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RESUMO

A dor é um problema central do ser moderno ocidental, assunto chave no pensamento do
Descartes, que gera uma ruptura no modo de representar o individuo e sua experiéncia
psicolégica do corpo. Nesta reorganizacao epistemoldgica e politica, a psicanalise pode ser
considerada o discurso mais elaborado e profundo sobre este problema. Esta tese indaga no
modo em que Freud tratou com a dor e as diferencias produzida por Lacan, a partir de seu
retorno a Freud, sustentado por sua critica ao individuo moderno e sua "experiéncia corporal™.
Se para Freud a dor foi um problema explicito, unido do corpo e a alma, situado desde as
primeiras pesquisas como a vivencia mais primitiva e fundamental do aparelho psiquico, em
Lacan a dor se apresenta como uma questdo a ser elaborada. Nesta investigagdo, por
conseguinte, partimos da representacdo moderna da dor, como estando no corpo e sendo
inefavel e muda, para revisitar seu lugar nos fundamentos da psicanalise de Freud e nos de
Lacan, para o qual distinguimos um "corpo afetado pela palavra” do corpolinguagem. Em
definitiva, trata-se da pergunta pelas relacdes entre o falasser e seu corpo, que nos permita

revisar algumas consequéncias tedricas, clinicas e politicas.

Palavras-chaves: dor; corpo; linguagem; Simgund Freud; Jacques Lacan.



ABSTRACT

Pain is a central problem of the modern Western being, a key issue in Descartes' thought, which
generates a rupture in the mode of representation of the individual and his psychological
experience of the body. In this epistemological and political reorganization, psychoanalysis is
the most elaborate and profound discourse on this problem. This thesis inquires into the way
Freud dealt with pain and the differentiations produced by Lacan, supported by his critique of
the modern individual and his experience of the his own body. If according to Freud pain was
an explicit problem, situated since his earliest psychoanalytical research as the most primitive
and fundamental experience of the psychic apparatus, in Lacan it is presented as a problem yet
to be resolved. In this investigation, therefore, we start from pain as being in the body, ineffable
and mute, to revisit its place in Freud's and Lacan's foundations of psychoanalysis, for which
we distinguish a "body affected by the word" from the body-languaje entity. In short, it is about
the question of the relations between the parlétre and its body, which allows us to review some

theoretical, clinical and political consequences.

Keywords: pain; body; language; Simgund Freud; Jacques Lacan.
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CITACOES E REFERENCIAS DAS OBRAS

Estabelecemos um critério de citacdo onde se esclarecam as referéncias aos textos de
Freud e Lacan, na consideragédo da sua quantidade e por utilizar versdes em espanhol, portugués
e francés. Para todos 0s casos, os dados completos das versdes consultadas se encontram nas

referéncias bibliograficas.

Em geral as citaces se mantém em espanhol no corpo do texto, e em portugués com

traducéo livre em nota de rodapé.

Textos de Freud

Sempre que citar um texto de Freud, indicarei o volume, 0 ano e o nimero de pégina
entre parénteses, ja que todos os textos consultados e as citacGes correspondem a mesma fonte
editorial: as Obras Completas, traduzidas por J. L. Etcheverry, edicdo impressa pela Amorrortu
Editores. Escolhemos trabalhar com essa versédo em espanhol, por conter a obra completa e por
sua reconhecida qualidade de tradugdo. Exemplo: (FREUD, vol. I, 1992, p. 45)

Textos de Lacan

No caso das citacbes de Lacan contamos com:

1. O texto estabelecido por Jaques-Alain Miller titulado O seminério, seguido pelo
namero de seminario correspondente a ordem cronoldgica de realizacdo, 0 ano
da publicacdo e o nimero de pagina da referéncia, que se achara completa nas
referéncias bibliograficas. Corresponde aos textos publicados em portugués pela
Editorial Zahar. Exemplo: (LACAN, S10, 2007, p. 20) Nas oportunidades em
que se utiliza a versdo de O Seminario em espanhol ser& esclarecida e sera

traduzida para portugués em nota de rodapé.

2. Nos casos em que exista a tradugéo de Ricardo Rodriguez Ponte, para circulagéo
interna da Escuela Freudiana de Buenos Aires ela se escolherd, por ser uma
versdo critica. Nao apresenta grandes diferencias com as citacdes de Zahar ou
Paidos, cuja estrutura ¢ “(Seminario, ano, pagina)”, os dados apresentados no
texto conduzirdo a fonte nas referéncias bibliogréaficas. Por exemplo: (S14, 2008,

s/p) conduz a: LACAN, J. El Seminario 14 de Jaques Lacan. La ldgica del
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fantasma (1966-1967).Version Critica y traduccion de Ricardo E. Rodriguez
Ponte, 2008. Recuperado de:
https://www.lacanterafreudiana.com.ar/lacanterafreudianajaqueslacan.htmi
Acceso: 10/3/ 2020.

3. No caso de seminarios ou conferencias inéditas, se colocara a maior quantidade
de dados possiveis para sua identificacdo: nUmero de seminario e nimero de
classe, quando ndo exista numeracéo de paginas (s/p). Para as citacdes da versdo
de Staferla, se colocara primeiramente a versao em francés com suas referéncias,

e seguidamente a nossa traducao para o portugués.

Utilizar-se-&o as seguintes abreviagdes:

w

Seminario (1; 2; 3...)

E Escritos

OE  Outros escritos

IT1  Intervencgdes e textos I
IT2  Intervencdes e textos Il

As citacOes de Lacan em francés sdo colocadas no corpo do texto, com sua traducgéo

livre para o portugués logo abaixo. Exemplo:

11 suffit de constater le titonnement, I’impropriété, I’insuffisance des références qui
sont données a ces termes de ’expérience. (S12, 1965, p. 33).

Basta observar o tateamento, a impropriedade, a inadequac&o das referéncias que séo
dadas a estes termos de experiéncia.
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APRESENTACAO

O trabalho que nos propusemos realizar aqui € uma analise da relacéo do corpo com
a linguagem no discurso psicanalitico, nas interterritoralidade com a Linguistica e com outros
discursos, visando a producdo de um saber a proposito da dor. A pesquisa se realizou com o
propdsito de obtencédo do titulo de Doutor em Linguistica, no Programa de Pds-Graduagéo da

Universidade Estadual de Campinas, e foi orientada pela Dra. Nina Virginia de Aradjo Leite.

O objeto desta pesquisa trata-se da dor nas complexas relacées do corpo com a
linguagem, especificamente no que o Centro de Pesquisa Outrarte tem nomeado de
corpolinguagem?, quer dizer, um interesse pela dor quando o corpo ¢ constituido de linguagem.
A formulacéo deste objeto, longe do registro do senso comum, precisa mostrar um quadro de
fundamentos minimos no qual se apoia a investigagdo. Se aceitarmos que ndo ha
metalinguagem, quer dizer, uma linguagem que funcione como garantia epistemoldgica da
objetividade, entdo teoria e método véo juntos. Nesta investigacdo, a questdo da linguagem esta
presente em todo o percurso, inevitavel quando se trata de elaborar um objeto depois de Lacan.
No quadro do conjunto das pesquisas desenvolvidas desde 2000, com o projeto SEMA-SOMA,
este trabalho propGe levantar questGes de importancia tedrica a fim de contribuir em um
problema que implica a psicanalise desde o inicio e um problema relevante para o campo dos
estudos linguisticos e dos estudos do corpo. Partiremos da seguinte proposicéo: se a Linguistica
foi afetada pelo inconsciente, sendo essa a condicdo da linguistica (LACAN, OE, 2003), como
forma de produzir um saber sobre lalingua, entdo o campo da linguagem deve incluir a presenca
do parlétre (falasser) (LEITE, 2003). No mesmo gesto, si os estudos do corpo podem ser
afetados pela descoberta freudiana, entdo deve incluir o corpo do falasser. Isto encerra como
consequéncia, pelo menos, a necessidade de admitir os condicionamentos simbdlicos na
constituicdo do parlétre e, portanto, dotado de um corpo que ndo coincide com as descricdes

anatdmico-fisioldgicas: um corpo desnaturalizado.

Nos propusemos a atingir um certo grau de formalizacdo, ou seja, dar forma a um
saber, com uma ética que nos obrigue a dizer o porqué. Trata-se de articular o saber e transmiti-
lo, para o qual os argumentos tém de ser sustentados de certa forma, ou seja, com coeréncia

interna. Lacan propde chamar-lhe “ciéncia conjectural” ¢ em nenhum caso isso implica uma

LA juncdo de “corpo” e “linguagem” em “corpolinguagem” € proposta por Ana Maria Medeiros da Costa na

apresentacdo "Algumas reflexdes sobre a inscricdo da letra”, na | Jornada Corpo e Linguagem, realizada em
2000 no Instituto de Estudos da Linguagem UNICAMP (LEITE, 2004)
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verdade Gltima ou uma totalizagdo.? Portanto, por que adotar a dor como objeto da analise e
articulacdo teorica na reflexdo sobre o corpo e a linguagem? Em que medida nos permitiria
avancar em nosso programa de pesquisa? Uma primeira hipdtese € que a dor € um problema
central e moldador do ser moderno ocidental, com sua maquinal leitura cartesiana
(FOUCAULT, 2006), pelo qual resulta ser altamente significativo como bussola na sua
compreensdo. Uma segunda é complementar: sendo parte da discursividade moderna, a escolha
se impde, uma vez que a dor se situa desde os primeiros escritos freudianos como a vivéncia
mais primitiva e fundamental do aparelho psiquico (FREUD, vol. I, 1991 [1895]), ou
categorizada como pseudo-pulsédo, como esse limite entre o psiquico e o soméatico (FREUD,
1915), entre outras referéncias. Em definitiva, trata-se do saber moderno das relagdes entre o

falasser e seu corpo, na tensdo entre a linguagem e a biologia.

Detenhamo-nos brevemente na primeira conjectura; a dor € um problema para o
pensamento moderno ocidental.® De fato, a dor é um assunto chave no pensamento de Descartes
para a cogitacao sobre a relacdo entre a mente e o corpo, quer dizer, € um elemento teérico que
se coloca como possibilidade de elucidar a complexa relacdo entre estes dois elementos
heterogéneos, sua ja conhecida divisdo entre dois tipos de substancias: res extensa e res
cogitans. Ocupado pelo assunto do conhecimento do préprio corpo se propde acessar a este pela
experiéncia da dor, como uns dos pensamentos “confusos que sdo chamados de sensagdes”
(1987, p. 65).* A primeira referéncia a dor esta presente no Tratado do Homem, onde formula
uma descricéo fisiologica e mecanica da sua génesis. Neste momento, a dor é explicada como
efeito ou mecanismo causal, dentro de um corpo movido por causa de pequenos organismos no
cérebro, os espiritos animais, que viajam pelos nervos; a dor é aqui um impulso que viaja desde
uma ferida até o cérebro (DESCARTES, 1990).

Na “Primeira parte sobre os principios do conhecimento humano”, no Principios
da Filosofia, Descartes descreve, no ponto 46, as dificuldades do conhecimento verdadeiro
respeito a dor aguda e cronica (1987b, p. 48). Diz, ao respeito, que a dor aguda se apresenta
como um conhecimento claro para o individuo, mas, de modo geral, esse conhecimento que &
da sensacdo se confunde com o conhecimento falso sobre a natureza da ferida, que o individuo

assemelha & ideia da sensacdo de dor. Ele estd preocupado por inteligir que é uma percepgao

Pelo menos treze mencdes a esta questdo podem ser encontradas em Lacan. Ver Arroyo Guillamdn (2022).

A dor tem sido um problema chave no discurso religioso, decidimos néo a apresentar, mas ela constitui outra
via de estudo, considerando suas influéncias no Ocidente e até mesmo as de Freud e Lacan.

Todas as citagBes das obras de Descartes serdo de traducgéo livre.
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clara do que é uma percepcao distinta, a proposito das sensag¢des no corpo e a possibilidade de
conhecimento delas, fundamento da divisdo substancialista. No ponto 66, insiste que o
individuo pode ter nogdes sobre as sensacdes e afeccdes distintas, mas frequentemente erram
no juizo sobre estas (1987b, p. 62). Segundo ele, a forma de se fazer com um conhecimento
preciso das sensacdes, claro e distinto, depende do entendimento e da razdo, mas adverte a
impossibilidade de manter uma vigilancia permanente. Essa impossibilidade € devida a que o
modo em que o ser humano percebe e associa tem causa no inicio da vida, nos primeiros anos
do infans. Descartes toma as sensacfes como o0 ponto de encontro entre a alma e o corpo, e
profere que, no que ele chama de infancia, haveria um erro em julgar coisas sensatas porque
"nossa alma [esta] tdo unida ao nosso corpo que sé prestou atencao ao que produziu impressdes
em nosso corpo” (1987b, p. 62) — nada é reconhecido como externo e consequentemente ndo
h& um bom uso da razdo provocando julgamentos falsos assumidos como verdadeiros. Parece
ser que, com o desenvolvimento do pensamento racional, o corpo e a alma deixariam de ter a
imbricacdo- unido inicial, quase indiscernivel. A propoésito disto, no ponto 67 escreve que
"muitas vezes estamos errados ao julgar que sentimos dor em alguma parte do nosso corpo”
(1987, p. 63), e que:

embora ndo tenhamos acreditado que houvesse existido fora de nds mesmos nos
objetos externos coisas semelhantes [...] & dor que sentiamos, no entanto néo
chegamos a considerar essas sensa¢fes como ideias que estavam apenas em nossa
alma; pelo contrério, acreditamos que estavam em nossas maos, em nossos pés, ou em
outras partes de nosso corpo. Tudo isso sem que haja qualquer razdo que nos leve a
acreditar que a dor que sentimos, por exemplo, no pé é algo fora de nosso pensamento

(idem).
A dor, diz Descartes, estd no pensamento e, por isto, 0 homem pode duvidar dele.
No entanto, quando a mente, ou a alma, ja ndo é em tdo alto grau a serva do corpo, ainda nao é
facil nos libertarmos dessas primeiras impressdes: por exemplo, continuar a sentir ao olhar para
uma estrela que ela é pequena quando sabemos com astronomia sobre suas qualidades. Para
distinguir o que ha de claro nas sensacdes € preciso conhecé-las “como pensamentos”, de outro
modo ndo é possivel e presta-se a confusio. E preciso examinar as sensacoes, e dizer, examinar
0s pensamentos (1987b, p. 63- 64). Deste estado confuso e de infantilidade, diz Descartes, é

possivel que algumas pessoas ndo acreditem que:

ha substancia se ela ndo for imaginavel e corpérea, até mesmo sensivel. Geralmente
ndo se entende que apenas coisas extensas, com movimento e com figura sejam
imaginaveis e que existem outras coisas que sdo inteligiveis. Isto também explica
porque a maioria das pessoas esta convencida de que ndo ha nada que possa existir
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sem um corpo, e até mesmo que ndo ha um corpo que nao seja sensivel. E como ndo
580 0s nossos sentidos que nos permitem descobrir a natureza de qualquer coisa, mas
isto s6 é possivel pela razdo quando a atende, ndo deve ser considerado estranho que
a maioria dos homens perceba apenas de forma muito confusa, ja que sdo muito
poucos 0s que se ddo ao trabalho de conduzir bem sua razéo (1987b, p. 68).

Ao colocar as sensa¢fes como ideias, 0 corpo ndo é somente res-extensa, é possivel
pensar em um corpo do pensamento. Cabe a pergunta, que contradiz as leituras mais comuns,
é admissivel ler em Descartes um corpo incorporal? E, que dizer da unido do corpo e da mente
separada logo da inféncia, quer dizer, na entrada na linguagem?5 Dessa leitura, pode extrair-se
gue um assunto substancial é que a dor € um elemento de integracdo da mente e o corpo mais
pertos na infancia, mas no somente: “H4 também algumas coisas que experimentamos em nos
mesmos e que ndo devem ser atribuidas apenas a alma, nem ao corpo, mas a unidade intima
que os dois formam [...] Essas s@o certas sensa¢des como a dor” (DESCARTES, 1980, p. 143).

Parece que estamos lendo Freud...

Nas Meditacdes a referéncia a dor se introduz para estender a divida metodica aos
sentidos internos do corpo. Um dos objetos de interesse refere-se ao fenbmeno do membro
fantasma: sensacgdo de dor num membro que ja ndo se tem, para mostrar que a dor também pode
ser fonte de engano (DESCARTES, 19873, p. 70). Se conclui que uma sensacao de dor pode
ndo ser verdadeira e, do mesmo modo, todo conhecimento sensorial em geral. Sobre a dor do
membro fantasma dira, numa revisdo de seus proprios desenvolvimentos anteriores, que a
sensagdo nao ¢ imaginada sendo real e que a dor “ndo ¢ percebida na alma como experimentada
na mao, mas como experimentada no cérebro” (1980, p. 48- 49). Lembremos que, naquela
época, no desenvolvimento da sua filosofia, o papel da alma se colocou num lugar claro da
teoria fisioldgica: a glandula pineal. Na VI Meditacdo, introduz os fundamentos para abandonar
a davida sobre o corpo posto que dele nos ensina a natureza, e por tanto é verdadeiro:

ndo ha nada que esta natureza me ensine mais expressamente que isto: que tenho um
corpo [...] A natureza também me ensina, através daquelas sensagdes de dor, fome,
sede, etc., que ndo sO estou em meu corpo como o marinheiro estd em seu navio, mas
que estou mais intimamente unido e como que misturado com ele, para que eu seja
um com ele. Pois se ndo fosse assim, quando o corpo é ferido, eu, que sou apenas um
pensamento, ndo sentiria dor, mas perceberia essa lesdo com pura compreensdo, como
0 marinheiro percebe com a visdo se algo é quebrado em seu navio; [...] certamente

5 Outra leitura é a de Merleau-Ponty (1985), que sustentard que existe em Descartes um corpo-sujeito,
proveniente da experiéncia da vida cotidiana e comparaveis a uma consciéncia pré-tedrica do proprio corpo,
ou seja, a uma consciéncia da unido do corpo e da alma. Neste corpo pré-tedrico, que ndo é apresentado como
um objeto, ou seja, como algo que se tem, poderia achar-se o argumento para o infantilismo sugerido por
Descartes.
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essas sensacdes [...] sdo apenas certos modos de pensar confusos que surgem da unido

e esse tipo de mistura da mente com o corpo (DESCARTES, 19873, p. 73-74).
Finalmente, a dor ocupa um lugar de pensamento na articulacéo do corpo e da alma,
duvidoso e confuso, enigmatico, pelo qual se utiliza formas que ndo sempre seguem as ldgicas
desenvolvidas para articula-las, por exemplo, neste caso o recurso a Deus. Contudo, 0 que nos
interessa destacar de Descartes, sem entrar em uma andlise aprofundada, € o fato de que néo se
pode sentir sem o corpo, mas sentir € pensar. O conhecimento do corpo néo se da pelos sentidos,
mas pelo pensamento, é a partir daqui, e com o auxilio da leitura de Marion (2013), que sera
possivel ir além da separacdo de duas substéncias e pensar na possibilidade de uma terceira

onde tem lugar a sensibilidade.

Este pensamento inaugura o que foi nomeado por Foucault (2006, p. 36) como
“momento cartesiano”, que marca uma ruptura no modo de representar o individuo moderno e
sua experiéncia psicoldgica do corpo. Como lembra Lacan, aconteceu a inauguracao de nossa
ciéncia moderna, que se distingue por uma eficiéncia bastante surpreendente porgue intervém
até mesmo nos aspectos mais cotidianos da vida de todos: estamos imersos nos resultados desta
ciéncia (2011, p. 123). Foucault dira que a historia da verdade entrou no periodo moderno no
momento em que se admitiu que aquilo que da acesso a verdade, quer dizer, as condi¢des
segundo quais o sujeito pode ter acesso a verdade é o conhecimento, s6 ele (2006, p. 36). Assim,
a cisdo moderna, determina a delimitacdo epistémica do corpo como um conjunto de 6rgaos,
aparatos e sistemas definidos pelo conhecimento da Anatomia e da Fisiologia, isto € um saber
exterior ao proprio sujeito dado como verdade e garantia, e a mente como instancia privilegiada
de conhecimento deste corpo e 0 mundo. Sobre esse diagnostico, consideraremos que Lacan
propBe que a ciéncia conclui a verdade, mas « o sujeito sobre quem operamos em psicanalise
sO pode ser o sujeito da ciéncia » (E, 1998, p. 859). Sujet, em francés pode ser também assunto,
matéria, tema, o0 que nos leva a uma possivel leitura desse sintagma: o assunto [sujet] sobre o

qual operamos na psicanalise s6 pode ser o assunto de ciéncia.®

Deste discurso moderno inaugurado por Descartes, Foucault (2006) permite ao
menos considerar dois pontos de vista importantes para circunscrever a dor como problema
para ocidente, quando o que domina é a preocupacao pela vida: o epistemoldgico e o politico.

Do ponto de vista epistemoldgico, ao contrario da medicina hipocratica especulativa que

® No capitulo seguinte mencionaremos nossa precaria posicao sobre esse assunto, porque nao é tdo simples nem

tdo claro o que Lacan formulou a este respeito, e também porque isto ndo deveria ser suficiente.



16

antecede, a medicina cientifica ou empirica se consolida com o n6é do normal e do patoldgico,
no sentido de que a especificidade da existéncia do ser vivo comeca a ser entendida como
inerentemente afetada pela doenca, o desvio, o erro e a mortalidade. O objetivo da medicina
deixa de ser atingir um estado ideal de saide e comeca a buscar a normalidade, incluindo os
processos morbidos e as micropatologias que assolam o organismo. Assim, a patologia comeca
a desempenhar um papel mais dindmico na representacdo do corpo, ao mesmo tempo em que é
concebida como algo mais aberto a modificacdo e adaptacdo em relagdo ao meio. O surgimento
da clinica moderna, na qual Freud se formou, pode ser identificado no conjunto de essas
reorganizacOes. Este novo discurso substituiu a pergunta: "O que vocé tem?", com a qual a
consulta comecava no seculo XVIII, pela pergunta: "Onde d6i?" A partir deste ponto, se
redefine a pratica médica, o signo, o sentido dos sintomas e a doenca, entre a descri¢do e o que
ela descreve, entre 0 evento e o que ela prevé, entre a lesdo e o mal que ela aponta, com uma
conclusdo chave: se doi ha ferida. Fundamentada por seu empirismo, e pelo lugar do olhar,
reorganiza a propria possibilidade de uma linguagem sobre a doenga, com a associacao "olhar
para conhecer, mostrar para ensinar”" (FOUCAULT, 2004, p. 127).” O corpo foi convocado no
siléncio do organismo para conhecer-lhe e ao espetaculo da dor como um direito sutil: a doenca
ndo tem a sorte de ser curada se 0s médicos ndo intervierem com seus conhecimentos. O
nascimento das ciéncias humanas e, em particular, dos saberes psi (psiquiatria, psicologia,
psicanalise) participam desta reorganizacao epistemoldgica questionando a natureza do desejo,
do prazer e do sofrimento humano (FOUCAULT, 2003). Enquanto na época classica, 0
pensamento ocidental era dominado por representacdes estaveis da natureza do desejo humano,
a modernidade é caracterizada pela sua problematizacdo. E neste momento que “o interior” do
homem e o “sentimento de si” ¢ abordado como problema que envolve também aos chamados
eventos psiquicos. Nestas reconfiguracdes de saber surge a psicanalise de Freud, mas com a
descoberta do carater sexual do desejo encenado em fantasias. Contra as pretensdes de
manipulacdo técnica do corpo predominantes na época, o corpo das histéricas permanece como
uma negatividade que nao pode ser reabsorvida por estas. Se a dor-ferida é um binémio que
ocupa um lugar primordial nos fundamentos da clinica moderna, nos perguntaremos nos
proximos capitulos desde onde Freud parte em seus estudos e que funcdo finalmente ocupa em

seus desenvolvimentos.

! Traducéo livre.
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Do ponto de vista politico, a medicina, a demografia, a estatistica e outras formas
de racionalidade técnica de ag&o sobre o corpo convergem no dominio da biopolitica. Biopoder
(biopolitica e anatomo-politica) é a reconfiguracéo especifica do poder na modernidade, posto
em pratica na intensificacdo da vida. A logica do biopoder € uma logica de recompensa e de
adicdo, e ndo de punigdo. Assim, a transformagao do poder punitivo na aurora da modernidade
mostra de forma particularmente clara uma mutagédo muito mais geral e profunda no Ocidente.
O transgressor da lei ndo sera mais julgado apenas por critérios filoséficos que representam o
comportamento do sujeito em termos de volicdo, agora figuras "psicopatologicas” de limitagdo
do poder da vontade, sem que estas figuras impliquem todas elas uma patologia extrema da
loucura. Ele comeca a prestar atengdo aos transgressores que ndo podem controlar seu
comportamento, mesmo sabendo que o que eles fazem ou desejam fazer é legal e moralmente
condenavel, mesmo para si mesmos, como as histéricas (Didi — Huberman, 2018). Interessa
esse assunto, porque € no intento de compreender as motivacdes fundamentais do
comportamento, a fim de poder reduzir ao inadaptado, que a anatomo-politica impulsiona o
surgimento do psico-conhecimentos. As categorias de instintos, impulsos, pulsdes e desejos
encontram cada vez mais um lugar nas necessidades técnicas de uma cultura que deseja

compreender as “motivagdes” mais profundas do ser humano.

Nesta reorganizacao epistemoldgica e politica moderna, o problema da dor, e 0
prazer e sua coalescéncia, € considerado como uma das questdes mais importantes de nosso
tempo. Para asila é preciso considerar que a psicanalise é o discurso mais elaborado e profundo
sobre este problema. Se nesta mudanca epistemoldgica Freud se preocupou com a dor, que nos
ocupara nas paginas seguintes, outra volta sera produzida por Lacan com seu retorno a Freud
sustentado por sua critica ao individuo moderno e sua "experiéncia corporal”. Esta tese
considera a outra leitura que dera Lacan para as consequéncias do cogito cartesiano, base das
formulac@es lacanianas do sujeito. Lacan, afirmou que Descartes introduziu o sujeito no mundo

dando lugar a ciéncia moderna e nela a psicanalise de Freud:

Quando Freud compreendeu que era no campo do sonho que devia encontrar
confirmacdo do que lhe havia ensinado sua experiéncia com a histérica, e que
comegou a se adiantar com uma audacia verdadeiramente sem precedente, 0 que nos
disse entdo do inconsciente? Afirma-o constituido, essencialmente, ndo pelo que a
consciéncia pode evocar, estender, discernir, fazer sair do subliminar, mas pelo que
Ihe é, por esséncia, recusado. E como é que Freud chama isto? Com o termo mesmo
com que Descartes designa o que chamei h& pouco seu ponto de apoio Gedanken,
pensamentos (S11, 1985, p. 46).
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Consciéncia e pensamento ndo coincidem, a tese estabelece que “nada soporta la
idea tradicional filosofica de un sujeto, sino la existencia del significante y sus efectos”®
(LACAN, S9, 1961, p. 9). O que Lacan Ié em Freud é um ponto de desvanecimento no Eu que
pensa, cartesiano; o problema identificado pela psicanélise, e também por Foucault, é o da luta
do homem moderno com Eros. E com ele que € possivel devolver ao sexo seu lugar, ou seja, 0
que falha, o que ndo pode ser denotado e que divide o falasser em um "se mesmo" impossivel.
Isto, ndo a toa, sera ironizado por Lacan a propdsito da dor (E, 1998), como veremos
posteriormente. A retificacdo do desejo, ambicdo de toda erotologia (ALLOUCH, 1993),
levanta a evidéncia moderna que 0 homem n&o pode se dar na transparéncia imediata e soberana
de um cogito, é também o lugar do incognoscivel. Corpo, vida, morte, satde, dor, prazer, etc.
adquirem um valor significante e sdo colocados como objetos em um principio perpétuo de
inquietacdo moderna, davida, critica e discussdo do que pode ter parecido ja ter sido dado aos

sentidos ou ao pensamento.

Nesta investigacdo, por conseguinte, partimos da dor como um problema moderno,
quer dizer, com sua configuracdo epistemoldgica e politica especifica, para fazer uma outra
pergunta: que lugar tem a dor nos fundamentos da psicanalise? de que dor estamos falando? E,
de que psicandlise estamos falando? A dor tem sido aludida inimeras vezes no texto freudiano
para ser retrabalhada, criticada, questionada e aparentemente extinta ao ndo encontrar formas
possiveis de problematiza-la. Ao contrario de outras leituras (com tons empiricos e metafisicos)
gue assumem que "a dor resiste a definicdo”, na psicanalise, mas também nas ciéncias
biomédicas e humanas, nossa posi¢ao € a seguinte: a dor como objeto pode ou ndo ser concebida
dentro da estrutura tedrico-epistemoldgica da psicanalise, ou seja, o corte do objeto serad
determinado pela coeréncia interna ou ndo serd. Lemos as elaboracfes sobre a dor como um
problema epistemoldgico e tedrico a ser mantido, em um jogo de presenca-auséncia nos escritos
de Freud e Lacan, a fim de levantar suas consequéncias. Neste sentido, propomos uma tarefa
sustentada e voltada para a producdo de fundamentos — ndo o uso ou defesa de conceitos ou
autores (FOUCAULT, 1969). Se a psicanalise nos ensina alguma coisa, é a riqueza do
movimento na teoria, 0 suporte da suspeita em face da definicdo. Ao contrario de ser uma

definicdo que pode ser achada e usada pragmaticamente para elucidar a relagdo com o corpo, a

8  "Nada sustenta a ideia filos6fica tradicional de um sujeito, a ndo ser a existéncia do significante e dos seus

efeitos” Traducdo livre da versdo critica de Rodriguez Ponte.
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dor se apresenta como enigma, o que significa que € preciso fazer perguntas, para que novas

perguntas possam surgir.

A figura do enigma, a alusdo e o meio-dizer, ocupam um lugar metodoldgico chave.
A alusdo é um recurso utilizado por Freud e Lacan na elaboracdo de seus fundamentos. Em
Freud, embora seja um termo as vezes utilizado como sinénimo de referéncia, em um sentido
coloquial, estamos interessados em retomar a figura onde a alusdo é um recurso que faz uma
ligacdo, que sugere ou insinua uma certa relacdo entre dois elementos que geralmente néo é
clara, mas opaca. Por exemplo, na carta enviada a Fliess em 1897, e a respeito do verbo "fazer",
Freud o recomenda a recorrer a “Una vieja fantasia mia, [...] alude al origen de nuestros verbos
en unos términos de esa indole” (vol. I, 1992, p. 315).° Ou, em La Interpretacion de los Suefios
(1900), na secdo C. diz: "El suefio de caida de los dientes se reconduce a un «estimulo
dentario», con lo cual no se alude forzosamente a un estado de excitacion patologica de los
dientes” (vol. 1V, 1991, p. 63).1° Mas precisamente em EI Chiste y Su Relacién con
Ellnconsciente (1905), ele afirma que a alusdo "es la modificacion por la que se sustituye el
denuesto omitido (...), pues solo lleva a él a través de un proceso de inferencia™ (vol. VIII,
1995, p. 52).1* E o0 processo de inferéncia que torna possivel conectar o contetido expresso com

0 conteido omitido.

Lacan, por sua vez, em A direcao do tratamento e os principios de seu poder (1958),
recorre a imagem do dedo levantado de Sdo Jodo de Leonardo e evoca a virtude alusiva como
condicdo da interpretacdo (E, 1998). Se, para Freud, a alusdo é produzida pela conexao de um
contetdo com outro, de acordo com um sistema compartilhado de referéncias, embora sempre
sujeito ao equivoco, Lacan sinala que a aluséo fala de um gesto: um dedo indicador suspenso
no ar apontando para cima. E uma figura ambigua, de um gesto como um siléncio que se faz

ouvir.

“Uma velha fantasia minha, [...] alude a origem dos nossos verbos em termos desta natureza” Tradugao livre.
10«0 sonho dos dentes a cair ¢ um "estimulo dentério", que ndo se refere necessariamente a um estado de
excitacdo patoldgica dos dentes. Traducdo livre.

“E a modificacio pela qual a alegacio omitida é substituida [...], uma vez que s6 conduz a ela através de um

processo de inferéncia” Tradugdo Livre.

11



20

Figura 1 — San Giovanni Battista, de Leonardo da Vinci

Fonte: Arte Opere Acrtisti, 2023.

N&o é a esfinge e a quimera, outras figuras hibridas e ambiguas, escolhidas por
Lacan? Em O avesso da Psicanalise (1969- 1970), Lacan refere-se, pensando na interpretacéo,

a um meio-termo como um ditado oraculo. Ele afirma que:

é um semi-dizer, como a Quimera faz aparecer um meio-corpo, pronto a desaparecer
completamente quando se deu a solucdo. [...] Se insisti longamente na diferenca de
nivel entre a enunciagdo e o enunciado, foi justamente para que a funcdo do enigma
ganhe sentido. (S17, 1992, p. 34).

O recurso a Quimera, meio-dito e meio-corpo, como paradigma nos apresenta o
hibrido como um recurso constitutivo. Ela representa um enigma, um enunciado que nédo
pertence a ninguém, que ndo corresponde a nenhuma declaracdo de conhecimento e que, no
entanto, diz respeito ao assunto em seu sofrimento. E a verdade cujo conhecimento é latente ou

assumido e ¢ “O enigma ¢ algo que nos forca a responder, na qualidade de perigo mortal” (S17,

1992, p. 96). Edipo lamenta (VIEIRA, 2001, p. 41):*?

12 iDignos de lastima sois, hijos mios! jConocidos me son, no ignoro los males cuyo remedio me estais pidiendo!

Sé bien que todos sufris, aunque de ninguno de vosotros el sufrimiento iguala al mio. Cada uno de vosotros
siente su propio dolor y no el de otro; pero mi corazon sufre por mi, por vosotros y por la ciudad; y de tal modo
gue no me habéis encontrado entregado al suefio, sino sabed que ya he derramado muchas lagrimas y meditado
sobre todos los remedios sugeridos por mis desvelos (2012, p. 14).
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Meninos, ciente e ndo insciente estou

do afd que movimenta este cortejo.

Eu reconheco o pan-sofrer contudo, 60
nenhum sofrente tem meu sofrimento:

a cada um tdo-somente a dor remonta,

a ele e a mais ninguém. Meu peito aperta

pela polis, por mim, por ti também.

N&o me encontrais gozando a paz de Hipnos. 65
Sabei que muita lagrima chorei,

nas muitas vias do pensamento eu me

perdi, e um sé remédio me ocorreu

Edipo encontra o remédio sugeridos pela ins6nia, nos pensamentos, uma possivel
via ou caminho para a dor que os aflige — dor que € deles porque é dos outros. Miller dird que
0 "enigma exibe o buraco que o faz consistir como tal [...] ele ndo tapa nem veda o buraco pelo
qual escapa o significado" (2012, p. 33). O enigma, ao qual é dado um significado, também
mantém um carater opaco e, paradoxalmente, isto se deve a condensacao do significado. Lacan
dird em Introducdo a edi¢do alemd de um primeiro volume dos Escritos, em 1973, que 0 enigma
¢ "o cumulo do sentido" (2003, p. 550):

E que o signo s6 tem alcance por ter que ser decifrado.

Pela decifragéo, sem duvida, é preciso que a seqiiéncia dos signos ganhe sentido. Mas
ndo é pelo fato de diz-mensdo [ditmension'®] dar a outra seu término que ela revela
sua estrutura.

Falamos do valor que tem o estaldo do sentido. Chegar a ele ndo o impede de
fazer furo. Uma mensagem decifrada pode continuar a ser um enigma.

Devemos ressaltar que enquanto a aluséo de Freud o deixa do lado do dedutivismo,
"isto me leva a esta outra ideia", Lacan considerara a necessidade de passar a matematica e a
topologia. Ndo sera mais uma questdo de ideias decorrentes inclusive de sonhos, mas de uma

profunda busca de sistematizacdo e formalizacdo da psicandlise pela via da estrutura.

A propdsito da citagdo anterior, veremos neste trabalho como a dor se apresenta
como signo em Freud, e o que Lacan foi capaz de dizer sobre isto. Veremos como deixar a dor
no lugar de um enigma ndo é 0 mesmo que marcar a impossibilidade do conhecimento cientifico
alcanca-la, muito menos fazer do termo “enigma” sinénimo de “mutismo do organismo”.
Também, antecipamos que, se a dor € apresentada como enigma, ndo se trata mais simplesmente
de decifra-la, no sentido de desvelar uma verdade ultima da dor, veremos no final desse trabalho

seu alcance.

13 Dit-mension: condensacéo de dit (dito) e dimension (dimens&o).
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Jean Allouch escreveu que se é verdade que a dor permanece um buraco no
conhecimento para o sujeito, um enigma n&o resolvido, se é verdade que a luta contra a dor ndo
regula todas as atitudes que a concerne, entdo talvez a psicanalise possa ser desculpada por ndo
ser capaz de propor uma definicdo "clara e distinta” de dor (como Descartes queria) (s/a, p.4).
Contudo, se a dor € um enigma para o padecente, se o falasser carga e encarna seus sentidos
modernos, convém sua problematizacdo na rede de fundamentos da psicanélise. Com estas
figuras propomos ler nos dizeres de Freud e Lacan aquilo que, introduzido no marco teorico-
epistemoldgico de seus fundamentos, ndo evita a contradi¢do ou as voltas e reviravoltas em
suas formulagdes. Neste sentido, se tratara de uma pesquisa que coloca o problema da dor como
objeto de um programa de investigacdo, que ao tratar-se do corpo e da linguagem se desdobra
em cada linha em variadas perguntas e caminhos possiveis. Procuraremos bosquejar alguns
desses caminhos, ao risco de ndo aprofundar, para mostrar a plausibilidade das hipGteses e
algumas projecdes de pesquisa. Em definitiva, procuramos que essa tese produza efeitos para o
campo dos estudos da linguagem e dos estudos do corpo, quando reconhecem a presenca do

significante, quer dizer, do sujeito au fil des mots.
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ESTRUTURA DA TESE E PRINCIPAIS CONTRIBUICOES

O primeiro capitulo comeca identificando as coordenadas tedricas da relacdo do
corpo com a linguagem assumidas em este escrito, um quadro conceptual minimo no qual se
apoia a investigacdo. Na impossibilidade da creatio ex nihilo, o objetivo é trazer e revisitar uma
possivel leitura das elaborac6es de Sigmund Freud e de Jacques Lacan, para um estudo sobre a
dor que permita uma volta critica sobre estas. Quer dizer, partiremos da relacdo do corpo com
a linguagem para pensar o lugar da dor na teoria, com a hipétese de que ela, a dor, pode aportar
significativamente a pesquisa sobre a relacdo entre corpo e linguagem. Este problema é
precedido pela questdo, moderna e ocidental, do estatuto do corpo unido a alma. Se Spinoza
(1980) foi capaz de formular a reconhecida premissa ninguém sabe que pode um corpo, foi
sobre a diavida cartesiana. Como modernos, Freud e Lacan também foram desafiados por esta
questdo, e elaboraram teorizacBes onde a linguagem organizara esta possivel relagéo. E preciso
partir de uma premissa: para 0 pensamento moderno ha um sujeito que tem um corpo. Esta
relacdo de propriedade e de conhecimento (FOUCAULT, 2006, 2003), marca uma divisdo que
se instala dentro da mesma subjetividade, o pensamento psicolégico do corpo para a
modernidade. Ao contrario de uma ideia de continuidade, a suposi¢do da tendéncia de um corpo
afirma uma divisao, ha algo, mente/psique, que se apropria do corpo e do mundo, que encontra
seu fundamento no dualismo das duas substancias atribuidas a Descartes. Com as leituras
filosoficas mais frequentes do dualismo, a unido é facilmente levada a "algo" que une duas
substancias, que ja estavam antes: corpo e mente. Dessa forma a mirada é colocada sobre ambas
substancias, em detrimento da funcdo fundamental da unido. Neste sentido, se o dualismo for
mantido, a funcdo de unido que a dor tem, para a alma e o corpo, poderia ser lida da seguinte
forma: a dor une corpo e mente, estando eles antes da unido, que logo a unido os confunde ao
uni-las, uma conjectura que sera retomada por Freud. Até agora, nada de novo, até que se note
gue existem inumeras contradicdes, ambiguidades e paradoxos que nos permitem ndo
permanecer no obvio do dualismo. Portanto, retomamos o trabalho de um estudioso da fungéo
da uniéo cartesiana, Jean-Luc Marion (2013), para ver o que sua leitura original nos traz. Dessa
forma, revisitar a noc¢do de unido é um caminho possivel para nosso trabalho, quando "unido"
tomou o lugar da "dor" no pensamento de Descartes e de Freud. O “sentir” surge como uma
forma passiva da cogitatio, que redefine a res cogitans a partir de uma forma de passividade
originaria e que rege a relacdo da cogitatio consigo mesma, quer dizer, s6 se prova a si mesma

(MARION, 2013). A partir dai, a dor como unido é um elemento central que inaugura a
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passividade do pensamento, como sensibilidade distinta ao entendimento, e para compreendé-
la é essencial acessar a nogdo de meum corpus (meu- corpo) que Descartes propde em varias
passagens das MeditacGes. Meu-corpo € outra nocao de corpo que surge da diferenciacéo entre
0 que poderia ser chamado de "o corpo em si" e 0s "outros corpos”, apenas objetos extensos e
independentes do eu que os pensa. Com esta distin¢do, portanto, entre um corpo que pertence
intimamente ao eu e outros corpos extensos, ndo podemos mais apelar apenas a divisdo res
extensa e res cogitans, porquanto ja existe um terceiro: a unido que, sendo sensacdo como a
dor, € "meu corpo”. Tal interpretacdo de Marion permite uma original analise da unido, como
0 empenho de Descartes para pensar uma nova dimensédo, a do meu- corpo, em sua condigéo de
nogdo primitiva, e sua paradoxal originalidade Ontica que recusa as categorias (substancia e
causa) que seus interlocutores e intérpretes tentam impor-lhe. E, sobretudo, a consideracao de
uma unido que permite pensar essa passividade como um modo de pensamento tdo essencial e,
ndo obstante, descuidado. Seguindo esse fio, ha trés: Meu-corpo que é unido e corpo que se
sofre, que doi passivamente, mens e 0s outros corpos. Recuperar a unido como objeto e
problema do pensamento, permite retomar o problema do corpo do falasser, cuja apropriacéo
“reste énigmatique” [continua enigmatica]. Sobre a base do ponto principal desta premissa
cartesiana fundamental, a existéncia de meu corpo como corpo da sensibilidade que se sofre,
"privilégio da passividade" (MARION, 2013, p. 121) sobre as outras modalidades do cogito,
que trabalharemos com seguintes hipéteses:

1. Freud assume o problema da unido entre alma e corpo como uma questdo moderna
e elabora suas proprias “ligacdes”, mas esse corpo acaba dubitativo entre o “meu-
corpo” e “os outros corpos” de Descartes, ou seja, entre meu corpo que se sofre e o
corpo da clinica moderna. Freud, com os conhecimentos da sua época, reconhece a
passividade do pensamento que tem um corpo sob o fantasma da res extensa, razao
pela qual a leitura que Freud faz torna-se tdo ambigua e justifica tanto as leituras
antibiologicas de sua obra, as quais Lacan teria retornado, enquanto constitui as

bases das neurociéncias.

2. Em Descartes, unido € a diferenca entre corpo e alma; em Freud, a tendéncia a
continuidade entre substancias o leva a dar a unido o status de energia, vindo de
Newton. Em outras palavras, Freud parece apagar o misterioso hiato iniciado por
Descartes ao apelar a Fisica. No entanto, quase como um oximoro, Freud dara a

energia um carater de mistério. O corpo das histéricas ndo revelam os conhecimentos
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ja sabidos da anatomia, nem permitem avancar no interior do campo dos saberes

médicos, espago privilegiado para “os outros corpos”.

Portanto, se unido em Descartes € sensacdo como pensamento corporal,
especificamente a dor € pensamento corporal, em Freud é principalmente energia
(pulséo, libido, representacdo) que conecta corpo e psique, dentro de um corpo que
hospeda a passividade, entre o funcionamento da matéria viva e o desconhecido,
razdo pela qual se confundem e se entrelagcam. Freud rejeita a Anatomia como corte
dos outros corpos extensos, mas recupera a substancia ao ser incapaz de se desligar
do modelo de explicagdo da “vida bioldgica” em sentido positivo. Ainda assim resta
na teoria 0 ndo totalizavel do corpo e do sujeito dividido, ndo formalizado, mas

aludido: o inconsciente.

Nesse movimento, a unido como esse vazio original e vinda da “nada antes”, pode
aparecer nos ‘“conceitos furo”, por exemplo, o umbigo do sonho ou o recalque, até
o “missing link”, que remitiria pensar uma origem inacessivel. H& pontos de tensao
no pensamento que permite uma volta a outro corpo recusado no apelo ao
conhecimento médico da época, que permitiria um pensamento tedrico inconsciente,
“falha no real”, que conduziria a ndo totalizagdo do discurso analitico que Lacan
soube ler e tentou escrever. Se voltarmos a Descartes, € a partir da importancia que
o “momento cartesiano” (FOUCAULT, 2006) tem para o individuo moderno, com
sua substancia e causa, e sua distingdo do sujeito, que surge uma leitura que nos
permite pensar (com e) além do dualismo quando a pergunta colocada diz respeito
a relacdo epistemoldgica com o corpo quando se concebe a dor. Neste sentido,
voltaremos ao trabalho explicito de Freud sobre a unido, quando ensaia possiveis
respostas com diversos termos e conjeturas, sendo um percurso possivel recuperar
os termos que aludem a unido, separacdo, fronteira, etc. empregados: soldagem,
ligacOes, elos intermediarios, elos faltantes, missing link e pulséo, por listar os mais
frequentes. Seguidamente, e a partir da distin¢cdo entre as substancias ligadas de
Freud e os enlaces que criam consisténcias de Lacan, formularemos uma distin¢do
tedrica e metodoldgica fundamental entre um corpo afetado pela palavra e o
corpolinguagem, na descontinuidade de um corpo com dimensdo de um corpo com

dit-mension.
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No segundo capitulo, tentaremos pensar a dor como objeto de uma teoria que se
recorta. O propdsito é retomar a funcéo de corte e os conceitos de matéria e de objeto, como
elementos tedricos e epistemologicos chave para um estudo sobre a dor, como objeto plausivel
da psicanalise. Nos ocuparemos da matéria com a qual trabalha o discurso das ciéncias naturais
como referéncia espontanea da dor e na sua influéncia no pensamento de Freud para, em
seguida, encaminhar um esbogo tedrico e metodoldgico de base para uma teoria da dor em
psicanalise, depois de Lacan. Este percurso é possivel se atendermos a funcéo do corte como
efeito do pensamento, pelo qual nos conduz pela via do que o corte epistemoldgico (Althusser)
e o corte significante (Lacan) nos ensinam. Neste contexto de analise, se apresentam
brevemente alguns antecedentes de pesquisa contemporéneos sobre o tratamento da dor do
programa biologista (Milner), e na psicanalise: Nasio, Pontalis, Medeiros, para marcar as
distancias. Partimos do pressuposto da necessidade de fazer teoria, quando estamos tratando do
corpo, em primeiro lugar reconhecendo o que é 6bvio: esta tese € um dispositivo dedicado a
transmissao universitaria do saber. Nesta direcdo, apresentaremos de forma abreviada uma
posicdo minima sobre o problema da teoria e da ciéncia para a psicanalise na procura explicita
de Freud e nas criticas de Lacan, ou seja, 0 problema de sua necessaria formalizacdo onde a dor
poderia constituir um objeto. Trazemos as referéncias principais, as analises de Alfredo
Eidelsztein, Jean Allouch e Guy Le Gaufey, como referéncias tedricas ndo necessariamente
coincidentes, para pensar na proposta de Lacan, no Seminario 11, de psicanalise como ciéncia
conjectural. A dor como fendmeno sensivel do corpo, a consideracdo dela a partir da
“experiéncia da clinica” entendida como da ordem do fenomenolodgico, sera contraposta a uma
leitura ndo substancialista que, ancorada na linguagem permita pensar a partir da divisao feita
por Koyré entre “experiéncia” e “experimentum”, numa dor como objeto de uma teoria. Neste
ponto, interessa deixar cair qualquer tentativa de substancializacdo: as palavras corpo, dor, etc.,
ndo sdo tomadas da natureza ou da experiéncia, ao contrario, sdo criados: a formalizacdo sO
existe pelo dizer. Isto € fundamental posto que implica reconhecer que ha o real na escrita e ele
ndo tem a ver com 0 organismo como o vivo. Em qualquer caso, a questéo é esbocada desde o
inicio: existe um espaco para a dor nos fundamentos de um corpolinguagem? Qual seria o
estatuto dessa dor num programa de pesquisa materialista do corpo, sustentado pelo elemento

fundamental da estrutura — isto é, pela linguagem.

Se o capitulo trés se intitula Meu corpo inventou a dor, lembrando ao poeta, é para
reformular a pergunta de Didi-Huberman (2018): qual € o status do "meu corpo" (que inventou

a dor)? Para isso, adentramos nos trabalhos freudianos onde a dor é abordada no comecgo em os
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estudo sobre a cocaina, a dor da histeria até chegar a construcdo da metapsicologia.
Particularmente, o Projeto de psicologia [Entwurf einer Psychologic] e Estudos sobre a
histeria, ddo conta de um momento chave na histdria do pensamento ocidental, quer dizer, de
um periodo que abre um mundo de representacdes modernas da dor. Procuramos retomar esse
caminho para revisar o lugar da dor na incessante tentativa de Freud de procurar ligagOes entre
a alma e o corpo, num momento onde a pergunta filoséfica da natureza da alma era vigente, e
formava parte das incognitas médicas, simultaneamente as tentativas de cientificidade dos
saberes psi. Analisamos o papel que a dor vai adotando nos fundamentos elaborados por Freud
com o modelo da fisica de Newton, para mostrar como, com uma profunda ambiguidade, a dor
foi um problema da vida (bioldgica), quer dizer, do corpo e sua relagdo com o meio circundante.
Se o percurso de Freud esta carregado de ambiguidades e contradicdes epistémicas, achamos
uma perfeita coeréncia epistemologica pelo fato de Freud achar seus fundamentos nas ciéncias
naturais afetadas por uma filosofia espontdnea (ALTHUSSER, 1985). Ainda que tenha
elaborado indubitavelmente o inconsciente como sendo ndo anatomicamente localiz&vel, ainda
conseguira falar de uma outra cena e dera importancia radical dos jogos das representacdes, 0
corpo serd principalmente res extensa e contendo a dor e suas manifestaces como percurso
energético, mas uma energia misteriosa mobilizada também pela palavra. Veremos como desde
o0 Projeto, passando por a instancia de estudo na citta dolorosa (DIDI-HUBERMAN, 2018) de
Charcot, Freud colabora no desenho de uma linguagem do corpo, onde o espetaculo dos corpos
fugindo da anatomia foi o espetaculo da dor. Freud participa desses acontecimentos, onde 0s
homens da Salpétriere perseguiram uma espécie de besta negra, como Freud escreve: béle noire
(vol. 1,1992, p. 45). O preto, escuro, misterioso, ndo permitia representar o que o conhecimento
médico estava enfrentando: que o oposto do preto ndo é branco, mas toda uma gama de
possiveis ndo pretos, ou seja, a impossivel classificacdo de sensa¢fes, movimentos, gestos,
gritos, palavras. "E verdade, o corpo histérico é todo um mistério de sensagdes", descreve Didi-
Huberman (2008, p. 248). O interesse pela dor como objeto de uma teoria comeca em Freud
com a escuta das queixas: as proprias, as de seus colegas e das histéricas, quer dizer, como
fendmeno da palavra, como energia. A predominancia, até o final, do modelo classico da
energia € fundamental, porque 0 maximo expoente dessa unido entre alma e corpo, que sera
para Freud a pulsdo, carrega a dor como pseudo-pulséo inefavel, ou seja, nem o que vem do
corpo nem o que foi inscrito antes do aprendizado da fala pode ser expresso em palavras. E
assim como a dor é representada nas modernidades e teorizada em geral (AUBERT, 2017;
PONTALIS, 2015; NASIO, 2014; LE BRETON, 2019b, 2019a; MEDEIROS, 2021): ador é a
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dor e pouco e nada é possivel de dizer sobre ela. Contrariamente, apelamos a formula $ <> D,
a pulséo que para Lacan é gramatical (ndo psicofisica): € um produto da ordem significante. A
modernidade, e Freud é um de seus colaboradores, deu a este matema o significado de
"indizivel".

Seguidamente, no capitulo quarto, o foco seré colocado no problema da dor como
signo. Uma vez que a dor se apresentou em Freud com as influéncias do signo médico,
procuramos elucidar aquilo que em Freud aparece da dor aludindo a um signo ou “a dor em si
e por si” (vol. 1, 1992, p. 255). Estamos interessados em ver como a dor aparece entre a
semidtica médica e a metapsicologia, suas continuidades e suas variacbes — nem sempre
rupturas — para depois investigar suas diferencas com os desenvolvimentos de Lacan, para quem
o problema do signo foi fundamental. Guy Le Gaufey (2002) alegou, em uma conferéncia na
Costa Rica, que é possivel afirmar que a semiotica que tece o funcionamento do signo na
situacdo clinica corresponde perfeitamente a defini¢do classica do signo, ou seja, que 0 signo
representa algo para alguém. Entretanto, ele nos lembra que este "algo" pode ser entendido de
diferentes maneiras, assim como este "alguém", como explicaria Lacan em 1970, em
Radiofonia (OE, 2003). Nesta linha, veremos como a afirmacdo da dor em si mesma, nos
Manuscritos de Freud, ndo é necessariamente mantida ao longo de seu pensamento, é
apresentada de uma forma ambigua e ndo pode ser assimilada inteiramente ao signo médico. A
distancia com o signo da medicina se aprofunda com a metapsicologia, na medida em que a
"realidade™ de suas instancias esta totalmente incluida na l6gica dos signos de indicacédo (LE
GAUFEY, 2002) e os signos observaveis tém cada vez menos importancia para sua clinica.
Sim, como veremos, a dor é um signo de lesdo, quando as representa¢cdes entram em jogo na
teoria a dor pode ser entendida por sua principal caracteristica de ser impossivel de representar,
inefavel, pelo qual o “em si e por si” bem a significar “uma misteriosa mesmice”. Na década
de 1920, Freud volta brevemente a dor como umadobra sobre si mesmo, que ele ja havia
mencionado no Projeto (1985): na dor s6 ha dor. Entretanto, neste novo contexto de producao,
a dor é trabalhada como um problema do eu e, nesta retirada para dentro de si mesmo, o eu e a
dor sdo um s6. Voltamos a nossa hipétese inicial, para pensar a dor como unido, essa dor-eu
como meu corpo. Freud esclarece em uma nota de rodapé que o “eu” deriva de sensacGes
corporais, semelhantes as sensagdes de Descartes como pensamentos corporais passivos, razéo
pela qual a dor é o objeto de interesse. Uma dor emerge como um signo, no registro da
sensorialidade, e faz presente um corpo para o eu, separado de um mundo-exterior (lugar de

outros corpos). No final deste capitulo, trabalhamos com Lacan a fim de rever como a dor, em
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si mesmo e por si mesmo, aparece em uma relacdo de identidade x = X, a dor significa a si
mesma. Situado como problema ldgico, isto se distingue da dor freudiana como problema da
realidade, quer dizer, como fenbmeno ou uma existéncia factual, que remete para a existéncia
de seres (LACAN, S14, 2008). Sera analisada esta suposi¢do que se mantém desde a lesdo
dindmica de Charcot: "ha dor porque ha ferida", para revisar a natureza da ferida e relagdo de
causalidade que Lacan traz, a proposito do signo, com a analise de “ndo ha fumaca sem fogo"
(OE, 2003 [1970]). Finalmente, retomamos algumas das poucas mencdes explicitas de Lacan
sobre a dor em A ciéncia e a verdade: "La veérité de la douleur est la douleur elle-méme". Nao
sem ironia Lacan alude a dor num momento onde se acha questionando o estatuto do ser e do
sujeito para a psicanalise, pelo qual a referéncia a fenomenologia é pertinente e a referéncia as
palavras de Michel Herny ¢é oportuna (E, 2003, [1965], p.871). A citacdo se acha no texto A
Esséncia da Manifestacéo, que trata do problema do ego em sua relagdo com a esséncia do que
Herny ja chama de "vida". Qu'est-ce que cela que nous appelons la vie? Este € o titulo de uma
das palestras de Herny, uma pergunta que ele responde precisamente desta forma: "Vivre
signifie étre” (1978, p. 133). Veremos como nesta teoria, a dor emana da carne, que é
materialmente fisica, mas afetividade, e coloca em evidéncia a ipsidade: a carne é a esséncia
original da subjetividade (2003). Esta breve apresentacdo da fenomenologia de Herny nos
permite encontrar as bases da ironia de Lacan, que ele ndo sé mencionard em 1965, mas também
trés anos mais tarde no Seminario 16. O parlétre, a falta em ser, o corpoliguagem, distam da
onto-fenomenologia da individualidade, mas se serve delas para mostrar a inconsisténcia para

a psicanalise que ele propde.

O capitulo cinco, intitulado Onde doi? levanta a questéo de supor que a dor na alma
ou no corpo — sua funcao de ligacao de substancias, as fronteiras e barreiras a serem superadas,
a circulacdo de energia, indica que existem lugares. Uma das interpretacdes de Freud, e
apropriada pelos freudianos, é a da dor como assunto ou problema do Eu (NASIO, 2014,
PONTALIS, 2015; LE BRETON, 2019a; 2019b). A dor que une corpo e alma desde as
primeiras elaboracdes de Freud, conformada por um tipo de energia desconhecida, mas de
origem somatica, nos anos posteriores participard do conjunto de ideias que moldam a
elaboracdo do aparato psiquico. Se, como tentamos mostrar, a dor ndo pode ser tomada apenas
como um problema de interpsicologia (LACAN, 1966), requer uma evocacgéo a topologia. Nesta
secdo, trabalhamos com os desafios que a topologia gera, como um assunto da ética para a
psicanalise que permitiria evitar as intuicdes que conduzem rapidamente a assuntos normativos.

Desse modo, Onde doi? retoma os ditos de Freud e algumas leituras posteriores. Por um lado,



30

levantamos um problema epistémico fundamental: a localizagc&o da dor no corpo da biologia,
que afirma a assimilagdo do organismo ou a carne ao "real do corpo”, para o qual tomaremos
como exemplo a lesdo muscular. Trabalhamos a partir da seguinte hipotese: se assumimos que
0 corpo para Lacan, ao menos entre 1970 e 1980, € imaginario, o corpo que € cortado, lacerado,
machucado é o corpo do imaginario produto do necessario engano da sensac¢do da nossa cultura
ocidental. Por outro lado, levantamos um problema ético, mediante o questionamento da leitura
que deduz uma "responsabilidade subjetiva” do sujeito (agente) diante sua dor, 0 que muitas
vezes justifica a realizacdo de uma analise. No caso do luto, mas também em quase qualquer
tipo de sofrimento, o individuo de Freud ndo reconhece a inmix¢do. Existe ou ndo existe
alteridade? E se houver, que alteridade esta envolvida? Nesta linha, perguntar sobre a dor
precisa, no minimo, colocar o sujeito, o outro e o Outro na equacgdo, para colocar em questdo
moderna do solipsismo. Entendemos que pensar na dor em termos de propriedade individual
(no corpo como propriedade individual) é problemético para a teoria psicanalitica: se 0 corpo
advém onde o vivo é levado para o campo do Outro, nosso objeto "dor" deve entdo partir do
reconhecimento do corpo em sua constituicdo significante, e sua diferenciacdo do organismo,
0 que pressupde pelo menos uma consideracdo topoldgica chave: a rejei¢do do par interioridade
psiquica/exterioridade do corpo, o Eu/o outro-similar. Por que insistir nisso? Porque nos
permite distanciar-nos do psicologismo mais comum e repensar outras consequéncias

epistemoldgicas e ideoldgicas.

Até este ponto, queriamos mostrar como a descontinuidade entre o0s
desenvolvimentos de Freud e Lacan ndao nos permitiria, epistémica e epistemologicamente, falar
de "dor" como um objeto comum. A novidade que da origem a psicanalise ndo € sem um
aparelho psiquico que possui a espacialidade de um ovo tridimensional fechado com seu
interior especifico e um exterior estranho, enquanto que o $ de Lacan propbe operar com
superficies que ndo fazem distincdo entre interior e exterior. Esta diferenca, que se abre em
muitas outras, nos permite marcar uma distancia do senso comum hegemaonico ocidental que
localiza a dor dentro do corpo como organismo, para o qual Freud contribuiu. E a partir deste
diagnostico que podemos dizer que Lacan elaborou o engano do corpo: o ser humano tem um
corpo, nosso e individual que luta, tem mal-estar e sofrimento na esfera social. Ao mesmo
tempo, este proprio corpo contém uma dor inefavel, o mutismo do organismo. Se a estrutura do
sujeito padecente é uma esfera internamente dividida (individual), entdo o inconsciente e a
pulséo séo internos ao corpo — substanciais e investidos com energias — e a linguagem e o Outro

sdo parte da realidade externa; consequentemente, ndo é compativel com a proposta de Lacan.
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A partir do desenvolvido nos capitulos anteriores, neste ultimo capitulo estabelecemos uma
possivel linha de pesquisa da "dor" como objeto de uma teoria que sustenta que: o inconsciente
é o discurso do Outro; o desejo € o desejo do Outro; a pulsdo é o eco no corpo do fato de que
h& um dizer; o sujeito é dividido entre o saber e a verdade. Tudo isso nos obriga a refletir sobre
qual modelo funcionard como base orientadora das concepcles psicanaliticas e praticas
derivadas, sejam elas psicanaliticas ou outras que afirmam estar baseadas nele. As seguintes

hipdteses serdo trabalhadas:

a) A ferida como significante. Para que haja um corpo, deve haver uma inscrigdo

significante e esta marca feriu, cortou, o corpo como Unica matéria.

b) A frase comum: "a dor ensina 0 que é o corpo", a partir desta frase o que
podemos dizer € que ha um saber em jogo. Se ha um saber, S2, entdo forcar S1
é necessario, ou seja, deve haver um Outro. Talvez seja por isso que o Outro é o

corpo (Lacan) e, portanto, ha dor porque o Outro esta Ia.

c) Dor sentida entre sens (sentido e sensibilidade) e absens. Por um lado, a dor
moderna para a qual Freud contribuiu é a da sensibilidade corporal interior e
inefavel, é o que funciona discursivamente na repeticdo discursiva de sua
aparente inacessibilidade. Por outro lado, reconhecé-lo como um enigma,
implica que ha um Qutro, que ndo ha significado em "si mesmo", que como um

eco ressoa no corpo do fato de que ha um dizer, é da ordem da lalingua.

A conferéncia que Lacan deu em 1966 aos médicos da Salpetriere é a guia para
continuar investigando, onde ele lhes disse: "sabemos que es solamente a ese nivel del dolor
que puede experimentarse toda una dimension del organismo que de otro modo permanece
velada" (RODRIGUEZ PONTE, 2008, p. 17).2* O que é revelado sendo uma dimens&o que é

dit- mension?

