que estejamos s3os, mas ndo podemos dizer nada mais do que isto — acre-
ditamos desejar. Essas coisas sao de um nivel, me parece, inteiramente
transmissivel, mas que ndo € da teoria analitica.

Os objetos que estdo no campo do Lust tém uma rela¢do tdo pro-
fundamente narcisica com o sujeito que, no fim das contas, o mistério da
pretensa regressdo do amor a identificagdo encontra sua razao na simetria
desses dois campos que lhes designei por Lust e Lust-Ich. O que nao pode-
mos guardar do lado de fora, temos sempre sua imagem do lado de dentro.
E mesmo tola assim, a identificagdo ao objeto do amor. E ndo vejo por que
isso criou tanta dificuldade, e ao proprio Freud. Isso, meu caro, € o objeto
do amor.

E alids, vocé vé bem isto quando fala de objetos que ndo tém o valor
singular que se prende ao objeto da pulsdo. Vocé diz entdo, como Freud
fez notar — Gosto muito de guisado de carneiro. E exatamente a mesma
coisa que quando vocé diz — Amo a Senhora Tal — com s6 esta diferenga,
que, isto, vocé o diz a ela, o que muda tudo. Vocé lhe diz por razées que
eu lhe explicarei da proxima vez.

Vocé gosta de guisado de carneiro. Vocé ndo estd certo de deseji-lo.
Tomem a experiéncia da bela agougueira. Ela gosta de caviar, s6 que ela
nio o quer. E por isso que ela o deseja. Compreendam que o objeto do
desejo € a causa do desejo, e esse objeto causa do desejo € o objeto da
pulsdo — quer dizer, o objeto em torno do qual gira a pulsio. Pois que
estou num didlogo com alguém que trabalhou meus textos, posso me
exprimir em férmulas cerradas. Ndo é que o desejo se prenda ao objeto da
pulsdo — o desejo faz seu contorno, na medida em que € dele que se trata
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na pulsio. Mas nem todo desejo esta forgosamente em jogo na pulsio. Hd
também desejos vazios. desejos loucos. que partem justamente do seguin-
te — trata-se apenas do desejo de que. por exemplo, alguém lhe proibiu al-
guma coisa. Pelo fato de lhe terem proibido, vocé ndo pode fazer outra
coisa. durante algum tempo, sendo pensar naquilo. E desejo ainda. Mas de
cada vez que vocé lida com um objeto de bem, n6s o designamos — é uma
questdo de terminologia, mas é uma terminologia justificada — como
objeto do amor. Eu justificarei isto da proxima vez, articulando a relagdao
que hd entre o amor, a transferéncia, e o desejo.

l0dejunhode 1964



XIX

DA INTERPRETAGCAO A TRANSFERENCIA

Campo do eu e campo do Outro.
A metdfora.

A interpretacdo ndo é aberta

a todos os sentidos.
Indeterminacdo e determinagdo
do sujeito.

Amor, transferéncia, desejo.

O escravo.

O idealdo eu e 0 a minusculo.

Quanto a seu vocabuldrio, o que vou introduzir hoje nio é nada a
que vocés nio estejam, infelizmente, familiarizados.

Trata-se dos termos mais usuais, como identificagdo, idealizag¢do,
proje¢ao, introje¢ao. Ndao sio termos de manejo cdmodo, e isto, tanto
menos quanto mais sentido eles fagam.

O qué de mais comum do que identificar? Parece mesmo a opera¢ao
essencial do pensamento. Idealizar, também, isto poderd muito servir, sem
diavida, quando a posigdo psicologista se fizer mais pesquisadora. Projetar
e introjetar, passam, de bom grado, aos olhos de alguns, por serem dois
termos reciprocos um do outro. Apontei, no entanto, hd muito tempo —
seria talvez conveniente aperceber-se disto — que um desses termos se refe-
re a um campo em que domina o simbdlico, e o outro ao imagindrio, o que
deve fazer com que, pelo menos numa certa dimensdo, eles nio se en-
contrem.

O uso intuitivo desses termos, a partir do sentimento que temos de
compreendé-los, e de compreendé-los de maneira isolada como desenvol-
vendo sua dimens3o na compreensio comum, estd evidentemente na fonte
de todos os deslizamentos e de todas as confusGes. E a sorte comum de
todas as coisas do discurso. No discurso comum, aquele que fala, pelo
menos na sua lingua materna, se exprime de maneira t3o segura, e com um
tato tdo perfeito, que é ao utilizador mais comum de uma lingua, ao
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homem ndo instruido, que se recorre para saber qual é o uso proprio de
um termo.

E mesmo entdo desde que o homem quer apenas falar que ele se ori-
enta na topologia fundamental da linguagem, que é muito diferente do
realismo simplista ao qual se prega muito freqiientemente quem cré estar
a vontade no dominio da ciéncia. O uso natural de expressées tais como —
tomemo-las verdadeiramente ao acaso — exceto eu, bom grado malgrado,
um negocio, diferente de algo a fazer, implica a topologia envolvente em
que o sujeito se reconhece quando ele fala espontaneamente.

Se posso me dirigir a psicanalistas e tentar destacar a qual topologia
implicita eles se reportam ao usar cada um dos termos que acabei de enu-
merar, € evidentemente que, no conjunto — por mais incapazes que eles
sejam freqilientemente, por falta de ensino, de os articular — fazem deles
correntemente, com a mesma espontaneidade do homem do discurso co-
mum, uso adequado. Certamente, se eles querem absolutamente forgar os
resultados de uma observagdo e compreender o que eles ndo compreen-
dem, os veremos fazer desses termos um uso for¢ado. Neste caso, haverd
pouca gente para os retomar.

Hoje entdo, refiro-me a esse tato do uso psicanalitico concernente a
certas palavras, para poder acordd-los com a evidéncia de uma topologia
que ji trouxe aqui, e que estd, por exemplo, encarnada, no quadro, no
esquema que lhes mostra o campo do /ch primordial, o Ich objetivivel, no
fim das contas, no aparelho nervoso, o Ich do campo homeostaitico, em
relagao ao qual o campo do Lust, do prazer, se distingue do campo do
Unlust.

J4 escandi que Freud distingue bem o nivel do Ich, por exemplo no
artigo sobre os Triebe, sublinhando a0 mesmo tempo que ele se manifesta
como organizado, o que é um signo narcisico, e que é justamente nessa
medida que ele é propriamente articulado ao campo do real. No real, ele
so distingue, so privilegia o que se reflete em seu campo, por um efeito de
Lust, como retorno 4 homeostase.

Mas o que ndo favorece a homeostase e se mantém a todo prego
como Unlust, se prende bem mais ainda a seu campo. E assim que o que é
da ordem do Unlust, se inscreve no eu como nao-eu, negagao, mutilagdo do
eu. O nfo-eu ndo se confunde com o que o cerca, a vastiddo do real.
Nio-eu se distingue como corpo estranho, fremde Objekt. Ele estd ali, situa-
do na lunula que os dois pequenos circulos de Euler constituem. Ver o
quadro. E entdo no registro do prazer, um fundamento objetivavel que po-
demos nos fazer, como o cientista estranho ao objeto cujo funcionamento
ele constata.
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S6 que nés ndo somos apenas isso, € mesmo, para ser isso, é preciso
que sejamos também o sujeito que pensa. E, no que somos o sujeito que
pensa, estamos implicados de maneira muito diferente, na medida em que
dependemos do campo do Outro, que estava ld hd um bocado de tempo
antes que viéssemos ao mundo, e cujas estruturas circulantes nos determi-
nam como sujeito.

Trata-se entdo de saber em que campo se passam as diferentes coisas
com as quais temos que nos haver no campo da andlise. Passam-se algumas
no nivel do primeiro campo, do Ich, e algumas outras — que convém dis-
tinguir das primeiras porque, se as confundimos, ndo se compreende mais
nada — no outro campo, do Outro. Desse outro campo, eu lhes mostrei as
articulagGes essenciais nas duas fungGes que defini e articulei como aliena-
¢do e separagdo.

O seguimento do meu discurso de hoje supde que, depois que intro-
duzi essas duas fungdes, vocés refletiram sobre elas — isto quer dizer que
vocés tentaram fazé-las funcionar em diferentes niveis, pd-las a préva.

Ja tentei encarnar certas conseqiiéncias desse vel tdo particular que
constitui a alienagdo — a suspensdo do sujeito, sua vacilagdo, a queda do
sentido — nas formas familiares como a bolsa ou a vida, ou a liberdade ou a
morte, que se produzem a partir de o ser ou o sentido — termos que ndo
adianto sem relutdncia, e nfo sem lhes rogar que nio se precipitem em
carregi-los demais desses sentidos que os fariam cair numa pressa da qual
convém que, no avango de tal discurso, nés nos guardemos.

Entretanto, introduzo aqui o que meu discurso tentard articular, se
isto puder ser feito, durante o proximo ano. Tratar-se-d de algo que serd
preciso intitular as posigcoes subjetivas. Pois toda essa preparagdo, concer-
nente aos fundamentos da andlise, deve normalmente desenvolver-se —
pois que nada se centra convenientemente sendo a partir da posi¢do do su-
jeito — para demonstrar o que a articulagdo da andlise, por partir do dese-
jo, permite ilustrar disso.

PosigGes subjetivas, entdo, do qué? Se eu me fiasse no que se oferece,
eu diria — as posi¢des subjetivas da existéncia, com todos os favores que
este termo pode encontrar por ji estar no ar ambiente. Infelizmente, isto
s6 nos permitiria uma aplica¢do rigorosa no nivel do neur6tico — isto ndo
seria, alids, tao mal. E por isso que direi as posi¢des subjetivas do ser. Ndo
juro de antemdo sobre meu titulo, eu acharei talvez um melhor, mas, de
qualquer modo, é disso que se tratard.
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Vamos em frente. Num artigo, ao qual ja me referi para nele corrigir
0 que me pareceram os perigos, quiseram, num esfor¢o que ndo é sem mé-
rito, dar forma ao que meu discurso introduz concernente a estrutura de
linguagem inerente ao inconsciente. Chegaram a uma férmula que consis-
te, em suma, em traduzir a férmula que dei da metifora. Esta férmula era
essencial e utilizdvel, pois que ela manifesta a dimensio em que o incons-
ciente aparece, no que a operagao de condensagdo significante lhe é funda-
mental.

Certamente que a condenagdo significante, com seu efeito de me-
tifora, podemos observd-la a céu aberto, na menor metifora poética.
E por isso que tomei exemplo no Booz Dormindo. Reportem-se a meu arti-
go de La Psychanalyse que se chama A Instdncia da Letra no Inconsciente.
Tomei, de todos os poemas, meu Deus, aquele de que, em lingua francesa
pode ser dito cantar ao maior nimero de memorias. Quem nio aprendeu,
em sua infancia, a recitar Booz Dormindo! Nao é um exemplo desfavo-
rdvel para ser manejado por analistas, sobretudo no momento em que
eu o introduzia, quer dizer, em que eu introduzia a0 mesmo tempo a me-
tifora paterna.

Nao vou lhes refazer esse discurso, mas, seu vivo, na ocasido em que
o introduzimos aqui, é evidentemente de lhes mostrar o que traz de
criagdo de sentido o fato de designar aquele que ali estd em jogo, Booz —
nessa posi¢do ao mesmo tempo de pai divino e de instrumento de Deus
— pela metifora — Sa gerbe n’était pas avare ni haineuse. A dimensao de
sentido aberta por esta metifora nao é nada menos do que o que nos apa-
rece na imagem terminal, a da foice de ouro negligentemente jogada no
campo das estrelas. E a dimensio mesma oculta nesse poema. Mais oculta
do que vocés pensam, porque nao basta de modo algum que eu faga com
isto surgir a serpe de que Jupiter se serve para inundar o mundo com o
sangue de Chronos. A dimensao da castragdo de que se trata é, na perspec-
tiva biblica, de bem outra ordem, e funciona ai presente com todos os ecos
da histdria, e até com as invocag¢Ges de Booz ao Senhor — Como surgird
de mim, homem velho, uma descendéncia?

