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Resumo: De acordo com a proposta da atividade de leitura e comentario dos textos dos Escritos,
e tendo como matéria-prima o titulo e os termos que se repetem ao longo do texto lacaniano, o
presente comentario visa responder do que se trata a subversdo do sujeito, em contraponto ao
sujeito da ciéncia, e como se estabelece a dialética do desejo a partir da descoberta freudiana.
Por meio de algoritmos presentes no grafo do desejo, é possivel recolher as coordenadas sobre
como a maquinaria inconsciente opera, mas também como intervir enquanto analistas.
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Na apresentacdo do texto Subversdo do sujeito e dialética do desejo no inconsciente
freudiano, Lacan estava advertido a respeito de sua plateia. A convite de Jean Wahl,
compareceu ao Congresso em Royaumont entitulado “Coloquios filosoficos internacionais”
sobre A dialética, em setembro de 1960, e iniciou sua comunicacdo falando de Hegel e a
Fenomenologia do espirito. N&o é a primeira nem a Gltima vez que Lacan dialoga com Hegel,
mas, aqui, ele localiza o sujeito hegeliano, para estabelecer distingdes com o que a psicanalise
apreende por sujeito, a0 mesmo tempo em que tenta estabelecer uma estrutura constitutiva da
préxis psicanalitica, no momento em que esta sofre os efeitos da auséncia de status cientifico,
fruto de uma caréncia teérica e de um abuso em sua transmissdo. Lacan parte da relacdo do
sujeito com o saber, marcada pela ambiguidade, e reconhece no sujeito absoluto de Hegel o
sujeito abolido da ciéncia, forjado a partir do cogito cartesiano, consciente de si e das
representacdes que chegam do mundo até ele, e que, ainda assim, carrega consigo um ponto de
ignorancia: “Ora, esse sujeito que deve saber o que faz, a0 menos segundo se presume, nao sabe

0 que, de fato, nos efeitos da ciéncia, interessa a todo mundo.” (Lacan, 1998, p.808)

Esse ponto de ignorancia aponta para um ndo saber inerente ao saber, desconsiderado a
medida em que a razéo é posta em cena. Um processo que se deu ao longo de trés séculos e das
descobertas cientificas, como a teoria heliocéntrica de Copérnico, que afastou o pensamento
ocidental da tradicdo religiosa, sem, no entanto, abandonar a ideia de um centro. Tudo isso ao
custo do padecimento progressivo da verdade. Se antes, havia um campo fronteiri¢o entre saber
e verdade, a ciéncia moderna promoveu o colabamento desse espaco; que se apresenta na
fenomenologia hegeliana como uma disposi¢cdo ao revisionismo permanente e a consequente
reabsorcdo de tudo o que houvesse de perturbador na verdade. E pela sustentada recusa da
verdade e a resolucdo imaginaria de seus impasses que se recolhe a promessa de um saber

absoluto e de um sujeito consumado em sua identidade consigo mesmo.

Ao privilegiar a fala das histéricas e apostar que ali haveria um sujeito capaz de produzir
um saber sobre si pela palavra, Freud realizou sua descoberta. O inconsciente freudiano abre
caminho para o reingresso da verdade no campo da ciéncia; pois a verdade se impde na praxis
psicanalitica enquanto retorno do recalcado, tanto na singularidade de cada sujeito por meio de
seus sintomas, quanto no social, via mal-estar na civilizagdo. A experiéncia de analise conduz
0 sujeito a decifrar seu inconsciente e ele o faz a partir de sua estrutura logica. Nas palavras de

Lacan: “O inconsciente, a partir de Freud, &€ uma cadeia de significantes que em algum lugar



(numa outra cena, escreve ele) se repete, e insiste, para interferir nos cortes que Ihe oferece o

discurso efetivo e na cogitagdo a que ele da forma.” (Lacan, 1998, p.813)

Neste campo estruturado como uma linguagem, Freud descreveu os mecanismos do
processo primério, mais tarde formalizados por Ferdinand de Saussure e Roman Jakobson como
substituicdo e combinacdo do significante, por meio de seus respectivos efeitos de metéfora e
metonimia. Ao retomarmos o titulo Subverséo do sujeito e dialética do desejo no inconsciente
freudiano, a descoberta do inconsciente nos termos ja apresentados é o que possibilita a Lacan
pensar o sujeito que interessa a praxis psicanalitica subvertendo a leitura hegeliana. Para fazé-
lo, ele retoma a construcdo do grafo do desejo, concebido para mostrar as relages que 0 sujeito

estabelece com o significante.