14 «Sabemos que € apenas a este nivel de dor que se pode experimentar toda uma dimenséo do organismo que de
outra forma estaria escondida” Tradugdo livre do espanhol da versdo critica do Rodriguez Ponte.
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CAPITULO 1. O CORPO ENTRE DIMENSAO E DIT-MENSION

Escolhemos partir da no¢do de corpo como um ponto de saida do aparentemente
mais 6bvio — que o corpo contém dor — para ver o caminho que a pesquisa traga para nds em
sua refutacdo. Isto quer dizer que advertimos que um estudo da dor ndo deve necessariamente
partir da nocdo do corpo e que, em qualquer caso, ndo deve negligenciar as relagdes
estabelecidas com outros elementos, por exemplo, sujeito, realidade, inconsciente, etc. Em
outras palavras, este estudo da dor comegard a partir do corpo, mas ndo sem uma anélise
inevitavel da relacéo entre o corpo e a linguagem. Dessa forma, em um exercicio de pensamento
de varias voltas, comecaremos identificando coordenadas iniciais da relacdo do corpo com a
linguagem assumidas em este escrito. Se um dos objetivos desta pesquisa € revisitar essa relacdo
a partir de um estudo sobre a dor, entretanto, ndo é possivel desconhecer que ja ha, no campo
psicanalitico e da linguagem, e também dos estudos do corpo, diversos esbocos sobre tal relacdo
e, portanto, campos de tensdes. Concebemos que ha imbricacédo teoria-método, por conseguinte,
as leituras sobre a dor podem proferir assuntos bem distintos, ainda que todas estas estejam
autoidentificadas com a etiqueta da psicanalise.

Inicialmente cabe destacar que, tanto para Freud como para Lacan, corpo e
linguagem se colocam como questdes que se impdem nas incursdes tedricas, e ndo apresenta
um estatuto conceitual ou uma defini¢do Ultima. As nocBes de corpo e de linguagem surgem
em uma rede de fundamentos e principios que permitem, de acordo com uma coeréncia
epistemoldgica, formular a possibilidade de uma teoria psicanalitica de Freud ou de Lacan
separadamente.’® A posicdo epistemoldgica proposta por Lacan é radicalmente outra a de Freud,
quer dizer, anti-ontoldgica e ndo-sustancialista (EIDELSZTEIN, 2015). Os estudos linguisticos,
as matematizacdes e a topologia deram um estatuto subversivo aos fundamentos, por exemplo,
das nocdes de corpo e pulsdo, produzindo uma distancia total com a tendéncia biologista.
Mesmo assim, a proposta de retorno a Freud ndo foi feita como uma continuidade o
“melhoramento” dos fundamentos, mostra de isto € a impossivel equivaléncia entre corpo e
organismo. Tal distancia ndo sempre € localizada, por exemplo, nesta posi¢do pode ler-se os
trabalhos de Nasio (2013, 2014) e Pontalis (2015) sobre a dor, onde se produz uma alternancia

e superposi¢do dos modelos sem diferenca, onde a proposta de Lacan é aplanada na sua

15 Diremos "de Freud" ou "de Lacan" quando se tratar de suas elaborag6es, e freudiano e lacaniano as posteriores
leituras de suas obras. Freud ndo era freudiano, nem Lacan era lacaniano.
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topologia e tornada a uma teoria das energias e a intersubjetividades, e, portanto, uma volta a

ontologia e ao empirismo biolégico®®.

O status do corpo continua sendo um problema para o Ocidente, como evidenciado
pelos inimeros estudos, ensaios e pesquisas que tentam responder ao que Spinoza (1980) havia
formulado: ninguém sabe que pode um corpo. Como modernos, Freud e Lacan também foram
desafiados por esta questdo, uma que abriu um novo campo onde a linguagem se apresenta
como a fronteira que separa um corpo animal de um corpo pulsional, do desejo, e que da origem
e sustenta a possibilidade de uma psicanalise. Com as afasias, 0 aparato psiquico freudiano, a
pulsdo como um conceito- limite entre 0 somatico e o psiquico, o sintoma histérico, a entrada
do infans no simbolico, para citar apenas algumas formulacgdes, se estabeleceu a possibilidade
de revisitar as fronteiras cartesianas. Depois de Descartes, Freud e Lacan terem apontado a
impossibilidade de tematizar o corpo fora do escopo da linguagem, mas, se em Freud a
linguagem introduz a presenga de um corpo com dimensdo, em Lacan introduz a presenca de
um corpo com dit-mension’. Como ¢é impossivel apresentar e sintetizar as mencdes e alusdes
de Freud e Lacan a esta relacdo, tentaremos ao menos identificar algumas das que sao
fundamentais para nossa pesquisa, elas sdo, o passo das ligacdes das substancias em Freud as
ligacOes das consisténcias em Lacan, a distancia entre um corpo afetado pela palavra e o

corpolinguagem.

Da unido das substancias ao enlace que gera consisténcias

E preciso partir de uma premissa: para 0 pensamento moderno ha um sujeito que
tem um corpo. Esta relacdo de propriedade e de conhecimento (FOUCAULT, 2006, 2003),
marca uma divisdo que se instala dentro da mesma subjetividade, o pensamento psicoldgico do
corpo para a modernidade. Ao contrério de uma ideia de continuidade, a suposicao da tenéncia
de um corpo afirma uma divisdo, ha algo, mente/psique, que se apropria do corpo e do mundo,
gue encontra seu fundamento no dualismo das duas substancias atribuidas a Descartes:
"reconheco apenas dois géneros de coisas: uma é a das intelectuais ou cognitivas, isto é, relativa
a mente ou substancia pensante; a outra é a da materiais ou pertencente a substancia extensa,

isto é, ao corpo” (1997, p. 24).1® Em as MeditacOes metafisicas, ele afirmou a primazia da

16 Esse assunto sera retomado no capitulo 2.

A palavra dit-mension é um neologismo em francés que condensa a palavra dit (dito) e dimension (dimenséo),
Lacan a utiliza pensar a dimenséo introduzida pelo dito: dito — menséo.

8 Todas as citacOes das obras de Descartes sdo traduzidas por mim do espanhol.
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substancia pensante para definir este sujeito que possui um corpo, "Eu sou algo que pensa, eu
concebo muito bem que minha esséncia consiste apenas em ser algo que pensa, ou em ser uma
substancia cuja esséncia ou natureza inteira € apenas pensar" (1987a, p. 139). E, de uma maneira
que se segue, também diz "tenho [Eu] um corpo [esse] ao qual estou [Eu] estreitamente unido™
(1987, p. 139), evocando o dualismo. Isto implica, por um lado, "tenho uma ideia clara e distinta
de mim mesmo", ou seja, sou algo que pensa [Eu] e ndo res extensa [corpo] e, por outro lado,
"tenho uma ideia distinta do corpo, segundo a qual ele € uma coisa extensa, que nao pensa”
(MEDITACOES, p. 139-140). Até esse momento, estas s&o as duas substancias que compdem
o individuo para Descartes: uma substancia pensante e pura e, também, uma substancia extensa

"composta de membros e outros acidentes semelhantes” (1987a, p. 90).

Com as leituras filoséficas mais frequentes do dualismo, a unido é facilmente levada
a "algo" que une duas substancias, que ja estavam antes: corpo e mente. Dessa forma a mirada
é colocada sobre ambas substancias em detrimento da funcdo fundamental da unido como
objeto do pensamento de Descartes. Neste sentido, se o dualismo for mantido, a fungéo de unido
que a dor tem, para a alma e o corpo, apresentada no inicio, poderia ser lida da seguinte forma:
a dor une corpo e mente, estando eles antes da unido, que logo a unido os confunde ao uni-las.
Até agora, nada de novo, até que se note que existem inimeras contradi¢fes, ambiguidades e
paradoxos que nos permitem ndo permanecer no 6bvio do dualismo. Portanto, estamos
interessados em revisitar o trabalho de um estudioso da fungdo da unido, Jean-Luc Marion
(2013), para ver o que sua leitura original nos traz, sob a seguinte hipdtese: a dor em Freud
mostra que foi cartesiano. N&o € nosso interesse mergulhar na filosofia de Marion, mas destacar
sua abordagem diferenciada da funcdo da unido, para ao menos distinguir as reflexdes de
Descartes de uma leitura moderna e cartesiana de Descartes, quer dizer, a do dualismo que
mobilizara as procuras de continuidade presente, por exemplo, no pensamento de Freud e
fortalecido por algumas leituras pds-freudianas até hoje reproduzidas. Dessa forma, revisitar a
no¢do de unido € um caminho possivel para nosso trabalho, quando "unido” tomou o lugar da

"dor" para Descartes e para Freud.

Descartes propde, desde o inicio, um corpo materialmente fisico, tangivel, passivel
de apreensdo como uma representacdo, e diz que o corpo é res extensa que contempla 0s
atributos de extensdo, forma e movimento. Em Meditacgdes Il, corpo e eu estdo separados —
separacdo que permite afirmar a possessdo do corpo pelo ego pensante, 0 COrpo como uma

imagem “que tinha um rosto, maos, bragos e toda esta maquina composta de 0ssos e carne,
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como visto em um cadaver, designada pelo nome de corpo” (1987a, p. 99). E o corpo explicado
com auxilio da Fisica, ou seja, aquilo que ocupa um espago (p. 100), que o ato de duvidar
permite determinar que “nao sou” isso (p. 101). Até aqui o corpo € representagdo, imagem,
fisica que ocupa um espaco como qualquer objeto no mundo, e ele é externo ao ego que 0
percebe. A esta altura, encontramos a leitura mais comum da divis&o, e nada parece dar lugar a
um corpo que Vvira mais tarde — um corpo do ego, que Descartes chamara de carne. O corpo do
dualismo é extenso: da mesma forma que os objetos do mundo, é conhecido por uma abstragédo
que, sem deixar de ser propria, representa-se reduzida a sua homogeneidade com os outros
corpos do mundo. Seu método ndo Ihe permite parar por ai, e continua com uma reflexdo sobre
as coisas materiais do mundo, sendo o corpo uma parte desse todo. Contudo, para demonstrar
a existéncia dessas coisas materiais, parece necessario afirmar a certeza de um corpo diferente
daqueles, e é nesse momento em que Descartes precisa de um outro corpo, meu corpo, unido
ao eu. A partir de Meditacdes VI temos os corpos do mundo, os corpos da Fisica separados do
eu; e meu corpo, ligado a alma, corpo que sente prazer e dor. H4, entdo, um ato de distincao
gue gera uma unido, dois corpos distintos que funcionam porque ha uma uniao das sensacdes,

que ndo é propriedade do ego, mas 0 ego em si.

No que Marion reconhece como um segundo momento na obra de Descartes, se
apresenta a finitude da res cogitans, quando a davida hiperbdlica desafia 0 método, o que dara
lugar a uma terceira inflexdo. O infinito é Deus: trata-se da compreensdo do ego e da cogitatio
como finitos, sendo possivel e necessario pér em funcionamento todas as suas modalidades —
momento fundamental do pensamento, em que o objeto de reflexdo é a relacdo entre a
substancia extensa e a substancia pensante. Nessa relacdo se encontram as modalidades ativas
do pensamento, que sdo duvidar, conceber, afirmar, negar, querer e imaginar; e a modalidade
passiva, a sensacdo. O sentir € uma forma passiva da cogitatio, que redefine a res cogitans a
partir de uma forma de passividade originaria que rege a relacdo da cogitatio consigo, ou seja,
sO prova a si (MARION, 2013). A partir dai, afirma que a unido é um elemento central que
inaugura a passividade do pensamento, e que para compreendé-la é essencial acessar a nogéo

de meum corpus (meu corpo) que Descartes defenderd em varias passagens das Meditagdes.

Meu corpo € outra nocao de corpo que surge da diferenciacdo entre o que poderia
ser chamado de “o corpo em si” e os “outros corpos”, apenas objetos extensos, independentes
do eu que os pensa. Com essa distingéo, portanto, entre um corpo que pertence intimamente ao

eu e outros corpos extensos, ndo podemos mais apelar apenas a divisdo res extensa e res
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cogitans, porquanto ja existe um terceiro: a unido, que sendo sensa¢do como a dor, ¢ “meu
corpo”®. Nas MeditagGes VI, Descartes procura esclarecer o equivoco do termo corpo, com
uma Ontica e epistémica distingdo do termo, a saber: “eu tenho um corpo”, “meu corpo”, “este
corpo” (PAVESI, 2014, p. 224). Meu corpo é da ordem do ser, € um corpo, escreve Marion,
“que ndo é s6 meu (a moi), mas também sou eu (moi), meum corpus sive potius me totu[s],
revelagdo em que meu corpo (corpus sentiens) “se impde como uma certeza” (MARION, 2013,
p. 61). A distincdo também ¢é epistémica, porque meu corpo, ao contrario de outros corpos, nao
¢ dado ao conhecer pelo entendimento, mas pela sensagdo. De fato, a “unido muito estreita” do
corpo com a alma é conhecida por uma experiéncia indubitdvel — uma experiéncia que, no
mesmo texto das Quartae Responsiones, garante outra certeza: a da liberdade do ego
(MARION, 2013, p. 64). O “ensinamento da natureza” me assegura de minha corporeidade,
sem que isso seja concebivel, por um “fato de experiéncia, que toma o lugar do argumento as
sensagoes de dor, etc.”, de modo que meu corpo ndo seja revelado pelo simples fato de ter
sensacOes, passivas por definicdo, mas pelo fato de que me fazem sofrer. Sei que tenho um

corpo, meu corpo, porque é sofrido. Nas cartas a Elisabeth, diz:

0s sentidos os tornam [as coisas relativas a unido da alma e do corpo] conhecidos com
grande clareza. Portanto, aqueles que nunca filosofam e usam seus sentidos, ndo tem
duvida de que a alma move o corpo e o corpo influencia a alma, mas eles os
consideram como uma e a mesma coisa, ou seja, eles concebem sua unido (2012, p.

558).
N&o se trata mais de acesso a verdade do corpo através do conhecimento no sentido
moderno (FOUCAULT, 2003), mas de mobilizar uma cogitatio que, sem suspender o
pensamento, € 0 pensamento que se sente, ou seja, ndo um ato de vontade racional, mas passivo.
A unido se trata de uma “expérience de fait”, ou experiéncia de fato (MARION, 2013, p. 168),
e ndo de uma experiéncia de dado — conhecimento sobre 0s corpos —, € também néo se reduz a

extensdo ou ao pensamento.

9 A ignorancia desses dois 6rgdos € o principal ponto que Marion diagnostica como erro das leituras anteriores
do trabalho de Descartes. Ha uma irredutibilidade radical do meu corpo a outros corpos, 0 que foi esquecido
ao apelar ao fio condutor da substancia, acentuando a confusdo entre meu corpo e 0s corpos entendidos como
substancia extensa. Mas, a partir de 1643, Descartes retomou novamente o que ele vinha tentando pensar desde
1641, com o questionamento da “terceira nogao primitiva”, a unido. Isso nos leva a abandonar de uma vez por
todas a suposta tese do “dualismo cartesiano” a fim de pensar na passividade do pensamento. Em segundo
lugar, a questionar as quatro “questdes preliminares” que os comentaristas levantaram: a) o equivoco do corpo;
b) a ordem entre a questdo da existéncia do mundo, da relagdo entre meu corpo e 0 mundo, e da relacéo entre
meu corpo e o espirito; ¢) a distingdo ou unido entre unido e distingdo; e, finalmente, d) a certeza da prova entre
as coisas materiais (MARION, 2013, p. 32).
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Quando Descartes expandiu a lista de naturezas simples nos Regulae — corporea,
espiritual e comum —, incluiu a nogéo de unido como uma terceira nogéo primitiva. Essa terceira
nocdo é definida pelo fato de que ndo pode ser deduzida de qualquer outra, enquanto sé ela
torna inteligiveis as outras nogdes: “a unido vem antes das outras no¢des ou, pelo menos, de
outro lugar” (MARION, 2013, p. 140). Isso significa que a unido nao vem depois dos elementos
unidos, mas que € por esta que o0s outros dois podem se tornar inteligiveis. Ela ndo resulta
daquilo que os une, mas o0s produz, e “ndo obedece as regras da interagdo dos corpos uns com
os outros” (p. 141) — ou seja, permite que o naturalismo de uma Fisica e o idealismo da unido
pelo pensamento sejam contornados. Com a unido assim entendida, o corpo do sujeito se
distingue da extensdo, mas também se distingue do pensamento puro, porque pode tornar a
cogitatio ndo mais ativa, mas passiva, ja que a alma € sentida gracas ao corpo, meu corpo. A
elaboracdo comeca a ficar mais complexa, pois a alma €, entdo, corpOrea, em sua capacidade

de afetar ou ser afetada pelo corpo, que é meu corpo.

Nessa linha, “a sensa¢do nao ¢ mais material e as coisas ndo sdo mais sensiveis”
(MARION, 2013, p. 45). A aporia da existéncia de corpos conduz a ordem das raz@es para a
evidéncia da existéncia da unido, ou seja, para 0 meu corpo nao material, mas écarne. Em outras
palavras, a questdo final, e a conclusdo essencial da MeditagBes VI, ndo diz respeito a
problematica existéncia de corpos extensos, mas a certeza do meu corpo e do meu corpo
pensante: quer dizer, conclui Marion, que para Descartes ha corpos materiais porque “Eu sou
um corpo”, e ndo o contrario (p. 93). Toda a pesquisa cartesiana sobre a sensibilidade pode ser
revisada a partir da descoberta do meu corpo, que nao é pensamento porque é meu corpo, e nao
é um corpo do mundo, porque é meu. Estamos interessados em observar a partir da leitura de
Marion que a unido, como terceira nogdo primitiva, representa uma excecao a metafisica
ontoldgica cartesiana, pois ndo considera que toda entidade € um ens cogitatum e que 0 ego é a
primeira entidade, nem que a causa, segundo a qual toda entidade € ens causatum e a primeira
entidade é Deus, também esta sujeita a causalidade, como causa sui. A unido exige um “nao
pensar em nada”, diremos, anteriormente: “nd0 pensar em nada, e sabemos que a unido ndo é
uma coisa [...] nem uma coisa em extensdo (um objeto), nem uma coisa em pensamento”
(MARION, 2013, p. 176). A excecdo do meum corpus se manifesta em sua irredutibilidade ao
Iéxico da metafisica ainda em constituicdo; mais particularmente, a seméantica de substancia
(MARION, 2013, p. 178).
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Segundo Descartes, a sensacgdo torna-se clara e distinta em relagdo a utilidade ou
nocividade das coisas e a unido ¢ conhecida “usando apenas a vida”. Essa “vida”, comenta
Marion, “torna-se aqui um quase-conceito, pelo menos no sentido negativo, porque designa o
ndo-objeto de um pensamento que, neste ‘uso’ pensa apenas em Si mesmo, e, portanto, pensa
experimentando a si mesmo (en s'eprouvant)” (2013, p. 165). Estreitamente ligado a iSso,
Marion analisa a comparagdo entre a imaginacgéo e a sensibilidade — privilégio da passividade,
em que a primeira, condenada a extensao, ndo pode imaginar o0 ego; ao contrario, a sensibilidade
permite ao ego ““sentir-se COMO pensante, enquanto a imaginacdo nunca Ihe permite imaginar-
se como pensante” (DESCARTES, 2013, p. 125). O privilégio da sensibilidade reside
precisamente no cumprimento de uma performética do ego cogito com um pensamento ligado
ao corpo, uma relagdo com o corpo que € passiva, de modo que 0 pensamento é recebido de
outra instancia além dele mesmo: “ao impor-se sobre 0 ego, o sentido cede ao ego que pensa
passivamente, 0 ego pensante pensativo (pensif) que pensa como carne” (MARION, 2013, p.
127). Mas, em outro ponto, Marion argumenta que no inicio da Meditac¢Ges VI, a imaginacdo
abre o caminho para a existéncia de um corpo préprio como condicdo de possibilidade de sua
aplicacdo ao corpo em geral. Essa existéncia de um corpo préprio, via imaginacdo, seria
conhecida antes e como uma condicdo da existéncia de coisas materiais. Portanto, surge a
pergunta: se a imaginacdo estd condenada a extensdo, como poderia revelar, por sua mera
aplicacdo ao corpo, o corpo que sofre sofrendo-se? (PAVESI, 2013) A autoafetacéo revela um
ego ja e sempre encarnado, uma relacdo original com meu corpo; e embora sugira 0 eu do
espelho de Lacan, ndo é o0 mesmo, ja que ndo ha um Outro, mas um si mesmo. Isso abre ao
menos trés questdes cruciais e inescapaveis que esta tese pora em questdo para a psicanalise,
gque comprometem o status da pesquisa cartesiana sobre sensibilidade. A primeira sendo como
a sensacao, ou seja, meu corpo, ndo é conhecida através do conhecimento, logo, ndo é por ele
gue pode ser acessada, ou poderiamos dizer que, se for através da experiéncia, qualquer um
poderia ter acesso a ela — um problema para a coeréncia do pensamento de Descartes. A
segunda, que essa “vida” é contraria a vida positiva do corpo da res extensa, do corpo dos
outros. Por altimo, abordaremos a ideia de autoafetacdo na leitura de Marion, que a coloca
como propriedade de meu corpo de Descartes, influenciado pela filosofia de Michel Henry, a

quem Lacan faria uma critica fundamental a proposito da dor.

Vamos evocar a interpretacdo de Marion para destacar a original analise da uniéo,
como o empenho de Descartes para pensar uma nova dimensdo — a do meu corpo — em sua

condicdo de nocdo primitiva, e sua paradoxal originalidade ontica que recusa as categorias
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(substancia e causa) que seus interlocutores e intérpretes tentam impor-lhe. E, sobretudo, uma
unido que permite pensar essa passividade como um modo de pensamento tdo essencial e, ndo
obstante, descuidado. Seguindo esse fio, ha trés pontos: meu corpo que € unido e corpo que se
sufre?®, que ddi passivamente, mens e 0s outros corpos da res extensa. Poderiamos dizer que
Descartes permite, com a unido, pensar em um corpo de um falasser, cuja matéria “reste
énigmatique”, continua enigmatica. E quanto a base do ponto principal dessa premissa
cartesiana fundamental — a existéncia de meu corpo como corpo da sensibilidade, que se sofre,
“privilégio da passividade” (MARION, 2013, p. 121) —, sobre as outras modalidades do cogito,

apresentamos as seguintes hipéteses:

1. Freud assume o problema da unido entre alma e corpo como uma questdo
moderna e elabora suas proprias “ligacdes”, mas esse corpo acaba dubitativo
entre o “meu-corpo” e “os outros corpos” de Descartes, ou seja, entre meu corpo
que se sofre e o corpo da clinica moderna. Freud, com os conhecimentos da sua
época, reconhece a passividade do pensamento que tem um corpo sob o fantasma
da res extensa, razdo pela qual a leitura que Freud faz torna-se tdo ambigua e
justifica tanto as leituras antibioldgicas de sua obra, as quais Lacan teria

retornado, enquanto constitui as bases das neurociéncias.

2. Em Descartes, unido é diferenca entre corpo e alma; em Freud, a tendéncia a
continuidade entre substancias o leva a dar a unido o status de energia, vindo de
Newton. Em outras palavras, Freud parece apagar o misterioso hiato iniciado
por Descartes ao apelar a Fisica. No entanto, quase como um oximoro, Freud
dard a energia um carater de mistério. O corpo das histéricas ndo revelam os
conhecimentos ja sabidos da anatomia, nem permitem avancar no interior do

campo dos saberes médicos, espago privilegiado para “0S outros corpos”.

3. Portanto, se unido em Descartes é sensagd0 como pensamento corporal,
especificamente a dor é pensamento corporal, em Freud é principalmente energia
(pulséo, libido, representacdo) que conecta corpo e psique, dentro de um corpo
que hospeda a passividade, entre o funcionamento da matéria viva e o
desconhecido, razéo pela qual se confundem e se entrelacam. Freud rejeita a

Anatomia como corte dos outros corpos extensos, mas recupera a substancia ao

20 Sofrer em portugués ndo é um verbo reflexivo; trata-se do corpo sofre a si mesmo, e ndo do Eu que sofre do
COrpo res extensa.
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ser incapaz de se desligar do modelo de explicacdo da “vida bioldgica” em
sentido positivo. Ainda assim resta na teoria 0 ndo totalizvel do corpo e do

sujeito dividido, ndo formalizado, mas aludido: o inconsciente.

4. Nesse movimento, a unido como esse vazio original e vinda da “nada antes”,
pode aparecer nos “conceitos furo”, por exemplo, o umbigo do sonho ou o
recalque, até o “missing link”, que remeteria pensar uma origem inacessivel. Ha
pontos de tensdo no pensamento que permite uma volta a outro corpo recusado
no apelo ao conhecimento meédico da época, que permitiria um pensamento
teorico inconsciente, “falha no real”, que conduziria a ndo totalizagdo do

discurso analitico que Lacan soube ler e tentou escrever.

Se voltarmos a Descartes, ¢ a partir da importancia que o “momento cartesiano”
tem para o individuo moderno, com sua substancia e causa, e sua distin¢ao do sujeito, que surge
uma leitura que nos permite pensar (com e) além do dualismo quando a pergunta colocada diz
respeito a relagdo epistemoldgica com o corpo quando se concebe a dor. Freud também se
ocupou explicitamente da unido entre alma e corpo. Reconhecido o problema moderno da
nomeacao de aquilo que une e separa 0 corpo de 0s processos psiquicos, Freud ensaia possiveis
respostas com diversos termos e conjecturas. Um percurso possivel para revisitar a relagdo ao
corpo é recuperar os termos que aludem a unido, separacgdo, fronteira, etc. empregados por
Freud: soldagem, ligacOes, elos intermediarios, elos faltantes, missing link e pulsdo, por listar

0s mais frequentes.

O termo soldagem [Verl6tung] foi util como modelo para pensar a relacdo entre o
corpo e as representagdes mentais, decisivo na elaboragédo posterior do conceito de pulsdo. O
termo soldagem evoca um procedimento da fisica que implica uma fusdo de ao menos dois
matérias, para finalmente dar lugar a um elemento?.. Em Tres ensayos de teoria sexual
(1905/1978) Freud aponta que "entre la pulsion sexual y el objeto sexual no haysino una
soldadura [eine Verl6tung]" (vol. 7, 1992, p. 134).22 A Verlétung também participa do
funcionamento da fantasia: este é o resultado de uma soldagem entre um Lustgewin — “una

ganancia de placer a partir de una zona corporal que debemos considerar como erégena” — e

2L A escolha do termo nio resulta estranha se atendemos a um contexto, entre finais do século XIX e 0s anos 30
do século XX de desenvolvimento industrial, catalisado pelas necessidades do armamento para a Primeira
guerra mundial e a segunda, onde se produz a modernizacao da soldagem que se difunde como conhecimento

geral das populagdes.

22 ventre a pulsdo sexual e o objeto sexual ndo ha mais do que uma soldadura”. Tradugao livre.
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uma Wunschvorstellung — "una representacion de deseo que proviene del dominio del amor de
objeto" (vol. 1X, 1992, p. 151).2 Ele dird entdo: "Este compuesto es por supuesto una
soldadura” (vol. IX, 1992, p. 142)* — Diese Zusamensetzung ist bekanntlich selbst eine
Verlétung?. Fazendo uso das palavras oferecidas pelo campo das ciéncias da vida, Freud fala
de composto, mas essa Zusamensetzung é uma bekanntlich, uma suposic¢éo dada; uma conjetura

que é separacao e laco, e a0 mesmo tempo é elementar (LE GAUFEY, 2016).

“Elos” ¢ outro dos termos aos quais apela Freud para referir a amarragcdo com o
corpo. Com este termo, como com tantos outros, é possivel achar um uso coloquial, por
exemplo, quando no El malestar en la cultura (1930 [1929]) diz, com um ar evolucionista, que
os elos intermediarios desapareceram entre as espécies superiores e inferiores (vol. XXI, 1992,
p. 69), ou em Moiseés y la religion monoteista (1939[1934-38]) quando refere a consecucédo da
historia das ideias. Contudo, se seu uso espontaneo é inegavel, ndo podemos ignora-lo quando
ele entra como elemento proposicional de sua metapsicologia. Este é o caso do escrito em uma
carta dirigida a Groddeck, que propds um principio chamado "das ES”, isso, que dominava o
sujeito segundo a sua vontade, ao ponto de Ihe causar qualquer tipo de alteracdo corporal, como
0 cancer ou mesmo uma neurose. Datado em 15 de marco de 1917, Freud expressa que 0S
processos inconscientes sdo os missing link (GRODDECK, 1970, p. 11) entre o psiquico e 0
somatico. “Missing link”, pode ser traduzido rapidamente como “ligagao perdida”, mas tanto o
espanhol como o portugués permitem uma traducao interessante: “eslabon faltante u omitido”
e “elo faltante ou omitido” respectivamente, o que evoca aos elos de uma cadeia que poderiam
ter sido perdidos. A uma unido perdida, esquecida. De fato, no El yo y ello (1923), identifica os
elos intermediarios como aquilo que deve reestabelecer um trabalho analitico para que algo
reprimido consiga fazer-se (pré)conciente (vol. IXX, 1992, p.19). E possivel achar uma
continuidade de essa ideia anos depois quando, no Compendio da psicanalise (1940 [1938]) no
capitulo V “llustracdo baseada na interpretacdo dos sonhos”, diz que “as associacdes do
sonhador, porém, trazem a luz os elos intermediarios que inserimos na lacuna entre ambos [0
conteddo manifesto e o latente] e com cujo auxilio podemos restabelecer o contetdo latente do
sonho, interpreta-lo” (2014, p. 64). Em esse caso o termo aludido & unido cumpre com o carater

de uma fungdo: os elos intermedidrios sdo significantes que introduzem o analista para a

23 “Lustgewin - "um ganho de prazer a partir de uma zona corporal que devemos considerar erégena" - e uma
Wunschvorstellung - "uma representacdo do desejo que vem do dominio do amor de objeto". Tradugao livre.
24 «Egte composto ¢, naturalmente, uma solda”. Tradugao livre.

25 para a versio em alemdo: Freud, S. (1971). Studienausgabe (vol. 8). Frankfurt: Fischer Verlag em Le Gaufey
(2016).
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interpretacdo. Entdo, neste sentido, poderiamos ver que a unido com o corpo, derivada de uma
possivel leitura de Freud, esté finalmente determinada pela palavra e situada em uma analise.
Isto permitiria pensar em uma relacdo ao corpo de substancialista e entdo coerente com o
conjunto dos fundamentos que tentamos erguer, mas, ndo € tdo simples assim. Ainda que seja
possivel ler o apelo a palavra, o corpo finalmente parece ser organico, e isto ndo é contraditorio.
De fato, as posteriores leituras freudo-lacanianas, criticadas fortemente por Lacan, propdem um
corpo — organico afetado pela palavra. O que parece uma sutileza € um elemento epistemologico

fundamental, que tentaremos aprofundar ao longo da tese.

Freud ndo formula algo assim como um “inconsciente do corpo”, nem como um
dado exclusivamente psiquico, fala de uma influéncia, na qual s6 pode ser possivel pela palavra
— assunto que o ocupou desde o comego com a hipnose. Se trabalho, pondera a interrogacéo
sobre uma mediacdo dificil de representar e localizar entre dois elementos, da mesma forma
como nos perguntamos qual é a relacdo entre o corpo e a linguagem. Isto obriga a colocar
brevemente uma questdo que merece ser levantada: ao nos referirmos ao corpo e a linguagem,
ndo estaremos sustentando o recurso a um dualismo téo criticado? Vale a pena parar por um
momento; com a soldagem, e em varios textos de Freud, percebe-se a presenca de varios
elementos que dariam conta de um pensamento dualista, no sentido da leitura frequente de
Descartes (distinta da leitura de Marion). Allouch, também apontando um dualismo ao mesmo
tempo essencial e insustentavel, reproduz uma passagem de Freud que diz: "nossa concepgao
era desde o inicio dualista e hoje permanece ainda mais decidida, desde 0 momento em que 0s
termos opostos ja ndo sao mais para nés, pulsdes do eu — pulsdes sexuais, sendo pulsdes de vida
—pulsdes de morte [...]" (FREUD, 1979 apud ALLOUCH, 1993, p. 22).%° Allouch nos apresenta
esta referéncia para contrapor uma interpretacdo a autoafirmacdo de Freud; no aparente

dualismo ele reconhece:

- a oposicao entre percepcdo e memdria é fundamental de seu "Projeto de uma
psicologia para neur6logos"”, mas Freud distingue trés tipos de neurdnios,

- a oposicao inconsciente/consciente é essencial, mas € acompanhada pela distin¢éo
inconsciente/consciente/pré-consciente,

- aoposicao pulsdo sexual/pulsdo do eu sera transformada na oposi¢éo pulsdo de vida/
pulsdo de morte, sem que uma ou outra oposi¢do consiga reabsorver o que parece ser
uma pulséo parcial (1993, p. 22).

%6 Todas as citacOes dos textos de Allouch sdo uma traducéo nossa.
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Mesmo na literalidade do dualismo entendido por Freud (1979), vemos como, em
todas as oposicOes aparentemente binarias, surge um terceiro. Da mesma forma, Marion (2013)
reconhecia em Descartes: 0 corpo extenso (dos outros), meu —corpo que € sofrido, e a mente.
Desde o Projeto de Psicologia (1895)%’, e apesar de suas pretensdes, seu objeto ndo lhe permite
constituir uma ciéncia propria da natureza [Naturwissenchaften]: com a invencdo do
inconsciente, ele se afasta da homologacdo naturalizada entre a psique e a consciéncia, e
também abandona o aparente dualismo, mas procurando uma continuidade. Primeiro, construira
uma teoria energética que mais tarde dara origem a pulsdo, que se oferece como um terceiro
entre organismo e psique (FREUD, 1915). A complexa rede de trocas econdmicas entre o
interior da consciéncia e o exterior do ambiente circundante é a terceira que faz tremer a barreira
do dualismo metafisico. Nem substancia pensante, nem substancia extensa em sua totalidade,
mas ambas a0 mesmo tempo: dai o inconsciente ser um corpo, um corpo pulsional. Em outras
palavras, o dualismo em Freud parece desvanecer-se em seu dizer, o que foi reconhecido por
Lacan como o ponto central de seu retorno: "ndo é mais uma questdo de dois insustentavel, mas
de um possivel trés" (ALLOUCH, 1993, p. 24).

A introducdo de Lacan (1972) do n6 borromeano, a partir do qual a conjuncédo do
simbdlico, do imaginéario e do real é topologizada, tornara possivel a superacdo formal do
dualismo. Desta forma, na teorizacdo de Lacan, tudo o que é humano é jogado entre estes trés
registros, a ex-sisténcia do real, o buraco do simbdlico e a consisténcia do imaginario;
poderiamos dizer que o dualismo se extingue se aceitarmos um trés indissoluvel, uma estrutura
que é linguagem. Os elos intermediarios sdo reelaborados por Lacan com a equivaléncia das
trés consisténcias. Desde o inicio de seu ensino, em 1953, ndo ha nenhum acoplamento entre
dois, nem uma soldagem, nem uma hierarquizacao, todos eles sdo validos e devem ser validos
juntos. Podemos dizer que, da soldagem a equivaléncia, o que resta é sua funcdo: ligar
consisténcias heterogéneas. Assim também, hd& uma diferenca na sistematicidade da
formulacédo: a natureza da matéria da soldagem freudiana é algo muito opaco e inexplicavel,
uma energia misteriosa, enquanto que na equivaléncia lacaniana, o que liga pontualmente o real
e 0 imaginario é o simbolico, o que une o simbolico e o imaginario é da ordem do real (LE
GAUFEY, 2016).

2T A edicao de Strachey deixa claro que o0 manuscrito original é sem titulo e que o titulo foi escolhido por aqueles
que tiveram os cuidados da edicdo alema de 1950: M. Bonaparte, A. Freud e E. Kris, eds., Am den Anjangen
der Psychoanalyse. Londres: Imago Publishing Co. (FREUD, p. 325).
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As conjecturas provisorias sobre as relagdes entre a linguagem e o corpo, ainda
superando o dualismo cartesiano com o RSI, ndo tomaram de forma definitiva o status de
conceito, foi um problema fundamental para Lacan até o ultimo dia. Ainda afirmando até o
ultimo dia que para o falasser se trata da linguagem, em seu ultimo seminario é possivel ler
como a questdo do corpo estava sempre explicitamente presente ou latente. No final de seu

ensino Lacan respondeu:

Puisqu'on m'interroge sur ce qu'on appelle le statut du corps, j'y viens, pour souligner
qu'il ne s'attrape que de la. Le corps ne fait apparition dans le réel que comme
malentendu. Soyons ici radicaux: votre corps est le fruit d'une lignée dont une bonne
part de vos malheurs tient a ce que déja elle nageait dans le malentendu tant qu'elle
pouvait. Elle nageait pour la simple raison qu'elle parlétrait a qui mieux-mieux. C'est
ce qu'elle vous a transmis en vous "donnant la vie", comme on dit. C'est de ¢a que
vous héritez. Et c'est ce qui explique votre malaise dans votre peau, quand c'est le cas
(LACAN, S27, 1980)%.

J& que me interrogam sobre o que é chamado de status do corpo, voltarei a ele, para
enfatizar que ele s6 pode ser pego de 14 [0 mal-entendido]. O corpo s6 aparece no real
como um mal-entendido. Sejamos radicais aqui: seu corpo ¢ fruto de uma linhagem
cujos infortinios se devem ao fato de j& estar nadando no mal-entendido tanto como
podia. Eles nadavam simplesmente pela razdo de que serfalava [parlétrait] ao qual
melhor.

Lacan mantém um fio ao longo dos desenvolvimentos: para que haja psicanélise, é
preciso reconhecer que ndo ha nada fora da linguagem. Existe um corpo porque ha linguagem.
Com aquelas palavras acima citadas, Lacan recupera, no final de seu ensino (1979-1980), que
a psicanalise também nasce deste mal-entendido, como corpo falante que formula a histeria: o
corpo na ponta da lingua e a dor em sua aspera superficie. O corpo histérico se ofereceu a Freud
para questionar o sintoma, um que ndo correspondia ao corpo da anatomia — 0s corpos dos
outros de Descartes. A tosse e a afonia de Dora, as pernas doloridas de Elizabeth Von R, as
paralisias, as anestesias, forcaram Freud ndo a dar outras respostas definitivas, mas a fazer
outras perguntas. O inconsciente, como um saber ndo sabido, foi uma ruptura no pensamento
ocidental, tdo como vimos no quebre epistemoldgico na nossa introdugdo; mais além do olhar
médico a causalidade de um corpo que fala comeca a ser ouvida. Causa relacionada a verdade
do sujeito, um sujeito dividido que ndo sabe qual é sua verdade, uma verdade que sofre e que
ndo deixa de ser dita em seu corpo. Este episodio cardinal da histéria da psicanélise, tem como

protagonista as sensacgoes e especialmente a dor. A expressao popular "o tenho na ponta da

28 A citagdio pertence a uma série de alocugdes agrupadas como “Seminario 27” com o titulo Dissolugéo (1980-
1981), e corresponde ao texto intitulado “Le Malentendu”, do 10 junho 1980. Disponivel em:
http://gaogoa.free.fr/SeminaireS.htm. Acesso em: 19 out. 2019.
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lingua™ tenta explicar o fato de ndo conseguir encontrar palavras: "Eu sei disso, mas ndo posso
falar sobre isso". Freud deve ter encontrado uma maneira de permitir que o corpo falasse; como
diria Lacan em Genevra: "ES muy curioso para unas personas que creen que piensan, que no se
den cuenta de que piensan con palabras. (...) es en el encuentro de esas palabras con su cuerpo

que algo se perfila” (1975, p. 15).2°

Um corpo afetado pela palavra

Freud constroi um corpo no balbucio do abandono da medicina, mas ndo abandona
completamente uma linguagem que explicativa do funcionamento dos seres vivos. H4 uma
passagem da neurologia para uma metapsicologia, e portanto, a construcdo de novas nogdes e
tentativas de conceitos mas, em termos gerais, embora Freud ndo encontre todas as respostas
na anatomia patoldgica, a epistemologia e fiscalista (ASSOUN, 1983). No fundo, é sustentada
a ideia de realidade como aquilo que existe no mundo, a matéria — também o campo das

representacoes.

E quase depois de vinte anos de trabalho que Freud comeca lentamente uma ruptura
com os estudos anatdmicos, principalmente com as ideias de Jean-Martin Charcot e da
neurologia classica, com o estudo critico sobre as afasias. Segundo Lacan (1985), nesse periodo
Freud interpreta o0 corpo como uma maquina, metafora que da lugar a nocéo de energia com a

qual Freud iria cogitar. Lacan alega:

A biologia freudiana ndo tem nada a ver com a biologia. Trata-se de uma manipulacdo
de simbolos no intuito de resolver questdes energéticas, como manifesta a referéncia
homeostatica, a qual permite caracterizar como tal ndo sé o ser vivo, mas também o
funcionamento de seus mais importantes aparelhos. E em torno desta questao que gira
a discusséo inteira de Freud — energeticamente, o que é o psiquismo? E ai que reside
a originalidade do que em sua obra se chama o pensamento biolégico. Ele ndo era
bi6logo, ndo mais do que qualquer um dentre nds, mas ele realcou a funcéo energética
em toda extensédo de sua obra (S2, 2010, p. 108).

A biologia freudiana € uma linguagem e a energética um mito, segundo Lacan. Isto
pode ler-se, a0 menos de duas maneiras: no primeiro lugar, que a originalidade de Freud foi

escrever um modelo que distingue uma estrutura, Freud escreve uma forma de simbolizar a

conjectura do funcionamento do corpo. A segunda, na mesma direcdo, aponta a uma condigéo

29 “E muito curioso gue as pessoas que creem que pensam, ndo se apercebam de que pensam com palavras [...] é
no encontro dessas palavras com o seu corpo que algo ganha forma". Tradugdo livre da versdo de Rodriguez
Ponte.
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chave da leitura de Lacan: a biologia ndo é mais natural que outro discurso, é uma linguagem e
pode ter a forma da biologia classica ou outra. Como introduzimos anteriormente, o real ndo é
organico, e isso parece claro com a biologia que Lacan alude como dizer de Freud. E, por que
a energetica precisa ser lida como mito? Para dar conta das falhas do simbdlico. Diz Lacan que
na pergunta pela natureza do psiquismo reside toda a discussao de Freud e a originalidade da
psicanalise: a fungdo energetica, que é escrita, ndo a sustancia. Freud constroi um mito de
funcionamento de uma energética que € um verdadeiro mistério, € por iSso que escreve.
Evidentemente Lacan ndo desconhece as bases epistemoldgicas de Freud, esta atendendo aos
conceitos — furos da teorizacdo® (LE GAUFEY, 2013), lendo o que resta nas gretas de uma

escrita que, aparentemente terminada, se reescreve.

Como é sabido, a linguistica ndo parece ter sido uma das referéncias cientificas de
Freud3!. Embora contemporaneo de Saussure, quem for fundamental para Lacan, Freud foi
influenciado por Hughlings Jackson®? (BIRMAM, 1993). No ensaio A Interpretacdo das
Afasias [Zur Auffasung der Aphasien] (1891), Freud coloca os primeiros rascunhos de sua
metapsicologia, teorizando sobre o funcionamento da linguagem. Com uma nova teoria
associativa das afasias e parafasias, e produzindo um quebre com as perspectivas anatémica e
localizacionista predominante na neurologia do fim do século XIX, Freud alude a outro possivel
enlace entre o corpo e alma, na linguagem. Propde a existéncia de um campo complexo de
associacOes que nomeia como aparelho de linguagem cuja unidade ¢ a palavra, “uma complexa
representacdo que se apresenta composta de elementos acusticos, visuais e cenestésicos” (1977,
p. 67). O aparelho de linguagem é uma tentativa de conceptualizacao que prescinde das relagdes
de disposicdo anatdmica. Ndo ha uma relacdo de causalidade entre o0 somatico e o psiquico, mas
as funcbes psiquicas se apoiam em processos fisiolégicos, que se estruturam como um
complexo de transmissdes e associagdes. Freud vai elaborando essa linguagem, por exemplo,

chama “centros” aos “angulos do campo da linguagem” (1977, p. 63). Podemos dizer, pelo

30" 0 assunto sera retomado no capitulo 3.

31 Nas Obras completas as mais de 100 referéncias a linguistica estdo na forma de um adjetivo. Ha apenas trés
referéncias a linguistica como ciéncia. Uma delas foi em 1910, " Sobre el sentido antitético de las palabras
primitivas" (vol. XI, 1992), onde menciona a leitura acidental de uma obra do linguista Karl Abel. As outras
duas referéncias podem ser encontradas, uma na décima palestra de introducéo a psicanalise de 1915, dedicada
ao simbolismo do sonho, e a outra na 292 palestra de 1932, na qual ele revisa a teria dos sonhos. Em ambos 0s
casos, sdo apenas referéncias gerais (SAUVAL, 2011).

Em "Freud und die Verlassung der klinischen Psychiatrie" (Freud e a Carta Magna da psiquiatria clinica), de
1936, Binswanger adverte que a doutrina genética de Hughlings Jackson tive uma influéncia decisiva sobre o
pensamento de Freud, e afirma que sem o conhecimento de este livro e impossivel ter uma compreensdo
histérica das obras de Freud. Por exemplo, j& estava em Jackson uma teoria econdmica da descarga: expressoes
verbais com descargas nervosas em conflito (STENGEL EN FREUD, 1973).

32
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momento, que o aparelho de linguagem carrega o gérmen do futuro aparelho psiquico. A
estrutura associativa da palavra que Freud constrdi da inicio a ruptura com as explicacbes
médicas reinantes na época, quer dizer, estabelece as bases da metapsicologia ao apontar para

o fato de o corpo responder a linguagem.

Freud reconhece também que os fendmenos histéricos ndo levam em conta a
estrutura anatdmica do sistema nervoso, por exemplo, as dores ou anestesias ndo podem ser
explicadas. O funcionamento do corpo passa a ser explicado por processos excitatorios do
aparelho psiquico e se tratara finalmente de uma perda associativa e funcional. A lesdo dindmica
da histeria do Charcot, também é para Freud um problema associativo que permite pensar de
outro jeito a constituicdo do corpo e a compreensdo de sua funcionalidade: ndo é anatébmico,

mas corpo de uma Vorstellung:

que es la concepcidn trivial, popular, de los érganos y del cuerpo en general la que
estd en juego en las pardlisis histéricas, asi como en las anestesias, etc. Esta
concepcién no se funda en un conocimiento ahondado de la anatomia nerviosa, sino
en nuestras percepciones tactiles y, sobre todo, visuales (FREUD, vol. I, 1992, p.
207).%2

Freud estd dizendo, em 1893, que ha outro corpo, distinto do corpo dos
conhecimentos das disciplinas cientificas, um corpo que € sentido. A leséo funcional, referente
das explicagbes da psiquiatria é tomada literalmente como uma “lesdo de uma fungao"
(ALLOUCH, 2021, p. 52). Esse movimento que faz Freud instala a lesdo em uma matéria que
é representacional. Essa conjectura transmuta o tecido corporal, palpavel, medivel, etc., por
tecido historico, onde aparece o apice da causa como impossivel —um furo na teoria-. Achamos

aqui, na lesdo funcional, uma via possivel para pensar a dor, que sera trabalhada no capitulo 4.

Naquela época, Freud tinha criticado a teoria da sugestio de Bernheim3 respeito &

influéncia da palavra do médico na hipnose: segundo Freud o efeito da fala do outro no sujeito

3 “que € a concepcao trivial e popular dos 6rgaos e do corpo em geral que esta em jogo nas paralisias histéricas,

bem como nas anestesias, etc. Esta concepcdo ndo se baseia num conhecimento aprofundado da anatomia
nervosa, mas nas nossas percepgoes tacteis e, sobretudo, visuais.” Tradugao livre.

Bernheim se opOs a doutrina de Charcot, ao ponto que "suas criticas as concepc¢des de La Salpétriére
produziram, apés a morte de Charcot em 1893, uma profunda crise que forgou um repensar geral das
concepgdes de neurose e psicoterapia”. Na medicina francesa, [...] esta crise levou a um periodo de
desorientacdo que durou até o final do século”. Gandolfo (1982) aponta que o elemento fundamental da
polémica Nancy-Salpétriere reside em como ela influenciou Freud na elaboracéo de sua teoria psicanalitica.
N&o sé implicou uma ruptura na historia da medicina, por causa da revisdo de conceitos, mas também
participou do surgimento da psicandlise, afirmando com Bernheim que o tratamento da histeria deveria estar
ligado a psicologia. Segundo este autor, Freud pdde, revisitando os trabalhos de Charcot e Bernheim, elaborar
uma alternativa ao problema da neurose: a teoria psicanalitica. O interesse de Freud pela hipnose o levou a

34



48

é desde sempre (ndo unicamente causada pela autoridade médica). Também Freud da a
consciéncia 0 estatuto de uma funcdo psiquica alheia aos processos fisioldgicos. Esse
distanciamento com a Escola de Nancy, e também com a causalidade fisiologica da Salpétriére
de Charcot, é crucial para entender o que sera a divisao estrutural que Freud construira na
histeria, j& ndo unicamente pelo automatismo ensimesmado do corpo anatémico. Freud ressalta,
portanto, que o corpo ¢ ignorado pela consciéncia, “la histeria se comporta [...] como si la
anatomia no existiera, o como si no tuviera noticia alguna de ella” (vol. I, 1992, p. 206).% A
consciéncia nada sabe desse corpo do atlas médico, mas ha um saberdo tipo automatico que
decorre da associacdo: o corpo da representacdo. Neste momento, anterior a metapsicologia, 0
corpo parece ser um subsistema da consciéncia, entendida como complexo de associagoes.
Neste contexto, a lesdo histérica, concepto significado por Charcot, em Freud se define como
uma supressdo da acessibilidade associativa de uma representacdo no eu —consciéncia, e
causada pelo aumento na quantidade de afeto [Affektbetrag] ligada a uma representacédo. Trata-
se da conhecida teoria da Ab-reacdo dos acumulos de Estimulo [Das Abreagieren der
Reizzuwachse] (1897 [1886-99]): toda impressao psiquica é revestida de uma carga de afeto da
qual o “eu” se desfaz, por uma reacdo motora ou uma atividade psiquica associativa. Se o
individuo ndo consegue eliminar esse afeto, entendido como excedente num sistema que tende
ao equilibrio, a lembranca da impressdao se constitui como um trauma e se torna causa de
sintomas histéricos. Freud opera um deslocamento da funcdo da linguagem: deixa de ser um
reflexo das fungdes superiores do pensamento, para tornar-se o que une ao falante com seu
corpo. A hipotese etioldgica subsequente € a de uma subtracao desta representacdo do processo
associativo, deixando o membro representado fora de jogo ou "indisponivel". Segundo Lacan,
desde o inicio se tratava de um fato de linguagem e sua relagdo com o corpo. O sintoma histérico
esta ligado as palavras que foram ouvidas, ainda que estejam esquecidas. Assim, a lembranca

do trauma toma a forma de uma significacdo que insiste como um corpo estranho, como um

escrever o prefacio do livro de Bernheim, De la suggestion et de sesapplications a la thérapeutique, publicado
entre 1888 e 1889, os mesmos anos em que Freud publicaria "Psychical Treatment (Treatment da alma)", 1886-
1899. Este trabalho é importante porque Freud descreve pela primeira vez o conceito de sugestdo como um
influxo psiquica que produz uma representacéo, tal como um comando, comunicagéo ou ensino, e "cuja origem
ndo esta sujeita a exame" (p. 88). Freud dispensa qualquer explicacdo de natureza biologista e afirma o poder
terapéutico da palavra, uma palavra que seria colocada do lado do paciente. Com a refutacdo de Bernheim de
Charcot, ele introduz o termo psicoterapia (“cura pelo espirito™) na medicina, transferindo o interesse médico
da patologia para a terapéutica. Seus alunos, como Paul Emile Lévy, lancaram as bases da psicoterapia, criando
um tratamento por persuasdo em oposicao a sugestdo, onde se busca a origem da patologia e a participacdo
consciente e voluntéria do paciente no tratamento (L6pez, 1970).

“a histeria comporta-se [...] como se a anatomia nao existisse, ou como se eu ndo tivesse noticias dela”.
Traducéo livre.
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saber, mas do qual pouco se sabe. O sintoma histérico descobre/desvela na fala um corpo
estranho. Esse corpo se pode ler num outro texto anterior titulado “Un caso de curacion por
hipnosis. Con algunas puntualizaciones sobre la génesis de sintomas histéricos por obra de la
«voluntad contraria»” (1892-1893) onde Freud afirma que respeito das representagdes ha “una
suerte de reino de sombras, hasta que salen a la luz como unos espectros y se apoderan del
cuerpo que de ordinario estaba al servicio de la conciencia yoica dominante” (vol. I, 1992, p.
16).36 Existe uma divisdo entre a consciéncia e uma outra dimenséo que é capaz de apropriar-
se do corpo: a “contravontade”. Segundo Lacan (S2, 2010), nesse momento da elaboracao
freudiana trata-se de um eu, cuja concepcao € pre-psicanalitica: o “eu” é da mesma ordem da

consciéncia. Esse eu-consciéncia é abandonado posteriormente na metapsicologia.®’

No Seminario 2 (1954- 1955), Lacan dira que o Projeto “ja é metapsicologia” (2010,
p. 36). Ainda que se utilize nele os termos da neurologia, o Projeto ndo é depreciavel no marco
de um movimento de teorizagdo, nele nos deparamos com a escrita do funcionamento psiquico,
segundo “una espécie de economia de la fuerza nerviosa” (FREUD, vol. I, 1992 p. 382).38 Neste
texto, Freud rentincia a neurologia, e elabora o que Lacan chamava de “mito energético”, citado
acima, onde a linguagem tem um papel proeminente que Lacan sabe ler, mas ndo assim Freud.
O objetivo do Projeto é “representar los processos psiquicos como estados quantitativamente
determinados de particulas materiales especificables” (vol. I, 1992, p. 154).% Elas s&o
representacfes de processos inapreensiveis no corpo. No Seminario 7 (1959-1960), Lacan
retoma a importancia de ler o Projeto, por que o aparelho nele descrito constitui uma topologia
da subjetividade, “uma vez que ela ¢ edificada e construida na superficie de um organismo”
(2008, p. 55). Mas, ainda antes, diz que esse organismo “parece feito ndo para satisfazer a
necessidade, mas para alucina-la.” (p. 40) Em um encontro posterior do semindrio, e diante a
intervencdo sobre a Entwurf de Lefevre- Pontalis, Lacan comenta sobre o principio do prazer

gue ndo é susceptivel de nenhuma inscricdo em uma referéncia bioldgica, e que o assunto € que:

36 «“Uma espécie de reino das sombras, até virem a luz como espectros e tomarem conta do corpo que normalmente

estava ao servigo da consciéncia do ego dominante.” Tradugdo livre.

37 Segundo Freud explica no “O inconsciente” (1915), consiste em explicar qualquer fendmeno psiquico

conforme um triple ponto de vista: topico ou lugares psiquicos diferenciados: consciente-pré-consciente-
inconsciente (mais tarde eu-isso-supereu); dinamico ou o célculo de as forgas e conflitos em jogo; econémico
ou as quantidades de energia involucrada em toda manifestagdo psiquica.

38 “Uma espécie de economia da for¢a nervosa”. Tradugao livre.

39 “Representar os processos psiquicos como estados quantitativamente determinados de particulas materiais

especificaveis”.
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O mistério ndo é tdo grande assim se observarmos que esse estado de fato é suportado
pelo fato de que a experiéncia de satisfacdo do sujeito é inteiramente suspensa ao
outro, aquele que Freud designa com [...] o Nebenmensch. [...] é por intermédio desse
Nebenmensch, como sujeito falante, que tudo o que se refere aos processos de
pensamento pode tomar forma na subjetividade do sujeito (S7, 2008, p. 53).

O Projeto, que foi publicado muitos anos depois, € chave porquanto nele se
descreve a experiéncia de satisfacdo originaria e mitica, na qual existiria um corpo pre-
linguistico, um que ainda ndo estaria marcado pela linguagem. Lacan (S6, 2015), encontra nesse
objeto que “por sua natureza que [0 objeto] € perdido como tal. Ele jamais sera reencontrado”
(p. 68): Das Ding. Neste contexto do Projeto, se Lacan I1é uma linguagem que escreve uma
“topologia da subjetividade”, ¢ para trazer o que tinha dito no seminario anterior (1958-1959):
a Lei da subjetividade é a entrada do homem na linguagem e sua captura pelo discurso que o
preexiste. No falasser, pelo fato de ser constituido no Outro da linguagem, algo esté& para sempre

perdido, onde a dor tem um lugar.

Se com a soldagem e os elos intermediarios Freud aludia inicialmente a uma relacéo
dificil de nomear da psique com o corpo, a pulsdo é elevada a funcdo de conceito fundamental
para explicar tal unido. Se recapitularmos até aqui, parece haver dois corpos no percurso
freudiano, por um lado aquele corpo que alcanca o psiquico, o corpo sentido das histéricas
afetado nas representacdes inconscientes — na dor que nao encontra referéncia anatdmica-, € 0
corpo oferecido pelo conhecimento cientifico, aquele nomeado como “excitagdo somatica”.

Entre eles se constitui o conceito basal da nova teoria da pulsao, que é definida por Freud como

un concepto fronterizo entre lo animico y lo somatico, como un representante
{Reprasentant} psiquico de los estimulos que provienen del interior del cuerpo y
alcanzan el alma, como una medida de la exigencia de trabajo que es impuesto a lo
animico a consecuencia de su trabazén con lo corporal (vol. X1V, 1992, p. 117).%°

S6 nesta defini¢do podemos achar: um conceito, o animico, o somético, “como um
representante psiquico” (faz de), os estimulos, o corpo (organismo), a alma, o corporal; e: uma
fronteira (uma borda?), uma fonte interior (buraco?), um deslizamento (uma passagem?) e uma
ligacdo. Nesta complexidade de conceitos, espacos, substancias e movimentos, ao longo dos
volumes escritos, é possivel achar uma tentativa de ligar as pulsdes as func¢des bioldgicas de

sobrevivéncia (alimentagdo e excrecdo), mas as pulsdes sexuais implicam sempre um desvio

40" «“Um conceito de fronteira entre o animico e o somatico, como representante psiquico {Repréasentant} dos
estimulos que vém do interior do corpo e chegam a alma, como medida da exigéncia de trabalho que € imposta
a alma em resultado da sua interac¢do com o corpo.” Tradugdo livre.
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que marca para a sexualidade uma diferenca radical com o instintivo. As representacoes
inconscientes e as excitacdes somaticas tem uma relacdo complexa de discernir, mas Freud
continua aprofundando nela como um projeto de pesquisa que ndo acha respostas na anatomia.
O furo na teoria se mantém. A diferenca dos animais com sua relacdo ao instinto, que € entéo o
proprio dos “homens”? A pulsdo como forca constante [konstante kraft] é aquela diferente de
uma “for¢a de choque, [...] uma referéncia a forga viva, a energia cinética” (LACAN, S11,
1988, p. 163), ela ndo é regulada pelo movimento (F = m. a) e tampouco por uma forca pontual
(choque), portanto, que seja constante impossibilita qualquer reducdo da pulséo a biologia e sua
fisica que determina seu ritmo regrado. Lacan conclui que a meta da pulsdo € um circuito ou
“tour” incessante em torno do objeto, presto ela “ndo tem dia nem noite, ndo tem primavera
nem outono, que ela ndo tem subida nem descida” (S11, 1988, p. 157), € de uma outra ordem.
Se o ser fala, para Lacan, entdo a pulsdo podera ser compreendida como o efeito da incidéncia

do significante no corpo.

A teoria dos sonhos de Freud produzira finalmente uma subverséo: o missing link é
o inconsciente. Os processos inconscientes se elaboraram com ela, a “psicopatologia da vida
cotidiana” e os chistes, sobre a base de um aparelho psiquico regulado por um principio
homeostatico, parte do mito energético, que procura o prazer e evita o desprazer, que se
estrutura em trés lugares: consciente, pré-consciente, inconsciente. Que consequéncias tem a
divisdo de Freud? E que podemos inferir de sua escrita? Retomaremos, nos capitulos que

seguem, a importancia do modelo do aparelho psiquico e a dor nele.

Até aqui, queriamos apenas trazer de forma sucinta e condensada o modo em que
Freud preocupou-se em explicar 0s mecanismos que contradiziam as explicacdes
predominantes sobre o funcionamento do corpo. Sem ser esse o principal objetivo, a propria
dindmica do pensamento da pesquisa foi colocando as limitacGes teoricas e for¢cando novas
perguntas e respostas provisorias: as de um corpo enlacado com a linguagem. E aqui que
achamos um assunto chave: Freud consegue dar um passo fundamental, que d& origem a
psicanalise, isso €, o corpo é afetado pela palavra (até podemos falar de um corpo representado),
mas outra coisa bem distinta é dizer que, para o falasser, ndo ha corpo sem linguagem ou que
o corpo ¢ feito de linguagem. “Freud ndo era lacaniano!” (LACAN, S22, 2002, p. 12).
Abordaremos essas questfes ao longo do trabalho, para perguntar-nos, nessa diferenciacéo,
qual ¢ o estatuto da dor nos textos de Freud e de Lacan.
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Corpolinguagem

E preciso determinar os campos e a distancia dos objetos para um estudo rigoroso
da dor. Para o discurso que Lacan elaborou, ndo se trata de negar o corpo bioldgico ou
tridimensional, mas de reconhecer que ele ndo é seu objeto, ou seja, construido dentro de seu
conjunto teorico e epistemoldgico, e, portanto, trata-se de nao localizar a causalidade no
organico. Como mencionado acima, Lacan recupera com a histeria “o nascimento da verdade
na fala e, através disso, esbarramos na realidade do que ndo é nem verdadeiro nem falso”. (E,
1998, p. 257) Ha um novo método onde a palavra é o meio "na medida em que ela confere um
sentido as funcdes do individuo; seu campo € o do discurso concreto, como campo da realidade
transindividual do sujeito” (E, 1998, p. 259). O inconsciente, uma histéria de palavras, € um

capitulo em branco, e ainda assim uma verdade é escrita no corpo.

Lacan quebra definitivamente a ligacéo direta com os tracos neurais, ele 1€ que os
tracos freudianos sao significantes, o sistema ndo é nervoso, € simbdlico. N&do se trata ja de um
corpo que pode ser contabilizado “en su registro purificado posible de radiografiar, calibrar,
diagramar, y susceptible de condicionar” (LACAN, 1966, p. 14)*1. N&o se trata mais da leitura
classica da res extensae a res cogitans, nem do organismo e das representacbes mentais de
Freud, nem do monismo biolégico que unificou mente e corpo em fisica e quimica- como
natureza e funcionamento da sustancia que ainda hoje explica a dor dentro e fora da psicanalise;

trata-se de recuperar um corpo que, em seu dizer, a estrutura da linguagem o recorta.

O Discurso de Roma (1953) e uma das Conferencia de Milan (1973) sdo duas das
referéncias fundamentais de Lacan para pensar a relacdo entre a linguagem e o corpo, que da
conta de um trabalho continuo de mais de vinte anos. De fato, podemos pensar que o0 primeiro
pode ser entendido como a tentativa de Lacan de fundamentar a natureza especifica da préatica
analitica e da teoria em coordenadas muito diferentes de um biologismo substancialista, como
mencionavamos acima, defendido pelos pos-freudianos: “Nossa tarefa sera demonstrar que
esses conceitos s6 adquirem pleno sentido ao se orientarem num campo de linguagem, ao se
ordenarem na fun¢do da fala” (E, 1988, p. 247). Esse ano, em 1953, Lacan estava elaborando
as primeiras teorizag@es sobre o ISR, apresentadas no dia 8 de junho na Sociedade Psicanalitica
de Paris. Esse mesmo més, de 1953, houve a cisdo na Sociedade Psicanalitica de Paris e a

formagéo da nova Sociedade Francesa de Psicanalise. Em setembro, Lacan elabora o informe

41 “No seu registo purificado, possivel de radiografar, calibrar, esquematizar e susceptivel de acondicionamento”.
Traducéo livre da versdo de Rodriguez Ponte.