Nio sei se vocés notaram — vocés poderiam fazé-lo muito melhor
se eu tivesse feito naquele ano o semindrio que me destinava fazer sobre
os Nomes-do-Pai — o Senhor de nome impronuncidvel é precisamente
aquele que vela pelo parto das mulheres estéreis e dos homens fora de
idade. O cardter fundamentalmente transbiologico da paternidade, intro-
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duzida pela tradi¢do do destino do povo eleito, tem algo que estd 14 ori-
ginalmente recalcado, e que ressurge sempre da ambigiiidade da claudi-
ca¢do, do tropeco e do sintoma, do nio-encontro, distiquia, com o sen-
tido que permanece oculto.

Af estd uma dimensio que sempre reencontramos, € que, se quere-
mos formalizi-la, como para isto se esforgava o autor de que eu falava hd
pouco, merece ser manejada com mais prudéncia do que ele efetivamente o
fez — fiando-se de algum modo no formalismo de fragdo que resulta de se
marcar a ligagdo que hd entre o significante e o significado por uma barra
intermedidria. Essa barra, ndo é absolutamente ilegitimo considerar que,
em certos momentos, ela marca, na rela¢do entre significante e significado,
a indica¢gdo de um valor que é propriamente o que exprime seu uso a titu-
lo de fragdo no sentido matemaitico do termo. Mas, certamente, ndo é o

“unico. H4, entre significante e significado, uma outra relagdo que € a de
efeito de sentido. Precisamente no momento em que se trata, na metifo-
ra, de marcar o efeito de sentido, nfo se pode entdo absolutamente, sem
precaugdo, e de maneira tdo arriscada como fizeram, manipular essa barra

SI
Sl) Sl S —
F(2)S=S(+)s s S s
(S ( ) 3 X 5 - i
S

Férmula da metédfora Formula transformada

no artigo em questao

numa transformacgao fraciondria — o que seria permitido se se tratasse de
uma rela¢do de proporgdo.

Quando se trata de fragdes, pode-se transformar o produto % X QD
A

numa férmula de quatro andares, que seria, por exemplo, % E o que
C

se julga hdbil fazer para a metifora, argiiindo-se que — ao que constitui o
peso, no inconsciente, de uma articulagdo do significante ultimo que vem
a encarnar a metidfora com o sentido novo criado por seu uso, deveria cor-
responder ndo sei que engatamento, de um no outro, de dois significantes,
no inconsciente.
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E inteiramente certo que essa formula ndo pode satisfazer. Primeiro
porque se deveria saber que ndo pode haver ai tais relagGes do significante
a si mesmo, o préprio do significante sendo de ndo poder significar-se a si
mesmo sem engendrar alguma falta de logica.

Para convencer-se disto, basta referir-se as antinomias que intervie-
ram desde que se tentou uma formalizagdo logica exaustiva das matemati-
cas. O catilogo dos catdlogos que ndo se contém a si mesmos ndo é eviden-
temente o mesmo catdlogo ndo se contendo a si mesmo — quando ele é
aquele que € introduzido na defini¢@o e quando ele € aquele que vai ser ins-
crito no catdlogo.

E muito mais simples aperceber-se de que o que se passa é que um
significante substitutivo veio no lugar do outro significante constituir o
efeito de metifora. Ele remete para outro lugar o significante que cassou.
Se quisermos justamente conservar a possibilidade de um manejo de tipo
fracional, poremos o significante desaparecido, o significante recalcado,
embaixo da barra principal, no denominador, unterdriickt.

Em conseqiiéncia, é falso que se possa dizer que a interpretagdo,
como se escreveu, estd aberta a qualquer sentido, sob pretexto de que s6 se
trata da ligacdo de um significante a um significante e, conseqiientemente,
uma ligagdo louca. A interpretagdo ndo estd aberta a todos os sentidos. E
conceder aqueles que se levantam contra os caracteres incertos da interpre-
tagdo analitica dizer que de fato todas as interpreta¢Ges s3o possiveis, o
que é propriamente um absurdo. Ndo é porque eu disse que o efeito da in-
terpretagdo € isolar no sujeito um coragdo, um kern, para exprimir como
Freud, de non-sense, que a interpretagdo ela mesma é um ndo senso.

A interpretagdo € uma significag@o que ndo € nao importa qual. Ela
vem aqui no lugar do s, e reverte a relagdo que faz com que o significante
tenha por efeito, na linguagem, o significado. Ela tem por efeito fazer sur-
gir um significante irredutivel. E preciso interpretar no nivel do s, que ndo
¢ aberto a todos os sentidos, que ndo pode ser ndo importa o qué, que é
uma significagdo, apenas aproximada, sem duavida. O que estd ld é rico e
complexo quando se trata do inconsciente do sujeito, e destinado a fazer
surgir elementos significantes irredutiveis, non-sensical, feitos de ndo-sen-
so. Nesse mesmo artigo, o trabalho de Leclaire particularmente bem ilus-
trou o franqueamento da interpreta¢do significativa para o nao-senso signi-
ficante, quando ele nos d4, a propdsito de seu obsedado, a formula Poordjeli,
que liga uma a outra as duas silabas da palavra licorne, permitindo intro-
duzir em sua seqiiéncia toda uma cadeia em que se anima seu desejo. Vocés
verdo alids, no que ele vai publicar em seguida, que as coisas vio mesmo
muito mais longe.
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A interpretagdo nao é aberta a todos os sentidos. Ela ndo ¢ de modo
algum ndo importa qual. E uma interpretacdo significativa, e que nio deve
faltar. Isto ndo impede que ndo seja essa significacdo que é, para o advento
do sujeito, essencial. O que € essencial é que ele veja, para além dessa sig-
nificagdo, a qual significante — ndo-senso, irredutivel, traumdtico - cle
estd, como sujeito, assujeitado.

Isto lhes permite conceber o que é materializado na experiéncia. Lu
lhes rogo que tomem uma das grandes psicanilises de Freud e nominalmen-
te a maior de todas, a mais sensacional — porque vemos ali, melhor do que
em qualquer outro lugar, onde vem convergir o problema da conversdo da
fantasia e da realidade, a saber, em algo de irredutivel, de non-sensical, que
funciona como significante originalmente recalcado — falo da observag¢do
do Homem dos Lobos. No Homem dos Lobos, direi para lhes dar o fio
de Ariane que os guiard na leitura, que a brusca apari¢do dos lobos na jane-
la do sonho tem a fungdo do s, como representando a perda do sujeito.

Ndo é s6 que o sujeito seja fascinado pelo olhar desses lobos em
namero de sete, que alids em seu desenho sdo apenas cinco, pendurados na
arvore. E que o olhar deles, fascinado, é o proprio sujeito.

O que é que lhes demonstra toda observagdo? E que a cada etapa da
vida do sujeito, algo veio, a cada instante, manejar o valor do indice deter-
minante que constitui esse significante original. Assim é percebida pro-
priamente a dialética do desejo do sujeito como se constituindo pelo dese-
jo do Outro. Lembrem-se da aventura do pai, da irma, da mae, de Groucha
a empregada. Tantos tempos que vém enriquecer o desejo inconsciente do
sujeito de algo que deve ser posto, como significagdo constituida na rela-
¢d0 ao desejo do Outro, no numerador.

Observem bem o que se passa entdo. Eu lhes rogo considerar a neces-
sidade l6gica desse momento em que o sujeito como X s se constitui pelo
Urverdrangung, pela queda necessiria desse significante primeiro. Ele se
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constitui em torno do Urverdrangung mas ele ndo pode substituir ali como
tal — pois que seria preciso entdo a representagdo de um significante para
um. outro, ao passo que aqui nao hd sendo um s6, o primeiro. Nesse X que
ai estd, devemos considerar duas faces — esse momento constituinte em
que cai a significancia, que aiticulamos a um lugar em sua fung¢do no nivel
do inconsciente, mas também o efeito de retorno, que se opera por essa re-
lagio que podemos conceber a partir da fragdo. E preciso introduzi-la com
prudéncia, mas ela nos é bem indicada pelos efeitos de linguagem.

Todo mundo sabe que, se zero aparece no denominador, o valor da
fra¢do ndo tem mais sentido, mas toma por convengdo aquilo que os mate-
madticos chamam um valor infinito. De certa maneira, estd ai um dos
tempos de constitui¢do do sujeito. No que o significante primordial é puro
ndo-senso, ele se torna portador da infinitizagdo do valor do sujeito, de
modo algum aberto a todos os sentidos, mas abolindo todos, o que é dife-
rente. E isto que explica que eu ndo tenha podido manejar a relagao de
aliena¢do sem fazer intervir a palavra liberdade. O que funda com efeito,
no senso e nio-senso radical do sujeito, a fungdo da liberdade, é propria-
mente esse significante que mata todos os sentidos.

E por isso que é falso dizer que o significante no inconsciente est4
aberto a todos os sentidos. Ele constitui o sujeito em sua liberdade em rela-
¢20 a todos os sentidos, mas isto nao quer dizer que ele nio esteja deter-
minado. Pois, no numerador, no lugar do zero, as coisas vindas a se inscre-
verem sdo significagdes, significagGes dialetizadas na relagdo do desejo do
Outro, e elas ddo a relagao do sujeito ao inconsciente um valor determi-
nado.

Serd importante, no seguimento do meu discurso no préximo ano,
mostrar como a experiéncia da andlise nos forga a procurar pela via de uma
formalizagdo tal que a mediagdo desse infinito do sujeito com a finitude do
desejo s se pode fazer pela intervengdo daquilo que Kant, em sua entrada
na gravitagdo do pensamento que chamamos filoséfico, introduziu com
tanto frescor com o nome de grandeza negativa.

O frescor tem aqui sua importancia certamente, porque — entre for-
car os filosof os a refletirem sobre o fato de que menos-um nio € zero, e que
a um tal discurso os ouvidos se tornem surdos pensando que pouco importa
— hd uma distancia. Nem por isso deixa de restar — e ai estd unicamente a
utilidade da referéncia a articulagao filosofica — que depois de tudo, os ho-
mens sO sobrevivem sendo a cada instante tdo esquecedores de todas as
suas conquistas, falo de suas conquistas subjetivas. Certo que, a partir do
momento em que as esquecem, elas ndo restam menos conquistadas, mas
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sdo eles que s3o mais conquistados pelos efeitos de suas conquistas. E por
ser conquistado por algo que nao se conhece, isto tem as vezes conseqiién-
cias terriveis, a primeira das quais é a confusdo.

Grandeza negativa, entdo, é ai que encontraremos com que designar
um dos suportes do que chamamos complexo de castragao, a saber, a inci-
déncia negativa na qual entra ali o objeto falo.

Isto ndo é mais que uma pré-indicagdo, mas creio util di-la.

2

Precisamos contudo progredir, no que concerne ao que nos interessa
— a saber, a transferéncia. Como retomar sua abordagem? A transferéncia
¢ impensdvel, a ndo ser tomando-se partida do sujeito suposto saber.

Vocés véem melhor hoje o que ele é suposto saber. Ele é suposto sa-
ber aquilo a que nenhum poderia escapar, uma vez que a formule — pura
e simplesmente, a significagdo.

Essa significagao implica certamente — e € por isso que fiz primeiro
surgir a dimensio de seu desejo — que ele ndo possa recusar-se a ela.

Este ponto privilegiado é o unico ao qual poderiamos reconhecer o
cardter de um ponto absoluto sem nenhum saber. Ele é absoluto, justamen-
te por ndo ser nenhum saber, mas o ponto de encaixe que liga seu desejo
mesmo a resolugdo daquilo que se trata de revelar.

O sujeito entra no jogo, a partir desse suporte fundamental — o sujei-
to é suposto saber, somente por ser sujeito do desejo. Ora, 0 que é que se
passa? O que se passa € aquilo que chamamos em sua aparigdo mais comum
efeito de transferéncia. Este efeito é o amor. E claro que, como todo amor,
ele s6 é referencidvel, como Freud nos indica, no campo do narcisismo.
Amar é, essencialmente, querer ser amado.

