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Introducéao

1.

Apresentacao e contextualizacdo do tema de pesquisa

Freud, nos ultimos anos do século XIX, familiariza-se com um método
praticado por um psiquiatra, Joseph Breuer, numa pratica que o desviou
definitivamente do saber médico. A clinica da histeria, através do método
catartico, este chamado por Anna O. — Bertha Pappenheim, a primeira a ter sido a
ele submetida - de talking cure, foi o grande palco do nascimento da psicanélise,
levando Freud a formulacdo que a arrematou como uma teoria do sujeito: o
conceito de inconsciente, introduzido por ele formalmente em 1900, com sua
“Interpretacdo dos sonhos”.

O encontro propriamente com o que é da ordem do psicanalitico se da ao
nos submetermos & experiéncia do inconsciente. E preciso, pois, ter em mente as
consequéncias, nem sempre tdo ébvias, da suposicdo do inconsciente, uma vez
que, até entdo, o sujeito sempre tivera sido pensado a partir dos referenciais da
consciéncia, da percepcdo e da razdo atrelada ao pensamento consciente e ao
dominio de si. Nos lacos sociais, por exemplo, essa dimensdo do inconsciente esta
elidida, uma vez que, entre semelhantes, ndo é desse lugar que falamos. Seria
necessario um dispositivo que inclua o analista na fungé@o daquele que escuta para
além daquilo que se cré dizer, e esse lugar ndo poderia ser ocupado pelo
semelhante, por aquele a quem nos espelhamos.

A relacdo de semelhanca supfe a compreensao, elidindo o equivoco e o
mal-entendido. Se supomos 0 inconsciente, ja estamos necessariamente
considerando um intervalo entre o que se cré ou pretende dizer e o que se diz,
diferenga que aponta para aquilo que Lacan, com seus instrumentos préprios de
leitura, saidos da linguistica estrutural de Ferdinand de Saussure, ainda que de
forma subvertida, sublinhou, em seu “A instancia da letra ou a razdo desde Freud”
(1966), como sendo a grande consequéncia de tornar o significante independente

do significado, elevando-o a um lugar de primazia. Nada mais freudiano, quando
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lemos a “Interpretacdo dos sonhos” (1900), “Os chistes e suas relagdes com o
inconsciente” (1905) e “A psicopatologia da vida cotidiana” (1905), onde Freud
relata, entre outros exemplos, experiéncias por ele proprio vividas e que
revelavam o funcionamento do inconsciente, no que este é, acima de tudo,
pensamento. Entre os grandes exemplos, o paradigmatico “sonho da injecdo de
Irma” e o do esquecimento de um nome proprio, acontecido ao préprio Freud,
tendo se revelado exemplo vivo da tese lacaniana de que “o inconsciente é
estruturado como uma linguagem™*.

Movida pelas especificidades da psicandlise, é possivel hoje tragar uma
linha que percorreu minha investigacdo ao longo dos anos em que me debrucei
sobre a obra freudiana e o ensino de Lacan: desde o inicio de meu percurso até o
presente trabalho, 0 que estd em jogo € um questionamento sobre o laco social,
que no comego foi por mim trabalhado em seu sentido mais universal, na dire¢éo
de encontrar um fundamento que pudesse justifica-lo, nesse caminho que tem se
desenvolvido no sentido do que é propriamente psicanalitico, 0 que pode se
colocar de outra maneira: de que forma a psicanalise entende os lagos sociais?
Quando se supde a existéncia do inconsciente, seu funcionamento, quais as
consequéncias para uma teorizagdo do lago social? Existiria uma especificidade
do laco social no ambito da psicanalise? Qual seria ela, se houver? O que me
moveu nesta busca foi justamente a premissa de que, havendo essa especificidade,
se trataria de um lago que considera a diferenca e o equivoco, proprios a
comunicacdo humana, as relagbes entre semelhantes, isto é, quando se considera,
nestas, uma dissimetria fundamental entre o emissor e o receptor.

Tendo, portanto, comecado pelos lacos ditos “universais”, os lagos
civilizatorios, entre semelhantes, o0 primeiro passo desse percurso consistiu no
exame da fungé@o do narcisismo na constituicdo e sustentacdo desses lagos, o que
me transportou diretamente para o dominio de outro conceito, que acabou por se
tornar o grande eixo conceitual deste trabalho: o conceito de identificacédo. Este
conceito, com toda a complexidade que abarca no campo da psicanalise, tomou
este lugar por reunir uma relacdo com a semelhanga, ao menos a primeira vista, no

sentido mais comum do termo, e o real sentido do inconsciente, conclusdo esta a

'Refiro-me aqui ao esquecimento do nome do pintor italiano Signorelli, descrito por Freud em « O
mecanismo psiquico do esquecimento » (1898) e em « A psicopatologia da vida cotidiana » (1905),
acontecido durante uma viagem de trem, na presenca de um amigo.
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qual sé pude chegar apds um longo trabalho de investigacdo, com sua primeira
etapa realizada e concretizada com a dissertacdo de mestrado, e uma segunda,
concluindo-se agora.

Na primeira, pude ao menos indicar que a identificacdo ao traco unario —
operagéo definida por Lacan que, como veremos, deve ser distinguida de toda e
qualquer identificacdo egdica, por ocupar um lugar de determinacdo para o sujeito,
a partir da qual este se constitui propriamente - € um fundamento possivel a partir
do qual poderiamos justificar a especificidade psicanalitica do lago, se assim
podemos dizer, no que este inclui o inconsciente. A partir dai, pudemos separar a
identificacdo do campo do mesmo, da semelhanca, tragos que a caracterizariam se
a tomassemos do ponto de vista psicologico. O segundo passo, ainda nesta
primeira etapa que resultou na dissertacdo de mestrado, foi localizar esta
especificidade justificada pela identificagdo no conceito de transferéncia, no que
esta se da para além de um fendmeno universal, se apresentando assim como um
encontro analitico, como o lago especifico da psicanalise, tendo sido este, portanto,
0 segundo conceito que se fez presente nesta pesquisa de forma destacada, ainda
que na dependéncia do de identificacao.

Dito isso, partimos para o desdobramento desta investigacédo, e que se faz
objeto da presente etapa da pesquisa. A identificacdo de que se trata na psicanélise
faz dessa um encontro com a verdadeira alteridade, esta entendida como diferente
da alteridade que faz parte de nossas vidas, de nossos lacos cotidianos. A esta
alteridade radical, Freud deu o nome de inconsciente, a “Outra cena”, cujo
personagem principal ndo é este a quem se pensa estar falando, e sim este que,
embora velado nas relacdes de semelhanca, se faz presente, verdadeiramente, no
encontro com um analista, do qual o sujeito “recebe sua mensagem de forma
invertida”, como formulou Lacan, através daquilo que introduziu como Outro,
com maiuscula, evidenciando o engodo presente na comunica¢dao humana. Esta
identificacdo nos da o lastro para se pensar de que sujeito se trata para a
psicanalise, e nos permite pensar sua constituicdo, que se da, como nos mostrou
Lacan, a partir deste Outro, que Lacan atrelou ao significante, como veremos
adiante.

Esta identificacdo, porém, ao mesmo tempo em que diz respeito a

determinacdo significante do sujeito, implica em sua contrapartida, a qual
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dedicaremos igualmente grande parte deste trabalho: a relagdo do sujeito ao objeto.
Disse Lacan em seu Seminario de 1962-3, “A angustia”, que

“o funcionamento do desejo — isto €, da fantasia, da vacilacdo que une
estreitamente o sujeito ao a, daquilo pelo qual o sujeito se descobre suspenso,
identificado com esse resto a — estd sempre elidido, oculto, subjascente a
qualquer relacdo do sujeito com tal ou qual objeto, e € preciso que o detectemos
ai” (Lacan, 1962-3, p. 260)

Neste sentido, serd retomado por consequéncia, a transferéncia, no que
esta mais uma vez revelou-se palco para o desenvolvimento desta investigagdo no
que diz respeito as suas conseqliéncias clinicas, na medida em que, desde o inicio,
considerei a identificacdo ao traco unario e transferéncia como indissociaveis.
Digamos que a transferéncia revela-se para nos importante por ser o lago onde
aquilo que estd normalmente elidido nos lagos se faz presente sem que ele seja
dissolvido Isso se da gracas a funcdo do analista, que € a de encarnar este objeto,
fazendo com que este se faca presente na experiéncia analitica ao mesmo tempo
em que a sustenta como laco, sem que isso comporte sua dissolucéo®.

Além disso, propriamente em relacdo a identificacdo, Lacan, nhum dado
momento de seu ensino — mais especificamente, em 1964, em seu décimo
primeiro Seminério - fala de uma identificacdo de ordem separadora, na qual
estaria concernido o objeto a. Esta afirmacao, um tanto enigmatica, foi igualmente
uma das molas propulsoras deste trabalho, fazendo, portanto, com que tenhamos
nos orientado no sentido de partir da idéia inaugural da prevaléncia do significante
sobre o significado, consequéncia da subversdo do signo linguistico, rumo a
teorizacdo em torno do objeto a.

Se a partir do décimo primeiro Seminario de Lacan (1964) podemos situar

a transferéncia como um dos quatro conceitos fundamentais da psicanalise,

ZA respeito da relacdo do osujeito com o objeto a, contrapartida da identificacdo ao trago unario,
cabe aqui ainda a referéncia a Jacques-Alain Miller, autor do qual nos serviremos enormemente
neste percurso, pela consistente proposta de leitura e construcdo acerca do ensino de Lacan, que
vem realizando ha muito anos de forma ininterrupta. Ele afirmou em um de seus Seminarios (“Ce
qui fait insigne”, 1986-7, Seminario publicado na Argentina com o titulo “Los signos del goce”,
versdo da qual faremos uso no presente trabalho), que a orientacdo lacaniana conduz o sujeito no
sentido de um reconhecimento do vazio com a Coisa ou, em outras palavras, de uma equivaléncia
do vazio com a Coisa, de uma equivaléncia entre sujeito e objeto a, melhor dizendo. Trata-se,
segundo ele, ndo de promover uma orientacdo no sentido da identificacdo, se esta é entendida
como espelhamento que convém ao sujeito, e sim da travessia da fantasia e de circunscrever, para
além do traco significante, 0 que o sujeito é como objeto a.
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acreditamos poder fazé-lo na medida em que Lacan a vinculou ao objeto a e a
separagdo. O desafio aqui sera trazer a identificacdo para o ambito da separacao,

sem que isso se coloque como um paradoxo, um rochedo intransponivel.

2

Por que a identificacdo?

O conceito de identificacdo na obra de Freud é, sem davida, dos mais
instigantes. Em primeiro lugar, é apresentado por ele como “a mais remota
expressdao de um laco emocional com outra pessoa” (1921, p.133), 0 que nos
remete a algo de originario, constitutivo e fundante do sujeito, como tem sido
ressaltado na literatura psicanalitica sobre o tema. A identificacdo ndo € uma
operacdo psiquica entre outras, o que faz dela um né central da teoria e da prética
analiticas, como afirmou Roitman (1994, p.10).

Trata-se também de um conceito que nos permite circunscrever a
especificidade do sujeito para a psicanalise, a saber, sua relacdo com o
inconsciente, como dito acima. Sujeito (categoria da qual trataremos a seguir) e
inconsciente, para a psicanalise, sdo termos indissociaveis. Freud fundou sua
disciplina nesta diade fundamental, e uma leitura mais atenta de seus textos nos
permite situar a identificacdo como um dos conceitos-chave para se abordar esta
relacdo fundamental.

Freud deu um tratamento ao tema das identificagOes bastante diferente das
concepgdes psicoldgicas, como observou Florence (1994, p. 117-8). Segundo este
autor, o trabalho de Freud - apesar de a nocao de identificacdo ser, no dominio das
psicologias, comumente associada a imitacdo, projecdo, empatia, compreensao,
etc — foi justamente de toméa-la no sentido oposto a esse movimento de associa-la
a tudo que diz respeito ao mesmo. Pelo contrério, ao fundar a psicandlise naquilo
que nos lanca ao heterogéneo, ao desconhecido, Freud nos convoca a pensar a
identificacdo segundo a realidade do inconsciente, o que nos leva a uma
concepcao de sujeito que ndo possa ser reduzida ao eu.