53

chamado Discurso de Roma, sob o titulo Fungdo e campo da palavra e da linguagem na
psicanalise. Apds os acontecimentos de 1953 e no que se segue, o ternario lacaniano real,
simbolico e imaginario foi “o qual Lacan varreu a quase totalidade do dominio de aplicacdo do
campo freudiano. [...] Foi Lacan quem chamou a seu ternario de “teriaca”, apresentando-o como
um medicamento feito de multiplos corpos.” (ALLOUCH, 1993, p. 103) Ha particao, esses trés
corpos sdo as trés consisténcias. A apresentacdo da topologia de trés, do né borromeano,

aconteceu na primeira sessao do seminario Les non-dupes errent, em 13 de setembro de 1973.

Lacan aponta desde cedo a necessidade para a técnica analitica, de que o analista
conheca e demonstre que ela deve ser orientada em um campo da linguagem. Avaliando os
problemas da psicandlise, tais como a funcdo do imaginario proveniente da psicanalise com
criancas, a nocao de relacdes de objeto libidinal e sua analise fenomenoldgica, e a importancia
da contratransferéncia e da préatica do analista, ele aponta sua caracteristica comum: a tentacédo
de abandonar o fundamento da palavra precisamente porque constituem terrenos que confinam
o inefavel. O que ele chama "funcGes da palavra"”, diz ele, é onde o psicanalista deveria ser um
mestre e, entretanto, ele denuncia que desde Freud parece ter sido abandonado. Estas palavras
sdo fundamentais porque marcam sua posic¢do de retorno a Freud, ndo ao "pai da psicanalise",
mas de um dizer que funda uma nova discursividade. Como Allouch assinala em Letra por
Letra, Lacan nem sempre foi freudiano (2021, p. 370) e, uma vez la, a partir de 1955 nédo haveria
retorno. Se sua posicdo despersonalizada ja estava em construcdo, é a funcdo autor
(FOUCAULT, 1999) que permite a Lacan dizer que ele é freudiano, ou seja, falar no caminho
aberto por Freud: dizer um dizer, o "se diz”, o "isso fala", a palavra anterior e imposta por fim

questionada.

Na releitura de Lacan (1995) da pulséo, conceito “unido” de Freud, propde uma “a-
natomia”, ou Seja, a partir da introducdo do objeto a ele postulara a ex-sisténcia de um corpo
para a psicanalise. Numa tentativa de demonstrar a eficacia constitutiva da linguagem, primeiro
em relacao ao sujeito do inconsciente e seu corpo, e depois do parlétre, postula que a linguagem
opera sobre o vivente configurando o corpo. A reformulagéo a que Lacan submete a pulséo é o
resultado de uma dupla volta tedrica e outra epistemologia: da representacdo que define o
psiquico & estrutura da linguagem e seus efeitos, e da "excitacdo somatica" ao conceito de

g0z0.*? Isto é conseguido através do recurso a topologia. Na palestra de 20 de junho de 1962,

42 Esta diferenga ndo significa que haja uma passagem linear da representacdo para o significante; insistiremos
na impossibilidade deste salto epistemolégico sem consequéncias. Esta leitura pode ser encontrada, por
exemplo, em Birman 2005.
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Lacan denuncia a "increible vocacion de chatura™ (59, 1961, p. 8)* daqueles que identificam o
somatico com uma instancia bioldgica, e afirma seu absurdo. Analisando o interior e o exterior
do corpo, ele conclui que € necessario atribuir a defini¢do freudiana da pulsdo a uma topologia:
a borda e o buraco sdo alguns dos recursos que ele utilizard para pensar sobre o estatuto do

corpo, mais além do imaginério.

Desde aqueles anos até os anos 70, a linguagem esteve no centro de seu trabalho e
desenvolveu sua tese "o inconsciente é estruturado como uma linguagem” (LACAN, 1997, p.
25); contra, ou seja, apoiado por Ferdinand de Saussure e Roman Jakobson, ele assume a
linguistica da diferenca e estabelece o significante como a unidade béasica: é uma linguagem, a
alusdo a uma estrutura. Em Letra a letra (2021)*, Jean Allouch adverte sobre o efeito sugestivo
por repeticdo da famosa definicdo da hipoOtese do inconsciente e propde uma leitura. Em
primeiro lugar, que o fato de haver "uma linguagem™ nos convida a admitir que ha algumas
linguagens, hd um plural que repercute no enunciado e d& valor deictico & "uma". A lista das
"linguagens" ndo se encontra em Lacan, tampouco "essa" que responderia a estrutura do
inconsciente; poderia ser a de Jakobson, da algebra de Lacan, da teoria dos conjuntos, da
topologia... Allouch conclui que ndo é possivel designar "essa linguagem™ que estrutura o
inconsciente. Por fim, apds um desvio interessante®, ele propde, a partir do Seminario A
Identificac@o, que a estruturagdao do inconsciente ¢ definida por Lacan pela “operagdo de
localizagéo da primeira conjugacao de uma emissdo vocal com um signo enquanto tal™ (p. 216),
operacdo identificavel com a que esta em jogo na origem da escrita. Doze anos depois, Lacan
diz: "é do lado da escrita que se concentra o que estou tentando interrogar sobre o que acontece
no inconsciente quando digo que o inconsciente € algo no real” (ALLOUCH, 2021, p. 216).
Lacan recupera a escrita como uma funcdo latente na prépria linguagem e uma leitura que
rompe um indizivel, com uma "aposta", diz Allouch (2021), que foi a escrita dos trés registros.
Assim, 0 que insiste é a letra — e ndo no significante —, ou seja, "estruturado como uma
linguagem™ significa "como aquela linguagem cuja estrutura so € revelada pela escrita™ (p. 240).
Voltar-se para a literalidade, para a letra, a fim de produzir a inanidade da palavra, onde o

imaginario e o simbolico encontram seu estatuto de dito-mension. Os desenvolvimentos

43 “Que incrivel vocagdo de achatamento”. Tradugao livre da versdo critica de Rodriguez Ponte.

4 As citagles a seguir, deste livro, foram traduzidas do espanhol.

4 parauma compreensdo mais profunda de sua interpretacdo, sugere-se a leitura do capitulo sete "La ‘conjetura
de Lacan’ sobre a origem da escrita".
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alcancados nesse periodo nos ajudardo a pensar sobre a dor quando aparece em Freud como um
signo (da linguagem da clinica moderna).

Uma das maneiras pelas quais Lacan repensa sobre a relacdo da pulséo a linguagem
é com a triade necessidade-demanda-desejo. Ao inseri-la no grafo do desejo (e depois no toro),
Lacan consegue explicar como o vivo é tomado pela cadeia significante. Segundo Lacan, ndo
se trata mais de necessidades pelo fato de falar, a estruturagdo subjetiva passa pela captura da
necessidade no "desfiladeiro do significante”, ou seja, no campo do Outro (que Freud teria
insinuado na critica a Bernheim), perdendo assim a sujei¢do ao instinto. Nas palavras de Lacan,

é uma questdo de:

um desvio das necessidades do homem pelo fato de ele falar, no sentido de que, por
mais que suas necessidades estejam sujeitas a demanda, elas lhe retornam alienadas.
Isso ndo é efeito de sua dependéncia real (que ndo se suponha reencontrar ai a
concepgdo parasita que é a nogdo de dependéncia na teoria da neurose), mas da
configuracéo significante como tal e de ser do lugar do Outro que sua mensagem &

emitida. (E, 1998, p. 697)
Lacan retoma Freud e enfatiza a diferenca entre a primeira experiéncia de satisfacao
e as seguintes, sendo a primeira absoluta e mitica (furo), ja presente no Projeto (1895) e nas
Formulaciones sobre los dos principios del acaecer psiquico (1911). Observa-se como a relacéo
com o Outro instala uma economia que ndo é da ordem da necessidade, mas da pulsdo. Em sua
tentativa sustentada de formalizacdo, ele elabora o matema da: o sujeito dividido do
inconsciente esta relacionado ao objeto da pulsdo (a) por meio da demanda. Essa escrita € a
relacdo da pulsdo com a linguagem, que é estruturada com base na demanda, que, por sua vez,
é simbolica. Assim, Lacan encontra no dizer de Freud uma possivel reconfiguracdo do

“conceito limite”, que nada tem a ver com energias ou impulsos.

No seminario anterior, de 1962-1963, Lacan propde 0 objeto a como real — o real
na escrita. Ou seja, 0 objeto a é aquele que ndo pertence a ordem do significante, mesmo que
seja um de seus efeitos. Ele “resiste a qualquer assimilagdo a fungao do significante, e ¢ por
IS0 mesmo que simboliza o que, na esfera do significante, sempre se apresenta como perdido,
como o que se perde para a significantizacdo” (S10, 2005, p. 193). As pulsdes parciais sdo lidas
como partes do corpo que podem ser separadas dele (peito, fezes, pénis), ou seja, que podem
ser cortadas ou separadas: a “libra de carne”. Os orificios do corpo receberao atengdo especial
no Seminario 11. O corpo pulsional, que ja ndo trata mais de energias e instintos, esta

relacionado a uma estrutura do inconsciente e, digamos, da linguagem: as hiancias (LACAN,
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S11, 1999, p. 183). Isso nos permite prosseguir com os desenvolvimentos do corpo pulsional
com uma topologia de bordas e furos intermediarios na troca com o Outro. Os primeiros dizem
respeito a zona erogena: a boca, o anus, a palpebra, a orelha e os furos sdo constituidos pelo
efeito do corte operado pelo significante. Consequentemente, no encontro com o Outro, a
linguagem, o objeto a é um pedaco desprendido do corpo que o sujeito perde, chave para a
constituicdo subjetiva. No altimo capitulo propomos uma leitura do fato de Lacan (1978) dizer

que a dor € uma pulséo parcial.

O Seminério 13 (1965-1966) serd dedicado exclusivamente ao objeto, definido
como “lo que del cuerpo cae bajo la cuchilla como efecto del significante” (S13, 1966, aula 14,
s/p)*, ou seja, embora simbolizado como parte do corpo, o objeto é um buraco, um efeito da
entrada na linguagem. Um elemento importante, embora ndo esclarecido ao longo dos anos e
até apresente contradi¢cGes (LEADER, 2021), é o gozo que se deposita nos diferentes objetos.
H& gozo no buraco, o efeito da linguagem, portanto o objeto tem uma dimensdo corporal
negativizada: “¢ evidente que, nessa entidade tdo pouco apreendida do corpo, ha alguma coisa
gue se presta a essa operacdo de estrutura l6gica, que nos resta a determinar. VVocés sabem: o
seio, o cibalo, o olhar, a voz, essas pecas destacaveis e, contudo, fundamentalmente religadas
a0 corpo — eis o de que se trata no objeto a” (S14, 2008, p. 15)*"; “esse residuo [objeto a] €, no
fim das contas, a juncdo mais segura — por mais parcial que ela seja — [...] do sujeito com o
corpo (S14, 2008, p. 398). O objeto é engendrado como um corte na superficie topolégica do
cross-cap, permitindo que Lacan descreva o buraco e mostre que € o corte que engendra a
superficie, e ndo o contrario. O corpo ndo é dado de antemdo e o corte significante o desmembra;
€ 0 préprio corte que gera ou corta o corpo. Assim, a constituicdo do corpo requer uma operagao
de corte e perda, correlativa a entrada na linguagem.

Jouissance introduz toda uma série de problemas em torno da teorizacao do corpo.
Em 1966, se dirigindo aos médicos do Salpétriere, Lacan dira que o corpo que lhe interessa ndo
é caracterizado apenas pela dimensao da extensdo, mas pela condicdo de gozar de si mesmo.
Uma dit-mension e uma “sustancia” que o conhecimento médico deixa de fora.N&o é mais o
corpo do organismo bioldgico, mas uma outra dimensdo com a qual opera a Psicanalise, e que

de certa forma relé a economia freudiana. Nesse ponto, no Seminario 13, Lacan se refere ao

46 ng que do corpo cai sob a ldmina como um efeito do significante". Traducao da versdo de J. Tarella. Inédito.

47 Jtalico de Lacan.
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estreito entrelacamento entre 0 gozo e o corpo (S13, aula 15, s/p). Qual € essa outra dimensao

do corpo que a dor revela? Lacan da alguns indicios que serdo retomados no capitulo 6.

A partir da década de 1970, a criacdo do termo parlétre (falasser) alude ao ser que,
a medida que fala, goza. No Seminario 20, — Encore, homofénico em francés com en corps —,
Lacan propde uma solucdo problemética que ainda € objeto de muita discussdo: o0 gozo como
terceira substancia, mas “a condi¢do de que ela se defina apenas como aquilo de que se goza”
(S20, 2008, p. 35). A ideia de uma substancia € delineada no Seminario 7 (2008) e no Seminario
14 (2008), em que Lacan diz que o gozo é, logicamente falando, uma substancia, no sentido
l6gico. E no Seminario 20 (2008) que aparece a “substancia gozante” (p. 35)*%: “propriedade
do corpo vivo, sem davida, mas ndo sabemos 0 que é estar vivo, sendo apenas isto, que um
corpo, isso se goza” (S20, 2008, p. 35). Ele dira que a substancia gozante é propriedade do
corpo vivo, que ndo ha gozo sem vida, e esta Gltima é introduzida ao né borromeano no registro
do real como o estritamente impensavel. Como aprofundaremos no capitulo 3, a vida ndo é
aquilo da descricao bioldgica, mas o impensavel, e é por isso que, como Spinoza se perguntava,
Lacan diz: “no se sabe lo que es un cuerpo viviente. Es un asunto para el cual nos remitimos a

Dios” (S24, p. 24)*. E por isso que existem “milagres do corpo” que ndo podemos explicar.

Com o0 gozo, causado pelo significante, ele supde a diz-menc¢do do corpo, no ser
falante (S20, 2006, p. 156), ou seja, é a introducdo do gozo que permite a Lacan dizer que o
corpo fala. E a partir dai que o real “é o mistério do corpo falante é o mistério do inconsciente”
(S20, p. 178). Se em Freud podemos ver um aparelho de linguagem com uma dimenséo
econbmica ligada ao corpo pulsional, que finalmente remete ao organismo, Lacan, ao assumir
a relacdo gozo-significante, situa a linguagem como um aparelho de gozo que é fortalecido pela

introducéo da lalingua. Em Encore ele argumenta:

A linguagem, sem duvida, é feita de lingua. E uma elucubragdo de saber sobre a
lingua. Mas o inconsciente é um saber, um saber-fazer com a lingua. E que se sabe
fazer com a lingua ultrapassa muito o que podemos dar conta a titulo de linguagem
(S20, 2006, p. 190).

48 | acan toma Hegel, Aristoteles e Lénin para a elaboracdo do conceito de gozo como substancia; ele nunca toma
Freud como interlocutor (EIDELSZTEIN, 2004).

49 “Naio se sabe o que é um corpo vivo. E um assunto para o qual nos remetemos a Deus". Tradugdo livre da
versdo espanhola por Sherar e Rodriguez Ponte.
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Algo parece preceder logicamente a linguagem, ou seja, ela € (logicamente)
secundaria a lalingua. O inconsciente é estruturado como uma linguagem, mas € um saber-fazer
com a lalingua. O que nos interessa neste ponto € o som, o balbuciar infantil, antes da lingua
articulada, e a lingua materna produtora de gozo, fora do sentido. H4 elementos separados da
cadeia significante que ressoam no corpo, materialidade do significante: “aqui deve haver algo
no significante que ressoa” (S23, 2008, p. 18), portanto, as pulsdes “sdo o eco no corpo do fato
de haver um dizer” (S23, 2008, p. 18). Com esse retorno, além da funcdo da demanda e do
passeio ao redor do objeto, ha o gozo pulsional, porque a lalingua ressoa no corpo na reiteracao,
que ndo cessa, de certos sons: o real pulsional. Lacan introduz com a lalingua a dimensao da
linguagem e do corpo: se os efeitos sao localizaveis como gozo e como “toda sorte de afetos
que restam enigmaticos” (520, 2006, p. 190). O corpo do real do gozo, fora do sentido e ndo
regulado por discursos, € para o falante uma causa de estranheza — o corpo se torna um corpo

éxtimo.

Pretender um corpo

O corpo que se constitui ndo é um dado primério. N&o se nasce com ele, ndo precede
a linguagem; como apontamos acima, é o resultado do corte feito pela lingua, ou seja, da relacédo
com o Outro. Antes de tudo, Lacan analisa, lendo Henri Wallon®°, a constitui¢do do corpo
produzida pela imagem especular com que o infans®! se identifica, uma imagem simbolizada
pelo que o Outro profere (E, 1998). A linguagem desempenha um papel fundamental na
construcdo e percepcdo unificada do corpo: se o sujeito sabe que tem um corpo, isso se deve ao
efeito do significante. Em O aturdito (1972), Lacan aponta que “o corpo dos falantes esta sujeito
a ser dividido por seus 6rgdos, o bastante para ter que lhes encontrar uma funcao” (OE, 2003,
p. 885), ou seja, que é a linguagem que isola os drgaos e atribui funcdes a eles; é por podermos
falar deles que adquirem representacao e, a0 mesmo tempo, sdo afetados pelos ditos. Esse salto,
de 1937 a 1972, mostra que a relacdo do corpo com a linguagem €, para a Psicanalise de Lacan,

um de seus pilares.

50 Wallon recebeu a Cadeira de Psicologia e Educacao Infantil no Collége de France em 1937, e foi reconhecido
como fundador da Psicologia cientifica francesa. A frente de uma equipe responséavel por escrever o oitavo
volume da Encyclopédie frangaise, intitulado Vida Mental, ele convidou Lacan a participar com o texto que
ele intitularia A Familia, em que aparece a primeira analise do estado do espelho.

51 Agamben dira que é aquilo que ainda ndo fala (2007).
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E o falante que tem um corpo, porque € o falasser que pode dizer que ele tem um
corpo. Nesse sentido, 0 animal ndo tem corpo — ou a0 menos ndo o corpo do falasser. Quem
sera, entdo, que tem dor? E, onde ele se localiza? Com relagéo as questdes que permanecerdo
depois de Descartes — se € um corpo ou se tem um corpo, e quem o tem — Lacan diz que para
se usar 0 verbo ter, é necessario que o préprio corpo seja algo alheio, e, portanto, tem-se 0
corpo, ndo se € em nenhum grau. Com Joyce, Lacan encontra a forma de abandonar, de deixar
cair a relagdo com o proprio corpo, queda suspeita para um analista, porque a ideia de si mesmo
como um corpo tem seu peso para Ocidente. A relacdo para nds € essa: 0 ego, que é chamado
de narcisico, porque sustenta o corpo como imagem (S23, 2007). Esse ego ndo é o Eu da
segunda topica freudiana, mas a necessaria reparacio da falta. E possivelmente neste ponto que,
sem negar 0 RSI e, portanto, o que poderia ser concebido como o0 corpo nos trés registros,
Fierens (2021) aponta, com a leitura do seminario de Joyce, que o corpo é imaginario. Nessa
relagdo que o falasser tem com seu corpo, como uma imagem “tdo imperfeita nos seres
humanos” (LACAN, E, 2006, p. 146), assenta-se 0 fundamento de toda relacdo de
conhecimento. Essa imagem confusa e imperfeita de nosso corpo é a Psicologia, diz Lacan, e

ndo é nada mais que um véu de desconhecimento. Dessa forma, ele se apresenta como algo que
€2,

O corpo adquire sua consisténcia no imaginario, mas como parlétre manifesta
constantemente sua inconsisténcia, ou seja, o falasser fica preso entre sua consisténcia
imaginaria e sua (in)consisténcia como corpo. A esse respeito, Lacan diz em seu seminario 20,
de 1972-1973: “O habito ama o monge, porque ¢é por isso que eles sdo apenas um. Dito de outro
modo, o que ha sob o habito, e que chamamaos de corpo, talvez seja apenas esse resto que chamo
de objeto a. O que faz aguentar-se a imagem, ¢ um resto” (S20, 2008, p. 13). O corpo “ndo se
evapora”, o que da sentido a sua consisténcia, o corpo ¢ “sua Unica consisténcia-consisténcia
mental, é claro” (S23, 2007, p. 64), mas pode sair fora a todo instante, “fout le camp a tout
instant” (S23, Sf., p. 32). Existe um “fato” do corpo somente porque o falasser o enuncia — ndo
um fato natural, mas artificial. Essa é a base do amor ao proprio corpo, 0 que esta por baixo do
habito, pois o estabelecimento dos fatos que ele reconhece é sempre mentiroso, no sentido do
imaginario. E uma crenca: o falasser adora seu corpo porque acredita que ele o possui (LACAN,
2006, p. 64). O corpo € um fato dito. Neste, o falasser pretende ter um corpo, mas ninguém

sabe 0 que acontece em seu corpo, e isso nada tem a ver com o inconsciente, embora a no¢ao

52 E 0 realismo transcendental de vérias leituras performaticas do corpo, entre elas algumas feministas.
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do inconsciente descritivo e imaginario encontre apoio nessa ignorancia. Seguindo Fierens
(2021), se o corpo imaginario € o que nos é estranho porque o temos, o inconsciente freudiano,
sistematico e simbolico, nos fala de um corpo como um buraco, amarrado ao real®®. Dessa
forma, a relagdo com o mundo, determinada pela relagdo do ego com seu corpo, néo € apenas
imaginaria, como propdem as psicologias; hd um resto que fala de forma diferente de sua

representacdo imaginaria. Como observado anteriormente, existe o objeto a.

Detenhamo-nos em uma citacdo de 1970, em uma espécie de recapitulacédo feita em

Radiofonia, diz Lacan sobre o corpo simbolico que

convém entender como nenhuma metafora. Prova disso é que nada sendo ele isola o
corpo, a ser tomado no sentido ingénuo, isto &, aquele sobre o qual o ser que nele se
apoia ndo sabe que é a linguagem que Iho confere, a tal ponto que ele néo existiria, se
ndo pudesse falar. O primeiro corpo faz o segundo, por se incorporar nele (OE, 2003,
p. 406).

Entendemos que o carater nao metaforico do “corpo do simbdlico” se refere ao
carater material que Lacan confere a linguagem, uma ideia delineada no texto inaugural Funcéo
e campo da palavra e da linguagem na psicanélise, de 1953. Ali, o autor afirma que a palavra
“6¢ um dom de linguagem, e a linguagem ndo é imaterial. E um corpo sutil, mas é corpo (E,
1998, p. 302). Presas as imagens corporais que cativam o sujeito, as palavras afetam o corpo,
que € revelado como incorporeo pelo sintoma. Essas imagens corporais em que elas se apoiam
referem-se a intermediagdo do imaginario, como pode ser visto no sintoma histérico, paradigma
do significante materializado. Como se vera no segundo capitulo, trata-se dos fundamentos do
significante e sua condicdo material, distante de qualquer aspecto idealista, com o apoio dos
incorporeos estoicos. Lacan se propde a fazer “justiga aos estoicos” (OE, 2003, p. 409), a quem
deve a possibilidade de afirmar que o simbdlico sujeita o corpo. Os estoicos distinguem quatro
tipos de incorporeos: lugar, vazio, tempo e “lekton”, que podemos traduzir como dizer; estes
sd0 a0 mesmo tempo inexistentes e constitutivos e explicativos da realidade objetiva, ou seja,
corporeos. Com essa referéncia, Lacan sustenta sua tese sobre a materialidade do significante e

do corpo.

Na citagdo acima, de 1970, o sintagma “num sentido ingénuo” refere-se ao que
mencionamos anteriormente quanto a unidade do corpo, que nos permite concebé-lo como um

corpo que se possui. Tal como havia trabalhado em suas varias versdes do Estadio do Espelho

53 No espanhol “anudado ”, feito um no.
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(1949), a alienagdo especular faz com que o corpo “intuitivamente” Se apresente guase como
“natural” — por essa razdo, o ser que se sustenta nele ndo sabe que é a linguagem que lhe concede

iSSsO.

Num outro momento, com 0s quatro discursos, ao apontar que o gozo € regulado
por eles, Lacan estabelecera que a constituicdo e a regulamentagdo do corpo se ddo no quadro
dos discursos. De certa forma, essa volta na teoria reformula a relagdo entre corpo e significante,
levando em conta a historicidade da estrutura. Um discurso € um modo de funcionamento, um
uso da linguagem como um elo (LACAN, S20, 2066, p. 41). Esse desvio nos permite pensar o
corpo ocupando um lugar na estrutura de cada discurso, que sdo quatro, 0 que nos permite

prever que cada um implica um tratamento diferente do gozo e, portanto, do corpo.

No final, Lacan dira que o que liga o sujeito ao corpo é o objeto a, ou seja, um
buraco. A palavra divide o sujeito e tira seu corpo, ou seja, existe uma “jungdo” entre o sujeito
e 0 corpo, mas ela esta perdida: a. Talvez seja importante notar, ao nos perguntarmos sobre o
que relaciona o corpo a linguagem, que as bases oferecidas por Lacan, e até mesmo por Freud,
estdo longe de proporcionar qualquer tipo de unidade. Existem aparelhos, pecas, furos, objetos,
gue nunca permitiriam qualquer tipo de unificacdo ou integralidade. Pelo contréario, o que Lacan
demonstra, mesmo depois de ter trabalhado na unidade imaginaria do espelho, ¢ que “ndo ha
mais suporte do corpo que a lamina que preside seu recorte” (S14, 2008, p. 363-364). Se 0
corpo no registro do imaginario for uma espécie de bolsa ou esfera, desde a introducgéo do objeto
a ele sera aberto ao Outro através dos orificios pelos quais circula a demanda — um corpo em

relagdo aos objetos a, como “afiicos de cuerpo” (1966, p. 89)*.

As referéncias ao corpo em Lacan sdo muitas e retoméa-las levaria, por si s6, um
trabalho impossivel de realizar aqui. Neste caso, 0 caminho que tomamos foi 0 de mostrar a
partir de onde pensaremos teoricamente o problema da dor. Este breve trecho pretende mostrar
a forma como Lacan se distancia completamente do organismo, que ndo se confunde com o
real. Talvez possamos identificar ao menos quatro ideias centrais ao estudo do corpo nos

seminarios e escritos de Lacan:

(1) Em 1933-1936, a relagdo com a imagem do corpo no crime das irmas Papin e

principalmente em Estadio do Espelho: o suporte do corpo é o imaginario, 0 saco;

4 “Fragmentos de corpo”.
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(2) A relacéo do significante, marcada pela virada linguistica de Lacan no Discurso
de Roma;

(3) A questdo do gozo, com os quatro conceitos fundamentais da Psicanalise, e a

identificacdo, no momento em que o simbolico se apresenta em sua incompletude;

(4) Depois de 1973, o corpo se goza e é consisténcia: o suporte é imaginario, mas se
engendra a partir do objeto a e deve ser abordado pela via do né borromeano.

O corpolinguagem, o corpo que recorta o significante, o corpo efeito de lalingua, que
fala e goza; os efeitos e os afetos, as marcas, as feridas e cicatrizes, séo entdo os caminhos que
tomaremos para pensar a dor nos fundamentos da Psicanélise. O que é a dor para a teoria
psicanalitica, se existe uma unidade apenas imaginaria e fragil do corpo? Qual é seu estatuto,
se existe um buraco que estd sempre estruturando entre 0 corpo e o sujeito? Se esse buraco se
torna uma cobertura simbolica e imaginaria que o torna um vazio, onde o objeto se torna objeto
de desejo; se esse recobrimento é o que Lacan descreve como a fungdo do véu da imagem que
faz o objeto aparecer sob o sinal de auséncia, entdo o que nos diz a afirmagao de que “a dor nos
ensina o que € o corpo”? Seré que ensina, aponta, como a pintura de Leonardo da Vinci de San
Giovanni Battista, com gesto alusivo e ambiguo? Ha aqui um corpo que eu ndo possuo? E
lalingua, verdadeira dimensdo da linguagem e do corpo, causa da dor como um afeto

enigmatico? Tentaremos responder nos capitulos que seguem.

O corpo é(m) uma posicao-escrita

Acima, apresentamos de forma muito breve algumas diferencas importantes entre
a Psicanalise de Freud e a Psicanalise de Lacan pois, ainda que o fato de haver diferencas parece
uma obviedade, sua indistinguibilidade é um problema teérico frequente. O estudo da dor tem
sido objeto de tal indistin¢do, portanto, nesse ponto, procuramos enfatizar algumas decisoes
tedricas e metodoldgicas adotadas. A direcdo é clara, quando Lacan se pergunta sobre as
condi¢des de possibilidade de psicanalise, ele responde: “a psicanalise sO é possivel se, e
somente se, o inconsciente for estruturado como linguagem” (MILLER, 1998, p. 12). Com esse
corte pareceria que ndo ha volta atras, mas ainda aparece, de um lado, a ontologia substancialista
— ser e organismo —, do outro, o sujeito e o corpo de linguagem. Nossa leitura enfatiza que
Lacan trabalha em relagdo a outros conceitos e com uma légica argumentativa que ndo é a de
Freud, para quem o corpo vagueia na ambiguidade entre o organismo — corpo dos outros, do

discurso biologico da matéria fisica- e outro corpo ainda incontornavel — da energia misteriosa
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e afetado pelo inconsciente. A dor, como outro elemento teérico, foi articulada por Freud na
unido da substancia extensa e da substancia pensante, mas as coloca em duvida. Algumas das
diferencas epistémicas e epistemoldgicas que podem ser encontradas estdo na abordagem do
corpo e do organismo biolégico, mas também do corpo misterioso das histéricas; do eu, do moi
de do Je; da representacdo e do significante; do real e da realidade, do ser, do falasser e do
sujeito; da existéncia do Outro, do “si mesmo” e da ndo identidade, para citar algumas das
principais. Diferencas que foram elaboradas por Lacan quando encontrou os buracos na teoria,

necessarios e fundamentais para continuar a teorizar.

Nessa direcdo, retomaremos alguns ditos de Freud sobre a dor em diferentes pontos
de seu trabalho, que aparecem principalmente como um fendmeno enigmaético elucidado pela
via energetica. A dor aparece como um fenémeno-chave conectando corpo e alma, que ndo
pode ser explicado anatomicamente, mas que anuncia uma fisiologia desconhecida, ou seja, um
funcionamento do corpo que a Neurologia da época ainda ndo conseguia discernir. Nesse campo
do conhecimento em que se desenvolve o pensamento de Freud, ele arriscard formular conceitos
e fundamentos, alguns deles contraditorios e mesmo provenientes de seus sonhos, com a
intencdo declarada de ir numa direcdo que nao seja a médica. O fato de ter se distanciado ndo
significa que tenha abandonado completamente o0 modelo médico ou o corpo orgéanico, o que
talvez explique por que hoje as Obras Completas sdo a base da neurociéncia. Serd preciso
compreender a ambiguidade do pensamento e distinguir certos limites.

Uma diferenca para nds substancial é que para Lacan o real ndo é o organismo —
aquele “o0sso” ou “rocha” de Freud que muitas vezes sdo evocados como sindnimos —, portanto
ndo pode haver um corpo pré-discursivo. Como mencionado acima, desde seu trabalho inicial
no espelho até Joyce, Lacan mantém o corpo na dimenséo da consisténcia imaginaria, como
reafirmado por Fierens e Eidelsztein. Por exemplo, “a carne”, que pode ser entendida como o
“corpo do real”, ndo ¢ possivel, como visto em Birman (2005), porque uma vez na linguagem
ela se perde e da lugar ao corpo. Acreditar que o corpo ¢ “real” é o ponto mais moderno
ocidental e freudiano que existe, quando o real € confundido com a realidade ou o tangivel
(LACAN, S22, 2002, p. 14). Se hd um corpo que toca o real — as trés consisténcias estdo
entrelagadas — ele toca em um sentido éxtimo. Esse “existe” ¢ uma ex-sisténcia, “ex” sendo um
“nao ¢€”; ele dira no Seminario RSI que 0 que ex-siste é “lo que gira alrededor de lo consistente

[el cuerpo], pero que hace intervalo, y en ese intervalo tiene treinta y seis maneras de
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anudarse”™ (LACAN, S22, 2002, p. 61), e que é “ese afuera que no es un no-adentro [...] eso

alrededor de lo cual se evapora una sustancia” (p. 66).%

Figura 2 — N6 borromeano

Em: La Troisieme, 1975, p. 15.

Se olharmos para a figura acima, JA e Jphy também ndo estdo no corpo: uma
diferenca substancial para contradizer uma interpretacdo que assume 0 gozo assimilado a
energia freudiana no corpo organico. O gozo ndo esta no corpo, e esse corpo nao € organico. O
go0zo, como uma terceira substancia, além de res extensa e res cogitans, requer uma leitura
cuidadosa, ndo uma assimilacao espontanea ao que ja pensamos saber — a energia de Freud que
percorre 0 organismo. Isso parece até contradizer o préprio Lacan, que, no entanto, ndo diz que
0 g0zo estd no corpo, mas que o corpo € algo que se goza. Além disso, alude ao termo
consisténcia no Seminario 22 como aquilo que pressupde demonstragdo: “mostrar a corda”, ¢
o fundamento, o Unico tecido, étoffe, matéria (2002, p. 72). O estofa de algo, diz Lacan, “es lo

que por una nada haria imagen de sustancia” (p. 72)°’. O gozo é a substancia assim entendida.

Freud concebeu o corpo no auge da clinica moderna (Foucault, 2006), razdo pela
qual ele também foi capaz de fazer algumas diferenciacdes substanciais, sem as quais a

Psicanalise poderia ndo ter nascido. Basta ler Nascimento da Clinica para perceber como a

5 “aquilo que gira em torno do consistente [0 corpo], mas que faz intervalo e, nesse intervalo, tem trinta e seis

maneiras de se atar”. Uma nota de Rodriguez Ponte esclarece que Miller acrescenta “eu disse trinta e seis
maneiras”, que é uma expressdo para designar, familiarmente, um ndmero grande e indeterminado.

"[...] esse fora que ndo é um ndo-dentro [...] aquele em torno do qual uma substancia evapora".
"E 0 que para uma nada faria imagem de substancia".

56
57
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palavra do médico era fundamental, que ilustra que Freud soube como ouvir as palavras das
padecentes. Mesmo assim, o recurso a palavra ndo Ihe permite desligar-se definitivamente de
um organismo Vvivo: a vida psiquica emerge da atividade do organismo, da dinamica do sistema
nervoso. Embora em trabalhos posteriores Freud tenha abandonado essa tentativa de encontrar
uma solugdo neurofisioldgica, ele nunca admitiu a ideia de “uma psicologia suspensa no ar, sem
uma base organica” (BEZERRA, 2013, p. 32). Paradoxalmente, ele ja estava trabalhando com
outro corpo, aquele que se insinuava na histeria e aquele que emerge na incompletude, nos
furos, de sua teoria. E importante sublinhar o encontro de Lacan com a Linguistica, a
Matematica e a Topologia, porque nos permite pensar que, se o corpo de Freud é tridimensional,
0 de Lacan s pode ser bidimensional (EIDELSZTEIN, 2015) — do significante —, ou seja, s6
pode ser 0 que se escreve. Examinaremos o escopo desta declaracdo e alguns de seus problemas.
Podemos, assim, dizer que para Freud o corpo como organismo é afetado pela linguagem,
enquanto para Lacan o corpo é efeito de linguagem e constituido por ela, um corpo feito de

linguagem, porque ela estava la antes.

Parce que quand quelqu’un vient me voir dans mon cabinet pour la 1ére fois et que je
scande notre entrée dans I’affaire de quelques entretiens préliminaires, ce qui est
important c’est ¢a, c’est la confrontation de corps.

C’est justement parce que c’est de 1a que ¢a part, cette rencontre de corps, qu’a partir
du moment ou on entre dans le discours analytique, il n’en sera plus question. (S19,
p. 99).

Porgue quando alguém vem me ver em meu consultério pela primeira vez, e eu pontuo
nossa entrada no caso com algumas entrevistas preliminares, o que é importante é
isso, o confronto de corpos.

E precisamente porque é ai que comega, este encontro de corpos, que a partir do
momento em que entramos no discurso analitico, ndo serd mais uma questdo. (S19, p.
99).

Com a importancia que Lacan deu ao corpo em suas teorizagdes, € evidente que ele
ndo sustenta que o corpo permanece fora do consultorio. Podemos interpretar que é o corpo
esférico, da geometria euclidiana de Freud, dos médicos, psicologos e antropo6logos, entre
outros, que Lacan abandona quando entra em seu “cabinet”. Como ja vimos, esse corpo, o

tridimensional, para o falasser, € um engano — o maior de todos.

Se, com Lacan, o “eu” é estruturado com base em uma imagem que é outra, ndo por
“si mesmo”, com Freud ¢ uma questdo de alcangar a satisfagdo das pulsdes internas. Veremos
como o “eu” aparece em Freud em diferentes lugares, mesmo com a dor, numa topologia que

Lacan rejeita. H& dois momentos-chave para um estudo da dor ao descrever o eu: 0 primeiro se
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situa no Projeto, onde 0 “eu” aparece como neurdnio investido (vol. I, 1991, p. 368); ja o
segundo, em seus estudos sobre narcisismo, em que 0 eu como primeiro objeto libidinal é a
soma de todos os prazeres, € vivéncia da satisfacdo e € interior, aquilo que néo é, como a dor, e
sera expulso para o exterior (vol. X1V, 1992, p. 368). Isso nos conduzira a dois problemas que

iremos abordar:

a. A estrutura do aparelho psiquico de Freud ser& analisada a fim de poder
testar a localizacdo da dor que o habita, tornando-se necessaria uma
topologia minima;

b. As derivacdes éticas e politicas da dor como um problema do eu e contida
no organismo.

A partir disto, tiramos outro problema: com a légica Lacan demonstrava que entre
o sujeito e o corpo ha apenas “a”. (S14, 2008). Deduz-se que, para Lacan, sujeito e corpo estdo
unidos fragilmente. O sujeito é proprietario de seu corpo, a ele pertence, quando sao
confundidos com pessoa e organismo — concepcao filosofica e juridica —, ou quando tudo
depende do funcionamento neurolégico®®. Como vimos, existéncia e consisténcia nada tém a

ver com o senso comum do corpo tridimensional.

Finalmente, vale a pena esclarecer que nos textos selecionados em que Freud alude
a dor, em geral, ndo se distingue totalmente do uso do termo “sofrimento”. No capitulo 3, sera
apresentado o uso terminoldgico de Freud, o Schmerz predominante como "dor, pesar ou mal"
e 0 Schmerzen intransitivo, assumindo assim um sentido figurativo de "afetar dolorosamente”
(AUBERT, 2017). Todos os estudos do termo concordam com a ambiguidade, em alemao,
como uma "sensacgdo” ou "a tonalidade de um sentimento”. Essas defini¢des séo confundidas
com Leiden, um termo mais préximo de "sofrimento™ da alma, mas que também afeta o corpo
(AUBERT, 2017). Parece que "dor" da conta da sua natureza linguistica... Freud sabe desde o
inicio que o assunto de interesse estava nas conexdes entre 0 corpo e a psique, e como ele
aponta, a dor/sofrimento faz com que essa barreira se desfaca, desfazendo também sua
distingdo. Embora seja nomeada, a insisténcia em uma distin¢ao entre dor fisica e dor psiquica
é propria da leitura médica e psiquiatrica pos-freudiana (BIRMAN, 2005, p. 53). Mesmo nos
momentos em que ele distingue a dor psiquica da dor fisica, chegara a mesma concluséo; o que

interessa é 0 ponto em que corpo e alma estdo confusos.

%8 A proposito do problema da propriedade do corpo, sugiro ler a interesante tese de Seré (2017).
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Por sua vez, Lacan se referira muito pouco a dor, portanto o desafio deixa de ser
apenas a verificagdo do que disse sobre ela, mas ver como poderia ser articulada em sua légica
e sua teorizacdo. Também entendemos que o uso explicito do termo dor é evitado por evocar
espontaneamente 0 corpo organico; ao contrario, o autor teve o cuidado de apontar inUmeras
vezes que ndo é esse corpo que lhe interessa. Outra possibilidade, sem negligenciar o que uma
palavra pode significar dentro de uma teoria, em uma trama de significado, é que a palavra cdo
ndo ladra, nem dor doi, portanto, seu significado sera dado na rede de fundacBes que se

estabelece.

Ao ler esses fundamentos, ndo estamos interessados em concluir quem tem a
verdade, mas sim no gesto que permite questionar-nos sobre a €ética que sustenta as posices
tedricas. Numa época em que a tecnologia se alastra — imagens, graficos, contagens, etc. —em
detrimento da clinica, ou seja, menos palavra, vale a pena perguntar se € uma coincidéncia que
as consultas por dor estejam aumentando. Antropo6logos, como Le Breton (2019), e
psicanalistas, como Eidelsztein (2009) e Birman (2005), alertam para a proliferacdo de conflitos
gue se apresentam como problemas corporais no solipsismo do individuo, onde a dor se
posiciona como uma epidemia, no Ocidente. A dor aparece, entdo, como um signo que sugere
inimeros problemas, mas um caminho para a pratica: uma teoria que, de forma clara e distinta,
embora sempre incompleta e revisitada, questione as consequéncias éticas e politicas da
fagocitacdo da pulsdo ou 0 gozo como energia do organismo. Esta tese tentara caminhar no
sentido de encontrar nas possibilidades tedricas de um corpo como um fato do dito, os indicios
da dor.
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CAPITULO 2. ADOR EFEITO DE UM CORTE

Apenas a matéria vida era téo fina.

Caetano Veloso

No capitulo anterior, introduzimos fundamentos teéricos de base, da relacdo do

corpo com a linguagem, para indagar sobre a dor no discurso analitico. Neste momento, e com
base naquela relagdo fundamental para a psicanélise depois de Lacan, tentaremos pensar a dor
como objeto de uma teoria. Neste sentido, nosso proposito sera retomar a fungdo do corte e dos
conceitos de matéria e de objeto — enquanto elementos tedricos e epistemoldgicos-chave — para
realizar um estudo sobre a dor como possivel objeto da psicanalise. Para isso, € a modo de
distanciamento desta, nos ocuparemos da matéria com a qual trabalha o discurso das ciéncias
naturais — presente em algumas psicanalises — para, em seguida, encaminhar um esboco teoérico
e metodoldgico de base para uma teoria da dor numa psicanalise em que a linguagem ¢é
estruturante. Este percurso € possivel se atendermos a funcdo do corte como efeito do

pensamento, pela via do que o corte epistemolégico e o corte significante nos ensinam.

O estatuto da teoria foi um assunto que ocupou as formulagdes de Freud e Lacan,
mas que ainda hoje se atualiza por meio de diversos programas de pesquisa, em especial aqueles
que se preocupam com a formalizacdo da psicanalise. Preocupado por esses assuntos Lacan
mencionou que a psicanalise tinha um “problema dos fundamentos que devem assegurar a nossa
disciplina seu lugar nas ciéncias: problema de formalizacdo, na verdade muito mal introduzido”
(E, 1998, p. 285) e também denunciou o movimento pés-freudiano por se deixar conguistar por
um “capricho do espirito médico em oposi¢do ao qual a psicanalise teve que se constituir” (p.
285). Se, no entanto, 0 movimento pos-freudiano recrudesceu a solidariedade com a biologia®®,
com argumentos favoraveis a uma natureza neurobioldgica dos processos psiquicos, ndo o fez
sem as pistas que Freud deixou. Freud identificou sua Metapsicologia como uma teoria do
inconsciente e de carater especulativo, mas caminhou na direcdo do empirismo, cujo modelo
foi a biologia (ASSOUN, 1983) — ainda que tenha assimilado contribui¢des da filosofia, da
literatura e da antropologia.

Freud tentou criar uma ciéncia da psicanalise e até os seus Ultimos dias afirmou a
incompletude dos pressupostos e dos desenvolvimentos obtidos, nesse percurso a dor foi uma

grande incognita. N&o exatamente a incompletude, que seria proprio da ciéncia, mas o

59 por exemplo, propostas como as de Pommier “Cémo las neurociencias demuestran el psicoanalisis”, por
nomear apenas uma.
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“ecletismo dedutivo” ¢ criticado fortemente por algumas leituras posteriores, como as
realizadas por Alfredo Eidelsztein e Jean Allouch. Para o primeiro, o que Freud elaborou tratou-
se de “metafisica” e de “cosmovisdo”, o que devemos abandonar se quisermos caminhar na
direcdo de uma psicanalise como ciéncia conjectural, seguindo tanto os passos de Lacan quanto
os que foram dados para além dele. Para o segundo, o problema consiste na questdo de que, se
considerarmos que a psicanalise constrdi teoria, entdo deveriamos reconhecé-la como um
edificio totalmente terminado e definido, arranjo impossivel para a psicanalise. Contudo
Allouch, e também Eidelsztein, considera que os conceitos sdo fundamentais e necessarios
qguando estdo na teoria numa relacdo sempre dinamica (OREJUELA; SALAZAR, 2009). Do
mesmo modo, uma apreciacdo frequente € que Lacan foi inconsistente e contraditorio no
desenvolvimento tedrico, ao ponto de afirmar que falar de uma teoria ndo faz sentido. Por
exemplo, ndo seria possivel achar uma teoria do corpo. Pesquisadores apontam que Lacan
nunca construiu um sistema formalizado e totalmente coerente e, nesse sentido, ndo construiu
uma teoria, ainda tenha elaborado enunciados importantes sob a forma de matemas. Profere
Allouch:

Com isso, Lacan, quero dizer, o analista, inseparavel do tedrico, sabia como preparar
0 jogo; em outras palavras, desarmar a armadilha que seus alunos lhe preparavam:
"CU cl. Aqui estamos! Este é o nosso trem, ndo é?" Cataplum. Erro. Na sessao
seguinte do seminario, descobriu-se que aquele ndo era o trem certo. Tudo, ou quase
tudo, tinha de comegar de novo! (1993, p. 85).%

Este quadrinho que desenha Allouch tem os seus limites e, embora sirva para
representar o movimento do pensamento e da figura do saber no ensino de Lacan, é possivel
encontrar um fio comum do principio ao fim. Allouch (1993) também reconhece que é possivel
identificar Lacan como o “jovem a margem” — apontado por Kuhn — isto &, como aquele que se
candidata para estabelecer um novo paradigma. E o que, também no dmbito francés, Althusser

ja tinha enunciado:

Freud exp0e sua teoria analitica em conceitos importados, emprestados da biologia,
por um lado, da teoria energética da fisica, por outro, e, finalmente, da economia
politica. Em outras palavras, trés dominios, trés disciplinas, que agora ddo origem a
uma elaboragdo cientifica, historicamente datada: a teoria biolégica que era dominante
na época, de inspiragdo mais ou menos darwinista, a teoria da energia na fisica que
também era dominante e, finalmente, a teoria econémica (aludindo a uma
possibilidade de conhecimento do mundo econdmico e das leis econémicas) que
poderia ser refletida e usada em suas formas conceituais dentro de outro dominio. Essa
é a verdadeira dificuldade que ainda encontramos hoje quando lemos os textos de

60 Traducéo livre do espanhol.
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Freud: nos perguntamos que relacdo pode haver entre o que Freud chama de seus
conceitos e o status tedrico de conceitos que sdo obviamente importados e que, em
qualquer estado de causa, para se tornarem conceitos domésticos, precisam ser
profundamente transformados, ou seja, precisam passar por uma transformacdo
tedrica apds a reflexdo tedrica. Agora, essa transformacao teérica como consequéncia
de uma reflexdo teorica, somos obrigados a observar que, até o surgimento de Lacan,
ela ndo existe (1963, p. 6).%

Partimos do pressuposto da necessidade de fazer teoria, quando estamos tratando
do corpo, em primeiro lugar reconhecendo o que € ébvio: esta tese € um dispositivo dedicado a
transmisséo universitaria do saber. Nao pode nao se dizer desse modo, posto que se inscreve na
universidade, mas é preciso dizer que afetados pela teoria do sujeito de Lacan, a dimenséo do
universal e a pretensdo de equivaléncia do saber e da verdade ndo pode mais do que se por em
duvida. Nao sera nosso proposito a fabricacdo de um relato generalista sobre a dor, de modo de
propor uma naturalizacdo, mas pelo contrario — e longe da willlessness do Daston e Galison
(LE GAUFEY, 2021, p. 33) — apenas se esbocara uma possivel leitura que implica a quem
escreve®?, O que entendemos que pode ser destacado é precisamente o trabalho sistematico e
sustentado que produziu o questionamento e a revisdo do que foi dito, de cada vez. Ndo se
constréi um dogma, ndo se delira e ndo fica sem leme, é o reconhecimento do ndo-saber na
teoria que comanda. No Seminario 16 (1968-1969), a respeito deste problema, Lacan dirigiu-

se a seus ouvintes da seguinte forma:

Trata-se da esséncia da teoria. A esséncia da teoria psicanalitica é a fungdo do
discurso, e é muito precisamente nisso, que talvez lhes pareca novo, ou pelo menos
paradoxal, que eu o digo sem fala.

Que acontece com a teoria no campo psicanalitico? A esse respeito, ougo ressoarem
a minha volta alguns ecos estranhos. Ndo faltam mal-entendidos. A pretexto de que,
ao expor todo um campo do pensamento como manipulacdo, eu pareco questionar
principios tradicionais, minha afirmacéo é traduzida — espantosamente, por sé-lo em
lugares ou em cabecas que me sdo préximos — por um nao-sei-qué que se passa a
chamar de impossibilidade tedrica.

Um dia enunciei, num contexto que deixava bem claro o que isso queria dizer, que
ndo existe universo do discurso. Pois bem, ndo é que constatei, no decurso de algumas
linhas, que pareceram concluir disso um Entdo, de que adianta nos cansarmos?

Meu dizer, no entanto, ndo se presta a nenhuma ambigiidade. Ndo vemos por que 0
fato de se poder enunciar, de se haver enunciado que ndo existe um ponto de
fechamento do discurso, tenha como consequéncia que o discurso seja impossivel, ou
mesmo simplesmente desvalorizado. Muito longe disso. E precisamente a partir dai
que desse discurso vocés tém a incumbéncia, em especial a de bem conduzi- lo,

61 Traducéo livre do espanhol.

62 Quem escreve? Ndo devemos confundir “isso” que escreve com o sujeito. Neste sentido talvez seja importante
diferenciar a subjetividade do sujeito, que algumas leituras, em ciéncias humanas que trabalham com literatura
psicanalitica, em geral associam a “subjetividade do cientifico”, mas Lacan ndo admite tal associagdo. Assim
também reconhece o efeito de acumulagéo do conhecimento e a fungdo autor de Foucault. Para aprofundar ler
o capitulo “El sujeto em tanto que yo” em Le Gaufey, 2021.
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levando em conta o que quer dizer o enunciado de que ndo existe universo do
discurso (2008, p. 14-15).

Considerar o carater (ou nao) de uma ciéncia da psicanalise implica reconhecer que
para a epistemologia moderna o conhecimento cientifico avanga como resultado da elaboracéo
de teorias e também que um conceito que funciona dentro de uma estrutura tedrica especifica
em relacdo aos outros conceitos. Mas a psicanalise ndo pode esquecer que os significantes tém
uma consisténcia fugitiva e que é possivel operar com a metonimia e a metafora. Dessa forma,

0 conceito como valor estavel e universal ndo teria sentido.

Na aula do dia 22 de janeiro de 1964, Lacan advertia sobre o risco da recusa do
conceito, ao considerar as palavras como entes. A precipitagdo de apelar a “experiéncia da
clinica”, entendida como da ordem do fenomenoldgico, faz perder o carater insubstancial. Em
1953, Lacan propde pensar com a divisdo feita por Koyré entre “experiéncia” e
“experimentum”, sendo a primeira um produto dos sentidos e da observacéo; e o segundo uma

questdo l6gica, em linguagem matematica. Koyré salienta:

Galileu sabe que a experiéncia — ou se eu puder usar a palavra latina, experimentum,
para op6-la precisamente a experiéncia comum, que nada mais é do que observagéo —
0 experimentum é preparado, 0 experimentum é uma pergunta feita a natureza, uma
pergunta feita em uma linguagem muito especial, em linguagem geométrica e
matematica (1978, p. 49).5

Nos termos do proprio Lacan, “0 eppur si muove! do psicanalista une-se ao de
Galileu em sua incidéncia, que ndo é a da experiéncia do fato, mas a do experimentum mentis
(E, 1998, p. 260). A experiéncia ndo verifica uma hipotese porque o fendmeno ja € significante,
de tal modo que a experiéncia ndo é possivel: ha o fato de uma determinacdo primordial do
homem pelo discurso. Na aula do dia 6 de janeiro de 1965, Lacan ainda critica aqueles que
pensam que existe uma Unica verdade empirica que so é verificada atravées da experiéncia, pois,
para ele, eles ndo teriam percebido que a experiéncia analitica é construida por varios artificios.

E termina de forma enérgica:

Il suffit de constater le tAtonnement, I’impropriété, I’insuffisance des références qui
sont données a ces termes de 1’expérience. (S12, 1965, p.33).

Basta observar o tateamento, a impropriedade, a inadequac&o das referéncias que séo
dadas a estes termos de experiéncia.

63 Traducéo livre do espanhol.
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E posteriormente diz:

que rien n’est théorisé, d 'une expérience, si siirs que soient les régles et les préceptes
Jjusqu’ici accumulés.

Il ne suffit pas de savoir faire quelque chose, tourner un vase ou sculpter un objet,
pour savoir sur quoi on travaille. (S12, 1965, p. 33).

que nada é teorizado, a partir de uma experiéncia, por mais seguras que sejam as regras
e os preceitos acumulados até agora.

N&o basta com saber fazer algo, tornear um vaso ou esculpir um objeto, para saber
sobre o que se trabalha.

O dado da experiéncia analitica € o sujeito que fala, ndo € o homem. O homem,
inclusive, ndo fala para dizer os seus pensamentos, pois ndo ha o mundo e seu reflexo
intencionado. Lacan dird que a experiéncia da analise mostra seu proprio impasse: que o sujeito
fala, que emite esses sons que séo a materialidade da linguagem que determina o caminho dos
pensamentos, de forma tal que leva a marca na sua prépria pele (S12, 1956). O que importa € a
formacdo do sujeito numa experiéncia e esta, por sua vez, é centrada na sua estrutura. Portanto,
¢ necessaria a topologia e as matematicas, ¢ ndo se trata do que “ocorre no diva”, que seria uma
ingénua observacdo do empirismo, mas um pensamento légico. Dessa maneira é possivel pensar
0 seguinte: a teoria ndo tem que emergir da clinica, mas também ndo tem que ter um
relacionamento imediato: pelo contrério, ela tem que se desenvolver de acordo com 0s
problemas internos da prépria teoria. A teoria precisa esquecer da observacgdo, caso contrario,
seria uma forma refinada de empirismo-pragmatismo (frequentemente reconhecido como a
relacdo teoria-pratica). Da mesma forma, o préprio Lacan (S12, 1956) diz: o analista deve
esquecer a teoria para poder escutar e isso porque o falasser ndo observa e logo interpreta, a

observacdo ja implica uma teoria, seja ela espontanea ou néo.

Neste ponto, interessa deixar cair qualquer tentativa de substancializacdo: as
palavras corpo, dor, etc., ndo sdo tomadas da natureza ou da experiéncia: a formalizacdo sO
existe pelo dizer. Isto é fundamental posto que implica reconhecer que ha real na escrita e ele
nada ha que ver com o organismo como o vivo. Neste sentido, se o ensino de Freud e de Lacan
deram conta da impossibilidade estrutural da universalidade dos conceitos e se as teorias sdo
fatos ditos, por que razdo ndo seria possivel uma teoria psicanalitica que inclua o ndo-todo? Le
Gaufey convida a ndo se deixar enganar pelo “todo” do universal e insistir na “falha do universal

porgue € o ponto a partir do qual a teoria e seu impacto no tratamento é concebido de forma
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diferente através do analista” (s/d). J& ndo € tdo simples afirmar o sintagma aristotélico que diz

que “Nao ha ciéncia sendo do universal”.

Advertidos dessas questdes, ndo aprofundaremos no problema da psicanalise ser
ciéncia ou no problema da construgio de uma teoria,% posto que isso implicaria uma tese a
parte, mas gostariamos de deixar exposto uma posi¢éo de escrita, que ja adiantamos no capitulo
1 que é ao menos provisoria, que inclui: por um lado, um trabalho de pesquisa com principios
e fundamentos tedricos sobre o corpo e a linguagem a propdsito da dor; por outro lado, um
percurso que ndo confunde Freud e Lacan, ndo ha continuidade. O retorno a Freud importa
porque, como diz Forrester, para o século XX, vivemos na “idade de Freud” (2000, p. 12), o
que quer dizer que as ressonancias freudianas invadem ainda hoje o campo da ciéncia, da
literatura, da filosofia e da cultura do individuo moderno®: a psicanalise de Freud participa na
representacdo moderna da dor. Contudo, o retorno s6 pode ser feito se sdo esclarecidas as
coordenadas epistémicas e epistemoldgicas de base, mesmo que ainda elas levantem questdes.®
Pensar sobre o problema da descontinuidade alude a existéncia de cortes, que vem da influéncia
koyreana da revolucdo cientifica (1978, 1990), uma nocdo que esta incluida na tradi¢do
descontinuista da historia. Gassmann (2013) ressalta que ha varias formas de conceber a ideia
de descontinuidade e que, nesse sentido, os pensamentos de Bachelard, Canguilhem, Foucault,
Althusser, Balibar, Badiou, Milner etc., ddo conta disso. Eles mostraram a necessidade de
destacar o fato de que o problema da descontinuidade também afeta a psicanalise, quando a
relevancia e a consisténcia dos fundamentos teéricos sdo questionadas, especificamente entre
os desenvolvimentos tedricos de Freud e Lacan. Com base nisso, outros, como o filésofo
francés Ogilvie (2000) e o historiador argentino Vezzetti (1981), diagnosticam que hd uma
tendéncia a pensar na obra de Lacan como uma continuagdo de Freud. Além disso, outros, como
Eidelsztein (2015), advertem, com maior fervor, sobre as consequéncias dessa continuidade,

tanto para a coeréncia interna das teorias quanto para as consequéncias clinicas. A critica pode

%4 Ficar atrapalhado neste problema é absolutamente insuficiente e ndo admite mais do que afirmaces
essencialistas, posto que ndo existe uma forma exclusiva de estabelecer o que é ciéncia e o que é psicanalise.
Como lembra Eidelsztein, para refletir nos modos de elaboracdo e avaliacdo do conhecimento racional e
transmissivel e suas praticas, € necessario partir, pelo menos, das seguintes premissas: a) ndo ha elemento
especifico para estabelecer o que € ciéncia no sentido moderno do termo; b) ndo ha consenso entre 0s
epistemdlogos sobre qual seria o conjunto minimo de propriedades do conhecimento racional a ser considerado
cientifico; e ¢) ndo ha coincidéncia entre os estudiosos quanto a estrutura das relagdes entre as propriedades
consideradas (2019).

Utilizarmos “individuo™ no sentido geral do sujeito moderno, para ndo confundir com o sujeito de Lacan.

Alfredo Eidelsztein afirma que "Lacan nédo propde de forma alguma retornar a fonte freudiana" (p. 65); isto
ndo explica como algo pode ser reescrito sem passar por ele primeiro. (Inédito)

65
66



74

ser resumida da seguinte forma: mesmo quando o corpus teérico de Lacan se apoia em
fundamentos epistémicos e epistemologicos radicalmente diferentes dos de Freud (o do tempo,
do espaco e da matéria, que sdo a base das construcBes posteriores), € frequentemente
interpretada como uma "renovacgdo conceitual” ou uma melhoria ou atualizacdo do corpus
tedrico de Freud. Essa leitura, que alguns pesquisadores consideram predominante e atual,
tenderia a simplificar o carater subversivo da producgdo de Lacan e a tornar invisivel sua ruptura
epistemoldgica com o freudismo. Isso foi denominado por Balibar como a sustentacédo do "mito
empirista da continuidade progressiva do conhecimento” (2005, p. 11)%7 entre as obras de Freud
e Lacan. Nesse sentido, partimos da necessaria afirmacdo de que a relacdo entre o pensamento
de Freud e o de Lacan é marcada por uma descontinuidade; algumas das referéncias de Freud
foram: Carl Wernicke, Richard von Krafft-Ebing, Havelock Elis, Wilhelm Fliess, Albert Moll,
Iwan Bloch, Arthur Schopenhauer, Josef Breuer, Ernst Briicke, Gustav Theodor Fechner,
Friedrich Schelling, Georg Grodeck, Giovanni Morelli, Eugen Bleuler, Karl Gustav Jung, Isaac
Newton, Hans Gross, Jean-Baptiste Lamarck, Goethe, entre outros, enquanto para Lacan foram:
Descartes, Pascal, Spinoza, Hegel, Kojeve (ROUDINESCO, 2004; OGILVIE, 2000), também
Heidegger, Merleau-Ponty, Levinas, Sartre (DAGFAL, 2012), o Averroismo latino (LE
GAUFEY, 2009), Levy-Strauss, Saussure, Frege, Russell, Boole, Godel, Peirce, para citar
alguns. Outro corte possivel poderia ser, em Freud: fisica classica, biologia, literatura; em
Lacan: linguistica, I6gica matematica, fisica moderna e topologia.

Se ndo ¢ possivel trabalhar em uma continuidade absoluta, que seria colocar no
obscurantismo os fundamentos que sustentam as nocfes e 0s conceitos, ou uma ideia de
"aperfeicoamento tedrico" entre o pensamento de Freud e o de Lacan, tampouco é possivel uma
fratura absoluta. Neste sentido, o retorno é preciso se levarmos em conta o que Lacan disse no

escrito, que nomeia como, De um designio (1966):

Nosso retorno a Freud tem um sentido completamente diferente por dizer respeito a
topologia do sujeito, a qual s6 se elucida numa segunda volta sobre si mesma. Tudo
deve ser redito numa outra face para que se feche o que ela encerra, que certamente
ndo é o saber absoluto, mas a posi¢do de onde o saber pode revolver efeitos de
verdade. (E, 1998, p. 369).

O retorno de Lacan a Freud foi feito com uma volta sobre uma face — como se fosse
uma banda de Moebius —, ou seja, para estabelecer os efeitos de verdade de uma leitura de

Freud, o proprio Freud teve de ser reescrito (Eidelsztein, s/a). E ndo se pode dar uma segunda

67 Traducéo livre.
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volta, sem antes passar pela primeira, ou seja, ndo se pode reescrever Freud sem passar por
Freud. Em A coisa freudiana ou Sentido do retorno a Freud em psicanélise (1955). Lacan
afirma que “O sentido de um retorno a Freud ¢ um retorno ao sentido de Freud” (E, 1998, p.
406). Lacan retorna aos textos de Freud, mas ndo no ideal, diz Lacan, de "todo tipo de
idealizaciones de un retorno a las fuentes no es ciertamente lo que me aferraba. Repensar, ese
es mi método” (S13, 1965-1966).%8 O retorno ¢ feito a fim de "nos convencer de como ela é
manca”, diz ele na Abertura da Secdo Clinica de 1976, manca a medida que o significante
marcha (2007, p. 10).

Alguns criticos, como Eidelsztein (2015), questionam as leituras freudiano-
lacanianas® que sofrem de continuidade acritica, e pergunta por qual motivo, entdo, ndo haveria
um retorno, por exemplo, a Klein ou Hegel, a quem Lacan teria se referido. Embora
concordemos com o questionamento da passagem simplista de Freud para Lacan, entendemos
que a diferenca é o que Foucault apontou sobre Freud como fundador de discursividade (1969).
N&o parece possivel dizer que Klein fundou a psicanalise como discursividade, nem outra,
embora ela tenha feito grandes contribuicdes e Hegel é para Lacan um ponto de apoio para
pensar sua antifilosofia, ou seja, da conta, inclusive, da interterritorialidade com a qual Lacan
trabalha e que também gera distancia com Freud, mas corresponde a outro campo do saber. Nao
se trata, portanto, de recuperar a frequéncia de citacGes ou referéncias, diretas ou indiretas, mas
de reconhecer o corte que Freud produziu no pensamento ocidental, que deu origem a
psicanalise. A ressalva € evitar, por um lado, o risco de ser absorvido pelo pai fundador, como
fazé-lo dizer aos outros o que Freud disse, seja Klein, Lacan, Dolto etc., com a férmula: [x
(nocao de Freud) "nas palavras de" x' (qualquer autor)], por exemplo “a pulsdo de morte, gozo
nas palavras de Lacan”, para o que ¢ indispensavel uma analise dos fundamentos. Por outro, a
consideracdo de um pensamento fundador da discursividade que ndo pode ser confundido com
um critério de homogeneidade, em que toda psicanalise seria, em Gltima instancia, freudiana’®,
0 que € 0 mesmo que dizer que o fato de que depois de Freud nenhuma disciplina pode ser

sustentada sem ser afetada ndo significa que nocdes e conceitos possam ser sobrepostos.

