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Mesmo que a mdo que se estende — e esta pode ser a mdo de um sujeito de uma idade
muito tenra, acreditem-me, como demonstra a observacao direta mais comum — em direcdo a
figura de seu semelhante esteja armada com uma pedra — a crian¢a ndo precisa ter muita
idade para ter, sendo a vocagado, pelo menos o gesto de Caim — e se esta mdo for detida por
uma outra mao, a daquele que é ameacado, e se esta pedra, eles a pousarem juntos e ela
constituir um objeto, talvez de acordo, ou de disputa, pois bem, esta sera, se quiserem, a
primeira pedra de um mundo objetal, mas isso ndo ira além, nada se constituira sobre ela.

O que se evoca em eco, numa harménica, € o apélogo daquele que deve atirar a
primeira pedra. E, com efeito, € bem necessario que, em primeiro lugar, essa pedra ndo tenha
sido atirada. E uma vez que ndo se a tenha atirado, ndo se ira atira-la contra nada mais. Mas
para que se funde alguma coisa que se abra a uma dialética, é preciso, mais além, que
intervenha o registro do grande Outro.

E isso que exprime o esquema. E na medida em que o terceiro, o grande Outro, intervém
na relacdo do eu com o pequeno outro, que algo pode funcionar, algo que acarreta a

fecundidade da prdpria relacdo narcisica.

Jacques Lacan (1960-1961/1991)



RESUMO

Esta dissertacdo visa investigar se aquilo que Lacan nomeou “paranoia dirigida” serve como
modo de operar na clinica com a satisfacdo pulsional narcisica para dar lugar a agressividade
simbdlica enquanto movimento de apelo ao Outro e inscricdo significante. Para tal, trata da
relacdo entre agressividade e pulsdo de morte, tida como seu substrato em Freud, para depois
analisa-la nos registros Imaginario, Simbdlico e Real, postulados por Lacan. Seu objetivo é
compreender a agressividade a partir do modelo de identificacdo narcisica, fundamentada na
estrutura paranoica do eu e na operagdo de alienagdo constituinte, verificada no “transitivismo”
e no drama do ciime, mas considerada um impasse que concerne a inscri¢cdo da linguagem,
ilustrada pela crenca no fort-da. Seguindo a indicacdo de Lacan, faz-se um paralelo com o
fundamento da estrutura paranoica pela Verwerfung, verificada na alienagdo psicética e na
rivalidade vital imediata, efeito da ndo extragdo do objeto, ilustrada pela certeza delirante no
caso das Irmas Papin. Por fim, analisa-se a especificidade do campo narcisico e do campo
pulsional para articular a agressividade, com a atividade sadomasoquista da pulséo na qualidade
de tracado do ato. Utilizamo-nos de vinhetas clinicas nas quais se distingue acting out e
passagem ao ato pela analise da estrutura fundamental do ato na clinica psicanalitica, a qual
visa a saida de um impasse através de um passe. Concluimos que o manejo da transferéncia
possibilita um tracado para a pulsdo agressiva no laco entre identificacdo e modo de satisfacéo
pulsional do sujeito.

Palavras-chave: Agressividade. Ato. Objeto. Paranoia dirigida. Pulsdo de morte.



ABSTRACT

This work aims to investigate If what Lacan named “directed paranoia” serves as a way of
operating in the clinic with the narcissistic drive satisfaction to give way to the symbolic
aggressiveness as a movement of appeal to the Other and significant inscription. In order to do
this, we first deal with the relationship between aggressiveness and death instinct, which is
understood as substrate in Freud”s work, and then we analyze it in Lacan’s Imaginary, Symbolic
and Real postulates. Its objective is to understand aggressiveness as a narcissistic way of
identification which is nominated as the paranoid structure of Ego and in the constituent
alienation operation, shown in “transitivism” and in jealously drama, but considerate as an
impasse which regards language, illustrate by the belief in fort da. By following Lacan, we set
a parallel with the foundation of the paranoid structure from Verwerfung verified in the
psychotic alienation and in the immediate vital rivalry as an effect of the non-extraction of the
object illustrated by the delirious certainty in the Papin’s sisters case. Finally, we analyze the
specificity of the narcissistic and drive fields to articulate aggressiveness to the sadomasochistic
activity of the drive in the act. We used clinical sequences in which we distinguish acting out
and transition to the act through the analysis of the fundamental structure of the act in
phychoanalytical clinic, which aims the end of an impasse through a pass. We conclude that the
handling of transference enables a trace to an aggressive drive in the bond between
identification and means of driving satisfaction of the subject.

Keywords: Aggressiveness. Act. Object. Directed paranoia. Death drive.
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INTRODUCAO

A reacdo agressiva é inerente a subjetividade humana existindo desde os primérdios da
humanidade, mas, na atualidade, invadiu de tal modo a vida cotidiana que até as politicas
publicas se envolveram na busca de condigdes para prevenir o problema. O enfrentamento da
agressividade tornou-se exercicio constante, ja que nos deparamos com ela sob varias formas:
desde pequenas ofensas verbais em redes virtuais até assassinatos brutais na esfera pablica. Sob
a rubrica “violéncia”, a Organiza¢gdo Mundial da Saude produziu um relatério contendo sua
definicdo?, diretrizes e classificacGes, na tentativa de criar estratégias de prevencéo e abordagem
para a mesma (OMS, 2002).

Em uma leitura pela psicanalise, no livro A violéncia: sintoma social da época, Laurent
(2013) considera que a violéncia atual difere da violéncia de massa, vivenciada no século XX
com as duas grandes guerras mundiais. Para ele, a violéncia se apresenta hoje de maneira mais
privada, individualizada e terrivel, o que ndo ¢ da mesma ordem. “Atualmente, confrontamo-
nos, um por um, com a violéncia absurda. Podemos ser assassinados ou agredidos por somas
insignificantes, por um celular,...” (p. 35). E nesse sentido que os individuos experimentam um
aumento da violéncia e, na perspectiva psicanalitica, o que interessa é o insuportavel desse plus
de violéncia para cada um e em cada um.

Silva Jr. & Besset (2010) investigaram o estatuto da violéncia a partir dos conceitos
fundamentais da psicanalise, considerando os aspectos culturais em jogo na modernidade.
Segundo o ponto de vista dos discursos?, em Lacan, 0s autores sustentam o pressuposto de “que
o dispositivo social dominante no contemporaneo encontra seu fundamento no discurso
capitalista em associa¢do ao discurso da ciéncia” (p. 325). Essa associacdo tem efeitos na
subjetividade recente, tais como o “declinio da fun¢do paterna, a promog¢do cada vez maior da
fragilidade simbdlica, somada a inflacdo do imaginario, a exacerbacdo do sem sentido, do
excesso e da dificuldade de simbolizagao” (p. 325). Eles concluem que ocorreu uma mudanca
na apresentacdo dos sintomas contemporaneos, assinalando uma preponderancia da violéncia

COmo excesso, e questionando se ela pode ser considerada um novo sintoma.

! [A violéncia €] “O uso intencional da for¢a fisica ou do poder, real ou em ameaga, contra si proprio, contra outra
pessoa, ou contra um grupo ou uma comunidade, que resulte ou tenha grande possibilidade de resultar em leséo,
morte, dano psicolégico, deficiéncia de desenvolvimento ou privagdo” (OMS, 2002, pp. 4-5).

2 Lacan desenvolve a teoria dos discursos em O Seminario, livro 17: O avesso da psicandlise, e instaura um novo
modo de pensar as estruturas clinicas e o vinculo social, articulando os campos da linguagem e do gozo, o sujeito
e 0 saber inconsciente. Os discursos sdo quatro modos possiveis de lago social entre os sujeitos, apontados por
Freud como fonte de sofrimento do homem: governar, educar, ensinar e fazer desejar. Sao eles o Discurso do
Mestre, o Discurso da Histérica, o Discurso Universitario e o Discurso do Analista, posteriormente Lacan articula
o Discurso do Capitalista.
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Ferrari (2006) ajuda-nos a compreender a violéncia como sintoma por manifestar
aquilo que impede o funcionamento do principio do prazer em uma ordem estabelecida pela
civilizagdo. Assim, a perigosa alianga entre ciéncia e capital favorece a violéncia, como ja
vislumbrado por Einstein em sua correspondéncia com Freud. Nos dias atuais, 0s psicanalistas
dizem de “sintomas proprios de um mal-estar subjetivo que supde evitar o conflito interior por
meio do ndo exercicio do pensamento, mesmo que manifesto por sujeitos que tenham condicdes
de pensar” (p. 53). Diferente da época de Freud, essas formas sintomaticas contemporaneas
resistem ao trabalho que usa a palavra, e sdo hoje designadas de patologias do ato. Nesse
contexto, violéncia se confunde com agressividade, tornando-se pouco precisa por englobar
inimeros fenbmenos, e faz-se necessario recuperar as bases tedricas da agressividade em
psicanalise.

Por outro lado, paralelamente aquilo que se recupera na teoria, Brousse (2009)
considera que novos sintomas exigem um deslocamento do eixo organizador da classificacéo
clinica, e isso inclui uma conversa com as proprias teorias psicanaliticas disponiveis até o
momento. Para essa autora, a proliferacdo de casos impossiveis de classificar indica um para

além da perspectiva estritamente estruturalista.

Como o discurso do mestre se modifica no curso da histéria — o que é uma
forma de dizer que o lago social se  modifica — 0 mundo que nos fala e que
nos falamos também se modifica. As grandes vias do simboélico mudam. Em
consequéncia, os sintomas que, de certa forma completam o discurso, também
se modificam. (Brousse, 2009, p. 3).

O que ocorre na cultura e na ciéncia tem consequéncias no campo clinico, e foi
justamente pelo que se apresentava na pratica clinica que tanto Freud como Lacan ndo cessaram
de revisar a teoria. O cenario traumatico da Segunda Guerra Mundial ainda ecoava quando
Lacan apresenta um relatério denominado A agressividade em psicanalise, no XI Congresso de
Psicanalistas da Lingua Francesa, em Bruxelas (Ramirez, 2010). Em meio aos seus esfor¢os
para pensar as relacdes do individuo com a coletividade, somavam-se as preocupacdes tedricas
com as perspectivas conceituais da psicanalise para abordagem do problema. Desse modo,
Lacan (1948/1998b) produz, dentre outros textos coetaneos, as cinco teses com as quais visa a
verificar se é possivel fazer da agressividade um conceito que sirva de operador clinico na
pratica psicanalitica.

Nosso interesse em investigar a abordagem psicanalitica face a agressividade, tema
desta dissertagdo, surgiu da experiéncia pessoal na pratica da direcdo do tratamento de sujeitos

agressivos, em servigos substitutivos de saude mental. Sob a forma de atitudes destrutivas,
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dirigidas ao proprio sujeito, aos objetos ou aos outros, e até tentativas de suicidio ou homicidio,
as apresentacdes da agressividade parecem-nos estar relacionadas a uma posicdo subjetiva que
se reproduz dentro dos espacos de atendimento. Frente ao insuportavel da agressdo, esses casos
causam horror devido a iminente possibilidade de lesdo traumética no corpo proprio, no corpo
do outro e no corpo da instituicdo. Para esta, a agressividade constitui um problema, e
configura-se para nés como uma questdo de estudo, uma vez que dar acesso e incluir o sujeito,
diretrizes da politica de atendimento, dialogam com a ética de tratamento proposta pela
psicanalise. Ademais, na atividade como preceptora de campo de uma Residéncia
Multiprofissional em Salde Mental, esse interesse se fez causa devido a responsabilidade pela
transmisséao tedrica de um saber fazer.

Hoje, deparamo-nos com casos cujos sintomas agressivos ndo se apresentam, de
imediato, marcados pela presenca de um delirio ou alucinages verbais, nos quais 0 ato
agressivo adviria como uma conclusdo légica de uma série de pensamentos delirantes. Tais
casos impdem dificuldades para a elaboracdo de um diagnostico com base nas categorias
clinicas propostas por Freud, fazendo com que os profissionais se detenham na dimensao
fenomenoldgica e descritiva dos sintomas. A partir dessa visdo reduzida ao sintoma, a ciéncia,
muitas vezes, € convocada a responder com 0s Seus recursos para tentar aplacar a agressividade
e as desordens no corpo biolégico (Maleval, 2004, pp. 53-58).

Entretanto, o corpo ao qual a psicanalise se refere € o corpo imagem, marcado pela
linguagem e habitado pela libido. E do ponto de vista do inconsciente, tratar o paciente
silenciando o corpo pulsional, tende a uma pratica segregativa, pois pode objetifica-lo em um
discurso sobre 0 mesmo ou em uma “medicalizacdo” excessiva. Pensamos que essa pratica
obtura o furo constitutivo do sujeito, produtor da marca do ser falante, e o impede de se
responsabilizar pelo seu modo de encontrar satisfacdo, o que resulta em uma conduta clinica
inoperante. Por isso, cabe aos psicanalistas avancar na pesquisa de fundamentos tedricos que
possam responder aos fendmenos clinicos modernos.

A vista desse panorama, parece-nos que a compreenséo dos fendmenos de agressividade
pelo arcabouco tedrico da psicanalise pode orientar o acolhimento de sujeitos refratarios aos
dispositivos convencionais de tratamento, e até abrir caminho para uma via de terapéutica em
casos considerados inabordaveis pela palavra. Segundo Miller (2014) ha alguns anos era praxe
contraindicar a analise a partir de avaliacbes sobre a estrutura clinica se prestar ou ndo ao
dispositivo, mas hoje “analisa-se qualquer um” (p. 135). Com essa aposta, colocamos a prova
o0s instrumentos clinicos construidos ao longo da teoria lacaniana para responder ao manejo da

agressividade, uma vez que ela é considerada um fenbmeno “transestrutural”. Indagamo-nos
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se, frente a inflacdo do imaginario e ao declinio dos ideais, as apresentacdes clinicas ficam mais
propensas ao excesso de agressividade como forma de se fazer falar. Diante dessa realidade
clinica, perguntamo-nos se as teses desenvolvidas por Lacan em 1948 nos ajudam a pensar a
agressividade nos tratamentos atuais. Optamos pelo termo agressividade, pesando sua distin¢ao
da violéncia, pelo fato de o autor teorizar que a agressividade se articula a prépria estrutura do
eu, o que adquire carater permanente. Assim, 0 objeto desta dissertacdo é a questdo da
agressividade, a luz das teses sobre o tema formuladas por Jacques Lacan em seu texto A
agressividade em psicanalise, escrito em 1948.

Nosso objetivo geral é a apreensdo da nocao de agressividade no texto de Lacan,
analisando as implicaces clinicas de sua articulacdo a pulsdo. Entre os objetivos especificos
estdo a investigacdo da relacdo entre agressividade e pulsdo de morte — primeiro em Freud e,
posteriormente, em Lacan —, situando-as nos registros imaginario, simbdélico e real. Depois o
estudo da articulacdo da agressividade com a concepcao lacaniana de “estrutura paranoica do
eu”, como a alienacdo constituinte, fazendo um paralelo com a psicética no que concerne ao
fundamento da estrutura paranoica. Em seguida, a verificacdo da agressividade como o impasse
ligado a inscricdo da linguagem pela via do circuito pulsional, para diferenciar as
especificidades entre agressividade, agressao e violéncia. Utilizando-nos de vinhetas clinicas e
da analise de um caso indagamos o estatuto dos atos agressivos com as no¢des de acting out e
passagem ao ato. Concluimos que o manejo da transferéncia possibilita um tracado para a
pulsdo agressiva no laco entre identificacdo e modo de satisfacdo pulsional do sujeito.

No relatorio A agressividade em psicanalise, Lacan (1948/1998b) desenvolve, como
dissemos, as cinco teses nas quais ele articula os fatos reunidos sob a denominagdo de

agressividade, como ramificacGes da pulsdo de morte.

“Tese I: A agressividade se manifesta numa experiéncia gque é subjetiva por
sua propria constituicdo” (p. 105).

“Tese II: A agressividade, na experiéncia, nos é dada como intencdo de
agressdo e como imagem de desmembramento corporal, e é nessas
modalidades que se demonstra eficiente” (p. 106).

“Tese III: Os impulsos de agressividade decidem sobre as razdes que motivam
a técnica da anélise” (p. 109).

“Tese IV: A agressividade é a tendéncia correlativa a um modo de
identificaco a que chamamos narcisico, e que determina a estrutura formal
do eu do homem e do registro de entidades caracteristico de seu mundo” (p.
112).

“Tese V: Tal nocdo da agressividade, como uma das coordenadas
intencionais do eu humano, e especialmente relativa a categoria do espaco,
faz conceber seu papel da neurose moderna e no mal-estar na civilizagao” (p.
122).
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Com o objetivo de extrair uma teoria fundamental, inicialmente Lacan recompila as
reacOes agressivas observaveis do ponto de vista fenomenoldgico, sob a rubrica de intencdo
agressiva. O autor tenta objetivar esses fatos na realidade para verificar se é possivel fazer da
nocao de agressividade um conceito e, com isso, alcancar um uso cientifico. Ele conclui que
seu fundamento metapsicoldgico se encontra em uma tendéncia agressiva, como variaveis da
libido negativa, designada como pulsédo de morte.

A pesquisa de Lacan se situa como tentativa de esclarecer o que ele define como um
hiato na teoria freudiana, localizado na “significacdo enigmatica que Freud promoveu como
instinto® [pulsdo] de morte”, testemunho semelhante a figura retdrica da Esfinge em que se
simula uma davida, um embarago diante de um enigma (p. 104). Ele considera que o
pensamento de Freud se chocou contra essa aporia em varios pontos de sua articulacéo, devido
a tentativa de formular a natureza metapsicoldgica das tendéncias mortiferas no registro da
biologia, como uma disposic¢éo instintiva primitiva. A concepcdo de pulsdo de morte € uma
resposta de Freud como solucdo para a aporia bioldgica, que seria um beco sem saida em face
do limite do real.

Embora tenhamos recorrido a outros autores que trabalharam o tema, o escopo de nossa
pesquisa centra seu esforco na leitura direta de Freud e Lacan. Circulamos pelo texto de 1948
como um todo, mas ndo pretendemos trabalhar minuciosamente todas as cinco teses. Seguimos
algumas orientacbes da Tese IV do trabalho, na qual Lacan (1948/1998b) afirma que “a
agressividade é a tendéncia correlativa a um modo de identificacdo a que chamamos narcisico,
e que determina a estrutura formal do eu do homem e do registro de entidades caracteristico de
seu mundo” (p.112). Essa tendéncia* ¢ um fendmeno que decorre do narcisismo. Ele indica que
uma teoria coerente do narcisismo faz-nos compreender a agressividade implicada “no interior
de cada uma das grandes fases determinadas na vida humana pelas metamorfoses libidinais”
esclarecendo a ambivaléncia tipica das “pulsdes parciais” (1948/1998b, p. 122).

Desta forma, Lacan nos orienta que, para o entendimento da agressividade, devemos

seguir a libido e a pulsdo articuladas ao narcisismo. No cerne da no¢do de agressividade é

% Optamos pela tradugdo do termo aleméo Trieb por pulsdo. O termo Instinkt seria o instinto propriamente dito,
que é um padrdo de comportamento, hereditariamente fixado e possui um objeto especifico. Trieb ndo implica
nem comportamento pré-formado nem objeto especifico. E assinalaremos entre chaves quando a tradugdo por
instinto estiver na citagdo literal.

4 Segundo Laurent (1992, p. 36), era usual, na época que Lacan escreveu essa tese, eleger a palavra “tendéncia”
para traducdo do Todestrieb alemao, por permitir circular entre o Trieb alemdo, o drive em inglés e o instink,
instinto. Terminologia fenomenoldgica husseriana, escolhida por traduzir o paradoxo do Trieb freudiano, e néo ser
confundida com instinto.
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possivel medir a economia psiquica como uma via que avanga na metapsicologia das tendéncias
mortiferas, e é ai que Lacan verifica a solucdo freudiana da pulsdo de morte. Ramirez (2010)
afirma que o grande salto de Lacan em 1948 é sua solucdo original de ligar a pulsdo de morte
ao narcisismo, colocando a primeira no coragdo mesmo da teoria do narcisismo.

No primeiro capitulo fazemos uma breve reviséo bibliogréfica das origens da nocao de
agressividade na obra freudiana, com o intuito de localizar o terreno no qual Lacan designou o
embaraco freudiano com o conceito de pulsdo. Verificamos o0s usos de pulséo de agresséo e
pulsdo de dominio na primeira tépica, e de pulsdo de destruicdo na segunda tépica. O campo
do Além do principio do prazer freudiano, como pulsdo de morte, inclui as manifestacdes de
dor e sofrimento, os fendmenos de repeticao e as exigéncias do supereu. Ao tomar o principio
do prazer como uma barreira aquilo que esta para além do prazer, Freud (1920/1976c) extrai da
experiéncia clinica que ndo ha uma dominancia do principio do prazer, mesmo que haja uma
forte tendéncia nesse sentido. Freud observa que “essa tendéncia [talvez] seja contrariada por
certas outras forcas ou circunstancias, de maneira que o resultado final talvez nem sempre se
mostre em harmonia com a tendéncia no sentido do prazer” (p. 20), desembocando em uma
situacdo de desprazer. Paraele, o principio do prazer é adotado no nivel das pulsdes, persistindo
como um modo de funcionamento primario, ineficaz e altamente perigoso para 0 organismo
por desconsiderar a realidade.

Seguimos a interpretacdo e o tratamento dado pela teoria lacaniana a agressividade em
sua articulagdo com a pulsdo de morte sob a égide dos trés registros, Imaginario, Simbdlico e
Real®. Utilizamos, como ferramenta de leitura, a relagdo da pulsdo com o conceito de gozo®,
conforme trés vertentes localizadas por Jacques-Alain Miller na l6gica do ensino lacaniano. No
seu curso Silet, os paradoxos da pulsédo de Freud a Lacan ele as situa: “Gozo imaginario; gozo
substitutivo; gozo datransgressao. Eis aqui trés introdugdes do gozo como satisfacdo da pulséo,
feitas por Lacan, que se diferenciam por sua incidéncia de inércia, deslizamento ¢ de excesso”
(Miller, 1995/2005, p. 122). Dessa forma, do texto A agressividade em psicanalise, adotamos
uma leitura a posteriori do recorte dessa relagdo da pulsdo com 0 gozo em um movimento de
retroacdo, em espiral, transitando entre os momentos tedricos demarcados por Miller (p. 120).

Partindo do campo do “para além” freudiano, Lacan se serve da nogdo de gozo como o operador

® Referéncia aos trés registros fundamentais — Real, Simbdlico e Imaginario, R.S.I. — presentes ao longo do
ensino de Lacan. Segundo Jacques-Alain Miller (2002, p. 10), “R ¢é sempre aquilo que ¢ da ordem do dado, que
tem um certo valor bruto; | é aquilo que é representado, a representagdo sendo concebida como imagem; e S é o
que ¢ articulado e estruturado como uma linguagem”.

® Embora haja uma distin¢éo no uso que Freud faz das palavras, em alemao, Lust, para prazer e Genuss, para gozo,
ele ndo chega a conceituar o gozo.
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clinico para designar essa satisfacdo pulsional mortifera como um real. Em De nossos
antecedentes, Lacan (1966/1998h) faz a leitura de que a articulagdo do principio do prazer com
a repeticdo pela linguagem acaba adquirindo o sentido de um gozo.

Freud, em seu “Para-além”, abre caminho para o fato de que o principio do
prazer — ao qual, em suma, deu um novo sentido, por instalar no circuito da
realidade, como processo primario, a articulacdo significante da repeticdo —
acaba tomando um sentido ainda mais novo por se prestar a forcacdo de sua
barreira tradicional pelo lado de um gozo, cujo ser faz-se entdo revestir pelo
masoquismo, e até mesmo se abre para a pulséo de morte. (Lacan,
1966/1998h, p. 72).

Percorremos o terreno freudiano das manifestacdes agressivas em sua relagcdo com a
pulsdo de morte por alguns aspectos formulados por Lacan. Para esse autor, a compulsdo a
repeticdo é o principio da pulsdo de morte como exigéncia desarménica, contraria a vida, porém
ele o situa como fendmeno relativo a linguagem e ao inconsciente, e ndo ao campo da biologia
como Freud tentou fazer.

Acompanhamos Miller (1995/2005) que, em seu curso, retoma o conceito de pulsdo,
que teria sido de certa forma eclipsado no primeiro momento do ensino lacaniano devido ao
estruturalismo. Afirma ele que o esforco de Lacan para transcrever Freud culminou na
consideracdo do termo gozo, termo que adquiriu um “carater primario e real” em seu ensino,
tornando-se um conceito (p. 120). Mesmo que pese, na historia do sujeito, a estigmatizacao das
fixacdes pulsionais, Miller reconhece que ndo dispomos de uma alavanca tal como o estadio do
espelho’, método utilizado por Lacan para erguer o legado de Freud. E na propria conceituagao
lacaniana de gozo, no texto O lugar da psicanalise na medicina, podemos extrair uma

articulacdo da pulsdo de morte, em sua vertente real, com o corpo:

Porque aquilo a que chamo gozo, no sentido em que o corpo se experimenta,
é sempre da ordem da tensdo, do forcamento, do gasto, até mesmo da proeza.
H& incontestavelmente gozo no nivel que comeca a aparecer a dor e nds
sabemos que é somente neste nivel da dor que se pode experimentar toda uma
dimenséo do organismo que de outra forma fica velada (Lacan, 1966/2001, p.
12).

7 Cf. Lacan, 1949/1998c, p. 96. Estadio do espelho: formulagéo lacaniana de releitura do narcisismo, que parte do
aspecto diferenciado do comportamento do filhote humano, em relacdo ao macaco, no ato de reconhecimento da
imagem de seu corpo no espelho, considerando suas repercussdes na formacédo da fungéo do eu.
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No terreno conceitual da agressividade em Freud e Lacan, exploramos os destinos da
pulsdo agressiva que compreendem uma tendéncia a autodestruicdo pelo desdobramento do
sadismo em masoquismo. Ao percorrer a dire¢do da pulsdo, como libido negativa, deparamo-
nos com a concepcao de masoquismo primordial erégeno na forma de um gozo narcisico ligado
a constituicdo subjetiva. Pois 0 que 0 masoquismo revela é seu objetivo sadico em relagdo ao
eu. Entretanto, no laco da pulsdo com a identificacdo, a constituicdo do eu comporta um duplo
movimento que implica uma identificagdo narcisica e uma identificacdo simbolica.

Ao modo de identificacdo narcisica, ou seja, o eu ideal, correspondem todas as formas
de agressividade ligadas a uma libido negativa que conjuga agressividade e erotismo. A
captacdo pela imagem é fonte de um gozo narcisico, pois apazigua a parcialidade da pulsao.
Mas, como essa imagem se situa fora do corpo e ainda por cima € ilusoria, isso agride o bebé
humano porque o divide contra si mesmo. Consequentemente, a identificacdo ao eu ideal
produz uma tensdo agressiva em forma de paixao narcisica, associando narcisismo e pulséo de
morte no registro Imaginario.

Na clinica da agressividade, sdo os conceitos de identificacdo ao ideal do eu e
sublimacdo que surgem como forma de tratamento da mesma, pela acdo do complexo de
castracdo. Encontramos na significacdo falica uma medida que regula 0 gozo imaginario,
operando sobre o narcisismo do sujeito em direcdo a um gozo falico, que, por sua vez, permite
a substituicio dos objetos de satisfacdo interditados. Lacan anuncia que é o Edipo que
possibilita uma sublimacdo dessa agressividade pelo Ideal do eu que teria um efeito pacificador
e normalizador da pulsdo atraves da identificacdo com as insignias paternas. Essa identificacéo
SO € possivel com a rentincia aos objetos primordiais de satisfacdo da crianga, simultaneamente
a castracdo relativa ao corpo da mae, pela presenca invisivel do falo no mundo de imagens da
crianca. Por essa dimensdo de falta, o falo se torna um significante que representa a0 mesmo
tempo a castracdo da mae e o Nome-do-Pai, articulando o desejo materno e a lei paterna no
registro simbdlico.

Na analise de Lacan sobre a fantasia Uma crianca € espancada (Freud, 1919/1976b),
comprovamos como o sujeito neurdtico condensa 0 gozo em uma imagem. Explicitamos ai uma
identificacdo simbdlica a partir de um significante.

Entretanto, em O Seminario, livro 7, ao trabalhar os limites da “significantizacdo” do
gozo por causa da face pulsional do supereu, com suas exigéncias imperativas de satisfacao,
Lacan constata mais uma vez a insisténcia da pulsdo de morte como uma for¢a constante que
empurra o sujeito para a zona central do gozo. Esse lugar onde o significante encarna o vazio e

o Outro da linguagem se esvanece, presentifica o registro real. Nesse registro, a identificacéo
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ao ideal do eu se dissipa, e a pulsdo agressiva busca uma satisfacdo direta. O autor introduz no
para além freudiano uma estrutura limite na qual a transgressdo das barreiras sublimatdrias daria
acesso ao real do gozo.

Articulando ética e erdtica, Lacan reforga o laco da pulsdo de morte com o narcisismo
no registro do real. Os exemplos da prevaléncia da pulsdo de dominio nas praticas relativas a
dama do amor cortés, e da pulséo de destruicdo no procedimento sadiano, indicam a presenca
da agressividade imaginaria em relacdo aos objetos que ocupam o lugar do gozo. Ou seja, com
esses exemplos, percebemos que um dos destinos da pulsdo de morte concerne a um gozo
narcisico, relativo a imagem de si como eu ideal. Pois, em seu desdobramento masoquista, a
tendéncia € a de fechar o circuito da pulsdo no gozo autoerotico.

Nessa vertente, a pulsdo de morte comporta uma satisfacdo paradoxal que escapa a
significacdo, a ordem da comunicacdo e ao significante; ndo é, portanto, uma intengdo de
significacdo, € tendéncia, ou seja, gozo. Lacan havia anunciado essa formula na quinta tese do
seu relatorio sobre A agressividade em psicandlise de 1948. Segundo ele, € justamente no
cruzamento da tensdo subjetiva, produzida pela imagem na dimensdo de projecdo do campo
espacial do homem no campo do outro, com a tensdo da angustia que ocorre pela antecipacéo

da unidade do corpo na dimensao temporal, que devemos

contemplar a assuncdo, pelo homem, de seu despedacamento original,
mediante o que podemos dizer que a cada instante ele constitui seu mundo
através de seu suicidio, e cuja experiéncia psicoldgica Freud teve a audacia de
formular, [...] como ‘instinto [pulsdo] de morte’ (Lacan, 1948/1998b, p. 126).

Mas qual seria entdo o destino da no¢do de agressividade ao longo do ensino de Lacan?
Guillot (2014) indica que, no periodo inicial de seu ensino, Lacan ligou a pulsdo de morte a
agressividade situada no registro imaginario. Ele articulou-as a linguagem, como fendémenos
desnaturalizados e, progressivamente, localizou a pulsdo de morte no registro simbdlico, mas
depois, a partir dos anos 1960, ele fixou a pulsdo de morte no real e a consequéncia disso seria
sua disjuncdo da agressividade. Delimitamos esse percurso, orientados pelas questdes que
seguem. A agressividade equivale a dimensdo mortifera da libido humana? Ou a agressividade
tem carater constitutivo para o sujeito? A agressividade € a manifestacdo do nucleo paranoico
contido na estrutura do eu?

O que nos leva ao segundo capitulo, no qual, apos percorrer a relacdo da agressividade
com a pulsdo de morte, demarcando suas aproximacdes e disjuncdes, tanto no campo tedrico

como em alguns fendmenos clinicos em que ela aparece, e retomamos sua articulagdo com a
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teoria do narcisismo, como a paranoia original do homem. Esta concerne a todo processo
identificatorio elaborado no estddio do espelho. Nesse processo, Lacan articula a relagdo
narcisista com as estruturas de desconhecimento e objetivacdo que caracterizam a formacao do
eu.

Exploramos o que Lacan denominou “estrutura paranoica do eu” para indagarmos se ela
expressa 0 laco mais intimo do real da pulsdo de morte com o narcisismo. Recorremos a O
Seminario, livro 3: As Psicoses, para trabalhar a estrutura fundamental do conhecimento
humano articulada ao fundamento da estrutura paranoica. Fazemos um paralelo entre a
agressividade estrutural da relacdo narcisica na alienacdo constituinte vista no transitivismo,
pelo drama do ciime (jalousie), e a agressividade da rivalidade imediata na alienacdo psicética
vista na Verwerfung, pela estrutura do delirio.

Tomamos a definicdo de Lacan de que a agressividade € um impasse que concerne a
inscricdo da linguagem dada pela entrada de um objeto de rivalidade e concorréncia.
Articulamo-lo as duas saidas do ciime propostas em Complexos familiares (1938/2003a), no
qual o sujeito pode conhecer o objeto socializado-pela concordancia vista no jogo do Fort-Da,
ou reencontrar o objeto materno pela ndo extracdo do objeto vista na certeza delirante. Para
interrogar o estatuto desse objeto na sua articulagdo com a pulsdo seguimos O Seminario, livro
11: Os quatro conceitos fundamentais em psicanalise (1964/1988).

No terceiro capitulo, verificamos que, ao longo de seu percurso, Lacan (1964/1988, p.
24) também encontrou dificuldades em penetrar no labirinto da libido freudiana, considerando-
a um conceito de dificil acesso. No citado Seminario, livro 11, acabou por destacar a pulsao
como conceito fundamental, no limite entre o psiquico e 0 somatico, e situa-la na fronteira do
simbdlico com o imaginario. Ele propde que a esséncia da pulsdo ¢ “o tragado do ato”, através
de uma montagem que vai da fonte (Quelle) ao alvo (Ziel), contornando o objeto (Objekt) pelo
impulso constante de sua pressdo (Drang) (p. 161). O que importa para Lacan é o trajeto, o
caminho pelo qual a pulsdo passa para obter sua satisfacao, e isso ndo ocorre sem a intervencao
das demandas do Outro da linguagem.