Aquilo que surge no efeito de transferéncia se opde a revelagao. O
amor intervém em sua fungio aqui revelada como essencial, em sua fung¢ao
de tapeagdo. O amor, sem duvida, é um efeito de transferéncia mas em sua
face de resisténcia. Estamos presos em esperar esse efeito de transferéncia
para poder interpretar e, ao mesmo tempo, sabermos que ele fecha o sujei-
to ao efeito de nossa interpretagao. O efeito da alienagao em que se articu-
la na relagao do sujeito ao Outro, o efeito que somos, € aqui absolutamen-
te manifesto.

Convém entao apontar aqui o seguinte — que é sempre eludido, que.
Freud articula, e que nio é desculpa mas razao da transferéncia — que nada
poderia ser atingido in absentia, in effigie. Isto quer dizer que a transferén-



240 o campo do outro

cia ndo €, por sua natureza, a sombra de algo que tenha sido vivido antiga-
mente. Muito ao contrdrio, o sujeito enquanto assujeitado ao desejo do
analista, deseja engand-lo dessa sujei¢cao, fazendo-se amar por ele, propon-
do por si mesmo essa falsidade essencial que é o amor. O efeito de transfe-
réncia € esse efeito de tapeagdo no que ele se repete presentemente aqui e
agora. :

Ele s6 é repeti¢do do que se passou assim-assim, por ter a mesma for-
ma. Ndo é ectopia. Ndo é sombra das antigas tapeagdes do amor. E isola-
mento, no atual, de seu funcionamento puro de tapeagao.

E por isso que, por trds do amor dito de transferéncia, podemos di-
zer que o que hd € afirmagdao do lago do desejo do analista com o desejo
do paciente. E o que Freud traduziu numa espécie de rdpido escamotea-
mento, um chamariz, dizendo — depois de tudo, é apenas o desejo do pa-
ciente — coisa para serenar os confrades. E o desejo do paciente, sim, mas
no seu encontro com o desejo do analista.

Esse desejo do analista, nao direi de modo algum que nao o nomeei
ainda, pois como nomear um desejo? Um desejo, o cercamos. Muitas coisas
na historia nos ddo aqui trago e pista.

Nio é mesmo singular, esse eco que encontramos — por menos que
vamos meter ali nosso nariz — entre a ética da andlise e a ética estdica? O
que € a ética estoica, no fundo? — sendo, serd que jamais terei tempo de
demonstrd-lo para vocés, o reconhecimento da regéncia absoluta do desejo
do Outro, esse Seja feita a vossa vontade! retomado no registro cristao.

Somos solicitados por uma articulagdo mais radical. A quest&o pode
ser posta da relagdo do desejo do senhor e do escravo. Hegel a disse resol-
vida, ela nao estd resolvida de modo algum.

Pois que estou perto, meu Deus, de lhes dar, para este ano, meu
adeus, pois que serd da proxima vez meu Gltimo curso, vocés me permiti-
rao langar algumas pontas que lhes indicardo em que sentido progredire-
mos em seguida.

Se é verdade que o senhor s6 se situa por uma relagdo original com a
assumpe¢do da morte, creio que é bem dificil dar-lhe uma relagdo apreensi-
vel ao desejo. Falo do senhor em Hegel, ndo do senhor antigo, de quem te-
mos algum retrato, e nominalmente o de Alcebiades, cuja relagdo ao dese-
jo é justamente bem visivel. Ele vem pedir a Socrates algo que ndo sabe
bem o que é, mas que chama de agalma. Alguns sabem o uso que hd algum
tempo fiz disto. Retomarei, esse agalma, esse mistério que, na bruma que
envolve o olhar de Alcebiades, representa algo para além de todos os bens.

Como ver outra coisa sendo um primeiro esbo¢o da técnica do discer-
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nimento da transferéncia no fato de Sdcrates lhe responder, nao o que lhe
dizia quando ele era jovem — ocupa-te de tua alma — mas o que convém ao
homem maduro e amadurecido — ocupa-te do teu desejo, ocupa-te de tuas
cebolas. Tuas cebolas na ocasido, ¢ um cumulo de ironia da parte de Platdo
té-las incarnado num homem ao mesmo tempo fitil e absurdo, quase bu-
fdo. Creio que fui o primeiro a notar que os versos que Platao lhe pde na
boca, concernentes 4 natureza do amor, s3o a indicag@o mesma de sua fu-
tilidade confinante com um jeito bufao, que faz desse Agaton o objeto
menos préprio sem divida para prender o desejo de um senhor. E também,
que ele se chama Agaton, quer dizer, o nome ao qual Platdo deu o valor
soberano, acrescenta ali uma nota talvez involuntdria, mas incontestivel,
de ironia.

Assim, o desejo do senhor parece ser, desde sua entrada em jogo na his-
toria, o termo, por natureza, mais perdido. Em contrapartida, quando S6-
crates deseja obter sua propria resposta, é dquele que nio tem nenhum
direito de fazer valer seu desejo, ao escravo, que ele se dirige. Esta respos-
ta, dele, ele estd garantido sempre de obté-la. A voz da razao é baixa, diz
Freud em algum lugar, mas ela diz sempre a mesma coisa. Nao se chega a
juntar que Freud diz exatamente a mesma coisa do desejo inconsciente.
Ele, também, tem a voz baixa, mas sua insisténcia é indestrutivel. E talvez
porque haja uma relagdo entre um e outro. E no sentido de algum paren-
tesco que teremos que dirigir nosso olhar para o escravo, quando se tratar
de discernir o que é o desejo do analista.

3

Contudo, ndo queria deixd-los hoje, sem ter, para a proxima vez, co-
megado duas notas, duas notas que estdo fundadas na disting@do que Freud
faz da fun¢go da identificagdo.

H4 enigmas na identificagdo, e os ha para o préprio Freud. Ele pare-

ce espantar-se de a regressao do amor se fazer tdo facilmente nos termos
da identificacdo. E isto, ao lado dos textos em que articula que amor e

identificagdo tém equivaléncia num certo registro e que narcisismo e su-
perestima¢do do objeto, a Verliebtheit, sio exatamente a mesma coisa

no amor.
Aqui Freud parou — rogo-lhes encontrar nos textos os diversos clues

como dizem os ingleses, os tragos, as marcas deixadas na pista. Creio que
¢ por falta de se ter distinguido algo suficientemente.
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No capitulo de Massen Psychologie und Ich-Analyse consagrado i
identificagdo, acentuei a segunda forma de identifica¢do, para nela distin-
guir, e destacar, o einziger Zug, o trago undrio, o fundamento. o nucleo do
ideal do eu. O que & esse trago undrio? Serd um objeto privilegiado no
campo do Lust? Nao.

O trago undrio ndo estd no campo primeiro da identificagdo narcisi-
ca, ao qual Freud relaciona a primeira forma de identificagdo — que, muito
curiosamente alids, ele encarna numa sorte de fun¢do, de modelo primitivo
que toma o pai, anterior ao investimento libidinoso mesmo sobre a mae -
tempo mitico certamente. O trago undrio, no que o sujeito a ele se agarra.
estd no campo do desejo, o qual s6 poderia de qualquer modo constituir-sc
no reino do significante, no nivel em que hi relagdo do sujeito ao Outro. F
o campo do Outro que determina a fun¢do do trago undrio, no que coni
ele se inaugura um tempo maior da identifica¢do na topica entdo desenvol-
vida por Freud — a saber, a idealizagdo, o ideal do eu. Desse significante
primeiro, eu lhes mostrei os tragos no osso primitivo em que o cagador
pOe um entalhe e conta o niimero de vezes que faz mosca.

E no entrecruzamento pelo qual o significante undrio vem funcionar
aqui no campo do Lust quer dizer, no campo da identifica¢do primdria
narcisica, que estd a mola essencial da incidéncia do ideal do eu. Descrevi
em outro lugar a visada em espelho do ideal do eu, desse ser que ele viu
primeiro aparecer na forma de um dos pais que, diante do espelho, o se-
gura. Ao se agarrar a referéncia daquele que o olha num espelho, o sujei-
to vé aparecer, ndo seu ideal do eu, mas seu eu ideal, esse ponto em que ele
deseja comprazer-se em si mesmo.

E ai que estd a fungdo, a mola, o instrumento eficaz que constitui
o ideal do eu. Ndo faz muito. tempo, uma meninha me dizia gentilmente
que jd era hora de alguém se ocupar dela para que ela parecesse amavel a
si mesma. Ela fazia, assim, a confissdo inocente da mola que entra em jogo
no primeiro tempo de transferéncia. O sujeito tem uma rela¢ao a seu ana-
lista cujo centro estd no nivel desse significante privilegiado que se chama
ideal do eu, na medida em que, dali, ele se sentira tdo satisfatorio quanto
amado.

Mas hd uma outra fun¢fo, que institui uma identifica¢do de natureza
singularmente diferente, e que € introduzida pelo processo de separagdo.

Trata-se desse objeto privilegiado, descoberta da andlise, desse objeto
cuja realidade mesma é puramente topoldgica, desse objeto do qual a pul-
s3o faz o contorno, desse objeto que faz bossa, como o ovo de madeira no
tecido que vocés estao, na andlise para retomar — o objeto a.
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Esse objeto suporta o que, na pulsio, é definido e especificado pelo
que a entrada em jogo do significante na vida do homem lhe permite fazer
surgir o sentido do sexo. A saber, que para o homem, e porque ele conhece
os significantes, o sexo e suas significagGes sao sempre suscetiveis de pre-
sentificar a presen¢a da morte.

A distin¢do entre pulsao de vida e pulsao de morte é verdadeira na
medida em que manifesta dois aspectos da pulsdo. Mas com a condigdo de
conceber que todas as pulsﬁés sexuais se articulam no nivel das significa-
¢Ges no inconsciente, na medida em que, o que elas fazem surgir, é a mor-
te — a morte como significante, e, nada mais que como significante, pois
serd que se pode dizer que ha um ser-para-a-morte? Em que condigdes, em
que determinismo, a morte, significante, pode ela brotar toda armada na
cura? E o que s6 pode ser compreendido por nossa maneira de articular
as relagGes.

Pela fun¢do do objeto a, o sujeito se separa, deixa de estar ligado
vacilagdo do ser, ao sentido que constitui o essencial da alienag¢@o. Ela nos é
suficientemente ,indicada hd muito tempo por tragos suficientes. Mostrei
a seu tempo que é impossivel conceber a fenomenologia da alucinagao ver-
bal se ndo compreendemos o que quer dizer o termo mesmo que empre-
gamos para designa-la — quer dizer, vozes.

Na medida em que o objeto da voz estd presente, é que estd presente
o percipiens. A alucinagdo verbal ndo é um falso perceptum, é um percipi-
ens desviado. O sujeito é imanente a sua alucinagao verbal. Esta possibilida-
de esta ai, o que nosfaz colocar a questdo do que tentamos obter na anli-
se, no que concerne a acomodagdo do percipiens.

Até a andlise, o caminho do conhecimento sempre foi tragado no de
uma purificagdo do sujeito, do percipiens. Muito bem! Noés, nds dizemos
que fundamos a garantia do sujeito em seu encontro com a porcaria que
pode suportd-lo, com o @ mindsculo do qual ndo é ilegitimo dizer que sua
presenga é necessaria. ’

Pensem em Socrates. A pureza inflexivel de Socrates e sua aropia sao
correlativas. Intervindo a todo instante, ele tem a voz demoniaca.

Vocés vao dizer que a voz que guia Socrates ndo é o proprio Socra-
tes? A relagdo de Socrates a sua voz € um enigma, sem duvida, que alias
tentou os psicégrafos diversas vezes no comego do século dezenove, e ji
¢ grande mérito da parte deles ter ousado, pois que agora ji ndo se rogaria
nisso.

E um trago novo a ser interrogado para saber o que queremos dizer
ao falarmos do sujeito da percep¢do. Ndo me fagam dizer o que eu ndo
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digo — o analista nao deve ouvir vozes. Mas, mesmo assim, leiam o livro de
um analista de boa cepa, um Teodoro Reik, aluno direto e familiar de
Freud, Listening With the Third Ear — ndo aprovo, para falar a verdade, a
formula, como se nao bastassem duas para sermos surdos. Mas ele afirma
que essa terceira orelha lhe serve para ouvir nao sei que voz que lhe fala
para o avisar das tapeagGes — ele é da boa época, da época herdica, quando
se sabia ouvir o que fala por tras da tapeagdo do paciente.