88 “Todo o tipo de idealizagdes de um retorno as origens nao ¢ certamente aquilo a que me estava a agarrar.
Repensar, ¢ esse 0 meu método”. Traducao da versdo de J. Tarella.
Principalmente seguidores da leitura proposta por Jacques Alain Miller.

Sobre essa questdo, um problema importante foi levantado por Allouch em 1982, em "Lacan censurado”, onde
ele analisa como os titulos dos Seminarios, os textos e sua pontuagdo, vdo se estabelecendo em fungdo da
censura. Faz parte da leitura de outros autores que consideram que Lacan é finalmente forgado a dizer o que ja
estaria em Freud, o que j& formulado dessa forma € ridiculo: 26 anos de teorizagdo para dizer o que ja estaria
dito.
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Precisamente, o fato de a psicanlise de Freud ser fundadora da discursividade significa que ela
produziu a possibilidade de formac&o de outros textos, é reconhecer a psicanalise de Freud
como uma possibilidade indefinida de discursos, que inclui diferencas e abre espaco para algo

diferente dela e que, no entanto, pertence ao que ela fundou (FOUCAULT, 1969).

Embora isso seja reconhecer a psicandlise de Freud nesses termos foucaultianos,
poderiamos nos perguntar o que Foucault pensaria dos efeitos do pensamento de Lacan, ou seja,
nos perguntamos se a subversdo que Lacan produziu na psicanalise pode ser localizada no
mesmo nivel desse discurso inicial, ou seja, se é outro discurso fundador. Em principio,
Foucault responderia que se trata apenas do carater heterogéneo das futuras transformacdes do
discurso fundador de Freud, ou seja, a ideia de um "retorno a" ndo é suplementar aos atos
fundadores, mas est4 necessariamente inscrita neles. E possivel pensar que o proprio Lacan
seguiu essa linha, pois mesmo reconhecendo suas grandes diferencas com Freud, expressas

inimeras vezes em seus seminarios e escritos, ele propds outra psicanalise.

Essa questdo da fundacdo de discurso foi pronunciada em uma conferéncia
proferida por Foucault em 22 de fevereiro de 196971, para a qual Lacan, em suas palavras, havia
se sentido convocado em conexdo com o retorno ao... Em tal situacéo, ele foi o Gltimo a tomar

a palavra e disse Lacan:

J'ai recgu tres tard I'invitation. En la lisant, j'ai noté, dans le dernier paragraphe, le «
retour a ». On retourne peut-étre a beaucoup de choses, mais, enfin, le retour a Freud
c'est quelque chose que j'ai pris comme une espece de drapeau, dans un certain
champ, et 1a je ne peux que vous remercier, vous avez répondu tout a fait & mon
attente. En évoquant spécialement, & propos de Freud, ce que signifie le « retour a »,
tout ce que vous avez dit m'apparait, au moins au regard de ce en quoi j'ai puy
contribuer, parfaitement pertinent.

Eu recebi o convite muito tarde. Quando o li, notei, no Gltimo paréagrafo, o "retorno
a". Podemos retornar a muitas coisas, mas, finalmente, o retorno a Freud é algo que
tomei como uma espécie de bandeira, em um determinado campo, e aqui s6 posso
agradecer-lhe, vocé respondeu completamente as minhas expectativas. Ao evocar
especialmente, com relacdo a Freud, o que significa o "retorno a", tudo o que vocé
disse me parece, pelo menos com relagdo ao que eu pude contribuir, perfeitamente
relevante.

Quatro dias depois, em 26 de fevereiro de 1969, ao retomar o que havia acontecido
nessa conferéncia, Lacan disse: "Num esboco de redacdo que tentei fazer daquilo de que julguei

gue devia partir, no questionamento que nunca fora feito do que a psicanalise comporta no plano

n Qu'est-ce qu'un auteur? foi apresentada no Bulletin de la Société frangaise de philosophie, ano 63e julho —
setembro de 1969. Em 1970, na Universidade de Buffalo (Estado de Nova York), Foucault deu uma versdo
modificada desta palestra, publicada em 1979 nos Estados Unidos (ver infra n® 258).
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ético, enunciei, da maneira que me pareceu ser a mais rigorosa, a novidade trazida pelo que
chamei, de um termo inédito, o acontecimento Freud" (2008, p. 184). Lacan encontra nesse
"campo”, fundado por Freud, um questionamento sem precedentes: uma ética. Vezzetti, em sua

critica ao continuismo, assinala que:

depois de Lacan, Freud ndo é mais 0 mesmo, ndo é mais possivel 1&-lo da mesma
maneira. Sua fidelidade a Freud consistiu, acima de tudo, na mais completa retificacéo
e reorientacdo do dominio psicanalitico com base em uma referéncia fundamental: a
funcdo da palavra e da linguagem e seus efeitos no nivel do plano psicanalitico (1994,
p. 46).72
Mesmo quando se tenta encaixar esta ou aquela citacdo de Lacan neste ou naquele
fragmento de Freud, corre-se o risco de cair nesse circulo tautoldgico, "um procedimento [que]
leva diretamente a confusdo e a impostura quando é aplicado de forma homogénea a obra de
Freud, lida como se fizesse parte do mesmo horizonte conceitual™ (VEZZETTI, 1994, p. 46).
O retorno de Lacan a Freud, que pode ser citado para justificar indiferencas, € um ato, no sentido
de que condiciona que nao se é mais 0 mesmo. Além de questionar o retorno a Freud, ou seja,
a possibilidade de uma psicanélise prudentemente distanciada de Freud, vale a pena perguntar
se seria possivel, hoje, ler Freud sem Lacan, o que, em termos de possibilidade, é facilmente
respondido: ndo apenas é possivel, mas € feito de forma sustentada, ou nos perguntarmos sobre
as consequéncias epistémicas e politicas de ndo o fazer — quando isso também inclui questionar
os desenvolvimentos de Lacan e as leituras lacanianas. O que serd, entdo, retornar a Lacan?
Podemos até questionar as afirmacdes do retorno proposto por Foucault, como Lacan, que até
seu ultimo dia considerou seu ensino um fracasso, e pensar que a psicanalise de Lacan poderia
ser a fundadora, como diz Allouch (2006) com sua "Spichanalyse"”, de uma préatica que elimina
0 "psi", a imperiosa necessidade de desvincular a psicanalise da "funcéo psi" que teria sido
admirada por Foucault, outra ordem para a psicanalise, sem perder de vista que o que Lacan
encontra em "Freud" é uma ética do desejo. E por isso que Lacan, em A ciéncia e a verdade
(1965), diz que a invocacdo do proprio nome de Freud (e do seu préprio) pode servir para
encobrir o fato de que ndo ha verdade da verdade, ou, no Seminario 17, que ao citar o nome de
Freud ndo devemos fazer mais do que uma interpretacdo enigmatica (2008). Dessa forma, néo
se parte de Freud como a pedra fundamental, seja o que se segue igual ou diferente, mas o
préprio Freud faz parte do préprio acontecimento, "posto que o0 mundo inteiro esta suspenso no
sonho do mundo" (S16, 2008, p. 189).

72 Traducéo livre.
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As conjunturas historicas, sociais e politicas desafiam a psicanalise; ndo basta
argumentar que Freud ou Lacan eram “filhos de seu tempo”. Isso, que ¢ absolutamente
necessario para investigar os fundamentos epistemoldgicos de suas propostas, faz parte de uma
questdo maior, que é para onde queremos ir, 0 que ndo € 0 mesmo que para onde a dindmica do
desenvolvimento do proprio conhecimento esta nos levando. A primeira é uma questdo ética e
envolve a elucidacdo de uma diregéo, a segunda envolve um trabalho em que as vontades se
diluem. A vigilancia epistemoldgica é necessaria para sustentar uma critica sistematica dos
argumentos que, saibamos ou nao, direcionam as praticas que, neste caso, trabalham com o
sofrimento. N&o se trata apenas de sustentar o que esta errado ou o que esta faltando, mesmo
que as vezes seja necessario marcar distancias, mas de reescrever, outra volta, para questionar
novamente. Nem Freud nem Lacan precisam ser defendidos. Freud ocupa um lugar de destaque
e inamovivel na historia do pensamento ocidental e € justamente por isso que, sem deixar de
apelar a ele, ¢ necessario “considerar obsoleto o que efetivamente o ¢ na obra de um mestre sem
igual” (LACAN, E1, 1998, p. 180). "Ser justo com" Freud, Lacan, quem quer que seja, nao faz
sentido se trabalharmos com teorias e ndo com autores. Ou seja, tentamos rever 0s argumentos
na rede conceitual que os contém e em dialogos com outros campos do saber que nos permitem
questionar a psicanalise, assim como a psicanalise nos permite rever aqueles, por exemplo, a
linguistica ou o0s estudos do corpo. Assim, esse movimento também alcanga 0s
desenvolvimentos de Lacan, que ndo apenas revelam idas e vindas, contradi¢es e argumentos
ndo desenvolvidos, mas hoje sua validade deve ser lida politicamente. Esse é o gesto
foucaultiano de revisitar afirmacdes que sdo assumidas como certezas, venham elas de quem
vierem (CRAVIOTTO, 2017). Um retorno s6 se justifica se permitir, se ndo avancar, gerar

movimentos. Tentamos manter essa vigilancia ao longo da escrita.

A evidéncia évidé

Esta pesquisa tem como objeto a dor, ndo "desde a perspectiva x", como geralmente
se vé colocado como ponto de partida de varias investigacdes — por exemplo, desde as
conhecidas publicacdes de Nasio (2014) ou Pontalis (2005) até uma referéncia local, no Brasil,
como a tese de Medeiros (2021) para a psicanalise ou a interessante proposta de Le Breton
(2019) para o campo da antropologia. Esse, que parece ser um senso comum — isto é, tomar um
objeto “x” e coloca-lo dentro de uma rede de conceitos de um campo de conhecimento — apaga
o fato de que o objeto de uma pesquisa é elaborado em um quadro teorico e epistemoldgico, e

isso precede o objeto. Em outras palavras, "considerar, ler, escutar, investigar a dor desde"
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significa partir do pressuposto de que a dor ¢ um dado, “a dor é a dor”, quase natural e
precedente, e até mesmo pré-discursiva, que a psicanalise leria com seus fundamentos e
contribuiria com “um grao de areia” na sua compreensdo. No que se refere a dor, as bases que
serdo elaboradas neste trabalho ndo sdo as ja estabelecidas pelas ciéncias biologicas ou médicas
(IASP), nem as das ciéncias humanas etc., embora ndo seja desconsiderado os efeitos de um
desconforto fecundo de sua proximidade, como os discursos sobre a dor. Em qualquer caso, a
questdo é esbocada desde o inicio: existe um espaco para a dor nos fundamentos de um

corpolinguagem?

A circunscricdo conceitual mais comum é a dor oferecida pela defini¢do bioldgica
do corpo; assim, a International Association for the Study of Pain (IASP)" define-a como "uma
experiéncia sensorial e emocional desagradavel, associada as lesdes teciduais reais ou
potenciais ou mesmo descrita em termos que evocam tais lesdes” (RAJAA et al., 2020, p. 2020).
A definicdo da dor organiza a evidéncia meédica que exige interdisciplinaridade de
conhecimentos porque “possui varios mecanismos fisiopatologicos e significados” (2020, p. 3)
e arazao de ser a dor uma manifestacdo no sujeito biopsicossocial. Uma das criticas ao conceito
de dor foi ser “cartesiana”, interpretada a qualidade de “cartesiana” como a ignorancia da
“multiplicidade das interagdes mente-corpo” (2020, p. 2), que se traduzem como a ndo
consideragdo da idade, sexo, classe social, nivel socioeconémico, etc. Uma particular critica foi

que a definig&o:

enfatiza o autorrelato verbal em detrimento de comportamentos ndo-verbais que
podem proporcionar informagdes valiosas, especialmente em animais e seres
humanos com cogni¢do comprometida ou inabilidade linguistica (2020, p. 2).

Tal definicdo da dor, que é a mais utilizada pelas propostas multidisciplinares de
pesquisa e intervencao clinica, tenta recuperar a experiéncia da dor num corpo de um ser, quer
dizer, tenta associar aos fatores cognitivos e sociais inerentes ao individuo. Temos que
reconhecer que elas apresentam um enlace empirico e fenomenoldgico coerente, 0 que ndo é

um problema a ndo ser quando, por exemplo, a definicdo da dor é citada por Nasio (2007, p.

[E Associacdo Internacional para o Estudo da Dor (IASP) é uma organizacdo internacional dedicada a
informac&o e formagao no que chamam de "campo da dor"; especificamente, € um comité ad hoc que funciona
como referéncia principalmente para a Medicina, mas também para outras disciplinas e projetos
interdisciplinares que tomam a dor como um problema. Para mais informaces, veja: https://www.iasp-
pain.org/. No caso dos leitores brasileiros, acessem: https://sbed.org.br/2020/08/03/associacao-internacional-
para-o-estudo-da-dor/


https://www.iasp-pain.org/
https://www.iasp-pain.org/
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12) como base de um estudo psicanalitico que reconhece a importancia da neuropsicologia no
reconhecimento do “fator psiquico” da dor. De fato, também ndo é um problema quando é
possivel reconhecer, em algumas leituras freudianas, uma perfeita harmonia com as ciéncias da
vida, além da insisténcia da nao consideracdo da proeminéncia do organismo e a maravilhosa e

eterna fratura que Freud haveria assentado com a medicina.

Ao dividir o individuo em organismo, mente e ser social, diferentes disciplinas, que
trabalham com a dor, fragmentam a abordagem pretendida como integral — pois insistem em
negar a divisdo cartesiana: medicina, fisioterapia, educacéo fisica e psicologia, principalmente.
Esse movimento é sustentado pela materialidade empirica das préaticas ou pela reunido de
especialistas, que, como observou Althusser, reuniria "todas as condi¢Ges para uma solugéo-
milagre” (1985a, p. 10). Pelo menos sucintamente, € importante observar o porqué essa analise
descarta esse paradigma, que € predominante nas ciéncias e esta presente no tratamento da dor.
Dentro desse paradigma, a palavra "tratamento” adquire um significado diferente, pois néo se
trata de uma abordagem da dor como objeto de uma teoria, mas especificamente de como
elimina-la ou diminui-la (pois ja sabem o que é). A interdisciplinaridade, que rejeita os modos
tradicionais de producdo do conhecimento restrito aos limites das disciplinas constituidas,
transcenderia as fronteiras e se unificaria em um novo processo sinérgico, uma abordagem
pratica da realidade (RHEAUME, 1999): o0 aumento exponencial dos casos de dor crbnica e sua
impossibilidade de trata-la apenas com medicamentos (OMS, 2012). Esta realidade é a de um
"sujeito social complexo™ e é entendida em sua dimensdo puramente fenomenoldgica, que,
sendo complexa e multidimensional, exige e orienta o trabalho de muitas disciplinas em didlogo
sobre um objeto “dor”. Tal ¢ o exemplo de um trabalho cientifico orientado por uma ideologia
empirica e instrumentalista do conhecimento (ALTHUSSER, 1974), onde a questdo teorica e
epistemoldgica se extingue, a fim de responder o que € de interesse: como fazer? Isso apresenta
pelo menos as seguintes dificuldades: as frequentes formulacdes ecléticas; a falta de disting¢ao
entre teoria, epistemologia e pratica como realidade empirica e a indistin¢do entre pesquisa e
intervencdo, o sujeito como unidade biopsicossocial e a concepgdo da linguagem como
instrumento de comunica¢do. A partir dai, o voluntarismo da boa intencdo do cientista
governado pelo ego psicoldgico e a inexisténcia de conflito na modelagem do objeto sdo
patentes, de modo que ndo ha lugar para o parlétre e um real que ndo deixa de se escrever, ja
que a linguagem é um instrumento de comunicagéo, ou seja, 0 significante se significa a si
mesmo. Ainda seja que, como em Nasio (2007), hd um apelo a existéncia de um inconsciente

(metapsicoldgico), a dor constitui um objeto de um programa biologicista (MILNER, 2000),
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sendo apresentada sob a demanda de alternativas de intervengéo, quer dizer, como operar no
organismo. Isto é predominantemente o fator determinante que organiza a pesquisa no campo
biomédico e as disciplinas que a acompanham. E uma questio de saber-fazer e ndo de qué, isto
€, que corpo e que dor. O que resta é passar a pergunta para 0 como, esquecendo a questdo do

conhecimento que a estrutura, pois € basicamente um fato natural do organismo.

Também preocupado pelo como, Freud ndo negou, no entanto, que estava diante de
uma grande dificuldade epistemoldgica. Ndo é por acaso que seu Projeto de Psicologia
Cientifica (Entwurf einer Psychologic), de 1895, toma a dor como um elemento fundamental e
paradigmatico, para o qual, como parte do conjunto conceitual que ele articulava — chamado
por Strachey pré- psicanalitico (vol. I) — a anatomia néo seria sua Unica referéncia. Na época, 0
conjunto dos trabalhos questionavam como um fenémeno aparentemente psiquico poderia se
tornar fisico, estando presente na forma da dor, mas sem causas fisicas localizaveis. Neste texto
fundamental de Freud e ao longo de seu trabalho, a questdo da dor ocupou um lugar importante,
pois foi reconhecida como a experiéncia mais primitiva e fundamental do aparelho psiquico

(vol. VI, 1992). A este respeito, Milner reconhece um lugar na teoria:

Mais uma vez, e com razdo, estamos lidando com o sofrimento. No entanto, a palavra
sofrimento ndo é usada sem riscos; ela facilmente se presta ao espiritual. Ela pode e
deve ser usada, mas seus desvios devem ser evitados. Para isso, ela deve ser
permanentemente aproximada de seu no real, que é a dor fisica. O sofrimento moral
existe, assim como a tristeza e todas as paixdes da alma aflita. Mas, em um momento
ou outro, o ser falante os projeta naquele algo que esta impresso em seu corpo. Esse
momento é o momento do real. Fugaz ou permanente, poderiamos parafrasea-lo se
invertermos a frase de Freud: wo Es war, soll Ich werden; "Onde estava isso, devo
advir eu”, traduz Lacan. Onde eu estava, isso vem, tal seria 0 momento da dor fisica.
E obsceno e feroz. Em cada um dos que a sentem, enquanto a sentirem, nada é
poupado, nada Ihe d& sentido e nada é articulado (2013, p. 76).

Os limites do conhecimento das ciéncias naturais tornam-se claros, e isso ndo significa
que eles tenham pouco valor, mas que ndo dao respostas a todos os problemas e manifestacoes
do corpo: primeiro porque "tudo" ndo é admissivel e, uma vez que ndo ha metalinguagem
(LACAN, S20, 2008), também ndo ha uma linguistica que dé conta de lalingua; segundo,
porque, ja localizado em outro lugar, com outras perguntas e outros objetos, diante da questao
spinozeana (1980) o que pode um corpo? a biologia ja € muda e espelha o mutismo que ele
concede ao corpo como organismo. Portanto, perguntar pelo lugar da dor na psicanalise néo é
necessariamente posterior a questao pelo corpo. De outro modo, 0 que nos interessa é pensar
sua relacdo logicamente articulada. Entendemos que atender a l6gica ndo € pensar nas

estratégias ou conceitos basicos que orientam um pensamento. Por exemplo, a analise mais
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comum em Freud nos permite analisar na ordem do discurso o que seja dito sobre o corpo e sua
relacdo com a possivel abordagem tedrica e epistemoldgica da dor. O apelo a logica é o apelo
a estrutura e isto ¢ “certificar-se do efeito da linguagem” (LACAN, OE, 2003, p. 405).

A caracterizacdo do inconsciente como sendo a auséncia de contradicdo, liga a
Freud com Avristoteles. Na secéo intitulada Los médios de figuracion [Darstellbarkeit] del
suefio, achamos uma tentativa de estabelecer relacbes l6gicas de causalidade, semelhanca,
contradicdo e sintese de opostos. Igualmente, no texto Sobre el significado antetético de las
palabras, se apresenta como uma e a mesma palavra poderiam incluir, simultaneamente, a tese
e a antitese. Podemos dizer que Freud apela, as vezes, a légica classica como modo de
raciocinio, mas ndo ha uma tentativa de formalizacdo explicita nessa direcdo. Pelo contrario, €
possivel achar que seus desenvolvimentos, em geral, se apresentam como uma procura
incessante de correspondéncias e ndo de ndo contradicdes, o que daria o carater cientifico do
método dedutivo. O préprio Freud afirmava que "Las reglas decisorias de la légica no tienen
validez alguna en lo inconsciente; se puede decir que es el reino de la alégica™ (vol. XXIlI,
1992, p. 163)"4. Como Lacan mostraria posteriormente, ndo se trata de uma aldgica, sendo de
uma nao correspondéncia com a logica Aristotélica e ndo ha possibilidade de um raciocinio
classico para o inconsciente. As vezes, ndo bastou a Freud os conhecimentos bioldgicos para
lidar com as suas indagac6es, mas ele também ndo achou na légica um caminho possivel. Uma
vez que as dificuldades se tornaram evidentes, ele se voltaria para a antropologia, assim como
para a literatura e a filosofia, para elaborar as bases com as quais poderia operar sobre essa
escandalosa e desconhecida materialidade. Freud nos mostrou uma verdadeira metodologia,
uma aposta & qual Lacan voltaria: uma néo relacéo entre o conhecimento que ndo é sustentado
por "dialogos" ou aplicacBes, mas pela possibilidade de reconhecer em formatos ficticios aquilo
que, por ser opaco, nao é visivel a olho nu na vida cotidiana: a estrutura. Se a literatura
interessou a este Ultimo, um oponente explicito da aplicacdo conceitual, foi porque ele
encontrou na literatura algum substrato universal da constituicdo subjetiva. N&o se trata da
proliferacdo de metaforas infinitas, mas a via da estrutura que permite evitar as associacoes

intuitivas e os componentes ideoldgicos na direcdo da rigorosidade dos fundamentos.

Outra possibilidade de abordar a questdo do corpo é, como frequentemente apontam

Rodriguez Giménez (2014, 2016) e Seré (2020), a andlise foucaultiana, impulsionada

4 «ps regras de tomada de decisdo da ldgica ndo tém validade alguma no inconsciente; pode-se dizer que esse é
o reino da alogica”.



83

fundamentalmente pela dimenséo de poder do discurso médico e bioldgico. Ou seja: o olhar
pedagogico e higiénico que coloca como objeto a administracdo do organismo, da populacéo e
sdo as chaves do dispositivo biopolitico. Embora entendamos que o trabalho de Foucault é
atualmente fundamental para a revisdo da pratica analitica, encontramos algumas dificuldades
epistemoldgicas na articulagdo de suas producgdes, que as distanciam em maior grau umas das
outras™. Por exemplo, a distancia intransponivel entre o sujeito foucaultiano reduzido a uma
exterioridade afetada por discursos e praticas (0 que nos permite chama-los de "sujeito da"
educacdo, da politica, da salde etc.), e o sujeito lacaniano que ndo admite qualidades, nem é
substancial, mas apenas o sujeito pulsatil das formagGes do inconsciente; ou as no¢des de
verdade e conhecimento a respeito do “cuidado de si" em Foucault (2006), e a distingéo entre
saber e verdade em Lacan (2009), a partir da traducéo particular do cogito cartesiano, para citar
as mais fundamentais. Esses problemas, cuja articulacdo ingénua poderiam nos levar a uma
I6gica semelhante da interdisciplinaridade, ja ilustrada, ndo devem descuidar das possibilidades
abertas por uma analise foucaultiana, isto €, discursiva e politica, quando o assunto € a dor. Se
considerarmos a formacéo de significacdes que sdo encarnadas, mas historicamente situadas,
teremos que fazer adverténcias e perguntas. Um programa de pesquisa moterialista do corpo,
sustentado pelo elemento fundamental da estrutura — isto é, sustentado pela linguagem — tem
necessariamente que ser relegado a historicidade do lado do Eu, o Ich freudiano, o francés moi,
que é especular. Nao incompativel com uma Idgica historica e discursiva? Talvez seja preciso
lembrar que Lacan se trata de confundir entdo Eu e sujeito — e cair numa psicologia — ndo se
trata de uma “historia do sujeito”, ou seja, se este ultimo ¢ evanescente, ndo poderemos falar da
“dor de um sujeito”’®. Neste sentido, a dor deve ser estudada no jogo diferencial entre o sujeito
da filosofia e da psicanalise. Do mesmo modo, ndo podemos negligenci;(r o fato de que se a
I6gica é do significante, e este é vazio, os significados que vem do Outro (A) também serdo
aqueles com os quais a psicanalise opera. Neste ponto, talvez ndo se trate de agir com todas as
“ferramentas”, mas seguir o gesto foucaultiano (CRAVIOTTO, 2017): a desnaturaliza¢do do
evidente e 0 questionamento dos sentires comuns, para que novas perguntas possam ser feitas
e novas respostas possam ser testadas, para que as praticas possam ser reinventadas e

redirecionadas em uma critica inesgotavel de si.

> Para uma discussio mais aprofundada, consulte Craviotto - Corbellini, A.; Venturini - Corbellini, J. (2017).

" No capitulo 6 veremos que “na dor ha sujeito”, que ndo é o mesmo que dizer que o sujeito tem dor — propriedade
do individuo.
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Questionar a estrutura implica situar-nos em um problema ldgico, ou seja,
radicalmente resultante da fungéo do significante; com isso, a impossibilidade de estabelecer
continuidades com uma leitura biologica e psicologica do sujeito, como proposto pelas
abordagens biomédicas e interdisciplinares, e algumas freudianas. Esta distancia foi sublinhada
em varias ocasifes por Lacan, por exemplo, entre 1965 e 1966 respectivamente, ele dira que
“veiculado pelo significante em sua relacdo com outro significante, ele [0 sujeito] deve ser
severamente distinguido tanto do individuo biologico quanto de qualquer evolucao psicolégica

classificavel como objeto da compreensao (E, 1998, p. 890); e também que

Dai sermos, na psicanalise, fiéis a postura que sentimos necessidade de distinguir bem
simploriamente do termo "bioldgico", para contrasta-la com um culturalismo para o
qual em nada pretendemos contribuir.

S6 que ndo nos entregamos as formas de delirio que apontamos em quantidade
suficiente. Biologizar, em nosso campo, € introduzir nele tudo o que ha de utilizavel
para esse campo na ciéncia chamada biologia, e ndo somente recorrer a alguma coisa
do real que seja viva (E, 1998, p. 732).

Como lembra Eidelzstaein (2020), a tese fundamental do pensamento de nossa
cultura, aceita e apoiada por Freud, afirma que estamos envoltos pelo mundo e que habitamos
cada um de nos dentro de nosso corpo anatébmico. A topologia de Lacan esta destinada a
contradizé-la. Essa ambicé&o de ndo contribuir com o culturalismo tem a dificuldade e o desafio
de revisar os fundamentos que nos permitem dar forma a matéria sobre o qual se desdobra a
chamada intervencdo: o corpo. Ndo se trata da carne, como uma dimensdo fisica e
tridimensional, mas do caminho estoico que nos leva ao incorporal do corpo. Trata-se de outra
epistemologia, outra teoria, outros objetos e problemas conceituais; uma vez reconhecido isto,
0 conjunto de problemas de uma dimenséo bioldgica do corpo ndo faz parte de um programa
moterialista, asustancial e topoldgico, pois eles ndo dialogam e ndo ha como fazé-lo.”” Isto

porque:

E o mundo das palavras que cria 0 mundo das coisas (E1, 1998, p. 277)

O inconsciente é a soma dos efeitos da fala, sobre um sujeito, nesse nivel em que o
sujeito se constitui pelos efeitos do significante. Isto marca bem que, com o termo
sujeito — é por isso que o lembrei urna origem — ndo designamos o substrato vivo de
que precisa o fendmeno subjetivo, nem qualquer espécie de substancia, nem qualquer

" Esta leitura ndo pode ignorar o fato de que um certo materialismo ingénuo do século XIX e mesmo do século
XX, efeito do luminismo, recorreu ao fisico ou ao organico para estabelecer fundamentos chamados
materialistas. Freud desenvolveu suas teorias nesta atmosfera, embora segundo o proprio Lacan nunca teria
cedido a sua seducdo (LACAN, E2, 2009).
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ser do conhecimento em sua patria, segunda ou primitiva, nem mesmo o logos que se
encarnava em alguma parte (S11, 1988, p. 122).

E a palavra que, literalmente, cria o que os instaura nessa dimenséo do ser que tento
fazé-los entrever (S1, 2009, p. 357).

E tal como menciondvamos anteriormente, no capitulo 1:

qu’un discours englobe 1’expérience analytique...et d’autant plus Iégitimement que
cette expérience n’est possible que du fait d’une détermination primordiale de
I’homme par le discours (S12, 1965, p. 33).

que um discurso abrange a experiéncia analitica... e ainda mais legitimamente porque
esta experiéncia so é possivel devido a uma determinacéo primordial do homem pelo

discurso.™
A linguagem é a que proporciona os fundamentos e, por isso, é a estrutura que
oferece a oportunidade de dar sentido a essa palavra, além do realismo que esta sempre apenas
como um efeito do discurso (EIDELSZTEIN, 2012). Foi a topologia, a anti-filosofia e a
linguistica, que permitiram a Lacan subverter a psicanélise. Por mais que todos falem do corpo,
da dor, da satde etc. como significantes, eles s6 adquirem significado em uma cadeia. Em outras
palavras: o0 objeto é construido metodicamente (BOURDIEU; CHAMBOREDON;
PASSERON, 2002) e um aspecto frequentemente omitido nas leituras empiricas apresentadas
nas interdisciplinas, como vimos, é que elas ignoram o fato de que séo as relagdes conceituais
entre os problemas que delimitam os campos cientificos. Escrevemos novamente: 0 corpo nao
€ necessariamente o corpo, ndo ha obviedade ou evidéncia pelos sentidos. Como diz Althusser,
o significado dos termos é fixado pelas "relacdes existentes entre conceitos tedricos dentro de
seu sistema’®" (1970, p. 10) ou como diz Lacan "I'évidence peut étre creuse, et qu'il vaut mieux

sans doute désormais raccorder le mot au participe passé: évidé"® (1966-1967, p. 100).

Assim, abrimos uma série de problemas em torno da dor e de sua constitui¢ao
tedrica como questdes preliminares e necessarias. Escolhemos entdo nos deter brevemente no

status da matéria na biologia, o que o materialismo althusseriano nos permite fazer. Finalmente,

8 Tradugdo livre.
& Traducéo livre.

8 Na traducdo de Pio Eduardo Sanmiguel Ardila do Seminario 14 (2004), ele diz: "a evidéncia pode ser oca e
que mais vale, certamente, a partir de entdo, vincular a palavra com o participio passado: evidada". E
esclarecido em uma nota de rodapé que "évidé, esvaziado, escavado, mas Lacan esta fazendo um jogo de
palavras com o verbo evidenciar e seu suposto participio passado [T.]" (Traducéo nossa ao portugués) (Lacan,
S14, 2004, p. 172).
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passando de Althusser para Lacan, apontaremos alguns elementos-chave de um programa
materialista do corpo que abrange a dor como objeto da teoria psicanalitica.
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O efeito de um corte ou do que se corta

Il'y a — soyons trés modestes ! — un monde
de cet éclair théorique a sa vérification.
(LACAN, 1967)%

Comumente, um corte refere-se a um objeto — a um corpo — e ele, por sua vez, a
matéria, mas que é um objeto e que é a matéria que abre um campo de problemas epistémicos
e epistemoldgicos. Evocamos a anatomia, que deriva do latim anatomia e do grego dvarouio
[anatomia], que, por sua vez, deriva do verbo dvazéuverv [anatémnein] “cortar”, uma derivacdo
de “eu corto” (COROMINAS, 1987, p. 50). Com esta acep¢do, a pergunta que fazemos é: o que
é cortado? Uma resposta apressada e sensualista seria: a carne, o fisico. Se tomamos a anatomia,
é porgue ela constitui o paradigma das disciplinas bioldgicas que trabalham com o organismo
em sua dimenséo reconhecida como "mais tangivel”. Descartes ja nos mostrou a dificuldade de
acreditar nos sentidos, de tal modo que o que € nomeado como matéria nao é simples de definir.
Também ndo é simples para as ciéncias naturais, nem para algumas leituras filosoficas
materialistas; ambas finalmente recorrem para defini-lo como o tangivel, o material, as coisas

em oposicao ao abstrato e até mesmo a teoria.

Nos anos 60, Louis Althusser havia proposto, com base na categoria bachelardiana
de Obstaculos Epistemoldgicos e Ruptura (1938), o conceito de corte epistemolégico, no qual
a psicanalise foi de enorme influéncia. O fato de ele ter escrito Freud e Lacan (1964)% e depois
Marx e Freud (1976) diz o suficiente®. Em 1964, ele propds a psicanalise como a ciéncia do
inconsciente, uma afirmacdo discutivel que mesmo uma década depois o proprio Althusser
(1976) descartaria. O ponto cardeal € que, ao reconhecer o inconsciente como um objeto, ele
estabeleceu o status de um objeto de conhecimento separado de qualquer realidade empirica.
Com isto, 0 movimento fundamental para distinguir um objeto cientifico da ideologia burguesa

dominante: biologismo, psicologismo, empirismo, positivismo, etc. Em 1966, Lacan denunciou

8 A tradugdo da versao brasileira utilizada é a seguinte: “H4, sejamos bem modestos, um MUNDO de relampago
tedrico para sua verificagdo” (S14, 2008, p 2008). Mas, sugerimos a seguinte: “Sejamos modestos: ha um
MUNDO entre este lampejo teorico e a sua verificagdo!”

Este texto foi escrito com base em outro de 1949 chamado "Auto-critique: la psychanalyse, une ideologie
reactionaire”, publicado na La Nouvelle Critique, a revista oficial do Partido Comunista Francés, onde um
grupo de marxistas langaria o dilema: ou Marx ou Freud, em resposta & versdo americana da "psicologia do
ego" que colocaria a psicanélise como uma ideologia reacionéria. Entre 1949 e 1964 teria lugar 0 20° Congresso
do PCURSS, que marcaria um antes e um depois do Stanilismo (Evangelista, 1984).

Ele diz de uma relagéo, mas ndo qual; os inimeros problemas tedricos da leitura da psicanalise de Althusser
n&do serdo uma prioridade determo-nos nisto.
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em Respostas aos Estudantes de Filosofia sobre o objeto da Psicanalise®* (OE, 2012), como o
rebaixamento do sujeito ao eu [moi] pela psicologia e pela psicanalise norte-americana serviam

a explorac&o corporativa, especialmente em seus usos de recrutamento para empregos®.

O modelo probabilistico ganhou terreno na biologia do século XX com o
desenvolvimento da genética nas teorias evolutivas. Seu maior representante foi Jaques Monod.
Esta forma particular de entender o assunto foi reconhecida por Althusser (1985) como
idealista, e a natureza antagbnica de suas conclusées foi denunciada por transformar toda a
discussdo em uma resposta final com fortes conotacdes metafisicas. Com o estudo da biologia
moderna, especificamente a descoberta do &cido desoxirribonucleico (DNA), Althusser
reconhece 0 que seriam as marcas de uma "filosofia espontanea™ e com isso o0s elementos de
uma cosmovisdo. Em termos gerais, Althusser (1985) observa a presenca de ideologias
cientificas, ou seja, "as ideias (‘conscientes' ou ndo) que os cientistas tém da pratica cientifica
da ciéncia e ““da’ ciéncia” (p. 101). Estas ideias podem tomar a forma de crencas e valores,
indistingéo do objeto de conhecimento e do objeto real, na chamada objetividade, ou a correcéo

e eficacia do proprio método.

A forma de manter uma vigilancia epistemoldgica sobre a filosofia espontanea e a
luta contra o idealismo foi possivel a partir de uma posi¢do materialista, que foi a grande virada
althusseriana (1985) de rejeicéo das filosofias do fundamento: um novo materialismo voltado
para Marx e a tradicdo marxista, mas com Lacan.®® Dessa forma, ele confrontou a versio
dogmatica de um materialismo estalinista e hegeliano e sua imagem espelho do humanismo,

ignorando a sobredeterminagdo [surdétermination, Uberdeterminierung]. O marxismo

8 Réponses a des étudiants en philosophie sur I'objet de la psychanalyse. Escrito em 19 de fevereiro de 1966, 0
texto destas respostas foi originalmente publicado em Cahiers pour I'Analyse, no. 3, Paris, outubro de 1966.
Ele é introduzido pela seguinte nota: "As perguntas aqui reproduzidas foram dirigidas ao Dr. Lacan por um
grupo de estudantes da Faculdade de Letras de Paris. O texto deles foi escrito por M. G. Contesse. Agradecemos
a este [Lacan] por ter concordado em retoma-las”. Foi traduzido de um exemplar dos Cahierse, comparando-a
com as versdes do texto "publicado” em Petits écrits et conférences, a conhecida edi¢cdo anénima de varias
obras inéditas de Lacan, e em Pas-tout Lacan, uma colecdo da maioria dos escritos curtos de Lacan, palestras,
etc., entre 1928 e 1981, que a Ecole lacanienne de psychanalyse oferece em seu site. O texto foi finalmente
publicado em Jacques LACAN, Autres écrits, aux Editions du Seuil, Paris, abril de 2001, p. 203-211.

Lacan vai dizer que “el yo auténomo, la esfera libre de conflictos, propuesto como nuevo Evangelio por el
sefior Heinz Hartmann en el circulo de Nueva York, no es mas que” la ideologia de una clase de inmigrantes
preocupados por los prestigios que regenteaban la sociedad de Europa central cuando, con la didspora de la
guerra, tuvieron que instalarse en una sociedad donde los valores se sedimentan segln la escala del income
tax” (S10, 2007, p. 6).

Note que em 1963, um ano antes de "Freud e Lacan", Lacan foi expulso da Sociedade Francesa de Psicanalise
e ndo teve 0 apoio do Sainte-Anne, de modo que ele daria seus semindrios, a convite de Althusser, na Ecole
Normale Superieur a partir de 1964 (Evangelista em Althusser, 1985). Althusser escreveria este texto no
primeiro ano do Lacan na ENS. Este texto ensina acima de tudo um ato politico.
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althusseriano tornou evidente o que ja estava presente na psicanalise lacaniana: ndo apenas as
ciéncias naturais, mas também as ciéncias humanas em suas versdes "tecnocraticas" desafiam
um individuo adaptavel. Lacan escreveu a este respeito do seguinte modo, referindo-se a

palestra de George Canguilhem?® intitulada O Que é Psicologia?

E conhecida a minha repugnancia de sempre pela denominacéo "ciéncias humanas",
que me parece ser a propria voz da servidao.

Até porque o termo também é falso, excetuada a psicologia que descobriu meios de
se perpetuar nos préstimos que oferece tiano um artigo sensacional de Canguilhem,
numa deslizada de toboga do Pantedo a Chefatura de Policia. Alias, é no nivel da
selecdo do criador na ciéncia, do recrutamento da pesquisa e de sua manutengéo, que
a psicologia deparara com seu fracasso (E, 1998, p. 873 — 874)

Althusser, por sua vez, diz claramente: dentro de um programa que procura
distinguir a ciéncia da ideologia, uma teoria precisa dos conceitos e isso ndo é simplesmente
uma realidade empirica "em si", nem é um nome gque damos a uma coisa observavel. O conceito
funciona apenas dentro de um campo conceitual onde se assume um significado que depende
das condicGes de producdo desse campo. Por essa razdo, ela ndo pode funcionar fora desse
campo sem consequéncias, uma dificuldade que apontamos sobre as atuais "interdisciplinas".

Naquela época, Althusser disse:

Chamaremos Teoria (com mailscula) a teoria geral, isto é, a teoria de préatica geral
(elaborada, ela propria, a partir da teoria das praticas tedricas existentes das ciéncias)
que transformam em ‘conhecimentos’ (verdades cientificas) o produto ideoldgico das
praticas ‘empiricas’ (a atividade dos homens) existentes (1967, p. 145).

Como exposto, ha uma insistente priorizacdo da pratica que, no entanto, s6 é
possivel ser conhecida pela ciéncia, ou seja, 0 concreto de que sdo constituidas as atividades do
homem s6 é conhecido pela pratica tedrica, isto €, por uma linguagem. Assim, nenhuma préatica
empirica pode ser conhecida, exceto atraves da elaboracdo de um objeto, como teria feito Marx
(a Economia Politica e a luta de classes) ou Freud (a Metapsicologia e o inconsciente). Segundo

Althusser — e compartilhado hoje, por exemplo, por Eidelsztein e Allouch — eles ndo elaboraram

87 Georges Canguilhem foi uma referéncia para Foucault, Althusser e Lacan, para o estudo da arqueologia, do
marxismo e da psicanalise. Lembremos que em O que é psicologia? — palestra dada na Faculdade de Filosofia,
18 de dezembro de 1956. Foi publicado na Revue de Métaphysique et de Morale, 1958, 1 e reproduzido em
Cahiers pour I'analyse, N° 2, Parts, mar¢o de 1966 —, Canguilhem analisou a psicologia de Aristételes a Freud,
incluindo psicologias comportamentais. Canguilhem faz uma forte critica a psicologia e aos psicélogos: com
a psicologia comportamental, seus diagnosticos e testes, 0 homem se torna uma ferramenta, e com isso mede
sua utilidade. Também adverte sobre os riscos de fazer psicologia longe da filosofia ou da antropologia, e nos
lembra que a independéncia reivindicada como sinal da cientificidade da psicologia coloca os psic6logos mais
longe dos grandes intelectuais do que da delegacia da policia.
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a teoria de sua prética teorica, problema que se tornaria objeto da filosofia Althusseriana em
1963. Um dos problemas com essa defini¢cdo de Teoria é que ela “cheira” a metalinguagem, ou
seja, ela seria capaz de englobar todas as ciéncias. Segundo essa leitura de Althusser, Lacan
teria construido a teoria da préatica teorica de Freud, o que provaria sua tese redescobrindo o
objeto da ciéncia metapsicoldgica, uma afirmagdo que ndo é simples de sustentar (Lacan ndo é
um simples melhoramento e continuidade de Freud). Sabemos por Lacan, e pela sua leitura das
teorias dos conjuntos, que tal movimento metalinguistico ndo é logicamente possivel. Mais
tarde, em Elementos de Autocritica, de 1974, Althusser revisara seus conceitos e a Filosofia se
tornard "em ultima instancia, a luta de classes na teoria" (1974, p. 75). O que Althusser vai
ensinar é que a pratica tedrica tem prioridade sobre a teoria e que a teoria é incompativel com
qualquer coisa como uma "consciéncia de si" dessa pratica, ou seja, com a constituicdo de uma
Teoria absoluta da préatica tedrica. A partir deste ponto, ndo ha mais Teoria, mas teorias, € ele
separa 0 que tinha tentado unir: Marx e Freud. Esta redefinig&o da filosofia arrasta junto com
ela a redefinicdo do materialismo. Esta Gltima, como politica na teoria, ndo consistira mais na
construcdo de um aparelho formal que dé conta dos modos de producao do conhecimento, mas
trata-se de partir destes Ultimos: os modos existentes na pratica cientifica concreta dos
cientistas. Trata-se das condicOes concretas, historicas e materiais de producdo a partir das quais
sédo desenvolvidas formas da racionalidade e ndo da Raz&o. Nem a luta de classes nem o
inconsciente tém a ver com tal Raz&o, mas com racionalidades. Com isso, 0 materialismo sera

examinar a forma como as ciéncias sdo produzidas.

O que nos interessa sobre essa relacdo particular com a psicanalise € que, com ela,
Althusser faria fortes criticas ideol6gicas e epistemoldgicas a biologia como ciéncia.
Recordemos que tanto para Althusser quanto para Lacan, uma posi¢do anti-empirista é
fundamental, pois é exatamente onde a ciéncia tem lugar. Com Lire Le Capital (1965), ele se
pergunta qual é a principal fraqueza do empirismo, ao que poderiamos responder que € sobrepor
0 objeto realao objeto do conhecimento, como estabelecemos acima para a dor. E acreditar que
0 processo de conhecimento consiste em extrair a verdade do real como empirico. Entdo nos
perguntamos: sera que Freud sustentou esse gesto antiempirista — recorrendo a literatura ou as
palavras de seus pacientes como ficgdes — para encontrar ali 0 que ndo era visivel no cotidiano
opaco? Se pensarmos assim, isso pode explicar porque seu Projeto de Psicologia para
Cientistas [Entwurf einer Psychologic] de 1895, ¢ um modelo tedrico muito distante de
qualquer referéncia organica verificavel. Assim como o aparelho psiquico, como um aparelho

de linguagem, foi um desenho ou modelo tedrico, também o foi Q como um sistema que inclui
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a dor. Q permitiu pensar no restabelecimento de relacbes de excitabilidade, na montagem
afetiva descarregada pelo Ego ou por uma reagdo motora, ou por um trabalho associativo, ou
como uma soma de excitacdo possuindo atributos de uma quantidade, correlativamente. Um

tipo de carga elétrica sobre a superficie do corpo que ndo pode ser medida.

Em Freud e Lacan (1964) Althusser destacou, com base em uma analise do
inconsciente como objeto da teoria freudiana, que o objeto é

aquilo com que a técnica analitica deve ser entendida na préatica analitica do
tratamento, ou seja, ndo o tratamento em si, ndo essa situacdo supostamente dual em
que a primeira fenomenologia ou a moralidade que se apresenta tenta satisfazer sua
necessidade, mas os efeitos, prolongados no adulto, do préprio tratamento

(ALTHUSSER, 1964, p. 62).
Se removermos as especificidades psicanaliticas, nos resta: um objeto € aquele com
0 qual a técnica opera na pratica, que ndo é a pratica em si, mas os efeitos da pratica (tedrica).
A seguir, Althusser (1964) dira que o objeto da psicanalise € especifico, é o "fato da linguagem"
(1964, p. 65) uma vez que o inconsciente é estruturado como uma linguagem. Por sua vez,
Lacan diré sobre o objeto: ndo é o homem; é o que lhe falta, ndo a falta absoluta, mas a falta de
um objeto. Ainda é preciso entender a falta da qual se trata, isto é, o que ndo p&e em dlvida a
mencao de seu objeto (OE, 2003). O objeto da psicanalise, ou aquele com o qual a técnica opera
na pratica, € um objeto ausente, chamado de petit a. Isso é fundamental, pois ndo é a
consciéncia® que o sujeito esta condenado, nem ao instinto, mas a um corpo feito de linguagem.
Este objeto, como tudo o que é do humano como falante em Lacan, apresenta trés dimensdes:
real, simbdlica e imaginaria, e sua formalizacdo (ou pelo menos sua tentativa) serd, em ultima

instancia, l6gica, topoldgica e matematica.

Sobre a modalidade da matéria na psicanalise de Lacan, Althusser (1964) destacou
que é uma ordem totalmente diferente da modalidade da matéria do bi6logo, o neurologista e 0

psicologo, entre outros. Dez anos antes, no primeiro seminario ditado em 1954, Lacan dira:

8 Na entrevista mencionada anteriormente do 1966, Lacan foi perguntado pelos estudantes: "E possivel fazer
alguém ‘sair’ de sua consciéncia? O sujeito de uma consciéncia ndo esta condenado a ela? (1966, p. 2), ao que
ele respondeu que a confusdo na formulacdo das perguntas provavelmente se referia a uma homenagem que
Lacan havia escrito em memoria de Maurice Merleau-Ponty, e ele respondeu explicando a diferenca entre
sujeito e consciéncia para a experiéncia analitica.
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J& 0 repeti tantas vezes. Se vocés ndo pdem isso na cabega. ..

A palavra ou o conceito ndo é outra coisa para o ser humano do que a palavra na sua
materialidade. E a coisa mesma. Isso ndo é simplesmente uma sombra, um sopro, uma
ilusdo virtual da coisa, é a coisa mesma.

Reflitam um instantinho sobre o real. (S1, 2009, p.235)

A matéria com a qual a psicanalise opera, uma vez que Lacan faz o seu retorno a
Freud, sera encontrado através de pistas linguisticas, que este Gltimo ja havia enunciado no
inicio de A Concepgdo das Afasias: Um Estudio Critico [Zur Auffassung der Aphasien. Eine
kritische Studie] (1981), e depois através das matematicas. Neste momento, Lacan trabalha com
0 simbdlico como unico modo possivel de aceder ao real, ao ponto de considerar a palavra
“clefante” mais pesada, mas real, que os individuos elefantes contingentes (2009, p. 264). Esta
leitura foi criticada como abuso hegeliano por Jean Hyppolite, no mesmo seminario, e, anos
depois, compreendida como “idealista” por Derrida (1998)°, a propédsito de A Carta Roubada,
de 1966. Nesse ano, e tentando responder as possiveis ligacGes de sua teoria com 0 marxismo,
Lacan dira que podemos atribuir a sua “teoria da linguagem”, é, [...], que ela é materialista.
(OE, 2003, p. 216). Até este ponto, a modalidade da matéria com a qual Lacan opera é a cadeia
significante em metafora e metonimia. No mesmo ano, reflexo de uma teorizagéo no totalitaria,
Lacan dard um giro ao tentar conceituar a letra® como “este suporte material que o discurso
concreto toma emprestado da linguagem” (E, 1998, p. 498). Ao longo dos seus seminarios €
escritos, ele tentara especificar essa materialidade (que vai para além da ordem simbdlica); ja
nao se trata da “materialidade significante” de afetacao saussuriana, dos anos 50, mas da letra
como suporte material. Essa mudanca parece ndo esquecer do trabalho de Saussure, tdo
fundamental para Lacan, pelo menos na condi¢do de necessidade de um suporte material. Esta
definicdo traz consigo a eliminacdo de qualquer possivel relacdo entre instinto e inconsciente,
enquanto diferencia o discurso concreto e a linguagem, que sustentam um pilar da teoria: a
linguagem € a estrutura, € a funcéo pela qual o sujeito surge (e ndo o seu reverso). Esse "suporte

material” ndo admite substancializacdo® e é uma unidade elementar e indivisivel do

8 A critica que Derrida faz a Lacan a propdsito do estatuto privilegiado da palavra falada ndo é objeto deste
trabalho.

A teorizacdo da letra implica uma mudanga epistemoldgica em Lacan, passando de uma relagéo particular com
a lingliistica como ciéncia modelo para a psicanalise para a matematica como modelo ou referéncia. Em A obra
clara, Milner (1996) o reconhecerd como um objeto tedrico autbnomo somente nos anos 70, ou seja, uma vez
gue a matematica nos permita diferenciar, em seu entendimento, a letra do significante. Entendemos que ja em
La instancia de la letra en el inconsciente o la razén desde Freud (E1, 2009) a letra comeca a ser
conceitualizada.

91 Problema no qual se submerge Lacan ao falar posteriormente do gozo (LACAN, 1973).

90
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significante, é "aquilo que falta em seu lugar" (E, 1998, p. 28). N&o foi que, ja em 1954, ele
pediu para seus ouvintes “refletir um pouco no real”? Ele também apresenta uma caracteristica
de grande importancia: encontra nesse suporte material o au-sentido(absens) (OE, 2012), ou
seja, 0 que se encontra no que falta no lugar do sentido, sendo ao mesmo tempo a condicao

minima para que surja qualquer sentido.

Se seguirmos este fio de analise, chegamos no seguinte: o objeto da psicanélise de
Lacan por exceléncia é uma letra (a), e, como tal, é material, uma unidade minima e faltante. E
dificil ndo pensar no “clo faltante” ¢ o questionamento de Freud desse elemento que une, mas
falta, mas falta entre a psique e o corpo, mas convém anotar que eles fazem dois caminhos bem
distintos. Por enquanto, podemos destacar que, ao apelar a letra, ele elimina qualquer intento
de reducdo do corpo ao organismo, posto que a letra permite conceber a escritura como a atadura
da linguagem ao real (S9, 1961). Entdo, como alegava Descartes (1987), parece ser que Lacan
ndo ficaria no conjunto das pessoas com pensamentos ingénuos que sé acham que as coisas
materiais sdo tangiveis. O absens permite questionar o real a fim de extirpar dele qualquer
conotacdo empirica, mais proxima da realidade fenoménica, que € de fato um dos problemas
pelos quais algumas leituras, mais préximas da ideologia psicanalitica e médica americana,
reconhecem no real de Lacan o organismo (pelo qual justificam sua inclinacdo adaptativa)®2.
Este elemento é importante para uma teoria que possa abranger a dor, se reconhecermos a
funcdo da letra como matéria insubstancial (nem bioldgica, nem fisica, nem ideal) onde se fixa

0 gozo, enigmatico, que faz "litoral" com o sentido (OE, 2012).

O que pode ser identificado como “obstaculos epistemoldgicos™ a filosofia e a
psicanalise foram assim apresentados, na subordinacdo da esfera bioldgica ao simbolico, a
primazia do significante sobre o significado e a sobredeterminacdo como explicacdo da
causalidade. Entretanto, esta interpretacdo peculiar®® da leitura que Lacan faz de Althusser em
1964, em torno do conceito de hominizacdo, a colocaria do lado do puramente simbolico, um
erro que Althusser parece resolver com seu materialismo aleatorio. O lGcido Althusser, apds

abandonar o materialismo dialético, assumira o heideggeriano "ha o mundo" para introduzir o

92 Esta é a leitura com que Freud foi introduzido no discurso psiquiatrico no Uruguai no inicio do século XX e
talvez a Unica razdo pela qual ele foi problematizado, ou seja, sua teoria foi Util se e somente se ela suportasse
a existéncia de um corpo organico e adaptavel, matéria feita de pura fisica e quimica (CRAVIOTTO;
CORBELLINI, 2017).

% para indagar nas diferencias entre Lacan e Althusser se sugere recorrer ao trabalho de Pedro Karczmarczyk,

por exemplo Karczmarczyk, P.; Palmieri, A. “Ideologia, ciencia y sujeto en Althusser, Pecheux y Lacan”. VIII
Jornadas de Sociologia de la UNLP, La plata: Memoria Académica, UNLP-Fache, 2014.
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conceito de contingéncia, criando o "materialismo do encontro” (Althusser, [1982] 2002, p. 55).

Milner diré que tal movimento pressupde uma epistemologia, com trés suposigdes:

O primeiro, ou melhor o pressuposto um, pois ja é excessivo dar-lhes uma ordem, é
que, por mais arbitrario que seja, ha: proposicdo thética sem mais contetdo do que
seuplanteio mesmo; um gesto de corte sem o qual ndo ha nada que haja. Isso sera
chamado de real ou R. Outra suposicdo, chamada simbdlica ou S, é que existe
linguagem, uma suposicdo sem a qual nada, e singularmente nenhuma suposicéo,
poderia ser dito. Outra suposicdo, por fim, é que ha semelhante, onde se institui tudo
o que forma laco: é o imaginario ou | (MILNER, 1999, p. 9).

A aluséo aos trés registros lacanianos é precisa. Lacan diria que 0 "ha" é o que nao
cessa de ndo se escrever. O encontro entre a coisa e um significante é contingente, e poderiamos
também dizer que o vivo é tomado pelo discurso, o que significa que um corpo so é possivel ao
custo de ser contingentemente capturado por uma cadeia significante e ndo antes disso. Esse
novo corte althusseriano sera marcado pelo que Lacan expds sobre o organismo e a necessidade,
ou seja, que eles sdo importantes desde que a dialética do significante seja reconhecida e que
"as particularidades anatémicas de que se trata no homem, junta-se sempre o efeito de um
significante cuja transcendéncia, por conseguinte, € evidente em relacdo ao citado

desenvolvimento” (S10, 2005, p. 323).

Esses pontos ndo negam a biologia como discurso, mas, uma vez no discurso
psicanalitico, é necessario reconhecer a dialética significante (LACAN, S10, 2005). O corte e
a diferenca serdo fundamentais para abandonar a posi¢do empirista e, com ela, a distin¢do de
objetos. Entdo, se para a psicanalise 0 organismo ndo é um objeto de sua teoria, em vez de nos
perguntarmos sobre a rela¢do entre o organismo e 0 corpo, nos perguntamos: qual é a relacao
entre o significante e o corpo? Alguns possiveis caminhos foram introduzidos no capitulo 1.
Rememoremos a leitura reduzida que afirmaria que o organismo € o real do corpo e que o corpo
é 0 que é nomeado ou o gque joga no campo simbdlico; outra leitura diria que o corpo advém de
onde o vivo é tomado no campo do Outro, ou seja, de onde o vivo é tomado pela lingua. Esta
ultima, com a qual fazemos um acordo, ndo € aquela postulada em uma realidade organica que
sera traduzida em uma realidade simbdlica, deixando um resto (inefavel, corpdreo) que pulsa e
provoca a ordem da realidade. Pelo contrario, € uma posi¢do que reconhece que a relagdo com
0 organico é subsumida a estrutura na qual toda a realidade € engendrada, e, portanto, também
0 corpo. Este campo da linguagem ndo é o resultado de forcas e particulas dadas como
preexistentes, no sentido das pulsdes como forgas no organismo, mas € uma estrutura abstrata

e combinatoria da qual a realidade (e suas forcas e particulas) é realizada. A partir desta
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perspectiva, e pela funcdo da palavra, assume-se a possibilidade de formalizagdo como de
provocar uma mudanca na realidade. Desta forma, evita-se cair na ficgdo do movimento que
implicaria modificar a inércia de supostos fatores psicofisioldgicos (LACAN, E, 1988). Como
expde Koyré, trata-se de “explicar o que é do que ndo ¢, do que nunca ¢, e 0 ‘incluso’ a partir
do que ndo pode nunca ser. Explicacdo do real a partir do impossivel [...] de uma substituicdo
radical da realidade empirica por um mundo matematico platonico” (1990, p. 195).%

Se a linguagem ndo desempenha seu papel estruturante, uma descrigdo do homem,
anatdmica ou fisioldgica, seria pouco diferente da de qualquer animal, seria apenas uma questado
de localizacéo e de relacdo dos 6rgdos. Nesse ponto, é importante ressaltar o seguinte: o que
um programa materialista propde é precisamente que a descri¢do anatémica e fisiologica é uma
dimensdo imaginaria, em termos lacanianos, e, portanto, teoricamente inconsistente.
Poderiamos até dizer que se "seres bioldgicos" ex-sistem®, é na condicio de que sejam
precedidos, logicamente, por uma ordem simbolica. Este ndo € um problema exclusivo das
ciéncias naturais, mas das teorias predominantemente simbolistas e totalitarias. E somente
dentro dos parametros do moterialismo que ocorre a diferenca com a descricao das ciéncias

naturais.

Talvez, parte disso se apresente ao "especialista em dor" que afirma operar em uma
singularidade®. Somente "talvez", se a “singularidade” acabar sendo sindnimo de
“particularidade”, ou seja, de casos contidos no universal. E bem diferente se, como
entendemos, o singular é o que resta, € o que é irredutivel as classificacdes e € o que € subtraido
da teoria, mas é posto em jogo por ela, uma repeticao real da falta na qual emerge um efeito de
sujeito e se inscreve o traco de um gozo renunciado (LEITE, 2000). Economia do singular
exercida pelo campo biomédico, excluindo o real e esquecendo que "o corpo é a matéria em
que um sujeito é singularizado” (RODRIGUEZ GIMENEZ, 2014, p. 6). Neste sentido, uma
abordagem da dor que leve em conta a singularidade deve assumir um fracasso do saber e, se 0
que estamos tratando em ultima instancia, é a resisténcia do simbdlico em sua tentativa de cernir

o real. E na radicalidade do corte que separa os significantes na cadeia e na dimensdo do

% Tradugéo livre.

9 | acan defendeu constantemente sus distancia com a ontologia, sua formulacdo do que ex — siste daria conta da
incompletude do ser.

% por exemplo, a Unidade Interdisciplinar da Dor, projeto realizado entre o Hospital Maciel e 0 Banco de Seguros
del Estado, afirma que o modelo biomédico de atendimento é totalmente insuficiente e exige um modelo de
atendimento formado por equipes interdisciplinares para um "diagnostico da situacdo e uma abordagem
terapéutica que seja proposta em conjunto e adaptada as caracteristicas de cada paciente™" (Abreu, et al., 2019,
p. 36).
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significado que podemos encontrar 0 sujeito que ndo sabe que o significante é a causa que o
divide. Poderia a ciéncia cartesiana, a da identidade entre o ser e 0 pensamento, abrir espaco
para o singular? Isto nos interessa também porque entendemos que a chave para evitar discursos
normativos, por exemplo, que haveria modos normais de sofrimento, € evitar colocar aquilo
que seria “comum” aos homens no centro. Isto s6 € possivel ao dar um primeiro plano a relagao

com a linguagem e n&o ao tratamento de substancias.

[Ao menos] trés consideracgdes da dor como objeto de uma teoria psicanalitica

Como disse Althusser: "como ndo ha leitura inocente, digamos de que leitura somos
culpados” (ALTHUSSER 2010, p. 19), e a nossa consiste em levantar a pergunta pelo objeto
do programa biologista e materialista. Para tal, fomos levados a revisitar a fungéo do corte, que
tinha um lugar tdo fundamental para a psicanalise, na medida em que instala uma
descontinuidade e produz um objeto. Um corte que foi imposto a Freud (1889 [1992a]), pela
palavra da Sra. Emmy von N quando Ihe pediu para se calar e a deixar falar, dando origem a
associacao livre e a revisao da funcdo do corte na fala dos seus pacientes, que Lacan mais tarde
proporia no seu regresso como o “corte interpretativo”. Um corte epistemolédgico que foi
imposto ao pensamento de Althusser, na distin¢do entre ciéncia e ideologia, na critica das
ciéncias naturais e do materialismo. Estes cortes, mesmo nas suas diferencas, produzem outro
da ciéncia e do inconsciente, uma ruptura e uma descontinuidade com o senso comum, digamos
com o sentido como tal. Um corte que finalmente nos traz de volta a formulacéo saussureana:
ndo existe nada fora ou antes do corte que a lingua introduz. E que, no entanto, é problematico
para a ciéncia ao produzir um resto diferente da materialidade significante, embora sempre no

funcionamento da lingua: desejo e gozo.

O problema do sentido é fundamental para a nossa proposta de investigacao sobre
ador, e € por isso que sera trabalhada ao longo do texto. Por agora, voltemos ao seguinte: Freud,
Althusser e Lacan ensinam-nos que o objeto de uma teoria é o produto de um corte, e iSso
acontece como um efeito do pensamento, ou seja, "algo cuja existéncia é imposta a quem néo
pensou” (MILNER, 1996, p. 8), como Lacan traduz o cogito: "ou ndo penso, ou ndo sou"
(LACAN, S14, 2008). O que tentamos recuperar € 0 que esta cortado como "causa sui", ou seja,
onde ndo h& ego ou algo semelhante & composicdo alema de Selbst-bewuStsein. Tentamos
mostrar o que é cortado como o efeito de um sui-pensamento dentro de cada programa.