Esse aspecto foi ressaltado ainda por Michaud e Schotte (1994), que
localizam o essencial do trabalho de Freud justamente na referéncia da nocao de

identificacdo ao desenvolvimento do inconsciente.
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Além de ser um dos conceitos-chave para se abordar o sujeito na teoria
psicanalitica — um dos pontos que justifica a relevancia do conceito no campo
psicanalitico - a identificacdo freudiana nos coloca no caminho de uma exigéncia
de trabalho e posicionamento, diante de uma teorizacdo que, longe de organizar o
campo conceitual, nos abre uma pluralidade de leituras possiveis. Freud, ao
apresentar os trés aspectos da identificacdo no famoso capitulo VII de sua
“Psicologia de grupo e anélise do eu” (1921), ndo o faz no sentido de construir um
sistema conceitual organizado e fechado, uma espécie de esquema definitivo a ser
consultado a respeito da identificacdo freudiana. Referéncia obrigatoria no campo
das identificacdes, tal teorizacdo se coloca, pelo contrario, como uma abordagem
na qual podemos observar o pensamento de Freud em construcao.

As trés identificacBes freudianas, ao inves de encerrarem a questdao como
uma teoria derradeira da identificacdo, nos langcam ao trabalho de dali extrair o
sentido, a logica, as consequéncias, etc. Como afirmou Taillandier, “ndo ha, em
toda a teoria psicanalitica, dominio mais confuso, mais exasperante para o leitor
do que a teoria da identificacdo” (1994). Porém, o que faz da identificacdo um
conceito que nos lanca ao desafio é justamente a maneira como Freud a expde.
Roitman (1994, p.11) chamou atencdo para o fato de que, ao contrario de construir
um conjunto de fendbmenos inertes e perfeitamente demarcados na teoria
psicanalitica, as identificacGes adquirem, quando observadas com discernimento,
matizes diferenciados e surpreendentes.

A relevancia da pesquisa do conceito de identificacdo para o campo
psicanalitico justifica-se também, portanto, pelo fato de ser um dos conceitos
freudianos que mais convoca o leitor a um trabalho de autoria, uma vez que,
diante da pluralidade de caminhos a seguir, coloca-se o desafio para o pesquisador
em psicanalise: ha que se posicionar.

O conceito de identificacdo revela-nos ainda uma pertinéncia clinica, o que
faz com que possamos situa-lo dentre os conceitos mais importantes na pratica
analitica. A necessaria articulacdo entre a clinica psicanalitica e a identificacao
torna-se bastante plausivel na medida em que saibamos ler a afirmativa freudiana
a respeito deste conceito no que se refere ao sujeito, acima citada: “a mais remota
expressao de um laco emocional com outra pessoa”. Por se referir a uma operacao
que revela algo de arcaico e fundante para o sujeito, em outros termos, a sua

prépria constituicdo, concerne diretamente ao que é visado na experiéncia
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analitica: seu modos fundamentais de enlagamento com o outro, sua relacdo com
os ditos que o constituem, suas determinaces, etc. Serd o eixo clinico, pois, a
espinha dorsal deste trabalho.

Por fim, a identificacdo mostra-se ainda pertinente no ambito de toda
teorizacdo sobre o lago social, a civilizacdo e a cultura. Em Freud, particularmente
em textos como “Totem e tabu” (1913), “Psicologia de grupo e analise do eu”
(1921) e “O mal-estar na civilizagdo” (1929), o conceito de identificacdo da conta
da natureza do lago social, da constituicdo dos grupos e de suas consequéncias.
Este sera o primeiro desenvolvimento por nds exposto, uma vez que partimos,
neste percurso, dos lacos entre semelhantes, estes que constituem os lagos da

civilizagéo.

3

O percurso de Lacan na teorizacdo sobre a identificacdo

Jacques Lacan empreendeu seu retorno a Freud, momento inicial de seu
ensino, certamente levando em conta a fecundidade do texto de Freud, e nédo
tomando-o como uma teorizacdo inerte. A partir dai, pbde fazer uma leitura
bastante original, cuja contribuicdo reside numa “sistematizacdo teodrica da
identificacdo a partir da introducdo do significante, uma classificacdo ordenada
dos tipos de identificacdo; e uma reabertura dos sentidos desses tipos, retomados
parcialmente de Freud” (Taillandier, 1994, p.17). O resultado foi a retomada deste
conceito destacando justamente seu lugar decisivo na constituicdo do sujeito e em
suas determinacdes, 0 que faz com que, consequentemente, seja também para ele
uma teorizacdo da qual ndo podemos abrir méo na clinica.

A abordagem lacaniana do tema da identificacdo, porém, ndo nos livra da
exigéncia de trabalho diante do texto freudiano. As formulacGes de Lacan, pelo
contrario, nos lancam a um novo desafio, a saber, um retorno a Freud a partir
destes novos referenciais, uma vez que nem sempre esta claro de que maneira
podemos localizar Freud em Lacan.

A proposta deste capitulo de introducdo, portanto, serd a abordagem da
questdo do laco social na obra freudiana. Em seguida, no segundo capitulo, uma
breve retomada do conceito de identificacdo na obra de Freud, no sentido de

privilegiar aquilo que ali justifica sua relacdo com esta diade fundamental a partir
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da qual se apoia a psicanalise: a relacdo fundamental entre o sujeito e o
inconsciente. Esta foi a via adotada por Lacan em sua démarche, e que
pretendemos também resgatar neste capitulo, o segundo, sobretudo o ponto de
partida no que concerne seu recorte deste complexo conceito freudiano que € a
identificagdo. Nos referimos aqui ao momento dito inicial de seu ensino, ainda sob
a égide de um retorno a Freud, o que justifica este capitulo como se organizando
em torno das relacOes entre o sujeito e o traco, aquilo que remete essencialmente
ao significante.

O passo seguinte, no capitulo 111, serd a tomada das relacbes do sujeito
com o objeto, aquilo que a principio se revela a contrapartida da identificacdo ao
traco unario. Tendo tracado este caminho, partimos, no quarto capitulo, para a
questdo da transferéncia, no que esta se mostra o laco onde este fundamento da
identificacdo ao trago e a presenca do objeto mostram-se ai operantes de forma
diferente e desvelada.

Tendo sempre em vista 0 paradoxo que nos acampanha com o exame do
conceito de identificacdo, que se expressa numa tensdo entre significante e objeto
na constituicdo do sujeito, nos valemos de uma personagem literria para tentar
dar conta deste impasse, no que diz respeito a questdo de como se faz e se sustenta
um corpo ou, em outras palavras, 0 que estd em jogo nisto em que podemos
reconhecer como identidade. Este serd& o tema do ultimo capitulo, onde
recorreremos a uma terceira nogéo do ensino de Lacan a de letra, para tentar dar
conta desta problematizagéo.

Antes, porém, de iniciar este percurso, gostaria de comentar, a titulo de
precisdo, a utilizacdo aqui do termo “sujeito” quando tratamos da obra freudiana,
0 que faremos a partir da pesquisa empreendida por Anténio Godino Cabas em
sua tese de doutorado (2006)°.

Godino Cabas, A. O sujeito no discurso analitico — seus fundamentos (De Freud a Lacan — Da
questdo do sujeito ao sujeito em questdo), tese de doutorado, Programa de Pos-Graduagdo em
Teoria Psicanalitica da UFRJ, 2006.
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4

Uma nota sobre o sujeito em Freud

O autor - cuja tese versa justamente sobre o conceito de sujeito e suas
incidéncias na psicanalise, seja no plano epistémico, seja no campo da pratica
clinica - reserva a primeira parte de sua pesquisa a abordagem por Freud da no¢éo
de sujeito ao longo de seu percurso. Godino nos chama atencéo para o fato —
paradoxal — de que o termo sujeito aparece apenas uma vez em toda obra
freudiana, pesquisa baseada no indice remissivo organizado por James Strachey
em sua Edicdo Standard das Obras Completas. O fato se apresenta paradoxal na
medida em que foi justamente no &mbito da subjetividade que podemos situar a
novidade trazida pela psicanélise, a saber, o inconsciente. Embora a introducédo do
sujeito no campo da psicanalise seja uma dimensdo absolutamente necessaria,
segundo o autor, para qualquer consideracdo sobre a natureza do ato humano, a
Unica aparicdo do termo “sujeito” em toda obra freudiana se da no texto
metapsicoldgico de 1915, onde Freud comenta os avatares da pulsao (“As pulsdes
e seus destinos”, 1915, ESB, vol. XIV).

O fato de o termo “sujeito” ter sido utilizado justamente nesse contexto das
vicissitudes da pulsdo nao é indiferente ao autor da tese, o que faz com que
desenvolva um raciocinio que o leva a associacdo do sujeito em sua abordagem
psicanalitica (em sua especificidade freudiana) a pulsdo, por duas vias diferentes.
Em primeiro lugar, ele nos chama atengéo para o fato de que o desenvolvimento
de Freud a respeito dos destinos da pulsdo remonta a uma “subversdo das formas
convencionais do espaco e das tradi¢bes intuitivas da psicologia”. Em outras
palavras, o autor refere-se ao fato de que o sujeito, tradicionalmente tido como
agente e elemento ativo, é, neste processo, efeito do circuito pulsional, bem como
apontou Lacan em seu décimo primeiro seminario (1964), “Os quatro conceitos
fundamentais da psicanalise”, a propdsito da aparicdo de um novo sujeito no fim
do curso pulsional (Lacan, 1964, p. 169). Portanto, a no¢do de sujeito como efeito,
cara a psicandlise, aparece em Freud a propoésito da pulsdo, e em sua Unica
aparicao nesses termos.

Em segundo lugar, a relacdo ai estabelecida entre a fungdo do sujeito e a
pulsdo situam, segundo o autor, os avatares da subjetividade na psicanalise como

estando subjugados as exigéncias e as imposicdes da satisfacao pulsional.


DBD
PUC-Rio - Certificação Digital Nº 0311055/CA


PUC-RIo - Certificagdo Digital N° 0311055/CA

20

Godino, porém, em seu percurso, parte para a nogdo de inconsciente, por
ser esta, para a maioria dos comentadores da obra frudiana, o que ha de mais
préprio a Freud*, uma vez que, segundo ele, o fato de um termo aparecer apenas
uma vez em uma obra vasta como a de que tratamos aqui pode ndo ser
representativo. Esta definicdo, no seu entender, pode ndo ser congruente com o
que Freud propde em uma maior escala.

Neste sentido, se é do inconsciente que se trata quando pensamos no
principal referencial teérico em Freud, devemos tomar como ponto de partida o
desejo inconsciente se quisermos chegar & nocdo de sujeito em Freud. Este é o
caminho proposto por Godino, uma vez que, “a assuncdo do desejo representa
uma subversao, uma subversao do sujeito, pois tdo logo as referéncias conscientes
acabam sendo destituidas, elas vao cedendo lugar a uma nova dimenséo subjetiva”.
Ser4, portanto, trilhando essas duas vias paralelas — a da pulsdo e a do desejo —
que Godino busca suas coordenadas sobre o sujeito, uma vez que, segundo ele, foi
no intuito de isolar os fundamentos materialistas do desejo que Freud investigou a
pulsdo, tendo se dado conta bastante precocemente que na clinica é preciso
localizar o fator quantitativo, libinal, na formacgéo dos sintomas. Se de um lado, a
analise das teses freudianas de 1900 nos levam a hipdtese de que o desejo
freudiano € um dos nomes do sujeito, de outro, das teses de 1910 (quando Freud
publica sua “Concep¢ao psicanalitica da perturbacao psicogénica da visao”, texto
em que apresenta sua primeira teoria sobre a dualidade pulsional) extraimos a
hipotese de que o sujeito freudiano é o correlato de uma satisfagdo de 6rgéo,
estando este implicado no movimento pulsional. Este 6rgdo, ao qual a pulsdo
adere, da consisténcia material ao sujeito do inconsciente.