Ele considera que todas as pulsGes sexuais fazem surgir a morte, uma vez que Sao
articuladas no nivel das significaces inconscientes, como significantes (p. 243). Temos ai 0
sentido simbdlico da morte, como o assassinato da coisa pelo significante, que difere da vertente
real da morte. Embora o circuito da pulsdo seja desenhado contornando o objeto da demanda
do Outro, nesse trajeto o que interessa € 0 movimento de retorno. No seu vai e vem, ela denota

0 modo singular de satisfagcdo do sujeito no “se fazer”, que associamos ao sadomasoquismo.
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Seré que a agressividade se desconecta da pulsdo ou ela € justamente o que da o start
no “tracado” do ato? No esforco de responder a essa e outras questdes, passamos a estabelecer
a preciséo na distingdo conceitual entre agressividade, agressdo e violéncia articulada com a
presenca ou ndo da palavra. Usamos um caso para verificar, na clinica, os efeitos da
transferéncia para a construgdo de um pequeno tragado para a pulsdo. E ante as manifestacdes
da satisfacdo mortifera da pulsdo, sejam elas o kakon, acting out e a passagem ao ato, servimo-
nos de outras vinhetas clinicas para trabalhar as estratificacGes dessas manifestaces agressivas
visando a verificar a importancia da localizagdo do modo de gozo dos sujeitos para dirigir o
tratamento. Articulamos essas manifestagdes com a estrutura fundamental do ato na clinica para
indagar se aquilo que o autor nomeou, em sua tese Il do relatério A agressividade em
psicanalise (1948/1998b), como “paranoia dirigida” pode servir como modo de operar com o
gozo narcisico, na transferéncia, para dar um lugar a agressividade simbolica como meio de

enlagamento ao Outro ou mesmo de produzir um lago social minimo.
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CAPITULO 1 - AGRESSIVIDADE E PULSAO DE MORTE

Comecamos nossa pesquisa por explorar as bases conceituais da agressividade em
psicanalise e suas relagdes com a pulsdo de morte em Freud. Dividimos o periodo de abordagem
de acordo com a primeira e segunda topicas do aparelho psiquico postuladas por ele. Com a
finalidade de dar embasamento conceitual ao tema, iniciamos introduzindo as definigdes
psicanaliticas de libido e pulsdo. Concomitantemente, assinalamos os periodos significativos
de modificacdo na sua teoria da libido.

Posteriormente, enveredamos pela obra de Lacan comegando com seu texto A
agressividade em psicanalise (1948/1998b) para explorar qual leitura ele fez de Freud e o
guanto avancou. Tentamos localizar a articulagdo da nogéo de agressividade com a pulsdo de
morte nos registros Imaginario, Simbdlico e Real. Nesse percurso, cotejamos textos

contemporaneos ao periodo de prevalénca de cada registro, como também de outros periodos.

1.1 A pulsdo de morte como substrato da agressividade em Freud

Para trabalhar nosso recorte do tema da agressividade em psicanalise, recorremos a dois
conceitos freudianos: libido e pulsdo. No verbete A teoria da libido, Freud (1922-1923/1976f)
define que a “libido ¢ um termo empregado na teoria dos instintos [das pulsdes] para descrever
a manifestacdo dindmica da sexualidade” (p. 308). A dinidmica que se manifesta refere-se ao
fato de a libido ser uma energia psiquica deslocavel, que visa a satisfacdo sexual pelo
movimento de investimento e desinvestimento nos objetos. Em Sobre o Narcisismo
(1914/1974b, p. 91), ele se utiliza da imagem do corpo de uma ameba, que produz pseuddpodes,
para transmitir a ideia de que uma parte da libido € emitida do eu para 0s objetos externos e
pode fluir de volta dos objetos para o eu, que estaria sempre pronto a absorvé-la. Denominada
de forca amorosa em Psicologia de grupo e analise do ego [eu]®, Freud (1921/1976d, p. 116)
equivale a libido com “o ‘Eros’ do filosofo Platdo”, tanto “em sua origem, fungdo e relacao
com o amor sexual”.

Portanto, utilizando-se da definicao de libido, Freud elabora o conceito de Trieb, pulsao,
para descrever a sexualidade humana. A pulsdo € definida por ele (1905/1972a) como um
representante psiquico de excitacdes constantes oriundas de fontes enddgenas, em conflito com

os estimulos externos, excitagdes que impulsionam o organismo a buscar uma descarga para

8 Optamos pela tradugdo de Ego por eu. Destacaremos o eu entre colchetes toda vez que Ego aparecer na citagio
literal
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sua satisfacdo. A pulsdo situa-se “na fronteira entre o psiquico e o fisico”, fronteira delimitada
pela zona erdgena, que sexualiza determinado érgdo somatico, ao qual Freud denomina de fonte
(Quelle) da pulséo (p. 171). A finalidade ou alvo (Ziel) da pulsédo tem por objetivo imediato
atingir a eliminacgdo da excitacdo, segundo o principio de constancia governado pelo principio
do prazer®. O alvo depende e tem uma estreita ligagdo com a fonte corporal, mas ambos s&o
multiplos, uma vez que estruturalmente a pulsdo sexual se apresenta de forma parcial™®.

Freud assinala também que para alcancar sua finalidade de acordo com a fonte er6gena,
a pulsdo precisa de um objeto (Objekt) que é absolutamente contingencial e € o que ela tem de
mais variavel, indicando a plasticidade da pulsdo. Dez anos passados, Freud (1915/1974c)
retoma esse funcionamento demarcando que a escolha do objeto especifico da pulséo e seu
modo de satisfacdo decorrem de sua ligacdo com representantes psiquicos da fonte corporal,
em virtude de vicissitudes na histdria do individuo. Por isso, a pulsdo comporta caracteristicas
de plasticidade, variabilidade e desvio tanto da finalidade quanto do objeto, e outras
mobilidades tais como a sublimagéo. Acrescenta que a esséncia mesma da pulséo é a pressao
(Drang) constante que ela exerce sobre o aparelho psiquico, ou seja, a quantidade de forca que
ela aplica na “exigéncia feita a mente no sentido de trabalhar em consequéncia de sua ligagao
com o corpo” (p. 142).

A teoria da libido sofreu varias alteracGes ao longo da elaboracdo dos fundamentos
psicanaliticos, mas, desde o inicio, esteve articulada a pulsdo de agressdo ou destrui¢do. Freud
se interessou progressivamente pela agressividade observando sua presenca precoce na vida do
individuo. Ele considerava que a agressividade era um fenémeno bioldgico instintivo vital e
primitivo. Mas a sua teoria da libido oscilava entre um mecanismo de fusao e de “desfusao” da

agressividade com a sexualidade, como também na obscuridade da permanéncia da posicao

% Cf. Freud,1920/1976c, p- 20. O aparelho psiquico ¢ governado por dois principios: “Sabemos que o principio do
prazer é préprio de um método primario de funcionamento por parte do aparelho mental, mas que, do ponto de
vista da autopreservacao do organismo entre as dificuldades do mundo externo, ele é, desde o inicio ineficaz e até
mesmo altamente perigoso. Sob a influéncia dos instintos [pulsfes] de autopreservacdo do ego [eu], o principio do
prazer é substituido pelo principio da realidade. Esse Gltimo principio ndo abandona a intencdo de
fundamentalmente obter prazer; ndo obstante, exige e efetua o adiamento da satisfagdo, o abandono de uma série
de possibilidades de obté-la, e a tolerdncia temporéaria do desprazer como uma etapa no longo e indireto caminho
para o prazer” Nesse momento do pensamento de Freud, o processo primario se define como espago pulsional de
energia livre, excitacdo que pressiona por descarga, € 0 principio do prazer s6 se instaura com 0 processo
secundario, possivel pela linguagem como principio de ligagao.

Freud, em Trés ensaios sobre a teoria da sexualidade (1905/1972a), introduz a nogdo de pulses parciais ligadas
a determinadas zonas erdgenas, sob a forma da satisfacdo oral e anal. Lacan (1962-1963/2005) apresenta a pulsdo
escopica e invocante, agregando a lista dos objetos pulsionais a voz e o olhar. Estes dois novos objetos da pulsao
dizem respeito ao desejo — a voz associada ao desejo do Outro, e 0 olhar, ao desejo pelo Outro. Lacan (1964/1988)
também vai dizer que a pulsdo invocante é a mais préxima do inconsciente.
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dualista das pulsbes, como se verd a seguir. Freud acaba por localizar na pulsdo de morte o
substrato pulsional das manifestaces agressivas como seu Unico fundamento.

Para entender a oscilacdo de Freud em tratar da fusdo/“desfusdo” entre erotismo ¢
agressividade, destacamos trés momentos decisivos na obra freudiana relativos ao
desenvolvimento da teoria da libido, a partir das duas topicas do aparelho psiquico elaboradas
por ele, e as articulamos a nocdo de agressividade. O primeiro se localiza em os Trés ensaios
sobre a teoria da sexualidade, em que Freud (1905/1972a) distingue pulsdo de autoconservagédo
e pulsdo sexual. O segundo, por volta de 1914-1915, é marcado pelos artigos Sobre o
narcisismo: uma introducdo — no qual Freud (1914/1974b) faz uma correcdo da teoria e reune
a libido do eu a libido do objeto — e Os instintos [pulsdes] e suas vicissitudes (1915/1974c). O
terceiro periodo, de 1920, compreende todas as formulagdes seguintes a tese de Além do
principio do prazer, na qual Freud (1920/1976c) propde uma nova dualidade pulsional: pulséo
de vida e pulsdo de morte.

1.1.1 Primeira topica'!: pulsdo de agressdo e pulsdo de dominio

Desde seus Estudos sobre a histeria, Freud (1893-1895/1987) enfatizou a origem dos
fendmenos da sexualidade na vida infantil. Ao descrever nos Trés Ensaios 0s desvios em
relacdo ao objetivo sexual considerado normal, Freud liga o sadismo a um componente
agressivo da pulsdo sexual que, por deslocamento do objetivo sexual, preponderou sobre o
mesmo. Ele acrescenta que, por meio dessa ligacdo, ocorre a transformacdo de amor em odio,
de ternura em hostilidade, tanto nas neuroses como na paranoia. Porém, ao desenvolver os
“instintos componentes”, descreve que as pulsdes de escopofilia (voyeurismo), exibicionismo
e crueldade sdo independentes das zonas erdgenas, ndo apresentando conexdo com a pulséo
sexual a ndo ser mais tarde (1905/1972a, p. 197). Sobre a crueldade, Freud adverte que esta
aparece precocemente na vida infantil, quando a barreira da piedade ainda ndo esta
desenvolvida, presumindo que surja como pulsdo de dominacdo, mas que sua analise ainda
estava incompleta na época (p. 198).

Com a aplicacdo da teoria da libido aos fendmenos psicoticos, surge a hipétese do

narcisismo, em que Freud (1914/1974b) distingue libido do eu e libido do objeto. Freud foi

11 Cf. Freud, 1900/1987a, pp. 534-551. Na primeira tdpica freudiana, a composicdo do aparelho psiquico possui,
de um lado, o sistema Inconsciente e, de outro, o Pré-consciente/Consciente. Essa oposi¢do corresponde a
dualidade do principio do prazer e principio da realidade, indicando o conflito entre a satisfacdo da sexualidade e
uma instancia recalcadora que possui aspiracdes éticas e morais. Nessa topica, 0 ego é considerado totalmente
consciente.
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impulsionado pela experiéncia clinica sob transferéncia, na qual percebeu uma forte relagéo
libidinal entre o eu e 0 objeto, fazendo do conceito de narcisismo um avango na investigagédo
sobre a direcdo que a libido toma. A emergéncia do eu vinda do autoerotismo implica uma nova
acdo psiquical?: o investimento libidinal da pulsdo sexual no eu, que faz deste o primeiro objeto
da libido. Posteriormente, haveria, na vida psiquica, uma pressao provocada pela geracdo de
desprazer para sair das fronteiras do narcisismo e investir a libido nos objetos. Nessa época,
Freud ligou a libido do eu as pulsGes repressivas e de autopreservacao, o que reforcou a sua
resisténcia em pensar uma pulsdo agressiva independente. Mas é importante observar que, nesse
texto, o proprio Freud considera a concep¢do dualista da libido como uma especulacéo extraida
de uma base bioldgica, e admite que a libido pode ser produto da diferenciacdo de uma energia
geral que atua na mente (Freud, 1914/1974b, p. 95).

Em seguida, ao trabalhar As pulsGes e suas vicissitudes, Freud (1915/1974c) destaca a
nocdo de ambivaléncia afetiva, associando 0 amor a relagdo de prazer entre 0 eu e 0 objeto, e 0
odio exclusivamente a relacdo de desprazer. Na condicéo narcisica do comego da vida mental,
0 eu ¢ investido pelas pulsdes sendo capaz de satisfazé-las em si mesmo de forma autoerotica,
portanto, ele ndo precisa do mundo externo, sendo-lhe este indiferente. A oposicdo amor
autoerotico e indiferenca ao mundo externo reflete a polaridade inicial entre eu e objeto. Depois,
pela acdo do principio do prazer, o eu divide o0 mundo externo entre objetos agradaveis e
desagradaveis. Nessa fase objetal ocorre relacdo de 6dio e agressividade contra objetos
estranhos, que o eu projeta e repele com a pulsdo de destruicdo, mas introjeta e atrai objetos
fonte de prazer com o sentimento do amor. Freud considera que o 6dio € mais antigo que o
amor e so se torna oposto a este Ultimo depois de estabelecida a organizacédo genital. Acrescenta
mais uma antitese, entre amar e ser amado, articulada a polaridade entre atividade e passividade,
que ele interpreta de maneira similar ao sadismo e a escopofilia. Para ele, no entanto, mesmo
quando o ddio adquire um carater erdtico, como ocorre quando o eu incorpora o objeto pelo
devoramento oral, ou domina a fungdo sexual na fase anal sadica, por exemplo, “os verdadeiros
prototipos da relacdo de odio se originam ndo da vida sexual, mas da luta do ego [eu] para
preservar-se e manter-se” (1915/1974c, p. 160).

Embora Freud (1919/1976b) ndo indique a atuacdo da pulsdo agressiva ou de dominio
na fantasia Uma crianca é espancada, entendemos que ela em si € uma formacdo permeada
pela agressividade. Podemos destacar sua importancia para nosso tema pelo fato mesmo de se

passar sob as coordenadas de uma pulsdo agressiva articulada com a pulséo sexual e a questéo

12 Cf. Lacan, 1960/1961/1992. Ele interpreta essa nova acdo psiquica como sendo a presenca do Outro da
linguagem, pois ndo h& amor de si que ndo passe pelo olhar e reconhecimento do Outro, como veremos a seguir.
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da ambiguidade e do impasse. Contudo, consideramos um certo tratamento da pulséo pela via
da fantasia neurotica e a retomaremos adiante nessa perspectiva.

Freud (1919/1976b) investiga a frequéncia dessa fantasia na clinica, observa sua origem
precoce entre o segundo e o quinto ano de vida e indica sua utilidade para o “esclarecimento na
génese das perversdes em geral e do masoquismo em particular, e para avaliar o papel
desempenhado pela diferenca de sexo na dindmica da neurose” (p. 238). Ele a descreve em trés
fases em forma de frase. A primeira, “O meu pai esta batendo na crianga”, que ndo é sadica
nem masoquista, mas provém de um estagio preliminar de rancor ciumento, podendo ser
completada com “que eu odeio”. A segunda, “O meu pai esta batendo em mim”, tem carater
masoquista, tendo sido modificada quanto ao objeto. Essa fase ¢ “catexizada” com alto grau de
prazer, e ainda que jamais tenha ocorrido, nunca é lembrada no sentido de ter se tornado
consciente e necessitar ser construida em analise. A terceira, “Um adulto esta batendo em varias
criangas desconhecidas”, ¢ inversa a segunda fase, pois substitui o eu por um objeto externo.
Ela tem forma sadica, ja& que foi transformada quanto ao objeto, conquanto resulte em uma
satisfacdo masoquista e desconcertante ligada a uma forte excitacdo sexual (pp. 231-233). Isso
se explica porque, no fundo, o autor € um substituto do pai.

Para Freud (1919/1976b), a fantasia de espancamento e outras fixagdes perversas
analogas correspondem ao que restou do Edipo, como uma cicatriz da escolha objetal incestuosa
que continua a viver no inconsciente apds o recalque. O “ser espancado” é um substituto
regressivo do amor sexual na excitacédo libidinal da crianca somado a uma inversao do triunfo
desse amor em castigo decorrente do sentimento de culpa (p. 237). Freud percebe uma
desconcertante associacdo entre passividade e desprazer na satisfacdo da pulsdo, e explica a
génese do masoquismo pela regressdo libidinal de um objeto para o eu. O recalque instaura o
sentimento de culpa e transforma o sadismo em masoquismo operando “de trés modos: torna
inconscientes as consequéncias da organizacdo genital, obriga essa organizacdo a regredir ao
estadio sadico-anal e transforma o sadismo desse estadio em masoquismo, que é passivo e
novamente, num certo sentido, narcisico” (p. 242). A constata¢do mais interessante de Freud €
que, para ambos 0S sexo0s, a regressdo a fantasia masoquista de ser espancado pelo pai
corresponde a uma atitude feminina, quer dizer, a fantasia passiva de ser amado por ele, que
permanece intacta no inconsciente mesmo com a acao do recalque (p. 248). Logo, deduzimos
que essa fantasia concentra elementos pulsionais em jogo na fase narcisica.

Em Além do principio do prazer, a posicdo dualista é mantida ao custo de uma
obscuridade na teoria das pulsdes, “como modo de sair a qualquer prego de uma situagdo

embaragosa”, pois Freud (1920/1976c, p. 75) admite que ndo foi possivel isolar qualquer pulséo
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que ndo fosse a sexual. A oposi¢do entre pulsdo de vida e pulsdo de morte é aproximada a ideia
de polaridade entre amor e 6dio, sob as formas de afeicdo e agressividade do amor objetal,
respectivamente. Nesse ponto, Freud retoma sua tese de 1905 em que identificou, na pulsdo
sexual, um componente sadico, e ja considera a possibilidade da existéncia de um masoquismo

primario como uma fase anterior na histéria da pulsdo. Adiante, esse ponto sera explorado.

1.1.2  Segunda topica®®: pulsdo de destruicdo

Com a formulagdo da segunda topica, no seu texto O Ego e o Id [O Eu e o Isso]**, Freud
(1923/1976e) retoma as duas classes de pulsdes para tracar vinculagdes entre as mesmas e as
trés estruturas de diferenciacdo do aparelho psiquico. Considera o supereu'® como a expresséo
das mais poderosas pulsdes e das mais importantes vicissitudes libidinais do isso, enquanto o
eu seria a projecdo de uma superficie corporal e o grande reservatério da libido. Ele supde a
existéncia, no aparelho psiquico, de uma energia deslocavel, empregada a servi¢o do principio
do prazer, que tende ao estado inorganico, isto €, a morte. Essa energia provém do estoque
narcisico da libido, em estado dessexualizado, a saber, na forma de energia sublimada, dado
que “ainda reteria a finalidade principal de Eros — a de unir e ligar — na medida em que auxilia
no sentido de estabelecer a unidade ou tendéncia a unidade, que é particularmente caracteristica
do Ego [Eu]” (p. 61). Mas a libido narcisica “pode ser adicionada a um impulso erotico ou
destrutivo” pela fusdo ou “desfusdo” das pulsdes. Um exemplo classico de fusdo pulsional util
seria 0 componente sadico da pulsao sexual, e de “desfusdo” pulsional, o sadismo, que se tornou
independente como perversao (pp. 56-59). Nesse texto, considera que a pulsdo de destruicdo
seria habitualmente colocada a servigo da vida e dirigida ao mundo externo, ndo obstante se
origine da pulsdo de morte autodestrutiva e primaria.

Seguindo sua investigacdo, no texto O problema econdémico do masoquismo, Freud
(1924/19769) divide a pulsdo de “dominio ou vontade de poder” em duas porgdes: como
sadismo, se ¢ desviada para fora e estéd a servico da funcdo sexual, e como “masoquismo original

erogeno”, se fica dentro do organismo com ajuda da excitagdo sexual (p. 204). Ele se interessa

13 Cf. Freud, 1923/1976e. A segunda topica freudiana é elaborada a partir das dificuldades teéricas com o
narcisismo, a identificacéo e a resisténcia. Freud designa trés instancias psiquicas o Id (Isso) como o polo pulsional
da personalidade, totalmente inconsciente; o Ego (Eu) como o representante dos interesses da totalidade da pessoa
e investido da libido narcisica, e o Superego (Supereu) que julga e critica, como a interiorizagdo das exigéncias e
das interdicBes parentais. Ambos possuem partes conscientes e inconscientes.

14 Optamos pela traducdo de Id por Isso; destacaremos o Isso entre colchetes toda vez que Id aparecer na citagio
literal.

15 Optamos pela tradugéo de Superego por supereu; destacaremos o supereu entre colchetes toda vez que Superego
aparecer na citagdo literal.
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em saber como a libido pode fazer um Béandigung (amansamento) da pulsdo de morte,
domando-a, e o0 associa a0 mecanismo de fusdo pulsional, & operacdo de ligacdo a um
representante psiquico. Freud afirma que o masoquismo erdgeno estéa presente em todas as fases

da vida sexual de onde originam seus “revestimentos psiquicos cambiantes” (1924/1976g, p.

206).

O medo de ser devorado pelo animal totémico (o pai) origina-se da
organizacao oral primitiva; o desejo de ser espancado pelo pai provém da fase
anal-sadica que a segue; a castracdo, embora seja posteriormente rejeitada,
ingressa no conteldo das fantasias masoquistas como um precipitado do
estddio ou organizacdo falica, e da organizacdo genital final surgem,
naturalmente, as situacGes de ser copulado e de dar nascimento, que sdo
caracteristicas da feminilidade (Freud, 1924/1976g, p. 206).

Frente aos impasses sociais das manifestacdes da agressividade dirigida para fora, em
O mal-estar na civilizagéo Freud (1929-1930/1974d) associa o desenvolvimento da civilizagdo
ao do individuo. Ele afirma que o objetivo principal no desenvolvimento do individuo é a
manutencdo do programa do principio do prazer que visa a satisfacdo da pulsdo. Todavia, ainda
reconhece a evidéncia da pulsdo agressiva na vida sexual e seu envolvimento com as duas
classes de pulsdo como “uma disposic¢do instintiva original e auto-subsistente (sic) ” (p. 144).

Freud (1929-1930/1974d, p. 142) supunha que as manifestacdes da pulsdo destrutiva
ocorriam por meio do sadismo e do masoquismo conforme estivessem dirigidas para dentro ou
para fora, mas “fortemente mescladas ao erotismo”. Consideramos que, a medida que o
desenvolvimento tedrico foi avangcando, tornou-se dificil para ele pensar a pulsdo de morte
dissociada da libido. Sua tese era que, no sadismo, considerado um componente da sexualidade,
havia um vinculo entre as tendéncias para o amor e a pulsdo destrutiva externa na ligacdo com
0s objetos. No masoquismo, associavam-se a sexualidade e a pulsdo destrutiva interna voltada
para o eu. Essa “autodestrutividade” era derivada da pulsdao de morte e representaria a sua face
silenciosa e fugidia.

Para Freud (1929-1930/1974d), o concurso da civilizacdo instaura o supereu a
proporcao gque a renuncia pulsional exigida pela vida social cria uma consciéncia, e esta, por
sua vez, exige mais renuncias, fundando o sentimento de culpa e a necessidade de punicdo. A
solugcdo seria a incorporagdo em seu eu, por meio da identificagdo, dessa ‘“‘autoridade
inatacavel” que se transforma “em seu superego [supereu], entrando na posse de toda a
agressividade que a crianga gostaria de exercer contra ele” (p. 153). Pelo mito do assassinato

do pai do totem, Freud explica esse processo de ambivaléncia afetiva: o ato de agressao, como
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satisfagdo do Odio, institui o sentimento de culpa e faz advir o amor em forma de remorso no
processo de sublimacdo. O supereu é criado nessa jun¢ao do édio com o amor como ameaca de
punicdo e impedimento a repeticdo do ato. Segundo Freud, na clinica da neurose o mito do
Edipo serviria como regulacéo da pulsdo pelo medo da perda do amor do pai. Teriamos, ai, um
supereu “herdeiro do complexo de Edipo”, resultado da interiorizagio dos interditos parentais
e ligado a figura pacificadora do pai, situando no amor a possibilidade da rentncia pulsional.

Do ponto de vista do individuo, aquela citada face silenciosa e fugidia da pulsdo de
morte é observada por Freud em algumas manifestac@es clinicas relacionadas a uma posi¢édo
masoquista, na forma de agressividade dirigida para dentro. A compulsao a repeticdo de atos
que provocam desprazer para o individuo ou causam seu mal-estar é associada por Freud (1929-
1930/1974d) a tendéncia ao estado inanimado (p. 141), que pode ser fatal. Ao perceber a
existéncia de uma satisfacdo paradoxal na reacdo terapéutica negativa ou nas neuroses de
destino, nas quais o sujeito resiste a sua cura ou é levado a se autodestruir, ele teve dificuldades
em sustentar a clinica pela interpretacdo edipiana. Embora Freud (1924/19769) tenha associado
esse masoquismo a um fator moral inconsciente — a necessidade de puni¢do —, o problema ¢
a satisfacdo libidinal retirada da significacdo erotica associada a moralidade do sentimento de
culpa (pp. 211-212). O supereu, herdeiro da culpabilidade edipiana, na sua funcéo
normalizadora das pulsdes pela via do amor, ndo explicava essa tendéncia autodestrutiva que
se repetia.

A hipotese da existéncia de um supereu inatacavel, Freud (1929-1930/1974d) a formula
como o retorno sobre o eu da agressividade que o eu teria dirigido aos outros (pp. 146-153).
Esse supereu® que perturba, angustia e maltrata o eu é muito mais cruel e nada apazigua sua
severidade; ele promove a satisfacdo obscura e masoquista do sacrificio: quanto mais se da,
mais ele pede. Freud (1929-1930/1974d) observa esse supereu quando “a renfincia instintiva
[pulsional] ndo possui mais um efeito completamente liberador; a continéncia virtuosa nao €
mais recompensada com a certeza do amor ” (p. 151), j4 que nada o satisfaz. Miller (2004)
afirma que essa satisfacdo paradoxal revela a dimensdo pulsional do supereu, que ele nomeia

de “pulsdo do supereu”, que considera ser a melhor defini¢do da pulsdo de morte (p. 22).

16 A respeito desse supereu inatacavel Lacan destaca que ele deu origem a nogio de “supereu sadico” desenvolvida
por Melaine Klein. Ele se origina dos objetos maus que foram internalizados primitivamente e permaneceram
estimulando o sentimento de que todos os objetos bons estdo mortos. Ele é cruel, evoca culpa excessiva, exige
perfeicdo e opde-se as pulsbes. Melanie Klein (1882/1960) desenvolveu uma escola de psicanéalise na Inglaterra,
foi uma tedrica das relacdes de objeto, autora da teoria do “desenvolvimento psicossexual e psicopatologia”
embasada em eventos que ocorrem durante o primeiro ano de vida. Sua teoria da psicopatologia prop8e que a
agressdo inata excessiva ou a reacdo psiquica a agressdo era a causa de distdrbios emocionais severos como 0s
transtornos psicéticos.
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Poderiamos nos perguntar se a parte da pulsdo de morte ndo normalizada pelo amor, ou a parte
do supereu ndo regulavel pelo amor subsiste como um residuo tirnico e atormentador,
impermeével as interpretacfes edipianas de suas manifestacdes.

Ainda que, ao final de sua obra, Freud designasse as pulsdes como “entidades miticas,
magnificos (sic) em sua imprecisdo”, ele nunca recuou frente a investigagdo da sexualidade
nem da agressividade (Freud, 1932-1933/1976i, p. 119). Numa carta em resposta a Princesa
Marie Bonaparte, escrita em 1937, sobre o tema da agressividade, Freud sugere uma maior
independéncia da destrutividade externa original e considera que a sublimag&o desvia uma parte
da pulsao de destruigdo do “seu objetivo destruidor original”’, como citado por Jones
(1953/1989, p. 449). Este autor ressalta que mesmo a pulsdo sexual ndo entra em agdo sem
alguma quantidade de agressividade, e afirma que na combinacdo das duas pulsées ha uma
sublimacéo parcial da pulsdo agressiva. Esta fica latente ou recalcada por uma catexia erotica,
como “‘contra compensagdo”, o que coloca em pauta o tema enigmatico da ambivaléncia afetiva
(p. 450).

Podemos observar que, a partir de sua formulacdo do Além do principio do prazer
(1920/1976¢), Freud ultrapassa a concepcdo da agressividade como um principio
exclusivamente bioldgico ligado a pulsdo de autoconservagéo e vai se dando conta do caréater
deletério da pulsdo agressiva, que ele liga a pulsdo de morte. Ao associar a producédo de dor ao
principio do prazer, ele teve que reformular toda a teoria para pensar uma pulsdo que nao atende
a esse principio e atua de um modo desligado das representacées psiquicas, ndo passando pelo
recalque, como no caso do masoquismo primordial. No trabalho sobre o Mal-estar na
civilizagdo (1929-1930/1974d), profundamente marcado pelas consequéncias da Primeira
Guerra Mundial, Freud desvincula a agressividade das pulsdes de conservacao do eu como seu
fundamento. Nesse texto, ele reconhece que a grande ameaga a civilizacdo € a tendéncia “inata”
do homem para a agressao, integrada a pulsdo de morte, manifesta como uma inclinacdo a

ruindade, destruicdo e crueldade (p. 142).

1.2 A agressividade como modo de identificacdo narcisico e pulsdo de morte em Lacan

Para analisar as implicacGes tedricas e clinicas da articulacdo da agressividade com a
pulsdo de morte, fizemos um recorte ligado aos trés registros fundamentais estabelecidos ao
longo do ensino de Lacan. Percorremos alguns textos da prevaléncia do Imaginario, Simbdlico
e Real, seguindo a proposta lacaniana de esclarecer a significacdo enigmatica da pulséo de

morte freudiana em sua relagdo com a agressividade. Circulamos pelo texto A agressividade
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em psicanalise, de 1948, de forma geral, extraindo como orientacdo a definicdo da Tese IV do
trabalho, que postula que “a agressividade ¢ a tendéncia correlativa a um modo de identificacdo
a que chamamos narcisico, e que determina a estrutura formal do eu do homem e do registro de
entidades caracteristico de seu mundo” (1948/1998b, p. 112).

Uma vez que a agressividade é tomada como tendéncia, estabelecemos sua relacdo com
0 conceito de pulséo e de gozo, para verificar seus desdobramentos segundo os trés registros.
Para essa correspondéncia, nossa ferramenta de leitura foram os modos de satisfacdo da pulséo
propostos por Miller sob a designagdo de “gozo imaginario; gozo substitutivo; gozo da
transgressdo”, no seu curso Silet, os paradoxos da pulsdo de Freud a Lacan (1995/2005, p.
122), no qual ele adota uma leitura a posteriori para o conceito de pulsdo na l6gica do ensino
lacaniano. Desta forma, num movimento em espiral, cotejando alguns textos contemporaneos
da prevaléncia de cada registro com o texto de 1948, associamos os destinos da pulséo agressiva
como libido negativa, as identificacbes: a agressividade contida na identificacdo imaginaria
pelo eu ideal, a agressividade pertencente ao Ideal do eu como identificacdo simbdlica, ate a

tendéncia a destruicédo vista no supereu pelo desdobramento do sadismo em masoquismo.

1.2.1 A agressividade articulada a pulséo de morte no Imaginario

Em quase todos os textos dos Escritos, Lacan postula a dimensdo fundamental do sujeito
no que ele chama de Imaginario. Nessa época de seu ensino, ele considera o Inconsciente como
um complexo de imagos’. No texto A Agressividade em psicanalise Lacan (1948/1998b)
articula a teoria da pulsdo freudiana ao campo imaginario, no qual podemos localizar a
identificacdo narcisica do estadio do espelho como solucdo para 0 gozo do corpo despedacado.
Pois, pela elaboracdo desse estadio, Lacan (1949/1998c) prossegue na investigacdo da
constituicdo subjetiva, destacando a funcdo decisiva da imago do corpo préprio para inscrever
uma relacdo do organismo (Innenwelt), primordialmente insuficiente, com a realidade (Umwelt)
(p. 100). Entretanto, sinaliza que devemos partir da “fungdo de desconhecimento”, que
caracteriza o eu, pelos efeitos latentes da Verneinung freudiana, uma negatividade presente em

todas as estruturas destacadas na segunda topica (p. 103). Lacan define 0 eu como uma instancia

7 Imago foi um termo criado por Carl Jung, em 1912, e depois usado por Freud e outros psicanalistas. Designa
uma imagem inconsciente de objeto, realizada e construida em idades precoces e que fica investida pulsionalmente.
Como uma construcdo imagindria e simbolica, as imagos desempenham o papel de modelo ou ideal que rege, de
uma forma inconsciente, as escolhas objetais futuras.
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resultante da funcdo do juizo sob o dominio do principio do prazer, e ndo organizado pelo

principio da realidade.

Caracterizo essa instancia, aqui, ndo pela construcdo teérica que dela fornece
Freud em sua metapsicologia, como sistema percepc¢do-consciéncia, mas pela
esséncia fenomenoldgica que ele reconheceu como sendo a sua esséncia mais
constante na experiéncia, sob o0 aspecto da Verneinung, e cujos dados ele nos
recomenda apreciar no indice mais geral de uma inversdo precedente ao juizo
(Lacan, 1948/1998b, p. 111).

O estadio do espelho ilustra a constituicdo do eu por clivagem com o mundo externo,
ora, para entender essa clivagem, retomaremos o conceito de denegacdo. Em A Negativa, Freud
(1925/1976h) afirma que, por influéncia das pulsbes, se instauram no sujeito os juizos de
atribuicdo e de existéncia a partir de uma primeira afirmacdo, Bejahung. Inicialmente, uma
oposicdo do dentro e do fora ocorre por meio da fungdo do julgamento na qual o eu prazer
original ejeta tudo que é mau e prejudicial e introjeta tudo que é bom e util, fundando o juizo
de atribuicdo. O eu realidade, que se desenvolve a partir do eu prazer, julga a existéncia real de
uma representacao pelo “teste de realidade” (p. 297). O juizo de existéncia, portanto, conta com
a percepcao primitiva que o sujeito teve das coisas, a partir da reproducédo da representacao da
coisa que ele conservou. Mas, a precondicdo para o teste de realidade é que o0 objeto que trouxe
satisfacdo real para o eu tenha sido perdido para ter a possibilidade de ser reencontrado na
representacgéo.

O mais interessante € que Freud faz corresponder a origem do julgamento “a partir da
acdo reciproca dos impulsos instintuais [pulsionais] primarios” conforme o principio do prazer
(1925/1976h, p. 299). Assim, ele relaciona a afirmacdo com a pulsdo de vida equivalente a
unido libidinal, e a negativa a pulsdo de destruicdo como sucessor da expulsdo. Desta forma, o
“julgar € a acdo intelectual que decide a escolha da acdo motora... e conduz o pensar ao agir”
(p. 299) por meio das pulsdes, e essa liberdade incide sobre a funcdo de sintese do eu. Ele
conclui que o reconhecimento intelectual do inconsciente pelo eu ocorre quando uma imagem
ou ideia que foi recalcada chega a consciéncia sob uma férmula negativa, se bem que essa
denegacéo ainda mantenha o afeto ligado ao recalque. Disso decorre que o fundamento do eu é
sempre de desconhecimento.