Independentemente de quaisquer boas intencdes do investigador, digamos que ndo depende
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dele, mas do que sera produzido como o efeito de um pensamento que ndo é necessariamente
seu. E ai, pelo menos, que entra em jogo a importancia do sentido ou da sua declaracio
antecipada; de fato, se falamos de estrutura, sabemos que se trata de lidar com uma logica e
uma gramatica e ndo com uma semantica. Ao ditar o seminario de 1955 e 1956, Lacan diria
“Olhem bem o lado formal, gramatical, das coisas. E alias aquilo a que se reduz para vocés toda
espécie de uso do significante” (S3, 2006, p. 335). Nao sem certas condi¢des, o corte foi imposto
ao pensamento de Freud e Lacan, sem o qual o seu objeto néo teria sido precipitado. Néao foi
um encontro iluminado onde ndo haveria trabalho sistematico, ndo é possivel atribuir-lhes tal
obscurantismo, mas um caminho alheio aos "gestores do conhecimento” que se langam em
investigacdes sem custos. Poderiamos dizer que: por muito que um investigador explicite e/ou
mesmao deseje trabalhar com uma teoria do sujeito lacaniano, ndo esta assegurado nem garantido
gue o seu objeto o seja; mesmo que se coloquem inumeras citacGes do autor, ele poderia muito
bem responder a um programa biologicista; um exemplo disso € como Juan David Nasio lida
com a dor (2014), onde apenas reveste o individuo de subjetividade. Em suma, porque, como
diz Milner, “o corte é: aquilo que diz "ndao" a sinonimia proliferante, e que vai proliferar ao

ritmo entrecortado daquilo que nega” (1996, p. 87).

Nessa linha, prevemos um caminho dirigido pelo corte que delimita o objeto da dor
e que s6 pode ser dirigido num novo programa em que "significante™ ndo seja uma palavra
estranha ao corpo. Para isso, a prética tedrica, tio relutante ao pragmatismo corporal®’ é,
inevitavel. E necessario ler, numa leitura aberta ao inesperado, e assumir a responsabilidade por
iSso, ou seja, ndo se torna impossivel dizer explicitamente em que programa nos encontramos®.
Nenhuma verdade nos espera e € uma questdo de erguer na pratica apenas um efeito verdadeiro,
em que o meio dito é um requisito epistémico. E assim que se pode ler a passagem de Descartes:
a separacdo entre saber e verdade (LE GAUFEY, 2012)%. Nesta leitura particular, se a verdade
estd do lado de Deus (o Outro, a linguagem) é inapreensivel, mesmo que algo, embora nao-

todo, seja possivel saber sobre o corpo. A psicanalise mostrara, com mais de 130 anos de

9 Ver, por exemplo, Rodriguez Giménez, R.; Seré, C (2020).

% Quando se cria uma representacao do que é, neste caso um programa, € ja um programa ideal, contudo, como
Milner diz, é importante que o homem faca representacdes (1996, p. 37), ainda mais, como Freud fez, quando
se trata de um movimento inicial como proposto para um programa materialista do corpo.

% A distingdo entre saber e verdade aparece em todo o trabalho de Lacan, e é por isso que é impossivel aborda-
la neste momento. Diremos apenas que uma forma possivel de continuar este trabalho, a partir da qual continuar
a pensar num programa moterialista, é a partir dos quatro discursos (Seminario 17, de 1969 - 1970) e da
localizacdo e circulagdo do saber nestes discursos.
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desenvolvimento tedrico e clinico, que algo do saber do corpo escapa e ndo se trata de

conhecimento ou pura representacao: a dor é seu paradigma.

Dito isto, a dor interdisciplinar do individuo biopsicossocial s6 pode funcionar na
colagem da ideologia, ou seja, com a anulacdo de uma distancia, 0 oposto que gera um corte.
Trabalha com a producdo de uma identidade, de uma referéncia especular entre o individuo e
as suas necessidades; como toda identidade, remete topologicamente para a sua forma esfeérica.
Isto significa que o individuo se fecha sobre si mesmo e € uma continuacéo do bioldgico no
social e na cultura; ele ¢ uma causa bioldgica e a cultura também. Reconhecer a existéncia dos
pares "dentro e fora", "interno e externo", € um problema espacial fundamental para a ciéncia
moderna; como consequéncia, moldou um individuo que carrega, por um lado, uma
interioridade composta de ideias e afetos, oculta para 0s outros e para si mesmo, e, por outro
lado, essa interioridade seria contida pelo organismo. Esta ideologia da interioridade® foi
também confrontada por teorizacbes freudianas, nem sempre satisfatoriamente como, por
exemplo, quando distinguiu a "realidade psiquica" interna da "realidade propriamente dita"
externa (FREUD, vol. I, 1992), o que resultou numa leitura que circunscreveu a dor do luto
como propriedade individual (CRAVIOTTO-CORBELLINI, 2021). Recordemos pelo menos
duas proposicdes tedricas no cerne do regresso de Lacan a Freud: se o inconsciente é o discurso
do Outro (1978) e se o sujeito é, finalmente, o que esta entre dois significantes, a referéncia
espacial é outra. Se para o pensamento moderno, o corpo é uma esfera que contém outra — a
psique — temos de esperar que Lacan subverta este problema na teoria, recorrendo a topologia

das superficies. No Seminario 2, indicava que

Lembrem-se do seguinte a respeito da exterioridade e da interioridade — esta distin¢éo
ndo tem nenhum sentido no nivel do real. O real é sem fissura. O que lhes ensino, e ai
Freud converge com o que podemos chamar de filosofia da ciéncia, é que este real,
para apreendé-lo, ndo temos outros meios — em todos os planos, e ndo somente no do
conhecimento — a ndo ser por intermédio do simbdlico (2010, p. 137).
A conceptualizacdo classica do espaco euclidiano ndo pode ser solidaria a essa
teoria, para a qual Lacan explicara o parlétre com o Toro (2006). Lacan localiza o Outro e
elimina os pares de dentro — fora, exterior-interior, sendo este Outro a linguagem e o corpo. Os

falantes sdo “agentes integrados, elos, suportes, anéis num mesmo circulo de discurso” (S2,

2010, p. 126) constituidos por um centro que esta fora de um buraco que faz parte dele, mas

190 pevemos mencionar aqui a andlise deste problema para o pensamento antigo no trabalho de Michel Foucault
em: A Hermenéutica do Sujeito, O Governo do Eu e Outros, A Coragem da Verdade e Confissdes da Carne.



99

ndo dentro. Como lembra Eidelsztein (2006), o que o uso do Toro revela ndo é apenas uma

metafora, mas uma propriedade da estrutura do sujeito e, digamos, da relagdo com o corpo. O

sujeito € assim dividido com um exterior que € o corpo e que é central®®%,

O nosso objeto "dor" deve, portanto, partir do reconhecimento do corpo e da

linguagem, e podemos dizer que a sua diferenciagdo com o organismo, elemento interessante

para a revisao de uma teoria e que parece em principio uma necessidade, nao faria sentido uma

vez clarificada a posicao epistemoldgica e tedrica. O organismo é um objeto da biologia — tal

como a gastroenterite — e ndo da psicanalise. Isto implica, pelo menos, um axioma de existéncia:

“Ha algum sujeito, distinto de toda forma de individualidade empirica” (MILNER, 1996, p.

36) ou "o que ha", o real, ndo esta fora da linguagem; e duas consideracGes principais:

a)

b)

Epistémica e epistemoldgica: a distincdo entre objeto real e objeto de
conhecimento, ou seja, o corte produzido pelo proprio objeto da teoria, efeito do
pensamento. A necessaria critica da concep¢do empirista e substancialista da
relacdo entre realidade e linguagem, propria do ideal da ciéncia, a néao
assimilacdo entre a coisa e a verdade, quer como dado constatavel empirico e
natural ou como um dado puramente simbdlico, tal como € produzido pelas
teorias simbolicas e totalitarias. Consequentemente, hd o reconhecimento da
teoria como meio — dito e o real como impossivel de conhecer. Se considerarmos
que a dor é um objeto da teoria psicanalitica, € necessario dar-lhe coordenadas

de saber.

Metodoldgica e topoldgica: a rejeicdo do par de interioridade
psiquica/exterioridade corporal. Ou seja, o individuo como esfera ou bolsa e o
que é tipico do programa biologista, mas que também pode ser lido por
momentos em Freud: uma dor signo e a dor ensimesmada do corpo, idéntica a
si mesma, que exclui a dimensdo do laco social, a ndo identificacdo e, em suma,

a auséncia de lingua.

S&0o entdo ao menos trés, porque ignorar isso nao € apenas um problema epistémico e

epistemoldgico, mas também um problema politico. Ao colocar o organismo ou sua versao de

interioridade, como a causa sui da dor, o que fica no caminho €é o falasser, e com isso resta

101 Seria interessante pensar na andlise do discurso médico como um Outro, com a presenca que ele tem na
modernidade, a fim de questionar o reconhecimento das suas consequéncias éticas, da sua ndo-neutralidade,
uma vez que também faz parte do sintoma do paciente.
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apenas a responsabilidade individual de um "si mesmo", ou a intervencao sobre a carne e seu
automatismo. Veremos nos capitulos que seguem como foi para Freud e para Lacan, e aquilo

no que podemos ir além deles.
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CAPITULO 3. MEU CORPO INVENTOU A DOR

A Psicanalise nasceu como resposta ao mal-estar ocidental nos séculos XIX e XX,
precisamente quando certas mulheres consultavam médicos por dores no corpo, Freud estando
entre eles. Estudios sobre la histeria e o Projeto para uma psicologia cientifica (Entwurf einer
Psychologie) ddo conta desse momento-chave, ou seja, de um periodo que abre um mundo de
representacfes modernas da dor. Surpreendentemente, a dor ndo € um problema que as
pesquisas em Psicandlise tenham tratado em profundidade: Croix (2004) aponta que as
traducbes francesas tém minimizado bastante o Schmerz, negando e/ou reprimindo a dor,
guando ela foi uma questdo essencial na Psicanalise de Freud. Como observamos no capitulo
anterior, atualmente, a dor apresenta rapidamente a tentacdo de ser tomada espontaneamente
pela via do sensivel, em sua naturalizacdo empirica e fenomenoldgica, no interior do programa
biologista (MILNER, 1996). Neste capitulo, apresentamos outros argumentos para mostrar o
modo que Freud explorou a dor nos limites de uma certa indefini¢do epistemoldgica, embora
tendendo ao empirismo, gérmen das leituras atuais. Seguindo nossas hipéteses, tentaremos
mostrar como a dor em Freud é uma manifestacdo que flutua entre dois corpos: um corpo-real,
sendo “real” sindnimo de “orgénico”, o corpo tridimensional cartesiano, e um corpo afetado
pela palavra, que evoca o meu corpo de Descartes. Ambos corpos sdo defendidos por inimeras
leituras contrapostas: ha quem argumente que o corpo em Freud é puro organismo e quem diga
que é corpo como representacdo, por ter-se distanciado plenamente da Anatomia. Nesta tese,
procuramos mostrar que o segundo corpo, o corpo que se sofre, aparece quando ha um efeito
da palavra sobre o0 corpo, mas o0 organismo nao desaparece. Essa €, a nosso entender, uma leitura
comum na Psicandlise, em que “o corpo afetado pela palavra” implica que o corpo, sendo
organismo, antecede a linguagem e é modificado, posteriormente, por ela. Entretanto, a dor
como enigma do corpo do falasser nos eixos epistemoldgicos desenvolvidos por Lacan é bem

diferente dessa concepcao.

Neste capitulo, revisaremos essa hipotese ao investigar as formulagdes sobre a dor
nas teorizacOes de Freud. Mais do que recuperar e enumerar suas referéncias, nos interessa
indagar sua epistemologia e sua logica constitutiva. Para isto, revisamos alguns textos coletados
em Publicacbes pré-psicanaliticas e manuscritos inéditos durante a vida de Freud (1886—
1899), a fim de compreender os antecedentes do desenvolvimento da dor apresentados no
Projeto, para entdo observar as indicagfes em textos metapsicolégicos. A partir das edi¢bes das
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Obras completas'®?, optamos por fazer uma anélise de dois problemas teéricos encontrados nos
textos publicados, ndo necessariamente organizados cronologicamente. Os dois grandes
problemas sdo a dor como paradigma de continuidade entre res extensa e res cogitans como
questdo epistemoldgica, ou seja, as consequéncias teodricas da base médico-filosofica do ser
humano; e a dor como problema da vida bioldgica. Entretanto, nossa analise ndo trata apenas
de sublinhar a intencionalidade declarada de Freud, nem o encadeamento de defini¢fes, mas de
assumir a letra na instabilidade que permite ao significante surgir, recuperar o0 movimento da
teoria. A propria atividade tedrica de Lacan é feita dessa forma, com defini¢cdes precarias e
fragmentadas, uma teorizacdo dispersa, contraditoria, ressignificada constantemente®,
Podemos dizer que, quando Freud pensa, sonha, teoriza e escreve, ha simbolizacdo, certo
imaginario cai e se produz um real; é o que Lacan Ié nos mitos de Freud como invencéo tedrica:
do mito a estrutura. O recalque primario, o umbigo do sonho, o motivo segredo das lembrancas
encobridoras, o mito do pai da horda, etc., todos eles podem, segundo Le Gaufey (1993) ser
colocados em série como conceitos-furos. Mas, furos de que? Da teorizagdo. Isto quer dizer
que, além de que seja indubitavel, a episteme freudiana suportada pela fisica e a biologia da
época e sua explicita tentativa de constituir uma Naturwissenchaften, tem pontos de impossivel.
Lacan recupera o real da ciéncia moderna, é entdo evidente que ela também alcancou a Freud.
A busca incessante de Freud das “provas de realidade”, no primeiro tempo na anatomia (que
rejeita) e no segundo momento na confirmacéao histérica dos fatos das cenas traumaticas, foi
rejeitada pela fantasia (vol. XVII, 1992). Com esta tltima Freud preenche o “elo perdido” da
teoria, mas nas tentativas de ligagdo e continuidade insiste o buraco... “dizer tudo implica, por
si s6, uma perda” (MILLER, 1994, p. 12). Ndo se trata somente de adjudicar uma leitura
evolucionista aos desenvolvimentos da época ou que talvez Freud poderia haver decifrado os
mistérios se ele tivesse vivido mais, trata-se da l6gica do significante: sempre ha um resto, ndo
é totalizavel (MILLER, 1994). Veremos ao longo deste texto como a dor pode também fazer
série como conceito — furo, que Freud tentou circunscrever, e que se ofereceu como fissura ao

corpo do conhecimento meédico e aos proprios desenvolvimentos da psicanalise.

Com Freud, e mais além dele, a dor se veste de real e irrompe nas teoriza¢fes que
descrevem o funcionamento e a prépria definicdo do corpo. H&4 uma ruptura no simbdlico, algo

ndo pode ser incluso na cadeia, a explicagdo causa — efeito do impulso falha, um significante

102 Conforme especificado em “Citagdes e referéncias das obras”, trabalhamos com a edi¢do de Amorrortu.
Portanto, as cita¢des serdo traduzidas livremente do espanhol.

103 Sugiro ler a excelente tese de Guillermo Milan Ramos (2005), orientada por Nina Leite nesta casa de estudos.
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falta. N&o se trata da dor como inefavel e fora da linguagem (MEDEIROS, PONTALIS,
NASIO, LE BRETON), “nao existe nada que nao possa ser dito” (MILLER, 1994, p. 17), trata-
se do funcionamento do significante, que sempre remete a outro. A dor pode constituir um
conceito-furo por apresentar-se como um ponto de tensdo tedrica, 0 sujeito aparece ai (diz
Lacan); Freud se lamenta de ndo saber de sua natureza. Mas, ela esta operando no conjunto de
suas teorizacdes e revela a singular questdo ética do discurso analitico, a dor revela que sua

abordagem, a fala, é da mesma ordem do que faz questdo: a inexisténcia do Outro. Diz Lacan

o saber é coisa que se diz, que é dita. Pois bem, o saber fala por conta prépria — eis 0
inconsciente. [...] Para contradizer Freud, ndo bastava lembrar que o saber se sabe
inefavelmente. Seria preciso dirigir o ataque ao fato de Freud sublinhar que qualquer
um pode saber — o saber se debulha, o saber se enumera, se detalha, e — isto é o que
ndo funciona por prépria conta — o que se diz, 0 rosario, ndo é dito por ninguém — ele
se desfia sozinho. (S17, 1992, p. 66).
“Freud nao diz besteira. [...] o mérito do discurso de Freud. [...] Esta a altura de um
discurso que se mantém tdo proéximo quanto possivel do que se refere ao gozo” (S17, 1992, p.

67). O buraco na teoria, a dor que ndo pode ser definida, mostra a falha real.

A dor entrea Verlétung e o furo

a gente andar o tempo todo agitando as asas a se gabar
de ter reinventado a unidade humana,

que esse idiota do Descartes havia recortado.
(LACAN, 1954-1955).

A unido de Descartes tentando mostrar que alma e corpo s@o distintos, mas
estreitamente unidos — em suas palavras, quase “como una cosa mesma” (MEDITACIONES,
1987a, p. 91) —, levou a busca da resolucdo do mistério da unido entre as substancias com
integracdo. Quem fala “eu” pode dizer que tem um corpo, € a sensa¢do como pensamento
corporal da conta da unido, tal como Freud também dira a propdsito da dor. Tanto Freud quanto
Descartes falaram de uma influéncia matua e uma indissociabilidade confusa entre substancias,
onde se encontram as sensacdes e as paixdes. Como introduzimos, a elaboracdo de Descartes
sobre a dor foi ambigua. Num momento, apresenta a dor como um pensamento confuso, via de
acesso ao conhecimento do corpo que € sentido, que se origina em processos fisiologicos e
mecanicos — acentuados posteriormente por La Mettrie. Nao obstante, Descartes concebe a
unido do meu corpo as sensagdes — pensamentos que ndo ocupam lugar, ndo sdo da ordem

tridimensional. Assim, o corpo ndo é somente res extensa; € possivel pensar em um corpo
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incorpdreo, em que a dor é um elemento que da lugar as substancias (DESCARTES, 1980). A
dor ndo € s6 uma solucédo de ligacdo entre um corpo-maquina, anatdbmico, e a alma, mas é a
possivel existéncia de um corpo ndo tangivel, sendo a dor um pensamento que corre pelos
nervos. Observamos que o pensamento de Freud seguira apresentando essa ambiguidade, a dor
entre a matéria organica do corpo tridimensional e a virtualidade néo verificavel dos fenémenos

psiquicos, limitado pelos conhecimentos de seu tempo e propondo outros.

O assunto da ambiguidade pode ser analisado pela via epistemoldgica, portanto
voltaremos ao que foi apresentado no primeiro capitulo sobre o fraco dualismo de Freud
(ALLOUCH, 1993). Procuramos retomar esse caminho para revisar o lugar da dor na incessante
tentativa de Freud de encontrar ligagOes entre a psique'® e o corpo, num momento em que a
pergunta filosofica sobre a natureza da alma era vigente e fazia parte das incognitas médicas,
entre as tentativas de cientificidade dos saberes psicoldgicos. Como ja destacamos no primeiro
capitulo, hd uma particularidade em Freud quanto ao uso do vocabulo Verlétung em detrimento
do termo de uso comum, L6tung, que significa soldar. O emprego de Verlétung, formado a
partir do verbo verléten, indica que algo foi soldado junto, com énfase na propria acdo de ligar
duas coisas, em vez da ligacdo pré-estabelecida. Logo, a escolha de Freud aponta para a acédo
que estabelece uma ligacao (verldten). O prefixo Ver- indica justamente a ligagdo. O alemé&o
tem dois vocabulos, I6ten e schweillen, enquanto o portugués tem apenas um: soldar. A
diferenga no primeiro, usado por Freud, é que na acdo de schweif3en as superficies sao mudadas,
se unem e formam a junta da soldadura — que na L&étung é formada pela solda —, jungdo mais
sélida e duradoura do que aquela por 16ten'®. Esses detalhes de uso permitem que levantemos
o0 problema da origem: lembremos que, para Descartes, antes da unido ndo ha nada, posicéo
fundamental na Psicandlise — se ha duas matérias passiveis de serem ligadas por uma acao, ja
estavam separadas anteriormente, o que é oposto a pensar numa légica em que haja, no ato,
uma ligacdo. Para Freud, se fosse assim, a psique e o corpo precederiam sua unido. Pensar em
uma ideia ndo naturalista da ligacdo permite imediatamente perguntar, com Lacan: que pode
ter descoberto Freud como aquilo que liga corpo e a alma sendo a entrada a linguagem? Mas

104 Em 1890, Freud publicou Psychische Behandlung (Seelenbehandlung) [Tratamento Psiquico (Tratamento da
Alma)], e 14 ele propde desde o inicio 'Psique’ como a palavra grega que em alemao traduz 'Seele' 'alma’. Assim,
"tratamento psiquico” é o mesmo que "tratamento da alma", ou seja, tratamento desde a alma, seja de distrbios
psiquicos ou corporais, por meio de uma "influéncia" fundamental que é a palavra. Nesse texto, que
apresentado posterioremente neste capitulo, Freud se dedica a expor as relagdes entre o psiquico e o corporal,
como foi aceito como objeto de estudo pela medicina. Freud ndo escolhe a palavra Geist, "espirito”, e seu
equivalente grego mais proximo, nous (também traduzido como razdo, intelecto, entendimento).

105 Agradeco as informages fornecidas por Markus Lasch sobre o uso do vocabulo em alemao.
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ndo é tdo simples responder retoricamente a partir de uma outra epistemologia; € um caminho
enganoso sem uma vigilancia epistemoldgica. Como apontamos acima, o problema da origem
da unido, que Freud manteve como uma questdo, pode ser abordado também pela funcéo dos

conceitos furos.

Alguns estudos (AUBERT, 2017; PONTALIS, 2015; NASIO, 2014; MEDEIROS,
2021) justificam a ambiguidade etimoldgica do termo Schmerz — dor, na lingua de Freud —
como espelho da ambiguidade de um fendmeno que “por sua natureza” ndo se deixaria definir.
Em aleméo, é o termo que significa pena e mal, e ao substantivo Schmerz podem ser
acrescentados dois sufixos: -zen, formando Schmerzen, que denota causar dor, de modo
intransitivo, termo utilizado para se referir a uma dor fisica; no entanto, -leiden, formando
Schmerzleiden, refere-se ao sofrimento psiquico e tem o sentido de lamentar, desgostar,
entristecer (AUBERT, 2017). Afirmar e justificar, em defesa de Freud, que a ambiguidade do
termo e do uso €é causada por uma condicao natural da dor se alinha a uma forma particular de
fazer teoria: a dor como dado natural do corpo e a linguagem como instrumento de nomeagéo
do fenémeno (FOUCAULT, 2004). A leitura resultante ndo € estranha; reconhece que a dor ja
estava presente no corpo universal, “os outros corpos”, um organismo sempre sendo anterior e
a dor como um fendmeno dele, que Freud tentou primeiro eliminar, em seguida explicar e logo

abandonou por ser “impossivel”, como veremos a seguir.

O termo soldagem, Verl6tung, que Freud usou como solucdo de continuidade a
inexplicavel relagdo entre corpo e psique, preenche o “elo perdido” com a Fisica e, portanto, é
uma bussola para revisar as condi¢Ges epistémicas e epistemoldgicas necessarias para tal uniao
— outro elemento de problematizacdo que, certamente, ndo é contraditorio. O precério e
dubitativo dualismo de Freud é consequéncia do descobrimento dos efeitos da palavra num
momento em que se procura achar uma solucéo de continuidade entre res extensa e res cogitans,
e no qual a ideia de energia facilita, por exemplo, a forma da dor — o pensamento percorrendo
0s nervos, na metafisica de Descartes. Freud, tendo como suposto implicito a Fisica de Newton,
trabalha com uma concepg¢éo de matéria nela implicada (EIDELSZTEIN, 2022): o mundo, e
qualquer corpo, é um sistema composto por certas particulas sujeitas a mudancas de estado de
acordo com um operador de natureza eminentemente fisica e mensuravel. Essa concepcdo de
sistema, que Lacan rejeita, implica o reconhecimento de uma parte isolada do universo material:
o individuo, composto por substancias, isto €, matéria e energia. O modelo pode ser observado

sem davidas no Projeto, e em diversos momentos do pensamento de Freud. A questdo do que
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domina o individuo e causa alteracGes corporais foi respondida por Freud de diversas formas,
num caminho que vai, no final do seculo XIX, desde os efeitos do uso de substancias como a
cocaina; passando pela hipnose da sugestdo; até nomear, no comeco do século XX, um elemento
comum do ser humano o missing link (GRODDECK, 1970, p. 11), como pulséo e até o

inconsciente.

Para acompanhar o problema que estamos apresentando aqui, € preciso pensar que
para Freud, como para Descartes (MARION, 2013), o corpo como substancia extensa apresenta
uma ambiguidade e, por isto, podemos conjeturar que a leitura de Freud pode justificar tanto as
interpretacdes de um corpo organico quanto de um corpo de representagdes. Freud néo
consegue abandonar completamente a res extensa, mas introduziu uma diferenciagdo nédo téo
pequena: um corpo que pertence ao sujeito (dividido) que sofre porque fala. Sustentar a
incerteza ndo é facil: Freud enquanto pesquisador da conta do movimento que o leva a
solucionar o mistério com o organismo, mas permitir seu ressurgimento com a palavra. Freud
também pode reconhecer um outro corpo, distinto dos outros corpos da medicina, que acarretara
alguns efeitos epistémicos e epistemoldgicos, pois supora uma forma especifica de aceder a

esse corpo pela escuta.

Desenhar ou escrever uma sensacgao: os tracos da dor

Freud desenvolve pesquisas entre 1884 e 1895, incluindo o que é definido por
Aubert (2017)106 como “emergéncia somatica”; um periodo em que a Fisiologia alema tenta
retomar a aspiracdo Ultima de Descartes de explicar a dor de forma mecanica, a partir de um
modelo reproduzivel em laboratorio, descrita como um trajeto que vai da periferia até o sistema
nervoso central. A Psicologia, entdo, estudava a dor no quadro da teoria dos sentimentos e do
prazer. Nesse momento dos primeiros manuscritos, a dor aparece como um problema especifico
de pesquisa, mas Freud se concentra no tema como chave para a constru¢do de uma teoria

prépria e original sobre o psiquismo.

Os primeiros questionamentos de Freud giram em torno da auséncia de aisthesis,
da sensacdo (Empfindung), a anesthesia, quanto de sua forma exacerbada, a hiperestesia.
Primeiramente, a dor é abordada no estudo sobre a cocaina a propdsito das anestesias, ou seja,

a cocaina como meio para minimizar a dor. Na publicagdo intitulada Escritos sobre a Cocaina,

106 investigadora francesa levanta a importancia de ver Freud focado na pesquisa quando sua vida sucedeu em
constante luta com sua propria dor e o0 uso da cocaina, até as fases finais do cancer.
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pode-se ler como Freud narra a utilizagdo terapéutica da cocaina contra a dor. Sobre a coca
(1884), Contribuicdo ao conhecimento da acdo da cocaina (1885) e Sobre os efeitos gerais da
cocaina (1885) permitem cotejar que a experimentacdo com a cocaina permitiu que Freud
elaborasse reflexes tedricas sobre as possibilidades de analgesia da dor, ndo de um
anestésico®’. Em termos gerais, 0 objetivo n&o ¢é destacar o uso e o estudo da cocaina, mas o
interesse inicial de Freud pelas sensacOes, especificamente pela dor. Nos textos mencionados,
a preocupacéo com o tratamento da dor ja se apresenta na ambiguidade de ndo se referir apenas
a mitigacao da “dor fisica”, embora este seja um objetivo médico claro (dor de cabeca, tlceras
etc.), mas estd sempre presente em suas ligacdes confusas com a vida animica — assim como
em Descartes, é dificil distinguir uma da outra, ao ponto de, por exemplo, em uma carta enviada

a Marta em 7 de janeiro de 1885, Freud escrever:

Foi precisamente a intensidade do sofrimento causado pelas horas de dor que vocé me
deu ha dois anos e a partir de entéo, 0 que me convenceu do meu amor por vocé (1980,
p. 138).

E a continuagdo, na mesma carta:

Ontem a noite fui ver Breuer e 14 conheci FleisdI® que estava muito loquaz, mas nio

de uma forma agradavel. Se eu pudesse alivia-lo de sua dor!*®® (1980, p. 139).
Nesse periodo, a dor é uma sensacdo que ele descreve como determinante e ligada
ao amor110, entretanto, € um problema que ocupa e 0 preocupa como pesquisador na direcao
da cura, no sentido médico. Foi através do método experimental que observou reacGes
musculares (1885), proprio da Naturwissenchaften, que Freud tenta aplacar e eliminar a dor
como aquilo que afeta a vida toda — fisica e animica, inseparaveis. Nao ha davidas quanto a um

trabalho com a Fisiologia que, de fato, o leva a apresentar seus estudos no Clube de Fisiologia

107 Essa diferenca entre analgesia e anestesia é fundamental porque da conta de um comeco nas pesquisas em que
a dor ndo encontra apaziguamento completo ou duradouro como efeito do farmaco no organismo, problema
atual que retorna no discurso médico.

108 Ernst Fleischl von Marxow foi um discipulo direto Briicke e admirado por Freud. Fleischl, como superior de
Freud, o aconselha que desista de sua carreira de pesquisa porque era pobre, e diz que ele deveria se dedicar
mais a Medicina geral. Foi nesse contexto que ele deixou o laboratério do Instituto de Fisiologia e iniciou sua
carreira médica como aspirante no Hospital Geral de Viena.

109 Ao dissecar um cadaver, ele corta o polegar e contrai uma infeccdo, com dor terrivel e incuravel, e s6 conseguiu
amputar se¢des do polegar para diminuir a dor. A Unica coisa que Fleischl tinha para temperar sua dor era
morfina, e ele se vicia nela. Isso ocorre antes da saida de Freud do Instituto de Fisiologia e de seu encontro
com a cocaina.

110 A relagdo entre a dor e 0 amor é retomada em Introduccidn al narcisismo para explicar como a dor retira a
libido dos objetos de amor e se dirige ao eu-corpo, que sera retomado posteriormente.
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e na Sociedade Psiquiatrica de Viena. Nesse momento, Freud se encontra mais do lado da
descri¢do do fendmeno, ou seja, dos efeitos da cocaina, que da producdo de uma nova teoria.
Contudo, segundo pesquisadoras como Aubert (2017) e Roudinesco (2016), esse periodo é
fundamental para Freud marcar uma posicao de distanciamento da Medicina para se dedicar ao
estudo dos fendmenos psiquicos, que estaria por vir. Por sua parte, Aubert interpreta que a dor
“recobre uma interrogacdo tedrica; a patologia da dor, a anestesia ou analgesia, sua erotizagéo,
sa0 0 meio de avancar nessa reflexao. Elas designam a necessidade de uma dor psiquica” (2017,
p. 105). No eixo da histeria e com o olhar voltado aos signos da dor, Freud comeca a elaborar
uma teoria energética e, por conseguinte, a escrever sobre uma transformacdo da matéria
somatica e psiquica, colocando as sensacfes e a dor como paradigma da continuidade entre o
corpo e a psique. Uma pergunta por nds colocada ¢ se finalmente a natureza do “fendmeno
psiquico” no tratamento da dor ¢ um retorno ao programa biologista, no deslocamento do
interesse de Freud da Neurologia a Psicologia (STRACHEY apud FREUD, V1, 1992, p. 3),

ainda sobre um solo comum.

Porém, nesse contexto social e cientifico, Charcot, mestre da cittd dolorosa (DIDI-
HUBERMAN, 2018), permitiu a Freud identificar outro objeto: a dor da histeria. Cedo, no
Informe sobre mis estudios en Paris y Berlin, realizados con la ayuda de una beca de viaje
concedida por el Fondo de Jubileo universitario, Freud reconheceu que sua experiéncia na
Salpétriére foi um ponto de inflexdo em seu pensamento (V1, 1992, p. 3). Essa mudanca fez

com que a dor passasse a ocupar um lugar primario nas preocupacées de Freud.

Para rever o problema geral da sensibilidade nesse periodo, sequimos o ensaio de
Georges Didi-Huberman intitulado A Invencdo da Histeria. Charcot e a iconografia fotografica
do Salpétriére’!, uma referéncia indiscutivel. O ponto-chave que ele propde rever é o carater
de invencdo da histeria, ou seja, de um quadro que foi progressivamente elaborado, nomeado,
em que os significantes corpo, loucura, mulher e dor ocupam um lugar na equacdo; a citta
dolorosa foi a cidade das mulheres incuraveis (2018, p. 23). O espetaculo da histeria, dos corpos
fugindo da anatomia, foi o espetaculo da dor. Didi-Huberman se pergunta: “por que meios uma
verdadeira dor consegue nos dar acesso, em siléncio e apesar de tudo, a questdo das formas, dos
significantes?” (2018, p. 11). E afirma: “no final ndo € possivel para mim chamar este evento
de histeria, qualquer outra coisa que nao seja dor” (2018, p. 11). A dor foi arquitetada como

uma imagem para um publico — uma ocorréncia de significantes. Levantamos um fragmento de

11 Todas as citacdes desse livro sdo de traducéo livre.
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poesia e tragamos uma pergunta a ser trabalhada ao longo do texto: quem/que inventou a dor?
O corpolinguagem, o Outro, o tesouro dos significantes? Inventar é imaginar, fingir, chocar e
cair, desvelar (2018, p. 12). Sera que o corpo inventou a dor, como um enigma, um real que ndo
€ 0 organismo, mas uma funcdao da escrita? Talvez a resposta aponte para o fato de que se pode
escrever uma opinido, como Freud ou Charcot fizeram sobre a dor, mas ndo dar uma opinido

de uma escrita, como Lacan mostrou.

Em 1886, Freud escreve no Informe sobre mis estudios en Paris y Berlin: “Charcot
costumava dizer que a anatomia, em termos gerais, havia concluido seu trabalho, e a doutrina
das afeccOes organicas do sistema nervoso estava, por assim dizer, terminada; e que agora era
a vez das neuroses” (vol. I, 1992, p. 10). Ao chegar a Paris, o assunto que ocupava Freud era a
anatomia do sistema nervoso, mas ao sair da cidade, seu pensamento estava imbuido dos
problemas de histeria e do hipnotismo, ou seja, se deslocou da Anatomia patolégica e da
Neurologia para a Psicopatologia, mudanca que Strachey localiza no inicio de dezembro de
1885, quando Freud abandonou o Laboratério de Patologia da Salpétriére (FREUD, vol. I, 1992,
p. 4). Nesse informe, Freud reconhece que a histeria com a qual trabalhava Charcot era apenas
um rétulo que adoecia, de um estudo pouco sério dotado de preconceitos, até o ponto de
visualizar um retrocesso ao pensamento medieval. Os estudos da Anatomia patolégica eram
voltados a conclusfes sem fundamentos, ou melhor, a fundamentos amarrados a moral. Dentro
dos problemas caracteristicos da sintomatologia histérica se encontravam, como signos
distintivos, a anestesia e a dor excessiva, fisiologicamente ndo comprovéaveis, mas associadas a
anatomia genital. O problema das sensagdes na histeria foi abordado com a hipnose como
“campo de fendmenos que [Charcot] submeteu a descricdo de acordo com a ciéncia natural”
(FREUD, vol. 1, 1992, p. 13), e, portanto, uma pratica orientada a observacao e localizacdo

anatdbmica das zonas doloridas.

Charcot diz: “farei vocé tocar esta dor com suas proprias maos em um instante; farei
vocé reconhecer todas as suas letras” (DIDI-HUBERMAN, 2018, p. 18). O método foi a
apresentacdo das doentes, ou seja, a observacéo clinica, a experimentagédo sobre o organismo e
a aproximacéo do especialista ao fendmeno, que leva do olhar ao conhecimento — do olhar a
dor. A dor ¢ entdo construida como conhecimento do corpo, de fora, dos “outros corpos”, entre
anatomia e moral. A experimentacdo seguiu 0 modelo de Bernard, ou seja, uma experimentagédo
provocada: gerar fatos e tirar proveito deles. Nesse modelo, a observacdo era a experiéncia em

que se deve acreditar, pois se supde alheia a qualquer doutrina. Trata-se de substituir a
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metafisica da esséncia e das causas da doenga por uma metafisica dos fatos, o que implica a
adi¢do, por assim dizer, do que “faz falta” para construir ou reconstruir um fato quando falta o
sentido de sua origem (DIDI-HUBERMAN, 2018, p. 240). Vejamos aqui o0 problema que
introduzimos no capitulo 2: a diferenca entre experiéncia e experimentum, que Lacan (1964)
adverte no contexto da Psicanalise, evocando Koyré (1973). Em 1881, o Parlamento francés
aprovou uma dotagdo de duzentos mil francos para a criagdo da “catedra da clinica de doengas
nervosas” na Salpétriere, do investimento a invencdao. O espetaculo criado pela Escola da
Salpétriere foi, a partir de 1877, uma referéncia mundial para a academia, a politica, a religido,
mas também para a arte e a vida cultural. Todas elas alimentadas pela nova formulacédo da teoria
da dor baseada em fatos, ndo em palavras — uma questdo epistemoldgica e um problema
politico, ético e estético das sensacoes, de que Freud participou. De fato, a dentncia que Freud
faz em seu relatdrio de 1885, e pela qual abandona a Neurologia e seu trabalho no laboratério
de Patologia da Salpétricre, ¢ uma que exige a Medicina “baseada em evidéncias
cientificas”112. Pela falta de evidéncias comprovaveis causada pelo estado do desenvolvimento
da ciéncia, quando Freud chegou a Paris em 1885, Charcot ja duvidava do método

anatomoclinico, ou seja, aquele que ele definiu como

Um compromisso com objetivos, fisiolégicos e essencialistas, no estudo das doencas
nervosas: mesmo que ndo possamos ver como funciona um cérebro, poderemos
descobrir os efeitos causados por alteragdes em seu funcionamento gragas aos
sintomas corporais e, portanto, diagnosticad-los (CHARCOT; PIRRES apud DIDI-
HUBERMAN, 2018, p. 35).

O método foi chamado anatémico porque conjecturou uma antecipacdo de uma
autopsia sobre corpos vivos: “anatomia sobre corpos vivos”, o corte do corpo vivo. Isso ndo foi
simplesmente uma metafora: Duchenne de Boulognc, por exemplo, criou um “red6foro”, um
instrumento que permitiu que a pele fosse eletrificada localmente e que “as menores radiagdes

dos musculos fossem desenhadas sob o instrumento” (2018, p. 264). Foi o instrumento ideal de

uma “verdadeira anatomia viva”, pois a contracdo imposta, gerada pela “experimentagdo

112 Hoje é conhecido como o paradigma da convergéncia, em que Erik Kandel é uma referéncia para a
Neuropsicanalise. N&o é por acaso que em seu trabalho ele enfatize uma afiliagdo & Psicanélise freudiana, como
um antecedente que ndo localiza o inconsciente materialmente devido ao estado da pesquisa cientifica no inicio
do século XX. Kendel € um americano, judeu, nascido em Viena! Vencedor do Prémio Nobel de Fisiologia e
Medicina em 2000. Entre seus livros estdo A Era do Inconsciente e A Nova Biologia da Mente: O que nos
dizem os disturbios cerebrais sobre nds mesmos, A psiquiatria, a psicanalise e a nova biologia da mente. N&do
vamos desenvolver a discussao sobre estes.
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provocada”, revelou “sua diregdo e situacdo melhor do que o bisturi do anatomista poderia

fazer” (DIDI-HUBERMAN, 2008, p. 26).

O museu patoldgico vivo precisava de um catdlogo, um dicionario do corpo,
elaborado para fins didaticos e clinicos, uma aposta no conhecimento do corpo, no
conhecimento que vem do corpo, com a fixacdo dos sentidos oferecidos & observacdo do
fendmeno. J& ha algum tempo a Medicina vinha se propondo a organizar o diverso e simultaneo
em torno de um fantasma da imagem da linguagem-quadro (DIDI-HUBERMAN, 2018), ou
seja, passar do corpo tridimensional cartesiano para um tracado bidimensional. O quadro, como
pondera Foucault, foi o produto do problema colocado pelo médico: questiona se era possivel
localizar na mesma representacdo espacialmente legivel e conceitualmente coerente o que a
doenca mostra — a sintomatologia visivel e a analise verbal (2004, p. 162). Como o autor afirma,
0 que a analise geométrica do quadro finalmente fez foi reconhecer sentidos ja dados a priori
(p. 163): distribuiu o visivel em uma configuracdo conceitual j& determinada. O ideal de
descricdo exaustiva e a correlacdo forcada entre o visivel e o enunciavel esconde o aspecto
arbitrario e tautologico do pensamento clinico. A linguagem é apresentada como a ferramenta
para nomear exatamente o que é visto, 0 objeto como o visivel, 0 que permite o estabelecimento
de um vocabulario que tende a generalizagdo por descricéo, e assim se garante a partir de uma
“reserva prudente para suscitar opinides gerais sem dar realidade a termos abstratos”,
fundamentada em relacGes de localizacéo e funcdo do organismo (FOUCAULT, 2004, p. 164).
A linguagem existe para descrever a matéria como organismo e suas funcgdes visiveis, uma
descricdo que permite passar do sintoma ao signo e, com isso, a configuracdo de um
conhecimento do corpo como uma ordem de verdade. A anatomia do corpo vivo levou a atribuir
a cada 6rgdo do corpo histérico sua propria dor; a Escola da Salpétriere estava delineando uma
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teoria geral psicofisiologica que afirmava, por exemplo, que a “impressionabilidade” “nada
mais é que uma fraqueza congénita ou adquirida de resisténcia dos centros vaso-motores”
(2008, p. 240). Para isso, foi necessaria uma verificagdo experimental: a tomada de medidas de

todas as sensibilidades histéricas.

Ver e saber — a gramatica do corpo que o médico traduz é a dos gestos, como
imagens ja dotadas de sentidos, embora “o visivel seja uma modalidade incompreensivel”
(DIDI-HUBERMAN, 2018, p. 18). Dessa forma, o catidlogo permitiu, as vezes, evitar as
perguntas, mencionadas na introducdo, pois ja haviam sido feitas: o que tem vocé? Onde doi?

De acordo com Didi-Huberman (2018), com esse dispositivo, a Medicina procurou resolver a
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aporia da “forma das formas”: a “forma” do “conjunto de sintomas” seria uma metalinguagem
do corpo? Essa preocupagdo com as formas e 0s gestos que um corpo pode adotar, e sua
classificacdo, pode ser entendida como uma questdo classica das artes, uma estética das
sensacOes que foi interpretada como uma possibilidade de esclarecer a relacdo do corpo e sua
unido com a alma. Por exemplo, Charles Le Brun (1619-1690), o primeiro pintor de Luis XIV,
procurou estabelecer um catdlogo das paixdes, defini-las morfologicamente e explicar como
deveriam ser desenhadas, pois retrata-las significava pintar os movimentos da alma no corpo:
“tudo o que causa paixdo na alma provoca uma agao no corpo” (DIDI-HUBERMAN, 2008, p.
18).

Figura 3 — (a) La douleur aigie: téte d'homme, vue de trois-quarts; (b) La douleur corporelle simple

¢ :
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Fonte: Charles Le Brun em Musés du Luvre, 2023.

Esse interesse especial pelo gesto como linguagem do corpo possivel de passar ao
papel foi, na época de Charcot e Freud, levado & fotografia das histéricas''?, pois as sensacoes
sdo demonstradas através dos tracos de expressdo. Entre Le Brun e Charcot, Lavater, Esquirol
e Tardieu permaneceram também preocupados com a fisionomia das mulheres alienadas. O

projeto, que fracassou, procurou antes de tudo descobrir o alfabeto da “linguagem Silenciosa,

113 para se aprofundar no topico, ver Didi-Huberman (2018).
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mas eloqiiente da natureza” (DIDI-HUBERMAN, 2008, p. 57), a linguagem secreta do corpo.
Os médicos ndo se esqueceram dessa questdo da arte classica. Duchenne estava, de fato,
preocupado exatamente com a questdo classica da pintura evocada acima: a do alfabeto das
paixdes. Seu objetivo era buscar, no estudo das reacbes musculares superficiais, “as leis que
regem a expressao da fisionomia humana”, chegar cientificamente a uma lei da relacdo entre a
alma e sua expressao do corpo e definir a “ortografia da fisionomia em movimento” (2008, p.

266).

Freud participa desses acontecimentost!*

, quando os homens da Salpétriére
perseguiram uma espécie de besta negra, como Freud escreve — béle noire (vol. I, 1992, p. 45).
O preto, escuro, a noite, 0 mistério, ndo permitiam representar o que o conhecimento médico
estava enfrentando: que o oposto do preto ndo é branco, mas toda uma gama de possiveis ndo
pretos, significando a impossivel classificacdo de sensacdes, movimentos, gestos, gritos,
palavras. “E verdade, o corpo histérico ¢ todo um mistério de sensagdes”, descreve Didi-
Huberman (2008, p. 248). Brisquet diz: “perversoes de sensibilidade”, ou seja, fora da norma.

Primeiro, anestesias; em segundo, hiperaestésicos:

"dermalgias"”, "miosalgias”, "cefalgias", "epigastralgias"”, "raquialgias”, "pleuralgias",
"celialgias", "toracalgias", "mielisalgias”, "artralgias", "neuralgia”, "hiperaestesia

laringo-bronquica", "sufocagdes pseudocrupais”, "hiperaestesias das vias digestivas",

"nefralgia”, "cistalgia"”, "histerragia”, "histerragia" (2008, p. 240).

Freud admirava o trabalho com Charcot, “o consolador de seu século” (DIDI-
HUBERMAN, 2008, p. 318). O que Freud encontra em Paris é a constatacdo de que as poucas
curas histéricas foram milagres, operacdes magicas sobre um corpo que ndo respondia a
Fisiologia da época; um poder. Cura, Lacan dir4, como “uma demanda que parte da voz do
sofredor, de alguém que sofre de seu corpo ou seu pensamento. O espantoso é que haja uma
resposta, e que, desde sempre, a medicina tenha acertado na mosca por meio de palavras” (OE,
2003, p. 511). Lacan responde essa pergunta em Radiofonia (1970) apontando algo fundamental
com um simples comentario: uma pratica ano precisa ser esclarecida para operar (OE, 2003, p.
512). A elaboracéo de teoria ndo € garantia da pratica quando o objeto é o falasser, mas é
necessaria. No mesmo sentido, Freud aponta, a respeito de um pensamento ancorado em um
programa biologista (MILNER, 1996), que mesmo com a vigilancia que tentou exercer sobre

seus limites, esforgou-se para elaborar teorias que se ajustaram e se desajustaram ao mesmo

4 Em geral, com um envolvimento extraordinario, até mesmo apontando sua adoracdo a Charcot em varias
ocasifes; até chama seu filho de Jean-Martin em sua homenagem.
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tempo, e assim Lacan p6de ler além do dito. Freud nem sempre tentou esclarecer o fenémeno,
o efeito da matéria organica e seu funcionamento, mas elaborou teorias, ensaios e hipoteses, as

vezes até mesmo vindos de sonhos.

O interesse pela dor como objeto de uma teoria comeca em Freud com a escuta das
queixas: as proprias, as de seus colegas e amigos, e também das histéricas, como fenémeno da
palavra. E possivel ver, numa leitura estendida da obra, como Freud vai do fenémeno da dor a
uma tentativa de sua formalizacdo. Uma das solucBes que o pensamento cientifico moderno
encontrou para aquele mistério que se desenhava na arte — iSso que acontece no corpo e que €
inseparavel da alma — foi escrever a energia, que se assume no modelo newtoniano (ASSOUN,
1983), sendo sua propriedade fundamental a matematizacdo. A dor se constitui como uma
questdo tedrica, portanto elaborada em um outro tempo, tal como € passivel de leitura, de
entrada, no Projeto. Ninguém falou para Freud de Qn; é evidentemente uma construcéo tedrica.
Abram Kardine, no livro Minha analise com Freud, relata reminiscéncias, como quando
aproximadamente no ano 1922 Freud lhe diz: “estou muito ocupado o tempo todo com meus
problemas tedricos, entdo, quando tenho a oportunidade trabalho neles em vez de prestar
atencdo aos problemas terapéuticos” (1979, p. 71). Ainda que pudesse ser apenas um
comentario que descreve um periodo dedicado a escrita, fala sobre um assunto cardinal para
Freud: a formalizacdo. Freud era um pesquisador: dizer que forjou sua prépria epistemologia,
ndo precisando busca-la externamente (MOREIRA; DE SOUZA, 2013), é apoiar-se na ideia de
autor esquecendo que “isso [¢a] pensa” (LACAN, OE, 2003). Se, segundo Assoun (1983),
Freud elaborou uma nova epistemologia — a Metapsicologia —, ndo foi desconhecendo,
questionando, rejeitando ou até aceitando sem saber, posicGes e discussdes ja dadas. 1sso, que
parece Obvio, é fundamental para ndo esquecermos que o falasser é falado e sonhado, o
hommodit (OE, 2003, p. 492) sendo servo da linguagem e dos discursos. A dor inventada pelo
“génio da lingua” (S21, 1962, p. 215).

Uma bussola para outra cena

Histeria (1888) é um texto fundamental para destacar a centralidade das sensacoes
no pensamento de Freud, nas continuidades e nas descontinuidades elaboradas depois de sua
saida de Paris. Nesse periodo, as perturbacdes da sensibilidade [Storungen der Sensibilitat] (vol.
I, 1992, p. 48) preocupam Freud por serem os signos mais frequentes das neuroses e 0s mais

importantes para o diagndstico, que geralmente consistem em uma anestesia ou uma
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hiperestesia, no quadro da histeria que se desvia da sensibilidade “normal” [normaler
Empfindlichkeit]. Nesse texto, Freud dira, como Charcot e seus contemporaneos (DIDI-
HUBERMAN, 2008), que ha um complexo de sensacdo [Empfindungskomplexes] chamado
aura (vol. I, 1992, p. 46), e também ocorre a producdo de um globus hystericus, um sentimento
que diz respeito a um espasmo faringeo, uma espécie de bola que subiria do epigastrio até a
garganta (p. 46). Aqui, Freud pensa como médico-filésofo, tal como no caso dos espiritos
animais (1990) que ddo nome aos agentes nervosos no cérebro de Descartes (BERCHERIE,
1988).

Poucos anos depois, em Trabajos sobre hipnosis y sugestion (1888-1892), a
preocupacdo sobre as sensacles, em especial a dor, se mantém. Assensacfes em estado
hipnotico [die Empfindungen des hypnotischen Zustandes] (vol. 1, 1992, p. 139) foram um
problema que Freud abordou no seu vinculo com os desenvolvimentos da Escola de Nancy. No
prélogo a Bernheim, do livro De la suggestion et de ses applications a la thérapeutique, Freud
destaca que ndo € possivel encontrar qualquer critério que nos permita separar com precisao um
processo psiquico de um processo fisioldgico (corpo fisico), um ato no cortex cerebral de um
ato nas massas subcorticais. Portanto, “consciéncia”, seja ela o que for, ndo corresponde a toda
atividade do cortex cerebral, nem é ligada a uma localidade dentro do sistema nervoso (vol. I,
1992, p. 90-91). Para Freud, o fundamental da teoria de Bernheim €, em primeiro lugar, a
distancia da Neurofisiologia e, em segundo lugar, a sugestdo do médico de que, em suas
palavras, tem como (nico objetivo eliminar uma representacéo de dor ou angustia (p. 103).1%°
Em Tratamiento psiquico (tratamiento del alma) (1890) [Psychische Behandlung
(Seelenbehandlung)], vemos como Freud da continuidade a seus esfor¢os de aproximacao das
substancias cartesianas a partir de um novo tratamento partindo “da alma” e das perturbagdes
animicas ou corporais. Nessa proposta, 0 recurso e o instrumento sdo a palavra do médico, que
é um ensalmo esvaido (vol. I, 1992, p. 115), resquicio da hipnose de Bernheim. Segundo Freud,
as perturbacOes e queixas dos enfermos sdo o grande desafio para 0 médico; em geral, os
pacientes que sofrem dores apresentam 0s casos paradigmaticos que ensinam sobre a unido
entre corpo e alma. Da mesma forma que na carta a Marta, anteriormente citada, Freud reitera

a forca da dor de deixar a vida paralisada, até a insdnia. E precisamente com esse objeto, a dor,

115 Esse altimo ponto ¢ fundamental na representacdo moderna da procura de uma Psicanalise como “terapia”
contra o sofrimento, em termos amplos — Braunstein (1990) afirma: “o sofrimento transformado em uma
pergunta feita ao Outro é o fundamento que possibilita uma analise” (p. 216), 0 que serd contestado por
Goldenberg em seu texto Algumas reflexdes sobre o sofrimento (s/d).
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que “la ciencia médica habia hallado aqui el anudamiento para atender en su plena dimension
al aspecto descuidado hasta entonces; la relacion reciproca entre cuerpo y alma” (vol. I, 1992,
p. 177).1%6 A vivéncia da dor (Schmerzerlebnis) desenvolvida no Projeto, que veremos a seguir,
tem um antecedente claro nesse texto, assunto consistente com o problema que ocupava Freud:
a relacéo entre os processos fisicos ou organicos e psiquicos de natureza desconhecida. Nesse
texto, destinado a uma enciclopédia de vulgarizacdo médica (AUBERT, 2017) e anterior ao
Projeto, Freud argumentara que “tratamento psiquico” significa tratamento da alma, sejam esses

distdrbios psiquicos ou organicos, por meio de recursos que influenciem o psiquico — a palavra.

Dores de cabega que impedem o trabalho, dor nos olhos ao ler e dores ligadas a
disturbios digestivos que aparecem e desaparecem sem nenhuma causa organica verificavel
foram investigadas por Freud, e poucos anos depois, no Projeto, foram explicadas como grandes
quantidades de Q. O recurso da palavra é simultaneo a teorizagéo energética do corpo. Em 1890,
Freud coloca como uma hipdtese a ser seguida o fato da vontade e da atencdo poderem afetar o
corpo como motores ou inibidores de doencas fisicas. Por exemplo, se for dada atencdo a um
lugar especifico no corpo, a dor pode ser gerada; logo conclui que “cuando se formula un juicio
sobre dolores que, en lo demas, se incluye entre los fendmenos corporales, es preciso tomar en
cuenta su evidentisima dependencia de condiciones animicas” (vol. I, 1992, p. 120)!’. O autor
deixa claro que sendo considerados frutos da imaginagdo ou o produto de um dano “real”
(organico), ou qualquer que seja sua causa, ndo Sa0 menos reais € nem menos intensos. Nesse
ponto, parece que a causa é secundaria, ja que a dor como fendmeno aparece da mesma forma.
Se a atencdo pode gerar dor ao desvia-la, ela também pode fazé-la desaparecer, uma forma

comum de tratamento da dor com criangas — j& mergulhando na lingua.

Freud falara do influxo alterado da vida animica sobre o corpo, isto é, originado na
alma e que percorre o corpo (vol. I, 1192, p. 118) — similar ao percurso da dor no modelo
mecanico de Descartes. Freud adota e traduz das ciéncias naturais os nomes para “o animico”:
nervosidade (neurastenia, histeria), como distarbios “funcionais” do sistema nervoso (vol. I,
1992, p. 117). Em relagéo aos estudos médicos da época, uma divergéncia na leitura de Freud
é que, nessa forma de compreender a dor, ja ndo é o corpo que domina o pensamento, mas sim

0 inverso. A cura deve partir da psique ao corpo, sendo a expressao de um conflito psiquico,

116 «A ciéncia médica havia encontrado aqui 0 no para abordar plenamente o aspecto até entdo negligenciado da
relagdo reciproca entre corpo e alma”.

17 «Ao fazer um julgamento sobre a dor, que de outra forma ¢ incluida entre os fendmenos corporais, € necessario
levar em conta sua dependéncia muito clara das condi¢es animicas”.
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como demonstra a conversdo histérica, mas se trata do influxo energético de base fisica.
Precisamente como lembra Aubert (2017), a dor na teoria da conversdo serve para explicar a
transformacéo da energia (psiquica) em sensacdo dolorosa, sendo a dor organica a expressao de
um conflito psiquico. Trata-se da interpretagio comum que descreve que “a dor torna-se

simbolica, tradugdo direta de uma vivéncia fisica em afeto” (AUBERT, 2017, p. 111).

Em Algunas consideraciones con miras a un estudio comparativo de las paralisis
motrices organicas e histéricas (1893), Freud trabalhou na representacdo de paralisias
histéricas, atentando a incongruéncia com os modelos elaborados — paralisia projetiva e
paralisia representativa organica — e evidenciando a eficicia somatica das representacfes
psiquicas como causa, além das distingdes anatdémicas. Ao estabelecer que “la paralisis
histérica es también una paralisis de representacion, pero de uma representacion especial cuya
caracteristica debe ser descubierta” (vol.1, 1992, p. 200)!*®, Freud comeca a produzir uma
mudanca em direcdo a representacdo sexual reprimida na origem das neuroses de defesa, que
constitui um elemento-chave para suas posteriores elaborac6es sobre a dor como defesa no

Projeto.

Com os Estudos sobre a histeria, e no caso de Elisabeth (1892)%'°, diz que “poco a
poco aprendi a utilizar como brujula ese dolor despertado; cuando ella enmudecia, pero
todavia acusaba dolores, yo sabia que no lo habia dicho todo y la instaba a continuar la
confesion hasta que el dolor fuera removido por la palabra [wegsprechen]” (vol. II, p. 163)1%°,
A dor é, aqui, metafora de um instrumento cuja funcdo é dar uma orientacdo, uma outra cena
de origem psiquica. Essa citacdo diz de: um método que esta sendo elaborado, uma dor que fala
e uma dor que é removida por meio da fala. Ao tomar a dor como bussola, as coordenadas séo
dadas pelo corpo da padecente, um corpo que j& vimos que ndo corresponde ao do atlas
anatdmico. Ha um corpo afetado pela palavra, o corpo da dor é o "meu corpo”, particular, é ele
que define o ritmo. Neste caso, ao distinguir o que chama de "alucinacdes de dor", Freud
mantém a ancoragem organica de uma anomalia no sistema de percepcdo e introduz a

representacdo como incitadora da dor.

118 wep paralisia histérica é também uma paralisia de representagdo, mas de uma representacdo especial cuja
caracteristica deve ser descoberta”.

119 Ereud reconhece esse caso como sua primeira andlise completa sobre a histeria (vol. 11, 1995, p. 145).

120 v pos poucos, aprendi a usar aquela dor despertada como uma bussola; quando ela ficava em siléncio, mas
ainda sentia dor, eu sabia que ela ndo havia dito tudo e a incentivava a continuar a confissao até que a dor fosse
removida pela palavra [wegsprechen]”.
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A novidade que Freud coloca em Estudos sobre a histeria, presente também no
Projeto, € da dor como bussola e véu. Aquilo que aparece como dor no corpo, que ndo €
necessariamente fisico, mas de ancoragem organica, mostra um outro registro escondido,

presencia de uma auséncia: um excesso (dor) de pensamento.

Nos mesmos anos, nos Manuscritos | e G, Freud tratard de dores de cabeca e
experimentara uma teoria de acumulagéo (vol. I, 1991). Ele diré a Fliess que as dores perdem
sua predominancia com a analise, onde as preocupacdes excessivas e outros conflitos foram
liberados.121A dor, ligada a um excesso de pensamento, pode surgir e desaparecer com a

palavra.

No Manuscrito G a dor se liga a um novo termo: a melancolia. Novamente da lugar
a teorizar as sensacOes, neste caso da anestesia (sexual), provocada pela perda de libido. A
energia, agora perdida, tem o0 nome de libido e corresponde a vida pulsional. A dissolucdo de
associacdes produz dor — como no luto. A imagem é da uma hemorragia interna, had uma ferida,
um corte nas associagoes, que causa dor. Freud reconhece que séo as mulheres que mais sofrem
com a melancolia e a dor associada a ela. Sua explicacdo € que a excitacdo sexual somatica
inibida é pela educacéo das mulheres a respeito de sua funcéo no vinculo sexual com um homem
e por causa de casamentos sem amor e coito forgado, quer dizer que, tal energia empobrecida
que parece vir do organismo € determinada pela cultura. No Manuscrito E, ele ressalta que
existem "substancias sexuais (fisicas)" que ndo encontram saidas satisfatorias e causam dor.
Neste texto, dor e angustia se confundem ao derivar as duas das “toxinas sexuais”, que ndo
sofrem elaboracéo psiquica. A partir de 1900, Freud comecou a substituir a dor pela angustia,

até retornar a diferenca entre elas, em Inibicéo, Sintoma e Angustia, em 1926.

Diferentemente dos pintores de gestos e dos desenhos dos anatomistas, Freud
percebe que 0s gestos, nas provas e exames, ndo coincidiam com a dor, a referéncia ndo é clara;
ao contrario, se adequavam a um quadro prazeroso — detalhe que Freud aborda ao ndo
homologar dor e desprazer no Projeto, distanciamento que se aprofundard em, mas além do
principio do prazer. A zona dolorosa é descrita como uma zona erégena, comum na histeria e
gue contém uma histéria. No entanto, além da dor ndo ter causa organica aparente, no
mecanismo de formacdo do sintoma conversivo histérico, ela encontra uma saida no corpo

organico, que se torna visivel, supondo a existéncia de um apoio necessario do psiquismo sobre

121 Max Schur adverte que Freud provavelmente estava teorizando sobre suas proprias dores de cabega e
autoanalise (AUBERT, 2017, p. 100).
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0 orgénico (FREUD, vol. 11, 1992). Ao retomar a difusa divisdo cartesiana, Freud postula que
a dor fica ancorada na matéria do corpo organico, entendida como “real”, e escrita como energia
na continuidade desse corpo ligado a psique. Se a dor os unifica — ou seja, 0 excesso de estimulo
vai do corpo as representacdes e seu inverso —, é possivel pensar num outro corpo, um “corpo
psiquico”. O fundamento energético ndo perderd vigéncia ao longo dos anos, mas permitird
pensar em dois corpos: aquele que o médico pode cortar e aquele que a palavra recorta, mas
sendo sempre a resposta a um mecanismo energeético, que Lacan (2006) lera como simbdlico.
Atendendo a dor, Freud comeca a pensar em um engano, o referente é confuso e até inexistente.
O padecente ndo é mais indivisivel e senhor de sua prépria casa. A outra cena € algo que se
deduz pela linguagem; como diz Allouch (2021) essa outra parte € o signo de outro discurso.