A andlise de Godino alcanca a segunda teoria pulsional (a dualidade entre
Eros e Thanatos, pulsdes de vida e de morte), trazendo particularidades desta
teorizacdo, como a repeticdo, por exemplo, cuja incidéncia clinica é de suma
importancia, porque aponta para os limites da interpretacédo e radicaliza a idéia de
um descentramento do sujeito em relacdo ao eu, a idéia de que ha algo no ato
humano que é irremediavelmente alheio ao eu e a consciéncia.

Sua conclusdo, da qual compartilhamos para o desenvolvimento desta

pesquisa, apenas a titulo de precisdo, é que 0 “sujeito” ndo é um enunciado em

*Segundo Godino, o0 inconsciente é freudiano, ao passo que o sujeito é lacaniano.
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Freud, e sim uma enunciac&o®, a enunciacéo de sua obra, o “corolario do campo
que ele funda, sendo por isso uma no¢do que marca a transmissao da psicanalise”,
mesmo que apareca implicitamente.

A idéia do sujeito como enunciacdo estd atrelada necessariamente a seu
lugar eminentemente alteritario, por nés ressaltado no inicio deste trabalho, e que
consiste na grande novidade da psicanalise. Tomemos o lago social com o intuito

de nele localizar o que é da ordem do sujeito.

5

A propésito do laco social

O que é laco social? Haveria uma definicdo que desse conta, que
abrangesse todos os tipos de lacos sociais? Em outras palavras, o que ha em
comum entre esses lagos, quais sdo suas bases, seus fundamentos? Quais sdo 0s
elementos, no campo da psicanalise, que nos permitiriam operar com uma nogao
mais geral, mais universal de laco social? Esta seria uma primeira etapa de nossa
investigacdo, sem a qual acreditamos ser impossivel se pensar posteriormente
numa especificidade, seja ela qual for, do lago social psicanalitico.

A nocéo de lago social, embora ndo tenha sido trabalhada por Freud sob a
forma de um conceito, tal como o de inconsciente, pulsdo, recalque, etc., foi sem
duvida parte de um questionamento constante em sua obra. Em seus principais
textos sobre a cultura, podemos localizar questdes acerca da inser¢do do homem
na civilizacdo, seus ganhos, suas perdas e, fundamentalmente, seus impasses.
Estes impasses por ele apontados levavam ao caminho do que seria formulado por
Lacan, mais tarde, como uma ética da psicandlise. Eis o qué, em Gltima instancia,
Freud teria nos transmitido: hesitagdes, interrogacdes, questdes em suspenso, tal

como nos apontou Philippe Julien:

® Referéncia a distingdo feita por Lacan entre enunciado (0 que é proferido, como fala), e
enunciacdo, 0 que retorna para o sujeito, como sua mensagem de forma invertida, uma vez
escutado pelo analista. E no nivel da enunciacdo que se situa para Lacan o que é da ordem do
inconsciente, ao passo que o enunciado consiste naquilo que falamos do lugar do eu. Em “Posicao
do inconsciente”, Lacan afirma que “os psicanalistas fazem parte do conceito do inconsciente,
posto que constituem seu destinatario. Por conseguinte, ndo podemos deixar de incluir nosso
discurso sobre o inconsciente na propria tese que o enuncia, a de que a presenca do inconsciente,
por se situar no lugar do Outro, deve ser buscada, em todo discurso, em sua enuncia¢do” (Lacan,
1966, p. 848).
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“Foi esse o0 legado de Freud em 1929 [*O mal-estar na civilizagdo™]: um
recuo argumentado, um ponto de resisténcia que o deteve e que ele nos apontou,
uma interrogacao que nos transmitiu, como que para nos dizer: se vocés tiverem
ido tdo longe na psicanalise a ponto de se chocarem com essa mesma rocha de
escandalo, ter-se-ao detido nela ou ndo?” (Julien, 1996, p. 23)

E fundamental para nds a transmissao de tais impasses, cuja consequéncia
Freud localizou na civilizagdo como um “mal-estar”, em decorréncia de uma
renlncia para se estar na civilizacdo e manter-se nela: a renuncia pulsional
aparece como condicdo, e este € um dos grandes eixos que aqui trabalharemos,
tendo como principais referéncias freudianas “Totem e tabu” (1913) e “Mal-estar
na civilizacdo” (1929). Mas, para que possamos falar da renuncia pulsional como
condigdo para haver lago social, faz-se necessario o exame de questdes como o
mito da horda primeva, o assassinato do pai, a instauracdo da legalidade e a morte

de Deus.

6
Da horda primeva ao cla fraterno: o assassinato do pai e as origens

da civilizagéo

“Totem e tabu” é a primeira referéncia, necessariamente, para se falar de
lagco social em Freud, uma vez que trataria, sob a forma de um mito, das origens
da civilizacdo, isto é, das origens do lago social que conhecemos como
fraternidade, um lago entre iguais, entre semelhantes que nos parece ser o ideal da
coletividade.

O mito de “Totem e tabu” versa sobre uma horda primitiva onde um
macho arbitrariamente ocupava o lugar de excecdo, tendo para si todas as
prerrogativas de gozo, proibindo aos outros qualquer forma de poder e de acesso
as mulheres. Certa vez, todos os outros machos teriam se reunido para cometer o
assassinato daquele que posteriormente viria a ser instituido como pai, este que,
na horda, ocupava tal lugar de excecdo. Esse ato, no entanto, ndo os teria livrado
das restri¢cbes que tinham vivido até entdo. Porém, se agora ndo havia o pai para
proibi-los através de sua forca bruta e absoluta, se eles ndo tinham acesso a este
gozo universal do pai, era em consequéncia da legalidade por eles mesmos

instituida. Formava-se o cla fraterno, coeso, marcado pela igualdade, as custas de
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gue ninguém tomasse para Si as prerrogativas deste pai, agora morto. Em outras
palavras, ao contrario do que pensavam, ao cometer 0 assassinato, o lugar de
excecdo continuava interditado, assim como o acesso as mulheres. Tal como diz
Freud, “o pai morto tornou-se mais forte do que o fora vivo” (1913, p. 146). A
passagem do texto que melhor resume as consequéncias do mito freudiano é a

seguinte:

“O que até entdo fora interdito por sua existéncia real foi doravante
proibido pelos proprios filhos, de acordo com o procedimento psicolégico que
nos é tdo familiar nas psicanalises, sob 0 nome de ‘obediéncia adiada’. Anularam
0 préprio ato proibindo a morte do totem, o substituto do pai; e renunciaram aos
seus frutos abrindo mdo da reivindicagdo as mulheres que agora tinham sido
libertadas. Criaram assim, do sentimento de culpa filial, dois tabus fundamentais
do totemismo, que, por essa propria razdo, corresponderam inevitavelmente aos
dois desejos reprimidos do complexo de Edipo. Quem quer que infringisse esses
tabus tornava-se culpado dos dois Unicos crimes pelos quais a sociedade primitiva
se interessava” (1913, p. 147)

Na passagem da horda primitiva para o cla, localizamos a instauracao da
legalidade, 0 que marcaria, portanto, a passagem a civilizacdo (de acordo com o
mito). Freud, em “O mal-estar na civilizag&o”, afirma que a primeira exigéncia da
civilizacdo ¢ a garantia de uma lei que, uma vez criada, ndo sera violada em favor
de um s6 individuo (1929, p. 116).

Lacan, no Seminario 7, “A ética da psicanalise” (1959-60), afirma que este
é 0 caminho para que algo da ordem da lei seja veiculado, “o caminho tragado
pelo drama primordial articulado em Totem e tabu, ou seja, 0 assassinato do pai e
suas consequéncias” (Lacan, 1959-69, p. 216). A arte de Freud, diz ele logo em
seguida, € justamente articular a instauracdo deste consentimento inaugural - que
chamamos de passagem a estrutura do cla fraterno e que é, segundo ele, um tempo
essencial na instituicdo dessa lei - 0 assassinato do pai primevo e a ambivaléncia
em relacdo a este, uma vez que, com sua morte, hd um retorno do amor.

Lacan chama atencdo para a natureza deste ato, que teria como funcao
velar o que ha pouco dissemos, nas palavras de Freud: “o pai morto tornou-se
mais forte do que o fora vivo”. Segundo Lacan, “ndo apenas o assassinato do pai
ndo abre a via para 0 gozo que sua presenca era suposta interditar, mas ele reforca
sua interdicdo” (Ibid, p. 216). O que o ato vela, portanto, € o fato de que nao se
trata de uma proibicdo real do pai, uma vez que, com sua morte, permanece a

interdigdo. O ato vela algo que é da ordem de uma impossibilidade, e ndo de uma


DBD
PUC-Rio - Certificação Digital Nº 0311055/CA


PUC-RIo - Certificagdo Digital N° 0311055/CA

24

impoténcia, e que Lacan chama de “falha”. Esta, ao mesmo tempo que é tornada
sensivel pelo mito, é por ele camuflada. Se do gozo a interdi¢do, ha sempre um
reforgo crescente de mais e mais interdicao — exigéncia superegoica — ndo se pode
dizer o mesmo a respeito do sentido invertido. Em dire¢do ao um gozo sem freios,
0 sujeito encontra obstaculos que, segundo ele, “ndo deixam de supor algo unico
na raiz” (Ibid, p. 217). Parece-nos que este “algo Unico na raiz” é o que ele ha
pouco chamava de “falha”.

O que interessa aqui para nos é a relacdo do ato de assassinato do pai com
a instauracdo da lei, ou melhor, a fungdo da morte do pai, no que ela encobre na
verdade uma auséncia, a chamada “falha”, a origem da lei. Ora, o préprio fato de
Lacan apontar esta falha que é de estrutura como o que é velado pelo mito, nos
indica que “Totem e tabu”, como ele proprio vai afirmar adiante, é “o mito para
um tempo para o qual Deus [0 Pai] estd morto”, e se estd morto para nos, o esta
desde sempre (lbid, p. 217). Em outras palavras, é no que este lugar de excecdo
permanece vazio que pode haver coesdo do grupo e igualdade entre seus membros.
Freud, em “Totem e tabu”, afirma que, se num primeiro momento, 0s irméos se
viram inspirados pelo desejo de tomar o lugar do pai - 0 que os teria levado ao ato
- num segundo momento, eles se viram pressionados pelo coletivo, pelo cla
fraterno como um todo, de modo que tal desejo ndo podia ser realizado. O desejo
de tomar o lugar da excecdo dissolveria o coletivo. “De futuro”, diz Freud,
“ninguém poderia nem tentaria atingir o poder supremo do pai, ainda que isso
fosse o objetivo pelo qual todos tinham se empenhado” (1913, p. 151). Porém,

continua ele,

“a igualdade democratica original que havia predominado entre o0s
membros do cld tornou-se insustentavel e desenvolveu-se a0 mesmo tempo uma
inclinacdo, baseada na veneracdo sentida por determinados seres humanos, a
reviver o antigo ideal através da criacéo de deuses” (Ibid, p. 151).

Na ameaca, portanto, de dissolucdo da coletividade, preserva-se este lugar
vazio, de alteridade, ou ainda, de heterogeneidade, 0 que garante a igualdade dos
irmdos. A funcdo do pai morto, portanto, é a instauracdo da prépria lei, € condicao
do simbolico, a partir do qual, retroativamente, se podera falar de um pai cujas
prerrogativas sdo absolutas e de uma “organizacdo social” — se é que podemos

chama-la assim — como a horda.
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Baseando-se na idéia de Lacan de que a verdadeira formula do ateismo nao
é “Deus estd morto”, e sim “Deus é inconsciente”, Philippe Julien aponta que a
isto corresponde dizer que “seu verdadeiro nome [0 de Deus], aquele que
permitiria dizer seu ser com seus atributos essenciais, esta irredutivelmente
recalcado. Ele deixa um furo na linguagem e, nesse lugar, onde falta, surgem
outros nomes que ndo o seu” (Julien, op. cit., p. 89). Deus estda morto desde
sempre, como ja vimos ter formulado Lacan. Supor um assassinato na origem,
como no mito freudiano, s6 faz encobrir a “falha” a que nos referimos ha pouco, e

gue agora podemos localizar como este lugar vazio, o lugar do recalcado:

“o drama encarnado pelo relato evangélico da morte de Deus s6 faz
revelar o que estd ali desde sempre, ainda que desconhecido: que Deus é da
ordem do inconsciente, € que s6 nos resta, como retorno (do recalcado), o
significante de sua morte. E isso continua... permanentemente desconhecido, na
medida em que todo homem nasce crianca e em que a sexualidade é infantil.
Assim, todos, um a um, tém que reconhecer que o siléncio de Deus, ao deixar
morrer seu filho na cruz e ao deixar o Céu vazio em Auschwitz, s6 faz revelar um
siléncio eterno. Donde a questdo: ndo sera esse siléncio dos Céus justamente o
desse centro vazio em cada um, em cada uma? (lbid, p. 93).