Voltemos ao que Lacan (1949/1998c) nomeou estadio do espelho, que é a experiéncia
de reconhecimento de sua imagem refletida no espelho pelo bebé humano. Diferentemente do

comportamento animal, a observacgdo desse acontecimento demonstra que o infans, entre seis e
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dezoito meses, por uma série de gestos, “experimenta ludicamente a relacdo dos movimentos
assumidos pela imagem com seu meio refletido”, ou melhor, seu proprio corpo, as pessoas € 0s
objetos da realidade a sua volta (p. 97).

A forma primordial da identificacdo, mediante a captacdo da imago da figura humana,
é uma relac&o erotica na qual o ser humano se fixa em uma imagem que o aliena de si mesmo,
pois o reconhecimento se da em uma imagem exterior a si proprio, através do outro do espelho.
Por isso, Lacan considera “como paranoico o conhecimento humano”, caracteristico de um

18 normal, ou seja, 0 eu é um outro (p. 99). Neste fendmeno, “a crianga pode

“transitivismo
participar, num transe completo, do tombo de seu colega, ou igualmente lhe imputar, sem que
se trate de mentira, ter recebido o golpe que lhe aplicou” (Lacan,1946/1998a, p. 182). Isso
demonstra que o verdadeiro mecanismo comum do eu é um principio de desconhecimento, um
menos de conhecimento. Mesmo que 0 sujeito ja esteja sob a incidéncia da linguagem, ha um

inicio comum para qualquer estrutura que se defina daquele que frequenta o estadio do espelho.

O estadio do espelho é a primeira estrutura do mundo primario do sujeito, o
que significa que é um mundo muito instavel. O mundo estruturado pelo
estadio do espelho é um mundo de transitivismo. Transitivismo quer dizer que
vocé ndo sabe se foi vocé ou o outro que fez. Quando a crianga bate na outra,
diz: “Ele me bateu”. Ha uma confusdo: “fui eu ou foi ele? > (Miller,
2008/2012, p. 406).

Retomando Freud (1914/1974b), apreende-se que a constituicdo subjetiva consiste na
operacdo psiquica que é resultado da passagem do autoerotismo para o narcisismo. Freud
localiza o reservatorio da libido no eu (definido como uma diferenciacdo interna do isso), de
onde a pulsdo se dirige para os objetos e retorna ao Eu. A erotizacdo do corpo préprio tem um
papel primordial na concepcdo do narcisismo, como a ac¢do psiquica que funda o interesse
erdtico pelo Eu. O conceito de narcisismo em Freud percorre um duplo movimento: do corpo
ao eu, um eu corporal, isto €, do eu como objeto da libido, a concepcdo do eu como fonte
priméaria da libido. Conforme Miller (1995/2005, p. 132), “Freud atribui a esse narcisismo a
significacdo de uma perversdo”, a mesma importancia de uma perversao, por té-lo ilustrado por
intermédio da homossexualidade. O narcisismo primario de Freud € o “narcisismo perverso do

corpo proprio” que localiza, no eu e no amor de si mesmo o gozo primordial.

18 Cf. Lacan (1946/1998a, p. 181). Charlotte Bihler e Elsa Kohler, citadas por Lacan, observaram e relataram o
fendmeno do transitivismo em criangas bem pequenas. Bihler, C., Soziologische n. psychologische Studien tber
das erste Lebensjahr, lena: Fischer, 1927; Kéhler, E. Die Personlichkeit des dreijahrigen Kindes, Leipzig, 1926.
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Lacan (1946/1998a) observa que a prevaléncia da percepcao visual do corpo proprio no
espelho indica que, com a prematuridade motora da crianca, o reconhecimento antecipado da
forma humana tem a func¢do de constituir um “eu ideal” pela imagem narcisica. Mas, 0 cerne
do narcisismo seria a possibilidade de identificacdo com essa forma, seria o “n6 imaginario” no
qual se situa a “relagdo da imagem com a tendéncia suicida que o mito de Narciso!® exprime
essencialmente” (p. 187). Lacan interpreta essa “tendéncia suicida” do narcisismo a partir da
metapsicologia freudiana, com os conceitos de pulsdo de morte, “ou ainda de masoquismo

primordial”, para dizer que essa tendéncia

decorre, para nos, do fato de que a morte no homem, muito antes de se refletir,
alias de maneira sempre ambigua, no pensamento, € por ele experimentada na
fase de miséria original que ele vive, desde o trauma do nascimento até o fim
dos primeiros seis meses de prematuracdo fisioldgica, e que depois ird
repercutir no trauma do desmame (Lacan, 1946/1998a, p. 188).

Nessa fase traumatica de “miséria original” da historia psiquica reside o anuncio de toda
série de renuncias que vai compor a memdria do sujeito, marcada pela ruptura inicial entre o
ser e 0 Eu. E a identificacdo com a imago do corpo que abre a causalidade psiquica, realizando
“uma metamorfose das relacdes do individuo com seu semelhante” como solu¢do para a
discordia primordial (Lacan, 1946/1998a, p. 189). Nesse tempo inicial, em uma perspectiva
heraclitiana, na qual a discdrdia € anterior a harmonia, pulsdo de morte e agressividade se
equivalem, pois ambas se originam da libido narcisica (Lacan,1948/1998a, p. 118).

Segundo Miller (1995/2005, p. 126), no estddio do espelho o afeto de jubilo
experimentado pela crianca diante do reconhecimento de sua imagem refletida no espelho
imprime uma satisfacdo explicita, ligada a percepc¢édo da forma total do corpo como origem da
unidade do eu. Inicialmente, entretanto, e de maneira implicita, temos a manifestacao de dor na
vivéncia do corpo fragmentado que indica o estado de prematuracéo, da qual o sujeito sofre por
sentir-se despedacado pela desarmonia dos 6rgdos do seu proprio corpo, quando ainda nao
possui uma ideia total dele.

Lacan (1948/1998a) indicou a funcdo formadora das imagens como determinantes das
tendéncias individuais, na condicdo de variacdes das matrizes constituintes da imago para as

pulsdes. Para ele, as imagens estruturais nomeadas como “imagos do corpo despedagado” sdo

19 Cf. Kury (2003, p. 278). Segundo o mito, Narciso impressionava por sua rara beleza, jamais vista por ele mesmo.
Quando chegou a fase adulta, apds uma cacada, ele se debrucou na fonte de Téspias para beber dgua. Nessa
posicdo, ele viu seu rosto refletido na agua e se apaixonou pela prépria imagem. Aprisionado por ela, ele
permaneceu imovel na contemplagao ininterrupta e morreu.
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os “vetores eletivos das intengdes agressivas” (p. 107). Precocemente na vida das criangas,
observa-se a satisfagdo com as brincadeiras de desmembramento corporal, como tema
espontaneo da imaginacdo infantil. I1sso desde os primérdios da humanidade, ou como vemos
na obra do pintor medieval Bosch, que retratava fen6menos de desincorpora¢do com imagens
dos oOrgéos orais e daqueles derivados de canais destinados a deje¢des, gerando formas de
demonios em sua arte. Do que se pode depreender que o ponto de partida da experiéncia de
gozo € o corpo, onde a satisfacdo ja se apresenta sob duas vertentes: a dor e o prazer.

Miller (1995/2005) vai nomear essa satisfacdo como 0 gozo imaginario. A satisfacdo
libidinal procede do eu (moi)® e caracteriza-se como permanente, estagnante e inerte, posto
que sempre retorna ao corpo. Pois, a libido narcisica tem sua fonte no dilaceramento original,

do qual o eu retira a energia vital para o recobrimento pela imagem.

A Urbild dessa formagéo, embora alienante por sua funcdo externalizadora,
corresponde uma satisfacdo propria, que se prende a integracdo de uma
desordem organica original, satisfacdo esta que convém conceber na dimensao
de uma deiscéncia vital constitutiva do homem, e que torna impensavel a ideia
de um meio que lhe seja previamente formado, libido “negativa” que faz
resplandecer novamente a ideia heraclitiana da Discordia, sustentada pelo
efésio como anterior a harmonia. (Lacan, 1948/1998a, p. 118).

Por conseguinte, 0 narcisismo comporta, a um sé tempo, uma libido positiva, dada pela
abertura vital a maturacdo, e uma “libido negativa”, dada pela discordia inicial sob a forma de
agressividade, apesar de ambas provirem da “paixdo narcisica” do eu (Lacan, 1948/1998a,
p.118).

Podemos localizar esse gozo situado no eixo imaginario a—a’ que ¢ expresso no famoso
esquema L, que Lacan (1954/1985a, p. 307) utiliza para o Inconsciente. Esse esquema foi
elaborado entre os anos 1954 e 1955 e utilizado até 1957 para estudar a topologia do espaco
falante. Nele, as relacdes entre imaginario e simbdlico aparecem na forma de dois eixos que se
entrecruzam como figuracdo de relagbes entre a cena enunciada e a outra cena, a cena
inconsciente. O esquema L representa 0s quatro lugares que suportam a palavra falada: o

sujeito, 0 eu, o outro e o Outro.

20 acan (1954-1955/1985a, p. 9) toma o niicleo do imaginario formado pelo eu em duas representacdes: eu (moi)
instancia imagindria, fonte de todas as resisténcias, como a imagem refletida de seu corpo, e eu (je) que € uma
dimensdo mais simbdlica, indica a posi¢ao do sujeito frente a realidade, que, sem saber quem de fato é, acredita
ser moi a quem V& no espelho. Dessa forma, Lacan distingue o eu do sujeito, “[EU] ndo é o eu, 0 sujeito ndo é o
individuo™.
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(a)outro
M

(oeu)a (A)Outro

Figura 1 — Esquema L
Fonte: Lacan, 1954/1985a, p. 307

Esses elementos representam: S = Es, 1ss0, sujeito do inconsciente, que deve ser lido na
funcdo genitiva de que o inconsciente tem a posse do sujeito. E sujeito no sentido de sujeitado,
conforme a estrutura que se defina, a saber, sujeitado de forma psicética, perversa ou neurotica.
a’ =0, o outro, o semelhante em posicdo de objeto que é uma projecdo do eu do conhecimento,
como me conhecgo atraves das imagens que faco de mim, enunciando: —“Eusou...”. a=6;0
eu da experiéncia, no qual o eu que enuncia se vé a si mesmo, o falante, 0 que sustenta o
enunciado: —“Eu...”. A = Outro, a alteridade radical do tesouro dos significantes (Lacan,
1954/1985a, p. 307).

Entre o eu (a) e o outro (a’) s existe relagdo narcisica, e € onde Lacan (1953/1998d, p.
251) situa a frustracdo fundamental do ser, sempre alienado na relagdo imaginaria com o
semelhante, que goza no lugar do eu. Ele indica que nesse eixo o analista lida com a fala vazia
do paciente, equivalente ao gozo imaginario, situacdo que o siléncio se impde na técnica, visto
que € o lugar onde aparecem todas as resisténcias. Conquanto a transferéncia seja considerada
proveniente da dimensdo imaginaria, por aparecer no momento de estagnacdo dialética e
reproduzir os modos permanentes de constituicdo dos objetos para o sujeito, ndo se deve operar
pela fala em que hd miragem do ser. A consequéncia de uma intervencdo seria o
desencadeamento da agressividade, pois 0 sujeito tomaria por desprezo qualquer fala que se
comprometa com sua alienacdo, porque ndo ha resposta adequada ao gozo que o outro Ihe
subtrai. Esse eixo é considerado aqui um obstéaculo a elaboracdo simbolica, denunciando uma
tensdo, na teoria, entre aquilo que permanece fora da apreensao da linguagem e da fala, e o que
é dominado pelo simbolico.

Mesmo que nesse texto Lacan considere o Inconsciente concebido como o lugar da fala
e da linguagem, a partir da intersubjetividade da comunica¢do no discurso que ele emite,
podemos extrair de sua elaboragdo a autonomia do imaginario como o que persiste na a¢éo do
simbdlico. Ao discorrer sobre as ressonancias da intepretagdo na pratica analitica, por exemplo,

Lacan sugere que a fala para o sujeito pode transformar-se em objeto imaginario ou real e
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rebaixar a fungcdo da linguagem. Disto apreende-se que as palavras sdo oriundas do conjunto de
imagens corporais que seduzem o sujeito, pois “A fala, com efeito, ¢ um dom de linguagem, e
a linguagem ndo é imaterial. E um corpo sutil, mas é corpo” (Lacan, 1953/1998d, p. 302). Esse
desenvolvimento confere um lugar central para a agressividade, dado que o sujeito pode
rebaixar o Outro da linguagem ao outro da imagem.

1.2.2 A agressividade articulada a pulsdo de morte no Simbdlico

A partir de seu Discurso de Roma, Lacan (1953/2003b) remaneja a concepcdo do
imaginario deslocando a énfase para o simbdlico, traduzindo as pulsées em fendmenos de
linguagem como a substituicdo, a metonimia e a combinacdo. Ao estruturar as pulsdes em
termos simbdlicos, desprende-as do gozo exclusivamente imaginario. A agressividade é
deixada no terreno imaginario e a pulsdo de morte é considerada uma falha vital constituida
pela logica significante. Para compreendermos o destino da agressividade imaginéaria
constitutiva, torna-se necessario entendermos o percurso que ateoria lacaniana faz para dar um
tratamento simbolico a pulséo.

Nesse periodo do seu ensino, Lacan estabelece o Inconsciente estruturado como uma
linguagem, introduzindo uma dialética do ser. No campo da linguagem, a comunicacdo €é
intersubjetiva e dialética, na qual a fala tem funcéo de doar sentido. Ocorre, assim, uma énfase
no eixo simbolico do esquema L, A->S, onde Lacan (1954/1985a) inscreve o Outro como 0
lugar da fala e da linguagem, para Ihe dar o poder de decidir sobre o sentido e estruturar o
imaginario. Entdo, a constituicdo da subjetividade tem seu fundamento além da morte, com o
assassinato da coisa, no qual o Outro da linguagem, como uma funcéo, faz ser o que ndo existe
mediante a palavra. Com isso, o sujeito do Inconsciente ¢ definido como uma “falta a ser” que
agrega a no¢do de desejo em uma morte que produz vida.

A técnica, para Lacan (1953/1998d), teria como foco a realizagdo progressiva do sujeito
em contraposicao a uma decomposicao regressiva do eu, esvaziando 0s objetos imaginarios nos
quais o sujeito se fixou. Fundada na relagdo intersubjetiva, “a andlise s6 pode ter por meta o
advento de uma fala verdadeira e a realizacdo, pelo sujeito, de sua histéria em sua relagcdo com
um futuro” (p. 303). De igual modo, o valor da fala ndo ¢ considerado pela satisfacdo em si,
mas pelo efeito de verdade que pode produzir na intersubjetividade. Conquanto Lacan considere
as observacdes inaugurais de Abraham que indicam que o discurso pode tornar-se erotizado,
assumindo uma fungdo “falico-uretral, erético-anal ou sadico-oral”, ele as coloca sob a esfera

da resisténcia e fora da meta da analise (p. 303). Mas Lacan nos adverte que situa-las nesse
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campo ndo deve ser para exclui-las da relagdo analitica, sob pena de abrir mdo de seu objetivo.
Ao desconsiderar a erotizacdo do discurso, corremos o risco de, junto com a satisfacdo da fala
em si, subtrair a pulséo, desconectando fala e gozo da experiéncia analitica.

Em presenca da inércia do imaginario, fonte de todas as resisténcias ao tratamento, um
resto pulsional (gozo) permaneceria intocavel. Esse resto, considerado tanto como o
automatismo da repeticdo como a pulséo de morte, exprime em sua esséncia o limite da funcéo
histérica do sujeito, como exigéncia desarmonica, contréria a vida, e esse limite & a morte
(Lacan, 1953/1998d, p. 319). A consequéncia dessa concepcdo é uma disjuncdo entre
Inconsciente e pulsdo, e nos perguntamos se ndo seria uma solucdo encontrada por Lacan,
naquele momento, para dominar os objetos e produtos do gozo que proliferam no imaginario,
degradando a funcdo da fala. Entretanto, Lacan (1957-1958/1998e) nos indica que a
necessidade de articulagdo simbolica foi descoberta por Freud a0 mesmo tempo que o
Inconsciente, como vemos na elaboragdo metodica do Edipo freudiano (p. 553). Isso posto, nds
questionamos: como Lacan aborda a agressividade imaginaria no campo simbolico?

Desde 1948, Lacan afirma que a ligacdo dialética da agressividade com a fungéo do
Complexo de Edipo, em sua normalidade, é de sublimacdo, que, por sua vez, designa uma
reformulacdo identificatéria do sujeito. Essa nova formula¢do produz uma “identificacéo
secundaria por introjecdo da imago do genitor do mesmo sexo”, permitindo ao sujeito
transcender ‘“a agressividade constitutiva da primeira individuagdo subjetiva” (Lacan
1948/1998b, pp. 119-120). De acordo com ele, o efeito estrutural de identificacdo edipiana com
o rival ndo é evidente, a ndo ser na imaginacao, e so é concebivel se tiver sido preparado por
uma identificacdo primaria que estrutura o sujeito como rival de si mesmo. Decorre disto que
“a nogao de uma agressividade como tensao correlata a estrutura narcisica do devir do sujeito
permite compreender [...] toda sorte de acidentes e atipias desse devir” (Lacan, 1948/1998b, p.
119).

Recapitulando: em um dado momento, as pulsdes autoerdticas, parciais, ligadas as zonas
erdgenas, ddo origem a unidade do eu, no qual Lacan situa um narcisismo relacionado ao
reflexo especular do corpo. Essa imagem no espelho recobre o esfacelamento organico e
corresponde ao eu ideal, a, situado no eixo imaginario do esquema L. A identificacdo do bebé
com essa imagem, como um outro semelhante, introduz um segundo narcisismo, situando o ser
humano em uma relacdo libidinal e imaginaria com o mundo. Entretanto, Lacan (1960/1998g),
no texto Observacdo sobre o relatério de Daniel Lagache, assinala que a integracdo dessa
imagem n&o ocorre sem a presenca do Outro da linguagem, em que o discurso se situa, pois,

ele ¢ evocado “no gesto pelo qual a crianga diante do espelho, voltando-se para aquele que a
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segura, apela com o olhar para o testemunho que decanta, por confirmé-lo, o reconhecimento
da imagem, da assunc&o jubilatéria em que por certo ela ja estava” (p. 685). E a palavra desse
Outro materno que crava no corpo da crianga uma “reserva de atributos” na qual ela tem de
forjar seu lugar na qualidade de sujeito (p. 685).

Freud (1914/1974b, p. 110) considera que, na constituicdo do eu, o eu ideal se define a
partir de uma imagem de perfeicdo e completude originada do narcisismo dos proprios pais,
que culmina no amor proprio do eu como um ideal em si mesmo, de onde provém o recalque.
A satisfacdo libidinal infantil é atravessada por exigéncias e renuncias ligadas a valores
culturais, que o homem reconhece como um padrdo para si proprio, instaurando um Ideal do
eu. Dessa forma, “o que ele projeta diante de si como sendo seu ideal ¢ o substituto do
narcisismo perdido de sua infancia na qual ele era o seu proprio ideal” (p. 111).

Em suas teses sobre a agressividade, ao tomar o Inconsciente como um complexo de
imagos, Lacan (1948/1998b) destaca a funcdo apaziguadora do ideal do eu, conectando a
normatividade libidinal e cultural através da imago do pai. Para ele, a identificacdo edipiana
instaura uma distancia em relacdo ao proximo que permite, pelo sentimento de respeito,
despertar o afeto (p. 120). Entretanto, dez anos mais tarde, com a formulagdo da “metafora
paterna”??, Lacan (1957-1958/1998e, p. 561) traduz o Edipo freudiano em termos significantes,
situando o grande Outro antes mesmo do narcisismo primario (p. 557). Ele traz ao Edipo a
modificacdo para uma estrutura quaternaria, incluindo nele o significante da morte e do sexo.
Mas de que forma o significante é introduzido na vida da crianga?

Recorremos a O Seminario, livro 5: As Formaces do inconsciente, onde Lacan (1957-
1958/1999) desenvolve a dialética da necessidade, demanda e desejo. Ele nos lembra que,
inicialmente, as necessidades vitais do infans precisam se definir como demandas sob a forma
da comunicacdo. O Outro materno primordial é especificado como fonte da palavra, em que se
produz a identificacdo primaria a qual o bebé humano se subordina para entrar nas condicdes
convencionais da linguagem. Contudo, mesmo que a crianga passe pelo crivo do significante
da mée, seu apelo ja se encontra alienado no campo do desejo desse Outro, pois 0 que a crianca

diz ja estad enunciado nas formas do Outro materno (Lacan, 1958/1998f, p. 624). A alternancia

2L Cf. Lacan, 1957-1958/1998e, p. 563. A metafora do Nome-do-Pai é a operacdo que coloca esse nome em
substituicdo ao lugar primeiramente simbolizado pela operacdo da auséncia da mae. O significante primério S',
para aquele a quem designamos sujeito, é a mae como desejante, o desejo da mae. Mas o0 que ela quer? Para essa
pergunta a resposta deve ser trazida justamente pela metafora paterna. Quando a mée deseja o pai, tal como a
crianca deseja a mée (e € esse desejo que faz do desejo da mae um significante), isso significa que é aquilo que
falta @ mée, e que o pai possui, que se torna o significante efetivo do desejo da criancga. Ou seja, o falo. O Nome-
do-Pai ndo € o objeto, mas o significante-mestre. Eis a formula:

Nome-do-Pai  Desejo da Mae — Nome-do-Pai = A

Desejo da Mae  Significado para o sujeito Falo



39

entre a presenca e auséncia desse Outro assinala a dimenséo da falta a ser e do desejo materno,
a medida que sua auséncia evoca o objeto “aceitavel” pelo Outro. Por necessidade, o eu profere
a demanda como um apelo que corresponde ao objeto que “o Outro quer desejar, em suma, do
objeto metonimico” (1957-1958/1999, p. 99). A demanda faz um circuito que parte do Outro e
leva ao que é desejo do Outro (p. 100). Disso decorre que a demanda formulada ndo corresponda
a satisfacdo da necessidade, e nesse espaco deixado entre o apetite de satisfacdo da necessidade
e a demanda, surge o desejo como um residuo da ndo satisfacdo, uma marca de falta (Lacan
1958/1998f, p. 698). A dialética do desejo se estrutura na experiéncia da crianca com relacéo a
mée e ao pai na condigéo de significantes.

Vemos o sujeito em sua relacdo com uma triade de termos, que sdo as
fundac@es significantes de todo seu progresso. Nomeadamente, M, a mae, na
medida em que é o primeiro objeto simbolizado, ja que sua auséncia ou sua
presenca se tornardo, para o sujeito, o signo do desejo ao qual se agarrara o
desejo dele préprio, uma vez que fara ou ndo dele ndo apenas uma crianca
satisfeita ou insatisfeita, mas uma crianga desejada ou ndo desejada (Lacan,
1957-1958/1999, p. 267).

O que Lacan (1957-1958/1999, p. 296) destaca como sendo o0 objeto metonimico do
desejo da mae €é o falo, “concebido como significante da distancia entre a demanda do sujeito e
seu desejo”. Conceito chave na teoria psicanalitica, adquire estatuto de elemento organizador
da sexualidade. Se bem que, inicialmente, na forma de imagem ele tenha a funcdo de
representante da dimensdo de auséncia ou presenca do pénis, € pela dimenséo da falta que ele
se torna um “significante-pivd” do objeto do desejo mae (p. 248). O falo imaginario ¢ um
representante psiquico do pénis, fisicamente proeminente e concentrador de uma excitacéo
libidinal que desperta intensa curiosidade para ambos 0s sexos. Mas a angustia vivenciada pela
percepcdo visual da diferenca anatdbmica entre 0s sexos se impde para a crianca COmo
reconhecimento de um limite, uma falta corporal. Paulatinamente, Lacan (1957-1958/1999, p.
289) difere o falo do 6rgdo e desloca o conceito para a dimensdo simbdlica, propde “ir além da
teoria da pulsdo natural” e considerar sua interven¢ao como significante. Para ambos os sexos,
a negativagdo do falo “ressignifica” todas as experiéncias de rendncia dos estagios anteriores e
é decisiva para a futura identidade sexual, na condicdo de castracéo imaginaria (-fi). Os objetos
perdidos previamente, como o seio da mée ou as fezes que se soltam do corpo, assumem o valor
de falo imaginario e se inscrevem em uma série de objetos permutaveis frente a falta e ao desejo
insatisfeito. Ocorre que a crianga se identifica com esse objeto metonimico que é articulado a

funcéo do significante.
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O sujeito se identifica imaginariamente com ele de um modo absolutamente
radical, e ndo com esta ou aquela das funcGes de objeto que atenda a essa ou
aquela tendéncia parcial, como se costuma dizer. Alguma coisa exige que,
nesse nivel, haja em algum lugar um polo que represente no imaginario aquilo
que sempre se furta, aquilo que se induz de uma certa corrente de fuga do
objeto para o imaginario, em razdo da existéncia do significante. Esse polo é
um objeto. Ele é axial, central, emtoda a dialética das perversdes, das neuroses
e até, pura e simplesmente, do desenvolvimento subjetivo. Ele tem um nome.
Chama-se falo. (Lacan, 1957-1958/1999, p. 240).

Na operacdo da metafora paterna, a palavra do pai, como representante da lei simbdlica,
produz uma operacao de castragdo simultanea sobre o desejo de ser o falo, por parte da crianca,
e sobre o desejo de ter o falo, por parte da mée. A ameaca de castracdo vinda da acao simbdlica
do Outro faz do falo imaginario um operador simbélico da renuncia pulsional, um significante
do desejo humano. Lacan designa o pai simbdlico com o termo Nome-do-Pai para indicar o que
funda a significagdo, ou seja, ele “subsiste no nivel do significante, que no Outro, como sede
da lei, representa o Outro” (p. 152). Dessa forma, o Nome-do-Pai promulga a lei do Edipo na
qualidade do Outro do Outro. Apesar de Lacan associar a castracdo a articulacdo simbolica da
proibicdo do incesto, sua manifestacdo inicial ocorre no plano imaginario (p. 175). Desta forma,
ele especifica a l0gica da castracdo em trés dimensdes da operacdo paterna.

O pai simbdlico frustra o filho da posse da mée, um objeto real, uma vez que, para a
satisfacdo das necessidades, a crianca depende da mae. Esse ato imaginario de proibicéo
transcende a pessoa do pai dado que ele precisa ser construido na categoria de representante da
Lei e do desejo, como funcgdo significante para a mde simbdlica. Contudo, nesse nivel, para
ambos os sexos, esse incomodo estabelece a rivalidade com o pai, o que “gera uma agressao”
(p. 178).

Ja aquele que o encarna, o pai imaginario, priva a mée e a crianga de um objeto (o pénis)
que € simbdlico. O pai imaginario € suporte das relacbes com o semelhante, nas quais toda
dialética da agressividade ocorre. Nesse ponto, o pai se torna objeto ideal, faz-se preferir em
lugar da mde, levando a formacdo do Ideal do eu, isto é, a uma idealizacdo que da acesso a
identificacdo do tipo sexual final do Edipo (Lacan, 1956-1957/1995, p. 225 e 1957-1958/1999,
p. 178). O Ideal do eu se constitui em oposi¢cdo ao ponto virtual onde se produz a rivalidade
com o pai, e em oposicao ao falo como objeto metonimico que esta no fundo de toda assungédo

significante. Esse processo de identificacdo secundaria implica que o elemento libidinal do falo,
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investido em um certo objeto, se vincule a elementos significantes, produzindo uma passagem
ao “estado de insignia. [Dessa maneira], o sujeito se reveste das insignias daquele com quem
se identifica”, originando uma vicissitude no desejo (1957-1958/1999, pp. 306 e 308).

Mas € o pai real, com seu ato simbolico de castracdo, que comporta a funcdo de destaque
no complexo de castragdo como agente de uma ameaga imaginaria ao pénis, como um objeto
imaginario. Mesmo que obscurecido pelo papel das fantasias e da relagdo simbodlica, é alguém
real que profere a ameaca verbalmente. Entretanto, o pai sempre fracassa em torno do pai ideal,
pois, como pai real, ele mesmo tem uma falta, um ponto de gozo onde ele peca. A neurose seria
a manifestacdo sintomatica para tentar retificar o pai no ponto em que falhou.

Enfim, para Lacan, como o pai vem no lugar da mée, em sua intervencéo simbolica ele
¢ uma metafora, porque sua fungdo “no complexo de Edipo ¢ ser um significante que substitui
o primeiro significante introduzido na simbolizacdo, o significante materno” (1957-1958/1999,
p. 180). Por meio de uma operacdo metaforica de substituicdo ao desejo materno, uma
significacdo falica é instaurada pelo significante do Nome-do-Pai. Assim, a castragdo materna
é fundamental para a constituicdo subjetiva, por introduzir a dimensdo universal da falta. O
gozo imaginario ¢ levado para uma “significantizagdo” que culmina na simbolizagdo da imagem
falica e no deslocamento do termo falico para o significante do desejo e do gozo, no qual se
inscreve a propria libido. Dessa forma, articulando pulsdo e castracdo, o falo se situa como o
representante do gozo no simbdlico, indicando um gozo substitutivo, o gozo falico.

A pulséo é escrita a partir da demanda do Outro, $<> D, que imprime uma barra ao
sujeito. Todas as experiéncias erdgenas vivenciadas pela crianca sob a forma de castracdo séo
constitutivas da sexualidade humana. Em razéo da situacdo do desmame ou do controle do
esfincter anal, j& esta posto para a crianga uma renuncia no nivel da pulséo articulada com a
demanda do Outro. A castracdo, entéo, representa justamente a excluséo interna do gozo com
relacdo ao campo do simbdlico (Miller, 2009, p. 153). No artigo A direcdo do tratamento, a
regressao deixa de ser considerada como uma desagregacdo do eu para ser expressa COmo 0
retorno dos significantes empregados nas demandas passadas (Lacan, 1958/1998f, p. 624). O
tratamento visa a liberar o sujeito das insignias do Outro, modificando a vontade de gozo ligada
a um Unico objeto, porquanto ela fixa o circuito da pulsdo em um Gnico caminho que se repete
de maneira mortifera.

Assim, o ponto de partida do gozo é o corpo, mas a introducdo do significante separa o
gozo do corpo. Como vimos, 0 gozo, em sua prépria concepcdo, ndo € harmonico; ele é uma
perturbacdo do corpo. Com a operagdo da metafora paterna, a introducéo do desejo funciona

como uma defesa contra 0 gozo, fundada pela linguagem, na qual o significante falico faz
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barreira ao gozo do corpo, produzindo um efeito de sujeito. Como o desejo esté ligado a cadeia
significante, ele € mdvel e permite varias substituicGes para 0 gozo que foi mortificado por ela.
Cada sujeito cria um mito individual, um sintoma, para dar conta daquilo do gozo que néo foi
recoberto pelo simbélico. Um dos modos singulares como o sujeito lida com esse ponto de gozo
é a construcdo da fantasia individual.

A fantasia, por sua vez, que antes se reduzia ao “transitivismo” da imagem, situada no
eixo imaginario (a---a’), s6 é concebivel se estiver assimilada a uma cadeia significante pelo
efeito de ordem imposto pelo Nome-do-Pai. A fantasia articula a imagem com o sujeito
simbdlico, $<>a, agregando a funcdo significante ao carater libidinal da imagem. Sob
tratamento, a colocacdo em palavras de uma fantasia é algo que vai além do uso fantasistico das
imagens situado no terreno imaginario (Lacan, 1956-1957/1995). A vergonha, a repugnancia e
a culpa, presentes ao se falar dela, ja a inserem no campo simbdlico, onde ja foram submetidas
a acdo do recalque pela lei do pai. Lacan, ao analisar a fantasia tipica no texto freudiano Uma
crianca e espancada (Freud, 1919/1976b), localiza os desdobramentos da identificagdo sob a
acdo da palavra do Outro em uma estrutura intersubjetiva.

No capitulo VII de O Seminario, livro 4: A relacéo de objeto, Lacan (1956-1957/1995)
demonstra o desdobramento subjetivo que esse fenbmeno comporta em seu processo de
substituicdo de outras fantasias prévias na evolucdo do sujeito. Na sua interpretacdo, o que se
depura na primeira etapa — “Meu pai bate numa crianca que ¢ a crianga que eu odeio” — ¢ a
organizacdo primordial mais profunda da situacao ternaria instaurada pela entrada de um rival,
que frustra a crianca do amor dos pais. Por um efeito de retroacéo o sujeito ressignifica uma
tensdo, atribuindo-lhe um sentido: a crianga que ele odeia era preferida pelo pai. Nesse ponto,
ja no Seminario, livro 5: As formacgdes do Inconsciente, Lacan (1957-1958/1999, p. 256),
assinala que a relagdo com um rival qualquer “tem um carater fundamentalmente ambiguo, e
constitui uma apresentacao perfeitamente natural do sujeito a bascula que, na fantasia, leva-o
ao lugar que era do rival, onde, por conseguinte, a mesma mensagem chegara a ele, com um
sentido totalmente oposto”. Nessa fantasia, a introdugdo do significante apresenta, de um lado,
a mensagem com sua significacdo e, de outro, um significante, instrumento de um ato simbdlico
que barra o sujeito, o chicote.

O segundo tempo — “Eu sou espancado pelo meu pai” — traduz a classica ambiguidade
sadomasoquista de uma relacdo a dois, na qual o eu esta numa correspondéncia de exclusao
passional, ou ele ou eu. O préprio ato masoquista ja denota a problematica libidinal do
deslocamento de um elemento erdtico ambiguo. Essa mensagem ndo chega ao sujeito, pois é a

parte desconhecida da fantasia que reune, simultaneamente, a faceta profana da relacdo proibida
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com o sujeito paterno, e a faceta degradante da dimensé&o do reconhecimento (1957-1958/1999,
p. 255). Aqui, a agressao surge como gozo, por isso essa fantasia é de tal modo fugaz que somos
sempre levados a reconstrui-la em anélise.

Na ultima fase — “Bate-se numa crianga” —, o ato agressivo ¢ incorporado,
“dessubjetivando” o sujeito que agora ocupa a posi¢cdo de objeto terceiro na fantasia. Lacan
(1956-1957/1995, p. 120) aponta que essa fase se situa no eixo da relagdo imaginaria, mas ja
atravessada por “uma palavra inconsciente” que inscreve o eixo simbdlico em uma estrutura de
substituicdo. Nessa etapa, a figura do pai € ultrapassada, e aquele que segura o chicote designa
uma figura de autoridade em posi¢do onipotente (1957-1958/1999, p. 251). Ocorre um certo
tratamento da pulsdo, condensando 0 gozo masoquista pela introducdo de uma palavra
inconsciente.