Um projeto com excesso de energia

Freud vai e volta entre o conhecimento de sua época e 0 que ndo se encaixa em sua
clinica e em sua pesquisa, entreum corpus— mais ou menos aceitado- e outro corpo
desconhecido. Uma certa insisténcia em ndo abandonar o conhecimento acumulado se
apresenta no Proyecto de psicologia para neur6logos [Entwurf einer Psychologie], um texto-
chave para o problema da dor e, segundo o proprio Lacan (S2, 2010), para toda a
metapsicologia. Em 1985, Freud propde explicitamente a elaboracdo da base para uma
psicologia cientifica, em que a dor tem lugar destacado, onde elabora um modelo de aparelho
psiquico criando trés grupos de neurdnios: ®, ¥ ¢ o — da percep¢do, da memdria e da
consciéncia, respectivamente. Observamos uma primeira tentativa no texto Sobre la concepcién
de las afasias: un estudio critico (1891) [Zur Auffassung der Aphasien. Eine kritische Studie].
Nessa época, Freud j& havia assumido uma posicao critica em relagdo aos estudos de Charcot e
insistia em investigar o processo doloroso com uma concepcéao diferente que considera o corpo
submetido a forcas (energias) psiquicas. E inegavel que Freud participa de um movimento
epistémico em gque a Medicina, a Fisica e a Biologia pautaram o ritmo, o que nunca deixou de
ser acompanhado por uma ideia filoséfica do ser humano (CANGUILHEM, 1998). Podemos
fazer ao pensamento de Freud a pergunta que Canguilhem fez sobre a Psicologia: 0 que € (sua
Psicanéalise) e o que ele faz (nela)? Foi uma técnica baseada em conhecimentos ou que
respondeu a imperativos além deles? O ecletismo que se pode encontrar no uso das teorias, 0s
métodos e os procedimentos das pesquisas respondem também aquilo que Canguilhem coloca
incansavelmente: “a psicologia da a impressao de combinar uma filosofia sem rigor, com uma

ética sem exigéncias, € um remédio sem controle” (CANGUILHEM, 1998, p. 389). Aqui se
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apresenta a questdo do objeto, que expusemos no capitulo 2, ou seja, o reconhecimento de que
0 objeto ndo é algo dado, mas responde a uma rede de perguntas e problemas fundamentais que
0s métodos utilizados buscam responder. Nesse momento, do Projeto, Freud tentava estabelecer
como alteracBGes nervosas, provocadas por estimulos fisico-quimicos, internos e externos,
imprimiriam sensagdes de dor e de satisfacdo. Se sequirmos a leitura de Canguilhem, ndo ha
um objeto — o “inconsciente” — como fendmeno que impde pré-discursivamente um método,
mas uma definic¢do: a do homem como um ser dividido internamente, do qual depende o método
da talking cure. Ndo usamos “homem” e “ser” coloquialmente, mas para marcar uma clara
diferenga com Lacan, para quem esses significantes sdo, ao invés de entidades (reais) — como
em Freud e seus contemporéaneos —, grandes problemas da teoria. 1sso ndo quer dizer que Freud
ndo se questione sobre a constituicdo do ser humano, mas que ele parte do homem como uma
positividade bioldgica, tipicamente moderna. Esse é um problema que hoje insiste, e que levou
Allouch (2011) a fazer uma critica a um Anthropotropisme, uma tendéncia atual de fazer do
sujeito de Lacan um ser antropoldgico, um ser humano. Como apontamos na uma hipétese
inicial, isto pode ser lido em Freud, o fisicalismo é insistente, no entanto, nos perguntamos
sobre a validez de uma posicdo tdo radical, e voltamos para uma leitura que reconhece
ambiguidades e lacunas. Qual é a relagdo entre esse texto de 1985 e o texto sobre as Afasias,
escrito quatro anos antes? Qual € a relacdo entre esse aparelho, no qual a dor ocupa um lugar
de destaque — talvez o texto que mais a menciona — e o que ele chamou de aparelho de

linguagem?

No Projeto, Freud parte da energia, tanto somatica de origem endogena'??, que
nomeia de Qn, quanto a proveniente do mundo externo, nomeada por ele de Q, ambas incidindo,
de formas distintas, sobre o sistema nervoso. O modelo € o individuo com um interior e um
exterior, e o0 interior contém o aparelho psiquico, que Freud constr6i como primeiro modelo
nesse texto. Esse aparelho €, coerentemente, composto de neurdnios, que constituem seu
suporte material e formam trés sistemas: j (phi), y (psi) e w (dmega). O sistema j € composto
por neurdnios condutores que sdo permeaveis a passagem de Q, e, portanto, ndo retém ou
sofrem modificaces pela passagem de energia, e sdo aqueles que servem a percepgdo. Estes
ndo tém contato direto com o mundo exterior, mas através dos Orgaos sensoriais que 0S
protegem de grandes quantidades de Q. O sistema y (psi) € o de memoria, e pode ser alterado

por excitagdo. Enquanto esses dois sistemas possuem o que Freud chamou de “barreiras de

122 Um dos nomes para a energia que mais tarde foi chamada de pulsdo (STRASCHEY, vol. X1V, 1992, p. 110).
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contato” (Kontaktschranke), o sistema j(phi) ndo oferece resisténcia, enquanto o y (psi) é
alterado. Eles constituem os sistemas de percepcdo e memoria, fungBes mutuamente
excludentes. O sistema y (psi), apresentado como um aparelho de memdria, estd ligado a
estimulos endogenos, que Freud mais tarde retomou em sua teoria das pulsdes. O terceiro, w
(6bmega), contém os neurdnios que estdo excitados pela percepcdo e produzem sensagdes
conscientes de prazer e desprazer. Todos os trés sistemas operam segundo o Principio da
Inércia, 0 que significa que as quantidades de excitacdo que eles recebem sdo descarregadas
para fugir dos estimulos. Esse sistema, no entanto, ndo pode se livrar de estimulos enddgenos.
Estes, criados por necessidades vitais, cessam com acOes especificas mediadas por uma acdo
externa apropriada — por exemplo, fome resolvida com alimentos —, e exigem um restante a ser

acumulado como energia interna e constante.

Por sua vez, se trazemos a tona a descricdo desses sistemas é porque Freud
reconhece a dor no sistema Q. Esse € um dos elementos centrais do estudo da dor no Projeto,
que j& havia comecado a ser elaborado em Histeria, em Algunas consideraciones com miras a
un estudio comparativo de las paralisis motrices organicas e histéricas, e um ano depois em
As Psiconeuroses de Defesa (Die Abwehr - Neuropsychosen). Com Q, ele tentou elaborar uma
férmula que permitisse estabelecer as relagdes de excitabilidade e a montagem afetiva
descarregada pelo Ego por uma rea¢do motora ou trabalho associativo, ou como uma soma de
excitacdo possuindo atributos de uma quantidade, correlativamente. Q representa um tipo de
carga elétrica na superficie do organismo (res extensa) que ndao pode ser medida, onde a dor
esta localizada. Especificamente, a dor ocorre quando os sistemas phi e psi, que protegem contra

grandes quantidades de excitacdo, seja ela exdgena ou enddgena, falham. Em suas palavras,

Todo cuanto sabemos del dolor armoniza con ello. El sistema de neuronas tiene la
mas decidida inclinacion a huir del dolor. Discernimos en ello la exteriorizacion de
la tendencia primaria dirigida contra la elevacion de la tension Q, inferimos que el
dolor consiste en la irrupcion de grandes QO hacia . (vol I, 1991, p. 351)?
A dor coloca os sistemas phi e psi em continuidade, ja que ndo ha impedimento de
conducdo para ela. Portanto, a dor é o mais imperioso de todos os processos. Com uma
dimensao qualitativa e quantitativa (ndo mensuravel), a dor é sentida como um desprazer no

sistema W. Freud usa a nomenclatura para desenhar um possivel funcionamento, ou seja, esta

123 «Tydo o que sabemos sobre a dor se harmoniza com isso. O sistema neuronal tem a mais decidida inclinagdo
para fugir da dor. Discernimos em isso a exteriorizacdo da tendéncia primaria dirigida contra a elevacdo da
tensdo Qn, e inferimos que a dor consiste na irrupgdo de um grande Q na psique”. Tradugéo livre.
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procurando a explicacdo e a descricdo de um fendbmeno: a dor — sensacdo do corpo — é
representada como Qn, grandes quantidades de energia. Tratando-se de energia, Freud
concebeu a dor como uma ruptura das barreiras de protecéo devido a um excesso que assola o

psiquismo.

As energias endogenas internas no corpo sofrem sua primeira tentativa de descarga
através de uma alteracdo interna que se expressa por agitacdes motoras; o choro do bebé, ligado
a necessidades corporais, € relacionado ao estado de urgéncia da vida (Not des lebens). Nesse
momento Freud tenta explicar o aparelho psiquico colocando como paradigma o percurso da
energia interna de um ser de pura necessidade. O ser, na relagdo com o mundo interno e o
externo, o fluxo interno do corpo e externo do outro semelhante no auxilio. A dor se descreve
no jogo de um modelo fisico, razdo pela qual as palavras de referéncia sdo quantidades,
circulacdo, energia, nivel, aumento, descenso, excitacdo, direcdo, descarga motor, alivio
extensdo. Trata-se do comportamento dos corpos tridimensionais. No Projeto podemos resumir

a dor como sendo:
— Um aumento de tenséo que é experimentado como desprazer;
— Uma tendéncia a descarga ou eliminacdo da tensdo pela via reflexa;

— Uma propensédo a negar/desinvestir a existéncia do objeto hostil — afeto e
defesa primarios.

Freud distingue a dor da vivéncia da dor (Schmerzerlebnis), razdo pela qual as
apresenta em duas secOes separadas, mas a exposicao ndo difere significativamente da descricdo
da dor como um fenémeno; ou, em todo caso, afirma o fenbmeno com referéncia a experiéncia.
Previsivel, Freud utiliza uma metafora da natureza para descrever a dor como um relampago
que passa do corpo para 0s neurdnios da memoria, ou seja, para o inconsciente. Dessa forma,
abolira o principio do prazer, o regulador da excitacdo no aparelho psiquico, e deixa como
consequéncia facilitagdes duradouras, um profundo tragco mnémico na psique e um excesso de
excitacdo, excesso de energia que permanece solta sem representacdo e que sempre tera que
voltar (vol. I, 1991, p. 352). Tal experiéncia da dor é explicada num caminho que vai de um
estimulo excessivo, de origem enddgena ou externa, que o sistema ndo consegue tolerar, a uma
afetacdo subjetiva que é sentida. A dor é substancializada numa continuidade entre o estimulo
organico e a sensacdo sentida, e € um dos processos mais importantes do funcionamento do
sistema nervoso, pelo fato de tanto a funcéo primaria quanto a secundaria terem como objetivo

evita-la. A respeito desse estimulo, Pontalis comenta que € um “a mais” ou um excesso (Ce trou
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est un trop), o que lembra uma expressio bastante comum: “ah! Isso d6i demais™?* (1977, p.
258). Interessa-nos destacar que a efracdo provocada demanda uma defesa, uma inibicdo dos
processos primarios, da ordem de um recalcamento. 1sso nédo é detalhado por Freud, porque ele
sugere, com razdo, que se trata de um enigma no problema econémico da dor. Algumas lacunas

estéo presentes em sua teoria, mostrando o efeito do significante.

A Psicologia de base empirica, com a eficacia como signo de cientificidade, foi
apenas um projeto; mesmo com referéncias neuronais e nomenclatura naturalista, finalmente
lidara com um modelo tedrico sem ancoragem fisiologica ou anatdmica verificavel.
Transcrevemos a descri¢do do sistema com o objetivo de ressaltar que uma leitura rapida do
Projeto pode nos levar rapidamente a ater-nos a sua interpretacdo biologizante como real
organico, mas podemos ler também que estamos lidando com letras. Embora ndo possamos
negar a tendéncia de Freud a buscar um suporte fisico ou organico, nenhuma dessas letras
encontra uma referéncia anatdmica localizavel, razdo pela qual ele descartara sua tentativa de
estabelecé-la. Por exemplo, neurbnio € o nome de uma materialidade literal que indica a
manifestacdo de uma diferenca entre repouso e movimento, chamada Q. OProjeto parece, de
qualquer forma, proporcionar uma dindmica da representacdo, tentativa que Freud ja tinha
ensaiado aproximadamente quatro anos antes ao escrever Sobre la concepcion de las afasias.
Tanto o Projeto quanto As afasias sdo escritos que simbolizam um modelo energético
explicativo da confusa relacédo entre o corpo e a psique. A monografia sobre as afasias constitui
um antecedente fundamental para o Projeto, ao apontar desde cedo a dificuldade em afirmar
uma relacdo onipresente entre 0s processos psiquicos e nervosos, modelo neurolégico
predominante, bem como a insisténcia no par percep¢do-associacdo como eixo que justificara

o carater ficcional da representagdo psiquica.

Trazemos essas breves alusdes, para mostrar a persisténcia de dois corpos, aquele
que se afirmar numa certa obstinacdo de Freud em ndo abandonar aquilo que ele j& sabe que
ndo corresponde a sua teoria € aguele que vai surgindo da escuta, ndo apenas como um
conhecimento incompleto, mas como um saber impossivel de acessar. Esse periodo é
fundamental porque, ao elaborar seu aparelho de linguagem, que mais tarde chamaria de
aparelho de memoria e depois de aparelho psiquico, Freud se depara com a presenca de uma

dor que é de outra ordem. A tese de Maria Rita Salzano Moraes (1999), "Materna/Estrangeira:

124 Recomendamos que o leitor tenha em mente esse "excesso"”, que sera abordado oportunamente no Capitulo 6.
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0 que Freud fez da lingua"'%, nos abre 0 caminho para mostrar como esses trés aparelhos, esses
trés modelos, d&o conta, desde os primeiros percursos de Freud, que a linguagem se imp0s ao
pensamento. Embora ele insista na nomenclatura fiscalista, que traduz de outro campo, Freud
se depara com novos problemas: os de um ser que fala. Para esse periodo, ele mostra que a
linguagem néo é apenas o efeito do funcionamento do aparelho, mas é também aquilo que o

funda. Dessa forma, o mundo vai se constituir objetos, a partir do que a linguagem constroi.

O problema da localizacdo é fundamental nesse periodo, pois rompe com a
tendéncia da medicina, no periodo anterior a Wernicke, de localizar as faculdades psiquicas em
certas regifes do cérebro (1977). Freud ressalta a impossibilidade de sustentar uma relacdo clara
entre o psiquico e a terminacdo de uma fibra nervosa, ou seja, uma formacao fisiol6gica sujeita
a modificacdes puramente fisioldgicas como sendo uma representacdo ou impressao mental.
Ele recusa a ideia de que a representacao esta localizada na célula nervosa. Freud modificou as
nogOes de "associacdo” e de "representacdo™ [Vorstellung], tal qual as concebe a Filosofia no
século XIX, e por tanto, afetou a nocdo de substancialidade psiquica, produto de tratar os
fendmenos psiquicos da mesma maneira que os fisicos. Com as influéncias de Stuart Mill e de
Franz Brentano, modificou a ideia de a representacdo se encontrar sempre localizada como um
correspondente psiquico interno, causado por fatos externos da experiéncia com o objeto. Com
Brentano, Freud considera que a representacdo ndo é uma reproducdo do objeto externo, o
sentido da representacdo ndo € determinado pelo objeto, mas pela associacdo. De Stuart Mill,
toma o conceito de representacdo-objeto como um complexo associativo aberto, s6 se constitui
objeto o resultado, ndo apenas de sensacbes presentes, mas sobretudo de indmeras
possibilidades de novas sensacfes que formam as associagdes de objeto (1999). A significacdo
ndo se da antes da articulacdo da palavra, ndo ha pensamento anterior a linguagem. Veremos
no capitulo 4 como algumas leituras pés-freudianas atuais parecem retornar, no que diz respeito
a dor, a uma época anterior a Freud. Elas esquecem que ao refletir sobre a natureza da
modificacdo funcional, Freud propde que ndo se tome a relacdo entre a cadeia dos processos
fisioldgicos e a dos psiquicos como causal, de tal forma que se correspondam duas coisas que
ndo tém necessariamente uma semelhanca entre si: o fisico e o psiquico. O psiquico, para Freud,
é um processo paralelo ao fisioldgico. Interessado pelos problemas fisioldgicos, Freud propde

a ideia de processo e ndo o predominante de causalidade. Nao se podem mais distinguir duas

125 Pesquisa desenvolvida no programa do Centro de Pesquisa Outrarte.
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partes no "correspondente fisiolégico", a da sensacdo e a da associagdo, pois sdo dois nomes
para designar duas perspectivas do mesmo processo.

Neste periodo, Freud propde um campo complexo de associagdes, nela a linguagem
define-se pela sua extensao, ao estabelecer relacdo com as funcGes da visdo, da audicdo e da
motricidade. Com a histeria, ele conjetura que o processo é que traz a localizagdo, pois a
linguagem estende-se por entre outros campos sensoriais € motores. Ndo podemos nos estender
sobre isso, mas queremos reafirmar que, mesmo em uma base fisiologica, Freud teoriza casos
de distarbios de linguagem a partir de singulares trajetos associativos das representacoes,
faladas, abandona as consideracGes anatémicas e utiliza, para representar as relacées entre cada
um dos elementos associativos da linguagem, as nog¢des de "momentos topicos” e "momentos
funcionais”. Esses novos “lugares” conformam o aparelho de linguagem, um corpo, uma

estrutura, de linguagem.

Do desenho dos gestos dos anatomistas ao trago. Na Carta 52, de 1896 (vol. I, 1991),
Freud exp0e a Fliess que o aparelho psiquico € um aparelho de memaoria complexo, constituido
pelas permanentes e sucessivas reescricdes das inscri¢des. O traco, longe de ser estavel como
um quadro, ndo permanece idéntico a si mesmo, sofre reordenagdes e, assim, a memoria é
apresentada como uma construcao escrita com as associagoes da linguagem (1999). Existe algo
da ordem de uma escrita, que nao tem ligagdo com a consciéncia. Freud caracteriza a memdria
tomando a impressdo [Eindruck] do mundo exterior efetivamente como uma inscrigdo
[Niederschrift] e reescri¢cdo [Umschrift] do signo [Zeichen], que se modifica em traco [Spur],
fatos estes da ordem da escrita [Schrift]. H& um material literal, primariamente inconsciente e
desprovido de significacdo, que pode se apresentar como alteridade radical em relagédo a quem
fala (Salzano,1999, p. 34). Aquilo que Freud trouxe do trabalho sobre as Afasias, com o estatuto
de distarbios funcionais, no texto da Carta 52, o inconsciente, as falhas na memoria, 0s

esquecimentos, os lapsos na fala, sdo os modos de funcionamento desse aparelho.

O que Freud apreende com a histeria é que as palavras ndo s6 fazem sofrer, pois
podem provocar um comprometimento corporal, também desatava os nds dos sintomas. Um
exemplo éda paciente Cacilie M (vol. 11, 1995), quem sofria de uma neuralgia facial violenta.
Na hipnose, a paciente descreve uma cena de discussdo com o marido e uma observacao dele
que ela sentira como um insulto: "foi como uma bofetada no rosto™. As bofetadas — insultos
provocavam atraves da simbolizacdo dores no rosto. Em outra ocasido, o "olhar penetrante da

av0", provocara uma "dor penetrante na testa", por quase trinta anos:
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Toda una serie de sensaciones corporales, que de ordinario se mirarian como de
mediacién organica, eran en ella de origen psiquico o, al menos, estaban provistas
de una interpretacion psiquica. Una serie de vivencias iba acompafiada en ella por
la sensacion de una punzada en la zona del corazon. («Eso me dejé clavada una
espina en el corazén».) El dolor de cabeza puntiforme de la histeria se resolvia en
ella inequivocamente como un dolor de pensamiento. («<Se me ha metido en la
cabeza».) Y el dolor aflojaba {losen} cuando se resolvia {losen} el problema
respectivo (vol. 11, 1995, p. 192).126

A sensacdo evocava a ideia que a explicava, e ideia criava a sensagdo por meio da
simbolizacdo; anos antes nas Afasias ja havia dito ndo se pode ter uma sensagao, sem associa-
la imediatamente (1977), porque a relagdo entre o associar e o0 representar ndo € causal e
paralela. Freud deixa em aberto qual dos dois elementos € o primario, as sensacdes ou as ideais,
mas se a dor é do pensamento, podemos pensar que a matéria da sensacao ¢ feita de linguagem
- diria Desacartes, 0s pensamentos corporais que sdo as sensacoes. O que nos interessa ressaltar

é que se a fala podia eliminar a dor é porgue ela ¢ feita de linguagem.

Longe de ser fechado, esse problema é aberto ao se observar que as histéricas sabem
pouco sobre a relagdo entre suas palavras e suas dores. Isso permite que Freud observe um
deslocamento da funcéo da linguagem, ndo mais um mero reflexo das funcgdes superiores do
pensamento, mas aquilo que separa o falante de seu corpo (SALZANO, 1999). Diz Freud, no
caso de Elisabeth, “no me empefié en deslindar las zonas de dolor correspondientes a las
diversas ocasiones psiquicas; no lo hice porque hallé la atencién de la enferma por completo
extrafiada de tales vinculos™?’ (vol. 1l, 1995, p. 165) ou a propésito do neurasténico
(hipocondriaco) que a “lucha para encontrar las palabras, rechaza cada definicion que el
médico le propone para sus dolores, aunque mas tarde ella resulte indudablemente la
adecuada; es evidente, opina que el lenguaje es demasiado pobre para prestarle palabras a
sus sensaciones, y estas mismas son algo unico, algo novedoso que uno no podria describir de
manera exhaustiva, y por eso no cesa de ir afladiendo nuevos y nuevos detalles” (vol. II, 1995,

p. 152)*28. A dor no sintoma histérico esté relacionada as coisas ouvidas, mas ha recalcamento;

126 Toda uma série de sensacdes corporais, que normalmente seriam consideradas como mediadas
organicamente, eram, em seu caso, de origem psiquica ou, pelo menos, tinham uma interpretacdo psiquica.
Uma série de experiéncias era acompanhada pela sensac¢do de uma punhalada na area do coracao (“Ele enfiou
um espinho no meu coragdo"). A dor de cabeca aguda da histeria era inequivocamente resolvida nela como
uma dor de pensamento ("Entrou na minha cabeca™). E a dor se afrouxava quando o respectivo problema era
resolvido (vol. 11, 1995, p. 192).

“Nao me esforcei para delimitar as areas de dor correspondentes as varias ocasides psiquicas; ndo o fiz porque
achei a aten¢do do paciente completamente alienada de tais ligacGes".

"luta para encontrar as palavras, recusa toda definicdo que o médico propde para sua dor, mesmo que mais
tarde ela se revele indubitavelmente a correta; é dbvio, ele acha que a linguagem é muito pobre para dar

127
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a lembranca do trauma insiste como "um corpo estranho™, como um saber sobre o qual ele nada

sabe, dois furos na teoria.

Sustentamos a presenca simultanea de dois corpos; a dor & progressivamente
deslocada apenas como objeto de uma fisiologia médica, mas € introduzida na metapsicologia,
como outro objeto "dor", articulado aos novos elementos tedricos que ele comeca a elaborar. A
dor que Freud abandona € o puro estimulo nervoso, do conhecimento médico, para apresentar
uma nova corrente energética ligada ao inconsciente e, portanto, ligado a um saber que néo €
sabido. Segundo Strachey (vol. I, 1992), Q e a pergunta sobre sua natureza sao simples de se
reconhecer sob varios pseuddnimos, a maioria dos quais ja nos sdo familiares no Projeto, por
exemplo, “energia psiquica” que parece revelar uma variante: ndo € mais “algo material”, mas
se tornou algo psiquico. Ela é amplamente utilizada em A Interpretacdo dos Sonhos (1900),
onde Freud declara “permanecemos no terreno psicologico” (vol. V, 1991, p. 529), e onde
chama “desejo” a esse tipo de energia dentro do aparelho. Essa energia, que parte do desprazer
e aponta para o prazer, s0 ela, o desejo, é capaz de colocar o aparelho em movimento. A energia
misteriosa € nomeada como desejo. N6s mantemos uma ambiguidade. Contrariamente a leitura
de Aubert (2017) e Rudinesco (2004), compreendemos que Freud ndo vai fechar
definitivamente as portas a uma conjectura fisiologica. Outra coisa é dizer que, sem negar ou
esquecer o corpo da fisiologia médica, Freud sim modificou o caminho do influxo doloroso, na
direcdo contréaria e plantou a davida sobre sua origem, colocando a res extensa em uma
profunda ambiguidade sobre seu funcionamento. Freud esta envolvido em uma concep¢éo do
corpo em que as forcas psiquicas regulam os processos dolorosos, mas isso ndo significa que
ele abandone a fisiologia e a fisica, mesmo que elas ndo sejam Uteis para suas explicacdes.
Nesses anos, Freud diz a Fliess, em suas cartas, que delega a ele tudo o que corresponde a
fisiologia, o que lhe permite comecar a delimitar a psicanalise. Freud consegue ir além dos
"outros corpos” da medicina, sem abandona-los completamente, quando ouve que a dor, na
analgesia ou na hiperestesia, direciona para outro corpo que é dito. O que ndo se encaixa em
suas teorizacOes é 0 que grita na histeria, outro corpo doi — passivamente. A dor passara a ocupar

um lugar mais sutil, mas presente, no luto, na melancolia, no sadismo e no masoquismo.

A dor faz parte de uma economia energética, com ar naturalista e substancialista,

mas tambem, ao estar ligada a palavra, € um enigma que se escreve como letra. Essa

palavras as suas sensacdes, e essas sensagdes em si sdo algo Unico, algo novo que ndo se pode descrever
exaustivamente, e € por isso que ele continua acrescentando novos e novos detalhes".
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ambiguidade tem a ver com 0 método indutivista e a extrapola¢do dos principios da Fisica para
uma Psicologia cientifica. Também poderiamos pensar, dird Allouch (2021), que assim como
0 desenho dos gestos de dor foi uma transcricdo, a escrita ajustando a escrita a algo fora da
linguagem, Freud agora realiza uma traducao, a escrita se ajusta ao sentido. Estamos entdo no
campo médico ou no campo da linguagem? A transcri¢do pensa que estd anotando a coisa em
si, como se a anotacdo ndo interviesse no objeto anotado; n6s nos referimos, no capitulo 2, a
diferenca entre a coisa e 0 objeto de conhecimento, se choca com essa impossibilidade. Por sua
vez, a traducdo corresponde ao imaginario, ha o sentido como referéncia, da qual Freud, no
entanto, desconfia. O que Freud ndo sabia, ao tentar preencher as lacunas da medicina, é que
"La nomination c’est la seule chose dont nous soyons siirs que ¢a fasse trou” (LACAN, S22,
1975, p. 96).12° Ao escrever, Freud elabora furos. Com o sonho e o chiste, que a cifra¢io mostra

a Freud que se trata de outra coisa.

O fisicalismo de Freud faz que ndo seja surpreendente que a dor sejam hoje de facil
reconhecimento, no discurso médico e nos discursos psi, como sensacdo (fisica), que pela via
nervosa cumpre uma funcao vital de protecdo (IASP) e é causa de uma economia normal que
esta presente em todo dispositivo de natureza bioldgica, havendo um limite de eficiéncia e falha
quando ele ¢ ultrapassado (FREUD, vol. I, 1991). No entanto, pudemos constatar que ndo se
trata apenas disso. Se a dor, aparentemente a manifestacdo mais fisica de todas, pode ser
produzida ou eliminada pela palavra, sua matéria é outra. A pergunta que se impde, e se dirige
a esses discursos, é a seguinte: por que ainda com os desenvolvimentos analgésicos e
anestésicos que se multiplicam dia a dia, a dor parece crescer correlativamente como um
assunto pandémico? Se a dor é uma resposta do organismo ante um perigo, de que ameaca
falamos? Se o organismo do homem do século XX e do século XXI parece ndo ter mudado,

trata-se entdo do mesmo corpo e da mesma dor?

A dor como problema da vida

A questdo "O que ¢ a vida?" é o problema ontoldgico e filoséfico por exceléncia,
que adquiriu para a modernidade o significado de "forma e poder do vivente" (CANGUILHEM,
1966, p. 193)%. A vida nfo chega a uma definicdo ultima, tem variacGes discursivas e

historicas e, em todo o0 caso, as tentativas de sua conceptualizagdo mostram seu lado enganador.

129 «p nomeagao € a Unica coisa que sabemos com certeza que vai fazer um buraco”.
130 Traducéo livre.
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Canguilhem (1955) e Foucault (1994) apontaram, que tal obstaculo é a prépria opacidade que
funda o vivo, uma opacidade que, em vez de inibir, deu origem a sucessivas elaboracoes
nocionais e conceptuais. A Unica maneira de aproximacdo € ndo renunciar a criacao de
conceitos (CANGUILHEM, 1955). Para Foucault, formar conceitos "c'est une maniere de vivre
et non de tuer la vie" (FOUCAULT, 1994 [1985], p. 772). Ou seja, para eles, a vida é apenas

meio-acessivel através do simbélico.

No artigo "Vie" (1974), Canguilhem assinala que, ap0s os fracassos de dar conta da
natureza e dos principios orientadores aristotélicos e cartesianos do vivo, o seculo XIX passou
por mudangas significativas na nogdo de vida. Seguiu-se uma concepg¢do da vida como
organizacao e organismo, como matéria eminentemente cientifica, mudanca que inclui Freud.
A partir das investigacdes fisiopatologicas e nosologicas de Broussais, a vida passou a ser
objeto de estudo da fisiologia e do método experimental, com programas de investigacao do
vivo baseados na medicdo de conceitos fisiologicos (CANGUILHEM, 1966). Este movimento
deu origem a questdes sobre a vida, principalmente por médicos e filésofos do século XIX,
sobre as no¢Oes de salde, autopreservacao, homeostase e adaptacdo dos organismos vivos. Nos
séculos XVIII e XIX, a vida entendida como a auto- preservagdo dos seres vivos dominou a
investigacao cientifica e filosofica. A sua conceptualizacdo dominante era a de um poder de
oposicdo e de luta contra a degradacdo e a morte. Grande influéncia no pensamento médico,
cientifico e filoséfico do século XIX foi o trabalho de Xavier Bichat; em Recherches
physiologiques sur la vie et la mort escreveu a célebre formula "A vida é o conjunto das fungdes
que resistem & morte" (1822, p. 2).13! Com ela se coloca um antagonismo radical entre as nogoes
de vida e de morte. Em 1953, em O Nascimento da Clinica (2004), Foucault disse sobre a no¢ao
de morte de Bichat, que “é aquilo a que a vida se opde ¢ a que esta exposta; ¢ aquilo em relagdo
ao qual esta em oposicado viva, portanto a vida; aquilo em relacdo ao qual esta analiticamente
exposta, portanto a verdade™ (2004, p. 206). O pensamento de Bichat instala a propdsito do
problema da vida o carater de conflito, ha forgas em luta. Com a pulséo, e mais perto de Bichat,
Freud oferece outro modo de entender a vida, sobretudo a partir das reflexdes iniciadas em
1920.

Em Porvenir de una ilusién (1927), Freud explica de inicio que esta interessado em
revisar a cultura em que vive, sendo esta “a vida humana”, que estd elevada sobre “a vida

animal” e separada desta (vol. XXI, 1992, p. 5-6). Essa “vida” inclui o conhecimento e o poder

131 1dem.
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— sendo a natureza dos homens a satisfacdo das necessidades, as normas de regulacéo entre as
pessoas e a economia de distribuicdo de bens. Elas ndo sdo independentes entre si, e a razdo €
a satisfa¢do pulsional, que explica que o homem ¢ naturalmente ¢ universalmente “inimigo da
cultura” (p. 6). Nesse momento, Freud estd preocupado com a vida dos homens em sociedade,
suas necessidades e seu futuro, e volta sua atencdo aos caminhos da pulsdo. Quando, a proposito
da utilidade das normas religiosas, ironiza “;qué hermosa sucesion de satisfacciones seria
entonces la vida!” (vol. XXI, 1992, p. 15), Freud esta mobilizando o sentido mais corriqueiro
do termo vida, como esse tempo entre 0 nascimento e a morte. Entre a filogenética e o
evolucionismo, diz Freud que “la vida en este mundo sirve a un fin superior; no es facil colegir
este, pero sin duda significa un perfeccionamiento del ser humano” (p. 18-19).1*2A hostilidade
do ser humano a cultura e a importancia da educacao e das normas ocupa amplo espaco nos
primeiros capitulos do Porvenir, assunto que examinou ainda mais completamente dois anos
depois em El malestar en la cultura (1930 [1929]). Nesse texto, Freud deixa claro que a
felicidade é uma utopia, algo que todos nds buscamos, mas que s6 é dado ao homem
episodicamente. As diversas tentativas de evitar o sofrimento inerente a nossa condi¢do humana
estdo condenadas ao fracasso. Diz Freud que o sofrimento ameaca 0 homem em trés lados (vol.
XXI, 1992, p. 76):

— O préprio corpo, que, como organismo, esta destinado a ruina e a sua

dissolucdo, e ndo pode prescindir da dor e da angustia;

— O mundo exterior, que se sobrepbe ao homem a partir de suas forcas

destrutivas;
— Os vinculos com outros seres.

A vida, “dificil de suportar” (vol. XXI, 1992, p. 16), ¢ constituida pela tentativa
natural de aspirar a uma felicidade inalcancavel, ou seja, evitar a dor e o desprazer. Trata-se de
um programa de principio do prazer — irrealizavel, mas que insiste. A vida, “como ela nos ¢é
imposta”, de dentro e de fora, nos traz muitas dores, decepgoes, tarefas insollveis, e para
suportar isso, ndo podemos prescindir de analgésicos (p. 75). Em uma carta a Fliess, o0 28 de
maio de 1988, quase 30 anos antes, diz: “Em suma, estamos a viver, e a vida ¢, como sabemos,
muito dificil e muito complicada, e ha muitos caminhos que levam ao Cemitério Central, como

se diz por aqui" (2008, Carta 4, p. 9). Para poder viver sdo necessarias, entdo, trés tipos de

182 «p vida neste mundo tem um objetivo mais elevado; ndo é facil deduzi-lo, mas significa, sem duvida, um
aperfeigoamento do ser humano”. Tradugao livre.
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analgésico: as distragdes, as satisfaces substitutas e as substancias intoxicantes que nos tornam
insensiveis. Vida e dor vao juntas, a vida é aquilo que precisa de dispositivos para aliviar a dor
(vol. XXI, 1992).

A humanizacdo da natureza (vol. XXI, 1992, p. 17) explicaria para Freud a
formulacdo dos conhecimentos e a pratica da Psicanalise. Freud coloca a dor em uma rede em
principio consistente: em primeiro lugar vem a substancia viva, com suas energias internas em
permanente tensdo, as pulsdes e a libido, e as experiéncias inefaveis produzidas pelo encontro
com a realidade. A dor de Freud se apresenta, de forma ambigua, como produto de uma ferida
real (em que estd cada vez menos interessado) ou como alucinacdo de dor (pensamento
excessivo), sempre de ancoragem fisica. N&o é por acaso que depois de refletir sobre a cultura
como natureza humanizada, ele diz, tal como refletia Descartes, que “al fin todo sufrimiento es
solo sensacion, no subsiste sino mientras lo sentimos, y s6lo lo sentimos a consecuencia de

ciertos dispositivos de nuestro organismo” (vol. XXI, 1992, p. 77).1%

Pontalis interpreta o Projeto como uma “lembranca encobridora” do trabalho
freudiano (1977, p. 257) porque, sob o véu de uma linguagem neurofisiologica predominante,
esconderia as ideias germinais da teoria psicanalitica. Consideramos que, ainda que Freud tenha
conseguido se distanciar mais da Neurologia, na querela pela diviséo da ciéncia, entre ciéncias
naturais (Naturwissenchaften) e ciéncias do espirito (Geistewissenschaften), edificou sua
Psicanalise sobre o método das primeiras, reconhecidas por ele como a Unica forma de fazer
ciéncia (ASSOUN, 1983). Isso foi reconhecido por Lacan, que afirmou que o percurso de Freud

foi necessario para a descoberta do inconsciente:

Dizemaos, ao contrario do que se inventa sobre um pretenso rompimento de Freud com
o cientificismo de sua época, que foi esse mesmo cientificismo — se quisermos aponta-
lo em sua fidelidade aos ideais de um Briicke, por sua vez transmitidos pelo pacto
através do qual um Helmholtz e um Du Bois-Reymond se haviam comprometido a
introduzir a fisiologia e as fun¢des do pensamento, consideradas como incluidas neles,
nos termos matematicamente determinados da termodinamica, quase chegada a seu
acabamento em sua época — que conduziu Freud, como nos demonstram seus escritos,
a abrir a via que para sempre levara seu nome (E, 1998, p. 871).

O recurso das energias e, logo, das propriedades econémico-dinamicas do
inconsciente, responde a inclusdo desses conhecimentos. Outros exemplos podem ser

encontrados nos escritos sobre a histeria:

133 «Njo fim de contas, todo o sofrimento é apenas uma sensagio, so existe enquanto o sentirmos, ¢ s6 0 sentimos
como resultado de certos dispositivos do nosso organismo.” Tradugao livre.



132

Quiza quepa destacar todavia que en la histeria el influjo de procesos psiquicos sobre
los procesos fisicos del organismo esta acrecentado (como en todas las neurosis), y
que el enfermo de histeria trabaja con un excedente de excitacion en el sistema
nervioso, el cual se exterioriza ora inhibiendo, ora estimulando y es desplazado con
gran libertad dentro del sistema nervioso (vol. I, 1991, p. 54-55)*3*

Ou, posteriormente, em Pulsiones y destinos de la pulsion, de 1915:

Por fuente (quelle) de la pulsion se entiende aquel proceso somatico, interior a un
6rgano o a una parte del cuerpo, cuyo estimulo es representado (reprasentiert) en la
vida animica por la pulsién. No se sabe si este proceso es por regla general de
naturaleza quimica o [...] mecanica. El estudio de las fuentes pulsionales ya no
compete a la psicologia, aunque para la pulsion lo absolutamente decisivo es su
origen en la fuente somatica (vol. XV, 1992, p. 215).1%

O uso de palavras como influxo, processos, trabalho, excedente, excitacao, sistema,
exteriorizacdo, inibicdo, estimulacéo, deslizamento, fonte e mecanico ndo é aleatorio, mas diz
respeito a um modo de entender a vida. Com o0 modelo da Fisica, as teorizacfes energéticas
trazem o dinamismo que explica a mudanca dos estados, das varidveis, das tendéncias, das
transformacdes, tal como Freud encontra nas teorizacbes de Gustav Theodor Fechner, que
foram uma de suas referéncias. O que interessa sublinhar em nossa pesquisa é que a dor nao
pode ser entendida sem o fato de Freud conceber a energia como um fator enddgeno do
organismo e como um fator exdgeno da natureza que tem uma influéncia psicoldgica no
individuo. Esses fatores energéticos no corpo, endoégeno e exodgeno, tém seu fundamento no
principio da Lei Psicofisica de Fechner, alicerce da Psicologia experimental. Essa lei descreve
como certas magnitudes fisicas de energia sdo transformadas pelo sistema nervoso em energia
psiquica, a partir de uma dinamica que é organizada nas posteriores hipdteses, de acordo com
as leis do principio do prazer e o principio da constancia. O efeito das palavras no corpo, na

eliminacdo ou na producao de dor, é dado neste contexto interpretativo.

Como vimos anteriormente, um primeiro modelo energético é apresentado no
Projeto, onde delineia como a energia incidente — endogena e exdgena — € descarregada através

do sistema de representagOes, facilitando em seu curso certas conexdes, como tragos ou

134 «Talvez valha a pena notar que, na histeria, a influéncia dos processos psiquicos sobre os processos fisicos do
organismo esta aumentada (como em todas as neuroses) e que o doente histérico trabalha com um excesso de
excitagao no sistema nervoso, que é exteriorizado quer por inibicao quer por estimulacéo, e é deslocado com
grande liberdade dentro do sistema nervoso.” Tradug@o livre.

135 «por fonte (quelle) da pulsdo entende-se o processo somatico, interno a um 6rgdo ou a uma parte do corpo,
cujo estimulo é representado (reprasentiert) na vida animica pela pulsdo. Nao se sabe se este processo é
geralmente de natureza quimica ou [...] mecanica. O estudo das fontes das pulsfes ja ndo é uma questao para
a psicologia, embora para a pulsdo seja a sua origem na fonte somatica que ¢ absolutamente decisiva.” Tradugdo
livre.
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impressdes. A mesma perspectiva energética também é encontrada explicitamente no esquema
de pente da primeira topica (vol. 1V, 1991), em que a psique como sistema de representagdes &
determinada pela incidéncia energética exdgena sobre o polo perceptual e pelo polo motor como
fonte enddgena (vol. V, 1991, p. 534). Freud postula a estrutura do arco reflexo, e afirma
manter-se no “terreno psicolégico y solo proponemos seguir esta sugerencia” (vol. IV, p.
529).13¢

Além disso, o fato energético endégeno forma parte de concepc¢éo de pulsdo, como
limite entre o somatico e o psiquico, no “grdo de areia no centro da pérola” histérica (FREUD,
vol. XII, 1992, p. 257), e nas puls@es de vida e de morte. A Psicofisica se faz também presente
no conflito psiquico, produzido pelo encontro do efeito de uma energia de origem interna-
externa — o affect — que afeta como inervacdo em uma rede de representacdes, como incidéncia
energética original que vem das fontes naturais e organicas. A respeito do Affekt, em Pulsiones
y destinos de la pulsion, Freud diz que se trata de um estimulo aplicado a mente, sinais de um
mundo interno do organismo e a prova de necessidades que alcangcam a mente (vol. X1V, 1992,
p. 110). Affect é intensidade, energia, estimulo, a expressao no psiquismo de um quantum de
excitacdo pulsional (Triebreiz), continuidade e fronteira entre 0 somatico e o psiquico. Nesse
ponto existe um dualismo entre Representacdo e Afeto, como realidade psiquica e realidade
objetiva (vol. X1V, 1992), que de certa maneira a teoria de Newton sustenta, na separagao entre
a matéria e energia, que permite a Freud conceber um individuo como entidade bioldgica
determinado pelas incidéncias energéticas internas do organismo e externas da natureza. A
realidade psiquica de representacdes esta determinada pelo desejo sexual, que é um efeito
energético de uma experiéncia de satisfacdo originaria e perdida, e pela pulsdo de natureza
organica, que supdem a libido como um conceito energético mais abrangente que explica as

relacBes do individuo com seu ambiente.

Freud estad fazendo conjecturas de diversos tipos, principalmente com fundamentos do
campo das ciéncias naturais, para tentar formular o que ndo sabe. Parece ser indiscutivel que,
para Freud, “a vida” é um fato finalmente bioldgico e a realidade é um fato natural. Por isso,
em Television perguntam a Lacan o que ele faz com a energia natural, o afeto e a pulséo de
Freud, uma vez que é formulado que o inconsciente esta estruturado como uma linguagem, a

que responde com a extensao que reproduzimos:

PR

136 «“No dominio da psicologia e apenas se propde seguir esta sugestao”. Tradugdo livre.
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A energia natural: isso serve de baldo de ensaio para demonstrar que 14 também ha
quem tenha idéias. A energia — é o senhor que a esta rotulando de natural, porque,
pelo que eles dizem, nem se discute que ela € natural: uma coisa feita para o0 consumo,
na medida em que uma represa pode conté-la e torna-la atil. S6 que, veja bem, ndo é
pelo fato de a represa ser decorativa numa paisagem que a energia é natural.

Que uma "forga vital" possa constituir o que se gasta ali constitui uma metafora
grosseira. Porque a energia ndo é uma substancia que, por exemplo, se aprimore ou
azede ao envelhecer — é uma constante numérica que o fisico precisa encontrar em
seus calculos, para poder trabalhar.

Trabalhar de conformidade com o que, de Galileu a Newton, fomentou-se de uma
dindmica puramente mecanica: com o que constitui o ndcleo do que é chamado, mais
ou menos apropriadamente, de uma fisica rigorosamente verificavel.

Sem essa constante, que nada mais é do que uma combinacdo de calculo, ndo ha mais
fisica. H& quem pense que os fisicos zelam por isso e arranjam as equivaléncias entre
massas, campos e impulsos para que delas possa sair um nimero que satisfaga o
principio da conservagdo da energia.

Mas € preciso que esse principio possa ser postulado, para que uma fisica satisfaca a
exigéncia de ser verificavel: esse é um fato da experiéncia mental, como se expressava
Galileu. Ou, melhor dizendo: a condi¢do de que o sistema seja matematicamente
fechado prevalece inclusive sobre a suposigdo de que ele seja fisicamente isolado.

Isso ndo é da minha lavra. Qualquer fisico sabe claramente, ou seja, de maneira pronta
a ser afirmada, que a energia nada mais € do que a cifra de uma constancia.

Ora, 0 que Freud articula como processo primario no inconsciente — isto € meu, mas
podem ir la e verdo — ndo é alguma coisa que se cifra, mas que se decifra. Digo eu: o
proprio gozo. Caso em que ele ndo constitui energia e ndo poderia inscrever-se como
tal (OE, 2003, p. 520-521).

Se seguirmos a leitura de Lacan, temos entdo a energia entendida como:
a) Substancia, que € a interpretacdo da leitura médico-filosofica da vida.
b) Cifra, a interpretacdo do fisico, e dizer sem contetdo hermenéutico.

Como entender a proposta de Freud sem reconhecer a persisténcia desta
ambiguidade: a energia como substancia e cifra (Q), ou melhor, decifracdo. A profunda
ambiguidade dos desenvolvimentos de Freud permite-nos ler a dor na substancia material do
corpo organico (em sentido ingénuo, diz Lacan em 1970) e como um efeito enigmético da

palavra sobre o corpo.

Tempos atras, em 1954, Lacan lancou a ironia da idiotice de Descartes — idiota por
sua raiz ioioc [ 'idios], que em grego significava o singular, como algo as vezes simplesmente
natural e proprio: da divisdo do que é suposto como individuo (ndo dividido)*¥’. “A divisdo esta
feita de vez” (S2, 2010, p.104) mas Lacan aponta a busca incessante de varias “elaboracdes de

boa vontade” para reverter a divisdo em favor da unidade, e que envolvem um retorno anatureza

137 | embremos que em Freud a divisdo € interna.
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e a harmonia. Na aula Freud, Hegel e a maquina, Lacan tratou do problema da energia, o
problema do corpo como maquina. Nisso, Lacan afirma claramente que Freud comegou com
um ideal: fazer Anatomia patologica, Fisiologia anatdmica e descobrir para que serve aquele
“aparelhezinho” no sistema nervoso (S2, 2010, p. 120) que fala de energia. O importante para
Lacan é que, relacionado a Freud sem significar que tenha sido sua busca ou sua referéncia
epistemoldgica, a méquina encarna a atividade simbolica mais radical do homem. O que a
resposta oferecida em Television recupera ¢ a diferenca significativa entre a energia concebida
por Freud, que é predominantemente naturalista, e a de Lacan, que, pela teoria do significante,
sO pode implicar uma concepgdo simbolista. A energia s6 pode ser uma figura, ndo tem

substancia.

No Seminario 2, Lacan argumenta que a Biologia moderna tem a caracteristica de
nunca recorrer a qualquer nogdo sobre a vida; o pensamento vitalista é estranho a essa area,
como mostrou Bichat, o fundador da Biologia moderna (S2, 2010). Como dissemos no inicio,
Bichat e Freud mostram que néo se trata mais do problema da vida, mas da relagdo com a morte,
e para isso deve haver uma maquina. Lacan esclarece que os bidlogos acreditam que se dedicam
ao estudo da vida, mas ndo ha razdo para acreditar que a vida “permanece, em sua esséncia
completamente impenetravel.” (S2, 2010, p. 107). Como argumentavam Canguilhem e
Foucault, Lacan reafirma que “O fendmeno da vida continua escapando-nos, por mais que se
faca, e apesar das reafirmacdes reiteradas de que nos estamos aproximando cada vez mais dela.
Os conceitos bioldgicos permanecem totalmente inadequados a ela, 0 que ndo impede que
guardem todo seu valor” (S2, 2010, p. 107). A ciéncia moderna ndo tem acesso a vida; ou
podemos dizer que a vida bioldgica, no marco do paradigma biologicista, ndo é a vida “em si”,

nem a vida de Lacan.

Como vimos, a Psicofisica sera decisiva na elaboracdo do conceito de pulséo, a
sexualidade, o prazer, o amor, que coloca de fundo o problema da vida, razdo pela qual se acha
ao longo dos textos de Freud o conceito atravessado pelos assuntos ontoldgicos: a vida e a morte
do ser humano, a afetacéo das energias e as pulsdes no que doi e é mortal. A substancia viva é
um elemento de divergéncia fundamental em relagdo a Lacan, que pergunta a seu auditorio em
La Tercera: “;En qué me baso para escribir en el circulo de lo real la palabra ‘vida’?” (1991,

p. 105). E continua:

En que indiscutiblemente la vida, salvo esa vaga expresion que consiste en enunciar
el gozar de la vida, de la vida no sabemos nada mas, sino Unicamente lo que la ciencia
nos induce o sea que nada hay méas real, lo cual quiere decir mas imposible, que
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imaginar cémo pudo iniciarse esta construccion quimica que, con elementos
distribuidos en cualquier cosa y de manera que queramos clasificarla segun las leyes
de la ciencia, presuntamente empez6 de repente a construir una molécula de ADN,
esto es, algo en lo cual, permitanme decirselos, vemos ya formarse, muy
curiosamente, la primera imagen de un nudo. Si algo deberia llamarnos la atencion
es que hayamos tardado tanto en percatarnos de que algo en lo real —y no cualquier
cosa: la vida misma- ser estructura con un nudo. Tras lo cual ¢cémo no extrafiarnos
de que no encontremos en ninguna parte, precisamente, ni en la anatomia ni en las
enredaderas, que parecerian expresamente hechas para eso, imagen alguna de nudo
natural? (1991, p. 105)*38

A opacidade que Foucault traz em La vie: I'expérience et la Science (1985) é para
Lacan o impossivel. Diremos, entdo: para Lacan, a vida € um nd, e por isso s6 pode ser escrita.

Para melhor acomodar o raciocinio desenvolvido aqui, repetimos, na integra, a Figura 4:

Figura 4 — N6 borromeano

Fonte: La Troisieme, 1975, p. 15.

Lacan adverte que o ensinamento das ciéncias (naturais) — o sentido mais comum
da vida bioldgica — ¢ justamente a impossibilidade estrutural de dar conta dela. “Vida” se depara
no real ndo por ser o organismo, mas sim por ser o impossivel. Uma das grandes divergéncias

com Freud, no que concerne ao corpo, a vida e a morte, € que corpo, vida e morte sdo

138 «“Nessa vida, exceto por essa vaga expressdo que consiste em afirmar o prazer da vida, ndo sabemos mais nada
sobre a vida, mas apenas 0 que a ciéncia nos induz a saber, ou seja, ndo h& nada mais real, o que equivale a
dizer mais impossivel, do que imaginar como essa constru¢do quimica poderia ter sido iniciada, a qual, com
elementos distribuidos da maneira que quisermos classifica-la de acordo com as leis da ciéncia, supostamente
comecou de repente a construir uma molécula de DNA, ou seja, algo em que, se me permitem dizer, ja podemos
ver a primeira imagem de um n6 se formando, muito curiosamente. Se alguma coisa nos chama a atencéo é o
fato de termos levado tanto tempo para perceber que algo na real - e ndo qualquer coisa: a prépria vida - é
estruturado com um nd. Depois disso, como ndo nos surpreendermos com o fato de ndo encontrarmos em
nenhum lugar, precisamente, nem na anatomia nem nas videiras, que parecem ter sido expressamente feitas
para esse fim, qualquer imagem de um no natural?”.
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significantes, ou seja, produtos dos jogos da lingua. De um lado, a cosmovisdo ocidental do ser
humano e do organismo; do outro, o sujeito — logo, o parlétre — e o corpo, que € da linguagem,
e 0 imaginario que da sua consisténcia, pela qual acreditamos e sentimos que habitamos um
corpo tridimensional. Entdo, onde localizar a dor? Para Freud, do lado da vida como
funcionamento das substancias que, contudo, precisa ser decifrada. Na sua unido com o corpo
vivo do ser humano, do organismo e suas ligagdes com o mal-estar e o sofrimento da realidade,
que além de organico ¢é afetado por uma historia subjetiva. O corpo afetado pela palavra. Se
fosse o0 caso de a dor estar para Lacan no corpo, feito de linguagem como Unica matéria, sO

pode ser situada no imaginério. Trabalharemos essa hipotese no capitulo 6.

Lembremos que a dor € um dos nomes que Freud e Descartes ddo a unido da alma
com o corpo, € que “en el alma existe una fuerte tendencia al principio del placer” (FREUD,
vol. X1V, 1992, p. 9), assim como afirma-se que “la pulsion sexual es la encarnacién de la
voluntad de vivir" (p. 49). Rodriguez Giménez estabelece uma hipotese: “o trabalho de manter
unidos um corpo e uma alma permanece enigmatico porque, como Freud disse nesse momento,
nao sabemos o que foi que ‘provocou a emergéncia da consciéncia num determinado estrato de
matéria viva’ (FREUD, [1920] 2007, p. 38 apud PONTE, 2019, p. 37) **°. E ainda argumenta
que, “Em Para Além do Principio do Prazer, Freud afirma que ‘a libido das nossas pulsdes
sexuais coincidiria com o Eros dos poetas e filésofos, 0 Eros que une todos o vivente’”
(FREUD, 1999; [1920] 2007, p. 49 apud PONTE, 2019, p. 37).14% A dor é um dos nomes do
enigma, como conhecimento inatingivel e furo da teoria — distinto do ndo saber —, quando a
pulsdo, ainda que seja definida como matéria viva e proveniente do organismo, é finalmente
mitica (FREUD, vol. XXIII, 1992). A ambiguidade da bateria energética, que une e move a
maquina, € eliminada quando é enunciado o sujeito, ou seja, depois de Lacan e a funcédo
significante; essa pulsdo que “coincidiria com Eros” ¢ uma metafora para o impulso que leva a
criacdo (dos poetas), quer dizer, ao jogo dos significantes. Lacan ndo nega a presenca de uma
Biologia em Freud, mas propde Ié-lo como uma “antifrase”, ou seja, uma figura retorica que
consiste em afirmar o oposto do que se quer dizer. Se no Seminario 2 (1954-1955) ele
reconheceu um Freud que apela para o mito energético, como uma manipulacdo de simbolos
(2010), dez anos depois Lacan dird a seus ouvintes: “vocés ndo sabem que a energética nao ¢é

outra coisa — seja la o que creiam os ingénuos coragdes dos engenheiros — sendo a sobreposicdo

139 Traducao livre.
140 | gem.
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da rede de significantes ao mundo?”’ (S17, 1992, p. 46). Freud ndo era bidlogo, ndo mais do que
qualquer um de nos, diz Lacan, ele enfatizou a funcéo energética no corpo (orgénico), mas
subordinada a palavra. Lacan propde revelar o sentido desse mito energético (p. 120), que
conjectura o corpo como uma metafora para a maquina, ndo como uma maguina, mas como
uma metéfora, um problema simbdlico. Freud partiu de uma concepgéo do sistema nervoso que,
ndo sem tensdo, tende a retornar a um ponto de equilibrio, devido ao funcionamento do cérebro
como um Orgdo amortecedor entre 0 organismo e seu meio — um par interior-exterior, um
recurso que se impds a qualquer método cientifico que lide com o corpo humano. Mas Freud
percebe que o cérebro ¢ uma maquina de sonho, na qual ele “reencontra o que ja estava 14, desde
sempre, e que a gente ndo se tinha dado conta, ou seja, de que é no nivel do mais organico e do
mais simples, do mais imediato e do menos manejavel, no nivel do mais inconsciente, que o
sentido e a fala se revelam e se desenvolvem por inteiro” (S2, 2010, p. 108). Lacan interpreta e
propde um sentido: que nédo se trata de uma passagem do fisiologismo ao psicologismo em
Freud, mas da revolugdo que a descoberta do funcionamento do simbolo — seu estado dialético,
semantico, os deslizes, 0s jogos de palavras, os chistes, que funcionam por si s6 — significou no

Seu pensamento.

No Seminério 4, Lacan retorna ao tema da energia e retoma sua rejei¢do do valor
da referéncia organica como a “Stuff primitiva” da Psicanalise, o que alguns médicos e

psicanalistas reivindicavam e ainda reivindicam hoje:

A referéncia ao fundamento organico ndo responde, nos analistas, a nada mais que
uma espécie de necessidade de seguranga, que os leva a retomar incessantemente essa
ladainha, como quem bate na madeira: Afinal de contas, s6 pomos em jogo
mecanismos superficiais, tudo deve se referir, em Gltima instancia, a coisas que talvez
saibamos um dia, a matéria principal que esta na origem de tudo o que acontece. Existe
ai uma espécie de absurdo para um analista, se € que este admite a ordem de
efetividade em que se desloca (S4, 1995, p. 31).

A ordem mencionada é do significante. O problema da origem é geralmente
resolvido com um corpo orgénico anterior que abrigaria a palavra que chega ao corpo,
posteriormente, no entanto, nao é essa dindmica que Lacan prop&e. N&o por inexistir o que pode
chamar-se de “carne”, mas porque na linguagem ela se perde; ndo ha realidade pré-discursiva,
“carne” ja esta na linguagem. Se o corpo € organico e anterior a palavra, ¢ possivel dizer que
“a palavra afeta o corpo”. Portanto, num momento posterior, um corpo que ja estava l4 em seu

substancial materialidade organica pode ser afetado, por dentro ou por fora, por um estimulo

gue pode ser uma faca cortando ou uma palavra ferindo. Outra questdo é pensar que nao ha
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corpo, nem dor, antes da palavra — sdo efeitos da linguagem, que a “unido” s pode ser a lingua,
e que somente ela pode dar lugar ao corpo e a alma. Esse € um ponto fundamental para entender
as posicoes dispares entre Freud e Lacan, e a diferenciacdo que intentamos formular entre um
“corpo afetado pela palavra” e o “corpolinguagem”, chave para pensar a matéria e a localizagao

da dor.

J& foi mencionado varias vezes que os desenvolvimentos dos conhecimentos da
Biologia e da Fisica ndo bastaram a Freud para elaborar a novidade do funcionamento do
inconsciente e que € impossivel negar que ele concebeu a Psicandlise na légica do “giro
biologicista e naturalista” (EIDELSZTEIN, 2019), que foi sustentado por um grande nimero
de pensadores de seu tempo e cultura, os “médico-filésofos”. No entanto, procurou superar a
exigéncia metodologica da inteligibilidade do objeto das ciéncias naturais: o inconsciente s6
pode ser apreendido pelo método que lhe deu origem. Talvez por essa razdo Freud tenha
manifestado no fim de sua vida que o Projeto permaneceu, para ele, inconcluso e sendo uma
divida por conta do progresso da ciéncia. E nesse ponto que a leitura de Freud realiza o trabalho
de conectar teorias antropologicas, biologicas, fisicas, metafisicas, entre outras, como partes de
um mesmo problema: elaborar o que ainda ndo existe, isto €, a Psicanalise. Esta que, finalmente,
parece reconhecer até o final um corpo biolégico como sistema com sua matéria — a substancia
viva, suas energias, suas pulsdes e a libido — e as experiéncias inefaveis e misteriosas produzidas
pelo encontro com a realidade exterior. O que queremos trazer a tona com isso € pensar suas
consequéncias para a Psicandlise, e 0 que ela tem a contribuir para o campo da Linguistica e
dos estudos do corpo. A dor, como solucdo da continuidade entre o corpo e a psique, é a ideia
atualmente predominante (BERLINCK, 1999; NASIO, 2014; MARBLE, 2001, PONTALIS,
2015) presente nos fundamentos das interpretacdes psicanaliticas ligadas as psicossomaticas e
as neurociéncias. Afirmacdes do tipo “uma questdo que atinge o corpo e penaliza a alma”
(AUBERT, 2017, p. 29) tratam dos entes tangiveis e visiveis newtonianos. Dessa forma, a
continuidade fica amparada numa ideia de matéria real “fisica” no sentido do empirismo
ingénuo e até metafisico. E aquilo que encontramos em pesquisas que procuram partir do
fendmeno ou da vivéncia da dor, como quando Medeiros (2021) fundamenta que o “carater
limitrofe dificulta situar a dor em apenas um registro, fisico ou psiquico, como demonstram os
relatos dos pacientes” (p. 17) e, portanto, a riqueza da Psicanalise seria poder “ler a dor”
apresentada ou “escutar o real” (p. 2). Trata-se, para estes, de como “as diversas formulagdes
freudianas demonstram que o corpo gera material psiquico como um agenciamento articulado
do organismo” (MEDEIROS, 2021, p. 20).
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Enquanto a ideia de “unido” em Descartes oferecia outro corpo (MARION, 2013),
as alternativas postuladas ao dualismo cartesiano trazem o principal problema da confuséo,
possivel de se estabelecer a partir de Lacan, entre o real e a realidade “material”. Ha, nesse
sentido, um mundo que pode ser nomeado tridimensional, dos seres, do animal e das energias
como substancias — que as Fisicas atuais j& ndo concebem como Newton —, e outro
bidimensional, préprio do significante. H& duas concepcbes opostas do real: para Freud, e
algumas leituras atuais citadas, o real consiste no encontro da substancia viva com os estimulos
do ambiente, interno e externo; para Lacan, consiste em uma impossibilidade logica
matematica. Lacan rompe com isso ao introduzir o gozo (jouissance), que néo € energia (gozo)
e ndo emana da res extensa. Assim, para Freud, a ciéncia do “real” como vida parece ser a
Biologia, ainda que ndo seja suficiente para descobrir os fendmenos inconscientes; para Lacan,
trata-se da l6gica matematica, que também ndo alcancou formalizacdo. Contudo, e apos estas
distingBes que ndo esquecemos, gostariamos de deixar uma ultima conjectura, de uma dimenséo
que ainda ndo foi abordada, a da autoanalise de Freud. Na carta 43 a Fliess, datada de 22 de
junho de 1894, Freud escreveu-lhe: “A tua carta, que acabo de ler, recorda-me a divida que, de
qualquer modo, me preparava para pagar em breve. Hoje retirei-me da praxis para pensar, mas
em vez disso vou escrever-lhe uma longa carta sobre ‘teoria e vida’ (2008, p. 77).1*! Freud
separa teoria e vida, sendo esta Ultima o relato dos seus acontecimentos pessoais, “sua vida”.
Isso, que pareceria sem importancia, adquire valor quando em linhas posteriores escreve: "Entre
a guarta e a quinta paginas esta inserida a confissdo de meu prolongado mal-estar secreto. A
coisa em si €, sem divida, muito instrutiva, foi decisiva para mim" (p. 78). Freud escreve sobre
a vida como "sua vida" e sua autoandlise é teorizada; isso nos lembra que Lacan ao trabalhar o
real, onde é localizada a vida, na clinica é "meu real". No Seminério 20, Lacan pronuncia que
a linguagem enguanto tal ndo existe, mas é uma elucubracédo do saber sobre a lingua, ou seja, a
linguagem existe em cada discurso particular, "lalangue™ (S20, 2008). Os trés registros sao,
portanto, elucubracgdes de um saber sobre a estrutura, que se enreda em tramas particulares. A
vida (real) é assim a forma como o impossivel se apresenta ao sujeito — no seu enquadramento
fantasmatico. E outro modo de ler a Freud, além dele e com Lacan. Nesse ponto, talvez a
Psicanalise deva considerar o que, segundo Foucault (2003), é parte das ciéncias que trabalham
com o parlétre: o fato de ser marcado por contradi¢es. Mas temos linhas que podem nos guiar:

como se faz para “entrar no vivo do sujeito”? Lacan diria que basta que eu lhe mostre o pior (le

141 Traducéo livre.
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pire); o real é o impossivel, portanto, o vivo sé pode ser produzido onde ndo esta, a partir do

eco do corpo.

Mais alem... uma pseudo-pulséo

Dissemos acima que o conceito de pulsdo produziu uma mudanca na forma de
entender a "vida", a partir da ideia de conflito e como uma dimensao impossivel de pensar sem
a morte. No Projeto (1895), com o "principio da inércia", Freud formulou pela primeira vez a
ideia de que a vida (psiquica) tende a livrar-se da excitacdo intrassomaética [Q] que torna
possivel sua manutencdo e autoconservacgdo. Desde este texto a vida se apresentara como luta,
produto da tendéncia ao repouso que o mundo do inanimado oferece. Em Pulsdes e destinos
das pulsBes (1915), Freud mostraria a impossibilidade de reduzir os dinamismos pulsionais as
regularidades da ordem fisioldgica e o incoercivel impulso [Drang] que as pulsdes determinam
na vida de cada ser vivente. Foi sobretudo em Para além do principio do prazer (1920) que as
inquietacdes de Freud sobre a natureza da vida pulsional estarao localizados em redor da morte,
ainércia e a degradacdo. Neste momento, e neste texto decisivo na classificacdo das pulsdes'*?,
Freud dilucida dos fendmenos clinicos sua irredutibilidade as exigéncias do principio do prazer,
quer dizer, manifestacdes que conduziriam o ser vivo a repeticdo incessante do desprazer, da
dor e do sofrimento*®. Freud encontra uma dimens&o mais forte que a do prazer, a seu ver
generalizavel e extrapoldvel a toda a dindmica da vida organica, de caracter conservador e
regressivo: a pulsdo de morte. Os mecanismos dos organismos vivos, portanto do ser humano,
sdo entendidas como um esforco, inerente ao vivo, para reproduzir um estado anterior ou de

retorno a estadios inferiores de desenvolvimento e evolucdo. Diz Freud que

Una pulsion seria entonces un esfuerzo, inherente a lo organico vivo, de reproduccién
de un estado anterior que lo vivo debié resignar bajo el influjo de fuerzas
perturbadoras externas; seria una suerte de elasticidad orgénica o, si se quiere, la
exteriorizacion de la inercia en la vida organica (vol. XVIII, 1992, p. 36).144

142 9 que foi finalmente designado por "pulsao” adquiriu varios nomes e tentativas de conceptualizagdo na obra
de Freud. Um resumo final esta contido no capitulo Il da sua obra péstuma Compéndio da psicanélise
(1940).