O significante da morte do Pai ou de Deus — segundo Julien, “o retorno do
recalcado” - é o que Lacan postulou como Nome-do-Pai no seminario 5, “As
formagdes do inconsciente” (1957-8), em que o define como o pai simbdlico,
como o termo que “subsiste no nivel do significante, que, no Outro como sede da
lei, representa o Outro. E o significante que da esteio a lei, que promulga a lei.
Esse é o Outro no Outro” (Lacan, 1957-8, p. 152). O “Outro no Outro” ndo seria
justamente este furo da linguagem de que fala Julien, ou a “falha” comentada por
Lacan no seminario 7? Em seguida, ele fala da necessidade de que a origem da lei
seja colocada de forma mitica, uma vez que “para que haja alguma coisa que faz
com que a lei seja fundada no pai, € preciso haver o assassinato do pai” (lbid, p.
152).

Tendo colocado a questdo da “origem” da civilizacdo, enunciada no mito
através do assassinato do pai e a conseqliente passagem da horda primeva para
uma estrutura como a do cla fraterno, regida pela legalidade e pela igualdade,
coloca-se outra questdo: feitos os lacos sociais, como se mantém? Além deste
suposto ato primeiro de fundacdo da cultura, do que se trata nos lagos sociais,

quais suas bases?
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7

A renuncia pulsional freudiana

Com a formacédo do cld fraterno, imediatamente coloca-se um impasse:
aquilo que havia levado os irmédos ao ato de matar o pai, isto é, o desejo de tornar-
se a ele semelhante - tomar as prerrogativas de gozo para si — ndo pdde se realizar,
ainda que este fosse o objetivo. Tal impossibilidade se deu, segundo Freud, em
consequiéncia da “pressao exercida sobre cada participante pelo cla fraterno como
um todo” (Freud, 1913, p. 151). A pressdo do coletivo impediu que cada um
reivindicasse para si os direitos de gozo que o pai detinha, gozo supostamente
universal. Como vimos acima, tal pacto de igualdade tornou-se insustentavel, uma
vez que havia a saudade, a nostalgia do pai, tendo levado os irmaos a reviver,
segundo Freud, “o antigo ideal através da criacdo de deuses” (Ibid, p. 151).

Vemos entdo que, para que o coletivo possa se manter, isto é, para que
haja laco social, € preciso uma renuncia por parte desses irmados: a renuncia
daquilo que teria sido causa da morte do pai. Se cada um destes irmdos passa a
cobrar, a reivindicar os direitos do pai, dissolve-se o coletivo. Se um dos irmaos
tem supostamente acesso a esse gozo que chamamos de universal — o que s6 seria
possivel enunciar através de um mito — volta-se as condi¢des da horda, que talvez
sequer possa ser chamada de uma “organizacdo” social. Um dos postulados que
pretendemos trabalhar aqui, portanto, é o de que a rendncia pulsional é uma das
bases do laco social, ¢ uma das condigdes para a manutencéo da civilizagao.

Em “Moral sexual civilizada e doenca nervosa moderna”, de 1908 — e,
portanto, anterior a “Totem e tabu” — Freud se refere a rentncia pulsional como
fundamento da civilizacdo. Considerar o sujeito como vitima de uma “moral
sexual civilizada”, o que o faria adoecer em conseqliéncia da rendncia pulsional,
poderia nos levar a entender tal renincia, em uma primeira leitura, como
conseqiiéncia de uma repressao exercida pela civilizacdo. Acreditamos, porém,

gue ndo se trata disso, quando tomamos a seguinte passagem de Freud:

“Nossa civilizagao repousa, falando de modo geral, sobre a supressdo das
pulsdes. Cada individuo renuncia a uma parte dos seus atributos: a uma parcela
do seu sentimento de onipoténcia ou ainda das inclinagdes vingativas ou
agressivas de sua personalidade. Dessas contribuicfes, resulta o acervo cultural
comum de bens materiais e ideais. Além das exigéncias da vida, foram sem
duvida os sentimentos familiares derivados do erotismo que levaram o homem a
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fazer essa rendncia, que tem progressivamente aumentado com a evolugdo da
civilizacao” (Freud, 1908, p. 192).

N&o acreditamos, portanto, que tais individuos sejam vitimas da
civilizacdo. Ha ai uma escolha, uma forma de sujei¢do a lei e ao lagco — que nos
permite localizar o sujeito — ainda que tal escolha tenha suas conseqiiéncias, como
por exemplo, a ilusdo de que o gozo implicado na rendncia poderia ser resgatado
ou poupado.

A operacdo civilizatoria, ao mesmo tempo em que traz consequiéncias para
o0 individuo, as traz também para a prépria civilizacdo que, segundo Freud, ndo
pode vangloriar-se de ter obtido lucros a custa de sacrificios, na medida em que
sacrificios dessa ordem levam a exacerbacdo da neurose: “uma sociedade paga
pela obediéncia a suas normas severas com um incremento de doengas nervosas”
(Ibid, p. 207). Este é um dos impasses que a questdo da renuncia pulsional nos
imp&e, um impasse fundamentalmente ético, uma vez que, como vimos, se ndo ha
renuncia, ndo ha possibilidade de lago social. Este, na verdade, € um dos impasses
de que trata Freud em “O mal-estar na civilizacdo” (1929), escrito por exceléncia
sobre a renuncia pulsional e suas conseqiiéncias.

Neste texto, ao colocar a felicidade como o proposito da vida do homem,
Freud a situa na dependéncia do principio do prazer que, embora dominante no
aparelho psiquico desde o inicio, se encontra em desacordo com o mundo inteiro,
“tanto com o macrocosmo guanto com o microcosmo”. A felicidade, continua ele,
ndo estaria nos planos da ‘Criacdo’, e uma das causas que ele aponta, para nds a
mais importante, — alem da fragilidade de nossos corpos, “condenados a
decadéncia e a dissolucdo” e da forca superior da natureza, que “pode voltar-se
contra n6s com forgas de destruicdo esmagadoras e impiedosas” - é o
relacionamento entre os homens, ou ainda, “a inadequacdo das regras que
procuram ajustar os relacionamentos mutuos dos seres humanos na familia, no
Estado e na sociedade” (Freud, 1929, p. 95, 105). Quanto a esta fonte de
infelicidade, Freud demonstra seu estranhamento: por que razdo os regulamentos
por nds mesmos estabelecidos ndo representam “protecdo e beneficio para cada
um de nos?”. Mais uma vez, coloca-se para nos de forma clara o fato de que o
problema do mal-estar do homem é uma questdo ética, isto €, 0 homem ndo é

vitima de uma repressao da civilizacdo. Pelo contrario,
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“Quando consideramos o quanto fomos mal-sucedidos exatamente nesse
campo de prevencdo do sofrimento, surge em nos a suspeita de que também aqui
é possivel jazer, por tras desse fato, uma parcela de natureza inconquistavel —
dessa vez uma parcela de nossa prépria constituicdo psiquica” (Ibid, p. 105).

Em outras palavras, quando Freud contrapde a postura do homem diante
da fonte de sofrimento que é o relacionamento com seus semelhantes as outras
duas — segundo ele, inevitaveis, uma vez que nunca dominaremos completamente
a natureza, e que nosso corpo ndo passa de uma limitada estrutura passageira — o
faz justamente para poder localizar a responsabilidade do homem, suas escolhas.
De fato, se 0 homem pode ser vitima da finitude do corpo e da forca da natureza,
ndo podera, jamais, e esse € um dos fundamentos da psicanalise, reduzir-se a uma
vitima no ambito das relagdes com o semelhante. Eis porque se trata de um
problema ético. Freud admite o progresso cientifico como o que teria subjugado,
pelo menos em parte, a natureza. Porém, ainda assim o homem ndo se sente
inteiramente feliz. Os beneficios trazidos pelos progressos cientificos e técnicos
ndo passam, segundo ele, de um ‘prazer barato’ - semelhante ao que se obtém “ao
se colocar a perna nua para fora das roupas de cama numa fria noite de inverno e
recolhé-la novamente” — uma vez que, se vivemos mais por conta destes avancos,
“de que nos vale uma vida longa se ela se revela dificil e estéril em alegrias, e tao
cheia de desgracas que sé a morte é por nds recebida como uma libertacdo?” (Ibid,
p. 107/8).

O fato de que a civilizacdo seja em grande parte, como ele proprio afirma,
responsavel pela desgraca e infelicidade humana deve ser entendido, portanto, no
sentido de que se deve abrir mdo de algo para se estar na civilizagdo, e €
justamente isso que causa tamanho sofrimento, na medida em que se trata de uma
escolha — a escolha de estar no lago social. N&do € sem razdo que Freud diz em
seguida que seriamos mais felizes se retornassemos as condi¢@es primitivas, como
a horda primeva: ali, os irmédos eram impedidos pela forga bruta do pai; eram
literalmente por ele proibidos de ter acesso ao gozo. E uma situacdo inevitavel,
como as duas outras fontes de que fala Freud, diante das quais ndo se pode fazer
muito. Neste patamar (o caso da horda primeva), portanto, ndo é pertinente falar
de uma questdo de ordem ética, uma vez que tampouco se pode falar de

civilizagéo.
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A civilizagdo deve ter como base um estatuto legal para o qual todos,
segundo Freud, sem excecdo, contribuam com um sacrificio, com uma rendncia, e
a partir do qual ninguém pode ser deixado a mercé da forca bruta (Ibid, p. 116).
Embora esta chamada “frustracédo cultural” domine o campo dos relacionamentos
humanos e seja condicdo para se estar na civilizagdo, Freud nos adverte para o
fato de que ndo se priva a satisfacdo de uma pulsdo impunemente: “se esta perda
nédo for economicamente compensada, pode-se ficar certo de que sérios disturbios
decorrerdo disso” (lbid, p. 118). Esta é a outra face dos efeitos da renuncia
pulsional: embora condigéo para que haja lago social, para que haja civilizagéo, o
homem paga por isso um preco (que até agora vimos aqui com a questdo da
felicidade). Eis o impasse ético colocado por Freud, um dos principais legados do

pai da psicanalise, ponto este ao qual retornaremos mais adiante.

8

Do mal-estar na civilizagéo

Quando situamos a rendncia pulsional como condicdo para haver lago
social e para manter-se na civilizagdo, indicamos, baseando-nos em Freud, a sua
outra face: ha mal-estar na rendncia pulsional, ainda que esta ultima seja
necessaria. Paga-se um preco para se estar na civilizacdo, e este preco é o mal-
estar, ineliminavel. Como nos advertiu Miller, esta seria a passagem de
“Psicologia de grupos e analise do eu” (1921) - onde os grupos estariam regidos
por um significante mestre no lugar do ldeal do eu, que garante o apaziguamento
das instaveis relacdes imaginarias — a “O mal-estar na civilizacdo” (1929), onde
podemos ver, segundo ele, que o significante mestre apaziguador do Ideal do eu
ndo basta, é insuficiente, deixando como resto um irredutivel mal-estar, atraves do

qual se revela a nada apaziguadora figura do supereu. Segundo Miller,

“Psicologia de grupo e analise do eu é um canto ao poder do significante
mestre em nome do ldeal do eu. O mal-estar na civilizacdo, ao contrério, nos
revela que aquilo que talvez possa funcionar no dmbito pequeno que Freud
estudou nesse outro texto, ndo vale para a sociedade humana como tal: neste nivel,
encontramos 0 mal-estar, que se traduz exatamente como a permanéncia
irredutivel ao significante mestre do que Lacan chama objeto a” (Miller, 1991,
49-50)
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Por mais que haja a regulacdo do Ideal do eu, ha um resto inassimilavel,
uma vez que ndo ha semelhanca. H& algo de ndo-especularizavel, que é
justamente o que Lacan denominou objeto a°. Tal objeto, para que os lacos sociais
se mantenham, deve permanecer segregado, ndo sabido. O que podemos
depreender da leitura de “O mal-estar na civilizacdo” é a idéiaque h4 mal-estar,
que a regulacdo do Ideal do eu ndo é suficiente, que a operacdo significante, tal
como afirmou Miller, deixa um resto, o objeto a. O segregado acaba por retornar
sob a forma de um mal-estar. Eis os efeitos da rendncia pulsional: embora
necessaria, paga-se um preco. E disto que se trata, pois, na passagem de
“Psicologia de grupo...” a “O mal-estar...”, que Miller aponta ser uma passagem
do Ideal do eu ao supereu.