A fantasia neuroética testemunha algo da ordem de uma interrup¢do da cadeia da
memoria, diante de uma imagem valorizada que assume a funcdo de substituta daquilo que foi
“escotomizado” da visdo (o chicote, por exemplo). A fantasia funciona como uma lembranga
encobridora, p porque fixa o fluxo da memoria, detendo-o na imagem substituta. Essa imagem,
escrita como objeto a na formula da fantasia, € uma imagem de gozo captada no simbolico,
pedaco de vida que concentra o libidinal em juncéo e disjuncdo ao sujeito na condicdo de
dividido.

Desse modo, o0 cenario no qual a fantasia faz sua fixacdo é memaria, é historia, como
elementos significantes da palavra articulada ao Outro. Pois, nesse instante, esse flash “¢
caracteristica da reducdo da cena plena, significante, articulada de sujeito a sujeito, ao que se
imobiliza na fantasia, a qual fica carregada de todos os valores eréticos incluidos naquilo que
ela exprimiu e de que ela ¢ testemunha e o suporte, o Ultimo suporte restante” (Lacan, 1956-
1957/1995, p. 121). Consequentemente, a fantasia carrega toda a libido que o gozo comporta
em sua juncao com o simbdlico, e por isso Lacan faz dela o centro do tratamento.

Entretanto, ao trabalhar Os seis paradigmas do gozo, Miller (2000) adverte que, no
movimento que vai do gozo a castracao, ele é mortificado e a satisfacao fica restrita aos modos
de satisfacdo do desejo, ligados aos significantes do desejo como desejo morto. Para o autor,
isso ndo explica qual é a satisfacdo propria da pulsdo, ja que o significante apaga 0 gozo e o
restitui como desejo significado em um movimento de repeticdo do gozo a castracdo. Ele
assinala que, na “significantiza¢do” do gozo, a sublimacao ¢ valorizada a medida que se trabalha
para desmontar as identificagdes que obstaculizam o acesso ao desejo, principalmente a

identificacéo falica (p. 90).
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Retomando Lacan (1938/2003a), em um momento anterior quando evidenciava 0s
elementos pulsionais em jogo na operacéo de sublimacdo em sua ligacdo com o recalque, diz
que o Edipo fornece o protétipo da sublimagdo em que o objeto da participagio sadomasoquista
desliga-se do sujeito, distancia-se dele, na nova ambiguidade do medo e do amor, na qual o
objeto primitivo do desejo se escamoteia. Mas, ao fazer surgir o objeto situado como obstéaculo
ao desejo, mostra-o aureolado pela transgresséo sentida como perigosa. Lacan nota que esse
objeto se afigura ao eu “como apoio de sua defesa narcisica e exemplo de seu triunfo” (p. 61).
Parece-nos que isso resultaria em uma situacdo de exaltacdo pulsional do eu, a qual Lacan
criticava, embora, posteriormente, na primazia do simbdlico, ele tenha levado em conta que o
objeto da participagdo sadomasoquista ndo se desliga completamente do sujeito. A elaboracéo
lacaniana progressivamente vai caminhando em dire¢cdo ao campo irredutivel do real, como
aquilo que padece do significante, a medida que se da conta de um gozo impossivel de
negativizar pela operacdo de substituicdo. Logo, frente aos destinos da pulsdo, mais um passo

sera necessario para localizar o tratamento da agressividade imaginaria na teoria lacaniana.

1.2.3 A agressividade articulada a pulséo de morte no Real

Ainda partindo da referéncia primeira a fala e a linguagem, e depois de precisar, nos
Seminarios 4 e 5, a fungdo do desejo, Lacan, em O Seminario, livro 7: A ética da psicanalise
(1959-1960/1997), se debruca sobre essa questao ética pelo prisma da origem da moral. Ele
retoma a nocao de um supereu obsceno e feroz (p. 16), caminhando pelos desfiladeiros do além
do principio do prazer, na releitura do texto freudiano Mal-estar na civilizacéo, privilegiando a
pulsdo de morte. Assinala que, para Freud, o prazer estd do lado do ficticio, ou seja, do
simbdlico, pois, a propor¢do que aumenta a realidade, diminui o prazer (p. 21), 0 que ocorre
pela incidéncia da pulsdo de morte. No “mais além” do principio do prazer, Lacan localiza das
Ding, a Coisa freudiana, como ausente das ideias (1959-1960/1997, p. 82), estranho a elas,
encarnando o vazio da pulsdo, como uma zona exterior ao simbolico e ao imaginario. Das Ding
é situado no dmago da economia libidinal como o ponto limite daquilo que padece do
significante, portanto coincide com a zona central do gozo na qualidade de real.

De acordo com Lacan (1959-1960/1997, p. 104), das Ding corresponde a mais primitiva
origem da lei da fala, a medida que instaura a vida da Coisa na lei do desejo que mata o sujeito.
Para ele, o bom e 0 mau entram na ordem das ideias e funcionam como indices que orientam a
posi¢éo do sujeito consoante o principio do prazer em relacdo ao que sempre sera representacao,

mesmo que regulado pela Coisa. Lacan assinala ai a relacdo conflituosa do homem para seguir
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0 caminho de seu prazer e diz que, para obter satisfacéo, ele deve contornar das Ding. Pois, 0
“circulo encantado” de nossa relagdo com o significante é 0 que nos separa de das Ding, como
defesa contra 0 mal, que seria a possibilidade de preencher o espaco vazio do gozo (p. 168).

Aqui Lacan (1959-1960/1997) destaca a fun¢do do mito para interrogar o pai simbdlico,
e diz que o fundamento moral para a psicanélise estaria na lei da interdi¢do do incesto como o
desejo mais primitivo em relacdo a M@e como das Ding (p. 86). Ele retorna a Freud para analisar
0 assassinato do pai primevo, reeditado historicamente através de Moisés e de Jesus. A eficacia
simbdlica de tal ato seria a conformacdo dos filhos a Lei e a integracdo dos mesmos a
civilizagdo, identificados pela culpa em torno do totem do pai. Individualmente, o mito do
Edipo explica o processo de ambivaléncia afetiva na constituicio do supereu: o ato de agressao,
como satisfagdo do ddio, institui o sentimento de culpa e faz advir o amor em forma de remorso
no processo de sublimacdo. Voltando a Lacan (1948/1998b, p. 119), no momento da
prevaléncia do imaginario em seu ensino, ele destaca a funcéo apaziguadora do Ideal do eu que
conecta a normatividade libidinal com a cultural pela sua ligagdo com a imago do pai. Essa
conex&o ocorre a partir da constituicdo do supereu??, isto é, uma opressio insensata que esta na
raiz dos imperativos motivados da consciéncia moral.

Entretanto, Lacan (1959-1960/1997) assinala que o equivoco empregado em relacao a
morte do pai mitico veicula a verdade, quer dizer, a natureza humana do pai pela confissdo do
filho (p. 221). Temos ai um efeito de normalizacéo pulsional para o sujeito, pelo papel do pai
real, estruturando a satisfacao libidinal pelo “né do desejo com a Lei” (p. 213). O 6dio do pai
contra os filhos, como o tirano da horda, fez dele vitima do crime primitivo, mas esse
assassinato ndo abre a via para 0 gozo, apenas reforca sua interdicdo... assim, para Lacan, o
acesso a das Ding € um gozo impossivel.

Nesse Semindrio 7, Lacan trabalha os mandamentos cristdos, distinguindo a fungédo do
discurso da funcéo da fala, para mostrar que o lado positivo da moral reside naquilo sem o que
ndo existe a fala possivel, a saber, os mandamentos da fala concernem ao que regula a distancia
entre o sujeito e das Ding. Partindo do mito da morte de Deus e do mandamento “amar a Deus”,
Lacan extrai a condicdo de ele continuar existindo para além da morte, porquanto estad morto
desde sempre. Dai se segue que 0 mandamento “amar ao proximo como a si mesmo” coloca o
problema de enfrentar o gozo maligno desse préximo, pois, a medida que a demanda se dirige

a um Outro que se esvai, 0 Unico significante que subsiste € o da morte. Isso posto, o autor

22 Lacan (1948/1998b, p. 118) comenta que Melaine Klein permitiu situar como totalmente original a “formagio
primaria do supereu ” alargando os limites nos quais podemos ver em agao a func¢éo subjetiva da identificacao.
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verifica que, das religiGes, apenas o cristianismo torna a morte de Deus solidaria a lei do amor
ao préximo como um mandamento desumano (1959-1960/1997, p. 235).

Decorre disso o fato de que, na estrutura da relagdo imaginaria, 0 homem narcisico entre
duplicado na dialética da ficcdo simbélica, despontando o carater fundamental do masoquismo
na economia pulsional (Lacan, 1959-1960/1997, p. 25). Portanto, se 0 sujeito segue a lei do
supereu, a agressividade se volta contra o eu. Desse modo, recuamos em amar 0 proximo como
a nds mesmos, dado que nessa via ha uma “crueldade intoleravel” (p. 237). O que surge no
extremo da tentacdo € a identificacdo com o outro, e renunciamos em atentar a imagem do
outro, porque é a imagem sobre a qual nos formamos como eu. A tradicdo religiosa captura o
poder desse recuo na afirmacdo que “Deus fez o homem a sua imagem”, uma vez que nos
iludimos na fascinacgdo imaginaria, visto que, para alem dela, esta o furo deixado no vazio pelo
Outro (p. 238).

Lacan (1959-1960/1997) retoma o tema da sublimacdo como a ultima palavra de Freud
sobre a pulsdo de morte. Para ele, 0 movel da sublimacéo é a funcdo imaginaria da qual a
simbolizacdo da fantasia se serve para dar apoio ao desejo do sujeito. Os objetos imaginarios
da fantasia engodam o sujeito no ponto onde se localiza a Coisa, constituindo a defesa contra o
gozo. Ora, 0s objetos podem ser atingidos, mas, ao nivel da Coisa em si, nunca se tera acesso.
Contudo, € preciso esclarecer que a relacdo de objeto emerge na fascinacdo narcisica
imaginaria, na qual o objeto é introduzido como intercambiavel com o0 amor que o sujeito tem
por sua propria imagem. O desdobramento psicolégico da identificagdo é uma questdo para o
sujeito a medida que € entre a imagem do eu (eu ideal) e a formacdo de uma imagem idealizada
(Ideal do eu) que se introduz a libido do eu e a libido do objeto, fixando o sujeito nessa imagem
(p. 124). No Seminario em questdo, Lacan afirma que a sublimacdo é um problema que se
localiza na diferenca entre o objeto da relacdo narcisica (objeto de amor) e o objeto visado no
horizonte da tendéncia (objeto da pulsdo), o das Ding. Entretanto, deve ser situada
precocemente, pois as fontes pré-genitais de sublimacdo mostram que ela surge muito mais
cedo do que aquele momento em que a divisdo entre as metas da libido e as metas do eu dao
origem ao eu (1959-1960/1997, p. 195).

Retomemos um momento bem anterior, em Os complexos familiares na formacéao do
individuo (1938/2003a), quando Lacan ja havia abordado o tema. Ele demarca que no complexo
de desmame a resisténcia a sublimacdo da imago materna é fator de morte. Ja no complexo de
intrusdo, ele assinala que a agressividade domina a economia afetiva pela tendéncia tipica da
libido sadomasoquista e é sustentada por uma identificagdo primeira com o outro que é objeto

de violéncia. Lacan considera que a pulsdo de morte adquiriu relevancia na psicanalise pelo
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papel de doublure (debrum) intimo desempenhado pelo masoquismo no sadismo (p. 45). A
origem do desejo de morte estd no mal-estar do desmame, e 0 masoquismo ativo € 0 momento
dialético em que o sujeito assume a reproducao (repeticdo) desse mesmo mal-estar e, com isso,
0 sublima e supera. Em vista disso, no ciime da amamentacdo do irmao a identificacdo com
este € um desdobramento do sujeito, pois fornece a imagem que fixa um dos polos do
masoquismo primario por repetir no sujeito a imago da situacdo materna e, com ela, o desejo
de morte. A agressdo que a imagem do irmdo desperta € um fendmeno secundario a
identificacéo.
Assim, a ndo violéncia do suicidio primordial gera a violéncia do assassinato
imaginario do irmdo. Mas, essa violéncia ndo tem relagcdo com a luta pela vida.
O objeto escolhido pela agressividade nas brincadeiras primitivas com a morte
é, com efeito, seja ele chocalho ou dejeto, biologicamente indiferente; o

sujeito o abole gratuitamente, pelo prazer, e com isso s6 faz consumar a perda
do objeto materno (Lacan, 1938/2003a, p. 46).

Diante da tendéncia do homem de satisfazer no préximo sua agressividade, demarcada
por Freud (1929-1930/1974d) em O Mal-estar na civilizacao, Lacan (1959-1960/1997, p. 226)
nos propde a elucidacdo sadista do problema moral. A seu ver, Sade esta justamente na estrutura
imaginaria do limite do gozo da destruicdo, visa ao mal buscado pelo mal, numa tentativa de
transpor esse limite do engodo da imagem (p. 241). Na figura de sua vitima, a fantasia sadiana
promulga o caréater indestrutivel do Outro. Mesmo quando se transgride em direcdo ao vazio
central do gozo, dando acesso ao objeto parcial, visto que ai 0 corpo do proximo se despedaca,
esse gozo € incapaz de alterar a imagem em questao (p. 247). Contudo, o procedimento sadiano
indica o0 acesso ao espaco do semelhante por meio de uma experiéncia orientada para 0 gozo
enquanto ndo sublimado (p. 243). Nesse sentido, a literatura de Sade comporta em si mesma a
ruindade; seu sucesso foi reprovado pelo insuportavel absoluto frente a transgressao de todos
os limites humanos, em gue a Unica resposta do ser foi o tédio.

Vemos que, nesse percurso do ensino de Lacan, 0 gozo se separa do prazer e do desejo,
encarnando o que esta fora dos engodos do significante, ou melhor, das Ding como o mal,
indicando o gozo real. Os avatares da pulsdo destrutiva aqui se situam no real do gozo da
transgressdao como o impossivel de se acessar. Lacan demonstra que o paradoxo do gozo é o

fato mesmo de o0 gozo se encontrar
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soterrado em um campo central, com aspectos de inacessibilidade, de
obscuridade e de opacidade, num campo cingido por uma barreira que torna
seu acesso mais do que dificil ao sujeito, inacessivel, talvez, uma vez que o
gozo se apresenta ndo pura e simplesmente como a satisfacdo de uma
necessidade (besoin), mas como a satisfagdo de uma pulséo... (Lacan,1959-
1960/1997, p. 256).

E Lacan anuncia que a auténtica satisfacdo pulsional concerne ao que estad em questao
no pensamento de Freud no nivel do mal-estar, e deve ser articulada como pulsdo de destruicao,
na qualidade de algo que transcende a tendéncia energética ao estado inorganico. Justamente
pelo fato de que ha cadeia significante, tudo que existe e ocorre no curso histérico dos
acontecimentos naturais esta submetido a pulsdo de morte, em razdo de poder ser colocado em
causa pela funcdo significante. Essa dimensdo historica da pulsdo registra a insisténcia com que
ela se manifesta no psiquismo humano pelo funcionamento da rememoracéo, esquema forjado
“que impele as tltimas consequéncias o modo de exilio em que o homem se encontra em relagao
a qualquer bem que seja no mundo” (1959-1960/1997, p. 118). E em virtude do eterno
polimorfismo libidinal, as imagens ligadas aos modos pulsionais orais, anais e genitais s
engendram um mundo ilusério. Diante desse mundo de imagens que séo colocadas em nosso
corpo, quer dizer, as zonas erogenas freudianas, o simbolico se mistura com a dimensédo
diabdlica do real, uma vez que o paradoxo da consciéncia moral € justamente a sua outra face:
0 6dio de si (p. 114). Nesse ponto, 0 autor nos convida a ler Lutero que “diz literalmente —
Sois o dejeto que cai no mundo pelo anus do diabo” (p. 118).

Por isso Lacan (1959-1960/1997, p. 227) esclarece que a tradicdo hedonista é uma
tapeacdo pois, a0 prometer nos manter aquém do gozo, em nome do Bem, ela subestima a
natureza do supereu fazendo desaparecer a particularidade do sintoma. Portanto, nem toda
sublimacéo € possivel no sujeito, ha uma exigéncia pulsional de certa dose de satisfacdo direta
(p. 116). E a pulsdo em si mesma € pulsdo de destruicdo e ndo poderia ser diferente de uma
vontade de destruicdo direta. Lacan explica que essa vontade é a de Outra coisa, de criar do
nada, recomegando com novos custos o gque encontramos no dominio da criacdo ex-nihilo. Aqui
Lacan recorre a uma imagem do ato criacionista e usa o exemplo da funcdo artistica mais
primitiva, a do oleiro, que cria 0 vaso em torno de um vazio, a partir do furo do real. E
justamente a perspectiva de preenché-lo e a possibilidade de sua plenitude que introduzem o
fato de que, primeiramente, em sua esséncia ele é vazio (p. 151). Lacan considera a nocao de
criacdo como central para pensar o motivo da sublimacéo, pois aquilo que as obras engendram,
em sua mateéria, seu maleficio ou beneficio, se depara com a presenca do humano definido como

“a Coisa, ou seja, o que do real padece do significante” (p. 157).
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Com a elucidagdo do problema moral pela légica sadista, Lacan (1959-1960/1997)
chega ao carater fundamental do masoquismo freudiano, apontando o que fica em aberto entre
a ética e a erdtica. Segundo ele, Freud deixou-nos como heranca o problema dos religiosos e
dos misticos, quando ndo mais podiamos colocar das Ding sob a garantia do pai (p. 126). O
homem elaborou uma transgressdo da Lei, numa relagdo com o desejo que ultrapassa a
interdicdo e introduz, por cima da moral, uma er6tica (p. 106). Lacan nos convida a retomar
Freud para falar das regras do amor, observando a modificacdo histérica de Eros ao longo dos
tempos (p. 125).

Os pré-cristdos davam importancia a tendéncia, ao dar honras a um objeto de menor
valor, um objeto comum. N&o havia exaltacdo de ideal. Ja os cristdos ddo relevancia ao objeto
por reduzir o valor da manifestacdo da tendéncia e exigir o suporte do objeto idealizado. O
estilo cristdo do amor cortés promulga o culto do objeto, uma exaltacdo da mulher pela via da
idealizacdo. Nessa via, 0 objeto do desejo depende da sua ligacdo com a fascinagdo narcisica
como imagem idealizada a partir do amor de si. E no intervalo do desdobramento da
identificacdo, a saber, entre a miragem do eu, eu ideal, e a formacdo de um ideal, Ideal do eu,
que Freud introduz a nocdo de libido do objeto. Mas, para Lacan, esse objeto idealizado ndo é
0 mesmo visado no horizonte da tendéncia (1959-1960/1997, pp. 124-125). O problema da
sublimacéo se situa justamente nessa diferenca que ocorre na intersecao da imagem com o real,
a saber, no produto da subtracdo entre 0 objeto causa de desejo, valorizado na tendéncia, e 0
objeto de amor, ressaltado na relacdo narcisica. Trata-se, para o sujeito, de saber 0 que pode
“fazer desse dano para transforma-lo em dama”, isto €, saber fazer com que essa perda se torne
causa (p. 107). Com essa frase Lacan se utiliza de um jogo de palavras? para evidenciar um
equivoco da etimologia na lingua que funda o danger, em inglés e o domniarium, em francés,
como o perigo da dominacdo. Ele nos mostra que “efetivamente, quando estamos no poder de
um outro, estamos em grande perigo” (1959-1960/1997, p. 107).

Concluimos que com o paradigma do gozo real, Lacan inaugura uma nova relacéo entre
pulsdo de morte e narcisismo, entre simbdlico e imaginario. Situando a agressividade no terreno
da pulsdo agressiva, como 0 gozo da transgressdo em direcdo a das Ding, ele articula a ética e
a erdtica pela via da sublimacéo. Esta, que proporciona a pulsdo uma satisfacdo desviada de seu

alvo natural, “tem relacdo com das Ding como tal, com a Coisa, dado que ela é distinta do

23 Lacan, 1959-1960/1997, p. 107. “Ndo sorriam desse manuseio, pois a lingua o fez antes de mim. Se vocés
notarem a etimologia da palavra danger, perigo, verdo que trata-se exatamente do mesmo equivoco, que o funda
em francés — o perigo é originalmente domniarium, dominagao. A palavra dame, dama, veio docemente contaminar
isso”. E importante notar que dam (dano) e dame (dama) s&o homaéfonos em francés.
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objeto”, reflexo da imagem narcisica que estd no centro da economia libidinal (1959-
1960/1997, p. 140). A sublimac&o é definida por Lacan como a elevagdo do objeto a dignidade
de Coisa, no sentido de uma criagdo em torno do vazio que vem do desejo. Indagamo-nos se a
agressividade, em forma de pulsdo agressiva, sadomasoquista, € justamente o que permite ao
sujeito avancar em direcdo ao tracado de um ato de criacdo em torno do vazio do real,

permitindo pensar a imagem para além da fascinacdo narcisica.
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CAPITULO 2 - AESTRUTURA PARANOICA DO EU

Retomamos agora a articulagdo da agressividade com a teoria do narcisismo, como a
paranoia original do homem, que Lacan denominou “estrutura paranoica do eu”, para
questionarmos se ela expressa o lago mais intimo do real da pulsdo de morte com o narcisismo.
A compreensdo dessa articulagdo pode servir como modo de operar, na transferéncia, com o
gozo narcisico, e também tracar direcdes clinicas possiveis face aos modos de gozo mortifero,
dando um lugar a agressividade simbdlica como meio de enlagamento ao Outro e, talvez, de

laco social.

2.1 O (des)conhecimento humano como conhecimento paranoico

Na quarta tese do seu relatorio A agressividade em psicanalise Lacan (1948/1998b)
desenvolve uma correlacdo entre 0 modo de identificacdo narcisica, determinante da estrutura
do eu e do registro de entidades de seu mundo, e a agressividade. Ele indica que avangar na
nocao da agressividade como “tendéncia a agressdo”, ou seja, como gozo narcisico, ¢ um salto
da fenomenologia da intencdo agressiva para a metapsicologia. Nesse ponto, o autor localiza
nas manifestacfes agressivas da psicose, a fonte de pesquisa sobre os fundamentos da
agressividade na clinica. Sabemos do interesse decisivo que a paranoia tem para Lacan, ja que
sua releitura de Freud se deu a partir da psicose e inclusive foi tema de sua tese de doutorado?.

Assim, é importante retomarmos Freud no ponto que interessa a Lacan, a saber, a
investigacdo sobre a constituicdo do eu. Com o estudo da paranoia de Schreber®®, em 1911,
Freud faz a aplicacdo da teoria da libido as psicoses. A hipoOtese do narcisismo deriva dessa
aplicacdo da teoria psicanalitica aos fendmenos psicoticos, o que envolve tanto a megalomania
guanto os desvios do interesse libidinal pelo mundo externo. O narcisismo surge como uma
fase intermediaria necessaria entre autoerotismo e amor objetal, e corresponde a uma direcao
da libido. A emergéncia do eu vinda do autoerotismo implica uma nova acdo psiquica: o
investimento libidinal da pulsdo sexual no eu, que faz deste o primeiro objeto da libido,
equivalente a uma escolha objetal homossexual. Posteriormente, haveria na vida psiquica uma
pressdo, provocada pela geracdo de desprazer, para sair das fronteiras do narcisismo e investir

a libido nos objetos, o que leva a um afastamento do narcisismo infantil.

24 Cf. Lacan, 1932/1987.
25 Cf. Freud, 1911/1969.
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Na psicose, devido a frustragdo do amor objetal a libido fica liberada, mas ndo
permanece ligada a objetos na fantasia, como nos neuréticos, ela se retira para o eu, na
megalomania, como tentativa de restauracdo, a qual se deve a perda da realidade e as
surpreendentes manifestagdes da psicose. A distingdo entre a esquizofrenia e a paranoia
corresponderia a diferenga entre os pontos de fixagdo da libido. No desencadeamento da
paranoia de Schreber, da-se um desmantelamento do eu pelos sintomas de manipulacdo e
transformacgao do corpo, sendo a megalomania e o delirio do transexualismo “assintdtico” as
solugdes encontradas pelo sujeito. “A formagao delirante, que presumimos ser o produto
patologico, €, na realidade, uma tentativa de restabelecimento, um processo de reconstrugao”
(Freud, 1911/1969, p. 94). Contudo, podemos encontrar psicoses sem as manifestacdes
delirantes classicas que possam servir de solucdo. De todo jeito, a retirada da libido dos objetos
externos acontece de modo silencioso e suas consequéncias s6 podem ser inferidas depois,
quando, pelo método de projecdo nos objetos, a libido suprimida retorna de fora. Com esse
mecanismo “o individuo humano recapturou uma relagdo, e frequentemente uma relacdo muito
intensa, com as pessoas e as coisas do mundo, ainda que esta seja agora hostil, onde
anteriormente fora esperangosamente afetuosa” (p. 95).

Dessa maneira, ao integrar o registro das reacdes agressivas com a no¢éo de libido,
Lacan (1948/1998b, p. 113) destaca que “a tendéncia agressiva se revela fundamental numa
série de estados significativos da personalidade que sdo as psicoses paranoides e paranoicas”.
Quer dizer, no fundamento da paranoia temos um gozo imaginario, calcado no eixo a-a’. Como
a origem do eu ocorre sob a forma de negacédo, o eu € um outro, ele ja se afigura marcado pela
relatividade agressiva, ou eu ou o outro, e por isso, Lacan a aproxima da paranoia e nomeia a
estrutura formal do eu como a “estrutura paranoica do eu”.

Entdo, para entendermos essa aproximacao é preciso situar em qual fundamento consiste
a analogia da paranoia com a estrutura do eu. Lacan (1948/1998b) sublinha que seria possivel
coordenar os fendbmenos agressivos em uma série representada pelo delirio sintomatico,
paralela a etapa da génese mental, com a qualidade da reacéo agressiva. Ele se refere ao caso
Aimée?®, que ele trabalhou em sua tese de doutorado, e ao crime das Irmas Papin?’, comentado
em um artigo. Ele se fundamenta na fenomenologia da experiéncia, colocando em série a reacao

agressiva paranoide, desde a explosdo brutal imotivada do ato até as interpretacfes

% Aimée foi atendida por Lacan na enfermaria especial de alienados da delegacia de policia, do Hospital Sainte-
Anne, apos ter agredido a facadas uma famosa atriz de teatro. Dessa experiéncia, surgiu a motivagao para escrever
sua tese de doutorado em 1932, na qual ele desenvolve a ideia de autopuni¢do como causalidade do crime.

21 Cf. Lacan, 1933/1987
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representadas pelo delirio, em uma formula de equivaléncia a etapa da organizagdo original do
eu e do objeto (p. 113).

Ele observa que o cardter comum dessas reacdes agressivas era de estagnacdo e
perplexidade, instaurando uma inércia ao invés de uma dialética. Como também o fato de que
a estagnacdo tem um parentesco com a estrutura mais geral do conhecimento humano, que
conforma a constituicdo do eu e dos objetos pelo juizo de atribuicdo. Desse modo, Lacan faz
uma aproximagdo entre o conhecimento paranoico e o conhecimento humano que ocorre
mediante atributos de permanéncia, identidade e substancialidade das entidades ou “coisas”. O
julgamento verifica se o objeto permanece dentro ou fora, identifica se ele fornece prazer ou
desprazer e, por fim, se ele é substancial, se ele existe. Essa fixacdo formal introduz certa
discordancia entre o organismo e o0 Umwelt (ambiente), mas é justamente a condicdo que da aos
objetos do homem sua “polivaléncia instrumental, sua polifonia simbdlica e seu potencial de
armamento” (1948/1998b, p.114).

Agora, vamos percorrer as formulagdes relativas a estruturacdo paranoica na
constituicdo do eu para a compreensdo da natureza da agressividade. Recorremos a O
Seminario, livro 3: As psicoses (1955-1956/1985b), no qual Lacan analisa a dialética do
Imaginario pelo estudo da génese dos fendmenos psicoticos articulado ao modo como a

psicanalise entende o conhecimento humano.

2.1.1 Alienacéo constituinte e transitivismo

Para entender o que Lacan chamou de conhecimento paranoico, recuperemos a operagdo
de alienacdo constituinte como aquilo que provoca a primeira divisdo do sujeito. A elaboracéo
do estadio do espelho serve para colocar em evidéncia a natureza e o significado da
agressividade constitutiva do eu, a medida que ressalta a dimensdo estrangeira do conhecimento

humano e 0 gozo que ela comporta.

Se a relagdo agressiva intervém nesta formagdo chamada o eu, é que ela a
constitui, é que o eu é desde ja por si mesmo um outro, que ele se instaura
numa dualidade interna ao sujeito. O eu é esse mestre que 0 sujeito encontra
num outro, e que se instaura em sua funcéo de dominio no cerne de si mesmo.
Se em toda relagdo, mesmo erdtica, com o outro, hd algum eco dessa relacéo
de excluséo, € ele ou eu, é que, no plano imaginario, o sujeito humano é assim
constituido de forma que o outro estd sempre prestes a retomar seu lugar de
dominio em relagdo a ele, que nele ha um eu que sempre é em parte estranho
a ele, senhor implantado nele acima do conjunto de suas tendéncias, de seus
comportamentos, de seus instintos, de suas pulsdes (Lacan, 1955-1956/1985b,
pp.110-111),
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Como vimos, o eu origina-se da energia (libido) da relagdo de cativagdo er6tica, na qual
ele se fixa numa imagem que o aliena de si mesmo, e na forma que se cristalizard na tenséo
conflitiva interna ao sujeito (Lacan, 1948/1998b). Assim, o aspecto de ambiguidade da relacéo
narcisica, isto €, ser fonte de identificacdo erdtica e base da tensdo agressiva, integrou-a a toda
espécie de funcionamento imaginario no homem e a tornou central para a relagéo inter-humana
(Lacan 1955-1956/1985b, p. 110). Indagamos se essa ambiguidade “erdtico-agressiva” é um
ponto onde Lacan antecipa sua articulacdo entre erotica e ética, explorada no Seminério, livro
7,em 1959, com a pulséo de dominio, dado que no Seminario, livro 3 ele interroga Freud quanto
a incongruéncia entre a teoria do autoerotismo e a relacdo de objeto (p. 171). Afinal, essa
alteridade absoluta do eu acaba por ser instalada no &mago da constituicdo subjetiva. Por hora,
voltemos a relacdo da agressividade com a alienacao.

Entendemos que a agressividade é uma tensdo que predispde uma relagdo de exclusao
ao sujeito, mas, a0 mesmo tempo, é justamente a via de sua constituicdo. A alienacao imaginaria
acarreta essa tensdo do duplo que divide o sujeito, mas Lacan assinala que o paradoxo da
pretensa funcédo de sintese do eu, como uma tentativa de solucdo para o conflito entre as pulsdes
e 0 eu, é que essa sintese ndo se realiza jamais. Opta por chamé-la de funcdo de mestria, uma
vez que esse senhor “esta sempre a0 mesmo tempo no interior € no exterior” o que forca o eu a
fazer uma escolha entre quais pulsdes adotar e a quais renunciar (p. 111). Embora a imagem
especular seja essencial na origem da funcdo psiquica, a sua unificacdo jamais sera completa,
visto que é feita por meio de uma estrutura de alienacdo e sob a forma de uma imagem estranha
e ilusdria. Lacan (1955-1956/1985b) resgata Freud para lembrar que, no proprio movimento da
teoria freudiana, a instancia do eu, na relacdo do homem com a linguagem, é decomposta em
eu, iSso e supereu, e, portanto, ndo é uma estrutura unificada e sintética (p. 277).

Entretanto, Lacan (1948/1998b) localiza na tensdo dada pela situagdo de exclusao (“ou
eu ou voc€”) um impasse que concerne a inscrigdo da linguagem. Nesse sentido, podemos dizer
que o impasse da rivalidade imaginaria faz convocar uma “zona de nomeag¢ao”? Indagamo-nos:
se a inscricdo da linguagem é fundamental, o tratamento devera possibilitar uma modificacéo
na dindmica da tensdo de um impasse imaginario para um passe, que permita sair da situacao
de exclusdo? Precisamos entender o que ocorre no interior dessa relacdo de exclusdo para saber
qual € a condicdo para a inscricdo da linguagem. O que Lacan indica é que o estado inicial de
alienacdo e indiferenciagdo do eu determinara, para além, o “despertar de seu desejo pelo objeto
do desejo do outro”, no interior dessa organizagao passional que se precipita numa concorréncia

agressiva de onde “nasce a triade do eu, outro e objeto” (1948/1998b, p. 116). Desta forma,
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partindo do narcisismo em sua articulagdo com a Verneinung, pelo juizo de atribuigdo, aquilo,
que ele designa nesse mecanismo paranoico de formagdo da estrutura do eu, refere-se ao
principio de todo conhecimento humano.

Ao abordar a génese do eu, no capitulo 111, O Outro e a Psicose, do Seminario, livro 3:
As psicoses, Lacan (1955-1956/1985b) aproxima o conhecimento humano do conhecimento
paranoico e os distingue do fundamento da estrutura paranoica. Ele afirma que o que chamou
de conhecimento paranoico é o fato de que “todo conhecimento humano se origina na dialética
do ciime, que € uma manifestacdo primordial da comunicacdo”, e, para tanto, ele utiliza a
estrutura da fala (p. 50). Especifica que, na no¢do de comunicacao, o que concerne a palavra é
o fato de sempre se falar ao Outro, mas, nessa estrutura da fala, a mensagem que é recebida do
outro, pelo sujeito, chega de forma invertida. Isso se constata na observacdo das criangas em
que existe um transitivismo normal que revela a literalidade dessa relacdo em espelho, e que é
justamente o que marca sua distingdo do mundo animal. O que o autor destaca nessa afirmacéo
é que a rivalidade do ciime instaura, para a crianca, 0 conhecimento da prevaléncia do objeto
no mundo humano.