Certamente, temos feito melhor depois, porque nds, nés sabemos re-
conhecer nesses viéses, nessas clivagens, o objeto a, certamente que ainda
apenas emergido.

RESPOSTAS

P. KAUFMANN: — Hd, ndo é?, alguma espécie de relacdo entre o que
o senhor redisse, a proposito de Booz, de Teodor Reik, e o que o senhor
disse, por outro lado, a propdsito do pai no comego do capitulo sete da
Ciéncia dos Sonhos?

E inteiramente claro. Ele estd dormindo, ora. Ele estd dormindo pa-
ra que nés o estejamos também com ele, quer dizer que nds s6 compreen-
demos o que é para ser compreendido.

Eu queria fazer intervir a tradi¢ao judaica para tentar retornar as coi-
sas onde Freud as deixou, por que nao é, mesmo assim, por nada que a pe-
na caiju das maos de Freud sobre a divisao do sujeito, e que ele havia, justo
antes, com Moisés e o Monoter'smo, posto em causa o mais radicalmente a
tradi¢ao judaica. Quaisquer que eles sejam, os caracteres historicamente
contestdveis de seus apoios ou mesmo de seus encaminhamentos, resta
que por introduzir, no coragdo da histéria judaica, a distin¢do radical,
absolutamente evidente, da tradi¢do profética em relagdo a uma outra
mensagem, era mesmo — como ele tinha consciéncia de estar fazendo, co-
mo ele escreve de todas as maneiras — fazer da colusio com a verdade uma
fun¢do essencial a nossa opera¢ao enquanto analistas. E justamente, nos sé
podemos nos fiar nisso, nos consagrarmos a isso, na medida em que nos

destronamos de qualquer colusao com a verdade.
Como estamos um pouquinho entre familiares, e como depois de tu-

do ha mais de uma pessoa aqui que ndo deixa de estar por dentro quanto
ao trabalho que se produz no coragdo da comunidade analitica, posso lhes
dizer algo engragado. Eu refletia esta manhd, ouvindo alguém que me
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expunha sua vida, mesmo seus desenganos, no que pode haver de estorvan-
te, numa carreira cientifica normal, em se ser o orientador de estudos, ou
o encarregado de pesquisas, ou o chefe de laboratério de um titular do
qual é mesmo preciso que se leve em conta as idéias para o futuro de seu
proprio adiantamento. O que, naturalmente, é uma das coisas mais estor-
vantes do ponto de vista do desenvolvimento do pensamento cientifico.
Muito bem! Hd um campo, o da anilise, onde em suma — se é que em
alguma parte — o sujeito sO estd para procurar sua habilitagdo a livre pes-
quisa no sentido de uma exigéncia veridica, e s6 pode considerar-se autori-
zado naquilo a partir do momento em que opera livremente. Muito bem!
Por uma sorte de singular efeito de vertigem, é ai que eles vdo tentar re-
constituir, ao méximo, a hierarquia da habilitagdo universitaria, e fazer
depender sua titulagdo de um outro ja titulado. Isto vai mesmo mais longe.
Quando eles tiverem encontrado seu caminho, seu modo de pensar, seu
modo mesmo de se deslocarem no campo analitico, a partir do ensino de
uma certa pessoa, ¢ por meio de outros, que eles consideram como imbe-
cis, que eles tentardo encontrar a autorizagdo, a expressa qualifica¢do, de
que sdo mesmo capazes de praticar a andlise. Acho que ainda estd ai uma
ilustraga@o a mais da diferenga e das conjungGes, das ambigiiidades, entre o
campo analitico e o campo universitdrio. Se se diz que os préprios analistas
fazem parte do problema do inconsciente, serd que nao lhes parece que ai
estd uma bela ilustragdo, e uma bela oportunidade para analisar?

17 dejunho de 1964
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XX

EM TI MAIS DO QUE TU

Eu teamo,

Mas, porque inexplicavelmente
Amo em tialgo

mais do que tu —

0 objeto a minusculo,

Eute mutilo.

Resta-me concluir, este ano, o discurso que fui levado a manter nes-
ses lugares em razdo das circunstancias que presentificaram, na série do meu
ensino, algo, de que, depois de tudo, dd conta uma das nogdes fundamen-
tais que fui levado a avangar aqui mesmo — a de distiquia, do desen-
contro.

Assim tive que suspender esse passo que me preparava para fazer dar
aqueles que seguiam meu ensino concernente aos Nomes-do-Pai, para reto-
mar aqui, diante de um auditério de outro modo composto, a questdo de
que se trata depois do comego deste ensino, 0 meu — qual é a ordem de
verdade que nossa praxis engendra?

O que nos pode tornar certos de nossa praxis é aquilo de que acredi-
to lhes haver dado aqui os conceitos de base, sob as quatro rubricas do
inconsciente, da repeti¢do, da transferéncia e da pulsdo — dos quais vo-
cés viram que fui levado a incluir o esbogo no interior de minha explora-
¢do da transferéncia.

O que engendra nossa praxis terd o direito de se distinguir pelas ne-
cessidades, mesmo implicativas, da visada de verdade? Esta questio pode
transpor-se na formula esotérica — como nos garantir de que ndo estamos
na impostura?
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Nao é demais dizer que, no questionamento da andlise tal como
sempre estd ela em suspensio, ndo somente na opinido, mas muito mais
ainda, na vida intima de cada psicanalista, a impostura plana — presenga
contida, excluida, ambigua, contra a qual o psicanalista se cerca de um cer-
to nimero de cerimdnias, de formas e de ritos.

Se ponho a frente o termo impostura em minha exposi¢do de hoje, é
que seguramente é o comego por onde poderia ser abordada a relagdo da
psicandlise com a religido, e por ai, com a ciéncia.

Destaco a este prop6sito uma férmula que teve seu valor histérico no
século dezoito, quando o homem das luzes, que era também o homem do
prazer, pds em questdo a religifo como fundamental impostura. Inatil fa-
2¢&-los sentir que caminho percorremos depois. Quem pensaria, em nossos
dias, em tomar o que toca a religido sob este paréntese simplista? Pode-
se dizer que até o mais fundo do mundo, e mesmo onde a luta pode ser tra-
vada contra ela, a religido, em nossos dias, goza de um respeito universal.

Esta questdo é também a da crenga, para nés presentificada em ter-
mos sem divida menos simplistas. Temos a prdtica da alienagao fundamen-
tal na qual se sustenta toda crenga, por esse duplo termo subjetivo que faz
com que, em suma, seja no momento em que a significagdo da crenga pa-
rece mais profundamente desvanecer-se, que o ser do sujeito vem a luz do
que era propriamente falando a realidade dessa crenga. Nao basta vencer
a supersti¢do, como se diz, para que seus efeitos no ser sejam por isso tem-
perados.

E isto que constitui certamente para nés a dificuldade de reconhecer
o que pdode mesmo ser no século dezesseis, o estatuto do que foi, fatando
propriamente, a descreng¢a. Quanto a isto, sabemos bem que estamos, em
nossa época, incomparavelmente, e paradoxalmente, desarmados. Nossa
defesa, a Unica, e os religiosos o sentiram admiravelmente, é esta indiferen-
¢a, como diz Lamennais, em matéria de religido, que tem precisamente por
estatuto a posi¢do da ciéncia.

E na medida em que a ciéncia elide, elude, secciona um campo deter-
minado na dialética da aliena¢do do sujeito, ¢ na medida em que a ciéncia
se situa no ponto preciso que lhes defini como o da separagdo, que ela po-
de sustentar também o modo de existéncia do cientista, do homem da ci-
éncia. Este teria que ser tomado em seu estilo, seus costumes, seu modo de
discurso, no modo como por uma série de precaugdes, ele se mantém ao
abrigo de um certo nimero de questGes que comportam o estatuto mesmo
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da ciéncia de que ele é servidor. Af estd um dos mais importantes proble-
mas do ponto de vista social, menos contudo do que o do estatuto a ser
dado ao corpo do adquirido em ciéncia.

O corpo da ciéncia, s6 conceberemos seu porte ao reconhecermos
que ele é, na relagdo subjetiva, equivalente ao que chamei aqui de objeto
a mindsculo. -

A ambigiiidade que persiste quanto 4 questdo de saber o que hd na
andlise de redutivel ou ndo 2 ciéncia, se explica ao se aperceber do que
ela implica, com efeito, de um mais além da ciéncia — no sentido moder-
no de A ciéncia tal como tentei aqui lhes indicar seu estatuto no ponto
de partida cartesiano. E por ai que a andlise poderia cair sob o golpe de
uma classificagdo, que a poria na classe de algo cujas formas e histéria
evocam tao freqiientemente a analogia — a saber, uma Igreja, e portanto,
uma religido.

A Unica maneira de abordar este problema é partir do seguinte, que
a religido, entre os modos que tem o homem de colocar a questdo de sua
existéncia no mundo, e mais além, a religido como modo de subsisténcia
do sujeito que se interroga, se distingue por uma dimensdo que lhe é pro-
pria e que é marcada por um esquecimento. Em toda religido que merega
esta qualificagdo, hd com efeito uma dimensdo essencial a reservar algo de
operat6rio, que se chama um sacramento.

Perguntem aos fiéis, se ndo aos sacerdotes, o que é que diferencia a
confirma¢io do batismo? — pois, enfim se é um sacramento, se isso opera,
opera sobre algo. Onde isso lava pecados, onde isso remove um certo pac-
to — ponho ai um ponto de interrogagdo, serd um pacto?, serd outra coisa?
0 que é que passa por essa dimensdo? — em todas as respostas que nos de-
rem, encontraremos sempre essa marca a ser distinguida, pela qual se evoca
o mais-além da religido, operatério » magico. Nao podemos evocar essa
dimensdo operatéria sem nos apercebermos de que no interior da religido,
e por razdes perfeitamente definidas — separagdo, impoténcia de nossa ra-
240, de nossa finitude — é isto que é marcado de esquecimento.

E no que a anilise, em relagdo ao fundamento de seu estatuto, se
acha de algum modo marcada de um esquecimento semelhante, que ela
chega a se encontrar marcada, na cerimonia, pelo que chamarei a mesma
face vazia.

Mas a andlise nao é uma religido. Ela procede do mesmo estatuto que
A ciéncia. Ela se engaja na falta central em que o sujeito se experimenta
como desejo. Ela tem mesmo estatuto medial, de aventura, na hidncia
aberta no centro da dialética do sujeito e do Outro. Ela nada tem a esque-
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cer, pois ndo implica nenhum reconhecimento de nenhuma substancia so-
bre a qual pretenda operar, nem mesmo a da sexualidade.

Sobre a sexualidade, de fato, ela opera muito pouco. Nada nos en-
sina de novo quanto ao operatério sexual. Dela ndo saiu nem um pouqui-
nho de técnica erotoldgica, e hd mais a este respeito no menor desses
livros que sio objetos de uma numerosa reedi¢do e que nos vém do mais
fundo de uma tradi¢do drabe, indiana, chinesa, mesmo a nossa ocasional-
mente. A psicandlise s6 toca a sexualidade no que, na forma de pulsio,
ela se manifesta no desfile do significante, onde se constitui a dialética
do sujeito no duplo tempo da aliena¢do e da separagdo. A andlise ndo
cumpriu, no campo da sexualidade, o que se teria podido, a se enganar,
esperar dela de promessas, ela ndo cumpriu isto porque ndo tem que cum-
prir. Ndo € seu terreno.

Em contraposi¢do, em seu terreno, ela se distingue por esse extraor-
dindrio poder de errancia e de confusao que faz de sua literatura algo para
o qual lhes garanto que seria preciso pouco recuo para que se a fizesse
entrar, toda ela, na rubrica do que chamamos os loucos literdrios.