Freud, no supracitado texto de 1929, afirma que a civilizacdo constitui um
processo a servico de Eros, cujo proposito é combinar individuos isolados em
familias, racas, povos, etc., enfim, na unidade da humanidade. Em outras palavras,
0 amor é um dos fundamentos dos lacos entre individuos, como ja pudemos ver
com “Psicologia e grupo e andlise do eu”. Porém, ha uma inclinacdo para a
agressdo no homem, manifestacdo da pulsdo de morte e que, segundo Freud,

constitui um impedimento a civilizacdo. Diante disso, tem-se que

“0 significado da evolugdo da civilizagdo ndo mais nos é obscuro. Ele
deve representar a luta entre Eros e a Morte, entre a pulsdo de vida e a pulséo de
destruicdo, tal como ela se elabora na espécie humana. Nessa luta consiste
essencialmente toda a vida e, portanto, a evolugdo da civilizagdo pode ser
simplesmente descrita como a luta da espécie humana pela vida. E é essa batalha
de gigantes que nossas babas tentam apaziguar com sua cantiga de ninar sobre o
Céu” (Freud, 1929, p. 145).

Se antes, com os lacos identificatorios, baseados na semelhancga, vimos
que hd a premissa do bem, justificada pela moral utilitarista e sustentada
aparentemente pelo principio do prazer, vemos aqui aparecer, com toda a sua
ferocidade, o ponto em que este principio se mostra insuficiente, deixando
desvelar-se aquilo que Freud situou, desde 1920, como um “mais além do

®Este objeto que, introduzido por Lacan em seu décimo Seminario (1962-3), sobre a angustia, esta
para além daquilo que se apresenta especularmente e que se situa também para além da dimensao
significante. Ao objeto a, dedicaremos um capitulo, mais adiante, onde ele sera apresentado em
seus diversos aspectos abordados por Lacan.
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principio do prazer”, aquilo que justamente coloca-0 em questdo, e que remete
para o funcionamento do que ele introduziu como pulsdo de morte.

O mal-estar € justamente o ponto onde a lei do bem e do semelhante
tropeca; € o que escapa a lei benthamiana do bem e da partilha entre os
semelhantes. Ao passo que a lei do bem extrai sua forca da identificagdo com o
outro, a0 mesmo tempo revela sua fragilidade no ponto em que essa identificacéo
fracassa, ponto esse em que irrompe o0 que é da ordem do que Julien nomeia como
0 gozo do Outro (Julien, op.cit., p. 47).

Segundo Freud, o desejo de agressdo do individuo é dominado pela
civilizacdo por meio de sua “internalizacdo” pelo individuo, se assim podemos
dizer: o que era antes relacdo entre o sujeito e 0 outro passa a relacdo entre o
supereu e o sujeito. Desta forma, a agressividade passa a ter como alvo o préprio
eu, sendo assumida por uma parte deste ultimo, parte diferenciada que viria a se
constituir como supereu. Nas palavras de Freud, “a civilizagao, portanto, consegue
dominar o perigoso desejo de agressdao do individuo, enfraquecendo-o e
estabelecendo no seu interior um agente para cuidar dele, como uma guarnicao
numa cidade conquistada” (Freud, 1929, p. 147).

Nos ultimos capitulos de “O mal-estar na civilizagdo”, Freud dedica-se a
génese do supereu e suas consequiéncias para a civilizacdo e o sujeito. Sobre estes
capitulos, Miller tece um comentario em suas “Légicas da vida amorosa”,
tomando como eixo o percurso ja citado de “Psicologia de grupo...” ao texto
freudiano de 1929. Miller chama atencéo, primeiramente, para o fato de que o
conceito de supereu no texto em questdo é fundamental, ressaltando que Freud o
colocou na dependéncia do amor. De fato, em “O mal-estar na civiliza¢do”, Freud
atenta para o fato de que o supereu se forma tendo como ponto de partida o medo
da perda do amor de um outro, mais especificamente, da perda do amor de quem o
sujeito depende.

Freud coloca em jogo, portanto, as nogdes de dependéncia e desamparo na
génese do supereu, 0 que ja aponta para uma novidade na psicanalise no que
concerne a questdo da consciéncia moral. Miller nos adverte para o fato de que a
consciéncia moral para Kant, por exemplo, é inata, ao contrario do que € para
Freud, que a toma ndo como algo primario, mas como proveniente de um outro,
de fora, se assim podemos dizer. Em outras palavras, o supereu, portanto, nasce a

partir de um operador que esta fora (Miller, op.cit., p. 50).
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Considerando os termos freudianos da dependéncia e o desamparo, assim
como o medo da perda do amor, Miller localiza ai a posicao subjetiva priméaria em
relacdo ao Outro, o que, segundo ele, nos permite escrever “Outro” com
mailscula, uma vez que disso depende o sujeito.

Retomando a génese do supereu: temos entdo que a condi¢do para o
nascimento do supereu para Freud é a posi¢cdo primaria do sujeito em relacdo ao
Outro, isto é, 0 medo da perda do amor do Outro, proveniente da dependéncia e
do desamparo. Até aqui, porém, o que temos é apenas uma dependéncia externa
do sujeito em relacdo ao Outro. Para ndo perder o amor desse Outro, entretanto, o
sujeito aceita renunciar a satisfacdo das pulsGes, e esse é, segundo Miller, o ponto
de partida de Freud: o medo de perder o amor inibe a agressividade de que
falamos anteriormente, a tal disposicdo originaria a que se refere Freud em “O
mal-estar na civilizagdo”.

Num segundo nivel, prossegue Miller, Freud se serve da nogdo de
introjecdo, de internalizacdo dessa agressividade, como também ja mencionamos
anteriormente. Segundo Miller, “nisto, seguramente, temos o que Lacan chama
um processo simbdlico, de inscricdo de um significante. Para Freud, o supereu é
uma introjecdo do Outro” (Miller, op.cit, p. 58). Neste sentido, 0 supereu seria
este Outro que sempre sabe, aquele para o qual ndo mais importa a distincao entre
intencdo e ato, tal como afirmou Freud. E o resultado disso, diz-nos Miller, € a
culpa universal, porque deste ponto de vista, 0s desejos sdo sempre culpaveis. A
partir do momento em que temos um Outro interno que sabe, 0 sujeito é sempre
culpével, uma vez que o desejo, no sentido freudiano, vai sempre na direcdo do
interdito.

Aqui, cabe um comentario: a rendncia pulsional se da por amor, isto &,
diante do medo de perder o amor do Outro. Sobre a renuncia pulsional, no entanto,
é preciso esclarecer um ponto que concerne a distingdo, propriamente, entre
pulsdo e desejo, dois momentos da demanda, no que esta se define como “dirigir-
se ao Outro”, segundo Miller (Ibid, p. 52). A pulsdo, ao contrario do desejo, € uma
demanda que nédo se pode interpretar, constituindo também um paradoxo, por ser
uma demanda que néo fala, a0 mesmo tempo em que supde linguagem. A pulséo,
segundo Miller, pode ser dita “vontade de gozo”, na medida em que tem certeza,
diferente do desejo que, a0 mesmo tempo em que é vontade de gozo, é também

recusa. Por fim, ao passo que o desejo se caracteriza fundamentalmente por uma
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insatisfacdo, a pulsdo, por sua vez, sempre consegue se satisfazer, é sempre
satisfeita. E neste sentido que Lacan teria afirmado, diz-nos Miller, que o sujeito é
sempre feliz: trata-se de considerar que no nivel da pulséo, e ndo no do desejo, o
sujeito é sempre feliz.

Diante disso, 0 que interessa para nds é o fato de que, se a pulsdo esta
sempre satisfeita e neste nivel o sujeito é sempre feliz, a isto equivale dizer que,
mesmo quando se fala de defesa contra a pulséo, de renuncia pulsional — esta que
€ necessaria para que os lagos sociais existam ou ainda, esta que “a ética exige” —
mesmo ai h& satisfacdo. Noutros termos, a pulsdo consegue se satisfazer, ainda
que por satisfacOes substitutivas. Essa satisfacdo interna da pulsdo, sempre
positiva — ao contrario do desejo, marcado pela negatividade — é o que Lacan
chamou de gozo, segundo Miller.

O tema fundamental de “O mal-estar na civilizacdo”, prossegue ele, é a
disjuncdo entre amor e pulsdo. A rendncia pulsional se faz devido ao amor, € 0
sujeito goza na renuncia. O percurso do gozo se apresenta para nos, portanto da
seguinte maneira: ha gozo, renincia do gozo por amor — por medo da perda do
amor do Outro — e com isso a insatisfacdo do desejo. E a partir dai que foi
possivel a Lacan afirmar que através do amor, 0 gozo pode condescender ao
desejo.

Tendo colocado as implicacBes da rendncia pulsional, devemos agora
ressitud-la em relacéo ao supereu. Tal renuncia se da tendo em vista 0 medo da
perda do amor do Outro, Outro este internalizado, o que d& origem ao supereu.
Miller nos chama atencdo para o fato de que o percurso da génese do supereu é
tomado por Freud duas vezes. Ao se perguntar o porqué, localiza na primeira
volta de Freud o caminho da formacdo do supereu pela via do significante, isto €,
pela introjecdo simbdlica do Outro. A segunda volta teria sido necessaria, por sua
vez, para que Freud pudesse retoméa-la ndo do lado do significante, mas do lado do
gozo.

A descoberta de Freud, segundo ele, é que o supereu engorda com a
rendncia pulsional, com a satisfacdo pulsional renunciada. Por isso, quanto mais
se renuncia, mais se alimenta o supereu, e goza-se neste lugar, goza-se na
renuncia. Neste sentido, produz-se um ciclo de reforgamento: a rendncia pulsional
da lugar ao supereu, este Gltimo ordena a rendncia pulsional, e o resultado é mais

e mais renuncia, isto é, o supereu ordena renunciar ainda mais. Esta idéia, diz
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Freud em “O mal-estar na civilizagdo”, é propria a psicandlise, sendo uma de suas

principais teses neste texto:

“Toda renlncia a pulsdo torna-se agora uma fonte dindmica de
consciéncia, e cada nova rentncia aumenta a severidade e a intolerancia desta
ltima. Se pudéssemos colocar isso em harmonia com o que j& sabemos sobre a
histéria da origem da consciéncia, ficariamos tentados a defender a afirmativa
paradoxal de que a consciéncia é o resultado da renudncia pulsional, ou que a
rendncia pulsional (imposta a nds de fora) cria a consciéncia, a qual entdo, exige
mais e mais rendncias pulsionais.” (Freud, 1929, p. 152)

Segundo o exemplo de Miller, o sujeito deixa de comer a marmelada, e é 0
supereu quem engorda: € o supereu, pois, quem come a marmelada; é o supereu
quem goza na renuncia pulsional. E neste sentido, portanto, que se da o
reforcamento: “mais e mais o sujeito vai renunciar as pulsdes, mais e mais o
supereu vai crescer, mais e mais o0 sujeito sera culpavel” (Miller, op.cit., p. 59). E
0 que afirma Lacan em seu semindrio sobre “A ética da psicanalise”. Freud teria
escrito “O mal-estar na civilizacdo”, segundo ele, para dizer, justamente, que tudo
que passa do gozo a interdi¢do vai no sentido de um reforco sempre crescente de
interdigdo: “todo aquele que se aplica em submeter-se & lei moral sempre vé
reforcarem-se as exigéncias, sempre mais minuciosas, mais cruéis de seu supereu”
(Lacan, 1959-60, p. 216). Desta forma, se mesmo na renuncia pulsional ha uma
satisfacdo, uma vez que 0 supereu goza na rendncia, a isto equivale dizer que ao
go0zo, ndo se pode renunciar.