Ainda nesse texto, Lacan aponta que o simbdlico organiza todo conhecimento humano,
ja que a palavra permite ao homem conhecer as coisas €, por isso, pode nomea-las. Mas isso
ndo anula a importancia do imaginario, que inclui o dominio da erotiza¢do do objeto, de onde
vem a primeira abertura de identificagdo com o outro. “O dominio do conhecimento ¢é
fundamentalmente inserido na primitiva dialética paranoica da identificagdo com o semelhante”
(1955-1956/1985b p. 203). Ocorre que um objeto se isola, como um universal, e como tal,
erotiza-se no interior da relacdo de identificacdo, realizando-se como objeto de concorréncia.
Podemos considerar que o surgimento do ciime na relacdo de exclusdo seria 0 impasse que
concerne a inscricdo da linguagem, localizada nesse Seminario como a “manifestagdo
primordial da comunicagdo”, convocando uma separagdo da imagem? Dessa maneira, inclui-se
0 objeto numa alteridade primitiva definida no interior da estrutura simbdlica da fala, na qual
ele se torna objeto de rivalidade, dado que “ele s6 interessa enquanto objeto do desejo do outro”
(p. 50). Essa inscri¢do da linguagem se daria pela entrada de uma “palavra inconsciente” como
vista na segunda fase da fantasia Uma crianca é espancada (1919-1976b)? Disto decorre a
estrutura do eu, ja que ela parte de um estado de desconhecimento do eu para um dominio de
conhecimento paranoico do outro e do objeto.

Sendo assim, nessa perspectiva temos uma dupla alienacdo, ha por um lado, o outro
imaginario, grafado com a minusculo, que é fonte de todo conhecimento, pois ele instaura a

consciéncia de si por uma relacdo de miragem com o eu, quer dizer, através de uma alteridade
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em espelho na qual a forma do semelhante se faz primordial. O que designamos como “nosso
eu é uma certa imagem que temos de nos, que nos dd uma miragem” de totalidade (Lacan, 1955-
1956/1985h, p. 273). Essa primeira alienagdo no outro ocorre a proporcéo que ele confere uma
unidade imaginaria a incoeréncia fragmentaria das tendéncias pulsionais do corpo e lhe da o
acesso ao objeto, constituindo o narcisismo primario.

De outro angulo, “ha também o outro que fala de meu lugar, aparentemente, esse outro
que esta em mim. E um outro de uma natureza totalmente diferente da do outro, meu
semelhante” da imagem virtual (p. 274). A esse outro, enquanto ndo ¢ conhecido, Lacan, chama

de Outro absoluto, grafado com maiuscula, A, que

é aquele ao qual nds nos dirigimos para além desse semelhante, aquele que
somos forcados a admitir para além da relacdo da miragem, aquele que aceita
OU que se recusa na nossa presenca, aquele que na ocasido nos engana, do qual
ndo podemos jamais saber se ele ndo nos engana, aquele ao qual sempre nos
enderecamos (Lacan, 1955-1956/1985b, p. 287).

Lacan se pergunta que estatuto tem e qual é esse Outro que fala no sujeito, do qual o
sujeito difere de ser semelhante e de ser mestre, e responde que € sua libido, o que equivale a
seu desejo. Como vimos no capitulo anterior, € ai que se encarna o Outro materno gque tem a
funcéo de traduzir a demanda da crianga em significantes, produzindo uma alienagéo simbolica,
na qual é o desejo do Outro que fornece um lugar para a crianca existir. Mas, nesse discurso do
Outro, em sua fala comum, aquilo “que creio ser eu, ndo ¢ mais sujeito, mas objeto”, em razao
de que, na funcdo de miragem, 0 sujeito s6 se reconhece como desconhecimento e negacéo (p.
273). lgualmente, é na estrutura da fala que Lacan localiza o nivel onde o Outro absoluto néo é
conhecido, mas que, a0 mesmo tempo, deve ser reconhecido. Temos um desconhecimento
estruturante que caracteriza essa dupla alienacdo constituinte e da origem a génese do eu pelo
conhecimento paranoico do objeto.

Por isso, Lacan (1948/1998b. p. 116) faz do estddio do espelho uma “‘encruzilhada
estrutural” e situa, nessa mirada, a compreensao da natureza da agressividade. Portanto, ¢ no
cruzamento concomitante do eixo imaginario com o eixo simbolico que Lacan localiza a
nascente da funcdo fundamental do eu. Nessa seara podem ocorrer inimeros acidentes, por
exemplo, esse Outro pode ndo inscrever a crianga no seu desejo, e ela ndo ter acesso ao mundo
simbdlico do objeto. No transitivismo, quando se fundem os dois momentos em que 0 sujeito
nega a si mesmo e acusa 0 outro, observa-se uma ambivaléncia estrutural. O autor afirma que

esses momentos sdo analogos as negacdes dos delirios de ciime, da erotomania e de
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interpretacdo, nos quais o sujeito “rechaga para o mundo a desordem que compde seu ser” (p.
117).

Necessario se torna precisar a distingdo entre a alienagdo constituinte como origem da
dialética do desejo, e a alienacdo na psicose como fundamento da estrutura paranoica. Para tal,
precisamos saber como Lacan explicita o impasse que concerne a inscri¢do da linguagem na
manifestacdo primordial da comunicagao definida como dialética do ciime. Tomaremos, como
paradigma da relatividade agressiva, a estrutura do ciime infantil tal como interpretada no
complexo de intrusdo, e, depois, a estrutura do delirio, interpretada pelo mecanismo de projecdo

COmo mensagem.

2.1.2 O drama do ciume e a crenga no Fort-Da

Desde seu trabalho sobre Os complexos familiares na formacdo do individuo
(1938/2003a), Lacan assinala que, na vivéncia da crianca pequena, a percepcao da presenca de
um semelhante ¢ tomada como uma intrusdo narcisica, “tendéncia estrangeira” a qual ele
designa sob 0 nome de complexo da intrusdo. O drama do ciume (jalousie) é experimentado
apos o declinio do complexo de desmame, por volta dos seis meses, e tem um papel fundamental
na génese da sociabilidade e do proprio conhecimento humano, até dois anos de idade. E um
fendmeno inteiramente situado na logica do estadio do espelho, quando da formacdo do eu
ideal, isto é, ele exige, como precondicao, a identificacdo com o duplo, reconhecido como rival.
“Contudo, antes que o eu afirme sua identidade, ele se confunde com essa imagem que o forma,
mas que o aliena primordialmente” (1938/2003a, p. 49).

No texto A agressividade em psicanalise (1948/1998b) Lacan retoma e cita Santo
Agostinho?® para ilustrar o ciime, e diz que ele se antecipa a psicanalise ao observar esse drama

em uma crianca diante da imagem de seu irmédo lactente:

Vi com meus olhos e conheci bem uma criancinha tomada pelo ciime: ainda
ndo falava e ja contemplava, palida e com uma expressdo amarga, seu irmao
de leite." Assim liga ele imperecivelmente a etapa infans (anterior a fala) da
primeira infancia a situacdo da absorcdo especular: a crianca contemplava,
reacdo emocional; inteiramente palida, reativacdo das imagens de frustracdo

28 Cf. Agostinho, 354-430/1980. “Certa vez, vi e observei um menino invejoso. Ainda ndo falava, e j& olhava
palido e com rosto amargurado para o irmdozinho colago. Quem néo tera testemunhado isso? Dizem que as maes
e as amas tentam esconjurar este defeito com ndo sei que préaticas. Mas se podera considerar inocéncia o ndo
suportar que se partilhe a fonte do leite, que mana copiosa e abundante, com quem esté tdo necessitado do mesmo
s0corro, e que sustenta a vida apenas com esse alimento? Mas costuma-se tolerar indulgentemente essas faltas,
ndo porque sejam insignificantes, mas porque espera-se que desaparecam com 0s anos. Por isso, sendo tais coisas
perdodveis em um menino, quando se acham em um adulto, mal as podemos suportar”.
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primordial; e com uma expressao amarga, que sdo as coordenadas psiquicas e
somaticas da agressividade original (Lacan, 1948/1998b, p. 117).

O que ficara retido dessa discordancia originaria € a estrutura ambigua do espetaculo
tais como o “despotismo, sedu¢do e exibi¢do, [que] d& forma as pulsGes sadomasoquista e
escopofilica (desejo de ver e de ser visto), que sdo essencialmente destruidoras do outro”
(Lacan, 1938/2003a, p. 49). Entretanto, a tendéncia sugerida pela satisfagéo espetacular implica
a entrada de um objeto terceiro que permite substituir a ambiguidade afetiva da rivalidade pela
concorréncia de uma situagdo triangular. Entendemos essa tendéncia como o momento das
escolhas pulsionais que a crianga deve fazer na direcdo da libido. Desse modo, Lacan distingue
a dialética do ciime da rivalidade vital imediata, visto que o drama do ciime inclui o objeto
situado sob a 6tica do conhecimento humano, e como arquétipo dos sentimentos sociais. Nesse
caso, 0 objeto € acolhido como “objeto comunicavel” e se instaura a concorréncia que contém
a rivalidade, mas, ao mesmo tempo, concordancia (Lacan, 1938/2003a, p. 49). Ora, ¢ a fala que
permite superar o0 carater agressivo da concorréncia, visto que a palavra é entendimento, pacto
e acordo, por fazer intervir o Outro como terceiro (Lacan, 1955-1956/1985b, p. 51).

Todavia, somos advertidos de que na rivalidade do ciime, had sempre a possibilidade do
desacordo e, nessa dialética primitiva da alienacdo, o eu pode ser intimado a anular o outro ou
estar em circunstancia de ser ele mesmo anulado por falta de acordo do outro. No Seminario,
livro 3, Lacan recorre ao valor psicoldgico e psicogénico da dialética hegeliana do senhor e do
escravo?® para demonstrar que, originalmente, é por uma rivalidade mortifera que ocorre a
constituicdo do mundo para o homem, se bem que, ao final, o retorno da luta indique a
impossibilidade de coexisténcia com o outro. Conforme sua analise, 0 senhor tomou o objeto
de desejo do escravo, porém, nesse caso, 0 que estava em causa era justamente a rivalidade e
ndo o objeto de gozo. Acontece que, embora o escravo reconheca o senhor e lute para ser
reconhecido por ele, o senhor ndo reconhece o escravo, e, portanto, o seu préprio
reconhecimento perde o valor juntamente com a sua humanidade. Consoante Gongalves e
Teixeira (2015), esse reconhecimento se instaura no campo epistémico como condicao para que
ocorra a consciéncia de si e se funde a dialética do desejo como desejo do outro. Dai decorre a
funcdo do desejo como o que humaniza o homem, dado que “aquele que triunfou e conquistou

0 gozo torna-se completamente idiota, incapaz de outra coisa que ndo seja gozar, enquanto

29Cf. Gongalves, 2006. p. 47. Hegel colocou, no fundamento de todo progresso da histéria, a funcdo da
agressividade na ontologia humana como principio do conhecimento de si. Ao opor duas consciéncias numa luta
em direcdo a morte, 0 que se visa é o se fazer reconhecer pelo outro. De onde se conclui que a consciéncia de si
sO ocorre a partir do reconhecimento do outro.
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aquele que foi dele privado guarda toda sua humanidade” (Lacan 1955-1956/1985b, p. 51).
Podemos deduzir que onde a rivalidade impera, o objeto ndo se socializa e a l6gica da exclusdo
prevalece.

No texto De nossos antecedentes (1966/1998h, p. 75), Lacan destaca que o estadio do
espelho nos fornece a regra de partilha entre o imaginério e o simbolico, entretanto, ressalta que
a imagem “centra um poder enganador de desviar a alienacdo, que ja situa o desejo no campo
do Outro, para a rivalidade, que prevalece totalitaria, pois o semelhante lhe imp&e uma
fascinacao dual...” Por conseguinte, supor uma harmonia na unidade da imagem € mascarar a
diacronia da prematuridade discordante do corpo, a medida que o segredo do gozo do sujeito
ante a imagem é o encobrimento da funcdo de falta, em uma metonimia da parte pelo todo. A
definicdo imaginaria da metonimia o demonstra na experiéncia analitica da fantasia, ja que
concerne a primitiva parcialidade das imagens do corpo despedacado como um real (p. 74).
Ora, é justamente essa funcdo critica da falta que a psicanalise ndo deve eliminar, porque ela é
a origem mesma da noese causalista®®, a propor¢io que procede da ordem do real. A
prematuridade discordante do corpo, despedacado em sua parcialidade natural, é o real a ser
simbolizado como falta que causa o desejo, visto que a imagem € iluséria e fora do corpo. Desta
forma, deduz-se que uma demora na génese do eu indica um impasse frente a transposicao dos
limites do imaginario em direcdo a falta falica dada pela entrada do objeto na condigédo
significante.

Em Os complexos familiares, diante do ciime por identificacdo com a imagem do outro,
Lacan aponta duas saidas para o sujeito: “ou ele reencontra o objeto materno e se aferra a recusa
do real e a destrui¢do do outro”, ou, entdo, “encontra simultaneamente o outro ¢ o objeto
socializado” (1938/2003a, p. 49). Na primeira saida, deduzimos que o circuito pulsional se

fecha em um gozo autoerdtico que dispensa o Outro da linguagem pela pulsdo de destruicdo. A

30 Noesis-vem do grego significando insight, inteleccdo ou inteligéncia. O termo noesis é usado na filosofia grega
antiga, na moderna filosofia continental europeia, assim como na filosofia da mente. Em fenomenologia, noesis é
o0 ato de tomar consciéncia. Atualmente, o contraste entre noesis e noema se tornou fundamental para a experiéncia
intencional da fenomenologia de Husserl. Recuperado de <https://pt.wikipedia.org/wiki/Noesis>.

Noema é o que é pensado. Husserl tinha seu pensamento orientado para o problema da correlacdo do sujeito e do
objeto no ato do conhecimento, passando de um certo realismo eidético para um idealismo transcendental. Mais
radical que a davida cartesiana, a reducdo fenomenolégica consiste em colocar entre parénteses a atitude natural,
ingénua, da consciéncia, afirmando espontaneamente a existéncia do mundo, e em isolar o dado natural,
contingente (0 mundo exterior e 0 eu empirico) do eu puro, do sujeito ou ego transcendental. Modelo de toda
evidéncia original e necessaria, a consciéncia pura se descobre como "intencionalidade”, fonte de toda significacao,
pois que constituinte do objeto. Sua andlise eidética permite precisar modalidades de consciéncia: consciéncia
perceptiva, consciéncia imaginativa etc. Insistindo sobre a experiéncia fundamental e original que o sujeito tem do
outro e fazendo da intersubjetividade o préprio fundamento da objetividade do mundo. Recuperado de
<https://pt.wikipedia.org/wiki/Edmund_Husserl>.
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recusa do real € a recusa da funcdo critica da falta presente no corpo. Trabalharemos essa saida
no proximo item sobre a alienagdo psicotica. Ja na segunda, a dimenséo de privagdo na perda
do objeto primordial d& acesso ao desejo do outro e a possibilidade de lago social por meio dos
objetos substitutivos de satisfacédo.

Vamos explorar inicialmente os desdobramentos do segundo caso, no qual o sujeito
ingressa na ordem simbodlica. Pelo viés da leitura estruturalista, o ponto de inscricdo da
linguagem ¢é a conotacdo da presenca e da auséncia, a partir do simbolo, conotacdo que Lacan
afirma ser a primeirissima propriedade da linguagem (1955-1956/1985b, p. 179). Ela é ilustrada
com o exemplo freudiano do Fort-Da*!, brincadeira infantil que Freud (1920/1976c¢) observou
diretamente em seu neto (p. 25). Nela, a crianca atira para longe de seu berco um carretel
amarrado por um fio e depois 0 puxa para si. Curiosamente, a crian¢a, a0 mesmo tempo,
pronuncia dois fonemas para opor o objeto ao sumir, Fort!, e ao aparecer, Da!. Nesse par de
oposi¢des significantes inaugura-se o encontro com a linguagem pela fala, uma simbolizacéo
primordial que demarca o0 momento de constituicdo subjetiva.

O que esse par fonético ilustra € a simbolizacéo primitiva da alternancia entre presenca
e auséncia da mae: em um jogo de repeticdo, a crianca brinca ativamente ao colocar no lugar
do aparecimento e desaparecimento da mée os significantes fundamentais. Desde 0 momento
em que a crianca fala, o objeto é, por definicédo, perdido, como um resto ndo simbolizavel, da
ordem de um real desconhecido, marcado pela estranheza. Lacan relé a Verneinung freudiana
recuperando a Carta 522 de Freud e afirma que nesse campo ocorrem fendmenos que
manifestam uma dindmica secreta da funcdo de negacdo, que é a existéncia de um estado
primordial no qual o significante € dado para qualquer estrutura que se defina (1955-
1956/1988b, p. 179).

A questdo da Verneinung permanece toda ela em suspenso. O importante é
perceber que Freud s6 pode concebé-la colocando-a em relagdo com alguma
coisa de mais primitivo. Ele admite formalmente na carta 52 que a Verneinung
primordial comporta uma primeira sinalizacdo, Wahrnehmungzeichen. Ele
admite a existéncia desse campo que chamo do significante primordial. Tudo
0 que ele diz a seguir nessa carta sobre a dindmica das trés grandes neuro-
psicoses as quais ele se prende, histeria, neurose obsessiva, paranoia, supde a
existéncia desse estado primordial que é o lugar eleito do que chamo
Verwerfung (Lacan, 1955-1056/1988b, p.180).

81 Cf. Freud, 1920/1976c. Ele relata um modo de brincar de seu neto Ernst, que, na auséncia de sua méae, jogava
o carretel para fora de seu ber¢o a0 mesmo tempo em que emitia um som “00006”. Depois, puxava-0 alegremente
de volta para si pelo barbante amarrado, a0 mesmo emitindo um “d4”. Freud interpreta esses sons como longe, ir
embora/aqui, ali, (Fort/Da na lingua alemd). Comenta ainda que a repeti¢do e a satisfagdo pareciam ser mais
intensas no segundo ato quando o carretel era puxado de volta, aqui (Da), em comparacdo com o jogado longe
(Fort).

32 Cf. Freud, 1886-1899/1987a, p. 254.
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Entretanto, a estrutura do discurso é fornecida pela relagdo entre o significante e a
significacdo em uma cadeia temporal. O neurético se serve do universo de objetos disponiveis,

ao invés das palavras, porque

ele esvazia os bolsos, endireita as cal¢as, coloca ai as suas fungdes, as suas
inibicGes, entra direitinho no jogo, ele mesmo se passa para tras com isso, com
significante, é ele que se torna o significante. Seu real, ou seu imaginario, entra
no discurso. [...] o significante €, pois, dado primitivamente, mas ele ndo é
nada enquanto o sujeito ndo o faz entrar em sua historia (Lacan, 1955-
1956/1988b, pp. 179 e 180).

No Fort-Da, ao transferir para o objeto sua dificuldade em esperar a mae, a crianca
ensaia 0 assassinato da coisa, que esta dado de saida pelo fato de o objeto estar desde sempre
perdido. Consequentemente, ao que a crianca realmente visa na repeticdo da brincadeira é a
abolicdo do objeto, e, com ela, revive seu desejo. Lacan assim interpreta, em seu Discurso de
Roma (1953/2003b, p.171): “€ que o outro e o desejo ja estdo presentes nos fantasmas incluidos
nesse objeto simbolizador, juntamente com a morte...” Podemos dizer que, no jogo do Fort-Da,
a crianca também se identifica com o carretel, o objeto, mas ao mesmo tempo sai do impasse
imaginario com seu ato simbolico de fala. Uma vez que o simbolo é a morte da coisa, a crianca
faz da simbolizacdo do objeto perdido a fonte do desejar. Nesse sentido, esse ato é um passe,
uma saida do impasse imaginario. Como vimos na dialética do senhor e do escravo, aquele que
se priva do objeto, ao reconhecer o outro com quem € travada a luta, pode substitui-lo por um
“objeto comunicavel” e, com isso, humaniza o desejo. E a fala, na estrutura da linguagem, que
funda a matriz simbdlica ao introduzir a palavra, mediadora do gozo narcisico, e permite o
acordo possivel em face da rivalidade imaginéria e da disputa do objeto.

Ora, ja no Seminario, livro 3: As psicoses (1955-1956/1985b, p. 203), Lacan destaca
que, na experiéncia edipiana, o que se isola como objeto de concorréncia é o falo, a medida que
o Edipo produz uma relacio simbolizada que aliena o sujeito e o “faz desejar o objeto de um
outro, e possui-lo por procuragdo de um outro”. A identificagdo especular ocorre desde a
superficie do corpo, na qual um furo, provido de uma borda — a zona er6gena freudiana —,
constrdi a operacdo simbdlica pelo falo imaginario. Lacan ressalta que, na alienacao interna do
par mae-crianca, a situacdo de conflito provocada por esse objeto instaura o tridngulo
imaginério falo-mae-crianca. Na dialética imaginaria, como ele a designa, a Unica funcdo do

pai no trio é ser suposto detentor do falo, ele apenas representa o portador do falo.
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E dai que o pai deve ser invocado, introduzindo o significante do pai. Logo, é em torno
desse significante paterno que gira o temor da castragdo na crianga e na mae e, nesse ponto, o
furo, como falta, simboliza a castracao e d& unidade ao corpo pela significagdo falica. De acordo
com Lacan, o pai introduz uma ordem matematica, uma ordenagdo no tridngulo imaginario® e
se localiza “no anel que faz manter-se tudo junto” (p. 358). Face a castragdo, o sujeito se
identifica com o objeto do desejo do Outro como solugdo desse impasse. Como vimos, o
neuratico faz essa operacdo de identificacdo com o objeto que falta ao outro pela via da fantasia.

Dessa identificacdo decorre a realizacdo da posicdo sexual, na qual as fungbes sexuais
do ser humano sdo extraidas do dominio imaginario para uma simbolizacdo que orienta a
virilizacdo masculina e a aceitacdo da feminilidade. Por isso, é no plano do Outro simbdlico,
lugar onde se instaura o laco da lei com o desejo, que 0 sujeito encontra o reconhecimento que

Ihe da acesso a integracdo da sexualidade.

O reconhecimento do outro ndo constitui uma passagem inacessivel, pois que
também vimos que a alteridade evanescente da identificacdo imaginaria do eu
ndo encontra o tu sendo num momento limite, onde nenhum dos dois podera
subsistir junto com o outro. O Outro, com A maiusculo, é preciso realmente
que ele seja reconhecido além dessa relagdo, mesmo reciproca, de exclusao, é
preciso que, nessa relacdo evanescente, seja reconhecido como tdo impegéavel
guanto eu. Em outros termos, é preciso que ele seja invocado como aquilo que
dele préprio ele ndo conhece (Lacan, 1955-1956/1985bh, p. 341).

Dessa maneira, em relacdo ao Outro, mesmo que ele preexista, 0 sujeito precisa invoca-
lo. Lacan se utiliza da conotacdo religiosa do termo invocacgéo para dizer que a formula verbal
da invocacdo é a forma mais elevada da frase, na qual todas as palavras pronunciadas sdo
verdadeiras “E aquilo por que eu fago passar no outro a fé que é a minha” (p. 342). O autor
lanca médo da nocdo de crenca, pois que, na invocacao, na qualidade de voz evocada, 0 eu se
endereca ao tu, mesmo sendo seu desconhecido, porém, invoca-o como portador de todos os
significantes. Essa € a dialética do Imaginario: o sujeito acredita, supde o pai ser o portador do
falo. Trata-se de uma aparéncia de algo que ndo €, mas, a0 mesmo tempo, existe como nome.
O que o faz subsistir para o sujeito, deve-se unicamente a sua nomeacdo como tal (p. 359).
Lacan destaca que a invocacdo tem carater de apelo proferido ao Outro, como ‘“‘significante

vociferado”, e o tu que ¢ chamado a responder depende do significante, como tal.

33 Ao acrescentar o pai como quarto elemento, Lacan delineia a origem do Esquema R, trabalhado em O Seminario,
livro 5: As formacges do Inconsciente (1957-1958/1999), no qual ele o designa com o termo quadrangulo. Aqui,
no Seminario 3, ele se utiliza de um termo topoldgico, o anel, na funcédo de elo. Lacan parece antecipar-se a nogao
topoldgica de amarracdo dos trés registros R.S.1. que ele desenvolverd em O Seminario, livro 23, O sinthoma
(1975-1976), ndo contemplado nesta dissertacao.
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2.2 O fundamento da estrutura paranoica e a Verwerfung

Passemos a explorar o que ocorre quando a fala ndo encontra a estrutura simbdlica da

linguagem, produzindo uma alienacgdo psicotica e os fendmenos relacionados a esta.

2.2.1 A alienacao psicotica e a rivalidade vital imediata

Voltemos ao desenvolvimento da primeira saida, citada na se¢do anterior, postulada em
Os complexos familiares na formacdo do individuo (1938/2003a), articulando-a em
consonancia com a proposta de Lacan no texto A agressividade em Psicanalise (1948/1998b) e
recorrendo a estrutura das psicoses em O Seminario, livro 3: As psicoses (1955-1956/1985b).
Conforme o autor, no fundamento da estrutura paranoica acontece que o significante pode cair
num terreno inalcancavel para o outro, campo de rejeicdo (Verworfen), onde ele é reduzido a
relagdo imaginaria. A fala ai ndo encontra uma matriz simbolica que estruture a linguagem.
Nessa situacdo, ocorre um curto-circuito da relacao triangular (eu, outro e objeto) em um duelo
mortifero, no qual o outro se torna um ser de puro desejo e destruicdo, dualidade que é fonte de
extrema agressividade (Lacan, 1955-1956/1985b, p. 343). Segundo sua analise da paranoia do
presidente Schreber, o significante que é suprimido na invocacéo € o significante do Nome-do-
Pai.

¢ obrigatoriamente pela relacdo puramente imaginaria que deve passar o
registro do tu no momento em que ele é evocado, invocado, chamado pelo
Outro, pelo campo do Outro, através do surgimento de um significante
primordial, mas excluido para o sujeito. [...] Como significante, ele ndo pode
em caso algum ser acolhido na medida em que o significante representa um
suporte indeterminado em torno do qual se agrupa e se condensa um certo
namero, ndo exatamente de significacdo, mas de séries de significacdes que
vém convergir através e a partir da existéncia desse significante (Lacan, 1955-
1956/1985, pp. 343-344).

Desse modo, no Seminario 3, Lacan explica o fenbmeno psicético pela estrutura da
linguagem com a operacdo de exclusdo, Verwerfung, que ele extrai do caso clinico de Freud
(1917-1919/1976a) conhecido como Homem dos Lobos**. Em um momento, o sujeito

experimentou a ameaca de castracdo; no entanto, ele recusou a entrada dessa experiéncia no

3 Cf. Freud, 1917-1919/19764, pp.102 e 137.
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mundo simbdlico: ela foi foracluida®. A excluséo significante difere da operagdo de denegacéo,
Verneinung, que acontece numa etapa posterior. Como exposto anteriormente®® sobre a
Verneinung freudiana, hd uma afirmacdo primordial, a Bejahung, que é uma admissdo
simbdlica. Entretanto, pode ser que ela ndo ocorra. No fundamento do inconsciente, o que é
verbalizado pode cair sob o recalque e permanecer desconhecido até que o retorno do recalcado
o0 revele por meio de uma denegacdo, Verneinung. Porém, quando o verbalizado é recusado a
ordem simbolica, ele reaparece no real em decorréncia da Verwerfung. E por isso, “o sujeito
psicético ignora a lingua que ele fala” (Lacan, 1955-1956/1985b, p. 20). Desta forma, Lacan
explica o fundamento da estrutura paranoica, a saber, “um processo primordial de exclusdo de
um dentro primitivo, que ndo é o dentro do corpo, mas aquele de um primeiro corpo de
significante” (p. 174). Mais tarde, no texto De uma questdo preliminar a todo tratamento

possivel da psicose, Lacan especifica que

A Verwerfung serd tida por nés, portanto, como foracluséo do significante. No
ponto em gue, veremos de que maneira, € chamado o Nome-do-Pai, pode pois
responder no Outro um puro e simples furo, o qual, pela caréncia do efeito
metaforico, provocard um furo, o correspondente no lugar da significacdo
falica (Lacan, 1957-1958/1998e, p. 564).

O autor define esse momento como algo que provoca um dano, uma desordem no mais
intimo do sentimento de vida de um sujeito. Em nossa leitura, entendemos que o furo no lugar
da significacdo falica provoca uma desordem pulsional concernente a nao ligacdo das zonas
erdgenas a um representante psiquico da falta. Lacan ainda afirma que o fenémeno de excluséo
de um significante € um sinal presente em toda entrada na psicose quando o sujeito € chamado
a responder de um lugar do campo do Outro através de um pai real. Este, no ternario simbélico
como detentor do falo imaginario, ndo encontra o Nome-do-Pai como lugar da lei do
significante que fornece a regulagao falica. “Basta que esse Um-pai Se situe na posicao terceira
em alguma relac&o que tenha por base o par imaginario a-a’[...], concernindo o sujeito no campo
de agressao erotizado que ele induz” (Lacan, 1957-1958/1999, p. 584).

Aqui ressaltamos que a agressividade da rivalidade imediata dada pela alienacéo

imaginaria difere da agressividade estrutural da relacdo narcisica, como vimos na alienacao

350 termo foraclusdo é utilizado no campo juridico como processo prescrito, ou seja, aquele do qual se perdeu o
prazo e ndo se pode apelar, introduzindo-nos na dimensdo da lei e de sua proscricdo. Entdo, a foraclusdo do Nome-
do-Pai na psicose indica que o sujeito esta fora da lei simbdlica, proscrita pela caréncia do significante, que, nessa
estrutura, ndo estara presente para permitir a formulacdo da metafora paterna.

3 Cf. Cap. 1, secdo 1.2.1 A agressividade articulada a pulsdo de morte no imaginario.
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simbdlica. Ora, se nesse momento da relacdo de exclusdo propria do par imaginario ocorre a
entrada de um objeto, como objeto de desejo, abre-se uma zona de nomeacéo, e a solucéo para
a rivalidade seria a admisséo do Outro da linguagem com seu o efeito apaziguador. Desta forma,
a alienacdo simbdlica estrutura o imaginario pela introducédo da falta e do desejo, adubando o
terreno para a nomeacgéo dos objetos, e a pacificacdo se daria pela constituicdo do ideal do eu.
A imagem sb se sustenta por uma nomeacdo vinda do Outro, pela qual o sujeito acede a
identificacdo de uma insignia no lugar do Outro, através de um significante no campo do Outro.
Mas €é o significante Nome-do-Pai, resultado da metafora paterna, que faz o sujeito sair da
paranoia original através da funcdo sublimatoria da identificacdo. Disto decorre que o préprio
sujeito se torna um significante no qual se vé digno ou ndo de ser amado.

Para analisar os fendmenos agressivos, do mesmo modo como Lacan propds no texto A
agressividade em psicanalise (1948/1998b, p. 113), poderiamos estabelecer uma correlacao
entre 0 modo de gozo do sujeito e o impasse em que ele se situa na sua constituicdo subjetiva.
Lacan visava colocar em série a reacao agressiva paranoide, desde a explosao brutal imotivada
do ato até as interpretacdes representadas pelo delirio, em uma formula de equivaléncia a etapa
da organizacéo original do eu e do objeto.

A impoténcia primitiva do ser diante de seu despedagamento, marcada “pelos sinais de
mal-estar e falta de coordenagdo motora”, encontra uma solu¢do na imagem especular como
organizadora das pulsbes (Lacan, 1949/1998b, p. 100). Nesse instante, a visdo da imagem
corporal do semelhante em sua totalidade proporciona uma unidade que faz dele o eu ideal ou
imagem especular apaziguadora. Mas, se 0 sujeito se fixa nessa posicao, ele ficaria totalmente
imerso em um gozo imaginario situado na dualidade da relacdo especular a-a’. As experiéncias
do corpo fragmentado da esquizofrenia se situariam nesse gozo do despedacamento primeiro,
e as situacdes clinicas de automutilagGes ilustram a desorganizagéo pulsional do corpo®’. Aqui,
as vias de estabilizacdo se dariam pela tentativa de organizacdo desse corpo pulsional.

Se o0 sujeito permanece na relacdo dual, oscilacdo entre 0 eu e o0 eu ideal, instala-se outro
mal-estar: o impasse da relagdo de exclusdo, “ou vocé ou eu”, como a agressividade da
rivalidade vital imediata. A paranoia estaria fixada nesse instante logico da relacdo dual, e, por
isso, 0 paranoico espancara no semelhante 0 mal que ndo consegue extrair de si mesmo de

forma dialética®. Na paranoia, o Ideal do eu ocupa o lugar do Nome-do-Pai, significante

37 Ao final deste capitulo, vamos explorar a interpretacdo do crime das irmas Papin, no qual Christine, separada
de seu duplo quando estava na prisdo, desencadeou sua loucura entrando em completa sideracdo esquizofrénica.
Apresentou alucinagdes, tentou furar os proprios olhos e atirou-se contra paredes e portas.

38 Cf. Lacan, 1932/1987. Ao interpretar o crime das irmas Papin, demonstramos como o ato de arrancar os olhos
das patroas indica 0 acesso direto ao objeto da pulsdo sem passar pelo Outro da linguagem.
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foracluido para o sujeito, e a tentativa de cura se daria pela incidéncia da linguagem na pulso
pelo delirio. No classico Schreber, o delirio de ser a Mulher de Deus adquire uma funcéo,
produz o adiamento em relacdo a passagem ao ato transexualista. Enquanto ele é a Mulher de
Deus, na vertente da ficcdo delirante, hd um propdsito de redencdo da humanidade que é mais
nobre e sustenta um sentido, um ideal, 0 que impede a incidéncia da automutilagcdo no sentido
de se tornar mulher.

Torna-se necessario entender o mecanismo do delirio para entender essa distingdo entre
a agressividade estruturante e a agressividade mortifera. Para Lacan (1955-1956/1985b, p. 51),
toda dialética do delirio deve ser situada no angulo aberto entre a relacdo com o Outro da

linguagem desconhecido e o outro, que é o eu, origem de todo conhecimento humano.

2.2.2 A certeza delirante e a ndo extracéo do objeto

A analise lacaniana parte da estrutura do discurso paranoico tal como Freud postulou no
estudo do caso Schreber. Ao abordar o mecanismo da paranoia, Freud (1911/1969, p. 84) indica
que ha uma fixacdo da libido sexual entre o autoerotismo e o narcisismo. A esse “ponto
disposicional”, ou seja, a disposi¢do ao adoecimento pela fixagdo narcisica, corresponde um
esforco dos paranoicos contra o curso da libido em direcdo aos objetos externos. Algum fator
contingencial externo, como a frustracdo ou intensificacdo libidinais, fez com que a libido
retornasse em direcdo ao eu. Como observa o autor, isso acontece porque o cerne do conflito
paranoico ¢ uma fantasia de desejo homossexual, no qual ocorre a sexualizacdo da libido
narcisica em direcdo a uma pessoa do mesmo sexo. Ele define que as principais formas de
delirio sdo representadas como negacao da proposicao “eu o amo”. Entendemos que o que
Freud designa como tendéncia homossexual é a fixacdo no duplo do eu, justamente o que
localizamos como gozo narcisico, quer dizer, a permanéncia da pulsdo no campo do amor de
Si.