O resgate de algumas coordenadas a respeito do grafo se imp6e para acompanharmos a
trilha do pensamento de Lacan. O primeiro grafo concebido parece simples e trata do encontro
do ser mitico com a cadeia significante enquanto codigo, um movimento de retroacdo e a
producdo de uma mensagem em outro ponto da cadeia. Nesse entre dois significantes, temos a
passagem da necessidade a demanda e como seu efeito, o sujeito barrado. Lacan avanca na
construcdo do grafo estabelecendo dois patamares. O primeiro patamar é simbdlico-imaginario
e nele temos o circuito da demanda, enquanto no segundo patamar temos a outra cena, a
maquinaria inconsciente que determina o sujeito e como este se relaciona com o Outro. Esses
dois patamares operam ao mesmo tempo, no menor ato de fala. Vale destacar que a construgéo
do grafo aponta para uma constituicdo subjetiva que ndo é de ordem cronoldgica, mas ldgica.

Voltemos ao sujeito que interessa a psicanalise, a saber: o sujeito do inconsciente. Onde
reconhecé-lo em quem nos fala, ja que ele mesmo ndo sabe que diz e nem o que diz? Para além
do [Eu] enquanto shifter — que designa o sujeito da enunciacdo a cada vez que ele fala, mas é
incapaz de significa-lo — podemos ler algo do sujeito no significante ne, presente na lingua
francesa. O sujeito do inconsciente se imiscui no discurso e dele também temos o vislumbre ao
surpreendé-lo pelo corte, especialmente aquele que incide entre significante e significado. Eis
0 sujeito barrado do qual temos noticia pelos efeitos de fading. Ao ler sobre essa condicéo
evanescente na versdao francesa comentada do Staferla, encontrei a expressdo ‘fantasma da
verdade’. Esse sujeito do inconsciente que aparece sempre por um triz, de qual verdade ele é o
fantasma? Lacan da pistas ao dizer que por meio do corte, pode-se surpreender o sujeito
vinculado a uma significacdo, momento de irrup¢do no pré-consciente. O corte nos permite

verificar sua estrutura:



“Esse corte da cadeia significante ¢ Ginico para verificar a estrutura do sujeito como
descontinuidade no real. Se a linguistica nos promove o significante, ao ver nele o
determinante do significado, a analise revela a verdade dessa relacéo, ao fazer dos

furos do sentido os determinantes de seu discurso.” (Lacan, 1998, p.815)

O sujeito como descontinuidade no real sé pode constituir-se enquanto barrado, ao se
subtrair da cadeia significante e descompleta-Ila, passando a operar nela em sua fungédo de falta
e a contar-se a partir de seu ato. Por meio desse ato, o lugar do Outro se distingue como lugar
da Fala e testemunha da Verdade, e é por se tratar do lugar do significante, que a Fala pode
mentir e a verdade pode se articular a ela em uma estrutura de ficcdo, que ndo se deixa
conformar a Realidade. Essa concepcdo de um sujeito que desconhece a verdade que o habita,
no qual a verdade aparece como insisténcia e repeticdo nos furos discursivos e ndo anda de
méaos dadas com o saber vai de encontro ao sujeito hegeliano, com seu saber absoluto, todo-
consciente e as elisdes feitas afim de sustentar uma verdade imanente a realizacdo do saber.
Para Lacan, o que Hegel privilegia enquanto Astlcia da razdo, ainda que seja sedutor, nada

mais é que um equivoco.

Lacan se utiliza da dialética do Senhor e do Escravo para expor a razdo do erro de Hegel.
Duas consciéncias se encontram e instauram uma luta em busca de reconhecimento e soberania.
Uma dessas consciéncias acaba por renunciar ao gozo por medo da morte e aceita submeter-se
COmo escravo, engquanto a outra assume o lugar de Senhor, mas sem obter o reconhecimento de
um igual. Um pacto se institui antes que a violéncia se consume e no qual se pode ler a primazia
do simbdlico sobre o imaginario. Comeca a se desvelar a relacdo imaginaria na qual o sujeito
se aliena e se conforma a uma certa unidade corporal a partir da imagem que recebe do espelho
e do assentimento de um outro, do qual necessita devido sua prematuridade e com quem

estabelece uma agressividade inerente a sua dependéncia.