Assim, a contribuicdo de Freud em “O mal-estar na civilizagdo”, talvez
uma das mais valiosas, € que a de que a ética da civilizacao leva-nos a um impasse

fundamental:

“A questdo fatidica para a espécie humana parece-me ser saber se, e até
gue ponto, seu desenvolvimento cultural conseguira dominar a perturbacéo de sua
vida comunal causada pela pulsdo humana de agressao e autodestruicdo. Talvez,
precisamente com relacdo a isso, a época atual meregca um interesse especial. Os
homens adquiriram sobre as forcas da natureza um tal controle, que, com sua
ajuda, ndo teriam dificuldades em se exterminarem uns aos outros, até o Gltimo
homem. Sabem disso, e é dai que provém grande parte de sua atual inquietacéo,
de sua infelicidade e de sua ansiedade. Agora s6 nos resta esperar que o0 outro dos
dois ‘Poderes Celestes’, o eterno Eros, desdobre suas forcas para se afirmar na
luta com seu ndo menos imortal adversario. Mas quem pode prever com que
sucesso e com que resultado?” (Freud, 1929, p. 170-1).
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Segundo Miller, Freud teria antecipado que onde pensavamos encontrar
Eros, onde pensdvamos ver a cara do amor, nos deparamos com Tanatos, com 0
funcionamento da pulsdo de morte, e que, no lugar de uma promessa de felicidade
na cultura, encontramos a auto-destrui¢cdo da humanidade. Com isso, Freud teria
nos incitado, portanto, “a situar no nosso horizonte o fato de que, na realidade, o
que suporta a consciéncia moral é o gozo da pulsdo” (Miller, op.cit, p. 60). Como
pensar, pois, uma ética que nao a do supereu, uma ética que, segundo Miller, ndo
consiste em transformar 0 gozo primario para que este tome a cara cruel e feroz do
supereu? Tratar-se-ia, pois, de pensar uma ética que daria outro destino aquilo que,
paradoxalmente, constitui e desagrega. Eis o desafio da psicanalise, tendo sido
isso que permitiu Lacan reconhecé-la antes de tudo como uma ética, mais do que

uma técnica.

9

Os lacos identificatérios

Para que um grupo possa se formar e se constituir como um todo, €
necessaria a ilusdo, se assim podemos dizer, de uma homogeneidade, de
semelhanca, o que se tem a partir da rendncia pulsional, segregacdo daquilo gue,
da nossa constituicdo, faz objecdo aos lacos. E a partir, portanto, de um n&o-
sabido fundamental que os lagcos sociais se constituem e se mantém. E neste
sentido que tomaremos os lagos identificatorios dos quais fala Freud em
“Psicologia de grupo e analise do eu” (1921), e que tém como base a semelhanga.

Neste texto, Freud descreve o funcionamento, a logica das formacdes
grupais, sendo uma de suas principais teses a de que 0S grupos sao,
essencialmente, formados por lagos amorosos. Todos os fendmenos por ele
descritos nos primeiros capitulos a respeito das alteracdes as quais sdo entregues
os individuos quando arrastados pela mente grupal, o contdgio, a
sugestionabilidade, rebaixamento das funcgbes criticas, etc., sdo por ele

justificados pelo amor:

“um grupo é claramente mantido unido por um poder de alguma espécie;
e a que poder poderia essa faganha ser mais bem atribuida do que a Eros, que
mantém unido tudo o que existe no mundo? Segundo, (...) se um individuo
abandona a sua distintividade num grupo e permite que seus outros membros o
influenciem por sugestdo, isso nos d& a impressdao de que faz por sentir
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necessidade de estar em harmonia com eles, de preferéncia a estar em oposi¢édo a
eles, de maneira que, afinal de contas, talvez o faga ‘ihnen zu Liebe’[segundo
nota da traducéo, ‘pelo amor deles’]” (Freud, 1921, p. 117-8).

Porém, no exame da natureza dos lagos existentes nos grupos, Freud se
pergunta se ndo haveria em jogo algo além dos investimentos amorosos, em
seguida afirmando que, tal como a psicanalise nos ensinou, existem outros
mecanismos para 0s lagcos emocionais, as identificacBes, as quais dedica um
capitulo. No famoso capitulo VII de “Psicologia de grupo e analise do eu” (1921),
Freud descreve trés tipos de identificacdo, decorrentes de trés diferentes fontes.

A primeira, ele situa como a mais remota expressdo de um laco emocional
com outra pessoa: a que se refere a historia primitiva do complexo de Edipo. Esta
identificacdo € anterior a qualquer investimento objetal, a identificacdo com o pai:
“um menino mostrara interesse especial pelo pai: gostaria de crescer como ele, ser
como ele e tomar seu lugar em tudo. Podemos simplesmente dizer que toma o pai
como seu ideal” (1921, p. 133). Isto, segundo Freud, ajudaria a “preparar o
caminho” do complexo de Edipo. Segundo Lacan, no seminario 5, “As formagdes
do inconsciente”, trata-se de uma identificacdo definida pelo primeiro vinculo
com o objeto (Lacan, 1957-8, p. 444).

A referéncia a identificacdo em “Totem e tabu” é inevitavel, pois Freud
ainda a situa como derivada da oralidade, ou seja, “0 objeto que prezamos e pelo
qual ansiamos é assimilado pela ingestdo, sendo dessa maneira aniquilado como
tal” (1921, p. 133-4). No seminario 9, “A identificacdo” (1961-2, inédito), Lacan
afirma ser esta identificacdo da primeira espécie “aquela singularmente
ambivalente que se faz sobre o fundo da imagem da devoragdo assimilante”
(Lacan, 1961-2, licdo de 13/12/61).

O segundo tipo de identificacdo ¢ o que Freud caracteriza como por
regressdo, ou seja, quando a escolha objetal regride para a identificacdo (a
identificacdo vem como substituta do investimento amoroso). E nesta categoria
que Freud inclui a formagédo de um sintoma neurdtico: ha identificacdo pela via do
sintoma, 0 que ressalta seu carater parcial, ou seja, pela via de um trago. Trata-se,
portanto, neste tipo de identificacdo, de uma apropriagdo deste trago. Lacan
ressalta, no Seminario 9, que esta identificacdo é acentuada por Freud no sentido

da estreiteza, isto €, que tanto no caso em que 0 eu copia 0 objeto amado quanto
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no caso em que se trata do objeto ndo amado, a identificagdo € parcial, isto é,
envolve “somente um trago Unico da pessoa objetalizada” (Ibid.).

No terceiro e ultimo tipo de identificagdo que Freud descreve neste
capitulo, ndo ha relacdo de objeto com a pessoa a quem se identifica (embora
Freud ressalte seu papel igualmente importante na formagdo dos sintomas, tal
como a segunda identificagdo). “O mecanismo é o da identificacdo baseada na
possibilidade ou desejo de colocar-se na mesma situacdo” (Freud, op. cit., p. 135),
diz ele, referindo-se ao caso da moga de um internato que, ao receber a carta de
um namorado e apresentar determinada reacdo, tem a sua volta todas as outras
mocas comportando-se da mesma maneira.

Freud afirma também neste tipo de identificacdo seu carater parcial: “a
identificacdo por meio do sintoma tornou-se assim o sinal de um ponto de
coincidéncia entre os dois eus, sinal que tem de ser mantido recalcado” (Ibid, p.
136). Lacan se refere a esta ultima identificagdo como a que se da por intermédio
do desejo, “a identificacdo que conhecemos bem, que € histérica” (Lacan, op. cit).

Quanto mais importante for essa qualidade em comum a que se
refere Freud, mais bem-sucedida € essa identificacdo parcial, podendo assim

contribuir para a formacao de um novo lago:

“ja comegamos a adivinhar que o lago mutuo existente entre os membros
de um grupo é da natureza de uma identificacdo desse tipo, baseada numa
importante qualidade emocional comum, e podemos suspeitar que essa qualidade
comum reside na natureza do lago com o lider” (Freud, op. cit., p. 136).

Os grupos sdo essencialmente constituidos, segundo Freud, por lacos
horizontais, lacos entre membros de um grupo, entre supostamente semelhantes; e
por lagos verticais, isto é, o laco entre 0s membros do grupo com o lider. A nds
interessardo por ora os lagos horizontais, sendo importante ter em mente, porém,
que a identificacdo entre tais sujeitos passa pela relacdo com o lider. Este é, de
fato, o modelo proposto por Freud, a formula para a constituicdo libidinal dos
grupos (ao menos os que tém um lider): “um grupo primario desse tipo é um certo
numero de individuos que colocaram um s6 e mesmo objeto no lugar de seu ideal
do eu e, consequentemente, se identificaram uns com os outros em seu eu” (lbid.,
p. 147).
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A respeito dos lacos identificatorios baseados na semelhanga, 0s
comentarios Philippe Julien nos sdo bastante Gteis. Em “O estranho gozo do
proximo” (1996), o autor situa a relacdo entre semelhantes — tomando como ponto
de partida a leitura do seminario 7 de Lacan, “A ética da psicanalise” (1959-60) —
no registro do principio do prazer, o que supde equilibrio, homeostase, assim
como uma lei do bem e da partilha. Para isso, serve-se da moral utilitarista de
Jeremy Bentham, uma moral que, segundo ele, “sucedeu a do Bem supremo e se
antecipou aquilo em que se transformaram, atualmente, as sociedades modernas,
industrializadas e democréaticas” (Julien, 1996, p. 44). O principio da moral
utilitarista, The greatest happiness of the greatest number [a méxima felicidade
para a grande maioria], postula uma identificacdo do interesse do individuo com o
interesse universal na busca da felicidade da maioria.

Segundo Bentham, portanto, o valor de uso e a regra da partilha e da troca
se guiam pelo util. E cada um imagina o que lhe é util a imagem do espelho do
outro. No homem, diz-nos Julien, a producao dos bens, segundo a lei benthamiana
do bem, se da segundo seu valor de troca e de distribuicdo entre os semelhantes, e

é isso que determina seu valor de uso:

“0 que define a funcdo dos bens € o artificio cultural, a opinido publica, a
ficcdo, como diz Bentham — ndo sendo esta nem o ilusério nem a tapeacdo, mas a
ordem simbédlica que é a linguagem, na medida em que ela diz o que deve ser, e
ndo o que é. Por serem supermidiatizadas, nossas sociedades parecem funcionar,
hoje mais do que nunca, segundo a lei do semelhante: 0 bem é o maximo de
utilidade para a grande maioria” (lbid., p. 44).

E segundo essa ldgica do bem e do semelhante - aquele no qual me
reconheco, e cujo bem se identifica com meu bem — que Julien afirma ser o que
Freud reconhece como laco social do grupo, o lagco com quem me identifico, em
quem me reconheco, a quem compreendo e que me compreende... Com o0
principio do prazer-desprazer, Freud teria descoberto, prossegue o autor, a medida
e a ordem necessarias para manter o idéntico, a estabilidade e a permanéncia (lbid,
p. 106).

Interessante ressaltar o fato de que esse principio do bem segundo a
identificagcdo com o semelhante, tal como aponta Julien,

“exclui a diferenca sexual, ndo porque o grupo é homossexual, mas
porque é extra-sexo. Nisso reside sua forga... a0 menos por algum tempo! Essa
identificagdo sempre foi colocada na base do amor, na medida em que amar
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alguém é querer-lhe bem... e qual bem querer-lhe sendo o que queremos para nos
mesmos? Em outras palavras: o bem do outro é uma extensdo do amor préprio, e
0 amor-préprio é uma garantia do bem do outro” (lbid, p. 107).

Esta tese revela-se para nos pertinente, na medida em que, em primeiro
lugar, um dos pontos que pretendemos sustentar € que hd uma segregacdo, uma
exclusdo na base dos lagos sociais. Trata-se de excluir justamente o que faz
objecdo a constituicdo de um universal. A diferenca sexual seria uma das formas
possiveis para se entender o que faz objecdo & homogeneidade e a semelhanga.