Para compreender o conflito paranoico vamos articular aqui a formulacao freudiana com
a interpretacdo que Lacan faz dela, quanto as formas de contradizer a proposicdo em termos de
mensagem. Devemos lembrar, seguindo Freud (1911/1969), que o delirio tem funcdo de
solucdo, ele é a tentativa de reconstrucdo da realidade, de recaptura de uma relacao libidinal
com os objetos externos pelo método de projecdo. Vamos explorar os trés tipos de delirios
indicados por Freud e comentados por Lacan em O Seminario, livro 3: As psicoses (1955-

1956/1985b) que sdo o delirio de perseguicdo, a erotomania e o delirio de cidmes.
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Comecaremos pelo delirio de ciime, que Lacan localiza como a primeira forma de negar a
proposicao.

Em Freud (1911/1969, p. 87), o delirio de ciiime®® é estudado de acordo com o sexo do
sujeito, sendo a forma masculina: “Nao sou eu quem ama o homem — ela 0 ama”, ¢ a forma
feminina: “Nao sou eu quem ama as mulheres — ele as ama”. O autor adverte que nesse delirio
h& uma percepcao externa para o eu, portanto, ndo temos o mecanismo de projecdo e o que
muda é o sujeito da proposicao. Para Lacan (1955-1956/1986b, p. 53), a negacéo do delirio de
citime — “Nao sou eu que o ama, ¢ ela”, meu conjuge, equivale a uma alienagao invertida. O
sujeito ai faz levar sua mensagem, “eu o amo”, através do outro, identificado ao a, “com
interversdo do signo da sexualiza¢do”. Essa alienacdo é reproduzida indefinidamente e pode
refletir em quase todos 0s sujeitos que se apresentem na experiéncia e até nos que nunca se
apresentarao.

Ja no delirio erotdbmano, como Freud (1911/1969, p. 86) postulou, a contradicdo da
proposicdo surge da forma “eu ndo o amo — eu a amo porque ela me ama”. Ha uma percepgao
interna ao eu — ele mesmo ama, ndo esta pessoa, mas aquela —, em um mecanismo de proje¢ao
do eu. Desse modo, o que muda é o objeto do delirio. Lacan (1955-1956/1985b, p. 54)
interpreta a mensagem na erotomania, “Nao ¢ ele que eu o amo, ¢ ela”, como um mecanismo
de alienacéo divertida da mensagem, visto que o sujeito se endereca a um outro com o qual ndo
mantém nenhuma relacdo concreta. Nesse sentido, o outro é um objeto de tal modo afastado do
sujeito que se despersonaliza no destino da mensagem.

Por fim, para Freud (1911/1969, pp. 86-89), no delirio de perseguicdo a proposicao é
contraditada como “eu ndo o amo — eu o odeio porque ele me persegue”. Nesse caso, hd uma
percepcao interna ao eu, uma vez que ele préprio ndo ama, mas odeia, evidenciando também
um mecanismo de projecdo. Entretanto, o que muda ¢ o predicado. Aqui, “o perseguidor ¢
alguém que foi outrora amado”, e a transformacdo do afeto ¢ resultado da supressdo da
percepcdo interna do sentimento de amor que é percebida como 6dio externamente. Lacan
(1955-1956/1985b, p. 54) nomeia a negagdo — “eu Ndo 0 amo, eu o odeio” — uma alienagao
convertida, pelo fato de o amor ter se transformado em Odio. Nesse delirio ocorre uma
desmultiplicacdo do outro, no qual se converte o afeto. Ndo obstante ele afirmar que essa
alienacdo é muito mais préxima da denegacdo, observa-se que o sistema do outro fica
totalmente alterado e as interpretacdes se espalham sobre 0 mundo de tal modo que temos uma

perturbagdo imaginaria ao extremo.

39 Poderemos verificar como ocorre a dindmica do delirio de ciime tanto na histéria das irmas Papin, adiante,
como no caso Otto, exposto no préximo capitulo.
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Como exposto, depreende-se que o fendmeno psicético é a emergéncia real de uma
significacdo fora do campo da realidade, impossivel de associar a outro significante, ja que
nunca entrou no sistema de simbolizac¢do. Entretanto, o sujeito tem uma certeza radical de que
aquele fendmeno elementar, seja alucinacdo ou interpretacdo delirante, esta referido a ele
devido a fixacdo narcisica decorrente da sexualizac¢do da libido narcisica. Mesmo sabendo que
o fendbmeno ndo condiz com a realidade ou traz em seu cerne uma ambiguidade enigmatica,
nada abala a certeza de que o mesmo lhe diz respeito, e assim se define a crenca delirante
(Lacan, 1955-1956/1985bh, pp. 91 e 102).

Lacan distingue o ciime normal do ciime delirante pelo simples fato de que o primeiro
se recusar a certeza em detrimento de todas as evidéncias que pertencam a realidade. Ainda
indica que, na conviccdo passional, sdo as proprias pulsdes de infidelidade que o ciumento
projeta intencionalmente no outro. Essa difere da convicgédo delirante, na qual aquilo que se
configurou como objeto de uma Verwerfung reaparece no real, causando “um impasse, uma
perplexidade que concerne ao significante” (p. 221).

Ao mesmo tempo, ele nos adverte que, embora possamos nos utilizar dos fenémenos
psicoticos para compreender a dialética paranoica do imaginario, 0S mecanismos em jogo na
dindmica da psicose ndo se limitam ao imaginario. Por um lado, temos a alienacao constituinte
no imaginario, por outro, temos a forma da alienacdo psicotica que é dada por um mecanismo
imaginario, com a excec¢do de sua dinamica, que transcende esse registro (1955-1956/1985b, p.
170). Se na neurose 0 sujeito se serve do jogo do discurso, no qual ele mesmo se torna o
significante e entra com seu imaginario ou seu real, na psicose o que foi foracluido no simbdlico
retorna no real. Diante do reencontro do objeto no real, sem nenhuma significacdo, onde nao ha
palavra, 0 sujeito se precipita a agressao.

Dado que o objeto ndo foi submetido a l6gica significante, na qual o falo se articula ao
vazio central da castrag@o, o sujeito tem acesso direto ao “objeto real da pulsdo”, como designa
Guillot (2014). O autor nos indica que nos fenémenos agressivos na clinica da psicose, como
os crimes, por exemplo, a barreira da fantasia e do desejo ndo funciona. Como vimos no
primeiro capitulo, na fantasia o sujeito tem uma relacdo com o objeto, mas, sob a acdo do
recalque, ele mantém uma distdncia do mesmo. A imagem do objeto ¢ “falicizada” pela
operacdo de castracdo, permitindo um acesso ao significante do objeto perdido no registro
simbdlico.

Serd que podemos equivaler o acesso ao “objeto real da pulsdo” com o reencontro do
objeto materno pontuado por Lacan como a primeira saida diante do ciime no complexo de

intrusdo? Voltando ao texto Os complexos familiares na formac&o do individuo (1938/2003a),
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Lacan indica que o sujeito psicOtico reencontra o objeto materno e se aferra a recusa da
realidade e a destruicdo do outro. Nesse caso, ndo ha acordo possivel, pois, a imagem detém o
objeto, cristalizando a relagdo de rivalidade imediata que visa a exclusdo do outro. Essa situacdo
implica que o objeto ndo foi extraido, de tal modo que ele ndo tem o estatuto de objeto perdido
e ndo da lugar ao aparecimento da palavra mediadora. E um ponto onde a palavra desaparece,
dando margem as inimeras situacdes de agressao. Perguntamo-nos se esse objeto materno, ao
qual Lacan se referia nesse texto, é o objeto real da pulsdo, a medida que ele se presentifica no
imaginario do sujeito sem estar coberto por nenhuma significacdo. Para iluminar nossa questéo,
recorremos a uma vinheta clinica em que, como efeito da foraclusdo, o ato agressivo surge
permeado por uma certeza delirante que tinha como mola propulsora a rivalidade vital imediata

frente ao objeto materno.

2.2.3 O crime das irmas Papin

Comentamos aqui o famoso crime das irmas Papin, acontecimento chocante de 1933,
na cidade de Le Mans, que causou inumeras interpretacbes polémicas e contraditorias na
sociedade francesa. Elas assassinaram violentamente a patroa e a filha desta, de maneira subita
e sem motivo aparente. As vitimas foram encontradas pela policia com os corpos mutilados e
os olhos arrancados. Lacan havia acabado de publicar sua tese de doutorado baseada no caso
de sua paciente Aimée, e sua leitura do ato criminoso das irmds Léa e Christine o levou a
publicar um artigo e reformular algumas conclus@es de sua tese. As irmas nunca foram criadas
pela mée. Apds terem passado toda infancia e adolescéncia mudando de casa, a mae arranjou-
Ihes emprego como domésticas na casa dos Lancelin.

Em consonancia com a analise feita por Nasio (2001), a singularidade do crime situa-se
no carater subito e inesperado de uma agressao instantaneamente selvagem. Até entdo, as
relacGes entre as patroas e empregadas era tranquila e regida por regras que garantiam um
distanciamento entre os dois grupos. Nos seis anos de trabalho na casa dos Lancelin, elas eram
consideradas empregadas perfeitas, honestas, asseadas; trabalhavam duro, em siléncio, o dia
todo. E foi com esse mesmo rigor que todos os instrumentos utilizados para a carnificina foram
lavados e repostos em seus lugares, mantendo a ordem habitual da arrumacéo cotidiana.

Entretanto, um ar misterioso unia as duas, consideradas esquisitas. Elas ndo esbocavam
nenhum laco social fora do trabalho. Insepardveis, Christine e Léa mantinham uma afeigdo
exclusiva, tendo prometido entre si ndo deixar qualquer homem se aproximar, e, fora do horario

do trabalho, encerravam-se huma completude narcisica. Nasio (2001) observa a simetria das
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protagonistas desse crime — ao par de patroas, o de criadas — para destacar um ponto capital
para a analise da dindmica paranoica que desencadeou o crime. Segundo ele, Christine e Lea
“s6 haviam conhecido como modo de relagdo com o outro a célula formada por duas mulheres
emparelhadas, bastando uma a outra” (p. 196). Essa era a matriz de todas as relagdes na familia
Papin.

Considerado um caso de loucura a dois, Christine contagiou Léa, dominando essa irma
cagula, impondo-Ihe um mesmo delirio. Outra irma, mais velha, foi internada quando nova e se
entregou a vida de freira. Mesmo que ndo as tivesse criado, a mée das trés mogas, Clemence,
as tomava como objetos de sua posse, demonstrando uma atitude caprichosa e voluntariosa com
relagdo ao destino e submissdo das filhas. Em virtude da analise de cartas escritas para as filhas,
fica clara a psicose materna, calcada em elementos de um delirio persecutdrio que projetava em
um perseguidor totalmente impessoal. Como se verifica em um trecho — “Eles vao derrubar
vocés pra ser donos de vocés, vao fazer o que quiser com vocés” (Nasio, 2001, p. 198), o
funcionamento da propria mae lhe era desconhecido, projetado e atribuido a esse “eles”, como
no paradigma do conhecimento paranoico.

E a partir desse modelo de relacdo de posse e dominio que se desenvolve o elo entre
Christine e Léa, com a mais nova seguindo os comandos da mais velha. Profundamente
incomodadas com as observacdes criticas da mae, elas também néo toleravam qualquer tipo de
observacdo da patroa. Procuravam ser impecaveis e, unidas, se dedicavam ao zelo com as
tarefas que lhes eram designadas. Mas, aos poucos, a Sra. Lancelin foi ocupando um lugar
materno, porém em sua outra face, “a face apaziguada e civilizada da maternidade, em enorme
contraste com a face possessiva, reivindicatoria e invejosa de sua mae” (Nasio, 2001, p. 201).
Mais tarde, Christine e Léa rompem definitivamente com a mae, e na patroa concentram todo
vinculo materno.

Foi ai que um acontecimento recebeu a significacdo insuportavel: um ferro defeituoso
queimou os fusiveis da casa, ficando as irmds em grande aflicdo no meio da escuriddo. Ocorreu
uma suposta observacao das patroas, mae e filha enfrentaram as criadas com um “brilho de
humor nos olhos [...] dois olhares em que elas leram algo de terrivel: empregadas imprestaveis,
empregadas inateis” (p. 202). A essa filigrana em causa, ou seja, o olhar de censura das patroas,
Christine respondeu com imenso transtorno e passou ao ato de extrair da cena os olhos que
carregavam a significacdo persecutdria impossivel de suportar.

Para além da loucura a dois entre Christine e Léa, Nasio (2001) localiza o eixo dindmico

do crime na correspondéncia entre o delirio de Christine e o delirio da mée. Para Clemence, era
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insuportavel ser privada das filhas; ela manteve o dominio da situag&o tirando-as e colocando-

as nas casas, retendo seus salarios e moldando-as com severas criticas.

Em sintese, estava de olho nas filhas, as segurava com mao de ferro. Foi desse
olhar persecutério e dessa dominacdo da mae que Christine tentou escapar.
Isso porque, se a made fez um delirio de ciime (tendo as filhas por objeto),
Christine fez um delirio paranoico de perseguicao e reivindicacao (libertar-se,
livrar-se dessa dominacédo) (Nasio, 2001, p. 207).

O sofrimento paranoico é nutrido por uma dindmica imaginaria, sendo sua fonte o
semelhante em um jogo de espelhos. Ao par Christine e sua mde, Christine e a patroa,
correspondia o par Christine e Léa. A relacéo afetiva intensa de superprotec¢éo para com a irma
cacula era uma forma de tratamento do eu de Christine, porquanto Léa era seu duplo e, ao
protegé-la, protegia-se a si mesma. Os fendmenos de transitivismo, caracterizados pela
reciprocidade e reversibilidade, permearam a motivagdo do crime, ja que, ap0s 0 rompimento
com a mée e o estreitamento da ligacdo com a Sra. Lancelin, Christine transferiu para a mesma
a posicdo materna que outrora mantinha com a propria mée. Aos poucos, alguns contratempos
relativos a observacdes criticas sobre o servico doméstico foram criando uma atmosfera que
consolidou a transferéncia do delirio persecutorio para a patroa, de tal modo que o olhar critico
da mae foi visto nela.

Na analise de Nasio (2001), além da tentativa de romper o vinculo materno e a
transferéncia para a patroa, a terceira condicdo para desencadear o crime foi a importancia do
objeto olhar. N&o era s6 o olhar da patroa como espelho do olhar da méae que estava em jogo; o
proprio olhar de Christine estava atento as observacdes da Sra. Lancelin a seu respeito. Pode-
se dizer que ser vista pela patroa sustentava alguma identificacdo imaginaria, visto que Christine
encarnava o papel de “mae amorosa” para Léa e, com isso, reparava para si mesma, através de
seu duplo, o lugar de filha bem cuidada. Essa identidade era fragil, pois dependia que nada
falhasse para Christine sustentad-la. “Portanto, tratava-se de uma situacdo explosiva; dali em
diante tudo dependeria do que fosse lido no olhar da patroa: Christine estava ‘de olho’ na Sra.
Lancelin” (p. 209).

Diante daquele olhar de reprovagdo, o peso do comentirio — “empregadas
imprestaveis” — recaiu sobre a exceléncia de sua posi¢do materna em relacdo a Léa, essa outra
dela mesma. Ora, se a identidade de Christine, como aquela que fornecia consisténcia ao seu
ser, dependia do olhar de aprovagéo da patroa, o acontecimento derradeiro fez desmoronar essa
identidade imaginaria, remetendo-a ao nada de seu ser. De acordo com as palavras de Christine,

essa situacdo lhe despertou uma coOlera imensa associada a uma flria imperiosa de destruicao.
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Uma vez que estamos na légica imaginaria, regida por uma economia libidinal especular, a
pulsdo criminosa dela propria foi vista no olhar da Sra. Lancelin. Apos o homicidio, Christine
disse ao comissario: “Olhe, preferi acabar com a raga das minhas patroas a serem elas a acabar
com a minha ¢ a da minha irma” (Nasio, 2001, p. 210). Em consequéncia a essa
“hiperexcitagdo” incontrolavel, “a passagem ao ato tornou-se 0 Ultimo recurso convocado pelo
principio do prazer — um prazer ndo residia no arrancamento dos olhos, mas na redugéo de
uma tensao insustentavel” (p. 213).

Podemos inferir que, para Christine, o olhar ndo se constituiu como um objeto a, perdido
no campo do Outro, mas adquiriu consisténcia real, revelando a face mortifera da pulsdo. Como
0 objeto ndo foi extraido, a pulsdo ndo tinha um vazio ao qual desenhar um trajeto, por isso ela
se fechou em um encontro deletério com o objeto real: 0 olho. A incidéncia da passagem ao ato
foi o0 modo de atingir diretamente o objeto da pulsdo sem passar pelo circuito do Outro da
linguagem. Na logica imaginaria, olhar e ser olhado coincidiram com o olho real, em uma
relacdo especular, um curto-circuito pulsional da libido narcisica. Depreende-se que ndo temos
uma pulsdo ativa que busca algo faltoso no campo do Outro, contudo, a atividade de se fazer
ver como “mae amorosa” buscava uma identificagdo imagindaria, portanto iluséria, fixada em
um gozo narcisico.

Acreditamos que o ato criminoso incluiu elementos sadomasoquistas ligados a uma
certeza delirante que afetava o sentimento mais intimo de vida de Christine, toda sua existéncia.
O crime se constituiu como uma ruptura definitiva na vida psiquica dela, que entrou em
completo desarvoramento na prisdo, numa sideracdo esquizofrénica, até sua propria morte. E
importante salientar que nenhuma das personagens dessa histéria real teve acesso a algum
tratamento, sequer a uma escuta psicanalitica.

Mas, conforme Nasio (2001), a vida das irmas tornou-se propriedade da opinido publica
da época. Alguns, abalados com tamanha crueldade e violéncia, retrataram-nas como “dois
monstros sanguindrios” que deveriam ser punidas com a forca; outros, como vitimas heroinas
da luta de classes. Em seu livro, 0 autor nos indaga se elas ndo seriam vitimas de um destino
execravel.

Entretanto, foi Lacan, que, por meio de seu artigo, deu visibilidade ao mecanismo
paranoico que motivou o crime, abrindo todo um campo de investigacdo que culminou com sua
tese sobre o estadio do espelho.

Esse caso nos mostra a face mortifera da pulsdo quando ela fecha seu circuito em funcéo
da foraclusdo do significante Nome-do-Pai. Acompanhando a indicagdo de Lacan, servimo-

nos da psicose para elucidar os fendmenos agressivos como impasses do modo de identificagdo
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narcisico, e, consequentemente, a inscri¢cdo da linguagem. Para tanto, é preciso lembrar que o
percurso escolhido para esta pesquisa foi retomar a agressividade constituinte do eu como a
operacao imaginaria de entrada no mundo simbdlico, articulada a dimenséo real da pulsdo na
condicdo de gozo. Extraimos a hipotese de que a agressividade, como a paranoia constituinte

do eu, permite langar o sujeito no circuito pulsional, fazendo, ou n&o, o tracado do ato.
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CAPITULO 3- O TRACADO DO ATO E A PULSAO

Dessa forma, seguimos o Seminario, livro 11: Os quatro conceitos fundamentais em
psicanalise (1964/1988), no qual Lacan trabalha o conceito de pulsdo como o tracado do ato e
demarca 0 campo narcisico e o campo pulsional. Articulamos o sadomasoquismo a atividade
da pulsdo para, posteriormente, verificar, na clinica, os efeitos da transferéncia a fim de
construir um minimo trajeto para a pulsdo. Utilizamo-nos de outras vinhetas clinicas para
trabalhar as estratificacGes das manifestacdes agressivas, visando a precisdo na distincao entre
elas, e as operaces clinicas possiveis no manejo da agressividade.

3.1 O campo narcisico e o campo pulsional

Em 1964, Lacan defende a existéncia de uma Unica pulsdo, a de morte, opondo-se a
concepcao dualista de Freud. Miller (2005) e Guillot (2014) observam que, em O Seminario,
livro 11: Os quatro conceitos fundamentais em psicanalise (1964/1988), Lacan faz um giro na
teoria em sua tentativa de pensar a libido freudiana, antes trabalhada pela via do imaginério e
do simbolico, e recorre ao registro do real. A libido narcisica ganha um valor de vida e um valor
de morte, e € articulada a dimenséo de gozo da pulsdo de morte.

Guillot (2014, p. 14) assinala que, no giro feito quando Lacan postula a existéncia de
uma Unica pulséo, ele a divide em duas dimensdes, significante e gozo: a primeira referindo-se
a puls@o de morte, que se antecipa no registro simbolico, e a segunda, a vertente libidinal do
gozo, que caminha rumo a morte no registro real. No entanto, o autor observa que no percurso
lacaniano ““a agressividade nao aparece mais como um conceito central para dar conta da pulsao
de morte; ela aparece como uma consequéncia logica da génese do eu”.

Ora, se Lacan (1948/1998b) postula que a génese do eu inclui componentes erdticos e
agressivos, podemos dizer que a agressividade é uma consequéncia da mistura de uma libido
positiva e uma negativa, mesclando gozo e linguagem. A agressividade seria 0 movimento que
enlaca as duas dimensdes da pulsdo? Sera que ela liga a dimenséo significante como intencao
de significacdo, na parte da libido ligada a uma representacdo no simbdlico, com a dimensao
de gozo como tendéncia, na parte de libido que restou fora da simbolizacdo no campo do real?

No primeiro capitulo, trabalhamos a agressividade no simbdlico e localizamos a pulsado
de morte como incidéncia do significante falico. Depois, a agressividade no real pelo viés de O
Seminario, livro 7: A ética da psicanalise (1959-1960/1997), que situa a pulsdo de morte como

0 gozo impossivel de das Ding. Desse modo, podemos associar a agressividade consoante com
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intencdo de agressdo, trabalhada por Lacan (1948/1998b, pp. 106 e 112) na sua Tese Il, na
qualidade de intencgdo de significagcdo quando ela se entrelaca a pulsdo de morte sob a incidéncia
do significante. E equivaler a agressividade conforme tendéncia a identificacdo narcisica,
trabalhada na Tese IV, ao gozo impossivel, quando ela segue a pulsdo de morte na
ultrapassagem da barreira do prazer colocando a vida em perigo. Como consequéncia da génese
do eu, a agressividade seria um passo a frente, no qual ocorre a mesclagem da dimensédo
significante com a dimensé&o de gozo?

De acordo com Lacan (1964/1988) s6 existe uma pulsdo que busca a satisfacdo de forma
paradoxal, pois a pulsdo sexual inclui a dimens&o da morte. “Explico assim a afinidade essencial
de toda pulsdao com a zona da morte, e concilio as duas faces da pulsdo — que, a0 mesmo tempo,
presentifica a sexualidade no inconsciente e representa, em sua esséncia, a morte” (p. 188).
Com essa nova concepcdo do campo da pulsdo questionamo-nos se a forma paradoxal de
satisfacdo pulsional incluiria a sexualizacdo da libido narcisica.

Em O Seminario, livro 11: Os quatro conceitos fundamentais em psicanalise
(1964/1988), a repeticao é situada no coracdo do funcionamento pulsional, como a insisténcia
da pulsdo em reencontrar o objeto perdido, uma vez que a mesma o contorna sem jamais atingi-
lo. Para entender a questdo do objeto na pulsdo, recorreremos a sua origem. Como Lacan
aponta, em O Seminario 11, p. 180, os objetos existem precocemente na vida da crianca e 0
proprio autoerotismo de Freud deve ser entendido como o critério de surgimento e reparticdo
dos objetos. O autor retoma a fungdo do narcisismo, estrutura na qual Freud funda o amor a
partir de trés tempos logicos: real, econémico e biolégico, diferenciando-a do campo da pulséo.

Assim, no aparelho psiquico, definido de saida num estagio denominado de autoerdtico,
o0 eu real, Real-Ich, filtra os estimulos externos de acordo com o que interessa e 0 que é
indiferente. Num segundo tempo, o econdmico, o Lust-Ich, eu prazer, opde o0 que da prazer ao
que déa desprazer, e se instaura num campo exterior ao Real-Ich. Nesse nivel do Ich, os objetos
fonte de prazer sdo bons para o0 eu e por isso amaveis; 0s objetos do campo do Unlust, do
indiferente, sdo estranhos, restam como o que € bom de conhecer. O outro campo é o do Hassen,
do ddio, que é intimamente enlacado com o conhecimento do que é estranho.

O nivel do Real-Ich e do Lust-Ich é considerado ndo pulsional, ponto onde Freud funda
0 amor, o campo narcisico, sendo justamente no tempo do bioldgico que “amar-ser amado”

ganha a forma propria da oposi¢édo atividade-passividade.

Tudo que é assim definido no nivel do Ich s6 toma valor sexual, s6 passa da
Erhaltungstrieb, da conservacéo, ao Sexualtrieb, em funcdo da apropriacéo de
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cada um desses campos, sua apreensdo por uma das pulsfes parciais. Freud
diz propriamente que Vorhangung des Wesentlichen, para tirar aqui o
essencial, é de maneira puramente passiva, ndo pulsional, que o sujeito registra
as ausseren Reize, o que vem do mundo exterior. Sua atividade s6 vem gegen
die alissere Reize durch seine eigenen Triebe, suas proprias pulsdes. Trata-se
aqui da diversidade das pulsdes parciais. E a isto que somos levados no
terceiro nivel que ele faz intervir, da atividade-passividade (Lacan,
1964/1988, p. 181)™.

O valor sexual se insere no Ich, ou seja, no campo narcisico, a medida que uma das
pulsdes parciais se apropria da possibilidade de conhecimento dos objetos do mundo externo,
da escolha, do discernimento e até das representacfes que tem deles. Enquanto o registro do
que vem do mundo externo ocorre de maneira passiva e ndo pulsional pelo Ich, a atividade do
sujeito somente ocorre contra os estimulos externos por meio de suas proprias pulsdes parciais.
Dessa maneira, do nivel bioldgico derivado do amar-ser amado, decorrem as diversas pulsdes
parciais, que introduzem o terreno que diz respeito a relacdo sexual. O autor considera que essa
forma prépria do amar-ser amado como oposicdo atividade-passividade, refere-se a uma
“injecao” de sadomasoquismo, se bem que nos advertindo que, diante do insondavel da
diferenca sexual, o par atividade-passividade ndo a esgota nem designa a realizacdo sexual
(Lacan, 1964/1988, p. 182).

Como entender isso que se injeta? Quando Lacan (1964/1988, p. 161) trabalha a
desmontagem da pulséo, explica que ndo podemos dizer, como o fez Freud, que a exibicao € o
contrario do voyeurismo e que 0 masoquismo € o contrario do sadismo. O par atividade-
passividade apenas designa o suporte, o artificio que nos permite entender a Verkehrung,
reversdo fundamental da pulsao, o caréter circular de seu movimento de vaivém. Eis ai o tragado
do ato, a esséncia da pulsdo. Mas, quando Lacan diz que a atividade da pulsdo s6 ocorre contra
o mundo externo por meio das pulsbes parciais, qual atividade esta em jogo na pulsdo?

Para o autor, quando Freud ilustra a Verkehrung da pulséo ele recorre a Schaulust,
alegria de ver, e ao sadomasoquismo. Este Ultimo ele nomeia por uma juncdo dos termos
sadismo e masoquismo, e essa juncdo demarca a existéncia de um terceiro tempo na pulsdo, e
ndo dois, que seriam agora: ativo, passivo e reflexivo (Lacan, 1964/1988, p. 169). No par
exibicionismo-voyeurismo, a atividade da pulsdo propriamente dita ndo esta nos dois polos, o

verbo “ver” e ‘“ser visto”, mas se situa no terceiro tempo que € o “se fazer ver” (Lacan,

“0Erhaltungstrieb (unidade de conservagdo), Vorhangung des Wesentlichen (tirar o substancial), alisseren Reize
(estimulos externos), gegen die alissere Reize durch seine eigenen Triebe, (contra os estimulos externos através
de suas proprias pulsdes). Traducdo feita pela autora da dissertacéo.
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1964/1988, p. 184). E no movimento de busca de satisfacdo, qual € a finalidade dessa atividade
da pulsdo, do se fazer?

Ao exercer sua atividade, isto ¢, no movimento de retorno do circuito pulsional — o
terceiro tempo —, a pulsdo atinge sua finalidade que ¢ obter seu modo singular de satisfagao.
Mas s6 ¢ possivel a concretizacdo daquilo que ¢é a fungdo da pulsdo, a saber, “atingir seu tipo
préprio de satisfagdo” quando ela faz aparecer um novo sujeito ao se instalar no nivel do outro

(Lacan, 1964/1988, p. 158).

E preciso bem distinguir a volta em circuito de uma pulsdo do que aparece —
mas também por ndo aparecer, - num terceiro tempo. Isto é, o aparecimento
de ein neues Subjekt que € preciso entender assim — ndo que ali ja houvesse
um, a saber, o sujeito da pulsdo, mas que é novo ver aparecer um sujeito. Esse
sujeito, que é propriamente o outro, aparece no que a pulsdo pode fechar seu
curso circular. E somente com sua aparicdo no nivel do outro que pode ser
realizado o que é da funcédo da pulséo (Lacan, 1964/1988, p. 169).

E como o sujeito atinge seu tipo proprio de satisfacdo? Em referéncia aos termos da
pulsdo vistos no primeiro capitulo — Drang, a tendéncia a descarga; Quelle, a fonte; Objekt, o
objeto e 0 Ziel, o alvo —, Lacan apresenta dois sentidos referidos ao alvo. Para tal, ele se utiliza
da lingua inglesa e distingue o Aim, que diz respeito ao trajeto especifico pelo qual a pulséo
deve fazer seu caminho, do Goal, que ¢ o atingimento do alvo (p. 170). Pois, a pulsdo parcial
tem como alvo justamente o retorno em circuito, retirando a satisfacdo por meio do trajeto que
ela faz, o Aim, e ndo pela realizacdo de sua finalidade bioldgica (Lacan, 1964/1988, p. 170).
Dessa maneira, no que tange a funcéo da pulsdo como atingimento do tipo préprio de
satisfacdo, condicionada ao aparecimento do sujeito no nivel do outro, Lacan a diferencia da
satisfacdo do autoerotismo, que é o fechamento da satisfacdo sobre a zona er6gena do corpo,
ilustrada por Freud com a metafora da boca que se beijaria a si mesma (p. 170). Na pulséo oral,
a satisfacdo ndo esta condicionada a finalidade biolégica de saciar a fome pelo alimento, visto
que nenhum objeto da necessidade satisfaz a exigéncia pulsional (Lacan, 1964/1988, p. 159).
Indagamo-nos, o fechamento da satisfacdo sobre a zona erdgena seria um curto-circuito
pulsional, uma vez que daria acesso ao despedacamento original do corpo como o objeto real
da pulsdo? Sera que, nesse caso, a pulsdo ndo cumpre sua funcdo, de tal modo que, ao invés de
um tracado que faz contorno no objeto a faltante no campo do outro, teriamos uma passagem

ao ato? Para isso € preciso definir qual é o objeto da pulséao.

O que forga a distinguir essa satisfacdo do puro e simples autoerotismo da
zona erdgena, € esse objeto que confundimos muito frequentemente com
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aquilo sobre o qué a pulséo se refecha — este objeto, que de fato é apenas a
presenca de um cavo, de um vazio, ocupavel, nos diz Freud, por ndo importa
que objeto, e cuja instancia s conhecemos na forma de objeto perdido, a
mindsculo. O objeto a mindsculo ndo é a origem da pulsdo oral. Ele ndo é
introduzido a titulo de alimento primitivo, é introduzido pelo fato de que
nenhum alimento jamais satisfara a pulsdo oral, sendo contornando-se o objeto
eternamente faltante (Lacan, 1964/1988, p. 170).

Podemos dizer, com Lacan, que o objeto da pulsdo é justamente o vazio; deixado pela
falta que causou o desejo. O autor designa o objeto da pulséo oral como sendo o seio, algo que
é separado do sujeito, e, todavia, lhe pertence (p. 185). N&o se trata ai do campo da necessidade,
do alimento em si, mas aquilo que representa e simboliza “o mais profundo objeto perdido”,
que outrora foi parte de si mesmo (Lacan, 1964/1988, p. 197). A placenta pode bem figurar
esse mais profundo objeto que se perde ao nascer, mas Lacan vai dizer que, de fato, o que é
extraido é a libido**. E aplica a mesma formula aos outros objetos a da pulséo, definiveis como
formas figuradas, equivalentes a libido que é subtraida ao ser vivo, ou seja, 0 seio, as fezes, 0
olhar e a voz.

A libido se insere por meio de um dos orificios do corpo, pela sua borda, a medida que
eles estejam ligados a abertura e fechamento do Inconsciente na forma da zona erégena. Esse é
0 modo como 0 sujeito se evoca no campo do Outro, dado que nasce dividido pela morte
significante, mas, ao mesmo tempo, marcado pela presenca da sexualidade inconsciente.
Somente com um suporte para a pulsao sexual, via objeto a como extraido, o sujeito no campo
da pulsdo pode entrar em conjungdo com “o sujeito tal como ele se evoca no campo do Outro”
(p. 188).

Ent&o, deduzimos que, pela via da fantasia, $ <>a, o0 sujeito se evoca no campo do Outro,
através do objeto a, causa de desejo, e por esse meio se articula com o sujeito no campo da
pulsdo pela via da castracdo, na forma da presenca invisivel desse objeto especifico. O objeto
a indica o0 modo de gozo do sujeito para evocar 0 Outro em seu campo por meio de um “se
fazer” absolutamente singular. Ja que a libido em si ¢ um 6rgdo que ndo existe, & somente na
forma do objeto a que ela pode ser extraida do campo do Outro. Nessa atividade encontramos
a reversdo da pulséo.

Mas como o objeto € subtraido? Se a funcdo da pulsdo concerne ao aparecimento do

sujeito no nivel do outro, é porque “nesse reviramento que representa seu bolso, a pulsdo,

41 Cf. Lacan, 1964/1988, p. 186. Ele se utiliza do mito da lamina para ilustrar a libido. A 1amina é um organismo
imortal, “extra chato”, que sobrevive a qualquer divisdo e se desloca como ameba. O autor relaciona a lamina a
qualidade de um 6rgdo que ndo existe, como algo que o ser sexuado perde na sexualidade. Esse 6rgdo € a libido,
“enquanto puro instinto de vida, [...] vida imortal, de vida irrepreensivel, de vida que ndo precisa, ela, de nenhum
orgdo, de vida simplificada e indestrutivel”.
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invaginando-se através da zona erdgena esta encarregada de ir buscar algo que, de cada vez
responde no Outro(?)” (Lacan, 1964/1988, p. 185). De tal forma que o seu movimento circular,
que sai pela borda erdgena, faz contorno do objeto a e retorna a borda como seu alvo (p. 183),
¢ considerado um “movimento de apelo” por onde o sujeito tem de alcangar a dimensdo do
Outro (pp.183-185). E na proporcdo que intervém algo que ndo é do campo pulsional, mas
pertence ao campo do Inconsciente, através da demanda do Outro, que se instaura a funcdo de
um certo objeto, na forma de objeto perdido, e ocorre a passagem de uma pulséo para outra.
Isso posto, o estatuto do objeto a, presente nas pulsdes oral, anal, escdpica e invocante, é
justamente a busca do seio, das fezes, do olhar e da voz, ausentes no campo do Outro.
Concluimos que o objeto a, em si, surge como pura auséncia, uma vez que foi extraido a partir

da relagdo com o Outro.