O primeiro patamar do grafo revela que se o0 eu enquanto consciéncia garante
imaginariamente a si mesmo uma existéncia incontestavel, consequéncia histérica do cogito
“Penso, logo sou”, essa consciéncia ¢, na origem, transcendente. O sujeito se dirige ao Outro
enquanto tesouro do significante e depara-se com imagens pelo caminho. A fixagdo em uma
imagem para chamar de sua esta na dependéncia de que o sujeito estabeleca uma identificacéo
primeira a um significante do Outro, traco unario no qual ele se aliena e que forma o Ideal do
eu. Esse traco unério preenche a marca invisivel que o sujeito recebe do significante. O

nascimento da possibilidade, Lacan nos diz a respeito da identificacdo a esse traco e sua



consequente poténcia significante. Essa identificacdo prové ao sujeito consisténcia no

significante, mas também o assujeita ao que vem do Outro enquanto insignia.

Mais adiante, Lacan afirma que o dito primeiro decreta, legifera, sentencia, é oraculo,
confere ao outro real sua obscura autoridade. Esse dito primeiro ao qual o sujeito se aliena
confere desmedido poder aquele que encarna o lugar do Outro e sua obscuridade advém do fato
de que, aqui, o significante ndo é remetido a outro significante que possa produzir um saber a
seu respeito. Essa identificacdo ao significante aliada a imagem que o sujeito recebe de si,
antecipada pelo espelho, também opera em uma dimensédo temporal — “Efeito de retroversao
pelo qual o sujeito, em cada etapa, transforma-se naquilo que era, como antes, e sO se anuncia

“ele tera sido”, no futuro anterior.” (Lacan, 1998,p.823)

O futuro anterior diz da estrutura do sujeito enquanto efeito de uma retroacdo
significante que o determina e da imagem unificante do préprio corpo. Essa dupla determinacéo
engendrada a partir do significante € escrita no grafo por meio do vetor em sentido Unico de i(a)
— m, composta primeiramente por um curto-circuito que se inicia no sujeito barrado em direcédo
ao ldeal do eu, onde se produz uma fixacgdo, e num segundo momento, 0 moi se completa ao
ser articulado como metonimia da significacdo. A fungéo de desconhecimento que o moi exerce
repousa na defesa em relacdo ao saber sobre a origem que o transcende e indica que a
dependéncia existente logo apds o nascimento do homem é mantida por um universo de
linguagem:

“E, se a ananké somaética da incapacidade do homem de se mover, a fortiori de bastar
a si mesmo, durante um periodo apds seu nascimento, garante a base de uma
psicologia da dependéncia, como haveria ela de elidir o fato de que essa dependéncia
é mantida por um universo de linguagem, justamente na medida em que por e através
dele as necessidades se diversificaram e desdobraram a tal ponto que seu alcance se

afigura de ordem totalmente diversa, quer seja relacionado com o sujeito ou com a
politica?” (Lacan, 1998, p.826)

E justamente por que ha o encontro da necessidade com a linguagem, onde o ser mitico
se dirige até o campo do Outro e a cadeia significante desliza até encontrar seu ponto de basta,
gue o sujeito é arrebatado pelo golpe que desvincula a coisa de seu grito, elevando o signo a
condig&o significante, e o campo da producéo de significagOes se abre, com toda sua diversidade
e, a0 mesmo tempo, desprezo pela verossimilhanga. Temos aqui um primeiro anuncio da

poténcia metaforica e do surgimento do desejo:



“...essas necessidades passaram para o registro do desejo, com tudo o que ele nos
impde por confrontar nossa nova experiéncia, por seus paradoxos de sempre para o
moralista, pela marca de infinitude que nele destacam os tedlogos, e até pela

precariedade de seu status, (...)” (Lacan, 1998, p.826)

Com a entrada no campo da linguagem, passa-se da necessidade a demanda. Demanda
que se dirige ao Outro num apelo incondicional que aliena, mas também produz em sua margem
um para além — o desejo, o qual se experimenta como vertigem, por impor sua condi¢do e um
limite ao Outro. Por ser articulado ao significante, sem ser articulavel, posto que o desejo é
justamente o que o significante € incapaz de recobrir, o importante na determinacdo de seus
caminhos ndo é tanto os acidentes da histéria do sujeito, mas como eles se estruturam
simbolicamente. O fato de que Freud tenha feito uso do mito do Edipo para tratar do sexual na
constituicdo do sujeito nos impGe reflexdes sobre o Pai, ja que € com 0 Nome-do-Pai enquanto

funcdo que teremos de nos haver.