Certamente, ndo se pode deixar de ser tocado ao se ver quanto pode
errar um analista na justa interpretagdo dos fatos mesmos que ele adian-
ta — e recentemente eu ainda o estava a leitura de um livro como A Neuro-
se de Base, livro tdo simpético entretanto por esse ndo sei o qué de vivaz,
que redne e associa observagdes numerosas e certamente que discerniveis
na prdtica. O fato que Bergler aporta sobre a fun¢do do seio, é verdadeira-
mente perdido num vdo debate de atualidade sobre a superioridade do
homem em relagdo & mulher, e da mulher em relagdo ao homem, quer di-
zer, sobre coisas que, por levantar o mdximo de elementos passionais,
sdo também, concernentes ao de que se trata, o que tem o minimo de
interesse.

Hoje, preciso acentuar o que, no movimento da psicanilise, deve ser
referido a fungdo do que isolo como objeto a — e ndo é por nada que evo-
quei aqui o livro de Bergler, que, na falta de um discernimento suficiente
da fun¢do propria do objeto parcial, e do que significa, por exemplo, o seio
de que faz grande uso, estd votado, se bem que interessante em si mesmo, a
uma errdncia que faz confinar seu resultado com a nulidade.

2

O objeto a é esse objeto que, na experiéncia mesma, na marcha e no
processo sustentado pela transferéncia, se assinala para nds por um estatu-
to especial.
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Tem-se incessantemente na boca, sem se saber o que se quer dizer, o
termo liquidacdo da transferéncia. O que é que isto pode querer dizer? A
qual contabilidade o termo liquidagao se refere? Ou serd que se trata de
ndo sei que operagdo num alambique? Tratar-se-d de — € preciso que isso
corra, e que se esvazie em algum lugar? Se a transferéncia € a atualizagdo
do inconsciente, serd que se quer dizer que a transferéncia poderia ser para
liquidar o inconsciente? Ou serd que € o sujeito suposto saber, para tomar
minha referéncia, que deveria ser liquidado como tal?

Seria no entanto singular que esse sujeito suposto saber, suposto sa-
ber algo de vocés, e que, de fato, ndo sabe nada de vocés, pudesse ser consi-
derado como liquidado, no momento em que, no fim da andlise, ele come-
¢a justamente, sobre vocés pelo menos, a saber um pouco. E entdo no mo-
mento em que ele mais tomaria consisténcia que o sujeito suposto saber
deveria ser suposto vaporizado. Entdo s6 se pode tratar, se o termo liquida-
¢do tem sentido, da liquidagdo permanente dessa tapeagdo pela qual a
transferéncia tende a se exercer no sentido do fechamento do inconsciente.
Eu lhes expliquei seu mecanismo ao referi-lo a relagdao narcisica pela qual
o sujeito se faz objeto amdvel. Por sua referéncia aquele que deve ami-lo,
ele tenta induzir o Outro numa rela¢do de miragem na qual o convence de
ser amavel.

Freud nos designa sua terminagdo natural nessa fun¢gdo que tem por
nome identificagdo. A identificagdo em questao ndo é — e Freud articula
isto com muita finura, eu lhes rogo reportarem-se aos dois capitulos jd de-
signados da Gltima vez em Psicologia Coletiva e Andlise do Eu, um se cha-
ma A Identificagdo e o outro Estado Amoroso e Hipnose — a identifica-
¢30 em questdo ndo é a identificagdo especular, imediata. Ela é seu supor-
te. Ela suporta a perspectiva escolhida pelo sujeito no campo do Outro, de
onde a identificagdo especular pode ser vista sob aspecto satisfatorio. O
ponto do ideal do eu é o de onde o sujeito se verd, como se diz, como visto
pelo outro — o que lhe permitird suportar-se numa situagdo dual para eles
satisfatdria do ponto de vista do amor.

Enquanto miragem especular, o amor tem esséncia de tapeagdo. Ele
se situa no campo instituido no nivel da referéncia do prazer, desse inico
significante necessdrio para introduzir uma perspectiva centrada no ponto
ideal, I maiuasculo, colocado em algum lugar do Outro, de onde o Outro me
vé, na forma em que me agrada ser visto.

Ora, nessa convergéncia mesma a qual a andlise é chamada pela face
de tapeagdo que h4 na transferéncia, algo se encontra que é paradoxo —a
descoberta do analista. Esta s6 é compreensivel no outro nivel, o nivel em
que situamos a relagdo da alienagdo.
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Esse objeto paradoxal, unico, especificado, que chamamos objeto a
— retomd-lo seria repisa-lo. Mas eu o presentifico para vocés de modo mais
sincopado, sublinhando que o analisando diz em suma a seu parceiro, ao
analista — E'u te amo, mas, porque inexplicavelmente amo em tialgo que é
émaisdo que tu — o objeto a minusculo, eu te mutilo.

Af estd o sentido desse complexo de mama, do seio, esse mammal-
complex do qual Bergler vé bem a relagdo com a pulsdo oral, exceto que a
oralidade em questdo ndo tem absolutamente nada a ver com a alimenta-
¢a0 e que toda a sua énfase estd nesse efeito de mutila¢ao.

Eu me dou a ti, diz ainda o paciente, mas esse dom de minha pessoa
— como diz o outro — mistério!, se transforma inexplicavelmente em pre-
sente de uma merda — termo igualmente essencial de nossa experiéncia.

Quando esta viragem é obtida, ao termo da elucidag¢@o interpretativa,
entdo se compreende retroativamente essa vertigem, por exemplo, da pégi-
na em branco, que, em tal personagem, dotado mas agarrado ao limite psi-
cético, é como o centro da barragem sintomitica que lhe barra todos os
acessos ao Outro. Essa pdgina em branco onde se estancam suas infaliveis
efusdes intelectuais, se ele nao pode literalmente tocé-la, é porque s6 pode
apreendé-la como papel higiénico.

Essa presenga do objeto a sempre e em toda parte encontrado, como
dizer-lhes sua incidéncia no movimento da transferéncia? Tenho pouco tem-
po hoje, mas retomarei para imaji-la para vocés, uma pequena fabula, um
apélogo, do qual falando outro dia num circulo mais intimo com algum
dos meus ouvintes, me achava ter de algum modo, forjado o comego. Dar-
lhe-ei um fim, de sorte que, se me desculpo junto a eles por me repetir,
eles verao que a continuagao é nova.

O que é que se passa quando o sujeito comega a falar com o ana-
lista? — ao analista, quer dizer, ao sujeito suposto saber, mas do qual é
certo que ele ndo sabe nada ainda. E a ele que é oferecido algo que vai
primeiro, necessariamente, se formar como pedido. Quem nio sabe que é
af que estd o que orientou todos os pensamentos sobre a anélise no sentido
do reconhecimento da fung¢fo da frustraggdo? Mas o que é que o sujeito
pede? Af estd toda a questfo, pois o sujeito bem sabe que, quaisquer que
sejam seus apetites, quaisquer que sejam suas necessidades, nenhum
encontrard satisfa¢do ali, sendo, no méximo, a de organizar seu menu.

Na fébula que eu lia, quando era pequeno, na imagens de Epinal, o
pobre mendigo se regala, na porta da churrascaria, com a fumaga do assa-
do. Na ocasifo, a fumaga é o menu, quer dizer, significantes, pois que ndo
se faz mais do que falar. Muito bem! H4 essa complicagao — a1’ é que estd
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minha fibula — que o menu estd redigido em chinés. Entdo, o primeiro
tempo, é pedir a tradugdo 2 gargonete. Ela traduz — paté imperial, rolinho
de primavera, e alguns outros. Pode muito bem acontecer, se é a primeira
vez que vocé vem ao restaurante chinés, que a tradugio continue a ndo lhe
dizer nada, e vocé pede finalmente d gargonete — aconselhe-me alguma coi-
sa, o que quer dizer — o que eu desejo ld de dentro, vocé é que deve saber.

Mas é mesmo a isso, no final das contas, que se espera que chegue
uma situa¢do tZo paradoxal? Nesse ponto, em que vocé se remete a ndo sei
que advinha¢do da gargonete cuja importancia vocé viu crescer cada vez
mais, serd que nio seria mais adequado, se o seu coragdo mandar, e se a
coisa se apresentar de maneira vantajosa, ir bolinar, ainda que s6 um pou-
quinho, os peitos dela? Pois que nio é s6 para comer que vocé vai ao res-
taurante chinés, é para comer dentro das dimens8es do exotismo. Se minha
fabula quer dizer alguma coisa, é na medida em que o desejo alimentar tem
um sentido outro que nio o da alimentagdo. Aqui ele é o suporte e o sim-
bolo da dimensfo do sexual, tnica a ser relangada pelo psiquismo. A pul-
sdo em sua relagdo com o objeto parcial estd 14 subjacente.

Muito bem! Por mais paradoxal, sendo desenvolto, que lhes possa pa-
recer este pequeno apdlogo, ele é no entanto exatamente o que acontece
na realidade da andlise. O analista, nfo basta que ele suporte a fungdo de
Tirésias. E preciso ainda, como diz Apollinaire, que ele tenha mamas. Quero
dizer que a operagdo e a manobra da transferéncia devem ser regradas de
maneira que se mantenha a distincia entre o ponto desde onde o sujeito
se vé amadvel, — e esse outro ponto em que o sujeito se vé causado como
falta por a, e onde a vem arrolhar a hidncia que constitui a divisdo inaugu-

ral do sujeito.
O a mindsculo ndo atravessa jamais essa hidncia. Remetam-se, como

ao termo mais caracteristico para apreender a fungio prépria do objetoa, ao
olhar. Esse a se apresenta justamente, no campo da mensagem da fun-
¢d0 narcisica do desejo, como objeto indeglutivel, se assim podemos dizer,
que resta atravessado na garganta do significante. E nesse ponto de falta
que o sujeito tem que se reconhecer.

E por essa razdo que a fungdo da transferéncia pode se topologizar
na forma que ji@ produzi em meu semindrio sobre 4 Identificacio — a
saber, a que chamei a seu tempo de oito interior, essa dupla curva que
vocés estdo vendo no quadro se revolvendo sobre si mesma, e cuja proprie-
dade essencial é que cada uma de suas metades, ao se sucederem, vem a se
encaixar em cada ponto da metade precedente. Suponham simplesmente
que se desenvolva tal metade da curva, vocés a verdo recobrir a outra.
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Nio € so6 isso. Como ali se trata de um plano definido pelo corte,
basta que vocés tomem uma folha de papel, para fazerem, com o auxilio
de algumas pequenas colagens, uma idéia precisa da maneira pela qual o
que eu vou lhes dizer se pode conceber. E muito f4cil imaginar que o lobo
que constitui essa superficie em seu ponto de retorno recobre, em suma,
um outro lobo, os dois se continuando por uma forma de borda. Notem
bem que isto ndo implica absolutamente nenhuma contradi¢do, mesmo no
espago o mais ordindrio mesmo — exceto que, para se apreender sua impor-
tancia, convém justamente abstrair-se do espago a trés dimensdes, pois que
aqui s6 se trata de uma realidade topologica que se limita & fungdo de uma
superficie. Vocés podem assim conceber facilmente nas trés dimensoes
que uma das partes do plano, no momento em que a outra, por sua borda,
retorna sobre ela, determina ali uma espécie de interse¢ao.

Essa interse¢do tem um sentido fora do nosso espago. Ela é estru-
turalmente definivel, sem referéncia as trés dimensGes, por uma certa rela-
¢do da superficie consigo mesma, na medida em que, retornando sobre si
mesma, ela se atravessa num ponto sem divida a ser determinado. Muito
bem! Essa linha de travessia €, para n6s, o que pode simbolizar a fun¢ao da
identificagdo.

: linha da demanda.

: linha da interse¢ao
“identificagdo”.

D T: ponto da transferéncia.

d: desejo.