Em segundo lugar, falar de exclusdo da diferenca sexual faz todo sentido,
uma vez que Freud, em “Psicologia de grupo...” afirma — no que se refere aos dois
grupos artificiais, A Igreja e Exército - que ndo ha lugar para a mulher como
objeto sexual: “as relagcdes amorosas entre homens e mulheres permanecem fora
dessas organizacdes”, diz ele, afirmando em seguida que tampouco a distingéo
entre os dois sexos desempenha algum papel (Freud, op. cit., p. 177). Em outras
palavras, poderiamos dizer que o heterogéneo ao grupo deve ficar de fora para que
este possa se manter coeso, para que antes de tudo possa existir.

Julien afirma que diante da identificagdo segregadora do ideal do eu, isto &,
a identificacdo a partir da qual se da a partilha dos sexos — segundo Lacan, no
seminéario 5, “As formacbes do inconsciente” (1957-8, p. 302), o ideal do eu
“parece estar ligado a assunc¢do do tipo sexual” — pode haver varias respostas. Se a
identificacdo sexuada segundo dois géneros, tal como afirma Julien, conduz a
segregacdo sexual, e sendo este o ponto de partida do ser falante na ordem
simbolica, o que fazer a partir da segregacao?, pergunta-se ele (Julien, op. cit., p.
124-6). Uma das respostas que ele enumera, além do discurso da relagdo sexual
de complementaridade e o discurso da psicanalise freudiana, segundo o qual ndo
ha relacdo sexual, é o discurso do amor, que € 0 que aqui — N0 que concerne a
identificacdo por semelhanca - nos interessara.

A primeira maneira de superar a identificacdo segregatdria é o discurso do
amor, diz Julien, enfatizando que se trata, fundamentalmente, do amor de amizade,
no qual ja ndo seria mais possivel falar de diferenca sexual, uma vez que amizade

é reduzir o Outro em sua alteridade ao semelhante; é compreendé-lo (lbid, p.128):

“a grande estréia do limiar do século XXI é, com a invencdo da igualdade,
a possibilidade enfim oferecida a semelhanca para além da segregacdo. Cada um
e cada uma podem tornar-se o duplo e o espelho do outro. A semelhanca permite
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a transparéncia de um amor de amizade, que, constituindo um limite para a
estranheza e o mistério do Outro, garante-nos enfim contra as aflicdes e
devastacbes do amor-paixdo. Essa passagem da distingdo segregadora para o
idéntico tem por mabil conferir um valor absoluto ao eu: s6 admito no Outro o
que meu eu encontra nele como espelho, isto é, o que é satisfatério para meu
narcisismo” (lbid, p. 130).

Como podemos ver, € na exclusdo da diferenca sexual que se baseiam o0s
lacos identificatorios por semelhanca. Para que a ilusdo de semelhanca se dé,
trata-se de um mecanismo para que 0s sujeitos ndo se coloquem diante da
diferenca sexual, no que esta supbe a inexisténcia da relacdo sexual e,
consequentemente, uma dissimetria fundamental que aponta para um impossivel.
E esta dissimetria que deve manter-se como ndo-sabida para que os lacos se
mantenham. Portanto, isso que vinhamos situando aqui como o que é da ordem do
sujeito, do inconsciente, da escolha, pode colocar-se também em termos de
diferenca sexual, todos eles nomes para isso que, dessa posicdo de excluido,
constitui-se fundamento de sustentacdo dos lacos.

Paradoxalmente, algo dessa dissimetria insiste em retornar nos lagos entre
semelhantes, revelando ai seu ponto de impossivel, sob a forma de uma tensdo
fundamental. E o que Freud nomeou “mal-estar na civilizagdo”, como vimos ha
pouco, e que podemos entender também através do que ele abordou como

“narcisismo das pequenas diferengas”, como veremos a segulir.

10
Do narcisismo das pequenas diferencas

Ao introduzir a questdo dos dois grupos artificiais citados em “Psicologia
de grupo e andlise do eu”, a Igreja e o Exército, Freud menciona uma
peculiaridade no grupo religioso: sua dissolugdo ndo é tdo facil assim de se
observar. O que caracteriza um grupo religioso ¢ a intolerancia para com aqueles
que ndo tém a mesma crenca. Freud prossegue dizendo que se outro lago grupal
tomar um dia o lugar do laco religioso, a mesma intolerancia podera ser verificada.
Podemos concluir diante disso que tais lacos sociais descritos por Freud tém a
mesma logica, sdo fundados na segregacao, na exclusdo. Ndo sem razdo, ele vai
introduzir, no capitulo seguinte, a questdo do narcisismo das pequenas diferencas,

conceito crucial para se pensar 0 lago social, na medida em que diz respeito,
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basicamente, a um recurso através do qual um grupo tem sua identidade mantida,
“garantida”. Veremos a seguir que o narcisismo das pequenas diferencas ndo se
resume a isso. Porém, vejamos primeiramente como este conceito apareceu na
obra freudiana.

Freud aborda o tema do narcisismo das pequenas diferengas pela primeira
vez na terceira das “Contribuicdes a Psicologia do Amor”, que se chama “O Tabu
da Virgindade”, ao refletir sobre o carater enigmatico da mulher, o que faz dela

um tabu:

“Crawley, numa linguagem que difere apenas ligeiramente da
terminologia habitual da psicanalise, afirma que cada individuo é separado dos
demais por um ‘tabu de isolamento pessoal’ e que constitui precisamente as
pequenas diferencas em pessoas que, quanto ao resto, sdo semelhantes, que
formam a base dos sentimentos de estranheza e hostilidade entre eles. Seria
tentador desenvolver esta idéia e derivar deste ‘narcisismo das pequenas
diferencas’ a hostilidade que em cada relagdo humana observamos lutar
vitoriosamente contra o0s sentimentos de companheirismo e sobrepujar o
mandamento de que todos 0s homens devem amar ao seu proximo.” (Freud, 1918,
p. 184)

Temos aqui o narcisismo das pequenas diferengas relacionado nédo a um
grupo, mas ao individuo, isoladamente, através deste ‘tabu de isolamento pessoal’,
ao qual se refere Freud.

E somente em “Psicologia de grupo e analise do eu” (1921) que o conceito
comeca a ser referido aos grupos. Freud comeca a aborda-lo ao analisar a
hipotese de que os lagcos de um grupo sdo, essencialmente, libidinais. Assim, o
narcisismo, definido aqui por Freud como amor a si mesmo, se apresentaria como
obstaculo ao la¢o libidinal com os outros membros do grupo.

Para introduzir a questdo do narcisismo das pequenas diferengas e suas
conseqiiéncias no grupo, Freud vai além, e para isso, se vale da parabola
schopenhaueriana a respeito das tentativas de convivéncia de um grupo de porcos-
espinhos que precisam se aquecer devido ao frio, mas encontram dificuldades, na
medida em que a cada tentativa de aproximacdo eles se esbarram com os espinhos
uns dos outros. Eles insistem até que consigam uma distancia suficiente para que
se aguecam sem que se espetem. Esta metafora nos serve de ilustragdo para a idéia
sustentada por Freud a respeito da natureza das relacBes existentes entre 0s

homens: “nenhum deles pode tolerar uma aproximacdo demasiado intima com o
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préximo” (Freud, op. cit., p. 128). E o mesmo acontece quando os homens se

reinem em unidades maiores, diz Freud:

“Cada vez que duas familias se vinculam por matriménio, cada uma delas
se julga superior ou de melhor nascimento do que a outra. De duas cidades
vizinhas, cada uma € a mais ciumenta rival da outra; cada pequeno cantdo encara
0s outros com desprezo. Racgas estreitamente aparentadas mantém-se a certa
distancia uma da outra: o alem&o do sul ndo pode suportar o alemdo setentrional,
0 inglés lanca todo tipo de callnias sobre o escocés, o espanhol despreza o
portugués. Nao ficamos mais espantados que diferencas maiores conduzam a uma
repugnancia quase insuperavel, tal como a que o povo gaulés sente pelo aleméo, o
ariano pelo semita e as ragas brancas pelos povos de cor” (Ibid, p. 128-9).

Este aspecto do narcisismo das pequenas diferencas - um recurso dos
grupos para a manutencdo de suas identidades - foi também abordado por Freud
em “O Mal-Estar na Civilizacdo” (1929), no momento em que comenta a
inclinagdo do homem para a agressividade e a satisfacdo que esta lhe acarreta.
Assim ele se refere ao narcisismo das pequenas diferencas: “Agora podemos ver
que se trata de uma satisfacdo conveniente e relativamente inécua da inclinacéo
para a agressdo, através da qual a coesdo entre os membros da comunidade é
tornada mais facil” (Freud, 1929, p. 136).

Porém, segundo Romildo do Régo Barros (1998), o narcisismo das
pequenas diferencas ndo se reduz a esta concep¢do de um recurso imaginario dos
grupos para que estes mantenham suas identidades. Essa idéia foi por ele
trabalhada em um artigo onde toma como ponto de partida a idéia de que haveria
uma dissimetria fundamental no termo freudiano narcisismo das pequenas
diferengas.

Retomando a pardbola schopenhaueriana dos porcos-espinhos - segundo
Régo Barros, uma ilustracdo “de como a boa distancia entre cada um e os outros,
que na verdade € ideal, passa pela construcdo de uma fronteira que margeia o real”
(1998, p. 42) - ele afirma, & luz de Rousseau e de suas formulacdes de “O contrato
social”, que o movimento dos porcos-espinhos é uma tentativa conjunta de obter
uma satisfacdo comum, o que Régo Barros aproxima do “interesse geral”, que
permite, segundo Rousseau, que haja um contrato e que se possa ingressar no
social. O lago entre eles se d& a partir daquilo que Ihes falta, diz-nos o autor, o0 que
faria com que, numa espécie de complementaridade das caréncias, se desse a

satisfacdo de todos e de cada um, uma vez que, para Rousseau, o0 interesse geral
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ndo vai de encontro aos interesses particulares, mas mostra-se como um beneficio
suplementar a eles: “h& um a mais que se engendra no préprio fato de se passar do
particular ao geral” (Ibid, p. 42).

Diante disso, Régo Barros conclui ser a fronteira o que resulta de um
acordo entre eles para dar conta do frio - segundo o autor, o real que se impde. O
outro real localizado por ele na parébola sdo os espinhos que - ao contrario do frio,
que se mostra como um impossivel de saida — na verdade, somente surgem como
real com a aproximacao dos corpos: “com a aproximagao, passam a ser um ponto
de resisténcia para o corpo do outro, e, em conseqiiéncia, para o de cada um, ja
que aquecer-se interessa a todos” (Ibid, p. 43).

Assim, a fronteira, na medida em que resulta de um acordo, 0 que seria
equivalente ao interesse geral, e na medida em que € diretamente afetada por este
real que se impde, € segundo o autor, “o efeito ou a marca do encontro entre um
corpo e uma impossibilidade, entre um corpo e algo que impede que o encontro se
dé” (Ibid, p. 43). Pele e espinhos, diz ele em seguida, sdo incompativeis. Régo
Barros correlaciona esta impossibilidade com a dissimetria presente no termo
narcisismo das pequenas diferencas: ao passo que o0 narcisismo é imagindrio (traz
a idéia de uma unificacdo, de uma configuracdo), as pequenas diferencas sao,
segundo ele, reais. Desta forma, ele complementa que a tensdo que caracteriza o
narcisismo das pequenas diferencas - que pudemos ver com o exemplo dos
porcos-espinhos - € a mesma que mantém juntos os dois termos da expressao
freudiana (lbid, p. 43-4).

A idéia fundamental no que diz respeito ao narcisismo das pequenas
diferencas € que ndo se trata de duas unidades inteiramente separadas e distintas.
Tais unidades partilham algo; tém algo em comum, e dai vem a tensdo. Dois
conjuntos, A e B, séo representados por dois espacos em intersecdo, na medida em
compartilham algo. Tal como diz o autor, embora A seja diferente de B, “h& algo
de A que constitui B e vice-versa, e nenhum dos dois poderd se definir
imaginariamente, ou ter uma identidade, sem os elementos que, embora fazendo
parte do vizinho, estdo na intersecdo” (Ibid, p.44).