143 por exemplo, no masoquismo, as perturbac¢des da vida onirica na neurose, no jogo infantil (Fort-Da), na reacdo
terapéutica negativa e a compulsdo de repeticéo.

144 «Uma pulsdo seria entdo um esforgo, inerente ao organismo vivo, para reproduzir um estado anterior ao qual
o ser vivo teve de renunciar sob a influéncia de forcas perturbadoras externas; seria uma espécie de elasticidade
orgénica ou, se quiserem, a exteriorizagdo da inércia na vida orgénica”. Tradugao livre.
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Isto levou Freud a questionar a ideia da existéncia de algum impulso que conduzira
0s seres vivos na diregdo do progresso e do desenvolvimento (p. 41), e a formular o conceito
de pulsdo de morte. Com esse conceito Freud termina de colocar as puls6es no eixo das questdes
relativas a natureza, seus principios orientadores e os sentidos da vida. Desde esse momento, a
natureza das pulsdes é radicalmente conservadora, o objetivo da vida é alcangar um estado
arcaico: o estado do inerteé a morte. Em suas palavras: "La meta de toda vida es la muerte; v,
retrospectivamente: Lo inanimado estuvo ahi antes que lo vivo”'*® (FREUD, vol. XV1II, 1992,
p. 38). No entanto, dez anos mais tarde, na 322 Palestra. "Ansiedade e pulsdo de vida" (FREUD,
vol. XXII, 1992) ele diz que "No aseveramos que la muerte sea la meta Unica de la vida; no
dejamos de ver, junto a la muerte, la vida" (p. 99-100)%4¢. Sem negar o que havia formulado,
esclarece que a pulsdo de morte ndo pode estar ausente de nenhum processo vital, de modo que
retoma aquilo que havia anunciado da vida em 1923: a vida € um "deslizar para a morte" (vol.
XI1X, 1992, p. 47). Com isso, e ao contrério de Bichat, Freud coloca as exigéncias do vivo no
interior do organismo e, portanto, a morte como um evento organico, interno e imanente ao

Vivo.

Una parte de destruccion de si permanece en lo interior, sean cuales fueren las
circunstancias, hasta que al fin consigue matar al individuo, quiza sélo cuando la
libido de este se ha consumido o fijado de una manera desventajosa. Asi, se puede
conjeturar, en general, que el individuo muere a raiz de sus conflictos internos (vol.

XXI11, 1992, p. 148).%47

Assim, se Bichat e outros entenderam a natureza da vida nas suas forcas de auto-
conservagdo, ou que viver é resistir & morte e restabelecer uma e outra vez os equilibrios
fisiolégicos, Freud distinguiu, como principio basico do funcionamento de todos os seres vivos,
a sua tendéncia radical para a provocacdo da morte e a extensdo da degradacdo. Isto interessa-
nos porque Freud assimilou a dor a uma pulsdo, chamando-lhe pseudo-pulséo, pelo que é

importante rever como ela se insere na sua ideia de vida.

145 «g objetivo de toda a vida é a morte; e, retrospectivamente, o inanimado existia antes da vida: O inanimado
existia antes do vivo." Traducdo livre.

146 «“Nao afirmamos que a morte ¢ o unico objetivo da vida; ndo deixamos de ver, ao lado da morte, a vida”
Tradugdo livre.

147 «Uma parte da autodestruigdo permanece no interior, sejam quais forem as circunstancias, até que finalmente
consegue matar o individuo, talvez apenas quando a libido do individuo foi consumida ou fixada de uma forma
desvantajosa. Assim, pode-se geralmente conjecturar que o individuo morre como resultado dos seus conflitos
interiores.” Tradugdo livre.
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A dor foi considerada a experiéncia mais primitiva e fundamental do aparelho
psiquico (FREUD, vol. I, 1992), e mais tarde classificada como uma pseudo-pulséo. Em La
represion (1915), Freud compara a dor a uma pulsdo, dizendo: “notable semejanza con una
pulsion” (vol. XIV, 1992, p. 141). Na mesma linha também encontramos o texto de 1915, El
Inconsciente (1915), no qual a dor constitui uma manifestacdo dessa pseudo-pulsédo; ou mesmo,
mais de dez anos depois, em Inhibicidn, sintoma y angustia (1926), quando o pesquisador
acrescenta algo ao que havia dito: a dor age como um estimulo pulsional continuo (vol. XX,
1992, p. 159). Esta distin¢do é importante porque em 1920 ele esclarecera a diferenca entre um
estimulo-choque (puramente fisioldgico e proveniente do exterior) e a forga constante da pulsdo
(interna ao corpo) (vol. X1V, p. 144). E esta segunda que o inquieta como uma questo sobre a
vida (animica), ao ser como um representante (Reprasentant) psiquico, dos estimulos que
emanam do interior do corpo e alcancam a alma (vol. X1V, 1992, p. 117). A dor ao comportar-
se como uma pulsdo faria parte do mecanismo (medida da exigéncia de trabalho, Q, a decifrar)
da vida, que teria o poder de "reconduzir o ser vivo organico ao estado inerte™ (vol. XIX, 1992,
p. 41). Neste sentido, e segundo as definicdes, tratara-se como uma forga imposta ao animico
em resultado da sua unido com o corporal. O prefixo pseudo, que vem do grego weddo, que
refere a uma imitacdo, uma semelhanca ou algo enganoso ou véu (CORONOMINAS, 1987, p.
533). Em Inhibicion, sintoma y angustia (1926), Freud parece esclarecer seu uso como um
estimulo que procura ser representado, embora ndo seja possivel determinar todas as
caracteristicas definidoras da pulsdo. A dor é um afeto, ou um germe de afeto, em busca de
representacdo, e assim como a pulsdo, ndo a atinge. Poderiamos também dizer que a dor € uma
manifestacdo da pulsdo como aquilo que ndo € possivel representar. Além disso, se pensarmos
nos trés elementos da pulsdo — a excitacdo corporal (fonte), o objetivo de suprimir o estado de
tensdo, e 0 objeto —, somente o primeiro poderia ser adjudicado nos termos de Freud. Pseudo,
entdo, parece ser um prefixo fundamental para entender o funcionamento da dor; por causa de

sua semelhanca, poderia entdo substituir a pulsao.

Ao dizer que a dor tem notavel semelhanca com uma pulséo (vol. X1V, 1992), Freud
ndo esclarece a referéncia a “uma”, quer dizer, ndo diz o tipo de pulsdo, considerando as
variadas classificacdes feitas. Embora pudéssemos conjecturd-la mais proxima da pulséo de
morte, a partir da ideia de "excesso de energia”, Freud ndo o afirma. Pelo menos podemos, sem
nos determos no complexo percurso das nomeacdes sucessivas, dizer que, no final, todas as
pulsdes, mesmo as de vida (sexuais, Eros), tendencialmente conservadoras, cedem as pulsfes

de morte. Qualquer pulsédo, entanto é um aumento enddgeno de estimulo, ndo visam outra coisa
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sendo "dificultar la tarea de vivir’'*® (FREUD, 1992, p. 61), uma vez que introduzem tensoes
no aparelho psiquico que s6 podem ser sentidas como desagradaveis enquanto néo tiverem sido
psiquicamente elaboradas ou satisfeitas de forma real ou substitutiva (sublimacdo) no mundo
externo. Assim, de um ponto de vista economico, também as pulsdes de vida inauguram
aspectos inadaptativos e anti-homeostaticos na vida, ndo ha nem equilibro, nem harmonia
energética: "casi todo el alboroto de la vida parte del Eros"; "la libido, [...] introduce
perturbaciones en el decurso vital" (FREUD, vol. XVIII, p. 47).1%A luta obstinada do
organismo para perseverar revela assim a sua natureza mais pristina: € a expressao organica dos
desvios [Umwege] efectuados pelo ser vivo no seu caminho de regresso ao inanimado,
comandado pelas pulsbes de morte. Lacan chamou-lhe "una suerte de rodeo, de rodeo
obstinado, y por si mismo particularmente caduco, precario, transitorio, desprovisto de
significacion en tanto que vida" (S2, 2006, p. 337)**° A vida é, assim, a antifrase de um
funcionamento organico tendente a sua propria destruicdo, trata-se do que Canguilhem (1966a)

leu em Bernard:

0 organismo que funciona é um organismo que é destruido. O funcionamento do 6rgao
¢ um fendmeno fisico-quimico, é a morte. Podemos apreender este fenémeno,
podemos compreendé-lo, podemos caracteriza-lo, e é a esta morte que somos levados

a chamar, ilusoriamente, vida (CANGUILHEM, 1966, p. 215).
Poderiamos entdo dizer que a dor, enquanto pseudo-pulséo, seria para Freud parte
desse mecanismo de retorno, na sua dualidade vegetativa ou representativa. A dor, como a
vivéncia mais primitiva e fundamental do aparelho psiquico, de excesso ndo-quantificavel de
energia, faz parte do caminho inevitavelmente a qual a vida constroi formas de conservacéo.
Como nota Lacan, a ideia de vida tornou-se vazia e sem sentido, ela esta no real, é apenas uma
diferenca residual em relacdo a morte — que Lacan situa no simbdlico. Canguilhem e Foucault
diziam que, para a ciéncia moderna, s6 é possivel contornar a vida pela palavra ou a vida é
aquilo nomeado como tal. Com Lacan, poderiamos dizer que o caracter da vida como
acontecimento antivital, anti-homeostatico e anti-adaptativo € produto da palavra sobre o corpo,
esta é a verdadeira ruptura, o corte que fere o dogma da conservacdo. A pulséo foi levantada

como um conceito que colocou em questdo a representacdo de vida, uma "organizagao universal

148 «“Tornar a tarefa de viver mais dificil". Tradugdo livre.
149 "Quase todo o tumulto da vida tem origem em Eros"; "a libido, [...] introduz perturbagdes no curso da vida"
(FREUD, vol. XVIIl, p. 47).

“Uma espécie de desvio, um desvio obstinado, e em si mesmo particularmente caduco, precario, transitorio,
desprovido de significagdo como a vida". Traducéo livre.
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da matéria da matéria" (CANGUILHEM 1966, p. 195) apenas para mostrar a vida como um
buraco. Desta forma, se apresenta a vida, como um assédio obstinado de uma falta de sentido

original, que, no entanto, parece precisar de ser preenchida com sentidos.

Freud afirma que desde o nascimento, e com o primeiro cuidado, a relagdo com a
dor é construida. Por sua parte, Lacan diz que a pulsdo é o que vem da demanda quando o
sujeito desvanece (fading) (E2, 2009, p. 777); ndo se trata de outro como em Freud, mas do
Outro (A) como tesouro dos significantes, do conjunto sempre incompleto de significantes e
das leis de seu funcionamento, ou seja, o tesouro da lingua. Ninguém antes de Lacan conseguiu
ver nisso a fungdo de demanda, com a chave que ele vai sublinhar em Radiofonia e Television
(1970-1973): o corpo é um dom da linguagem. Assim, se a dor é uma presenca imperativa no
corpo, ela é talvez a principal testemunha dessa operacdo. A dor evoca, nesse sentido, as
primeiras marcas (feridas) e a propria condicdo do ser falante. Como temos diferenciado, na
descontinuidade, para Freud as pulsdes tém origem no organismo, sdo a demanda de trabalho
que o corpo bhioldgico impde ao aparelho psiquico, onde os outros, como parte da realidade e
da cultura, cumprem sua funcdo. Ja para Lacan, as pulsdes sdo o0 eco no corpo do fato de que
ha um dizer (S23, 2008). Para Freud, a pulsdo, e a dor como pseudo-pulséo, sdo inefaveis, ou
seja, nem o que vem do corpo, nem o que foi inscrito antes do aprendizado da fala pode ser
expresso em palavras, assim como a dor € pensada em geral (AUBERT, 2017; PONTALIS,
2015; NASIO, 2013; LE BRETON, 2019; MEDEIROS, 2021). Com isso, queremos dizer que
($ <> D) (pulséo) para Lacan é gramatical, ndo psicofisico, e é escrita dessa forma porque ela
é um produto da ordem significante. Se for assim, podemos dizer que a modernidade, e Freud
é um de seus colaboradores, deu a esse matema o significado de indizivel. Essa condicdo de
indizivel da dor, ou melhor, do indizivel que vem do corpo orgénico para o ser moderno, é
primordial se atendermos a dimensdo histdrica do discurso, a sua insisténcia de que ele se
apresenta no padecer, ou seja, como correspondente ao funcionamento da maquina da
linguagem. E assim voltamos novamente a perguntar, no final: que corpo inventou o corpo da

dor?
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Capitulo 4. ADOR QUANDO REPRESENTA ALGO PARA ALGUEM

O signo é um assunto determinante para a clinica, seja ela médica ou analitica. Em
relacdo a primeira, o signo foi analisado por Foucault (2004) em Nascimento da Clinica, uma
arqueologia do olhar medico. Nesse texto é apresentado o limiar que demarca uma ruptura
entre duas formas de perceber: desde meados do século XVIII, a de que “nos fala na linguagem,
sem suporte perceptivo, dos fantasmas”; e, quase cem anos depois, através de uma descri¢cao
meticulosa que “guia nosso olhar em um mundo de constante visibilidade” (2004, p. 10)1. A
pratica médica classica considera um signo como uma prova objetiva que pode ser recolhida
pelo médico-observador, sem necessidade de implicacdo do padecente. Em funcéo do signo ser
objetivo, exige uma manobra premeditada por parte do médico, o que implica também um
referente, que pode ser encontrado na classificagdo nosoldgica. Contrariamente a este signo,
um sintoma implica o reconhecimento do padecente sendo a dor o mais tipico deles. O sintoma
é relatado e tem um carater subjetivo, manifestando-se diretamente no exame ou na anamnese.
A ordem médica institui o valor de verdade na exatidao do signo ao estabelecer uma correlagéo
entre o manifesto visivel e o elemento enuncidvel que Ihe corresponde (FOUCAULT, 2004).
Este ultimo elemento cumpre uma funcdo denominadora, que, através da sua articulagdo num
vocabulario constante e fixo, autoriza a comparacgédo e a generalizacdo. Embora o signo e o
sintoma sejam diferenciados, geralmente o olhar médico ndo os distingue, de modo que um
sintoma é um dado, uma expressdo direta de uma lesdo ou do mau funcionamento fisiol6gico:
o0s sintomas sdo facilmente substituidos por signos. O que importa € o mau funcionamento
biolégico, o significado do sintoma é irrelevante; é um ruido a ser eliminado para um
diagnostico preciso. Para a clinica moderna, signo e sintoma sdo e dizem a mesma coisa: 0
signo diz o que é o sintoma, seu material, ou seja, organico, a realidade. O sintoma é o suporte
morfoldgico do signo (FOUCAULT, 2004), por isso nao ha signo sem sintoma, ndo hé “fumaga
sem fogo” —ndo ha dor sem ferida. Entretanto, o que faz do signo um signo ndo vem do sintoma,
mas de uma estratégia de observar a diferenca, simultaneidade, sucessdo e frequéncia dos
fendmenos, que eles mesmos oferecem numa ordem: a linguagem natural do corpo. As
mudancas no corpo sao separadas entre o que é salde e 0 que é doenca, 0s signos atingem o
status de significar a doenca como uma existéncia puramente fenomenal. O olhar médico se
concentrard em isolar o signo, nomeando-o e totalizando-o com antecedéncia, transferindo-o

para a linguagem técnica medica. Essa concep¢do implica o fato de ser apenas um signo de

151 Traducéo livre.
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doenca porque ndo € um de saude e porque € diferente de outros signos, ou seja, na diferenca
de valor, de modo que este “em si mesmo” permanece sob suspeita. E o problema que nio
reconhece o0 signo natural, a linguagem da natureza, que vem de Condillac e que acredita que é

a prépria doenca que se manifesta e mostra sua verdade interior ao especialista.

Nesta clinica, a dor foi signo de uma doenga e instrumento para conhecimento do
corpo. A descri¢do do padecente da fonte e o uso de adjetivos como duravel, rapida, aguda e
cortante sdo importantes para que seja possivel exibir as qualidades da sensacdo dolorosa. Da
descricdo se elaborava um indice para 0 médico realizar o diagndstico e conduzir o tratamento
até constituir um sintoma que permitia o diagnostico das doencas e anunciava as crises (REY,
2012)'*2, Do lado do método clinico, que toma por dbvio que o corpo humano é o espaco de
origem e circulacdo da doenca, Freud eleva aquilo que Charcot mostrou com 0s signos
distintivos da histeria: “ver consiste em deixar a experiéncia sua maior opacidade corporal”,
como Charcot mostrou (DIDI-HUBERMAN, 2018, p. 14). A propria medicina ndo conseguiu
argumentar que a dor era apenas um assunto do organismo, a dor gera um problema de dificil
solucdo: evidenciava o complexo lago entre, 0 chamado naquela época, o fisico e o moral. Mais
uma razao para revisitar a ambiguidade da dor de Freud, que, no entanto, ndo parece ter as
mesmas referéncias (REY, 2012). Em sua complexidade, a dor foi passa a assumir um estatuto
de um signo de disfuncdo corporal, um sintoma e uma manifestacdo da alma que afeta as
funcgBes orgénicas. Nesse sentido, a clinica moderna ndo reduz a dor a um fenémeno puramente
fisioldgico de reacdo a um estimulo, e signo de sofrimento da alma. Ja com a clinica médica
moderna Freud parte da intui¢do de que a dor deve ser escutada. Neste contexto, Freud partilha
com 0s médicos que a dor é o Unico sintoma que permanece como um fendmeno irredutivel a
objetivacdo, no entanto, em vez de a eliminar como subjetiva, nomeia-a como 0 pProcesso
imperioso e fundador do aparelho psiquico. Também, como vimos no capitulo anterior, o
psicanalista ndo adjudica a dor a funcdo de estimular fracas forcas vitais (REY, 2012), pelo

contrario o leva a pensar numa forca irresistivel para a morte.

152 As escalas de medicdo da dor e 0s questionarios sdo agora utilizados para fins objectivos. Por exemplo: a
Escala Visual Anal6gica (EVA), a Escala Numérica (EN) e outras. S8o acompanhados de outros dispositivos,
como o Questionario de Dor McGill (MPQ), o Questionario de Dor em Espanhol (CDE), o Questionério de
Afrontamento perante a Dor crénica (CAD), o Questionario DN4 (DN4), o Inventario Multidimensional de
Dor de West Haven-Yale (WHYMPI), o Teste Lattinen, o Questionario Breve da Dor (Brief Pain Inventory),
as Escalas de Avaliacdo da Dor Neuropatica 15: Escala de dor LANSS, Questionario de dor neuropatica
(NPQ), Pain DETECT (VICENTE-HERRERO et al, 2018).
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A particular andlise de Foucault (2004) permitiu formular que a percepcao, a
linguagem, o espaco e a relagdo entre o visivel e o dizivel do corpo, sdo dependentes das
condicdes historicas, epistemoldgicas e politicas. Em outras palavras, destacamos a importancia
do gesto foucaultiano para nos perguntarmos sobre a dor na Psicandlise, no fundo da pergunta
fundamental que sugere Le Gaufey (2002): que politica do signo para que clinica. Le Gaufey
(2002) alegou, em uma conferéncia na Costa Rica, que é possivel afirmar que a semiotica que
tece o funcionamento do signo na situacdo clinica corresponde perfeitamente a definicéo
classica do signo, ou seja, que representa algo para alguém. Entretanto, ele nos lembra que esse
“algo” pode ser entendido de diferentes maneiras, assim como esse “alguém”, como explicaria
Lacan em Radiofonia (1970) (OE, 2003). Neste sentido, estamos particularmente interessados
em recuperar o alcance do signo, da clinica moderna onde os signos valem por si mesmos,
guando em Freud a dor aparece como um fenémeno em si e por si, e quando a dor compde uma

mensagem que deve ser decifrada signo por signo, letra por letra (LE GAUFEY, 2002).

A dor e o “si mesmo”

E possivel ver em algumas pesquisas de Freud como a dor aparece inicialmente
como signo médico, ao considerar que “tudo na doenga ¢ um fenémeno em si” (FOUCAULT,
2008, p. 128), uma “verdade dada em forma total ao olhar” (p. 129) — por exemplo, ao se referir
a dor “em si e por si”, que Freud menciona no Manuscrito I, Migrafia: puntos estabelecidos
(1895), onde toma a enxaqueca e a neuralgia como seu objeto para investigar seu quadro
sintomético. Na descricdo anatémica e fisiologica do quadro em relacdo a dor, diz que “la
inhibicion es debida al dolor en si y por si”**3 (vol. I, 1992, p. 255). A dor como sintoma se
confunde com o signo no quadro da inibi¢do. Contudo, se considerarmos o que desenvolvemos
até agora, a afirmacéo da dor em si, se apresenta ndo pode ser assimilada inteiramente ao signo
médico. Ou dito de outro modo, esta dor pode corresponder a indistin¢ao signo-sintoma meédico,
no entanto, se considerarmos que para 1985 ja estava a escrever o Projeto, outra dor é sugerida,
voltemos a ela. Nos primeiros postulados sobre a constituicdo psiquica, Freud situa (vol. I,
1992):

— uma primeira perturbacdo que é enddgena, proveniente do corpo;

— um primeiro trago ou marca fora do sentido;

188 «p inibicdo é devida a dor "em si mesma". Tradugao livre.
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—um outro auxiliar que introduz a linguagem como funcao simbolica secundéria

a aquela perturbacéo.

As duas experiéncias que deixam marcas duradouras e indeléveis, que estdo na base
de todo o desenvolvimento posterior do psiquismo, sdo a vivéncia de dor e a vivéncia de
satisfacdo. Essas primeiras marcas, sdo transcritas a partir da satisfacdo e da dor.
Especificamente, os tragos que a dor deixa no aparelho psiquico sao:

— O desprazer, devido ao aumento de Q;

— Uma tendéncia para a descarga;

— Uma imagem mnémica do objeto hostil;

— A reproducdo da experiéncia de fuga numa situacéo que suscita uma percepgao
semelhante @ memoria dolorosa;

— O afeto como vestigio desta experiéncia primitiva da dor.

E o fator quantitativo, o aumento de Q, que pde em movimento todo o
desenvolvimento do aparelho psiquico sustentado na defesa contra esta quantidade
perturbadora. Assim, a dor tem uma funcdo complexa na constituicdo do psiquismo, longe de
ser apenas um signo objetivo num quadro psicopatoldgico. No entanto, ndo podemos esconder
o fato de que, tal como se elaboram dois corpos, se elaboram duas no¢ées de dor, dor real e dor
alucinada, que por vezes coexistem. Entendemos que a divisao entre dor organica e dor psiquica
ndo é apropriada, pois o que seria uma “dor psiquica” esta ancorada no corpo organico, razao
pela qual se confundem. A diferenca, na qual Freud insiste, e que alguns pos-freudianos
esquecem, é a questdo do alcance da psicanalise sobre o organismo. Freud parece compreender
os limites, esse ndo é o seu territdrio, e € por isso que ele o deixa nas maos de Fliess desde o
inicio.

Ao escutar a histeria de conversao, patologia em que o diagndéstico diferencial entre
0 organico e o psiquico estava no centro do debate clinico, Freud comegou a ver que essa dor o
levava para outra cena. Nos primeiros casos tratados por Freud, abundam as perturbagdes
motoras e sensorio-perceptivas, acompanhadas ou ndo de angustia, e a sua interpretacéo
sobrepBe sintomas e signos, uma vez que a perturbacdo motora objetivavel, tanto para o
observador como para 0 sujeito, coexiste com um estado de angustia ou ndo, como a belle
indifférence histérica. Freud procura signos objetivos, pois era essencial para distinguir o
quadro claramente orgéanico, mas encontra um contraste com signos que néo se articulam com

0 saber médico e até o contradizem. Freud procura signos objetivos na dor ou na anestesia, mas
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ndo encontra a sua referéncia. A dor ou a sua auséncia anormal ndo encontram coeréncia entre
0s signos que o saber médico organizam, razdo pela qual sdo associados a causas psiquicas na
"esperanza de devolver al enfermo en breve tiempo su sensibilidad normal”*>* (vol. 1, 1992, p.
34). Freud comeca a atender ao que faz um signo de incongruéncia. A falta de sentido (médico)
Freud propde uma interpretacdo, ou seja, cria a intervencdo do analista: propor sentido ao que
se apresenta como falta de sentido. Para isso, ele ndo vai mais dar o valor de verdade ao que é
visivel em primeiro lugar, nem as lembrancas e fantasias, mas aos signos sem sentido no que é
dito. O que ele encontra assim é a formacéo e a dissolu¢édo do sintoma: ao falar, a dor aparece
e desaparece. Freud ndo tem as referéncias de Lacan para teorizar a fungdo da linguagem, mas
podemos dizer que com esse gesto, que coloca a interpretacdo do analista como fundamental
na elaboracdo do sentido, ele coloca a alteridade da palavra como funcdo determinante no

processo da cura — que nada tem a ver com um signo natural observado.

Le Gaufey (2002) nos oferece a distingao entre os signos “‘comemorativos” € 0s
signos “indicativos”, e baseando-se no Sextus Empiricus, explica que o primeiro é o que foi
claramente observado para ser associado a coisa significada no momento em que o ultimo é
6bvio, e nos induz, quando o ultimo ja ndo € mais 6bvio, a lembrar daquela primeira associagéo,
mesmo quando o objeto significado ja ndo esta mais presente de forma 6bvia. A segunda forma,
o signo “de indicagdo”, ¢ aquele que ndo estd claramente associado a coisa significada, mas
designa, em virtude de sua prépria natureza e constituicao, aquilo que indica, como por exemplo
quando “os movimentos do corpo sdo os signos da alma”. Indicativo, 0 alusivo, € o dedo
levantado S&o Jo3o de Leonardo, a virtude alusiva como condic&o da interpretacio. E com base
nesse segundo tipo de signo que Freud trabalha, a partir do momento em que as representacdes
adquirem um lugar destacado, ja que a realidade a qual a maioria dos signos remeteria nunca
havia sido vista por qualquer um. Sua “realidade psiquica” o colocou em outro terreno
semidtico. Freud afirmou estar consciente desse problema, por exemplo, no caso de Elizabeth

von R. Escreve o seguinte:

No he sido psicoterapeuta siempre, sino que me he educado, como otros
neuropatélogos, en diagnosticos locales y electroprognosis, y por eso a mi mismo me
resulta singular que los historiales clinicos por mi escritos se lean como unas novelas
breves, y de ellos esté ausente, por asi decir, el sello de seriedad que lleva estampado
lo cientifico. Por eso me tengo que consolar diciendo que la responsable de ese
resultado es la naturaleza misma del asunto, mas que alguna predileccién mia; es que
el diagndstico local y las reacciones eléctricas no cumplen mayor papel en el estudio
de la histeria, mientras que una exposicion en profundidad de los procesos animicos

154 “Esperanga de restaurar a sensibilidade normal do paciente num curto espago de tempo”. Tradugao livre.
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como la que estamos habituados a recibir del poeta me permite, mediando la
aplicacion de unas pocas formulas psicolégicas, obtener una suerte de inteleccion
sobre la marcha de una histeria (vol. 11, 1992, p. 174).1%

A distancia do signo médico se aprofundaria com a Metapsicologia, ha medida em
que a “realidade” de suas instancias esta totalmente incluida na l6gica dos signos de indicagéo,

e 0s signos observaveis tém cada vez menos importancia para sua clinica.

O fato de a dor ndo ser “a dor em si” ou que na dor s6 ha dor, foi retomado por
Lacan, direta e indiretamente com o problema da nédo identidade. Passaremos do Volume XIV
das Obras completas de Freud ao Seminario 14 de Lacan, a fim de rever como a dor em si
mesma e por si mesma aparece em uma relacéo de identidade x = x; a dor significa a si. Nesse
seminario, Lacan discute o problema do significante que se significa, ¢ dizz “E DA
NATUREZA DE TODO E QUALQUER SIGNIFICANTE NAO PODER EM NENHUM
CASO SE SIGNIFICAR A ELE MISMO”% (S14, 2008, p. 25). Interessado no problema do
ser, Lacan toma o problema matematico da ndo identidade para demonstrar, com Frege, Russell
e Boole, a impossibilidade l6gica do “si mesmo”: x> = x Esta férmula explode o principio de
identidade, pois pressupde a dualidade do elemento idéntico a si na operacgéo de significar-se a
si, 0 que implica que ndo ha identidade consigo sem alteridade. Se x € um significante que nédo
pode ser definido como ndo sendo X, entdo ele sozinho ndo é o que os outros significantes sao.
Em outras palavras, ele € definido por sua diferenca de outros significantes como o Unico
suporte de identidade; “pero no es porque sean diferentes que funcionan como diferentes, sino
en razon de que la diferencia significante es distinta de todo lo que se refiere a la diferencia
qualitativa” (LACAN, 1961-1962, p. 33).1%7 E por ndo ser qualitativo que o significante

introduz a diferenca como tal no real. Miller diz, ao se pronunciar nesse seminario, que

Essa formula X2=X é uma mais elaborada que uma formulacdo do principio da
identidade. Mas uma formulacéo tal que ela faz explodir isso, que ndo deve ser
indiferente para nés: que a identidade sup6e a dualidade do elemento idéntico a si na
operacdo de se significar a si mesma. Isso quer dizer, e para aqueles que conhecem o

% “Nem sempre fui psicoterapeuta, mas fui educado, como outros neuropatologistas, em diagndsticos locais e

electroprogndsticos, e por isso acho singular que as histérias de casos que escrevi se leiam como pequenos
romances, e que o selo de seriedade que é impresso no cientifico esteja ausente, por assim dizer. Devo,
portanto, consolar-me dizendo que é a prépria natureza do assunto, € ndo uma predilecdo minha, que é
responsavel por este resultado; é que o diagndstico local e as reac¢des eléctricas ndo desempenham um papel
mais importante no estudo da histeria, ao passo que uma exposic¢do aprofundada dos processos mentais, tal
como estamos habituados a receber do poeta, me permite, através da aplicacdo de algumas férmulas
psicoldgicas, obter uma espécie de visdo do curso de uma histeria” Tradugao livre.

Maiusculas de Lacan.

“mas ndo € porque sdo diferentes que funcionam como diferentes, mas porque a diferenca significante é
distinta de tudo o que se refere a diferenga qualitativa".
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sistema do Dr. Lacan, ndo é uma proposicdo sem eco: ndo ha identidade a si sem
alteridade (S14, 2008, p. 60).

E continua explicando que na significacdo, os signos sdo constituidos de tal forma
que obedecem a lei de Boole, mas o significante, como matéria do signo ou como elemento
exterior ao significado ndo obedece a essa lei. Freud ndo pode encontrar isso porque sua ldgica
ndo € matematica e a ambiguidade de sua dor &, em principio, um fendmeno da realidade. Nesse
seminario, Lacan (1966-1967) diferencia o que é uma existéncia factual de uma existéncia
l6gica. Podemos dizer que a dor em Freud corresponde a uma existéncia factual, ou seja,
“remete-nos para a existéncia de seres (entre duas barras a palavra seres), seres — ou néo falantes
(LACAN, S14, 2008, p. 14). A existéncia ldgica, sobre a qual Lacan propde sua Psicanélise,
tem outro estatuto: fazemos l6gica quando manipulamos significantes (p. 4).2® Em 13 de
novembro de 1968, no Seminario 16, Lacan retoma que “um significante ndo poderia se
representar” (2008, p. 20), e se pergunta: o que, na reviravolta dessa frase, pode significar o
significante por si s6? (p. 20). Numa tentativa de responder, dird que quando ele fala do
significante, ele fala de algo opaco, portanto, se € 0 que representa um sujeito (assunto) para
outro significante, isso significa que ninguém sabera sobre ele, exceto o outro significante. O
significante, que sabe, ndo tem cabeca, é um significante; o sujeito aparece e depois desvanece.
As vezes, em Freud, a dor aparece como signo porque “e que ele d4 o signo como sendo uma
marca arbitraria. Quer dizer que a significacdo é produto da ligacdo de uma palavra e uma ideia,
ou melhor de uma palavra e de uma coisa” (MILLER apud S14, 2008, p. 57). Uma coisa € o
signo como parte de um conjunto de representacdes, e outra é ndo ser mais do que uma letra ou
uma simples marca. Freud parece brincar com o signo, podemos também dizer que desde 0s
seus primeiros trabalhos, de 1985, Freud colocou a dor como produtora de uma marca
determinante, mas vazia de contetdo, como ja referimos, um furo na teoria, uma unido ao
mesmo tempo que um buraco. Foi também entendida como impossivel de representar, inefavel,

0 que a deixaria em uma misteriosa mesmice.

Por sua vez, Lacan, mesmo considerando Freud “miope”, opta por retomar o que
lhe permite repensar o signo: “Freud o disse antes de mim: numa andlise, tudo deve ser
recolhido [...] como se nada se houvesse estabelecido fora dela.” (OE, 2003, p. 553-554). Nao
ha referente. Freud foi formado onde a Medicina procurou instruir o olhar através da arte de

apreender o corpo sensivel e concreto, descobrindo o sélido, o obscuro e o denso. No entanto,

158 O fato de em Freud existir uma I6gica, de acordo com o senso comum do que é mais ou menos coerente, nao
significa que ele faca légica ou trabalhe com ela.
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ele rapidamente compreendeu que seu método, mesmo que ainda ndo soubesse 0 que era, nao
funcionaria abrindo cadaveres ou colocando em ordem signos estabelecidos em manuais. A dor
como signo de um organismo ferido esta presente em termos médicos, mesmo que a ferida ndo
seja visivel, no periodo em que a dor é mais frequentemente usada como uma questao relevante,
ou seja, desde a pesquisa neuroldgica até A Interpretagdo dos Sonhos. A partir desse ponto, a
dor comeca a ser articulada com a nogéo de representacao (Vorstellung). Esse passo (pas) é de
particular interesse para Lacan. Consideramos a iniludivel ambiguidade de Freud, de modo que
ndo podemos afirmar que os sintomas e signos sempre parecem ser transparentes em si, embora
ele o diga. Mencionamos que a solugdo da dor em si e por si € influenciada pela clinica médica,
mas que também foi uma resposta momenténea a falta de cientificidade e a dor como enigma,
0 que ndo a remove da epistemologia que a sustenta. Freud passara de uma clinica médica de
percepcao para uma clinica da representacdo, sendo esta Ultima determinada pela ligacdo entre
representagdes ouvidas, e, portanto, ndo poderia ser uma questdo de signos fixados
antecipadamente; € uma outra viagem, como vemos, por exemplo, em Orvieto (FREUD, vol.
IV, 1991). O signo inicial da Psicanalise carrega o germe do discurso médico, mas permite que

outra concepcao surja em seu dizer.

Entretanto, se trata-se de uma questdo de Epistemologia, devemos retomar que o
suporte material da representacdo € o traco mnémico, a energia e a transcricao, e estes vém
como vimos na Fisica newtoniana aplicada ao aparelho psiquico, ou seja, COrpos em repouso e
em movimento atraidos por uma forca que os coloca uns em relacdo aos outros. Essa é a questéo
basica do corpo, mesmo que a dor a torne confusa e ambigua. Freud estd pensando em outra
cena, mas com base na ciéncia empirica — um modelo a partir do qual seu aparelho é composto
de neurdnios em rede, unidades que sdo os tracos e atributos concomitantes de afeto (metafora
energética). Esse aparelho precisa de uma energia que 0 mova, em um espaco fechado que é o
individuo: 14 estdo as representagdes como imagens derivadas de processos psicofisicos. O
retorno de Lacan a Freud ndo se da sem seu questionamento e abordagem do problema do

significante — da palavra e da representacao — e do signo.

O signo é retomado insistentemente por Lacan, uma vez que a analise é entendida
como uma experiéncia de linguagem e da fala. A hipotese de que o inconsciente tenha uma
estrutura de linguagem foi desenvolvida entre 1953 e 1960, do Seminéario 1 ao Seminario 7,
periodo conhecido pelo retorno a Freud. Nesse periodo, juntamente com Lévi- Strauss, Lacan

comega a pensar o inconsciente na dimensdo simbolica, diferenciado de um fenémeno mental
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individual, em que a fungdo de signo ocupa um lugar distinto. O signo sera trabalhado a partir
do método estrutural da Linguistica moderna de Ferdinand de Saussure, para quem a linguagem
é um sistema de signos e estes tém um valor dependente e diferencial dos outros signos do
sistema (1983), ndo tém um valor “em si”. As perguntas “que valor tem esse signo? O que
significa esse signo?”’ ndo sdo possiveis sem olhar para as relagdes com os outros signos. Freud
ja falava de representacdes ligadas a outras representacées, 0 que é retomado por Lacan com
Saussure, para pensar na cadeia em que o enlace sera o significante. Lacan se apropria do signo
linguistico para propor que o significante tem primazia sobre o significado, e que é a cadeia, ou
a concatenacao dos significantes, pela metafora e a metonimia, que determina o significado.
Lembremos do missing link (GRODDECK, 1970, p. 11), essa unido procurada por Freud entre
corpo e psique, apresentada no capitulo 1: com Lacan, isso sera um problema da linguagem,

pois nada ha para o falante que fique fora dela.

Eu sou dor

O enigma da dor sera trabalhado como paradigma do narcisismo e do masoquismo,
entre 1914 e 1919. Aubert (2017) reconhece neste periodo uma retomada das suas producées
por volta de 1895. Nesses anos, Freud volta brevemente a dor como uma dobra sobre si mesmo,
que ele ja havia mencionado no Projeto (1985): na dor sé ha dor. Entretanto, neste novo
contexto de producéo, que ja é uma conjectura no quadro de elabora¢fes mais complexas de
sua metapsicologia, a dor é trabalhada como um problema do eu e, nesta "retirada para dentro
de lo psiquico” (vol I. 1991, p. 245) o eu ¢ a dor sdo um sd. Voltamos a nossa hipdtese inicial,
para pensar a dor como unido, essa dor-eu como meu corpo, Como uma nog¢ao primitiva que no
modelo cartesiano, e aparentemente também em Freud (MARION, 2013). Isto ndo
desconsidera, entretanto, o fato de que os processos, em um ou outro, sdo fisioldgicos, mas sim
de uma psicologia particular do corpo baseada em sensacdes a partir da qual corpo e alma se
unem. Neste momento, Freud prop&e que é a dor que torna o corpo presente, no proprio gesto

em que ele se une ao eu.

Freud vé que a dor, nos casos de hipocondria e nos problemas da vida amorosa, €
um meio de acesso ao narcisismo: quando ha dor se perde o interesse pelo mundo exterior e
tudo aquilo que ndo tenha vinculo direto com o sofrimento. Na Introduccion al narcisismo
(1914), vemos como o individuo retiraria a libido — energia psiquica — dos objetos do mundo,

que sdo externos, a fim de focalizar apenas na parte dolorosa do corpo. Neste texto, no que diz
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respeito aos dois tipos de "dor", Freud refere-se especificamente aos efeitos da doenga organica
e as dores organicas sobre a distribuicdo da libido (vol. X1V, 1992, p. 79). Também quem sofre,
diz Freud (vol. X1V, 1992, p. 79), deixa de amar. A dor produz um desligamento dos objetos,
ao retirar a libido deles e desloca-lo para o corpo. Algo semelhante ocorre na hipocondria, que,
tal como a doenca organica, se manifesta por sensacgdes corporais dolorosas, e coincide no que
respeita ao seu efeito sobre a distribuicao da libido no corpo. O hipocondriaco retira o interesse
e a libido dos objetos do mundo exterior e, ainda que as vezes nao se encontre a evidéncia de
alteracdes organicas, sim existem perturbacdes e 6rgdo (p. 79). Ao aumento da libido sobre um
6rgdo, Freud atribui a condicdo de erogeneidade, que seria paralela a uma investidura libidinal
do eu. Os retornos narcisicos concentram a atencdo na parte do corpo afetada. As marcas da dor

fazem sua inscricdo na vida psiquica, tal como ja tinha afirmado em 1985.

Para 1917, em Introducdo a psicanalise, as “dores reais” da histeria (vol. I, 1992)
séo consideradas, mediante a problematizacao da libido, efeitos de uma intoxicacdo sexual. Na
classificacdo de neuroses atuais e psiconeuroses, a gestdo da libido permitird separar 0s
sintomas das primeiras (cabeca pesada, sensacdo de dor, enfraguecimento, etc.) como fora do
campo da psicanalise e terreno do médico. Contudo, ao tratar-se de um excesso, as dores serdo
tratadas como apoio: a dor sustentaria a pulsdo pelo movimento reflexo que produz, sem
pertencer ao registro sexual (da pulséo, pois € uma pseudo-pulsdo). Por exemplo, ainda que seja
catalogada como neurose atual, a hipocondria € explicada como produto de uma lesdo causada
por uma intoxicacdo sexual de origem infantil, razdo pela qual ainda pode ser e ingeréncia do
psicanalista. A nocdo de "apoio" é importante porque permite a Freud ndo abandonar
completamente a ancoragem organica com as teorias das pulsdes, mas separar as vias da dor e
distinguir aquela que se inscreve no seu discurso. Ao compartilhar algo da pulsdo a dor pode

percorrer dois caminhos:

— A dor do corpo, da medicina, das doencas organicas, que nhdo tem
recalcamento. E a dor em si mesma que Freud tenta abandonar.
— A dor do corpo da psicanalise, do meu — corpo, fantasmatico ou produto de
antigas dores reais transformadas que escolnem o caminho do sintoma
psicanalitico.
Neste periodo, se conjectura que a sensacdo de dor informaria ao eu da presencia
do corpo, portanto, a dor faz evidente para o individuo que tem um corpo constituido de partes.

Mas, ao eu ser completamente tomado pela dor eles se confundem, como reafirmam Le Breton
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(2017), Nasio (2013, 2014) e Pontalis (2015). Freud cita uma frase de Wilhelm Busch do poeta
que sofre de dor de dente: “En la estrecha cavidad de su muela se recluye su alma toda” (vol.
X1V, 1992, p. 79). Esta formulacéo, de 1914, é a base da concepg¢éo do eu-0rgédo presente hoje
em algumas leituras da melancolia e hipocondria e, por exemplo, no eu-pele de Green (1975).
E um ego de natureza corporal, que Freud formularia em O eu e o0 isso (1923), como uma
materializacdo e signo da presencga do corpo:

el dolor parece desempefiar un papel en esto, y el modo en que a raiz de enfermedades
dolorosas uno adquiere nueva noticia de sus 6rganos es quizas arquetipico del modo
en que uno llega en general a la representacion de su cuerpo propio (vol. XIX, p.

28).159
Freud esclarece em uma nota de rodapé que isto se deve ao fato de que o “eu” deriva
de sensacOes corporais, semelhantes as sensa¢es de Descartes como pensamentos corporais,
principalmente aqueles que surgem da superficie do corpo, razdo pela qual a dor é o objeto de
interesse. Para 1920, a dor concerne a metapsicologia, quando a compulséo a repeticao serve
para o reconhecimento dos limites do principio do prazer. A dor participa na regulacdo do
traumatismo e o desenvolvimento de uma neurose, fungdo chave na vida psiquica. No primeiro
tempo a dor aparece como efracéo e rea¢do, tempo em que o “eu” ganha sua primeira forma de
organizacdo, o eu — corporal (antes que intervenha o aprés-coup que autoriza a falar de
traumatismo). Freud falard de “ligacdo dolorosa”, a unido. Uma dor emerge como um signo,
no registro da sensorialidade, e representa o corpo para o eu, separado de um mundo — exterior
(lugar de outros corpos). Freud reconhece a possibilidade da dor ndo ser consciente ou evitar a
dor como uma possivel patologia, que diz respeito a capacidade de o aparelho psiquico
vivenciar a dor de forma direta como sensacdo ou afeto. Esta conjetura de Freud, que parte da
ideia da dor em termos de sensacdo e afeto € uma posicdo tradicional da psicologia: a dor teria
a funcdo de informar sobre os processos psiquicos, evidenciando as informacbes e
representa¢des do meu- corpo: “o proprio corpo que se descobre em sofrimento” (AUBERT,
2017, p. 176). Neste sentido, a dor faz signo, representa o corpo para o eu. Aubert (2017) diz
que “o paradoxo da dor impensavel é o de dar ao eu um meio de se conceber como ele mesmo”
(p. 177), porque a dor so pode dar ao eu uma imagem fragmentada do corpo. A dor apresenta a

unido com o corpo, mas ndo sua unidade, o eu — corpo da sensagdo é fragmentado.

199 «A dor parece ter um papel importante nisso, ¢ a maneira pela qual uma pessoa adquire novos conhecimentos
sobre seus 0rgdos como resultado de doengas dolorosas talvez seja um arquétipo da maneira pela qual uma
pessoa chega, em geral, a representac@o de seu proprio corpo” Tradugdo livre.
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Depois de mais de 30 anos teorizando a dor, em Inibic&o, Sintoma e Angustia (1924)
diz Freud “También acerca del dolor es muy poco lo que sabemos®®” (vol. XX, 1992, p. 159).
No adendo “C”, que distingue angustia, dor e luto, depois de manifesta ignorancia, faz o

seguinte resumo do “pouco” de seu saber sobre a dor, mas como “contenido seguro” (p. 159):

el dolor (...) nace cuando un estimulo que ataca en la periferia perfora los
dispositivos de la proteccién antiestimulo y entonces actGa como un estimulo
pulsional continuado, frente al cual permanecen impotentes las acciones musculares,
en otro caso eficaces, que sustraerian del estimulo el lugar estimulado. En nada varia
la situacion cuando el estimulo no parte de un lugar de la piel, sino de un érgano
interno; no ocurre otra cosa que el remplazo de la periferia externa por una parte de
la interna. Es evidente que el nifio tiene ocasion de hacer esas vivencias de dolor, que
son independientes de sus vivencias de necesidad. Ahora bien, esta condicién genética
del dolor parece tener muy poca semejanza con una pérdida del objeto; es indudable
que en la situacion de afioranza del nifio falta por completo el factor, esencial para
el dolor, de la estimulacion periférica. Empero, no dejara de tener su sentido que el
lenguaje haya creado el concepto del dolor interior, animico, equiparando
enteramente las sensaciones de la pérdida del objeto al dolor corporal. (vol. XX,
1992, p. 159)1

Se lemos atentamente, retoma do Projeto (1895) a dor como consequéncia de uma
quebra ou passagem dos dispositivos do para-excitacdes; a dor como pseudo-pulsdo, que age
como uma excitacdo pulsional constante; a dor surge do corpo: da pele ou do interior; a vivéncia
da dor, infantil e criadora de marcas/feridas, ndo depende das vivéncias de necessidades nao
satisfeitas; ndo tem que ver necessariamente com uma perda de objeto, mas poderia no caso da
chamada dor interior. Seguidamente, voltara ao narcisismo, como uma investidura elevada
resultado da dor corporal, gerada a partir do lugar doloroso do corpo; essa investidura aumenta
cada vez mais e exerce sobre 0 eu um efeito de esvaziamento. Lembra que, por ocasido da dor
nos Orgaos internos, recebemos representacdes espaciais e outras de partes do corpo que ndo
estdo habitualmente sub-rogadas na representacdo consciente. Também o fato de que mesmo
as dores mais intensas nao ocorrem se um tipo diferente de interesse causar distracdo psiquica

encontra a sua explicacdo no fato da concentracdo da investidura na agéncia psiquica

160 “Também sabemos muito pouco sobre a dor” Traducao livre.

161 <4 dor [...] surge quando um estimulo que ataca na periferia atravessa os dispositivos da protecéo anti-estimulo
e atua entdo como um estimulo de impulso continuo, contra o qual as agdes musculares, de outro modo eficazes,
que removeriam o estimulo do local estimulado, permanecem impotentes. A situacdo ndo muda em nada
quando o estimulo ndo vem de um lugar da pele, mas de um 6rgdo interno; nada mais acontece do que a
substituicdo da periferia externa por uma parte da periferia interna. E evidente que a crianca tem a possibilidade
de ter estas experiéncias de dor, que sdo independentes das suas experiéncias de necessidade. No entanto, esta
condigdo genética da dor parece ter muita pouca semelhanca com uma perda do objeto; é inquestionavel que
na situacdo de desejo da crianga, o fator essencial para a dor, a estimulacdo periférica, esta completamente
ausente. No entanto, ndo é sem sentido que a linguagem tenha criado o conceito de dor interior, psiquica,
equiparando as sensa¢des de perda do objeto inteiramente a dor corporal.” Traduggo livre.
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representativa do o lugar do sofrimento no corpo. Com esse resumo, Freud explica a analogia
que havia proposto desde o inicio e o funcionamento paralelo das substancias: as sensacfes

dolorosas se transferem para a vida animica. Mas, como?

iLa intensiva investidura de afioranza, en continuo crecimiento a consecuencia de su
caracter irrestafiable, del objeto ausente (perdido) crea las mismas condiciones
economicas que la investidura de dolor del lugar lastimado del cuerpo y hace posible
prescindir del condicionamiento periférico del dolor corporal! El paso del dolor
corporal al dolor animico corresponde n la mudanza de investidura narcisista en
investidura de objeto (p. 160).%6?

Neste texto, o vienense tenta diferenciar dor, luto e angustia, em relacdo a perda do
objeto amado que foi perdido. A dor passa a ser uma reacdo real a perda do objeto, diferente da
angustia como reacdo ao perigo que essa perda e do luto como perda real do objeto. Depois
dessa descricdo e diferenciando da angustia, de maneira complexa e confusa, posso afirmar que
na angustia ha dor, dird que a angustia é a dor do eu. Como resume Aubert (2017), entre 1900
e 1905, a dor é geralmente substituida pela angustia, e volta neste periodo onde Freud tenta
separar o0s termos. Neste momento final, Freud retoma o problema pela via do investimento. Na
imobilizagdo temporal da dor, veremos depois que Lacan diz que “E, quem sabe, uma dor
infinita, ser planta” (S17, 1992, p. 81), a sensacgdo é que é sem fim, enquanto que nao ha o tempo
de espera na angustia. Como um assunto temporal e também espacial, Pontalis (2005), dira que
a dor ocupa o corpo até modificar toda sua geografia e se revelar como desconhecida. Dai que
afirma: “tenho angustia, sou dor” (PONTALIS, 2005, p. 271).

Essa forma de descrever a dor, como "dor total", aparece também no campo médico
e psiquiatrico com influéncia freudo-lacaniana, como "o momento em que o individuo ja ndo
estd ligado ao mundo a ndo ser pela irrup¢do do seu sofrimento, as suas sensacdes ou afetos
estdo imersos num sofrimento que o envolve completamente” (ISOLDI; VASCHETTO, 2022,
p. 36). Tal antropologia da dor adjudica o isolamento, a improdutividade, a solid&o inquietante
do sofredor e a presentificacdo do corpo (invisibilizado na auséncia de dor), que do ponto de
vista clinico aposta no “tratamento pela palavra” dirigido as perturbagdes fisicas" (p. 40). E
reconhecido, por eles, um “corpo torturado pela linguagem” (p. 41), que ndo esquece o “corpo

bioldgico sede de estimulos dolorosos e de todos 0s mecanismos neurobioldgicos implicados

162 «A investidura intensiva e em constante crescimento do desejo pelo objeto ausente (perdido) cria as mesmas
condigdes econdmicas que a investidura da dor do local lesionado no corpo e torna possivel dispensar o
condicionamento periférico da dor corporal! A passagem da dor corporal para a dor animica corresponde a
mudanga da investidura narcisica para a investidura de objeto”.
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em suas aferéncias” (p. 42) que acolhe o efeito da palavra. E um exemplo de frequentes leituras
que apelam a interdisciplinaridade, que problematizamos no capitulo 2, para pensar aquilo que
hoje é nomeado fibromialgia, para um corpo organico que, sendo humano, € afetado pela
palavra e que nos permite ir "da margem do somatico para a margem da subjetividade”
(CASTELLANOS, 2012, p. 110 apud ISOLDI; VASCHETTO, 2022, p. 43), meu- corpo (ndo
— somente —organico) como corpo afetado pela palavra.

A natureza de uma ferida

A dor moderna foi principalmente associada a uma ferida no corpo anatémico. A
continuidade do principio foi desenvolvida no campo médico e filosofico ocidental para todas
as dores manifestadas, incluindo a dor na histeria. Com Sydenham, Pinel, Birquet e outros, a
ideia de lesdo precedeu Charcot, mas o conceito de leséo dinamica ganha for¢a em sua teoria:
se doi, ha uma ferida. E uma questao de localizar o signo no espaco do corpo, porque assim é
possivel conceber uma causalidade e depois uma racionalidade, que ndo requer mais o
pensamento de esséncias metafisicas. O signo clinico baseia sua racionalidade nessa localizacdo
indispensavel: “o espago local da doenga é ao mesmo tempo, € no ato, um espago causal”
(FOUCAULT, 2004, p. 245). Mas esse espaco precisa absolutamente de uma lesdo, pelo menos
a manifestacdo no espaco do corpo do signo gque o autoriza a ser atribuido a uma causa direta
ou indireta. Uma vez formulado por Charcot, o principio médico como reitor diagndstico valeu
por si mesmo de tal modo que, quando a ferida ndo fosse visualmente localizével, se justificou
com as dificuldades dos progressos da ciéncia. Charcot escreve no prefacio da tese de seu aluno

Athanassio que

E importante que se saiba que a histeria suas leis, seu determinismo, absolutamente
como uma afeccdo nervosa tem uma lesdo material. Sua lesdo anatémica ainda se nos
escapa aos nossos meios de investigagdo, mas se traduz de uma maneira inegavel ao
observador atento [...] espero que um dia ou outro o método anatomo-clinico, em
matéria de histeria, contard um sucesso a mais em seu ativo, ao permitir detectar enfim
a alteracdo primordial, a causa anatbmica da qual conhecemos atualmente tantos
efeitos materiais (CHARCOT apud BERCHERIE, 1988, p. 73)¢3

Ao final do século XIX, ha um consenso: a histeria € uma enfermidade do sistema
nervoso, esse sistema se faz presente em todo o corpo e é diretor de todas as atividades

corporais. Dessa premissa médica basica partird Freud, mas, com matizes, vai além da

163 Traducéo livre.
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reconhecida admiragdo que tem por Charcot e retoma outras conjecturas que circularam para
pensar a lesdo na histeria. Entre outros, destacamos a teoria de Sydenham, que tempos atras
propusera a importancia etioldgica das causas morais, das paix6es da alma, como agente
principal das perturbacGes do equilibrio nervoso (BERCHERIE, 1988). Por sua parte e
vinculado a Sydenham, Pinel definira as neuroses como “lesiones da sensa¢do ¢ do movimento,

sem inflamag¢@o nem lesdes de estrutura” (BERCHERIE, 1988, p. 31).

Em Algunas consideraciones com miras a un estudio comparativo de las paralisis
motrices organicas e histéricas (1893 [1888-1931]), Freud reconhece uma lesdo organica tanto
na paralisia motora orgéanica (vol. I, p. 198) como na paralisia histérica (p. 202), que justifica
os disturbios de sensibilidade, ainda que as diferencas de intensidade sejam reconhecidas como
inexplicaveis. O problema da lesdo € um assunto de suma importancia no discurso psi da época,
porque a lesdo é o caminho que leva as causas dos sintomas; assim, ele diz que é “preciso
atender a la naturaleza de la lesion” (vol. I, 1991, p. 205)!%*. Freud ndo pode afirmar que n&o
ha lesdo, mas coloca uma diferenca em relacdo a sua localizacdo: esta é independente da

anatomia. A lesdo é funcional, ndo se pode encontra-la na autdpsia, mas € organica:

¢qué es una lesion dindmica? Estoy bien seguro de que muchos de los que leen las
obras de Charcot creen que la lesion dindmica es una lesion de la que ya no se
encuentra la huella en el caddver, como un edema, una anemia, una hiperemia activa.
Pero, aunque no persistan necesariamente tras la muerte, aungue sean leves y fugaces,
esas son genuinas lesiones organicas (vol. I, 1992, p. 206).%6°

Freud diz compartilhar a teoria de Janet que afirma que, embora seja organica, a
lesdo € independente da anatomia do sistema nervoso. Uma outra anatomia estd em

funcionamento, outro corpo, uma que ignora a distribuicdo dos nervos que o médico parece

conhecer, e
toma los 6rganos en el sentido vulgar, popular, del nombre que llevan: la pierna es
la pierna, hasta la insercion de la cadera; el brazo es la extremidad superior tal como
se dibuja bajo los vestidos. No hay razén para reunir paralisis del brazo y paralisis
de la cara. La histérica que no sabe hablar carece de motivo para olvidar su
164

“a natureza da lesdo deve ser tida em conta”. Tradugao livre.

“o0 que ¢ uma lesdo dindmica? Estou certo de que muitos dos que leram as obras de Charcot acreditam que
uma lesdo dindmica € uma lesdo da qual ja ndo ha qualquer vestigio no cadaver, como o edema, a anemia, a
hiperemia ativa. Mas mesmo que ndo persistam necessariamente apds a morte, mesmo que sejam ligeiras e
passageiras, sdo verdadeiras lesdes organicas”. Tradugao livre.
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comprension de la lengua, puesto que afasia motriz y sordera verbal no tienen ningin
parentesco segun la nocién popular, etc (vol. I, 1992, p. 206).168

Freud deixa entrever que um saber sobre o0 corpo € a causa de um sintoma, ou seja,
a anestesia, hiperestesia, paralisia, etc., respondem a um conhecimento sobre o corpo. H4 um
relevo de algo, ainda ndo definido, que acontece entre o discurso médico com seu saber/poder
e as sensacOes e sintomas do corpo histérico. Em Histeria, texto contemporaneo de Algumas
consideracdes, citado anteriormente, Freud descreve que na crise da histeria ndo se produzem
feridas de gravidade (vol. I, 1992, p. 47). Nao tem lugar uma dor orgéanica, nem uma leséo
anatdmica; a histeria “refuta toda conjetura de lesion material” (p. 52).1%” Uma das respostas
que Freud elabora é que as dores se relacionam com algo que ndo se pode ver pela visdo médica
com facilidade: as zonas histerogenas, que pertencem ao campo da Psicologia. Estas, sdo
lugares hipersensiveis do corpo, que € um corpo que produz, inventa, desencadeia a dor no
complexo de sensacdo (aura): a pele, 0ssos, mucosas, 6rgdos dos sentidos, érgdos internos e
extremidades (p. 47-48), com uma “libertad méxima, que no se alcanza en ninguna otra
enfermedad” (p. 48).1%8 A dor mostra um corpo que inventa dores sem aparente fundamento,
um corpo distinto daquele que ja se conhece, que ndo seria compreendido de antemao pela
Medicina e, portanto, num quadro. E um mistério, ndo se sabe dele, e goza de liberdade; mora
fora dos conhecimentos instituidos da Medicina da época.

Freud leva seu argumento sobre a lesdo voltando a perspectiva médica: é uma
alteracdo de uma propriedade funcional e isso é consistente com a centralidade da energia —
uma diminuicdo da excitabilidade ou de uma qualidade fisiolégica que no estado normal
permanece constante ou varia dentro de certos limites (p. 207). Vemos a influéncia de Pinel,
gue em 1799, na Nosographi philosophique, define a neurose como lesdo de sensibilidade e
movimento, e “lesdes mais ou menos acentuadas na respiragdo” (BERCHERIE, 1988, p. 31),
ou seja, uma lesdo como uma mudanca de funcdo. Outra influéncia foi a de Birquet, que também
serviu de referéncia para Bernheim, que, como vimos, foi fundamental para Freud pensar a

transferéncia e o efeito da palavra. Referéncia da clinica moderna da histeria, com seu Traité

1 Lo . A . £oxs ~
6 “Tomar os orgdos no sentido vulgar e popular do nome que tém: a perna é a perna até a inser¢do da anca; o

braco é o membro superior tal como se desenha por baixo da roupa. N&o ha razdo para associar a paralisia do
braco a paralisia da face. A histérica que ndo consegue falar ndo tem razao para esquecer a sua compreensdo
da linguagem, uma vez que a afasia motora e a surdez verbal ndo estdo relacionadas, segundo a no¢éo popular,
etc.”Tradugdo livre.

167 “refuta toda conjetura de lesion material”. Tradugao livre.

168 < iberdade maxima, que nio ¢ alcangada em nenhuma outra doenga”. Tradugéo livre.
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de I’hystérie, Birquet reconhece a histeria como manifestagdes afetivas que “terminam por
ocasionar lesdes dindmicas ou materiais” (BERCHERIE, 1988, p. 46). Desse modo, a histeria
pode ser entendida como uma alteracdo da emotividade que acentua o carater psicologico, e

ndo anatdmico, mas sendo sempre parte do sistema nervoso.

Neste contexto, para Freud a perturbacdo histérica da sensibilidade ignora a
doutrina da estrutura do sistema nervoso, quer dizer, ndo encaixa com os conhecimentos, por
iSS0 € preciso rejeitar a ideia de que ha na base da histeria um possivel disturbio organico, ainda
que sua manifestacdo ocorra no corpo. A dor é uma perturbacdo psiquica, produto de uma ferida
numa concepcao ou ideia (0s pensamentos como sensacdes?). A ambiguidade se apresenta
porque, além dos sintomas fisico-organicos da histeria, hd uma série de disturbios psiquicos
ligados, alteracGes no curso e associacdo de representacdes, inibi¢bes, acentuacao e sufocagédo
de sentimentos, etc., que Freud resume como mudancas na distribui¢cdo normal de quantidades
estaveis de excitacdo no sistema nervoso (vol. 1, 1992, p. 45). De base newtoniana e darwinista,
a histeria ¢ observada através da lente da normalidade “constitucional” (p. 56): haveria um
sistema nervoso “normal” descritivel pelos cientistas com uma distribuicdo das excitagdes
adequada que seria afetada por um excedente de estimulo do “6rgdo animico”, excedente que
provém de representacdes conscientes ou inconscientes (p. 63). Matéria e energia se separam,
e a entra nesse sistema na mesma nomenclatura e jogo de explicacdes. E com essa nogéo de
energia, de matéria que se move por fluxos, que a dor pode ser entendida neste ponto com o
carater de “excesso” (p. 52) — numa descri¢do que vai, nas palavras da paciente, “dolorosa al
maximo” (p. 52) a uma tentativa de conceitualizagdo no interior de uma teoria de modulacao
biologista e fisicalista, que antecede como referéncia epistemoldgica espontanea (Althusser,
1985) das palavras escolhidas: excesso, maximo, barreira, fluxos, absoluto, trajetdria,
distribuicdo, entre outras. Como observamos, esse movimento teve continuidade no Projeto,
onde concebe a dor como uma ruptura (ferida) das barreiras de protecdo devido a um excesso.
A distancia das conjecturas hegeménicas néo foi facil de estabelecer, visto que foi necessario
estabelecer o lado objetivo dos sintomas. Em termos gerais, Freud segue a dire¢do provisional
marcada pela Salpétriére, até que conseguiu enunciar a existéncia de uma “esfera de la
actividad cerebral inconsciente y automatica” (vol. I, 1991, p. 54). Os jogos na estabilidade
energética — influéncia de Fechner — justificam os efeitos do pensamento no corpo. O modelo
fisico-quimico explica os fendmenos bioldgicos, entre eles a dor e, logo, o prazer e o desprazer.
No mesmo periodo frutifero do seu trabalho, sustentado pelo intercAmbio epistolar com

Wilhelm Fliess, entre 1887 e 1902, especificamente no Manuscrito | e no Manuscrito E (1895),
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Freud retoma o carater de uma Fisica sexual ligada a dor, uma teoria da acumulacdo em que
dores como enxaqueca encontram sua causa no acimulo energético no corpo nédo liberado
satisfatoriamente.169 Contrariamente, como vimos acima, no Manuscrito G a dor se apresenta
COmMOo um recuar no psiquico, sendo que a soltura das associacdes ¢ “siempre doliente™ (vol. I,
1992, p. 245). H& uma perda de libido e uma auséncia de excitacdo sexual somatica, presente
na melancolia e no luto, assunto principal do manuscrito. A dor é aqui apresentada como perda
de excitacdo, uma dissolucdo de associacdes, sendo analoga a de uma ferida aberta. H4 uma
espécie de hemorragia interna, metafora com a qual Freud indica “ver a teoria da dor psiquica,
analoga a dor” (p. 245), que ele retomara no Projeto, em Mais além do principio do pracer
(1920) e em Inibicéo, sintomae angustia (1926). Com a ferida, Freud propde um buraco no
psiquico, dificil de separar e distinguir do corpo pelo qual a dor €, uma vez mais, um ponto de

contato entre o psiquico e 0 somatico.