— O

Com efeito, pelo trabalho mesmo que conduz o sujeito, ao se dizer
na anilise, ao orientar sua proposi¢do no sentido da resisténcia da transfe-
réncia, da tapeag¢do, da tapeagdo de amor tanto quanto de agressdo — algo
se produz cujo valor de fechamento se marca na forma mesma dessa espiral
que se desenvolve para um centro. O que figurei aqui por uma borda retor-
na sobre o plano constituido pelo lugar do Outro, a partir da regido em
que o sujeito, realizando-se em sua fala, se institui no nivel do sujeito su-
posto saber. Toda concepgdo da anilise que se articule — e Deus sabe se
ela se articula com inocéncia — definindo o fim da anélise como identifica-
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¢30 ao analista, faz por isso mesmo a confissio de seus numites. Toda andli-
se que se doutrina como devendo se terminar pela identificagdo ao analista
revela, a0 mesmo tempo, que seu verdadeiro motor estd elidido. Hd um
mais-além para essa identifica¢do, e esse mais-além se define pela relagdoe
pela distdncia do objeto @ mindsculo ao I maitsculo idealizante da identi-
ficagdo.

Nio posso entrar no detalhe do que implica na estrutura da prdtica
uma tal afirmagdo. Refiro-me aqui ao capitulo de Freud sobre Estado
Amoroso e Hipnose que lhes apontei hd pouco. Freud distingue ali, exce-
lentemente, a hipnose do estado amoroso, até em suas formas mais extre-
mas, as que ele qualifica de Verliebtheit. Ele dé distingdo doutrinal a mais
acentuada ao que se lé por toda parte alids, se sabemos 1é-lo.

Ndo hd uma diferenga essencial entre o objeto definido como narcisi-
co, 0 i (a), e a fun¢do do a. As coisas s30 assim ao ponto de que s0 a vista
do esquema de Freud da da hipnose, dd a0 mesmo tempo a férmula da fas-
cinagdo coletiva, que era uma realidade ascendente na hora em que ele es-
crevia esse artigo. Ele faz para nds este esquema, exatamente como lhes re-
presento no quadro.

Ali ele designa o que chama o objeto — onde vocés devem reconhe-
cer o0 que eu chamo o0 @ — o eu, e o ideal do eu. Quanto as curvas, elas sdo
feitas para marcar a conjun¢do doa com o ideal do eu. Freud d4 assim seu
estatuto a hipnose, superpondo no mesmo lugar o obje'to a como tal e essa
distin¢do significante que se chama ideal do eu.

Ideal Objeto
do eu Eu - doeu

E'squema de Freud

Eu lhes dei elementos para comoreendé-lo ao lhes dizer que o obje-
to a pode ser idéntico ao olhar. Muito bem, Freud aponta precisamente o
no6 da hipnose ao formular que o objeto € ali um elemento certamente di-
ficil de apreender, mas incontestdvel, o olhar do hipnotizador. Recordem-
se do que articulei para vocés da fun¢do do olhar, de suas rela¢Ges funda-
mentais & mancha, pelo fato de ja haver no mundo algo que olha antes que
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haja uma vista para vé-lo, que o ocelo do mimetismo é indispensavel como
pressuposto ao fato de que um sujeito pode ver e ser fascinado, que a fas-
cinagdo da mancha € anterior a vista que a descobre. Vocés percebem ao
mesmo tempo a fun¢do do olhar na hipnose, que pode ser preenchida, em
suma, por uma rolha de cristal, ou ndo importa o qué, por pouco que aqui-
lo brilhe.

Definir a hipnose pela confusdo, num ponto, do significante ideal em
que o sujeito se refere com o a, é a defini¢do estrutural mais segura que ja
foi avangada.

Ora, quem nao sabe que foi ao se distinguir da hipnose que a andlise
se instituiu? Pois a mola fundamental da opera¢do analitica é a manuten-
¢do da distancia entre o I e 0 a.

Para lhes dar férmulas-referéncia, direi — se a transferéncia € o que,
da pulsao, desvia a demanda, o desejo do analista é aquilo que a traz ali de
volta. E, por esta via, ele isola 0 a, o p6e @ maior distancia possivel do I
que ele, o analista, é chamado pelo sujeito a encarnar. E dessa idealizagao
que o analista tem que tombar para ser o suporte do a separador, na medi-
da em que seu desejo lhe permite, numa hipdtese as avessas, encarnar, ele,
o hipnotizado.

Essa travessia do plano da identificagdo é possivel. Cada qual daque-
les que viveram até o fim comigo, na andlise diddtica, a experiéncia anali-
tica, sabe que o que eu digo é verdade.

E para além da fungdo do a que a curva se fecha, 14 onde ela jamais
¢ dita, concernente a saida da anilise. A saber, depois da distingdo do sujei-
to em relagdo ao a, a experiéncia da fantasia furtrdamental se torma a
pulsdo. O que se torna entdo aquele que passou pela experiéncia dessa rela-
¢d0, opaca na origem, a pulsio? Como, um sujeito que atravessou a fanta-
sia radical, pode viver a pulsao? Isto é o mais-além da anilise, e jamais foi
abordado. Isto so é, até o presente, abordavel, no nivel do analista, na me-
dida em que seria exigido dele ter precisamente atravessado em sua totali-
dade o ciclo da experiéncia analitica.

Nao hd sendo uma psicandlise, a psicandlise diddtica — o que quer
dizer uma psicandlise que tenha fechado esse cerco até seu termo. O cerco
deve ser percorrido varias vezes. Ndo ha com efeito nenhuma maneira de
dar conta do termo durcharbeiten, da necessidade de elaboragdo, se ndo
é para conceber como o cerco deve ser percorrido mais de uma vez. Nio
tratarei disto aqui, porque isto introduz novas dificuldades, e eu ndo posso
dizer tudo, tratando-se aqui apenas dos fundamentos da psicanilise.

O esquema que lhes deixo como guia da experiéncia, como também
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da leitura, lhes indica que a transferéncia se exerce no sentido de recondu-
zir a demanda a identificagdo. E na medida em que o desejo do analista,
que resta um x, tende para um sentido exatamente contrério a identifica-
¢d0, que a travessia do plano da identificagdo é possivel, pelo intermédio
da separagdo do sujeito na experiéncia. A experiéncia do sujeito é assim re-
conduzida ao plano onde se pode presentificar, da realidade do inconscien-
te, a pulsdo.

3

J4 indiquei aqui o interesse que h4 em se situar, no nivel do estatuto
subjetivo determinado como o do objeto a, o que o homem hd trés séculos
definiu na ciéncia.

Talvez que tragos que aparecem em nossos dias de maneira tao ex-
plosiva sob os aspectos do que se chama mais ou menos propriamente os
mass-media, talvez que nossa relagdo mesma com a ciéncia que cada vez
mais invade nosso campo, talvez que tudo isto se esclareca pela referéncia
a esses dois objetos, cujo lugar jd lhes indiquei numa tétrade fundamental
— a voz, quase que planetarizada, sendo estratosferizada por nossos apare-
lhos — e o olhar,cujo caréter invasor.ndo é menos sugestivo, pois por tantos
espetdculos, tantas’ fantasias, ndo é tanto nossa visao que € solicitada mas
o olhar que é suscitado. Mas eu deixaria eludidos esses tragos para acentuar
outra coisa que me parece completamente essencial.

Hd algo de profundamente mascarado na critica da historia que
temos vivido. E, presentificando as formas mais monstruosas e pretensa-
mente ultrapassadas de holocausto, o drama do nazismo.

Afirmo que nenhum sentido de histdria, fundado nas premissas he-
geliano-marxistas, é capaz de dar conta dessa ressurgéncia, pela qual se ve-
rifica que a oferenda, a deuses obscuros, de um objeto de sacrificios, é
algo a que poucos sujeitos podem deixar de sucumbir, numa captura mons-
truosa.

A ignorancia, a indiferenga, o desvio do olhar, podem explicar sob
que véu ainda resta escondido esse mistério. Mas, para quem quer que seja
capaz de dirigir, para esse fendmeno, um olhar corajoso — e, ainda uma
vez, hd certamente poucos que ndo sucumbam a fascina¢do do sacrificio
em si mesmo —, o sacrificio significa que, no objeto de nossos desejos, ten-
tamos encontrar o testemunho da presenga do desejo desse Outro que eu
chamo aqui o Deus obscuro.
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E o sentido eterno do sacrificio, ao qual ninguém pode resistir, a ndo
ser que seja animado por essa fé tdo dificil de sustentar, e que somente,
talvez, um homem, soube formular de maneira plausivel — a saber, Spino-
za, com o Amor Intellectualis Dei.

O que se acreditou, erradamente, poder qualificar-se nele de panteis-
mo, ndo é outra coisa sendo a redugdo do campo de Deus a universalidade
do significante, de onde se produz um distanciamento sereno, excepcional,
em relagdo ao desejo humano. Na medida em que Spinoza diz — o desejo
€ a esséncia do homem, e quando, esse desejo, ele o instituiu na dependén-
cia radical da universalidade dos atributos divinos, que s6 é pensivel
através da fun¢do do significante, nessa medida, ele obtém essa posi¢do
unica pela qual o filésofo — e ndo é indiferente que seja um judeu afastado
da tradi¢do que o tenha encarnado — pode confundir-se com um amor
transcendente.

Esta posi¢dao ndo € sustentdvel por nds. A experiéncia nos mostra que
Kant é mais verdadeiro, e eu provei que sua teoria da consciéncia, como ele
escreve da razdo prdtica, s6 se sustenta ao dar uma especificagdo da lei
moral que, examinada de perto, ndo € outra coisa sendo o desejo em estado
puro, aquele mesmo que termina no sacrificio, propriamente falando, de
tudo que é objeto do amor em sua ternura humana — digo mesmo, ndo so-
mente na rejeicdo do objeto patoldgico, mas também em seu sacrificio e
em seu assassinio. E por isso que eu escrevi Kant com Sade.

Af estd o exemplo do efeito de abertura dos olhos que a anilise per-
mite a tantos esfor¢os, mesmo os mais nobres, da ética tradicional.

Posi¢do-limite, que nos permite perceber que o homem s6 pode esbo-
¢ar sua situagdo num campo que seria de conhecimento reencontrado, se
tiver antes preenchido o limite em que, como desejo, ele se acha acorren-
tado. O amor, cujo rebaixamento pareceu aos olhos de alguns que nds ha-
viamos procedido, s6 se pode colocar nesse mais-além, onde, primeiro,
ele renuncia a seu objeto. Também estd ai o que nos permite compreender
que qualquer abrigo onde pudesse instituir-se uma relagdo vivivel, tempe-
rada, de um sexo ao outro, necessita a interven¢do — é o que ensina a psi-
candlise — desse medium que é a metdfora paterna.

O desejo do analista ndo é um desejo puro. E um desejo de obter a
diferenga absoluta, aquela que intervém quando, confrontado com o signi-
ficante primo. dial, o sujeito vem, pela primeira vez, a posi¢do de se assujei-
tar a ele. SO ai pode surgir a significagdo de um amor sem limite, porque
fora dos limites da lei, somente onde ele pode viver.

24 de junho de 19¢4



NOTICIA

Aqui se quis ndo ser levado em conta, e procurar, da
obra falada de Jacques Lacan, a transcri¢do que terd fé, e
valerd, no futuro, como o original, que ndo existe.

Nido se pode, com efeito, tomar como tal a versao que
fornece a estenografia, onde formiga o mal-entendido, e
onde nada vem suprir o gesto e a entonagdo. Versdo
contudo sine qua non, que se mensurou, retificou, termo
a termo — a sobra nio montando a sé trés pdginas.

O mais escabroso é inventar uma pontuag¢do, pois que
cada escan¢do — virgula, ponto, travessio, pardgrafo —
decide do sentido. Mas obter um texto legivel era a este
preco, e é segundo os mesmos principios que o texto de
todos os anos do semindrio serd estabelecido.

JAM.






POSFACIO

Assim se lerd — este livro eu aposto.

Ndo serd como meus Escritos, cujo livro se compra: dizem, mas é
para ndo se ler.

Ndo é de se tomar por acidente, porque eles sejam dificeis. Escre-
vendo Escritos no invélucro da coletdnea, é o que eu ouvia a mim mesmo
prometer-me: um escrito, a meu ver, é feito para ndo se ler.

E que isso diz outra coisa.