Ao se valer do Outro como lugar do significante, onde qualquer enunciado de autoridade
ndo tem nele outra garantia sendo sua propria enunciacdo, haja vista que ndo existe
metalinguagem ou, simplesmente, ndo ha Outro do Outro, é como impostor que o Pai se
apresenta como aquele que encarna a Lei, mas ndo de qualquer maneira. E preciso que ele se
sustente de modo privilegiado num para-além do sujeito levado a ocupar primeiramente o lugar
do Outro — a Mée — e opere um refreamento perante os caprichos dessa: “E esse capricho, no
entanto, que introduz o fantasma da Onipoténcia, ndo do sujeito, mas do Outro em que se instala
sua demanda (...), e, juntamente com esse fantasma, a necessidade de seu refreamento pela Lei.”
(Lacan, 1998, p.828)

E por ser no desejo que a Lei se origina, que ele conserva a autonomia em relago a sua
mediagdo, mas a Lei possibilita ao desejo inverter o incondicional da demanda de amor ao qual
0 sujeito se aliena ao Outro, elevando-o a poténcia da condicdo absoluta, o que implica em uma
separagdo do Outro. Esse caminho ndo se da sem angustia e a observagéo das crian¢as com seus
objetos inseparaveis e insubstituiveis evidencia algo dessa condi¢do absoluta. E o que
recolhemos na origem do conceito de objeto transicional, proposto por Winicott, e Lacan nos
adverte que esse objeto promotor de uma separacao é apenas emblema e que hd um operador a
nivel inconsciente: Isso, ha que dizé-lo, é apenas emblema; o representante da representacéo,
na condicdo absoluta, esta em seu lugar no inconsciente, onde causa 0 desejo, segundo a

estrutura da fantasia que dele extrairemos.” (Lacan, 1998, p.829)



Se 0 homem ndo sabe o que deseja, posto que deseja a partir de um ndo saber, é porque
seu desejo é desejo do Outro e o0 inconsciente que o determina € o discurso do Outro — “Pois ai
se V& que a insciéncia que o homem tem de seu desejo € menos insciéncia daquilo que ele
demanda — que, afinal, pode ser cingido — do que insciéncia a partir da qual ele deseja.” (Lacan,
1998, p.829). Lacan faz uso do termo insciéncia para se referir ao ponto de onde o sujeito deseja.
Essa opacidade torna o desejo algo estrangeiro ao sujeito, que o faz desejar como Outro. Temos
noticias disso pela via da denegacdo, na qual o sujeito diz de seu desejo como sendo o que ele
ndo quer, protegendo-se do desejo ao atribuir-lhe intermiténcias que sdo caracteristicas de seu
eu constituido imaginariamente. O desejo, uma vez articulado ao significante inscrito, é
indestrutivel. Quando as intermiténcias se tornam evidentes e deixam espago para que a
pergunta do Outro — Che vuoi? — retorne ao sujeito do lugar de onde ele espera um oraculo,
abre-se 0o caminho de seu proprio desejo, ainda que pela mediacdo do parceiro analista e da
pergunta se estabelecer como “Que me quer ele?” Essa pergunta nos faz avangar no segundo
patamar do grafo do desejo e assume, nas palavras de Lacan, a “homografia desconcertante” de

uma interrogac4o:

“E esse patamar superposto da estrutura que levara nosso grafo & sua forma completa,
por ai se introduzir, antes de mais nada, como o desenho de um ponto de interrogacao
plantado no circulo do A mailsculo do Outro, simbolizando com uma homografia

desconcertante a pergunta que ele expressa.” (Lacan, 1998, p.830)

Logo adiante, Lacan também lanca sua pergunta, que é como um enigma no qual
relaciona o grafo do desejo ao significante: “De que frasco ele é o abridor? De que resposta é o
significante chave universal?” (Lacan, 1998, p.831)

E importante ressaltar que, para Lacan, a introducfo dos algoritmos que compdem o
grafo do desejo, enquanto reducdo dos elementos fonematicos do significante até seu &tomo
literal, abre para diferentes leituras. 1sso nos possibilita usa-lo em formalizagdes na clinica e
construcdo de horizontes na dire¢cdo do tratamento. Os algoritmos ndo desmentem a
impossibilidade de metalinguagem, mas séo indices de uma significacdo absoluta que pode ser

evidenciada, por exemplo, na formula da fantasia.