O que se depreende disso € que ndo se pode pensar em uma defini¢do do
limite imaginario sem uma referéncia ao desejo do vizinho, diz Régo Barros,
valendo-se de uma citacdo de Lacan do seminario 2, “O eu na teoria de Freud e na

técnica da psicandlise” (1954-5), que coloca em evidéncia a funcdo do desejo e
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suas conseqiiéncias sobre a fronteira (o que faz dela um efeito, sempre passivel de
uma reconfiguracgdo): “um eu, inteiramente pendente da unidade de um outro eu, é
estritamente compativel com ele no plano do desejo. Um objeto temido, desejado,
é ou ele ou eu quem o terd, tem de ser de um ou de outro. E quando € o outro que
o0 tem, é porque me pertence” (Lacan, 1954-5, p. 71).

Se situamos, pois, as pequenas diferengas nisso que esta em permanente
tensdo, isto que “quando o outro tem, € porque me pertence”, trata-se no
narcisismo das pequenas diferencas de uma unidade que se sustenta ndo nas
pequenas diferengas, mas a partir delas, isto é, tendo-as como causa. Segundo
Régo Barros,

“um narcisismo cujo suporte é paradoxalmente a permanente exclusdo
daquilo que constitui a pequena diferenca. N&o para se chegar a igualdade — todos
sdo iguais, ndo ha mais diferencas -, mas se alcancar a unidade — todos é igual a
um. Este é, alids, o lado totalitario do narcisismo das pequenas diferencas, que
tem por base a excluséo” (Régo Barros, op.cit., p. 46)

A exclusdo de que ele fala € a propria eliminacdo da diferenca, ou ainda, a
segregacdo, propria da logica das massas, segundo Freud. Porém, & preciso
ressaltar, diz Régo Barros, que se trata mais de constituir um estranho do que
propriamente expulsa-lo. Haveria segundo o autor, duas maneiras de constituir
este estranho, ou ainda, de tratar a diferenca: “estou pondo para fora o estranho,
para que ndo nos contamine ou ameace a nossa pureza de unidade” (forma que
supde uma diferenca absoluta entre interior e exterior) ou “estou escolhendo um
bode expiatorio, que vou responsabilizar pelos meus préprios pecados” (forma
em que haveria uma continuidade entre interior e exterior). Nesta Gltima, segundo
0 autor, “a cada vez que se tenta expulsar o suposto externo que se encontrava no
interior, na verdade se engendra um interior, representado pela dupla volta que
forma o oito interior” (Ibid, p. 48).

O que importa, portanto, é este “a mais” que é percebido no outro, “a
mais” que me falta, que para mim aparece como “a menos”, e que me causa
fascinio, horror, rivalidade, etc. A pequena diferenca entre as duas unidades — o
que o autor chama de “descompasso” - nos esclarece, segundo ele, sobre estes
afetos ligados ao narcisismo. Assim, a respeito do narcisismo das pequenas
diferencas, Régo Barros afirma:
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“O narcisismo das pequenas diferencas, portanto, ndo diz respeito a um
encontro de duas unidades, ou pelo menos, ndo € este 0 seu aspecto mais
importante. Pelo contrario, é a instauracdo de uma unidade imaginaria cuja
manutencdo depende de que se suponha - ou se nomeie - uma outra em face. Esta
ndo deve ser exatamente igual a primeira, e nem tampouco radicalmente diversa,
mas deve se mostrar como se tivesse, ou ameacasse ter, a possessdo de algo a
mais. E em torno deste indefinivel algo a mais, em que consiste a pequena
diferenca, que se instaura o narcisismo” (Ibid, p. 48).

Esta tematica que envolve a posse deste “algo a mais” é fundamental para
a nossa investigacdo, pois nos leva a concluir que, nos lagos sociais, ndo ha
propriamente igualdade, ndo ha semelhanca. Esta idéia do narcisismo das
pequenas diferencas — entendido como aquele que se funda tendo como causa a
ameaca de posse de um algo a mais — traz a luz o fato de que o que ha na relacao
entre estes supostos iguais é a pequena diferenca, aquilo que me fascina no outro,
0 que 0 outro tem e eu ndo tenho, e que me pertence. E um fato, pois, que ndo ha
igualdade: o que ha é descompasso, nas palavras do autor.

Quando Régo Barros fala do narcisismo das pequenas diferencas
representado pelos dois conjuntos, A e B, em intersecdo, afirma que “A néo seria
A sem alguns elementos que, paradoxalmente, fazem parte de B, e que deveriam,
portanto, negar A” (Ibid, p. 44). A possessédo por B destes elementos, deste “algo
a mais”, é uma ameaga a integridade do conjunto A, a sua unidade. Talvez seja
possivel associar essa l6gica ao mito de “Totem e tabu”, uma vez que, como
dissemos, o coletivo encontrar-se-4 ameagado se cada um dos irmaos, desejar um
dia tomar para si as prerrogativas de gozo do pai morto. A pequena diferenca, no
caso, o tal gozo universal, deve ser segregada para que haja cla fraterno, isto &,
para que haja uma suposta igualdade.

A questdo da fraternidade foi trabalhada por Régo Barros em seu
seminario sobre o laco social (aula de 27/10/98), contemporaneo ao artigo
comentado acima. Interessa-nos a idéia por ele desenvolvida de que a fraternidade
— cuja origem, segundo Lacan, é a segregacao — nao pode ser reduzida a um laco
entre iguais. Baseando-se no matema de Lacan do seminério inédito “O desejo e
sua interpretagdo” (Lacan, 1958-9, licdo de 11/02/59), ele afirma que a
fraternidade ndo deve ser entendida como um lago simplesmente horizontal: “ao
invés de ser simplesmente uma relacdo entre iguais, a fraternidade a partir deste
matema tem que passar por alguns elementos essenciais: ela exige ndo sé uma

passagem por i(a) - o semelhante, mas por I (Outro - por exemplo, a mae), por a
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(objeto do Outro) e dai por i(a), o irm&o. Entdo essa relacdo ndo é direta; ela passa
por uma dupla referéncia: pelo Outro, que neste matema € representado por I, e

pelo objeto, a” (Régo Barros, Seminario de 27/10/98).

i(a) <> a
$ I

O objeto em questdo no engendramento da fraternidade deve ser entendido
em dois sentidos: é aquilo que é desejado ou é aquilo que o sujeito é para o Outro.
Estes dois sentidos podem ser entendidos, portanto, segundo a dialética do ter e
do ser, ou ainda, segundo “os dois aspectos de investimento do objeto e
identificacdo que, segundo Freud, com sua maneira propria de tratar das relages
entre o ter e o ser, ndo se distinguem no comego mitico do sujeito” (Régo Barros,
op. cit., p. 49).

Um exemplo citado por Lacan e que Régo Barros retoma em seu seminario
ilustra 0 que se pretende transmitir com o matema, a partir do qual seria possivel
pensar a fraternidade para além de um lago entre iguais. Trata-se de uma cena
descrita por Santo Agostinho nas “Confissdes”, na qual ele — o sujeito, $ - olha,
com um olhar amargo, o irmao - sua imagem, i(a) - no seio da ama de leite (I). Na
cena, dois objetos (a): o seio - aquilo que € desejado pelo sujeito a partir da
simples posse por parte do semelhante (o objeto no plano do ter) - e o olhar -
aquilo que o sujeito é para o Outro, dotado de um poder é supostamente absoluto
de escolher entre um ou outro irmao (o objeto no plano do ser). Diante disso, é
possivel pensar, segundo o autor, que a fraternidade € a resultante de uma dupla
disputa: a disputa do seio como objeto do Outro e a disputa pela posi¢éo de objeto
do Outro.

Por que a dimenséo do ser estaria implicada? A questdo € que uma escolha
por parte do Outro implica a ameaca de desaparecimento do outro irmao, isto €, o
sujeito ser substituido por seu semelhante. Segundo Régo Barros, o fascinio — que
“se funda diretamente na diferenca, que justamente rompe a comparacdo de
unidade a unidade” (lbid, p. 49) - é um elemento primordial nessa operacdo de

substituicdo do sujeito pelo semelhante.

" Este duplo aspecto sera discutido a prop6sito da dialética entre ser e ter / identificacdo e amor, no
capitulo que tratara da relagdo entre o sujeito e 0 objeto, mais adiante.
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A imagem do semelhante é o relicario, segundo ele, do objeto do Outro.
Porém, ao mesmo tempo em que o olhar fascinado em relacdo ao semelhante diz
respeito ao objeto no plano do ter, também abarca a dimenséo do ser, uma vez que
0 objeto do Outro é também objeto de uma identificacdo primordial do sujeito
(vemos aqui a referéncia ao indiferenciado entre ter e ser, ou entre investimento
objetal e identificacdo, o que seria originario). O que se depreende dai é que o
objeto que o Outro tem é também o objeto que o sujeito é para o Outro, donde se
conclui que a disputa do objeto, ameaca de possessao pelo semelhante, coloca em

jogo o ser do sujeito, isto é, implica na ameaga de seu desaparecimento:

“Aquilo que o meu irmdo tem, que é objeto da minha inveja, é no final
das contas, o0 que eu sou para 0 Outro. E 0 que eu sou para o0 Outro, sendo objeto
parcial? E nesse sentido que a possessdo do objeto por parte do meu irmdo me
ameaca de desaparecimento, e ndo somente de uma possessdao do objeto” (Régo
Barros, Seminario “O lago social”, inédito, 27/10/98).

Segundo Régo Barros, a resolucdo desse impasse - a disputa do objeto
como crise imaginaria — depende de que esta possessdo seja negativizada, o que
faz com que o sujeito possa aceder a um outro patamar que ndo o de objeto parcial
do Outro: o patamar de sujeito, propriamente. Tal substituicdo se da pela via da
metafora, que possibilita ao sujeito que possa se fazer representar por um
significante, e ndo mais por essa identificacdo primordial que coloca em jogo seu
ser (a identificacdo com o objeto parcial do Outro). A operacdo metaférica, assim,
inscreve 0 sujeito numa cadeia de geracfes, a0 mesmo tempo em que implica uma
representacdo significante do objeto perdido. O objeto passa a ser passivel de ser
substituido, uma vez tornado significante. Em outras palavras, “a operacdo
metafdrica tanto permite ao sujeito suportar a perda do objeto quanto aceder no
simbolico” (Régo Barros, Seminario de 27/10/98).

A metéfora, contudo, adverte-nos Régo Barros, ndo se faz sem deixar um
resto. Tal operagcdo ndo diz respeito a uma substituicdo perfeita, produzindo um
resto, inassimilavel e ndo especularizavel na relacdo entre os irmaos. A tese do
psicanalista € de que este resto, este objeto ndo especularizavel, ndo assimilavel
entre 0s irmaos € justamente o segregado, é o “esquecido” da fraternidade, como
condigédo para que esta exista e se mantenha: “o ideal da fraternidade visa fazer
com que se creia que nada se perdeu nessa passagem metaférica”. E tal objeto,

segundo ele, o objeto a, se é segregado, é no sentido de que ele faz objecdo a
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completude imaginaria do sujeito ou, em outras palavras, € um objeto que faz
objecdo a um universal: “é a segregacdo desse ndo, desta objecdo que permite a
unido dos irm&os. Todo narcisismo das pequenas diferencas estad fundado nisso”
(Régo Barros, Ibid).

Neste sentido, portanto, devemos entender que a fraternidade ndo é um
lago entre iguais, ou que se resume na igualdade, na semelhanca, donde se pode
tirar uma conclusao a respeito dos lagos sociais: trata-se, fundamentalmente, de
dissimetria. Porém, € preciso que tal dissimetria, que podemos localizar nas
pequenas diferencas, através do objeto a, mantenha-se recalcada, como um néo-
sabido, para que possa haver um laco da natureza da fraternidade: um lago
supostamente entre semelhantes, ideal de quase toda comunidade.

Isso que pudemos situar, portanto, como o segregado dos lagos - seja na
forma de sujeito, na elisdo de saber que imp&e o conceito de inconsciente (em sua
necessaria relacdo com o significante), seja na forma de objeto a — se faz ponto de
partida de nossa pesquisa, cuja sustentacdo teorica se encontra na especificidade

da abordagem lacaniana do conceito de identificacéo.
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