O qué? Como é onde estou por meu dizer presente, aqui faco ques-

- tdo de ilustrd-lo, conforme meu costume.

O que vem de se ler, pelo menos é de se supor porque eu o posfacio,
ndo é entdo um escrito.

Uma transcri¢cdo, tai um termo que descubro gragcas @ modéstia de
J.AM., Jacques-Alain, Miller, Moleiro de nome: o que se lé passa-através
da escrita, ali permanecendo indene.

Ora, o que se lé, é disso que eu falo, pois o que digo é votado ao in-
consciente, seja, ao que se lé antes de mais nada.

Preciso insistir? — Naturalmente: pois que aqui eu ndo escrevo. Ao
fazé-lo, eu pos-esfaria meu semindrio, eu ndo o posfaciaria.

Insistirei, como é preciso para que isso se leia.
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Mas tenho ainda que render ao autor deste trabalho o ter-me conven-
cido, — por disto me testemunhar durante o seu transcurso —, que o0 que se
lé do que eu digo n@o menos se lé por ser eu que o diga. O acento a se colo-
car estando sobre o dizer, pois 0 eu bem pode ainda correr.

Em suma, que ai poderia haver proveito para o que é de fazer consis-
tente o discurso analitico, dés, confio, que me releiam. E metido na hora
de minha vinda para a Escola Normal, é de s6 ser anotagdo do fim do meu
deserto.

Nao se pode duvidar, pelo tempo que nisso pus, de que a saida me
desgoste, que eu qualifiquei como aquilo que publixo. Mas que se lixe para
0 que digo a ponto de lhe meter o jeito unwversitdrio, bem vale que eu
marque aqui a incompatibilidade.

Colocar o escrito como o fago, note-se que em extremo se logra, se
€ que ndo fardo disso seu estatuto. Tenha eu que ver com isto, um pouco,
ndo impediria que esteja estabelecido bem antes de meus achados, pois que
depois de tudo o escrito como ndo-a-ler, é Joyce que o introduz, eu faria
melhor em dizer: o intraduz, pois a fazer da palavra treta para além das lin-
guas, ele so se traduz a penas, por ser por toda parte igualmente pouco a
ler.

Eu, contudo, visto a quem falo, tenho que tirar dessas cabecas o que
elas créem manter do tempo da escola, dita sem duvida maternal pelo que
nela se possui até a desmaternaliza¢do: ou seja, que se aprende a ler ao se
alfabestizar. Como se a crianga ao saber ler por um desenho que é girafa,
por um outro que é gato que se tem que dizer, ndo aprendesse somente
que o G, com que os dois se escrevem, nada tem a ver com se ler pois que
ndo responde por isso. )

Que o que se produz desde entdo de anortografia so seja julgdvel to-
mando-se a fungdo do escrito por um modo outro do falante na linguagem
€ onde se ganha na bricolagem, ou seja, pouco a pouco, mas o que iria mais
depressa ao que se saiba que ele o é.

Jd ndo seria nada mal que ler-se se entendesse como convém, quando
se tem o dever de interpretar. Que seja a palavra em que ndo se lé o que ela
diz, tai entretanto aquilo com que o analista se sobressalta passando o mo-
mento em que ele estd, ahl, a entregar sua escuta até ndo agiientar mais
ficar de pé.

Intengdo, desafio a gente se desfia, desfiando a gente se defende, re-
calca, bufa, tudo lhe serd bom para nio entender que o ‘‘por que me men-
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tes dizendo a verdade?’’ da historia que dizem judia porque nela sendo o
menos bobo que fala, ndo menos ndo diga que é por ndo ser um livro de
leitura que o catdlogo das estradas de ferro é ai’ o recurso pelo qual se lé
Lemberg em lugar de Cracovia — ou mesmo ainda que o que resolve em
todo caso a questdo, é a passagem que a estacdo entrega.

Mas a fungdo do escrito ndo constitui entdo o catdlogo, mas a via
mesma da estrada de ferro. E o objeto (a), tal como o escrevo, ele é o
trilho por onde chega ao mais-gozar o de que se habita, mesmo se abriga a
demanda a interpretar.

Se da exploracdo da abelha leio sua parte na fertilidade das plantas
faneréogamas, se auguro do grupo mais terra-a-terra a se fazer véo de ando-
rinhas a fortuna das tempestades, — é mesmo do que os leva ao significante
pelo fato de eu falar, que tenho que dar conta.

Lembranga aqui da impudéncia que me imputaram por esses escritos,
por ter da palavra feito minha medida. Uma japonesa ficou fora de si, do
que me espantei.

E que eu ndo sabia, se bem que propulsado, justamente por seus cui-
dados, aonde se habita sua lingua, que esse lugar entretanto eu so o tateava
com o pé. S6 compreendi depois o que o sensivel ali recebe dessa escrita
que do on-yomi ao kun-yomi repercute o significante a ponto de ele se des-
locar de tantas refragées, ao que o minimo jornal, o brasiao na encruzilha-
da, satisfazem e apoiam. Nada ajuda tanto a refazer os raios que rolam de
tantas comportas, o que da fonte por Amaterasu veio d luz.

E no ponto em que me disse que o ser falante pode por ar subtrair-se
aos artificios do inconsciente que ndo o atingem por ali se fechar. Caso li-
mite a me confirmar.

Vocés ndo compreendem stescrita. Tanto melhor, isto lhes serd razdo
para explicd-la. E se isso resta em plano, vocés estardo quites para o emba-
rago. Veja, pelo que disso me resta, eu, sobrevivo.

Ainda é preciso que o embaraco seja sério para que isso conte. Mas
vocés podem para isso me seguir: ndo esquecam que devolvi esta palavra
a sua sorte em meu semindrio sobre a angustia, ou seja, no ano antes desse
que vem aqui. E lhes dizer que de nada se desembaracam tdo facilmente
como de mim.

Esperando que a escala lhes seja propicia do que se lé aqui: ndo os
faco subi-la para tornar a descer.
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O que me toca quando releio o que foi minha fala, é a scguranca que
me preservou de fazer besteira com respeito ao que veio depois.

O risco a cada vez me parece inteiro, e é 0 que me dd fadiga. Que
J.A.M. dele me tenha poupado, me deixa a pensar que isto ndo serd nada
para vocés, mas também me faz crer que se dele escapo, é que de escrito
tenho mais que meu escrerver.

Lembremos para nos que nos escrervemos menos do que no Japdo,
0 que se impde do texto da Génese, é que de ex nihilo nada se cria sendo
significante. O que é evidente pois que com efeito isso ndo vale mais.

O inconveniente é que disso dependa a existéncia, ou seja, aquilo de
que sO o dizer é testemunho. :

Que Deus nele se prove deveu depois de muito tempo rep6-lo em seu
lugar. Ou seja, aquele em que a Brblia poe que ndo é mito, mas historia
mesmo, como se notou, e é nisso que o evangelho segundo Marx ndo se

distingue dos outros nossos.

Q horrivel é que a relacdo de que se fomenta a coisa toda, nada mais
concerne sendo o gozo e que o interdito que ali projeta a religido fazendo
partilha com o pdnico de que procede nessa regido a filosofia, uma multi-
dao de substdncias surgindo como substitutas d unica propria, a.do impos-
stvel de se falar dela, por ser o real.

Essa ‘“‘estdncia-por-baixo” seria que ela ndo poderia livrar-se mais
acessivel dessa forma pela qual jd a escrita do poema constitui o dizer

menos tolo?
Isto nuo valerd a pena de ser construido, se é mesmo o que presumo

de terra prometida a esse discurso novo que é a analise?

Ndo que se pudesse jamais esperar essa relacdo da qual digo aue é sua
auséncia que constitui o acesso do falante ao real.

Mas o artificio dos canais por onde o gozo vem a causear o que se I¢
como mundo, tal, hd de se convir, o que vale que o que disso se leia, evite
o onto — Chato toma nota, o onto —, mesmo a ontotautologia.

Nao menos que aqui.

19 de janeiro de 1973



NOTAS DA VERSAO BRASILEIRA

1 Schibbolet, como estd no texto.

SCHIBBOLETH — termo hebreu de que se servia a gente de Galaad parareconhe-
cer a gente de Efraim que pronunciava sibboleth, e que eles degolavam imediatamente.

2 “‘Couper U'herbe sous les pieds de quelqu’un, le frustrer d’un avantage en le devan-
cant, en le supplantant.” Na traducgdo, substituimos o dito francés pelo cortar as asi-
nhas do brasileiro.

3 No original:

Vainement ton image arrive 4 ma rencontre

Et ne m’entre ou je suis qui seulement la montre
Toi te tournant vers moi tu ne saurais trouver
Au mur de mon regard que ton ombre révée

Je suis ce malheureux comparable aux miroirs

Qui peuvent réfléchir mais ne peuvent pas voir
Comme eux mon oeil est vide et comme eux habité
De I'absence de toi qui fait sa cécité

4 Traduziremos freqiientemente o verbo saisir pelo portugués sacar, o qual, além de
ter no portugués oficial significagdo mais aproximada do verbo francés do que as
freqiientes traducGes por compreender, perceber, aperceber-se etc., foi retomado pela
lingua, no reforco da giria, a ser reconhecido, e ja bem entronizado na fala cotidiana
do brasileiro, como a mais precisa, sendo preciosa, radugio, a nosso ver, do saisir do
francés.

5 ce qui cloche, o que claudica. Preferiremos ds vezes o verbo mancar pela possibili-
dade de jogos fonicos que ele vai oferecer no trato do texto lacaniano — nio ponto-a-
ponto, mas como oportunidade de fazer funcionar a tradu¢cao no mesmo ambito de
deslizamento fonico. Assim, o manquer, a manque, no jogo da falta e falha, essencial
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ao pensamento lacaniano (e freudiano), nos dardo outras oportunidades que ao fran-
cés ndo se oferecem, em troca de outras tantas que ao brasileiro niao se apresentam.

S Clocherie. Mas o verbo mancar nos interessaria, por, em bom brasileiro, se apete-
cer ao que de inconsciente ele nos abre quanto ao ato falho (manqué), ao witz (troca-
dilho, dito espirituoso, piada), ao rébus, e todas as méprises (equivocagdes, equivo-
cos) com que o inconsciente se nos abre por mancadas. Verbo, alids, ja dicionarizado,
por Aurélio Buarque de Holanda, como uma importagdo do francés (manquer).

7 Un-bewusste — In-consciente

Un-begriff — In-conceito, ou conceito-in (se quisermos).

L’hystérique, em francés, vale para qualquer género.

Manteremos o masculino toda vez que, o género nao sendo expressamente indica-
do, o contexto exigir sua preferéncia, devendo-se ler entio como: o sujeito histérico
(onde sujeito vai elidido). Entretanto, nio o exigindo o contexto, preferiremos sem-
pre o feminino — a histérica — na linha mesma da historia da psicanalise, quando era
ela que criava tanto para Freud, quando era a ela que Freud enderecava o seu Che
vuoi?, assim como ¢ ao discurso dela que Lacan defronta o discurso do Senhor (Mai-
tre), dizendo (L Envers de la Psychanalyse) que ‘‘ela reina e ele nio governa” — isto,
na intencionalidade mesma do discurso dela.

Tradugdo convencionada por nds para o ¢a do francés. Cf. LACAN, Jacques, O Se-
mindrio Livro 1, Os Escritos Técnicos de Freud, Rio de Janeiro, Zahar, 1979, nota
explicativa n® 6 de Betty Milan.

10 No original, o termo ¢é fruc, com a ambigiiidade de trdlei e de trogo, pelo que es-
colhemos o trem, do brasileiro nordestino, que tem esta conotagio.

n Souffrance: o termo nao encontra correspondente exato no portugués. Em fran-
cés, carrega a ambigiiidade de sofrimento e de paciéncia, de espera de algo indetermi-

nado, de negdcio inconcluso, de mercadoria ndo retirada pelo destinatario.

2 Aurez-vous fini avant qu'il ne vienne? Em portugués se poderia dizer: Serd que
vocé ndo vai acabar antes de ele chegar?