Pela férmula da fantasia $ ¢ a, temos acesso ao “momento de um fading ou eclipse do
sujeito, estreitamente ligado a Spaltung ou fenda que ele sofre por sua subordinacdo ao
significante”. Se no primeiro andar do grafo, 0 eu se constitui a partir da imagem do corpo, no
segundo andar, temos o desejo regulado a partir da fantasia, mas ndo so isso. A fantasia também

proveé o objeto do qual a imagem no espelho sera vestimenta, proporcionando uma sucessao de



desconhecimentos na via do eu ideal ao moi. E essa a via imaginaria a ser atravessada por uma
andlise, na qual o [Eu] da enunciacdo, recalcado e bem guardado pela fantasia, experimenta a
surpresa e advém justamente la onde Isso estava. Por meio da fantasia, nos aproximamos mais
do sujeito do inconsciente e da cadeia significante com ele recalcada. Esse sujeito, quase
inacessivel no enunciado, é possivel designa-lo a partir da pulséo: “Dai o conceito de pulsdo
com que ele € designado por uma localizagdo orgénica, oral, anal etc., que satisfaz a exigéncia

de estar tdo mais longe do falar quanto mais ele fala.” (Lacan, 1998, p.831)

A férmula da pulsdo ($ ¢ D) localiza-se no segundo patamar do grafo, como tesouro dos
significantes, homologa ao lugar do Outro do primeiro patamar, mas ndo sem alguma distingéo.
Enquanto no primeiro patamar, hd uma sincronia significante, ao passarmos para o segundo
patamar, onde o Outro é convocado a responder pelo tesouro que comporta, essa resposta se da
nos termos da pulsdo. A satisfacdo pulsional do sujeito passa necessariamente pelos
significantes da demanda do Outro; em contrapartida, uma diacronia significante se estabelece.
O circuito pulsional é revelado pelo desvanecimento do sujeito e da propria demanda. Resta o
corte, que distingue a pulsdo da funcdo organica que ela habita e se beneficia das bordas
anatdmicas que o corpo oferece. A pulsdo se decanta até o artificio gramatical, demonstrado
por Freud, que revela os reviramentos de sua articulagdo com a fonte e com o objeto. Os objetos
sdo propriamente efeitos do corte — mamilo, cibalo, falo, fluxo urinario, fonema, olhar, voz e
sdo considerados parciais, ndo tanto por fazerem parte do corpo enquanto um suposto objeto
total, mas por s representarem parcialmente a funcdo que os produz. Ndo possuem imagem
especular, e isso é 0 que permite a eles serem o estofo do sujeito da consciéncia, que supde
poder ter acesso a si mesmo por meio de seu enunciado, mas que ndo passa ele préprio de um

objeto parcial.

Chegamos ao ponto do grafo em que toda cadeia significante se honra ao fechar sua
significacdo, onde o efeito que recolhemos da enunciacdo inconsciente € S (A barrado) —
significante de uma falta no Outro. Eis a resposta a pergunta enderecada ao Outro. De que se
trata essa falta? N&o ha Outro do Outro. Poderiamos cruzar os bracos e tomar essa resposta
como ultima palavra, mas Lacan nos recorda que nosso oficio nada tem de doutrinal e relanca

sua aposta:

“Quanto a nos, partiremos do que a sigla S (A barrado) articula, por ser antes de tudo
significante. Nossa definicdo do significante (ndo existe outra) é: um significante é
aquilo que representa o sujeito para outro significante. Esse significante, portanto, sera

aquele para o qual todos os significantes representam o sujeito: ou seja, na falta desse



significante, todos os demais ndo representariam nada. Ja que nada é representado

sendo para algo.” (Lacan, 1998, p.833)