3.2 O sadomasoquismo e a atividade da pulséo

Bom, é preciso entender qual ¢ a atividade prépria da pulséo, e, para tal, diferenciar os
objetos na teoria. Voltemos a distingdo que Lacan sublinha entre o campo narcisico e 0 campo
pulsional. No campo do narcisismo, o Real-Ich, dessexualizado, depende do principio do prazer
“nao acossado pela pulsao”, como o critério de reparticdo dos objetos (Lacan, 1964/1988,
p.175). Visto que o amor ¢ “querer seu bem para si” (p. 181), o Ich escolhe objetos bons para
ele, desse modo, 0 objeto de prazer é mirado no eu como imagem em espelho. Ou seja, 0 objeto
de amor ¢ aquilo que “no Ich, se satisfaz com 0 objeto enquanto Lust” (p. 227), havendo
reciprocidade entre amar e ser amado. Por isso, 0 amar-se atraves do outro instaura uma inércia.

Ja o campo pulsional ndo se reduz a reciprocidade do par atividade-passividade, dado
que 0 objeto da pulsdo ndo se limita “ao campo do Lust, as imagens dos objetos benéficos,
benfeitores, favoraveis, encontramos um certo tipo de objetos que, no final das contas, ndo
podem servir para nada”, e a pulsdo gira justamente em torno deles (Lacan, 1964/1988, p. 228).
Mas no vaivém do seu movimento circular, ela revela uma heterogeneidade da ida e da volta.
Nessa “hiancia” em trés tempos, revela-se a estrutura fundamental da pulséo que é atividade.
Ora, a atividade propria da pulsdo parcial esta concentrada no modo singular pelo qual o sujeito
busca um certo objeto a, perdido no campo do outro. “A atividade da pulsdo se concentra nesse
se fazer, e ¢ reportando ao campo das outras pulsdes que poderemos ter alguma luz” (Lacan,
1964/1988, p.184).

Segundo Vidal (2012), e como vimos na fantasia Uma crianca é espancada e no texto

O problema econdémico do masoquismo, Freud articula o lugar do pai a um residuo do
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masoquismo originario em todas as fases libidinais. A fantasia de ser devorado, maltratado,
castrado ou copulado pelo pai denuncia 0 movimento de retorno da pulsédo quando o sujeito se
faz objeto de uma vontade alheia. O gozo do pai fornece consisténcia ao Outro desconhecido.
O par antagbnico Gegensatzpaar, sadomasoquismo, ilustra o0 movimento pulsional do se fazer,
na forma pronominal do infinitivo, no qual uma pessoa alheia vem ocupar o lugar do sujeito.

Assim, cada uma das pulsdes parciais realiza o contorno gramatical do objeto perdido
do gozo (seio, fezes, olhar e voz) comportando, em sua satisfacdo, o gozo virtualmente
masoquista de fazer-se objeto do Outro. Dai podemos depreender que o sadomasoquismo € a
propria atividade da pulsdo, seja no “fazer-se comer”, “fazer-se cagar”, “fazer-se olhar” ou no
“fazer-se ouvir”. O autor demarca que, quando Freud trabalha os destinos de uma pulsdo, o caso
do par sadomasoquismo ndo se define por uma agdo complementaria, mas por um modo de
oposi¢do na mutagdo de ativo em passivo, no qual o destino converte ao contrario e volta a
propria pessoa. Ha um ponto de virada que produz mudanga de rumo no trajeto da pulsdo. “O
enlace dos dois destinos determina o0 movimento que se realiza quando, enganchado ao Outro
em cuja direcdo parte, efetua nesse campo o retorno, isto é, constitui o ponto de giro a partir do
qual se orienta contra a propria pessoa” (Vidal, 2012, p. 135).

Em um primeiro tempo, que implica um sujeito acefalo, a pulsao parte de uma satisfacéo
autoerotica parcial em funcao de um objeto especifico perdido e aciona um poder contra o outro,
constituido em objeto alheio. Estamos no estadio do espelho, quando do esfor¢o da crianca para
tornar-se senhor dos proprios membros e 0 objeto vem fornecer a imagem de dominio. Vidal
verifica ai a precedéncia logica do sadismo pelo campo do Outro, embora ele ainda ndo tenha
valor de gozo. Vidal extrai de Freud a afirmagdo que o sadismo introduz o “primeiro grau
narcisista construido” e constitui a fonte de 6rgdo da pulsdo capaz de uma agdo que visa ao
objeto alheio e ao proprio corpo simultaneamente (p. 135). Seriam as a¢6es sugar, cagar, ver e
ouvir.

No momento seguinte, quando o trajeto da pulsdo faz sua guinada contra a propria
pessoa, ocorre a mutacao de ativo em passivo, e 0 sujeito aparece no término da pulsdo, como
ser de objeto. Nesse percurso, 0 objeto é perdido no campo do Outro, mas, justamente no lugar
vazio deixado por ele, o sujeito se constitui. O retorno da pulsdo ocorre no corpo préprio, no
mesmo ponto de onde partiu, fechando o circuito na fonte de 6rgdo, ou seja, ser sugado, ser
cagado, ser visto, ser ouvido sdo as formas do sujeito substituir-se a falta do objeto. Somente
no terceiro tempo temos a satisfagdo masoquista por exceléncia, na qual o sujeito, identificado

com o objeto perdido, procura o gozo. Como? “o sujeito solicita a agdo do Outro e implica sua
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divisdo em ato (fazer-se), em prol de um gozo que forca a barreira do principio do prazer”
(Vidal, 2012, p. 136).

No primeiro tempo, ele articula o campo narcisico com o campo pulsional, ao analisar
0 sadismo. Uma vez que 0 masoquismo se encontra no circuito da satisfagdo pulsional, a
tendéncia do aparelho psiquico caminha em direcdo & morte, 0 que se torna um perigo para a
vida. “O sadismo seria o caminho proporcionado por Eros para facilitar a expulsdo” da pulsdo
de morte fora do eu, seria o primeiro grau narcisista construido porque fornece “uma dire¢ao
para pulsdo e possibilita o enlace necessario com um objeto exterior” (Vidal, 2012, p. 137).

Porém, o autor adverte que uma distin¢do € necessaria com relagdo ao estatuto do gozo:

O sadismo € originario em seu enderecamento ao Outro mas ndo integra
nenhuma finalidade de causar dor, nem mesmo de gozar com o sofrimento. S
0 masoguismo introduz essa dimensdo da satisfacdo, ou seja, um valor de gozo
para o sujeito. Ele ser& nomeado gozo somente quando a dor tenha sido
experimentada pelo proprio sujeito, evocando um estimulo sexual
concomitante. O masoquismo seria “originario” em relacdo ao gozo. O
sadismo, como vontade de gozar com a dor de um Outro, supde 0 tempo prévio
de uma identificacdo masoquista do sujeito com o objeto ao qual se inflige a
crueldade. (Vidal, 2012, pp.136-137).

Entretanto, no Seminario, livro 11: Os quatro conceitos fundamentais em psicanalise
(1964/1988), Lacan, em consonancia com Freud, distingue o campo do amor do campo da
pulsdo, pois o sujeito que esta no terceiro tempo ndo € o mesmo do primeiro, e quando o outro
entra em jogo, introduz-se a possibilidade da dor sofrida por aquele que se tornou o sujeito da
pulsdo. Com a repeticdo situada no coracdo do funcionamento pulsional, Lacan nos remete ao
aléem do principio do prazer freudiano, colocando a pulsdo parcial como a Unica forma de
transgressao ao principio do prazer que se permite ao sujeito (p. 174). Nesse sentido, o sadismo
é apenas a denegacdo do masoquismo ao revelar o que 0 masoquismo oculta, o objetivo sadico
em relacdo ao eu. Para Lacan, o exercicio de uma pulsdo, mesmo em sua pretensa fase passiva,
implica fundamentalmente pura atividade para o sujeito por meio de suas proprias pulsdes (p.
189). Desse modo, depreendemos que sempre ha atividade pulsional, mas o que definira seu
trajeto em direcdo ao principio do prazer, ou para além, é sua passagem pelo campo do Outro.

Perguntamo-nos se a agressividade equivale ao “primeiro grau narcisista construido”
que torna possivel existir o desenho do tracado pulsional, articulando o despedacamento
original do corpo, a “esquize” da imagem do eu e 0 objeto... A pulsdo agressiva poderia se
equivaler a atividade pulsional do sadismo, como “movimento de apelo” ao Outro (Lacan,

1964/1988, p. 185)? Aqui recorremos ao capitulo XXIV do Seminario 8, A Transferéncia,
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quando o autor trata da identificagdo por um traco unério. Partindo do narcisismo original,
inicialmente o sujeito inclui o objeto primordial na “esfera narcisica” a qual a crianca se
identifica. Considerada como a “modnada primitiva do gozo”, essa esfera ¢ fonte do que obriga
0 sujeito a sair do seu “auto-envolvimento narcisico” (Lacan, 1960/1961/1991, p.337). Nesse
ponto, Lacan infere que € pela pulsdo de agressdo que se coloca a diferenciacdo de um objeto
imperativo, interditor, conflitual, que, se for interiorizado, ele entra na esfera que é investida
suficientemente pelo narcisismo como Ideal do eu. E s6 assim ele pode ser reprojetado sobre
um objeto, e caso este seja favoravel, sera causa de investimento amoroso (pp.338-339)

A temaética do estadio do espelho permite localizar os pontos de cruzamento do campo
narcisico com o campo pulsional pela repeticdo da “possibilidade sempre aberta ao sujeito, de
um auto-quebramento, de um auto-dilaceramento, de uma auto-mordida, diante daquilo que é
ao mesmo tempo ele e um outro” (p.341). Nesse cruzamento encontramos a dimensdo de um
conflito insoluvel, ou ele tolera “o outro como uma imagem insuportavel, que o arrebata de si
mesmo”, ou dilacera-o imediatamente para “inverter, anular a posicdo a frente, a fim de
conservar aquilo que €, naquele momento, centro e pulséo de seu ser, evocado pela imagem do
outro, seja esta especular ou encarnada. O lago entre a imagem e a agressividade é, aqui,
inteiramente articulavel (p.341).

Pois, diante do movimento de apelo da crianca, seja para buscar acordo ou testemunho,
a funcéo essencial do Outro € sustentar a identificacdo com a imagem especular desejavel e
destruidora ao mesmo tempo pelo einziger Zug, trago unario. Um ponto do Outro, um traco
apenas ¢ interiorizado como um signo, “signo do assentimento do Outro, da escolha de amor
sobre a qual o sujeito pode operar” (p.344), referéncia original ao Outro na relagdo narcisica.
Por isso a satisfacdo narcisica, fonte de uma projecdo imaginaria, o eu ideal, depende da
possibilidade de referéncia a esse signo primordial de introjecdo simbdlica, o Ideal do eu.

Se € por intermédio da parcialidade das pulsdes que a sexualidade exerce sua atividade
prépria, no movimento de retorno, a pulsdo agressiva retornaria como masoquismo, marcando
no corpo do sujeito a zona erdégena na qual o objeto se fez perdido no campo do Outro? Do lado
do sujeito, se ndo tem agressividade, ndo ha tracado em torno de um objeto no campo do Outro
e sim curto-circuito da pulsdo, agressdo e siléncio. Do lado do Outro, se ele ndo existe para
fornecer o primeiro significante que representaria o sujeito, também teriamos um curto-circuito.
E se o Outro se apresentar consistente, possuidor do objeto, teriamos passagem ao ato de

arrancar o objeto do Outro, como exposto no crime das Irmas Papin.
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3.3 A estrutura fundamental do ato na clinica psicanalitica

Para verificar essa articulacdo da agressividade, como estrutura paranoica do eu, com o
campo pulsional, num movimento de apelo ao Outro, faz-se necesséario estabelecer, a partir da
clinica lacaniana, a diferenca entre agressividade, agressdo e violéncia, e retomar na clinica
psicanalitica os conceitos de kakon, passagem ao ato e acting out. Para tal, servimo-nos de outra

vinheta clinica na tentativa de estratificar as manifestagcdes agressivas.

3.3.1 Agressividade, agresséo e violéncia

Um ponto importante a esclarecer sobre o conceito que estamos trabalhando nesta
pesquisa refere-se aos termos agressividade, agresséo e violéncia que, geralmente, sdo usados
sem precisdo conceitual. Tanto Freud como Lacan abordam a agressividade com objetivos
conceituais. Freud desdobra-a em agressdo, dominacao e destruicdo. Como visto no capitulo
1, a agressividade € situada no terreno da libido humana, e conceituada como a base da
constituicdo do eu e da relacdo com seus objetos. Em seu Seminario, livro 5: As formacdes do
Inconsciente (1957-1958/1998e), Lacan trabalha a distin¢do entre agressividade e violéncia.
Ele considera a primeira como um termo ainda marcado pela ambiguidade, mas articulado, na
teoria, a algo provocado na relacdo imaginaria. Essa relacdo se instaura com a projecao da
imagem, porém se inscreve na linguagem por meio da estrutura da fala como articulacdo
significante.

Lacan avalia que, quando a agressividade chega a ser simbolizada, ela se estabelece no
inconsciente do sujeito mediante o recalque. Nesse caso, o que ficou latente da relacdo de
exclusdo imaginaria do semelhante pode ser analisado e interpretado, uma vez que esta na
estrutura da fala. Ha agressividade, mas, com a mediacdo simbdlica, a palavra pode ser acionada
para expressar a agressividade, e ela ndo precisa ser atuada. Do ponto de vista da agressividade,
a palavra abre para sublimar a pulsdo. Entretanto, conforme investigacdo de Ferrari (2006),
como a agressividade esta vinculada a estrutura do eu, ela assume carater permanente como a
paranoia estrutural do homem, e, desta forma, “a relagdo com o outro ¢ fundamentalmente
agressiva, ainda que sublimada” (p. 56). A marca da relagao agressiva original com o outro fica
na subjetividade, pois ndo ha agressividade sem identificacdo nem identificacdo sem
agressividade

Sobre a violéncia, Lacan (1957-1958/1998e, p. 471) postula ser “o que ha de essencial

na agressao”, o contrario da fala, ou seja, na violéncia ndo ha fala. Portanto, ele sinaliza a
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impossibilidade de a violéncia ser recalcada, ja que, pela auséncia da fala, ndo pode entrar na
estrutura significante. Ela é precisamente o ponto de desaparecimento da palavra; para Lacan a
contraposicdo da violéncia é a palavra. Ferrari, em seu artigo Agressividade e violéncia (2006,
p. 58), constata que o termo violéncia ndo chega a adquirir estatuto de um conceito em
psicanalise, mas que “Lacan demarca uma violéncia que supde ato de agredir diante do
impossivel de dizer, supde possibilidades de passagem ao ato, curto-circuito da palavra,
retornando, no real, 0 gozo que escapa ao sentido”.

A autora ainda esclarece que Lacan ndo adentrou na confusdo que fez Freud entre
agressividade e destrutividade, uma vez que destaca que, na prépria estrutura da linguagem, o
simbdlico implica que o sujeito sacrifique algo de si. A concepcdo do falo e da operacao
simbdlica de castracéo vivifica e pacifica, a0 mesmo tempo que agride e gera agressividade, ja
que o principio do simbolico é instaurar uma ordem universal. Ferrari (2006) lembra que Lacan
recorre ao texto Totem e tabu (1913/1974a) freudiano e indaga sobre uma violéncia que esta na

base do lago social, um ato simbdlico que supde uma violéncia ao real.

H& entdo uma violéncia onde o que se viola é uma ordem estabelecida, seja
ela considerada da ordem da natureza ou da civiliza¢do. Pensa-la de forma
simbolica é considerar a violéncia da propria linguagem sobre o vivente que,
ao nascer, encontra o Outro do discurso (Ferrari, 2006, p. 59)

Dessa maneira, na légica da entrada do vivente na linguagem, pode-se falar em uma
violéncia que institui a subjetividade a partir da pulsdo no real do vivo sexuado, e uma violéncia
que institui a ordem no laco social a partir do discurso na morte simbdlica.

Ja que violéncia foi equiparada a esséncia da agressao, retomamos 0 momento em que
Lacan (1953-1954/1986) faz a distincdo dessa Ultima com agressividade. Ele adverte que
fazemos um uso brutal da nocéo de agressividade e que se torna necessario aprofundar-se nisso,
isto €, que agressividade nada tem a ver com agressdo. A agressdo é um ato existencial ligado
a uma relagdo imaginaria. “E no limite, virtualmente, que a agressividade se resolve em
agressdo” (p. 205). Esse limite estaria situado no que Lacan denominou “jogo de bascula”, que
ocorre entre a projecdo da imagem e sua “reintrojecdo” e a projecdo do desejo e sua
“reintroje¢d@o” como desejo do outro. Para ele, essa bascula seria um jogo em espelho que nao
se da uma vez apenas, mas se produz no nivel da repeticao.

NGs nos questionamos se esse jogo de bascula representa 0 movimento dindmico da
barreira do principio do prazer, como limite ao gozo como o mal, a dor e o feio. A ultrapassagem

dessa barreira conduz a agressdo, no sentido da morte e da destruicdo, a medida que vai em
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direcdo ao objeto real da pulséo. Na neurose, a castragdo promove a falicizacdo do objeto que
instaura o desejo e, com ele, o enquadre da fantasia funcionando como um véu. Se este véu é
retirado, causa o horror. Na perversdao também existe uma montagem da fantasia ligada a
castracdo. Inferimos que na psicose a relacdo do sujeito com o objeto parcial se da por uma
apreensdo direta, desse jeito a dimenséo pulsional do gozo se apresenta de maneira mais crua e
sem um tragado. A auséncia da barreira da fantasia e do desejo instaura um “sem limite” em
direcdo ao gozo e da acesso a um objeto ndo recoberto pela imagem falica. O manejo possivel
da agressdo ocorre pelo jogo de bascula que regula a distancia do sujeito ao gozo.

Concluimos que, mesmo que o termo agressividade, como a inércia do imaginario,
desapareca na obra, quando a agressividade entra em movimento podemos dizer que ela adquire
peso conceitual, pois implica a presenca e a atividade da pulsdo agressiva como o nucleo

paranoico do eu.

3.3.2 O caso Otto e o Patati Patata

Passamos ao relato de um caso publicado numa revista de Sao Paulo, Estilos da Clinica,
considerando que se trata de um caso da atualidade. Damos um salto de 1933 para 2010,
destacando semelhancas e diferencas na questdo da dindmica paranoica dos atos agressivos em
relacdo as Irmds Papin. Sabemos que muitas mudancas na cultura, na ciéncia e nas politicas de
atendimento ocorreram nesse intervalo, e, para além da querela diagnostica, o0 primeiro ponto
que nos interessa é o fato de o paciente ter acessado os dispositivos de assisténcia desde sua
adolescéncia. Orientadas pela psicanalise aplicada, logo na introducdo do artigo, Loures e
Fernandes (2015) ressaltam a soberania da clinica sob transferéncia para possibilitar alguma
via de tratamento e obtencdo de efeitos terapéuticos. Assim, em relacdo as irmas Papin, a
diferenca fundamental é que nos servimos agora de um caso clinico construido em uma escuta
psicanalitica e atendido em instituicdo publica por uma equipe multidisciplinar.

Considerado um caso intratavel, aos 18 anos Otto chega para atendimento marcado por
um histérico de significativos atos agressivos dirigidos a professores, familiares e médicos
desde a adolescéncia. Em decorréncia desses atos, foi expulso da escola, recebeu alta
administrativa de uma instituicdo psiquiatrica, tendo sido internado em um hospital psiquiatrico
aos 16 anos apos ferir gravemente os olhos de uma médica. Vislumbramos nesse caso um
sintoma social da nossa época, em que, precocemente, os adolescentes sdo inseridos num

circuito de instituicdes.
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Otto foi abandonado pela mé&e bioldgica aos seis anos de idade, apds o rompimento
afetivo dela com sua mée de criagdo. Estabeleceu-se, entdo, uma relacdo ambigua entre ele e a
mée de criagdo, que designaremos “mae”. Segundo Loures e Fernandes (2015, p. 289), “ela
oscilava entre uma superprotecdo que o infantilizava — na qual inexistiam limites ¢ o cuidado
passava pelo campo das necessidades fisicas — e uma impoténcia que 0 expulsava, delegando
o cuidado dele para ao Estado”. Fruto de uma trai¢do, a mae tomava o filho como um objeto
que lhe restou do relacionamento amoroso, ora colocando-o, ora retirando-o das instituigdes.
Aqui percebemos uma aproximagao com o caso das irmas Papin em relagdo a posicdo materna,
dado que, embora a mae desejasse o dominio do filho, sentia-se impotente para cria-lo.

Tentaremos nos ater as construcdes feitas sob tratamento, na esperanca de lancar alguma
outra luz sobre as operacdes terapéuticas possiveis frente a clinica da agressdo. Na primeira
passagem pelo servigo, sua chegada foi marcada por uma pulsao oral desregrada. Nao aceitando
negativas, quebrou o frigorifico de um agougue por um pedago de carne, e 0 balcéo térmico da
Instituicdo por mais um prato de comida. Percebemos aqui uma atividade pulsional em direcao
a um para além, sem passar pelo Outro da linguagem, produzindo um encontro mortifero com
0 objeto real. Agrediu o0 agougueiro e ameagou de morte seu psiquiatra. Interpelado, reproduzia
a solugdo materna: “Quero alta ou vir todos os dias” (Loures & Fernandes, 2015, p. 288).
Chegou a receber alta, a pedido de sua mae.

Em seu retorno, inUmeros atos agressivos, com nhovas ameacas, precipitaram a
solicitacdo de uma supervisdo clinica de orientacdo psicanalitica. Se bem que nenhum
fendmeno elementar tenha sido relatado, extraiu-se da supervisdo “clementos que indicavam
um diagnostico de psicose: sua posi¢cdo persecutédria ¢ a fixagdo em radios”, como também
podemos deduzir a presenca de um transitivismo ao atribuir ao outro, atos que o préprio Otto
praticou (Loures & Fernandes, 2015, p. 289). Ele se queixava que de nada adiantava conversar
com a familia, porque sempre sofria acusac@es relativas ao sumi¢co ou a quebra de objetos em
sua casa. Logo perguntou se seria expulso.

Em atendimento, ele constrdi algumas versdes para a sua origem. Primeiro dizia que
sua mae bioldgica era ladra e usava drogas, depois que foi criado pela sua mae desde bebé,
quando o marido dela impds uma escolha entre os dois, tendo a mée ficado com Otto. Por fim,
quando passou a produzir cartas com a analista, dizia que, diante da possibilidade de ser adotado
por outra mulher, sua mie “entrou na frente e pegou-o para criar” (Loures & Fernandes, 2015,
p. 289). Nessa atmosfera de relacfes em pares, esbocava-se um delirio de ciume, causando uma
tensdo, por parte de Otto, no relacionamento da mée com sua atual companheira. Na parceria

com a mée, reacdes em espelho eram respostas ao lugar onde o outro materno o colocava:



87

agressoes, roubos, destruicdo e estragos se repetiam pela simples rememoracdo de cenas
anteriores.

Dessa forma, Loures e Fernandes (2015) descrevem o manejo possivel da relacdo
imaginaria macica pelo estabelecimento, na direcdo do tratamento, de uma distancia minima
entre Otto e a mae, tentando fazer que o outro ficasse menos consistente. Uma intervengédo
direta sobre a tensdo doméstica, causada pelo ciime da companheira da mée, foi a mudanca de
Otto para um cémodo na parte inferior da casa. Além disso, era necessario que a situacdo de
segregacdo nao se reproduzisse na Instituicdo, pois a mae oscilava entre ficar com ele ou pedir
que fosse internado; assim, na estratégia de abordagem, foi acionado um servico externo para
um trabalho junto a familia e comunidade. O técnico do referido servico encontrou Otto na cena
de seu bairro e, junto com algumas criancas, propds a construcdo de um brinquedo.

(3

Otto escolheu a confeccao de um “vai e vem”, que consiste “em uma bola oval
atravessada por duas cordas, onde duas pessoas coordenam a abertura e fechamento das cordas,
por onde a bola vai e vem” (p. 290). As autoras assinalam que a entrada desse “objeto
construido” permitiu que Otto demarcasse um dentro e um fora da Institui¢ao, permitindo que
ele saisse da polaridade entre ficar todo dentro ou totalmente fora. Como efeito, ele passa a
circular pela cidade, demandar atendimentos por conta propria, “era o sujeito aparecendo no ir
e vir, como seu vai e vem” (Loures & Fernandes, 2015, p. 290).

Parece-nos que, com a entrada desse objeto, abre-se uma possibilidade de socializacao
que amplia a circulacdo de Otto e torna menos macica a relacdo com a mae e com a Instituicao.
Indagamo-nos qual estatuto teria esse objeto e o articulamos com a saida para o ciime por
identificacdo com a imagem do outro, aquela que o sujeito encontra 0 outro e 0 objeto
simultaneamente (Lacan, 1938/2003a, p. 49). Desse modo, entendemos que ele proprio era esse
objeto, permitindo uma simbolizacdo minima.

Ainda que Otto seja considerado um caso no qual prevaleca a tendéncia a agressdo com
uma precariedade simbdlica, Loures e Fernandes (2015) chamam ateng¢do para “a escuta da
linguagem” como a operacao clinica que permitiu a passagem para um tratamento possivel. Ao
acolher o0 modo singular de aparecimento do sujeito, surge uma posicao infantilizada, mas que
da acesso a palavra. Por intermédio de fragmentos de programas infantis, trocadilhos,
adivinhacdes, cangdes e jogos de memoria que Otto trazia para as sessoes, ele ia falando sobre
sua vida. Percebe-se que a pulsdo oral desregrada passa a ter um contorno, e as autoras
assinalam como “elemento de ligagdo” o empréstimo da voz da analista nas sessdes nas quais
musicas eram cantadas em coro com ele. “Cantar apaziguava Otto que, paralelamente, falava

dos seus radios” (p. 291).
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Foram mais de 12 que estragaram e, Otto esclarece, o defeito sempre ocorria no
“aparelho de leitura”, o visor no qual o nimero da faixa de radio ou de musica aparece,
permitindo-lhe localizar e escolher a estacdo ou a musica desejada. De acordo com ele, o visor
era arrancado ou apagado, e embora seja uma referéncia a uma coisa que se precisa ver e ler,
sem o “aparelho de leitura” depreende-se que Otto ndo podia controlar ou modular a voz que
vinha do radio (p. 291). No caso ndo aparece relato de alucinagdes auditivas, mas deduzimos
que essa mesma voz que apaziguava provavelmente o perturbava em outros momentos. O cantar
0 apaziguava porque Ihe conferia a capacidade de modulagéo da voz independente do aparelho.

Nesse esfor¢o de escuta, a operacgdo clinica primordial foi dar a voz a Otto. Com isso
ele demanda a analista a escrita de cartas para sua mae, cartas de amor, de gratiddo e de
desculpas. Ao mesmo tempo, ele tenta providenciar, por conta propria, a compra de um
“microsystem”, pedindo dinheiro na rua. Das varias cartas dirigidas & mée, ele passa a uma
“carta de apresentacdo” dirigida a varias pessoas desconhecidas na rua (p. 291). Nessa carta ele
se identifica, situa suas origens como pessoa de familia opondo-se a figura de ladréo e usuario
de drogas. Esclarece o destino que seria dado ao dinheiro, o proposito da compra para acalma-
lo e dados da mée para obter credibilidade. Perguntamo-nos: através desse objeto e da escrita
Otto busca construir uma identificagdo minima?

Com as cartas e 0s objetos, tais como o vai e vem, o microsystem, Cd’s de musicas ¢
jogos, Otto circulava pela cidade e pela Instituicdo, fazendo lacos. H4 um deslocamento de um
cenario familiar e institucional, calcado nas relagdes especulares, que desembocavam em atos
agressivos, para um cendrio social calcado em trocas e acordos. As autoras descrevem os Cd’s
prediletos de Otto e a monotonia em que eles se repetiam, mas nos chama atengdo um
especifico, que contém masicas de um programa de TV. Ele é composto de dois personagens,
“Patati Patata” que sdo dois palhagos idénticos, representando a figura do duplo na qual Otto se
fixa. Entendemos que 0s objetos permitiram uma entrada minima na linguagem, pois
produziram um certo cruzamento do campo narcisico com o campo do Outro, de tal modo que
0 eixo imaginario fosse dilatado. O prdprio vai e vem encena a distancia minima necessaria
entre duas pessoas para que o objeto possa se deslocar no movimento de fechamento e abertura
da corda. Dessa forma, a agressividade mortifera, que provocava a segregacdo pela rivalidade
imediata da exclusdo “ou eu ou vocé€”, ¢ tratada com a entrada de um objeto socializavel.

Entretanto, ao final do relato do caso, Loures e Fernandes (2015) interrogam a pratica
clinica em virtude de uma nova emergéncia do real traumatico na equipe. Relatam uma cena na
qual Otto demanda ser acolhido para passar a noite no servigo, o que lhe foi negado. “Diante

da negativa, Otto atuou: deitou-se no meio da rua, foi atropelado e quebrou trés costelas. Antes,
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porém, colocou 0 microsystem no banco do ponto de 6nibus” com a justificativa de evitar a
quebra do mesmo (p. 291). Ja dentro de uma relacdo transferencial, as autoras interpretam essa
atitude autoagressiva como atuacéo dirigida ao Outro.

A irméds Papin passam uma vida sem tratamento, amparadas numa identidade
imaginéria, e Christine desencadeia sua loucura ap6s a passagem ao ato homicida. Otto inicia
tratamento desde a adolescéncia devido a incessantes passagens ao ato dirigidas aos outros
sendo internado também apos agredir os olhos de uma médica e, quando busca construir uma

identificacdo, atua a vista de uma reivindicacdo recusada pelo outro institucional.

No primeiro momento, o real insuportavel da violéncia provocava a expulsdo
ou imersdo integral na instituicdo. No segundo momento, o acolhimento e
escuta do minimo de linguagem produzida pelo sujeito permitiu uma
flexibilizagdo de sua permanéncia no servigo. Tem-se algo da ordem de uma
exterioridade intima e uma intimidade éxtima como um lugar possivel para o
sujeito. Mais a frente, essa escuta viabilizou o apaziguamento da agressividade

pela via dos objetos como o vai € vem, o microsystem e os CD’s, por exemplo
(Loures & Fernandes, 2015, p. 293).

Podemos questionar qual a funcdo desses objetos (0 microsystem e seus Cd’s) em
permitir condensar e localizar um gozo que aparecia no outro imaginario, possibilitando uma
entrada minima na linguagem. Como efeito da escuta psicanalitica, Otto sai da condicdo do
intratavel para o tratavel, dirige-se ao outro para demandar ser acolhido e pode fazer alguns
lacos. Nos parece que com a relagdo transferencial, estabelecida pela escuta do minimo de
linguagem, foi possivel desenhar um trajeto pulsional em direcéo ao Outro. Indagamo-nos, qual
estatuto podemos conferir a cena do atropelamento? Seria uma passagem ao ato? Seria um

acting out? Veremos como se pode classifica-lo na se¢éo que se segue.

3.3.3 Kakon, acting out e passagem ao ato

Um termo importante para se acompanhar a evolucdo da compreensdo dos atos
agressivos na clinica da psicose € kakon, palavra grega que significa desgraca, dor. Esse
vocabulo foi extraido, pelo organicista Guiraud (1928/1994), de uma expressdo utilizada pelos
psiquiatras Monakow e Mourgue, que trabalharam na explicacéo de crises de violéncia gratuitas
em conformidade com a concepcdo biologicista. Guiraud tenta explicar a légica dos
assassinatos imotivados dos hebefrénicos apoiando-se na clinica psicanalitica com o uso desse

termo.
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Guiraud (1928/1994) conta que Monakow e Mourge descrevem as crises de kakon
caracterizadas por uma violenta agitacdo psicomotora que dura poucos minutos. O quadro é
antecedido por um empalidecimento do paciente e pela sensagdo da necessidade de
enfrentamento a um perigo iminente. O kakon estaria relacionado a génese dos sentimentos de
perseguicdo, em um mecanismo de projecdo e aos sentimentos corporais de dor e mal-estar. O
“ato liberador brusco” representa uma tendéncia que “ndo se exprimiu conscientemente,
realizou-se por um ato de curto-circuito (satisfacdo direta de uma tendéncia, sem o estado de
intelectualizacdo) ” (p. 88). O kakon seria um mecanismo de extragdo da doenga, que invade o
paciente como um mal, para 0 mundo externo. Contudo, o autor ressalta que essa tendéncia se
realiza sem o conhecimento do préprio paciente e quase involuntariamente.

Lacan se serve da referéncia ao kakon em seu caso Aimee, como também o conferimos
em seus textos Formulagdes sobre a causalidade psiquica (1946/1998a) e A Agressividade em
psicanalise (1948/1998b), todavia, posteriormente o abandona. O que Lacan retira desse termo
é, precisamente, o mecanismo dado pela “agressdo suicida do narcisismo” e a no¢ao de mal
como o proprio ser do sujeito, ao qual “procura atingir no objeto que ele fere” (Lacan,
1946/1998a, p. 176), nogdo que, depois, se articularia ao conceito de gozo.

Outro conceito ligado a nocdo de agressividade € a passagem ao ato. Encontramos
quatro formas de apresentacdo da passagem ao ato agressiva em Lacan: extracdo do mal como
kakon e sob forma de autopunicéo, trabalhada por ele no caso Aimée; extracdo do objeto como
cristalizacdo hostil, no exemplo do crime das irmas Papin. Dessa forma, o kakon se define como
uma modalidade de passagem ao ato. Embora ela apareca em qualquer estrutura, na psicose a
passagem ao ato € um efeito da foraclusdo. Carvalho (2014), em seu artigo A passagem ao ato
como resposta do real, destaca uma prevaléncia do ato na psicose, que se manifesta como
decorrente de trés motivos: tentativa de extracdo de um mal-estar corporal no kakon, como
conclusdo de um argumento delirante, ou maneira de operar a castracdo no real, podendo
ocorrer na origem da psicose ou no seu desencadeamento.