3 passerez-vous avant qu'il vienne?
Serd que vocé passaantes de ele chegar?

14 Desde Senso Contra Censo, in Lugar 9, Rio de Janeiro, Tempo Brasileiro, 1977,
recorrcmos a invengdo, cabivel na lingua, do verbo imajar (e ndo imaginar) para cor-
responder ao imagée (nio verbo, mas adjetivo) do francés. Tradugdo, alias, aceita
também por Betty Milan para o Semindrio 1 de Lacan (Cf. Os Escritos Técnicos de
Freud, Rio de Janeiro, Zahar, 1979).

15 Nio traduziremos as letras lacanianas, como o a do objeto perdido, o a’ do outro
imagindrio, o A do grande Outro. Ja na escrita lacaniana, essas letras funcionam como
nomes-préprios, isto é, os que ndo se traduzem, de lingua para lingua, e hd sua inscri-
¢a0 nos matemas.

16 Frayer, trilhar. Traduziremos também frayage por trilhamento (ou trilhadura),
conforme Aurélio Buarque de Holanda que inclui em seu dicionario o verbo trilhar
com a acepg¢ao de abrir caminho, bem como trilhamento e trilhadura como ato ou
efeito de trilhar. Assim, para frayage, como ato, preferiremos trilhamento e, como
efeito, trilha.

17 Traduzimos omnivoyeur por onivoyeur sem grifar o segundo componente da pa-
lavra (voyeur) que, de sempre, nio se traduz ao portuguss, tendo-se tornado um ter-
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mo corriqueiro e ja dicionarizado como da lingua (cf. Aurélio Buarque de Holanda).
Observar a diferenca para com os omnivoyant, que traduzimos por onividente.

18 Veja nota 3.

19 Dois problemas no periodo: 1) Rets (armadilha) e rais (raios), que resolvemos
por desenvolvimento; 2) Voyure, criagio momentinea de Lacan que, no contexto,
remete ao voyeur, termo que ndo se traduz, jd assimilado ao nosso léxico. A voyura
seria a agio do voyeur, sua olhada, sua espiada.

2 0 texto em francés é “Elle me regarde au niveau du point lumineux, ou est tout
ce qui me regarde, et ce n’est point la metaphore.” Tivemos que intervir no texto,
porque o verbo regarder em francés tem o sentido dc olhar como o de ter a ver com,
interessar a.

2z Trompe-l’oeil € cxpressdo ji consagrada, enquanto termo técnico do campo da

pintura, na lingua portuguesa, dispensando tradu¢io. Trata-se, na pintura, de um
efeito de rapeagdo-do-olho, mediante o qual o espectador caia na indistingdo, ou pelo
menos hesite nela, entre imagem pintada e o que ele poderia considerar imagem
“real”. Note-se, logo adiante, a critica de Lacan a defini¢do corriqueira de trompe-
loeil.

2 Tromper-I'oeil.

B Semblant: traduziremos por semblante na acepg¢ao figurada de aparéncia (que dd,
que tem, que mostra, algo ou alguém). O termo remete a aparéncia no sentido do que
se quer aparentar, como também a simulacro, imitagdo, fingimento, termos que resul-
tariam demasiado enfaticos em portugués.

¥ Ecran: com a funcdo de écran (tela, superficie dec proje¢do, anteparo, superficie
que intercepta um feixe de luz) estd no contexto acentuada como anteparo, preferi-
remos esta tradugao.

% Dompte-regard (doma-olhar) que ndo traduziremos, no sentido de manter a con-
traparte do trompe-l'oeil tratado na nota 21.

26 Marchand de tableaux, no original. Aquele que negocia, vende, numa galeria de arte

ou alhures, as sobras dos artistas. Mas o termo marchand passou ao vocabuldrio cspe-
cializado, em portugués, com toda a ccnotagdo que vai rio texto.

z Hate, pressa, que em Lacan pode remeter a precipitagdo.
2 Avoir envie.

® Mise en acte: atualizagdo na acep¢io que Aurélio Buarque dc Holanda apresenta
como do campo da filosofia — por em ato — ao mesmo tempo que na acep¢do tem-
poral do agora, ambas configurando o hic et nunc do que sc atualiza na transferéncia.

k1] L. L. .

Guérison. — que corresponde (guérir) ao sarar, ao ficar bom, do portugués. Para
marcar a d.vida diferenga entre guérison e cure no pensamento lacaniano, s6 o termo
cure, como o verbo e seus derivados, traduziremos por cura, curar.

A Tradugdo de ratage pelo brasileirismo rata (Cf. Aurélio B.H.).

32 Tendo sido o termo francés fétiche (fétichisme etc.) tirado do portugués (Cf.
Bloch e Wartburg, Dictionnaire Etymologique de la Langue Frangaise, Paris, PUF,
1975), nio hd motivo para sc manter, em textos brasileiros, entre outros termos
(ainda que técnicos e ou cientificos) traduzidos, a costumecira galicizagdo.

3 Cf. Nota 29.

34 Deixamos de traduzir, pois o sentido s¢ perdcria cm portuguds.
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Texto estabelecido por
Jacques-Alain Miller

Para n6s, a dimensio geometral nos permite entre-
ver como o sujeito que nos interessa é preso, ma-
nobrado, captado, no campo da visdo. No quadro
de Holbein, logo lhes mostrei — sem mais dissimu-
lar, do que tenho o hdbito de fazer, a outra face
das cartas — o singular objeto flutuando no primei-
ro plano, que estd |4 para olhar, para pegar, quase
diria, para pegar na armadilha, aquele que olha,
quer dizer, n6s. E, em suma, um modo manifesto,
sem duvida excepcional e devido a nao sei que mo-
mento de reflexao do pintor, de nos mostrar que,
enquanto sujeito, estamos para dentro do quadro
literalmente chamados, e aqui representados como
pegos. Pois o segredo desse quadro, de que lhes
lembrei as ressonancias, o parentesco com as vani/-
tas, desse quadro fascinante por apresentar, entre
dois personagens paramentados e fixados, tudo
que relembra, na perspectiva da época, a vaidade
das artes e das ciéncias — o segredo desse quadro é
dado no momento em que, afastando-nos ligeira-
mente dele, pouco a pouco, para a esquerda, e de-
pois nos voltando, vemos o que significa o objeto
flutuante mdgico. Ele nos reflete nosso proprio
nada, na figura do crénio de caveira. Utilizagao,
portanto, da dimensao geometral da visdo para ca-
tivar o sujeito, relacao evidente ao desejo que, no
entanto, resta enigmdtico.

Mas qual é ele, o desejo que se pega, que se fixa no
quadro? — mas que, também, o motiva a impulsio-
nar o artista a por algo, e o qué, na obra? Este é o
caminho em que vamos tentar avancar hoje.

(Caprtulo Vi)

Jorge Zahar Editor



	S11 -0001
	S11 -0002
	S11 -0003
	S11 -0004
	S11 -0005
	S11 -0006
	S11 -0007
	S11 -0008
	S11 -0009
	S11 -0010
	S11 -0011
	S11 -0012
	S11 -0013
	S11 -0014
	S11 -0015
	S11 -0016
	S11 -0017
	S11 -0018
	S11 -0019
	S11 -0020
	S11 -0021
	S11 -0022
	S11 -0023
	S11 -0024
	S11 -0025
	S11 -0026
	S11 -0027
	S11 -0028
	S11 -0029
	S11 -0030
	S11 -0031
	S11 -0032
	S11 -0033
	S11 -0034
	S11 -0035
	S11 -0036
	S11 -0037
	S11 -0038
	S11 -0039
	S11 -0040
	S11 -0041
	S11 -0042
	S11 -0043
	S11 -0044
	S11 -0045
	S11 -0046
	S11 -0047
	S11 -0048
	S11 -0049
	S11 -0050
	S11 -0051
	S11 -0052
	S11 -0053
	S11 -0054
	S11 -0055
	S11 -0056
	S11 -0057
	S11 -0058
	S11 -0059
	S11 -0060
	S11 -0061
	S11 -0062
	S11 -0063
	S11 -0064
	S11 -0065
	S11 -0066
	S11 -0067
	S11 -0068
	S11 -0069
	S11 -0070
	S11 -0071
	S11 -0072
	S11 -0073
	S11 -0074
	S11 -0075
	S11 -0076
	S11 -0077
	S11 -0078
	S11 -0079
	S11 -0080
	S11 -0081
	S11 -0082
	S11 -0083
	S11 -0084
	S11 -0085
	S11 -0086
	S11 -0087
	S11 -0088
	S11 -0089
	S11 -0090
	S11 -0091
	S11 -0092
	S11 -0093
	S11 -0094
	S11 -0095
	S11 -0096
	S11 -0097
	S11 -0098
	S11 -0099
	S11 -0100
	S11 -0101
	S11 -0102
	S11 -0103
	S11 -0104
	S11 -0105
	S11 -0106
	S11 -0107
	S11 -0108
	S11 -0109
	S11 -0110
	S11 -0111
	S11 -0112
	S11 -0113
	S11 -0114
	S11 -0115
	S11 -0116
	S11 -0117
	S11 -0118
	S11 -0119
	S11 -0120
	S11 -0121
	S11 -0122
	S11 -0123
	S11 -0124
	S11 -0125
	S11 -0126
	S11 -0127
	S11 -0128
	S11 -0129
	S11 -0130
	S11 -0131
	S11 -0132
	S11 -0133
	S11 -0134
	S11 -0135
	S11 -0136
	S11 -0137
	S11 -0138
	S11 -0139
	S11 -0140
	S11 -0141
	S11 -0142
	S11 -0143
	S11 -0144
	S11 -0145
	S11 -0146
	S11 -0147
	S11 -0148
	S11 -0149
	S11 -0150
	S11 -0151
	S11 -0152
	S11 -0153
	S11 -0154
	S11 -0155
	S11 -0156
	S11 -0157
	S11 -0158
	S11 -0159
	S11 -0160
	S11 -0161
	S11 -0162
	S11 -0163
	S11 -0164
	S11 -0165
	S11 -0166
	S11 -0167
	S11 -0168
	S11 -0169
	S11 -0170
	S11 -0171
	S11 -0172
	S11 -0173
	S11 -0174
	S11 -0175
	S11 -0176
	S11 -0177
	S11 -0178
	S11 -0179
	S11 -0180
	S11 -0181
	S11 -0182
	S11 -0183
	S11 -0184
	S11 -0185
	S11 -0186
	S11 -0187
	S11 -0188
	S11 -0189
	S11 -0190
	S11 -0191
	S11 -0192
	S11 -0193
	S11 -0194
	S11 -0195
	S11 -0196
	S11 -0197
	S11 -0198
	S11 -0199
	S11 -0200
	S11 -0201
	S11 -0202
	S11 -0203
	S11 -0204
	S11 -0205
	S11 -0206
	S11 -0207
	S11 -0208
	S11 -0209
	S11 -0210
	S11 -0211
	S11 -0212
	S11 -0213
	S11 -0214
	S11 -0215
	S11 -0216
	S11 -0217
	S11 -0218
	S11 -0219
	S11 -0220
	S11 -0221
	S11 -0222
	S11 -0223
	S11 -0224
	S11 -0225
	S11 -0226
	S11 -0227
	S11 -0228
	S11 -0229
	S11 -0230
	S11 -0231
	S11 -0232
	S11 -0233
	S11 -0234
	S11 -0235
	S11 -0236
	S11 -0237
	S11 -0238
	S11 -0239
	S11 -0240
	S11 -0241
	S11 -0242
	S11 -0243
	S11 -0244
	S11 -0245
	S11 -0246
	S11 -0247
	S11 -0248
	S11 -0249
	S11 -0250
	S11 -0251
	S11 -0252
	S11 -0253
	S11 -0254
	S11 -0255
	S11 -0256
	S11 -0257
	S11 -0258
	S11 -0259
	S11 -0260
	S11 -0261
	S11 -0262
	S11 -0263
	S11 -0264
	S11 -0265
	S11 -0266
	S11 -0267
	S11 -0268
	S11 -0269
	S11 -0270
	S11 -0271
	S11 -0999