Sao as ultimas paginas do texto, estamos diante de um novo ponto de partida, e algo
salta aos olhos — todos os significantes estdo do lado direito do grafo, exceto S (A barrado). Um
significante que ndo estd com 0s outros e resta isolado. Trata-se mesmo de um significante? O
que o diferencia dos outros? Ao retomar o mito do Pai morto, Lacan aponta que, ainda que ele
esteja morto, em seu timulo vazio jaz o significante. Esse significante que ordena a cadeia,
opera tal qual um traco que se traca por seu circulo sem que nele se inclua, e que se pode
escrever como um (-1) no conjunto dos significantes. Ainda que ele, enquanto significante, ndo
seja pronunciavel, sua operacdo o é. Essa operacdo se produz a cada vez que um nome proprio
é pronunciado e o enunciado se iguala a significacdo. Aqui, Lacan estabelece didlogo com a
matematica e os nimeros complexos, termo cunhado por Euler. Os nimeros complexos sdo
compostos por uma unidade imaginaria, cujo simbolo é i e uma parte real igual a zero. O
simbolo i representa uma ideia abstrata, porém precisa, que obedece as regras da aritmética, e
serviu de esteio para 0 avanco da ciéncia fisica moderna. O nimero imaginario mais conhecido
é v—1, 0 mesmo que recolhemos quando o enunciado se iguala & significacio. Trata-se aqui da
prépria indeterminacdo do sujeito do inconsciente, que ndo se esgota no cogito — Penso, logo
sou — pois ele é justamente o impensavel. Lacan se interroga de onde vem o ser que aparece

como faltante no mar de nomes proprios.

Tendo em vista que ndo ha Outro do Outro, nos damos conta que, para além de saber se
haveria ou ndo essa existéncia garantidora, € mesmo sobre a prépria existéncia o problema com
0 qual o cogito tentou se haver, na aposta de que o pensamento pudesse enfim, dizer do que se
é:

“Que sou [Eu]?
Sou no lugar de onde se vocifera que 0 ‘universo ¢ uma falha na pureza do Nao-Ser.’

E ndo sem razdo, porque, para se preservar, esse lugar faz o préprio Ser ansiar com

impaciéncia. Chama-se o Gozo, e é aquele cuja falta tornaria vao o universo.” (Lacan,

1998, p.834)

A cada atualizacdo do encontro do sujeito barrado com a cadeia significante, temos
como efeitos desse cruzamento o desejo como margem nao recoberta pela demanda, e a voz
como objeto, impureza que escapa ao significante, revelando sua falha. Desse encontro, no qual

0 sujeito se descobre mortal, ndo se recolhe qualquer verdade ultima, mas a falha a ser



preservada enquanto lugar do Ser — falha que resta como lugar vazio e que Lacan nomeia Gozo.
E na condicao de lugar determinado pelo simbdlico, que a falta do Gozo tornaria v&o o universo,
pois nesse lugar, a cada vociferacdo, o Ser se presentifica enquanto falta, por ser o que falta ao
Outro. Essa falta no Outro, localizada na cadeia inferior, s6 é registrada na cadeia superior,
enquanto S (A barrado). Precisamente por ndo haver significante que o corresponda como
sujeito, cabe a ele se encarregar do gozo, ainda que esse Ihe seja proibido. Nao por culpa do
Outro, dado que ele ndo existe, e “...ndo existindo o Outro, sé me resta imputar a culpa ao [Eu],
isto é, acreditar naquilo a que a experiéncia nos conduz a todos, com Freud na dianteira: ao

pecado original.” (Lacan, 1998, p.834)

O que Lacan chama pecado original, formulado por Freud a partir do mito edipiano
como complexo de castracdo é efeito do encontro com a linguagem e recai para o sujeito, posto
que é o Unico que pode se haver com essa condicdo. N&o existe alguém que possa responder do
Outro lado. E no complexo de castragdo que podemos reconhecer a mola mestra que articula a
subversdo do sujeito com a dialética do desejo. Ela abre caminho para supor um sujeito que é
determinado pelo significante, mas ndo completamente. Ao se subtrair da cadeia, resta a ele
contar-se como falta no Outro e essa € a mensagem que se repete a cada vez. Mais do que isso,
0 que nos interessa, enquanto analistas, € saber como cada um lida com essa mensagem
destinada a si mesmo. Se o comeco deste texto deu énfase ao dialogo de Lacan com Hegel é
porque os esforcos realizados pelo pensamento moderno visaram evitar, contornar ou encobrir

aquilo que se punha a margem da concepc¢do de um sujeito todo-consciente.