Lacan (1962-1963/2005) se utiliza dessa formulagdo “passagem ao ato” ja presente na
clinica psiquiatrica, mas a desenvolve a partir do termo freudiano acting out em seu Seminario,
livro 10: A angustia. A nocdo de passagem ao ato estaria ligada a agdes que apresentam carater
impulsivo, mal motivadas e que geralmente aparecem sob a forma auto ou heteroagressiva. A
relacdo da angustia com essas acdes vem da definicdo que Lacan faz do afeto de angustia como
aquilo que ndo engana, dessa forma, o “Agir ¢ arrancar da anguUstia a propria certeza. Agir ¢
efetuar uma transferéncia de angustia” (p. 88). E no terreno do “agir”, Lacan separa acting out

de passagem ao ato, vinculando a angustia ao primeiro, no sentido de uma evitagdo da mesma
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pelo sintoma, e o objeto, ao segundo, devido a “uma identificagdo absoluta do sujeito com 0 a
ao qual ele se reduz” na qual ele se antecipa a angustia propriamente dita (p. 125). Nesse
Seminério, sdo duas modalidades de ato que se delineiam como manifestacdes agressivas:
acting out e passagem ao ato.

No caso Otto, diante da angustia da demanda de pernoite recusada, ele atua buscando
evitar o pior, caso ndo fosse acolhido. J& na cena em que ele quebra o balcdo térmico do
refeitorio ou 0s seus proprios radios, parece-nos que é algo do objeto oral ou do objeto voz que
se faz presente em um encontro mortifero.

A principal elaboragéo de Lacan no Seminario 10 (1962-1963/2005) foi o conceito de
objeto a como efeito da operacdo de castracdo, produzindo um sujeito dividido. Para
demonstrar, ele se utiliza do primeiro esquema da diviséo do sujeito (p. 36). Face a experiéncia
de gozo, o sujeito (S) faz um movimento em dire¢cdo ao campo do Outro (A); neste campo, ele
pode encontrar o significante do Nome-do-Pai que conjuga desejo e lei. O Nome-do-Pai, como
representante da castragdo simbolica, produz um menos ao extrair do corpo 0 gozo imaginario
experimentado. Entdo, se ocorre esse encontro, o resultado é a divisdo do sujeito ($) entre o

significante (S1) — que o representa para um outro significante (S2) — e o objeto (a).

A S S1-> S2
$

a $<>a

Figura 2 — Primeiro esquema da divisdo
Fonte: Lacan, 1962-1963/2005, 178

O objeto a, como perdido, como resto dessa operacdo de divisdo, isto €, operacao de
castracdo, regula a relacdo com o Outro permitindo a entrada na ordem simbolica. Na neurose,
com a extracao do objeto ocorre a separagdo entre gozo e o Outro, e este ultimo aparece barrado
no campo do sujeito, fundando o inconsciente. A demanda e o circuito pulsional se equivalem,
uma vez que, a partir de uma zona erégena do corpo, a pulsdo contorna um determinado objeto
no campo do Outro e obtém satisfacdo. O padrdo de repeticdo dessa satisfacdo para cada sujeito
em sua singularidade ¢ o “modo de gozo” pelo qual o sujeito se enquadra no seu fantasma

(Carvalho, 2014, p. 4).
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Lacan (1962-1963/2005) propde a construgdo de um quadro para trabalhar a angustia,
derivado de um texto de Freud, Inibicdes, sintomas e ansiedade (1925-1926)*?, no qual ele
articula o acting out e a passagem ao ato. Embora nédo trabalhando a construcédo do quadro,
interessa-nos sua articulacdo com a pulsdao. No inicio da elaboracdo do quadro, Lacan (1962-
1963/2005) assinala que o interesse da psicanalise sobre o afeto deve ser voltado para o fato de
que ele € aquilo que nédo é recalcado, “ele se desprende, fica a deriva, [...] 0 que é recalcado sdo
os significantes que o amarram” (p. 23). O afeto que concerne ao psicanalista, quando ele ¢
procurado por um sujeito, € a angUstia como signo do desejo, por isso, um Seminario destinado
a esse afeto.

Carvalho (2014) observa que o quadro se escreve a partir de dois eixos, um vetor ligado
ao movimento pulsional e outro ligado a dificuldade imposta pela defesa. Na logica do quadro,
a inibigcéo estaria associada a um minimo de movimento e um minimo de dificuldade, enquanto
a angustia, a um maximo de movimento e maxima dificuldade. O sintoma, como termo
intermediario entre inibigdo e angustia, estaria ligado a “uma formac@o de compromisso entre
movimento pulsional e defesa” (p. 6).

O autor trabalha descendo o eixo do movimento pulsional, no qual Lacan parte da
inibicdo, e escreve a emo¢do como uma exteriorizacdo, uma catarse de algo ligado a origem do
sintoma. No méximo de movimento pulsional situa-se a efusdo, melhor traduzida por turbacéo,
no sentido de uma queda de poténcia que coloca o sujeito fora de acdo. Em direcdo a
dificuldade, partindo da inibicdo como detencdo de uma funcao, localiza-se o “impedimento”
como detencdo face a castracdo, uma manifestacdo sintomatica do sujeito. Aumentando a
dificuldade, o sujeito se apresenta revestido pela barra, no embaraco de uma breve angustia,

sem 0 movimento que precipitaria ao ato (pp. 6-8).

DIFICULDAIE
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Figura 3 — Quadro da angustia
Fonte: Lacan, 1962-1963/2005, p. 89

42 Optamos pela tradugéo de angUstia no lugar de ansiedade acompanhando a utilizagdo de Lacan.
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E ai que, em seu trabalho, Lacan completa o quadro da angustia localizando o acting
out como um franqueamento do sintoma, uma vez que associa a turbagcdo com o impedimento,
esmagando de tal modo o sujeito que toca na dimensdo ndo significante do objeto. Ele se
constitui no limite do trabalho de rememoragao por “uma repetigdo em ato, uma mostragéo, na
medida que esse caminho regressivo, no curso de uma andlise, atualiza a realidade psiquica da
fantasia na transferéncia” (Carvalho, 2014, p. 5). O fundamental no acting out é o fato de ele
estar direcionado ao Outro, desvelando a relacdo fantasmatica entre sujeito e objeto ($ <> a).

J& na passagem ao ato, o que se produz como dificuldade para o sujeito é o embaraco
supremo seguido da emocdo que externaliza 0 movimento, “sendo tomada por Lacan como uma
precipitacdo que langa o sujeito em um movimento de queda para fora da cena fantasmatica”
(p. 9). Na neurose, a passagem ao ato decorre de um ponto de desestabilizacdo fantasmatica
para o sujeito, no qual acontece uma mutacgéo na identificacdo. Se na fantasia ele se identifica
ao objeto de desejo do Outro, 0 encontro desestabilizador provoca uma queda desse lugar,
precipitando o sujeito para fora da cena.

Lacan (1962-1963/2005) nos convida a reler Freud*?, no texto dedicado ao caso da
paciente conhecida como Jovem Homossexual, para analise do acting out em sua conduta e
passagem ao ato suicida. Pela sua analise, “toda a aventura com a dama de reputacdo duvidosa,
que ¢ elevada a funcédo de objeto supremo, é um acting out” (p. 137). Mesmo que a relacéo da
jovem com o pai fosse marcada pelo ressentimento e vinganga, atuado no comportamento
desafiador e provocativo dirigido a ele, um encontro desconcertante a langca na passagem ao
ato.

A moga, que passeava com sua amada, fazendo-se olhar por todos na cidade, cruza com
0 pai na rua e este Ihe lanca um olhar irritado. Na sequéncia, sua companheira lhe comunica o
término do relacionamento ao que, imediatamente, ela se precipita de cima de uma ponte. Na
andlise de Lacan, a cena decorre do encontro com o olhar de reprovacéo do pai, que lhe causou
um méaximo de embaraco acrescido da emocédo que a envolveu pela subita ruptura da parceria
amorosa. “O salto ¢ dado no exato momento em que Se consuma, no absoluto de um sujeito de
quem somente nos, os analistas, podemos ter uma ideia, a conjungdo do desejo com a lei”
(Lacan (1962-1963/2005, p. 124).

Ora, entre 0 embaraco e a emocao temos o impedimento do sintoma, como 0 que
interdita o sujeito. Lacan se serve da etimologia e encontra a nogédo preciosa de Impedicare que

implica “ser apanhado na armadilha” (Lacan, 1962-1963/2005, p. 19), e qual é essa armadilha?

43 Freud, S. (1920). A psicogénese de um caso de homossexualismo em uma mulher. Vol. 18, pp. 183-212.
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Ele nos diz que é aquela em que o sujeito cai quando ele é capturado pela imagem narcisica,

em razao de existir um

limite muito preciso que a captura narcisica introduz quanto ao que se pode
investir no objeto, na medida em que o falo, ele préprio, continua
autoeroticamente investido. A rachadura que resulta disso na imagem
especular vem a ser, propriamente, o que da respaldo e material a articulagco
significante que, no outro plano, o simbolico, chamamos de castra¢do. O
impedimento ocorrido esta ligado a este circulo que faz com que, no mesmo
movimento com que 0 sujeito avanga para 0 gozo, isto é, para o que lhe esta
mais distante, ele depare com essa fratura intima, muito proxima, por ter-se
deixado apanhar, no caminho, em sua propria imagem, a imagem especular.
E essa a armadilha. (Lacan, 1962-1963/2005, p. 19).

No caso da jovem homossexual, a partir de sua decepc¢do com o pai no drama do ciime
pela intrusdo de um irméozinho, e no impedimento ao desejo pelo pai, ela se identifica com o
objeto, em ser o suporte do que faltava no campo do Outro. Em sua conduta ela criou uma
relacdo idealizada com a dama, como sendo o seu ser de mulher que foi repelido dela mesma.
Essa cena construida perde todo seu valor no encontro desestabilizador para sua identificacéo,
pois, na rachadura aberta entre seu eu ideal e a castracéo, ela cai como objeto. No confronto do
desejo pelo pai com a lei presente no olhar do pai, “ela se sente definitivamente identificada
com o a e, a0 mesmo tempo, rejeitada, afastada, fora de cena. E isso, somente o abandonar-se,
0 deixar-se cair, pode realizar” (Lacan, 1962-1963/2005, p. 125). Indagamo-nos se o encontro
com o pai resultou em uma pane no circuito pulsional, ja que o movimento no qual ela se fazia
ver se detém no momento em que ela vé o “ser vista” pelo pai.

Nas suas observacGes sobre o conceito de passagem ao ato, Miller (2006/2014) o
distingue do acting out que se passa em uma cena, que € a fala, enquanto que no primeiro essa
cena desaparece. No acting out o sujeito se coloca a agir em um enderecamento ao Outro; é
preciso 0 Outro nessa cena. Na passagem ao ato, o sujeito esta morto, “ele é precisamente o
que separa do Outro”, ndo ha mais espectador, o ato ¢ auto (Miller, 2006/2014, p. 7).
Percebemos que a jovem se precipita quando toda referéncia ao Outro paterno e ao outro ideal
¢ rompida. O “suicidio acting out” ¢ apelo ao Outro, ao passo que na dimensdo da passagem ao
ato, este ¢ “indiferente ao seu futuro, ele é fora de sentido” (p. 10). O autor ainda aponta que
“todo ato verdadeiro, no sentido de Lacan”, € um “suicidio do sujeito”, visto que tem efeito de
uma marca — um antes e um depois, que modifica o sujeito (p. 5). Por essa via, 0 ato é um
passe por fazer aparecer um novo sujeito ao final do seu tragado. Na passagem ao ato, “o sujeito
se subtrai” aos equivocos do pensamento, da fala e da linguagem, isto €, a toda dialética do

reconhecimento em prol do ato (Miller, 2006/2014, p. 7). Nesse sentido, o suicidio é um ato
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bem-sucedido. A passagem ao ato ndo é cifrdvel, colocando o Outro em um impasse,
justamente por néo ser dirigido a esse Outro. Na passagem ao ato da jovem homossexual, a
prevaléncia do objeto no real foi tal que Freud se d& por vencido.

Constatamos com Lacan que podemos nos deparar com manifestacdes agressivas sob a
forma de acting out ou sob a forma de passagem ao ato em um mesmo caso clinico. Essa
observacao indica a importancia do diagndstico clinico orientado ao modo de gozo do sujeito,
como o seu padrdo de satisfacdo pulsional, para permitir certa estratificagdo da agressividade a
partir do lugar do Outro para o sujeito. Tomando isso em conta, passamos a um desdobramento
relativo aos manejos possiveis na clinica dessas manifestacGes. Recorremos a dois casos
clinicos trabalhados em um artigo, Da desconstrucdo da cena, no acting out, a construgdo de
uma cena possivel, na passagem ao ato, publicado numa revista de Minas Gerais, Clinicaps.

Teixeira et al. (2008) examinam a necessidade de desconstru¢do da cena nos casos em
que predominam os acting outs e de construcdo de uma cena nos casos onde prevalece a
passagem ao ato. Ambos 0s casos que se seguem sdo de psicose e colocam impasses as equipes
responsaveis pela condugéo clinica, decorrentes da agressividade presente no modo de gozo de
cada um. Diante de atos agressivos que se reproduziam na cena do servico, a equipe solicita
uma conversacdo: em Suzana, deparamo-nos com varios acting outs, e em Luiz, muitas
passagens ao ato. A conversacdo se constitui como forma de tratamento do Outro institucional,
mas transmite principalmente a importancia de diagnosticar o lugar desse Outro no movimento
pulsional do sujeito.

Suzana inicia tratamento psiquiatrico na adolescéncia encaminhada pela escola apds
ameaca de se jogar do segundo andar, devido a uma paixao por uma professora. As ameacas de
atos autoagressivos no seu comportamento foram motivos constantes para ingressar nos
atendimentos, e, em funcéo disso, ela se tornou um caso clinico, ndo havia nada de delirios ou
alucinacgdes. Ela se colocava em situacdes de risco e provocava conflitos nos quais acabava por

ser agredida. Invariavelmente

esses momentos eram sustentados pelo olhar dos assistentes que deixava
perplexos com ameagas que ela fazia surgir, voltadas contra ela mesma, essas
ameacas interrompiam-se quando os técnicos paravam de reagir com
perplexidade e passavam a intervir com a palavra, convocando-a a se haver
com as consequéncias de seus atos” (Teixeira et al., 2008, p. 4).

Assim, observa-se em seu comportamento uma estrutura dirigida ao Outro para

despertar nele o efeito de uma mensagem a ser interpretada. As situacdes tinham a caracteristica
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de uma cena construida para o Outro demandando decifracdo, o que permite localizar o estatuto
de um acting out e ndo de uma passagem ao ato. A confirmacdo desse diagndstico contou com
os efeitos do ato de seu psiquiatra que, certo dia, Ihe diz “serd contida se apanhar de novo” (p.
4) Imediatamente, Suzana cessa suas provocacOes e queixas. Teixeira et al. traduzem a
mensagem de Suzana nos seguintes termos: “Eu me mostro agredida para que percebam o
quanto eu sou vitima” (p. 4), ao interpreta-la, o psiquiatra Ihe demonstra sua posi¢cdo de vitima,
desvelando seu modo de gozo, ou seja, o “se fazer espancar” ativamente. “O sentido da agdo de
Suzana € de produzir uma reacdo violenta da parte do Outro, para em seguida se expor, diante
do olhar perplexo da equipe, como vitima da rea¢do que ela mesma suscita” (Teixeira et al.,
2008, p. 5).

No acting out, ha uma convocacao premente da interpretacdo do Outro, instaurando
uma “transferéncia selvagem” (Lacan, 1962-1963/2005, p. 140). O diagndstico, entdo, ndo se
faz sem incluir o tratamento do Outro. Podemos depurar que a passagem de uma equipe
angustiada e perplexa para uma posic¢do na qual surge uma interpretacédo faz cessar o circuito
mortifero da pulsdo. Operou-se uma desconstrucao da cena que se repetia como movimento de
apelo ao Outro, possibilitando a Suzana produzir um modo de se vincular com menos
sofrimento.

Agora passamos a verificar, no caso de Luiz, 0 manejo clinico que operou sobre 0 modo
de gozo agressivo do sujeito. Ele iniciou tratamento aos 24 anos, ap0s um progressivo
desligamento do Outro, sinalizado por um isolamento social, desleixo pessoal, delirios
persecutorios, alucinacdes auditivas e situacfes de heteroagressividade que culminaram com
uma passagem ao ato. Ele agrediu uma vizinha como consequéncia de uma certeza delirante.
Essa situacdo se inicia apds um rompimento amoroso, precedido de outro em que ambos se
deram pelo mesmo motivo: o fato de sentir-se enganado pela companheira. Luiz perdeu a mée
aos trés anos de idade e, na ocasido do tratamento, vivia com o irmdo e a cunhada, com quem
a situacdo delirante se reproduz. Quando eles adotam um bebé, Luiz se desestabiliza alegando
ter sido enganado por ndo receber mais suporte e atencdo exclusivos por parte do casal.

De acordo com Teixeira et al., (2008), ndo foi diferente na Instituicdo, motivando a
demanda por uma conversacdo clinica sobre o caso. Por ocasido de uma festa junina, Luiz
participa da encenacao teatral no papel de noivo e desenvolve um comportamento erotomaniaco
voltado para a funcionaria que havia feito o papel de noiva. As explicacBes da equipe, alegando
ter sido uma brincadeira teatral, eram recusadas por ele, enveredando por uma série de ameacas

dirigidas a funcionéria, que precisou se afastar. Ele reproduz com a equipe a interpretagéo de
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intencdo de engano e, frente a qualquer falha da mesma, adota uma posicéo exigente permeada
por atitudes que culminavam em sua excluséo.

Para Luiz, é insuportavel que uma articulacdo simbdlica dependa do contexto em que se
da para adquirir um sentido: para ele, o casamento teve efeito real.

Luiz sempre justificava sua agressividade por se sentir enganado. “Ser
enganado” era invariavelmente a matriz interpretativa que dava sustentacao a
sua posicdo persecutdria, na qual exigia um lugar de excecdo e reparacdo. Por
nao tolerar os efeitos de equivoco inerentes ao uso do significante, dos quais
derivam a propria interpretacdo de “ser enganado”, Luiz sempre buscava
instaurar a certeza de suas exigéncias através de condutas agressivas e
ameacadoras” (Teixeira et al., 2008, p. 7).

Como Luiz se situa fora dos discursos estabelecidos, a dimensdo de engano propria a
trama significante Ihe escapa, o que Ihe confere a certeza de ser abandonado. Essa Unica certeza,
sem equivocos, que ele carrega, insurge no apice da recusa do engano que propicia 0 seu agir
violento. Esse modo singular de Luiz faz com que ele esteja “sempre pronto a significar o
engano, advindo do Outro, como um fato que verifica sua condi¢ao de abandono” (p. 7).

Nesse caso o tratamento também precisou incidir sobre o Outro, que passa de uma
equipe desarticulada nos momentos de passagens ao ato a uma melhor capacidade de manejo.
A operacao clinica depurada por Teixeira et al., (2008) pela conversacdo, foi a trivializagéo,
por parte da equipe, das situacdes interpretadas pelo sujeito como proposito deliberado de
engano, mostrando-lhe que eram falhas comuns ao funcionamento da Instituicdo e da prépria
comunicagdo. “Tratou-se de construir uma cena em que as situacdes de equivoco puderam se
dissociar da intengao de engano em que eram percebidas pelo paciente” (p.1).

Luiz comecou a tolerar melhor os efeitos de equivoco do significante, servindo-se da
palavra que insere no lugar das ameagas e autoexclusdo. De sujeito “abandonado-enganado”
ele passa a habitar a cena, tornando-se mais participativo e colaborador, demonstrando um
apaziguamento de sua tendéncia agressiva. No caso de Luiz, em contraposicdo ao de Suzana,
toda motivacdo das passagens ao ato esta ligada a uma interpretacdo delirante, seja erotbmana,
de ciimes ou persecutoria, o que ja € uma forma de tratamento da pulsdo através do delirio,
pela incidéncia da linguagem na pulsédo.

Tomamos a orientacdo de Lacan (1962-1963/2005, p. 89), quando ele diz que ndo foi
inutil que ele tenha precisado postular que “o significante como possibilidade de tapeagdo” ¢ o
que é necessario para a constituicdo de um mundo. Mas, ao completar o quadro da angustia

com seus termos vizinhos, acting out e passagem ao ato, Lacan nos adverte que a angustia
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escapa precisamente ao jogo do engodo significante, pois, ao tentarmos dominar o fendbmeno
da angustia pelo pensamento, sempre serd de maneira enganosa, fazendo dele também um
significante. Ao contréario do pensamento, na dimensdo do agir, a prdpria certeza do sujeito é
arrancada da angustia. Diante do insuportavel do ser enganado, Luiz se precipitava na certeza
do ato com o qual se fazia excluir por tornar-se objeto. Ja Suzana, ao invés de falar, atuava num
circuito em que se fazia espancar para obter o objeto olhar do Outro sobre sua condi¢do de
vitima. Em ambas as situacdes era 0 Outro quem se angustiava.

Miller (2006/2014) nos indica que o estatuto do ato na experiéncia psicanalitica € o ato
falho, como um “pensamento inconsciente que emerge no pensamento consciente”, na fala e no
corpo, deslocando o ato (p. 8). Mas, diferentemente do ato falho, no qual a esséncia do
pensamento inconsciente é a divida, o impasse, a esséncia do ato bem-sucedido é a certeza; ele
€ um ato que opera no limite. Na passagem ao ato, hd sempre transgressdo, ultrapassagem,
franqueamento de um limite significante. Desse modo, 0 ato suicida, exemplarmente, alcanca
a zona central do gozo, uma satisfacdo da dor que coloca o organismo em perigo e exclui o
mundo subjetivo. E quando o gozo fica autonomo, ¢ até a morte, dado que “o ato visa o cerne
do ser”, que ¢ o proprio gozo (Miller, 2006/2014, p. 6).

Se 0 estatuto do ato na clinica é o ato falho, é por esse prisma que Miller trabalha a
concepcao de passagem ao ato, articulando-a a estrutura fundamental do ato para a psicanalise
lacaniana. Isto €, aquela que visa a uma saida do impasse do pensamento imposto pelo recalque,
0 ato seria 0 encontro de um passe para se realizar. Miller (2006/2014) parte da nocao lacaniana
de ética que leva o sujeito a avaliar o mérito de seu ato; este seria uma ac¢do calculada como
conclus@o de um raciocinio. Esse ideal ético € usado para medir a inadaptacdo dos atos
imotivados, o que assinala uma contradi¢do entre pensamento e ac¢do. A autodestruicdo, por
exemplo, demonstra uma oposicdo aos ideais éticos, qual seja, que o sujeito do pensamento
quer seu bem, e ilustra a disjuncdo total que € a pulsdo de morte. Na dire¢do do tratamento,
Miller orienta que é preciso adivinhar, antecipar o ato no lugar em que se instala a auséncia de
qualquer aviso. Entretanto, assinala que ¢ uma ligdo “de humildade como terapeuta reconhecer

que ndo podemos impedi-lo” (Miller, 2006/2014, p. 12).
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CONCLUSAO

A partir deste percurso teorico, entendendo a agressividade como a estrutura paranoica
da constituicdo subjetiva, pudemos estratificar as manifestacdes agressivas na clinica
psicanalitica. Se, por um lado, as pesquisas sobre a violéncia a colocam como manifestacdo
sintomética de nossa época, esta pesquisa sobre a articulacdo da pulsdo com o conceito de
agressividade a reafirma como a manifestacdo do nicleo paranoico contido na estrutura do eu.
Assim, a agressividade tem carater constitutivo e necessario, fazendo-se por isso incuravel,
mas, de forma paradoxal, pode estar associada a sexualizacdo da libido narcisica numa

dimensdo mortifera da libido humana. A operacdo imaginéria obtida da agressividade

constituinte do eu, para entrada no mundo simbélico, esta ligada a dimensao real da pulsdo na

condicdo de gozo.

Acreditamos que nas diferentes manifestacdes agressivas podemos verificar o laco da
pulsdo de morte com o narcisismo. Esse lago pode se apresentar em sua dimensao significante,
comportando a parte da libido ligada a uma representacdo no simbolico como intencdo de
significacdo. Ou se apresentar na dimenséo de gozo, com o pedaco da libido que restou fora da
simbolizacdo, na forma de tendéncia a agressao. Sendo a consequéncia da génese paranoica do
eu, Lacan articula o conhecimento do objeto e do outro a sua manifestacdo, e por isso a
agressividade abre para incluir o Outro da linguagem.

O complexo de intrusdo, ilustrado pelo drama do ciime, inaugura o impasse da
rivalidade imaginaria numa relagdo de exclusdo, mas permite a “manifestacdo primordial da
comunicagao” (Lacan, 1955-1956/1985, p. 50) com a separacdo do objeto, como vimos no jogo
do Fort-Da. Nesse caso, verificamos a agressividade constituinte do eu como a operacdo
imaginaria de entrada no mundo simbdlico através de um “objeto comunicavel” (Lacan,
1938/2003a, p. 49). Se a inscri¢do da linguagem é fundamental para apaziguar a agressividade
dando meios para subliméa-la, é preciso que o tratamento modifique a dindmica paranoica do
impasse imaginario para um passe que permita sair da tensdo da exclusdo. Entretanto, ndo é
possivel desarticula-la da dimenséo real da pulsdo; na forma de gozo narcisico da imagem, ela
sempre estara presente nessa paranoia originaria.

Nesse sentido, com o recorte teorico feito no Seminario, livro 11: Os quatro conceitos
fundamentais em psicanalise (1964/1988), entendemos que a agressividade, articulada a pulsédo
de morte no inicio do ensino de Lacan, ndo se desconecta da dimensdo pulsional, mesmo ao
apresentar-se ordenada pelo simbélico, que estabelece um tragado Unico a cada sujeito e permite

sublimar a pulsdo. Mas Lacan postula que o sujeito, no campo da pulsdo, somente entra em
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conjuncao com o sujeito no campo do Outro através de um suporte para a pulsdo sexual, isto &,
0 objeto a, na condicdo de extraido. Sobre o destino do conceito de agressividade, seja nos
desdobramentos entre agressdo e violéncia, nos Seminarios 2 e 5, quanto na forma de passagem
ao ato, no Seminario 10, concluimos que, para Lacan, a agressividade é tomada como o ponto
de aparecimento da palavra. Dai sua importancia como operador clinico para modular as
manifestacdes agressivas fora da palavra.

Em decorréncia da Verwerfung, a clinica da psicose nos coloca diante da rivalidade vital
imediata dada por uma perturbacdo imaginaria extrema ligada a certeza delirante. Na psicose,
a significacdo do impasse imaginario nunca entrou no sistema de simboliza¢do, emerge fora do
campo da realidade, precipitando o sujeito a passagem ao ato agressivo. O objeto se apresenta
na vertente real, pois, sem a passagem pela castracdo, ndo se opera sua extracdo no campo do
Outro, o que permitiria uma distancia minima na relagdo com o outro. Nessa situacdo, a imagem
detém o objeto, cristalizando a relacéo de rivalidade imediata, como verificamos na analise das
Irmas Papin. No lugar de um tracado que faz contorno no objeto a, faltante no campo do Outro,
temos um curto-circuito mortifero. Dessa forma, narcisismo e pulsdo de morte coincidem em
um fechamento da satisfacdo que da acesso ao despedacamento original do corpo pelo objeto
real da pulsao.

Ao verificar o estatuto do objeto no campo narcisico e no campo pulsional, tomando a
definicdo da pulsdo como o tracado do ato, lancamos a hipoOtese de que a pulsdo agressiva
equivale ao nucleo paranoico do eu e a0 mesmo tempo € 0 “movimento de apelo” (1964/1988,
p. 185) ao Outro. Se na forma de acting out o ato agressivo se endereca ao Outro e na passagem
ao ato este € demitido, hd ai uma pane no circuito pulsional. A andlise lacaniana do caso da
jovem homossexual evidencia seu movimento de apelo ao Outro ao fazer-se ver com a dama
no lugar de objeto idealizado, porém essa identificacdo imaginaria fragil se desestabiliza na
armadilha de sua propria imagem como objeto que cai. Isso indica que o seu modo de gozo se
detém no momento que ela se deixa apanhar no caminho pelo despedacamento do olhar que
retorna do Outro.

Com a jovem homossexual, Lacan depura uma variavel dentro da clinica da histeria,
que nos serve de indicador em relacdo a direcdo que a pulsdo toma. Amparamo-nos na leitura
de Vidal (2012), que extrai de Freud a afirmacdo que o sadismo € o “primeiro grau narcisista
construido”, fornecendo uma diregdo para a pulsdo de morte fora do eu e possibilitando o enlace
com um objeto externo (p. 135). Em seu retorno masoquista, quando o sujeito se constitui,
pensamos ser 0 momento em que se articula o despedagamento original do corpo, a “esquize”

da imagem e o objeto. A agressividade, na forma de pulsdo sadomasoquista, torna possivel
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existir o tracado do ato, e talvez seja o primeiro passe em direcdo ao desenho pulsional,
permitindo pensar a imagem além da fascinacéo narcisica.

Por meio dos casos analisados, constatamos que é possivel nos servir desses fen6menos
imaginérios da agressividade como indicadores clinicos que permitam regular o acesso direto
ao objeto real da pulséo, desde que sob tratamento. Essa compreensdo pode orientar o0 modo de
operar, na transferéncia, com o0 gozo narcisico para tracar direc@es clinicas que dao lugar ao
aparecimento da palavra. Se na psicose a barreira entre principio do prazer e 0 gozo ndo esta
constituida, é possivel trabalhar com a concepcao de jogo de bascula, para promover uma
distancia minima entre o sujeito e 0 objeto que permita estabelecer um intervalo significante.
Pudemos também verificar que os manejos possiveis da agressividade na clinica incluem
necessariamente um tratamento do Outro, que € quem se angustia face aos atos agressivos.

No caso Otto, quando havia apenas passagens ao ato violentas, agresséo e siléncio, com
a presenca de uma pulsao oral desregrada e do objeto voz a ser destruido na quebra dos radios,
a posicdo do sujeito era “ser devorado ou ser expulso”, resultando em sua segregacdo. A
construcdo do caso clinico, apontada pelas autoras, através da escuta, do trabalho em equipe e
com a familia, conseguiu estabelecer uma distancia minima do outro imaginario pela invencéo
de um objeto que ganhou estatuto de objeto comunicavel. Algo da linguagem se insere,
organizando o campo pulsional e instaurando a possibilidade de substituicdo dos objetos: o
sujeito passa a fazer uso da fala, ganha voz e se dirige ao Outro para demandar. Nesse caso, 0
surgimento de um acting out denota o esboc¢o de um tracado pulsional que inclui o Outro e a
palavra em um movimento de apelo.

No caso de Suzana, as manifestacdes agressivas eram diretamente dirigidas ao Outro,
incluindo-o0 na resposta violenta que recaia sobre ela nos acting outs. Os seus atos eram
aparentemente imotivados, mas visavam a capturar o olhar do Outro que lhe confirmava o
estatuto de vitima. A conversacao clinica permitiu interpelar esse Outro, reposicionando-o na
direcdo do tratamento para poder intervir na relacdo deletéria com Suzana. Com um ato de seu
psiquiatra, no qual ele visava a interromper o circuito em que Suzana se fazia espancar pelo
outro, ao ouvi-lo dizer “sera contida se apanhar de novo”, ela se deixa “apanhar” pela
interpretacdo terapéutica no nivel da palavra que a enlaca ao outro. A intervencdo desvela seu
modo de gozo, o “se fazer espancar” ativamente, desconstruindo a cena desenhada pelo circuito
mortifero da pulsdo, e Suzana pode produzir um modo de se vincular ao outro com menos
sofrimento.

Ja no de Luiz, temos, de inicio, um quadro marcado por atos agressivos motivados por

interpretacOes delirantes. Ele rapidamente reproduz essa relacdo imaginaria na instituicdo de
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tratamento, adotando uma posicdo exigente, ameacadora, desarticulando a equipe face as
passagens ao ato. Luiz é capturado pela imagem do noivo, fixando-se no personagem
representado por ele numa peca teatral e recusando o caréter ficticio da cena. A conversagdo
permitiu localizar “a matriz interpretativa que dava sustentagdo a sua posi¢ao persecutéria”, de
“ser enganado” (Teixeira et al., 2008, p. 7), posicdo imaginaria a qual ele se fixara para ser
reparado mediante o agir violento. O Outro era rebaixado ao lugar de outro, ndo permitindo
uma possibilidade de representacdo. O Outro estava la, mas Luiz ndo dispunha do mecanismo
que inclui o significante como possibilidade de tapeacdo. Foi necessario dissociar 0s equivocos
naturais da comunicacdo da interpretacdo de engano percebida por ele para apazigua-lo. Esse
foi o “teatro” feito pelo Outro ao trivializar as situacdes em que a certeza delirante do “ser
enganado” apareciam, produzindo um intervalo no qual a dimensdao do engano surgia sem
intencdo de exclui-lo.

Depreendemos que o0 modo de gozo é o nicleo paranoico contido no eu do sujeito, como
verificamos no “ser devorado/expulso”, “ser espancada/vitima”, “ser enganado/abandonado”.
Assim, conferimos que podemos nos balizar pelos indices da pulsdo agressiva, a fim de situar
qual o modo de gozo do sujeito para possibilitar enlacar o sintoma com a imagem. Apos a escuta
psicanalitica uma nova direcdo pulsional aparece quando Otto “se faz acolher” pelo acting out,
ou Suzana cessa de “se fazer espancar”, ou Luiz “se faz incluir”. Desse modo, podemos lancar
a hipotese de que sempre ha atividade pulsional, mas o que define se ha tragado ou ndo — ou
se esse trajeto vai em dire¢do a barreira do principio do prazer ou para além — ¢ sua passagem
pelo campo do Outro. Concluimos que a concepcdo lacaniana de “paranoia dirigida” permite
operar com 0 modo de gozo narcisico singular, situado no nucleo paranoico do eu, dirigindo-o
a um enlagamento com o Outro da linguagem pela via da transferéncia.

Em O Inconsciente e o corpo falante, (2014, p. 135), Miller sugere que, na época atual,
analisa-se qualquer um, e demanda ao analista “dirigir um delirio de maneira que sua debilidade
ceda a tapeagdo do real” com a ultimissima concepgédo do falasser em Lacan. Perguntamo-nos
se essa concepcao se comunica com a indicacdo de Lacan em 1948, qual seja, induzir no sujeito
uma “paranoia dirigida” que equivale a um rodeio adotado pela maiéutica analitica (Lacan,
1948/1998b, p. 112). E deixamos em aberto essa questdo, se dirigir uma paranoia pode servir
como a saida do impasse débil, da crenca no sentido, para um passe, um ato ligado ao percurso

da pulsdo em torno do buraco do real.
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