No ponto em que estamos, faz-se necessario articular de modo apreensivel Gozo, S (A
barrado) e o complexo de castracdo. Se 0 Gozo imprime um limite ao significante, ele também
esta proibido ao ser falante, haja vista que pelo significante, sé se pode dizer do gozo nas
entrelinhas, pois se tudo pudesse ser dito, 0 universo seria vdo. Ha gozo precisamente por ndo
se poder dizer mais que entrelinhas. Diante do imperativo: Goza (Jouis!), a resposta possivel ao
sujeito é: Ouco (J’ouis.). Passamos da concepcdo de Lei como fundante da proibicdo a uma lei

que se funda na proibigéo:

“...ndo € a Lei em si que barra o acesso do sujeito ao gozo; ela apenas faz de uma
barreira quase natural um sujeito barrado. Pois é o prazer que introduz no gozo seus
limites, o prazer como ligagéo da vida, incoerente, até que uma outra proibicdo, esta
incontestavel, se eleve da regulacdo descoberta por Freud como processo primario e

pertinente lei do prazer.” (Lacan, 1998, p.836.)
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Pela via do prazer, limites s&o introduzidos ao gozo, o que nos faz pensar no corpo. Nao
mais o corpo bioldgico, da necessidade, mas um corpo que evoca a dimensdo do que ndo pode
ser simbolizado pelo significante. Retomemos o exemplo da voz, que aparece no grafo como o
que resiste a acdo do significante e no que dele ressoa enquanto ligacdo com a vida. Esses
limites introduzidos pela via do prazer, Lacan pontua, ndo sdo definitivos, sdo passiveis de
contestagdo. E preciso que uma outra proibicéo se inscreva - “E a simples indicacéo desse gozo
em sua infinitude que comporta a marca de sua proibicéo e, para constituir essa marca, implica
um sacrificio: o que cabe num tnico e mesmo ato, com a escolha de seu simbolo, o falo.”

(Lacan, 1998, p.836)

O estabelecimento de uma marca implica uma operacdo simbdlica. O que permite ao
falo ser essa marca € o fato de que, enquanto imagem do pénis, ele é negativizado na imagem
especular. No momento em que o sujeito se aliena a imagem do semelhante, i(a), o falo é
justamente o que ndo esta 14, e por sua auséncia, d& corpo ao objeto de desejo do Outro. Temos
entdo uma operacdo simbdlica atrelada a funcéo imaginéria que se sacrifica a ela. Essa fungédo
imaginaria oferece seu instrumento ao mesmo tempo que vela a falta introduzida pelo
significante; e pode ser concebida a partir do narcisismo de Freud, onde a imagem especular
funciona como canal de transfusdo da libido do corpo ao objeto. Parte dessa imersao, é esse 0
termo utilizado por Lacan ao falar desse canal estabelecido a partir do espelho, fica preservada
e concentra em si 0 que ha de mais intimo no autoerotismo, ou seja, 0 que ndo esta no espelho,
0 que se perdeu da imersdo no espelho se une ao autoerotismo do modo mais intimo. Essa perda
leva o sujeito a buscar em seu corpo justamente aquilo que escapa a captacdo imaginaria. Nesse
sentido, o autoerotismo é profundamente marcado pela alienagéo, pois é a propria inscri¢do do

-¢ (phi mintsculo) que responde ao desejo do Outro.

“Assim é que o 6rgdo eréctil vem a simbolizar o lugar do gozo, ndo como ele mesmo
nem tampouco como imagem, mas como parte faltante na imagem desejada: por isso
é que ele é igualavel ao v—1 da significacdo, produzida acima, do gozo que ele
restitui, pelo coeficiente de seu enunciado, a fungdo de falta de significante (-1).”
(Lacan, 1998, p.837)

O que se pode recolher dessa articulacdo é que o falo opera em trés registros — enquanto
parte que falta na imagem desejada (-¢), falta de um significante (-1) e como aquele que
interdita 0 gozo. A passagem da imagem falica a condig&o significante leva a sua positivacéo,
¢, phi maiusculo, ainda que seja para preencher uma falta. Esse falo simbdlico impossivel de

negativizar € o significante do gozo. Se o falo opera como interdi¢éo ao gozo infinito, ndo é por
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ser eréctil, pois ao se tentar acessar 0 gozo pela via masturbatoria, o que se encontra é a reducao
de qualquer gozo cobigado a sua brevidade. O que a experiéncia analitica aponta € a culpa que
essa pratica evoca ao consagrar o falo em sua estrutura que enoda o 6rgao real, a funcéo de

significante e seu uso imaginario.

Partimos do S (A barrado) e chegamos ao falo, ndo como falta a nivel do Outro, mas
como marca desta falta, marca do -1, que inscreve tanto a interdicdo ao gozo infinito, como
também a falta a nivel significante que deixa inscrito algo do gozo. Se 0 gozo ja ndo é mais

infinito, ele é marca do limite do significante.

A insisténcia de Lacan em ndo somente afirmar que ndo ha Outro do Outro, mas de
demonstra-lo a partir do grafo aponta algo intoleravel para o sujeito — o que falta no Outro €
justamente a palavra tltima que poderia dizer dele. Do reiterado encontro com o significante, o
que se recolhe é o desejo enquanto Falta-a-Ser ou um A-mais, que vocifera ali onde a palavra
falta, restando o objeto. Essa barra propria da estrutura de linguagem, que se inscreve na
castracdo por meio do significante falo, € o que possibilita ao sujeito recusar o gozo para atingi-
lo na escala invertida da Lei do desejo. Mas sustentar o desejo, ja sabemos, nao € vivido sem
angustia e implica em uma separacéo. E justamente a angUstia frente ao desejo do Outro que
leva a estratégia neurotica de identificar a falta do Outro com sua demanda, reduzindo a fantasia
a pulséo. A fantasia contém o -¢, fungdo imaginaria da castracdo, que opera de modo oculto e

reversivel de um termo ao outro pela imaginarizacdo, tal qual um nimero complexo.

A posicdo neurética se contrapde a de Alcibiades, com sua declaracdo a Socrates, na
qual o convoca a ceder-lhe 0 agalma, e se exibe como desejante, ndo em relacdo a SAcrates (ele
bem o nota), mas em relacdo a Agatdo. Esse trecho exemplar d’O banquete nos serve de licdo
sobre a transferéncia, ao apontar que o efeito de amor-6dio vivido na situacdo analitica esta em
Outro lugar, e que o analista presentifica esse objeto encantatério por seus reflexos e que
corresponde ao segundo termo da fantasia — objeto a. No caso de Alcebiades, Socrates ocupa
esse lugar na condicdo idealizada de Mestre. J& 0 neurético se esforga por sustentar seu eu
através da insinuacdo do (-@) sob o $, primeiro termo da fantasia, na qual assume a castracéo
imaginaria para nao ter de se haver com a simbdlica. E precisamente por isso ele experimenta,
a cada vez que se pronuncia seu nome préprio, um mal-estar, abalo na imagem a qual ele tanto
se dedica pois 0 que € 0 nome proprio sendo fruto de um designio que o transcende. Para ele,
melhor seria ser Sem-Nome. E por se valer do Outro enquanto lugar do Mestre/Senhor, que o
neurdtico supde plenamente encarnado, que ele se recusa a sacrificar sua diferenca ao gozo

daquele, na crenca de que é justamente a sua castracao que o Outro demanda. Ele o faz as custas
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de seu apagamento. Neste ponto, nos encontramos na contraméao dos pés-freudianos, cuja praxis

visava ao reforco do ego. Para isso, 0 neurético pouco precisa de ajuda.

Ao sustentar a aposta de que nosso sujeito, diferentemente daquele forjado pela filosofia
moderna e suposto alcancar um saber pleno sobre si, apresenta-se determinado pelo
significante, é que se abre caminho para pensar uma préatica distinta, baseada ndo mais no
discurso tecido entre simbdlico e imaginario, mas dedicada a fazer emergir o sujeito do
inconsciente. A cada furo no discurso, no esgarcar dos sentidos, surpreender nosso fantasma
em sua divisdo, momento em que se renova a experiéncia de vertigem que lhe é propria. Ndo é
sO uma direcdo de tratamento que se anuncia, mas uma posicao ética que se impbe a nds

enguanto psicanalistas.
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