A descricdo da relacdo entre lesdo e dor é confusa. Entendemos que a referéncia a
um inconsciente como “corpo histérico” ndo ¢ suficiente fundamento para a época, razao pela
gual em todo momento se afirmar que sdo genuinas lesGes organicas. Algo similar ocorre na
elaboracdo de outras conjecturas, por exemplo, na Interpretacdo dos Sonhos, ao formular que a
localizacéo do inconsciente, ou a outra cena, ndo € anatdmica e localizada no cérebro, mas é
um assunto do sistema nervoso. Freud ndo consegue fugir do corpo orgéanico, ainda que as
localizagbes ndo sejam possiveis e a palavra cause certos efeitos. As ambiguidades e as
contradi¢Ges podem ser produto da procura por todos os meios de dar objetividade a teoria no
uso do vocabulario cientifico. No capitulo dois revisamos o problema da matéria, que a funcao
da leséo permite agora retomar. De que matéria se trata, de que corpo se trata, finalmente, a dor
nos textos freudianos? Se partimos da ideia de que o corpo é o0 organismo, isso ensina a
Medicina, mas a lesdo que causa dor, a ferida como mudanca na estrutura no corpo nédo €
anatdmica, fisioldgica ou organica, entdo de que ferida se trata? Nesse momento, Freud ensaia
a possibilidade de pensar a leséo como uma ruptura na cadeia associativa, excesso de
representacdes, que causam dor. Se para Charcot a lesdo é assumida como a pedra angular e a
legitimidade do sistema referencial anatomo-clinico, a teoria do traumatismo aborda a leséo
propondo uma "relacdo simbdlica™ que liga o que ela evoca a uma outra apresentacdo. Esta
conjectura supde a hipdtese de um saber desconhecido, como ja dissemos varias vezes, um

buraco. Em Letra a letra, Allouch (2021) dira que que a pirueta de imaginar a existéncia de

169 por psiquica e angustia ndo apresentam diferenciacdo nesse momento.
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uma leséo organica que ndo pode ser localizada como tal no organismo, que vem de Moreau de
Tours, indica suficientemente que o importante é manter o suporte da lesdo como significante.
Serd que é possivel dar o passo de uma ruptura na cadeia associativa para uma ferida
significante? Talvez sé num outro discurso; a lesdo funcional sem referente, que convoca ao

saber ndo-sabido, € o passo para a psicanalise.

Nao ha dor sem ferida

O signo é uma consequéncia da existéncia de um referente, de algo que ha. Para a
clinica médica, a dor como signo supde que ha uma ferida, mesmo que nao seja vista, como
Freud cita a afirma¢ao de Charcot: “La théorie, c'est bon; mais ¢ca n‘empéche pas d'exister”
(FREUD, vol. I, 1991, p. 173)!"°. Mas continua a dizer: “Siempre que uno sepa coémo son las
cosas...” (FREUD, vol. I, 1991, p. 173). O impedimento refere-se a um saber. Esse saber néo
fica para nada claro na relacdo entre o sintoma e o quadro, como vimos no capitulo 3, 0 museu
patoldgico vivo falha. Ao se separar da lesdo como referéncia e como causa, Freud instaura o
sintoma que muda a propria causalidade ausente (ALLOUCH, 2012). A anestesia e a dor foram
tomadas como signo do quadro histérico para Charcot, em Freud aloja a lesdo na matéria
representacional e coloca o valor do sintoma em suspenso entre dois significantes. Sem sabé-
lo, Freud comecava a fazer barulho com a concepcéo classica do signo, tal como faria Lacan

com o seu significante.

Em Radiophonie (1970), em resposta & pergunta inicial da entrevista de Robert
Georgin sobre a suposta antecipagdo de Freud a Saussure e ao Circulo de Pragal’!, Lacan se
esforca para distinguir signo de significante: se o primeiro € “o que representa algo para
alguém”, como ele o toma de Peirce, o segundo ¢ o que representa um sujeito para outro
significante, como ele subverte o signo saussuriano. Com relagéo a esse “alguém” para quem o
signo representa algo, se pode chamar como quiser, mas “sera sempre uma estupidez.”
(LACAN, OE, 2003, p. 401) Lacan ja havia se pronunciado sobre esse "alguém”, em P0Si¢a0
do inconsciente no Congresso de Bonneval (1960/1964):

Os signos [...] representam alguma coisa para alguém; mas, desse alguém, o status ¢
incerto [...] Esse alguém, em Gltima instancia, pode ser o universo, uma vez que nele

170 «A teoria esta muito bem, mas ndo nos impede de existir”. Tradugao livre.

A pergunta é a seguinte: “en los Escritos, usted afirma que Freud anticipa, sin darse cuenta, las

investigaciones de Saussure y las del Circulo de Praga. ;Puede usted explayarse acerca de este punto?” (OE,
2012, p. 425).
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circula, dizem-nos, a informac&o. Todo centro em que ela se totaliza pode ser tomado

por alguém, mas ndo por um sujeito (E, 1998, p. 854).
Esse “alguém”, insiste Lacan, ndo € nem o ser, nem uma consciéncia, nem um ego
a que a linguagem espontaneamente parece dar lugar. Ele apresenta como absolutamente
fundamental a necessidade de retomar aquilo que arrastaria o “alguém” do signo, que Foucault
(2008) analisaria, um ano antes, com a triade estruturante do signo, que inclui o clinico e o
aluno, o que torna possivel passar do signo ao seu referente. Assim configurado na clinica
médica, o signo da dor se refere a algo (lesdo/doenca) que deve ser decifrado pelo aluno, mas

que o clinico ja conhece.

Longe de dizer que ndo esteja interessado no signo e somente no significante, em
Radiofonia, Lacan admite que procura dar ao signo um lugar de destaque, “ndo se va imaginar
que o signo ndo seja assunto meu! Muito pelo contrario” (OE, 2003, p. 410). Nao ¢ uma questdo
de opor signo ao significante, muito menos de fazer o signo desaparecer, mas de recuperar seu
lugar de direito. Ele diz a seu publico que o signo aponta para algo com que ele tem que lidar,
mas que ele o sabe porque encontrou na ldgica do significante como quebrar a isca do signo,
aparentemente transparente, e este algo € a divisdo do sujeito. O que o signo sinaliza para lidar
é a divisdo: depende do outro ser o que faz o significante, de modo que o signo ndo poderia
representar um sujeito, exceto por ser apenas um do outro (p. 411). Se o significante representa
um sujeito, e ndo um significado, para outro significante, e ndo para outro sujeito, entdo ele
pergunta: como esse significante pode ser rebaixado ao signo? Como ele pode representar algo
para alguém? Lacan se encarrega da explicagdo de como o significante “vira” signo recorrendo
a noc¢do de que “Nao ha fumaga sem fogo"” (OE, 2003, p. 411). Esse desvio ¢ explicado pelo
fato de que, se o significante nada mais implica do que o sujeito, o signo continua a precisar —

de acordo com sua definicédo classica — de alguém para funcionar.

Lacan recorre a ideia de que “ndo hd fumaca sem fogo” e da uma interpretacao
diferente do senso mais comum: a fumaca é um signo da presenca de fogo. Explica que
“alguém” que vé€ a fumaga ndo hesitaria em interpreta-la como um signo de fogo, mesmo que
nao o veja. Lacan diz: “Olhando mais de perto para o "ndo ha fumaga", se me atrevo a dizer,
talvez possamos dar o passo de perceber que é do fogo que esse "ndo" sinaliza [fait signe].”
(OE, 2003, p. 412). O que faz de um signo fogo ¢ o “ndo ha”. Lacan ndo parte da fumaga, ou
seja, 0 dado sensivel — neste caso, o observavel — da positividade de uma fumaca que se referiria

a positividade de um fogo, como a dor € signo de uma ferida ou uma inibicéo € signo de conflito,
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mas deve ser entendida na linha de seu famoso comentério de que “ndo hé trago”, no qual a
positividade do traco foi confundida com o proprio instrumento da negacdo em francés
(pas/pass) (LE GAUFEY, 2022). O “ndo” (pas) apaga 0 signo e deixa apenas o significante
“fumaga”, o que faz com que o signo “fogo” se refira a nada mais e para ninguém. A localizagao
danegagdo ¢ essencial aqui, onde o “ndo” (pas) [ha fumaca] (de fumée) encontra o “sem” (sans)
[fogo] (feu): n&o um sem o outro (pas [ 'un sans [’autre). Com isso, Lacan argumenta que o “nao
ha fumaga” (pas de fumée) nédo é signo de fogo para alguém, mas faz signo ao fogo. Do que faz
signo ao fogo, ele se pergunta, e ele responde: do sujeito, do fumante e de nada mais. I1sso o
leva a férmula que define o sujeito pelo significante: uma fumaca € antes o signo daquele sujeito
que representa um fosforo para sua caixa. Dessa forma, Lacan localiza o “alguém”, entre a
fumaca e o fogo, o fumante; ou seja, entre dois significantes, fumaca e fogo (fumée et feu), eles

apontam para um sujeito em que, no entanto, o signo permanece.

Com essa explicacdo, algo continua a representar algo para alguém, o que parece
ser o que ele esté tentando remover. Entretanto, ele prossegue com a explica¢do quando se volta
para Prometeus e Ulisses. Este Gltimo é alguém que, ao chegar em uma ilha deserta e observar
um incéndio ali, conclui que a ilha ndo esta deserta, ou seja, que na fumaca ali esté o sujeito,
embora apagando-o na articulacdo logica de um pas... sans. Com Ulisses, Lacan retoma, sem
esclarecé-lo, a tontura do “alguém”, porque também ele é ninguém [personne]. Esse absurdo
de que, se a fumaca é agora valida como o signo de um sujeito — o fosforo para a caixa/fumo
para o fogo —, se esse sujeito se tornou agora o “algo” da formula do signo, ndo ¢ tanto para
alguém. Lacan continua sua argumentacdo com outro recurso, que € o apelo aos campistas que
fazem fogo e se preocupam pouco com a fumaca que é emitida, ou seja, essa fumaca néo é
diretamente um signo para eles: eles a utilizam. E partindo de outra posicéo, a de Ulisses, que
ele “¢ alguém”, que a fumaga ¢ desde o inicio um signo na medida em que o fendmeno que ela
apresenta se refere, para ele, a outro fenémeno: o fogo, que so para ele, para alguém, revela a
presenca desse sujeito preso entre a fumaca e o fogo como entre dois significantes decisivos.
N&o é possivel pensar que os campistas fazem fogo para Ulisses, e isso, diz Lacan, nos convida
a Sermos mais rigorosos com o principio do signo: 0 “para” da féormula “aquilo que representa
algo para alguém” de Peirce. O que Lacan diz ¢ que qualquer coisa faz um signo, se ¢ verdade
que sempre ha alguém, seja a quem for que o signo se dirige, e ele discorda disso, tudo (qualquer
coisa) ndo faz necessariamente um signo, e ele pontua isso por uma formula final: “que isso nos
ajude a colocar o "ndo ha fumaca sem fogo" no mesmo pé que o "ndo ha oracdo sem deus"”, para

que entendamos o que se modifica” (p. 412). O que muda, ao considerar o significante e o
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sujeito, ¢ colocar no mesmo passo (“pas”), regrar o significante ¢ sua maneira de apagar o
objeto, e ndo tanto o signo que resulta quando esse significante se articula a ponto de fazer
sentido, “virando”, assim, o signo; encontrando a0 mesmo tempo seu algo ¢ seu alguém. Ou
seja, esse alguém ndo podera entrar em funcdo sem dispensar o sujeito dividido, seu objeto
chamado a e os significantes que o encerram até afogar seu trago na sintaxe pura de um “pas”,
um “ndo”, uma negagdo, um passo, reduzida a um operador l6gico dedicado a articular signos
e nada mais que signos (LE GAUFEY, 2002). Com essa leitura, a dor como signo pode ser lida
de outra forma, sem referente e nem localizacdo dada de antemao, e sem agente, no jogo dos

significantes.

Uma ironia entre a ciéncia e a verdade

Em A ciéncia e a verdade (1965), Lacan menciona que quer responder a um filésofo
que havia sido recentemente premiado pela academia, que teria escrito: “la vérité de la douleur
est la douleur elle-méme”. A primeira coisa que ele faz é se referir aquela “expressao”, traduzida
ao portugués como “a verdade da dor ¢ a propria dor" (E, 2008, p. 885). O que a tradugdo ao
portugues parece apagar € a referéncia ao "si-mesmo" que remete ao assunto chave na obra do

filésofo em questdo, o ser, propria do dominio da fenomenologia e a metafisica.

Como Lacan chega ao problema da dor nesse texto? A expressao do filésofo torna-
se 0 tema de interesse na primeira palestra, em 1° de dezembro de 1965, do seminario O objeto
da psicanalise, nem mais nem menos do que na licdo de abertura do seminario 1965-1966, na
Ecole Normale Supérieure. Essa palestra comeca com a quest&o do estatuto do sujeito, que ja
havia sido trabalhada por Lacan no ano anterior em Problemas cruciales para a Psicoanalise,
que, entretanto, havia sido anunciada como As posi¢oes subjetivas do ser (S12, 1964-1965, p.
14). Nela, ele teria afirmado que toda ciéncia busca esclarecer seu objeto e que sua formalizacéo
forclui o sujeito, enquanto para a Psicanalise o caso € exatamente o contrario. Nesse sentido, é
preciso esclarecer que, embora a leitura mais comum seja que a ciéncia apaga o sujeito ou
desconsidera o sujeito, Lacan propde a conclusdao como o mecanismo pelo qual o que é rejeitado
no simbolico reaparece no real. Assim, quando Lacan se refere a formagé@o no campo da ciéncia,
trata-se da forclusdo da verdade — como causa, Das Ding —, mas ndo a forclusdo do sujeito.
Justamente, ele ird dizer que ha um sujeito da ciéncia, e é precisamente o sujeito sobre o qual
opera a Psicandlise. A nocao de “sutura” diz respeito a como a ciéncia falha em sua tentativa

de suturar o sujeito que e produzido em seu campo. Isso significa que ndo é possivel uma
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reabsorcdo desse sujeito em um conjunto de afirmacdes que estabeleca uma racionalidade
completa. Com o teorema de Godel, Lacan mostra que o sujeito permanece dividido entre o
saber e a verdade. Em relacdo ao saber, a ciéncia elimina a funcéo da verdade subjetiva a fim
de avancar um conhecimento formal ndo atribuivel a qualquer sujeito — um saber universal. Na
Psicanalise, por outro lado, o saber pode chegar ao lugar da verdade como causa material
através do significante que representa o sujeito. Nessa distingdo aparece a diferenca entre o

sujeito, da ciéncia, e o ser, objeto privilegiado dos fildsofos:

Lo que quiere decir que el punto de apoyo, el ombligo, como diria Freud, de este
término de sujeto, no es propiamente méas que el momento donde él se desvanece bajo
el sentido, donde el sentido es lo que lo hace desaparecer como ser, pues ese
“entonces soy” no es mas que un sentido. ¢Acaso no es ahi que puede apoyarse la
discusion sobre el ser? (S12, 1964- 1965, p. 16).17

A dor ¢ aludida por Lacan como local onde é imperativo questionar o estatuto do
ser e do sujeito para a Psicanalise. E por isso que a alusio & dor para a Fenomenologia é
inteiramente pertinente e a referéncia as palavras de Michel Henry é oportunal73: naquela
época, a academia francesa reproduzia os desenvolvimentos do livro L'Essence de la
Manifestation. Esse texto comegou a ser escrito por Henry em 1946, com o objetivo de
constituir “uma fenomenologia do eu”, intitulada entdo como L'essence de la révélation e
depois “de la manifestation”, concluida em janeiro de 1961 e finalmente publicada no inicio de
1963, numa época em que Lacan estava lecionando o Seminario 10 (2005), sobre angustia, e
escrevendo, por exemplo, Kant com Sade (1962). Em uma entrevista, o filésofo diz que esse
ensaio responde a uma pergunta que ele havia feito a si quando decidiu tornar-se filésofo: “eu
queria saber quem eu era” (VASCHALDE, 2022, [sem pé&gina]). Nele, Henry se propGe a
resolver o problema que a filosofia cartesiana néo teria resolvido: a questdo do sum, ou seja, 0

problema do ego.

Henry havia estado vinculado a Résistance e morado meses escondido em Lyon,
onde havia sido marcado por sua leitura de Maitre Eckhart, de Kafka, de Kierkegaard, cuja
visdo da existéncia tinha como contra exemplo A Critica da Razéo Pura, o Unico trabalho que

ele havia sido capaz de levar consigo na mochila quando partiu com os maquis de /’Ain et du

172 «rst0 significa que o fulcro, o umbigo, como diria Freud, deste termo sujeito, ndo é propriamente mais do que

0 momento em que ele desaparece sob o sentido, em que o sentido é o que o faz desaparecer como ser, pois
este "entélo eu sou" ndo é mais do que sentido”. Tradugdo livre da versao critica de Rodriguez Ponte.

Devo a Marie-Lou Lery Lacahume a referéncia do nome ausente em La ciencia y la verdade, e a
contextualizacéo do filosofo.

173



169

Haut-Jura.l’* Foi depois de 1945 que ele comegou a refletir sobre o Maine de Biran, que o
orientou para a imanéncia ao mesmo tempo em que descobriu “filosofias que foram entdo
trazidas a tona pelo sucesso do L ‘étre et le néant (1943), Hegel, Heidegger e acima de tudo
Husserl” — as duas Ultimas ainda ndo traduzidas. Husserl havia ajudado a definir a estrutura de
seu trabalho, mesmo numa dire¢cdo completamente diferente, uma iniciativa consagrada por A
Esséncia da Manifestacao, que trata do problema do ego em sua relagdo com a esséncia do que

ele ja chama de “vida”.

Qu'est-ce que cela que nous appelons la vie? Esse é o titulo de uma das palestras
de Henry, uma pergunta que ele responde precisamente desta forma: “vivre signifie étre” (1978,
p. 133). Lacan retoma a expressao que representa a abordagem de seu pensamento: ser € a vida,
um ser que, ao contrario da filosofia ocidental até Heidegger, segundo ele, desculpa a esséncia
da vida. Henry assume a importancia da esséncia da vida para rever o ser, e assim sdo
apresentados estados “puros” como a dor, o problema de ser-vida. Ha uma interioridade radical

em Henry,

Car la vie demeure en elle-méme. Elle n'a pas de dehors, aucune face de son étre ne
s'offre a la prise d'un regard théorique ou sensible, ni ne se propose comme objet a
une action quelconque.

Nul n'a jamais vu la vie et ne la verra jamais. La vie est une dimension d'immanence
radicale. Pour autant que nous puissions penser cette immanence, elle signifie donc
I'exclusion de toute extériorité, I'absence de cet horizon transcendantal de visibilité
ou toute chose est susceptible de devenir visible et qu'on appelle le monde (1978, p.
141).

Pois a vida permanece dentro de si mesma. Ela ndo tem fora, nenhuma face de seu ser
se oferece ao alcance de um olhar tedrico ou sensivel, nem se propde como um objeto
para qualquer agdo.

Ninguém jamais viu a vida e nunca a verad. A vida é uma dimensdo de imanéncia
radical. Na medida em que podemos pensar esta imanéncia, significa, portanto, a
exclusdo de toda exterioridade, a auséncia daquele horizonte transcendental de
visibilidade onde tudo é suscetivel de se tornar visivel e que é chamado de mundo
(1978, p. 141).7
Ser e vida séo idénticos, porque a vida ndo tem exterior, ndo é algo possivel de ser
captado por qualquer olhar tedrico ou sensivel, nunca € um objeto. Pelo contrario, é uma
dimensdo de imanéncia radical; ao contrario do que vemos em Kant, ndo existe um horizonte

transcendental de visibilidade em que todas as coisas sdo capazes de se tornar visiveis, o que

174 os maquis eram bandas rurais de guerrilheiros da resisténcia francesa e belga, chamados maquisards, durante
a ocupacdo nazista da Franca na Segunda Guerra Mundial (BALU, 2019).
175 Traducéo livre.
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chamamos de mundo. Assim, a vida, como a dor, “se sent, s'éprouve elle-méme” (1978, p.
142)176 — tal como Marion (2013) interpretava, influenciado por Henry, a dor como uni&o, e no
meu-corpo de Descartes®’’. A vida se sente e experimenta a si mesma, pois a esséncia da vida
estd no amor proprio. A autoafeigdo, esse “para si mesmo” que Lacan ironiza, é para Henry
“I'essence de I'ipséité si le Soi est le fait de se sentir soi-méme, I'identité de I'affectant et de
I'affecté” (1978, p. 144)1’8, a esséncia da ipseidade, da individuacéo e do sentido de si mesmo.
Como em um circuito fechado, a vida do individuo é um “se souffrir soi-méme” (1978, p.

145)17° em que a vida experimenta e alcanca a si.

O problema da individualidade de Henry vai encontrar sua solu¢cdo em uma
experiéncia carnal radical de si que permite uma retirada do corpo fenomenoldgico de Husserl.
A dor emana da carne, que é material, como afetividade, e coloca em evidéncia a ipseidade, ja

que a carne € a esséncia original da subjetividade (2003). Henry diz em Incarnation que

Notre chair n’est rien d’autre que cela qui, s’éprouvant, se souffrant, se subissant et
se supportant soi-méme et ainsi jouissant de soi selon des impressions toujours
renaissantes, se trouve, pour cette raison, susceptible de sentir le corps qui lui est
extérieur, de le toucher aussi bien que d’étre touché par lui. Cela donc dont le corps
extérieur, le corps inerte de ['univers matériel, est par principe incapable (p. 8- 9).

Nossa carne nada mais é do que aquela que, experimentando a si mesma, sofre por si
mesma sofrendo, sofrendo e se sustentando e assim e assim se divertir de acordo com
as impressdes sempre renovadas, €, por este motivo, capaz de sentir o corpo que lhe é
externo, de toca-lo, assim como ser tocado por ele. Este que o0 corpo externo, o corpo
inerte do universo material €, em principio, incapaz de fazé-lo.1

A afetividade é o fendbmeno originario que da lugar a sensibilidade no ser humano,
e ndo o contrario. E o sentido interno da autoafeicdo: um estar ja afetado antes que possa ser
determinado pelo tempo. Assim, a afetividade em geral, e a dor como sensacdo, escapam as
varidveis do tempo por ser um ato prévio no qual o individuo padece de um
autorreconhecimento de si, que experimenta imanéncia longe de qualquer transcendéncia

possivel. Nesse autorreconhecimento ndo ha o que mediar, ndo é a consciéncia; a sensacao sente
asi (HENRY, 1963).

176 «Se sente e experimenta a si mesmo”. Tradugao livre.
177 Nesse sentido, vale lembrar que para Freud, ainda que o individuo seja uma esfera fechada, é afetado pela
realidade que € exterior. Ndo ha autoafeicdo em Freud, mas divisdo interna rodeado de um ambiente.

“a esséncia da ipseidade do se mesmo ¢ o facto de se sentir a si proprio, a identidade do afectante e do
afectado”Tradugao livre.

“Sofrer a si mesmo”. Tradugdo livre.
Traducéo livre.
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Henry dird que o processo fenomenoldgico de elucidacdo, ou seja, toda a
consciéncia, “qu'elle soit celle de [lintellectualisme ou de la psychanalyse” — seja
intelectualismo ou Psicanalise —, todo pensamento repousa sobre essa possibilidade inscrita no
curso da experiéncia € idéntica a ela (1963, p. 142); e acrescenta que "a vida nao € consciente,
nem subconsciente, nem inconsciente, nem capaz de chegar a se tornar” (p. 142). O problema
do visivel e do invisivel o leva a afirmar que a invisibilidade da vida nada tem a ver com a ndo
verdade original que estaria na base de toda verdade — como ele I1& no intelectualismo e na
Psicandlise. Ele dird que o desvelamento é produzido a partir do que néo é desvelado e o supde:
desvelar e ndo desvelar vém de um mundo e devem ser entendidos a partir dele. Ndo sabemos
a que Psicanalise Henry esta aludindo, mas é impossivel acreditar que no final dos anos 1970
ele ndo tivesse conhecimento dos desenvolvimentos de Lacan. Em todo caso, que Henry
houvesse publicado um livro intitulado Généalogie de la psychanalyse. Le commencement
perdu diz algo sobre sua distdncia do campo. Através das obras de Descartes, Kant,
Schopenhauer, Nietzsche e Heidegger, ele tenta nos mostrar que a Psicanalise ndo é o comego
de um novo pensamento, mas o fim de uma longa jornada: Freud, mesmo que se apoie em
pensadores anteriores, nao ¢ um “resultado” de um pensamento, mas um “precursor”. Esse € o
fim de um caminho que, para Michel Henry, marca o declinio do corpus teérico do pensamento

ocidental: “a psicandlise ja estd usando o traje cinza da ideologia”.

N&o é necessario deter-se no trabalho de Michel Henry para ver como esta breve
apresentacdo de sua fenomenologia nos permite encontrar as bases da ironia de Lacan, que ele
ndo sé mencionard em 1965, mas também trés anos mais tarde no Seminéario 16 (2008). O
parlétre, a falta em ser, a banda de Moebius e o par interior-exterior, a identidade, o corpo, ndo
puderam se encaixar na analise de Henry; ao contrario, ele usa a ontofenomenologia da
individualidade como ponto de apoio para continuar seu ensinamento, mostrando sua

inconsisténcia quanto a Psicanalise que propde.

Essa questdo da dor, em relacéo ao ser e ao sujeito, seria retomada por Lacan em
1968-1969, ou seja, trés anos mais tarde. Nesse ponto, ndo mais langa uma expressao sem autor
ou referéncia, mas nomeia diretamente L'Essence de la manifestation de Henry. Quando

perguntado sobre o que justifica a livre associacdo, Lacan diz:

O que justifica essa regra é que, precisamente, a verdade ndo é dita por um sujeito,
mas suportada.

Destaquemos aqui uma ocorréncia do que chamaremos de fatuidade fenomenoldgica.
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Ja salientei um desses pequenos monumentos expostos num campo em que € comum
os enunciados tirarem patente da ignorancia. L'Essence de la manifestation, é esse o
titulo de um livro muito bem acolhido no campo universitario, cujo autor ndo tenho
razdo para nomeatr, ja que o estou qualificando de fatuo (S16, 2008, p. 67).

Como anos antes, ele ironicamente diz que “esencia de su propia manifestacion”,
retomando as palavras de Henry, é em todo caso “a forga com que se articula [...] que, se ha
algo que nos é dado como certeza, € que 0 sofrimento ndo ¢ nada sendo o sofrimento” (S16,
2008, p. 67). E dizer isso produz algo que “basta ter sentido uma dor de dente e nunca ter lido
Freud para achar que ¢ muito convincente” (p. 67). As vezes, e como em toda ironia, Lacan
parece concordar, mas um momento depois diz que ndo concorda inteiramente com isso, ou
seja, concorda com o possivel efeito da palavra, de sua poténcia, mas ndao com seus
fundamentos. E dificil hoje ndo se perguntar por que, por ocasifo de seu 16° seminario, Lacan
ainda precisa marcar essas diferencas com seus ouvintes, ou seja, repetir para continuar
elaborando sua Psicandlise, a distancia decisiva e inevitavel entre a Psicanalise e a

Fenomenologia fatua:

Se o0 que fazemos nos, os analistas, opera, é justamente porque o sofrimento néo é o
sofrimento.

Para dizer o que é preciso dizer, é preciso dizer que o sofrimento é um fato. Isso tem
jeito de dizer quase a mesma coisa, mas ndo tem nada de igual, pelo menos se vocés
tiverem ouvido bem o que eu lhes disse ha pouco sobre o que é um fato.

Sejamos, de preferéncia, mais modestos. Existe o sofrimento que & um fato, ou seja,
que encerra um dizer. E por essa ambiguidade que se refuta que ele seja
inultrapassavel em sua manifestacdo. O sofrimento quer ser sintoma, o que equivale
a dizer: verdade. (S16, 2008, p. 67).

Essa distancia que Lacan enfatiza afasta ndo apenas de Michel Henry, mas também
de Freud e dos pds-Freudianos. Se, para os fins de nossa tese, recorrermos a leituras como a de
Nasio sobre a dor, é para afirmar com Lacan a necessidade de marcar de novo os limites. Se 0
que nos analistas fazemos, se 0 que fazemos no trabalho com significantes funciona, é

precisamente porque ndo tomamos como certo que a dor € univocamente “dor”’, mas o que sera

colocado na estrutura da linguagem.

Em suas voltas sobre o sujeito e o ser, Lacan propde que s6 ha sujeito de um dizer,
ele é o efeito, a dependéncia, deste dizer. “sé existe sujeito de um dizer.” (S16, 2008, p.64).
N&o apenas qualquer coisa produz um sujeito, ou seja, 0 sujeito € algo que é produzido e ndo
pode ser assimilado a um sujeito pensante. O que interessa a Lacan é o pathos do significante

(p. 60), isto &, 0 pathos devido ao significante, que por si s6 ndo produz um sujeito. “Dor” em
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si ndo produz um sujeito, ao contrério do que se poderia ler em Henry, ou hoje em outros como
Le Breton, que o assimilam ao ego: “I’homme souffre dans toute I’épaisseur de son étre de son
histoire”, “le douleure écarsase l'idividuo” (2017, p. 322).181 Esse pathos define, em cada
caso, 0 que se chama um fato; é nesse sentido que o sofrimento é um fato, porque tudo o que
h& no mundo sé se torna um fato propriamente se for articulado com o significante, ou seja, se

fizer parte da linguagem: “o fato ¢ dito” (S16, 2008, p. 61), e s6 assim produz um sujeito.

Novamente, como em 1965, surge o problema da verdade. Ele dira entdo que o que
ndo pode ser dito desse fato é designado, ou seja, € nomeado para uma funcdo logica no dizer,
e essa é a verdade. Por isso, em Lacan, a verdade da dor, como um fato do significante, é sempre
uma insinuacéo, a alusdo do indice de San Giovanni Battista de Leonardo da Vinci, e ndo a dor
em si. A dor deve ser elaborada, “como fiz a verdade dizer. Eu falo” (S16, 2008, p. 68). Ela tem
sua linguagem, diz Lacan, mas essa linguagem nada tem a ver com o quadro médico, a
linguagem natural do corpo ou com o dicionario sociolégico do corpo (LE BRETON, 2019)
(MERZANO, 2017): “es precisamente lo inconsciente de todo discurso” (S16, 2008, p. 60), que

ndo possui palavras.

nn

181 «n0 homem sofre em todas as profundezas do seu ser e da sua historia", "a dor ecarrega o individuo”. Tradugao
livre.
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Capitulo 5. ONDE DOI?

A questdo da dor na alma ou no corpo, sua funcédo de ligacdo de substancias, as
fronteiras e barreiras a serem superadas, a circulagao de energia e o buraco indicam que existem
lugares e posi¢cdes. Uma das interpretacGes mais frequentes dos leitores de Freud é a da dor
como assunto ou problema do Eu, o que é tomado dos trabalhos posteriores ao problema do
narcisismo. Com a segunda topica o "eu" é "o que somos". A dor que une corpo e alma desde
as primeiras elaboracdes de Freud — mesmo que sempre com ancoragem somatica — nos anos
posteriores participara do conjunto de ideias que moldam a elaboracdo do aparelho psiquico.
Se, como tentamos mostrar, a dor ndo pode ser tomada apenas como um problema de
interpsicologia, parafraseando Lacan em 1966, requer uma evocacao a topologia porque “es en
relacion a su superficie, a sus limites fundamentales, a sus relaciones reciprocas, al modo en
que ellas se entrecruzan y se anudan que pueden plantearse problemas” (1966, p. 6)!2. Como
a topologia ndo é concebida para nos orientar na estrutura, mas esta € a estrutura (LACAN, OE,
2003), entendemos, portanto, que esta é uma linha de investigacdo necessaria para adentrarmos
na proposta de Freud e as leituras freudianas da dor, e suas distancias com Lacan.

Embora seja um truismo, sublinhamos que os trés de Freud (Eu, Superego, Ego)
ndo sdo os trés de Lacan (RSI). Neste sentido, revisaremos os fundamentos da psicanalise de

Freud do aparelho psiquico, para revisar o lugar, quer dizer, o espaco da dor.

A dor no corpo e no Eu

A descricdo da dor em Freud nos leva a um problema topolégico: a dor alude a um
excesso de energia ou pulsbes originadas no interior do corpo e faz efracdo no interior do
aparelho psiquico — uma representacdo (interna) de uma ferida — provocada pelos efeitos do
mundo (exterior). A dor aparece dessa forma estruturante por trinta anos (AUBERT, 2017) e,
com ela, Freud vai elaborar sua metapsicologia: a dor consciente, a dor inconsciente, a dor
excessiva e a dor traumatica, constituem uma instancia que constroi o aparelho psiquico como
sistema de organizagdo, porem sempre no interior e de natureza corporal. Freud aventurou-se a
repensar a questdo moderna das ligacfes entre 0 corpo e a psique, para as quais a dor parecia

ser um bom sinal, e as ligacdes sdo pensadas entre um organismo interior (corpo-psique) e o

182 < em relac@o a sua superficie, aos seus limites fundamentais, as suas relagdes reciprocas, & maneira como se
entrelacam e se entrelagam que os problemas podem ser colocados™.
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mundo exterior. As ligacGes entre corpo e psique ficam no interior ao tratar-se de uma topologia

do individuo — dividido internamente.

Pode ler-se na segunda topica, no esquema do ovo, descrita no El yo y el ello (vol.
XIX, 1992), o modo como o aparelho psiquico apresenta uma espacialidade fechada, com um
interior especifico e um exterior absolutamente alheio. Freud escreve a Breuer, na carta do 29
de junho de 1892: Me martiriza el problema de averiguar como se figuraria como superficie
nuestra doctrina de la histeria, que es algo tan corporeo” (vol. I, 1991, p. 183)*3, Freud se
manifesta com o problema de descobrir como é possivel representar de forma plana e
bidimensional “algo tdo corporeo”, o que pode supor um interesse por escrever um problema
que ele reconhece, em primeiro e Gltimo lugar, como um problema do corpo tridimensional.
Ante esse problema, Freud escolhe explicitamente a teorizacao, entre a descri¢do do fenémeno
e aquilo que o proprio exercicio de pensamento conduz. Como ja mencionamos anteriormente,
Freud recorre a palavra falada como método e se adentra no problema do jogo das
representagfes mentais, mas as tentativas de formalizagdo revelam repetidamente a
impossibilidade de fugir do modelo indutivo e do corpo organico — Freud da conta da
impossibilidade de localizacdo anatdmica precisa, ndo nega a importancia do corpo como
organismo (EIDELSZTEIN, 2015).18* Nas palavras de Freud: “Nuestra topica psiquica
provisionalmente nada tiene que ver con la anatomia; se refiere a regiones del aparato
psiquico, dondequiera que estén situadas dentro del cuerpo, y no a localidades anatémicas”
(vol. X1X, 1992, p. 127).185 Ao dizer provisoriamente, Freud deixa a localizacdo para futuras
investigacOes e reconhece que, nesta altura, ela ndo esta correlacionada com o conhecimento

anatdbmico.

Nos Estudios sobre la histeria, Freud ja tinha localizado a dor como sintoma
histérico — e, por tanto, inconsciente e automatico — no interior da “esfera psiquica” (vol. I,
1991, p. 54). Tempo depois, no ElI malestar en la cultura, expde que com o estudo do Eu

“tocamos el problema, mas general, de la conservacion en el interior de lo psiquico” (vol. XXI,

183 «o problema que me atormenta ¢ o de saber como ¢ que a nossa doutrina da histeria, que é tdo corporea,
apareceria como uma superficie.” Tradugao livre.

184 Tentamos sustentar uma ambiguidade nas teorizac6es de Freud, razdo pela qual ndo nos alinhamos plenamente
com a leitura radical que Eidelsztein faz de Freud, quem Ié pura biologia. Ao mesmo tempo, valorizamos de
sua leitura a vigilancia epistemoldgica necessaria para nao cair na negacao do recurso insistente de Freud aos
seus modelos, assim como aos da fisica, presentes em todos os seus escritos. Com tudo isso, tentamos seguir o
caminho de Lacan de ler mitos e as metaforas onde ha biologia e energia, ndo sem esforgo.

185 «A nossa topica psiquica ndo tem provisoriamente nada a ver com a anatomia; refere-se a regides do aparelho
psiquico, onde quer que estejam situadas no interior do corpo, e nio a localizagdes anatémicas.”. Tradugdo
livre.
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1992, p. 69)186 e, no mesmo texto, dira que a dor € um dos estimulos que permitem ao Eu
aceitar que ha um mundo exterior. Queremos ressaltar com isto que, seja como prova da
existéncia de um interior ou como prova do reconhecimento do exterior, a dor estabelece sem
davidas uma relacao do organismo com o mundo ou “realidade” que o rodeia de tipo “dentro-
fora”. Trata-se da dor dentro de um corpo tridimensional, refletido nas representacGes psiquicas
e internas, afetado pela interagdo com o meio, “asi, aparece la tendencia a rechazar y apartar
todo lo que pueda ser fuente de displacer, en ocasiones esto que el yo intenta alejar es
extrinseco, pues pertenece a los objetos, pero otras veces es intrinseco, es decir forma parte
del yo, es imposible desprenderse de esto” (FREUD, vol. XXI, 1992, p. 70)187. E, na mesma

pagina, se pode ler que:

Es evidente que no tiene sentido seguir urdiendo esta fantasia; nos lleva a lo
irrepresentable, y aun a lo absurdo. Si queremos figurarnos espacialmente la
sucesion histérica, sélo lo conseguiremos por medio de una contigiiidad en el
espacio; un mismo espacio no puede llenarse doblemente. Nuestro intento parece ser
un juego ocioso: su Unica justificacion es que nos muestra cuan lejos estamos de
dominar las peculiaridades de la vida animica mediante una figuracién intuible
(1992, p. 70).188

Freud estd comparando o inconsciente a uma cidade, Roma — "a cidade" que é
considerada eterna — e diz "con esto tocamos el problema, mas general, de la conservacion en
el interior de lo psiquico” (p. 69)'®°. Sugere a comparacéo do psiquico com uma cidade, como
uma suposic¢do fantastica, e pensa Roma ndo como a morada de seres humanos, mas como um
ser psiquico, cujo passado foi igualmente vasto e rico. Pensando na preservacao, ele sugere
considerar um ser no qual nada do que foi produzido um dia foi enterrado, no qual, junto com
a Ultima fase evolutiva, todas as anteriores sobreviveram (p. 70). Feita a compara¢do, Freud
acaba por tropecar na sua inadequagio, que "¢é absurda", pois, afinal, a cidade “esta ai” para
conciliar espaco e tempo, mas um lugar ndo pode conter a série de desenvolvimentos que a
cidade concentra num lugar e, portanto, o tempo enquanto tal. E conclui: “Quiza debimos

conformarnos con aseverar que lo pasado puede persistir conservado en la vida animica, que

186
187

“Tocamos no problema mais geral da conservag@o no interior do psiquico”. Tradugao livre.

“Assim, surge a tendéncia para rejeitar e afastar tudo o que possa ser fonte de desprazer, por vezes, 1SS0 que
0 eu tenta afastar é extrinseco, pois pertence aos objetos, mas outras vezes € intrinseco, ou seja, faz parte do
eu, é impossivel separar-se dele” Tradugéo livre.

“E 6bvio que ndo vale a pena prosseguir esta fantasia; ela conduz-nos ao irrepresentavel, e mesmo ao absurdo.
Se quisermos representar espacialmente a sucessdo histdrica, sé o podemaos fazer através de uma contiguidade
no espago; o0 mesmo espago ndo pode ser preenchido duplamente”. Tradugao livre.

“Com isso tocamos no problema mais geral da conservacéo dentro do psiquico”. Tradugéo livre.

188

189
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no necesariamente se destruird”*®® (p. 72). No Seminario 14 (2008), Lacan lembra que o
inconsciente é Baltimore, mas a sua relacdo com o tempo ndo € arqueoldgica. Se para Freud o
psiquico como sistema organizado aparece como ruinas hieroglificas ou arqueoldgicas,
impressdes de uma civilizacdo soterrada, Lacan (1966) liga o inconsciente a um lugar
inseparavel de uma indicagao temporal: Baltimore ao amanhecer. E um espago, mas um tempo
l6gico do despertar, diz Lacan na conferéncia de 1966: “lo que estdexactamente en cuestion es
el estatuto del problema de la estructura” (p. 3).1%* O que é que Lacan vé da janela do seu hotel
quando se pde a escrever a conferéncia?'®? O sujeito como um objeto perdido, em Baltimore,
Lacan apresenta o sujeito perdido, mas, fundamental, perdido em um pais onde o sujeito é pura

agéncia.

A este respeito gostariamos de salientar que a representacao do individuo de Freud,
dividido internamente, mas longe de ser a agéncia estadunidense, leva em conta uma relacéo ao
tempo e ao espaco bem distinta da utilizada por Lacan, quer dizer, bem distinta da topologia do
sujeito. Justamente, a topologia estuda as deformacgfes do espaco, espaco que sem advertir
habitamos e que é relativo (POINCARE, 1946 apud EIDELSZTEIN, 2012). A geometria que
da conta da topologia do sujeito difere da geometria euclidiana, ndo explicitado em Freud, pois
€ um a priori intuitivo. Essa diferenga permite por em questdo o conceito de “realidade

psiquica”. Em La Interpretacién de los suefios, Freud escreve (vol. V, 1992, p. 529):

Entre todas las observaciones sobre la teoria del sofiar que pueden hallarse en la
bibliografia, quiero destacar una que merece ser retornada. El gran G. T. Fechner
expresa en su "Psychophysik", a proposito de algunas elucidaciones que ahi consagra
al suefio, la conjetura de que el "escenario de los suefios es otro que el de la vida de
representaciones de la vigilia. Ningln otro supuesto permitiria conceptualizar las
peculiaridades de la vida onirica.

La idea que asi se pone a nuestra disposicion es la de una 'localidad psiquica'.
Queremos dejar por completo de lado que el aparato animico de que aqui se trata
nos es conocido también como preparado anatémico y pondremos el mayor cuidado
en no caer en la tentacion de determinar esa localidad psiquica como si fuera
anatomica.®®

190 Talvez devéssemos ter-nos contentado em afirmar gue o passado pode persistir preservado na vida da alma,

gue ndo sera necessariamente destruido”. Traducdo livre.

“O que esta exatamente em questdo é o status do problema da estrutura”.

Esta conferéncia oferecida em Baltimore, em 1966 no mesmo ano do inicio do Semindrio 14, intitulava-se"Of
structure as an immixing of anotherness prerequisite to any subject whatever".

“Entre todas as observacdes sobre a teoria do sonho que podem ser encontradas na bibliografia, eu gostaria
de destacar uma que merece ser retomada. O grande G. T. Fechner expressa em seu "Psychophysik", em
conexdo com algumas das elucidagGes que ele dedica ao sonho, a conjectura de que o "cenario dos sonhos é
diferente daquele da vida representacional da vida desperta. Nenhuma outra suposi¢cdo nos permitiria
conceituar as peculiaridades da vida onirica. A ideia assim disponibilizada para nés é a de uma "localidade

191
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Freud alude a um espaco para o0 sonho, que sabemos que é a outra cena, mas 0 que nos
interessa € o problema que reside na espacialidade que corresponde ao aparelho psiquico,
porque ele ndo estd como o sonho em uma outra cena. Freud propés mantermo-nos no “terreno
psicologico”, mas, quando diz “é conhecido também como preparado anatémico” esta dizendo
“é conhecido, mas vamos fazer caso omisso”, e, como consequéncia, o aparelho psiquico (p.

529) é descrito com a seguinte metéafora:

imaginarnos el instrumento de que se valen las operaciones del alma como si fuera
un microscopio compuesto, un aparato fotografico; algo semejante. La localidad
psiquica corresponde entonces a un lugar en el interior de un aparato, en el que se
produce uno de los estadios previos de la imagen.En el microscopio y el telescopio,
como es sabido, estas son en parte unas localizaciones ideales, unas zonas en las que
no se sittia ningin componente aprehensible del aparato (p. 529-530).1%

Eidelsztein (2012) sugere ler “cérebro” onde se diz “microscopio” e “telescopio”,
mas 0 inconsciente seria virtual para Freud. Essa leitura de Freud admite a impossibilidade de
achar o inconsciente na anatomia, mas seu modelo permite uma localizacéo e esta ndo o é na
outra cena — a outra cena é o local em que o sonho se realiza. O inconsciente esta dentro da
cena, mas falta-lhe uma localizacdo anatémica precisa: ndo ha correspondéncia entre uma secao
do cérebro e o inconsciente. O psicanalista argentino propds pensar que, talvez, o mais
importante nas metaforas do microscopio composto é que tudo o que sai dele como imagem é
produto de articulagbes. Ndo ha nada que seja diretamente ou puramente acessivel como
inconsciente, pré-consciente ou consciente: € sempre uma questdo da totalidade das
articulagdes. Em Baltimore (1966), Harry Woolf pergunta a Lacan se seu uso da aritmética e a
topologia ndo sdo, em si mesmas, um mito ou apenas uma analogia para explicar a vida da
mente. A resposta foi: “analogia de qué?” (BALTIMORE, 1966, p. 13). Escrever ndo ¢ fazer
uma analogia, porque sem essa escrita ndo se pode localizar o sujeito, S ndo € um analogon,
ndo é sequer uma abstracao, a estrutura é a propria realidade (1966). Essa pode ser a diferenca
entre o desenho de Freud como analogia no aparelho psiquico, que estaria no interior do corpo,

e a estrutura de Lacan, sem a qual ndo h4 nem inconsciente nem sujeito. A divisdo no par

psiquica”. Gostariamos de deixar de lado o fato de que o aparelho psiquico em questdo aqui também é
conhecido por nés como uma preparagdo anatémica, e tomaremos muito cuidado para ndo cair na tentagdo
de determinar essa localidade psiquica como se fosse anatdmica.”

194 «“podemos imaginar o instrumento do qual as operagdes da alma se valem como se fosse um microscépio
composto, um aparelho fotogréfico, algo do género. A localidade psiquica corresponde, entdo, a um lugar
dentro de um aparelho, no qual um dos estagios preliminares da imagem é produzido; no microscopio e no
telescopio, como é bem sabido, esses sdo locais parcialmente ideais, areas nas quais nenhum componente
apreensivel do aparelho esta situado e nas quais, como é bem sabido, ndo ha nenhum componente apreensivel
do aparelho”.



179

interior-exterior leva a Eidelsztein a localizar o aparelho diretamente no corpo organico, tdo
comum nas leituras dos freudianos que ele critica, mas que ndo é a mesma coisa que a referéncia
a um modelo que afirma que o aparelho psiquico esta no cérebro (EIDELSZTEIN, 2012). Se
este par interior e exterior € inegavel, a dor é, por exemplo, uma pergunta, um enigma, que traz

consigo a existéncia de fronteiras onde tudo se esbate.

Freud trabalha com as nogdes do mundo interior e do mundo exterior. Com o
modelo do arco reflexo (vol. XXI, 1992, p. 531) a realidade fica exterior ao sujeito que percebe.
Entretanto, Freud nota que ha também uma percepgao “interna” de que, por exemplo, faz que
a dor seja sentida como sendo interna quando viria de fora. Neste sentido, haveria “coisas”
dentro do aparelho, incorporadas pela via da percepcao, quer dizer, que vem de fora. Entdo, no
caso das sensac0es, é de fora ou de dentro? Freud € ambiguo em seus desenvolvimentos, mas
este dentro encarnado é, no préprio corpo, o corpo tornar-se a fonte do contetido de onde emerge
a energia pulsional. Lacan, brincando, perguntou: "¢ Qué tiene que hacer el Welt ahi adentro?”
(1962, p. 15)? Por que é chamado de "mundo"? Poderiamos dizer "o mundo externo" e "o
interno™, mas, neste caso, como seria possivel colocar a mesma coisa no “mundo” que esta fora,
dentro? Novamente estamos com o problema das ligac6es; a concepc¢do espacial apresentada
para o aparelho psiquico é explicada por este modelo. Essa ambiguidade permite voltar a uma
de nossas hipéteses iniciais: é possivel pensar que neste ponto Freud se aproxima de Descartes,
no sentido de que o conhecimento do corpo ndo é dado diretamente através dos sentidos, mas
através do pensamento, um pensamento que é corporal, onde 0s sentidos adquirem outra funcéo.
O “eu” é aquele que nos permite conhecer este corpo de sensacfes, € um corpo que "muito
distintamente" (DESCARTES, 1987b) pode ser explicado através de noc¢Ges provenientes da
fisica. O corpo do qual o pensamento se apropria através da compreensdo, imaginacao ou
mesmo duvida, € uma representacdo dentro do conjunto de representacdes que alcangcam a alma.
Como vimos antes, o eu-corpo de Freud poderia evocar o meu-corpo de Descartes (MARION,
2015), ja que € uma projecdo da superficie do corpo tridimensional, "el yo es ante todo un
cuerpo”, diz Freud (vol. XIX, 1992, p. 27).

Com a psicanalise que Freud elabora, uma leitura até hoje frequente considera o
aparelho psiquico como interno ao individuo — dividido internamente —, assim, também, como
as pulsdes de vida e de morte originadas no corpo que exige uma descarga no aparelho, o que
é coerente com a consideracdo da dor como pseudo-pulsdo, até o gozo que se afirma como

proveniente da substancia viva, como faz Nasio: a dor no Eu séo as experiéncias pessoais, no
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Isso como substancia viva (2007, p. 20). Freud havia dito para a histeria que a dor era uma
bussola, e esta serve para se orientar em um espaco, neste caso a dor que se 1€ os orienta num
espaco tridimensional. Na sua analise, Aubert afirma que “a dor esta ligada a uma dimensao
espacial” (2017, p. 28), mas nao diz qual ¢ esse espago, ou ndo parece ser preciso quando o
recurso espontdneo de pensar a dor é localizado no corpo tridimensional. Como insiste
Eidelsztein (2019), na tradi¢do psicanalitica trata-se da aplicacdo na psicanalise de uma
concepcao espacial euclidiana que nada justifica, exceto o preconceito do senso comum, e que
tem impedido que se faca a seguinte pergunta: qual serd a geometria mais apropriada para
aplicar ao sujeito do inconsciente? Se for utilizada a geometria euclidiana, o sujeito é colocado
como um ovo com divisdes internas, como todo o ovo tem (dentro da casca estdo localizadas a

clara, a gema etc.). Foi desenhada assim:

Figura 5 — Representacdo do aparelho pela geometria euclidiana

Fonte: Freud (vol. XIX, 1992, p. 20).

Freud desenhou o ovo do individuo psiquico (p. 20) que possui conteudo e, como
uma unica célula, com barreiras e membranas, entrara em troca com 0 meio ambiente. Na
explicacdo deste modelo, Freud localiza a dor no interior — ela esta no isso, espaco das paixdes
e pulsbes, mas o Eu, a parte alterada do isso, esta na influéncia do mundo exterior. Desse modo,
o Eu é uma “esséncia-corpo”, e a dor permite reconhecer o proprio corpo. Uma nota de rodapé

é chave para entender:

O sea que el yo deriva en Ultima instancia de sensaciones corporales, principalmente
las que parten de la superficie del cuerpo [como a dor]. Cabe considerarlo, entonces,
como la proyeccidn psiquica de la superficie del cuerpo, ademas de representar,



181

como se ha visto antes, la superficie del aparato psiquico. (vol. XIX, 1992, p. 27-
28).195

O Eu é uma projecdo psiquica da superficie, do corpo erégeno, no qual a fantasia
deixa as suas marcas e forma uma geografia particular. Algumas leituras parecem ler a
substancia viva (isso) como lugar das pulsbes e paixdes. Se seguirmos essa segunda

interpretacdo, poderiamos desenhar a dor no aparelho psiquico da seguinte forma:

Figura 6 — A dor no aparelho psiquico
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Fonte: Nasio (2017, p. 23).

N&o é uma surpresa que esta representacéo seja de Nasio e seus fundamentos sao
completamente coerentes com a leitura freudiana. O desenho explica claramente a topologia
em jogo, temos um Eu que “sim, sim representamos o eu como uma bolha”, que ¢ agredido
externamente provocando a ferida “real” (NASIO, 2017, p. 71) que entra no “eu, no sujeito, na
pessoa, como uma espécie de bica d'agua, como um influxo massivo de energia” (NASIO, 2017,
p. 70). A dor sdo essas flechas que entram no corpo, no Eu-bolha, e alcancam as neuronas.
Nasio parece remeter ao conceito de representacdo anterior, dentro da teoria anatomo-
fisiolOgica, das localizacGes cerebrais do século XIX, a ideai de que ha um duplo psiquico para
0 somaético, quer dizer, que a cada representacdo corresponde um suporte neuroldgico
localizado. Mas, desde os estudos das Afasias, Freud toma a palavra como uma representacao
complexa (elementos acusticos, visuais e motores), que supde que qualquer operacdo de

linguagem aciona simultaneamente funcdes relativas a mais de um ponto no territorio da

195 “Em outras palavras, o “eu” deriva, em Ultima instancia, das sensagdes corporais, principalmente daquelas que
se originam da superficie do corpo [como a dor]. Ele pode ser considerado, entdo, como a projecéo psiquica da
superficie do corpo, além de representar, como vimos acima, a superficie do aparelho psiquico.”
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linguagem (SALZANO, 1999, p. 27). Mas, isto ndo é todo, também Nasio é encorajado a

desenhar a imagem do corpo com a dor dentro da bolha:

Figura 7 — Dor e representacdo
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Fonte: Nasio (2007, p. 101).

Dessa forma temos o Eu-bolha, assimilado ao corpo, agredido externamente e
lesionado, e a dor como flechas invadindo internamente a representacdo psiquica interna da
parte do corpo ferido. Essa outra possibilidade continua sendo completamente coerente com a
epistemologia em jogo, pois da conta de uma dor que “se vive erroneamente NO COrpo [COMO
eu-corpo], mas em realidade estd no cérebro” (NASIO, 2007, p. 101). Isto pode ser interpretado

a partir de excerto como o seguinte:

Si uno le busca una analogia anatémica, lo mejores identificarlo con el «homunculo
del encéfalo» de los anatomistas, que esta cabeza abajo en la corteza cerebral,
extiende hacia arriba los talones, mira hacia atras y, segun es bien sabido, tiene a la
izquierda la zona del lenguaje (vol. XIX, p. 27-28).1%

A figura de Nasio (2007), Ié a inscricdo dos tracos mnémicos no aparelho psiquico

de Freud da seguinte forma:

196 «ge procurarmos uma analogia anatdmica, ¢ melhor identificd-la com o "homunculo do cérebro" dos
anatomistas, que fica de cabeca para baixo no cértex cerebral, estende os calcanhares para cima, olha para tras
e, como se sabe, tem a area de linguagem a esquerda”.
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1. S&o marcas indeléveis que, em particular as representacbes — coisas,
reproduzem a realidade das vivéncias dentro do individuo. A dor sdo essas
marcas indeléveis (NASIO, 2007).

2. Sdo inscritos de forma linear: primeiro um, depois outro, depois outro... “o
corpo é uma tela na qual as memarias sdo projetadas e que o sofrimento somatico
atual de seu paciente € o reaparecimento vivido de uma dor anteriormente
esquecida” (NASIO, 2007, p. 30).

3. A representacdo — coisa esta sujeita a nunca ser uma a representacédo — palavra
e estas Ultimas estardo, em certos casos e por deslocamento da energia das
representacdes — coisas, reprimidas e, portanto, nio tera acesso a consciéncia. E
o caso onde “Pode acontecer que 0 influxo de energia da dor atinja outros
neurdnios que ndo aqueles onde a imagem da agressdo esta inscrita” (NASIO,

2007, p. 31).

O modelo das camadas foi trabalhado por Freud em Nota sobre o Bloco Magico, de
1925, onde ele faz uma analogia com o aparelho psiquico — que Lacan ironiza e, inclusive,
chama de mystic pad (RIFFLET-LEMAIRE, 1970, p. 4). Sem misticismo e com a topologia,
Lacan apresenta a banda de Mdobius-Listing (EIDELSZTEIN, 2006, 2019), estabelecendo que

(ndo as imagens) mas os significantes,

1. Ndo inscrevem nem experiéncias nem objetos, apenas diferengas com outros

significantes (diferencas de valor de afetacdo saussuriana)

2. Néo se inscrevem no interior de ninguém — tal como o braco ferido desenhado
por Nasio na Figura 7 — ja que o inconsciente é o discurso do Outro e ndo um

homunculo,

3. Em seu funcionamento é dos significantes, S1 — S2 cria o buraco, ndo ha

linearidade.

Quando Lacan anuncia sua Cause freudienne, na Conferéncia de Caracas (1980)
declarou ter um debate com Freud:

que no es de ayer.

He aqui: mis tres no son los suyos. Mis tres son el Real, el Simbdlico y el Imaginario.
Me vi llevado a situarlos en una topologia, la del nudo, llamado borromeano. [...] Le
di eso a los mios. Se los di para que se orienten (retrouvent) en la practica. Pero, ¢se
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orientan mejor que con la tépica legada por Freud a los suyos? Hay que decirlo: lo
que Freud dibujé con su topica, llamada segunda, adolece de alguna torpeza.®’

Lacanndo se limita a criticar a torpeza de Freud, consegue ir mais além do dito e

pergunta:

¢No podriamos mas bien sacar provecho de aquello que figura alli, la aproximacion
a mi nudo? Considérese el saco fofo que se produce como vinculo del Ello en su
articulo llamado: Das Ich und das Es.'%

O saco, 0 modelo do ovo apresentado acima do texto de Freud e lido por Lacan
como continente das pulsdes, que “Solo se explica por considerar a las pulsiones como bolitas,
gue han de ser expulsadas sin duda por los orificios del cuerpo una vez ingeridas” (1980,
s/p).1%® Sobre isso se ata um Ego, diz Lacan em Caracas, ao aparente final de seu ensino e

retoma o apelo a garrafa de Klein e o toro, sem dentro e sem fora.

Figura 8 — Toro

Fonte: Lacan (S9, 1961, p. 28)

Foi em Funcéo e campo da fala e da linguagem em psicanalise (1953) que Lacan
comeca, por meio do toro, com a incorporacgdo da topologia na base de suas concepcoes e a

marcar uma distancia com Freud e os pés-freudianos. Ali afirma:

197 “que ndo é de ontem.Veja: meus trés ndo sdo seus. Meus trés sdo o Real, o Simbdlico e o Imaginario. Fui

levado a situa-los em uma topologia, a do nd, chamada Borromeu. [...] Eu dei isso aos meus. Eu a dei a eles
para que pudessem se orientar (retrouvent) na pratica. Mas sera que eles estdo mais bem orientados do que
com a topicalidade legada por Freud aos seus? Deve-se dizer: o que Freud desenhou com seu assim chamado
segundo topico sofre de uma certa falta de jeito”.

“Nao poderiamos nos beneficiar do que esta 14, a abordagem do meu nd? Considere o saco flacido que é
produzido como um elo do Id em seu artigo chamado Das Ich und das Es”.

“Isso s6 pode ser explicado considerando-se as unidades como pelotas, que devem, sem divida, ser expelidas
pelos orificios do corpo depois de ingeridas”.

198

199
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Dizer que esse sentido mortal revela na fala um centro externo a linguagem é mais do
que uma metafora, e evidencia uma estrutura.Essa estrutura é diferente da
espacializacdo da circunferéncia ou da esfera onde nos comprazemos em
esquematizar os limites do vivente e de seu meio: ela corresponde, antes, ao grupo
relaciona! que a légica simbolica designa topologicamente como um anel.

Ao querer fornecer dele uma representacdo intuitiva, parece que, mais do que a
superficialidade de uma zona, é & forma tridimensional de um toro que conviria
recorrer, na medida em que sua exterioridade periférica e sua exterioridade central
constituem apenas uma Unica regido. Esse esquema satisfaz a circularidade sem fim
do processo dialético que se produz quando o sujeito se apercebe de sua soliddo [...]

Mas nele se pode apreender, a0 mesmo tempo, que a dialética ndo é individual (E,
1998, p. 321-322).

O que Lacan critica é o0 que ele chamou na primeira citagdo de "saco fofo" da
segunda topica freudiana, uma superficie esfer6ide com seu interior e exterior bem
diferenciados, que possui até mesmo sua membrana e nicleo como uma célula em biologia. O
que estad tentando mostrar ¢ que ndo se trata mais, como em Freud, de um individuo “saco” —
que contém em seu interior a dor — seja qual seja e como seja a sua natureza. O toro mostra uma
discrepancia radical, pois ndo ha mais Ego no centro do ovo (eu — corpo sensivel), nem “mundo
ou realidade exterior”. Como colocamos ja de inicio, no capitulo 2, esse aspecto é parte de
algumas concepcdes de corpo como as de Nasio, Pontalis ou Le Breton, pelo qual a dor psiquica

interior, afetada pelo meio ou entorno, é absolutamente coerente.

Tal como escreve em Pulsdes e destinos de pulsédo, para Freud o Ego constitui o
nacleo do interior do aparelho psiquico devido a sua concep¢do do "Eu-prazer puro™ —
lembremos que Freud estabelece que tudo o que é bom ¢ interiorizado e tudo o que é mau é
expulso para o exterior. A dor, como pensamento corporal, € sentida no eu—corpo, no aparelho
psiquico. No entanto, para Lacan o Eu (moi) &, ja desde seu Estadio do espelho, uma figura
imaginaria que sO existe na e através da visdo idealizada da imagem do outro. De onde
deduzimos que a pulsdo vem do corpo? Por que supomos que o desejo vem do corpo? Como
assegurar que a dor esta no corpo? Porgue no Ocidente, acreditamos que toda sensacao vem da
célula e dos tecidos, mas, até agora, nenhuma tecnologia pode mostrar a dor. Se temos dor num
corpo, mas ele ex-siste, entdo sua topologia é outra: o corpo de Lacan é tridimensional por ser
tedrico. Sera que podemos avancar nos fundamentos, com Lacan, numa dor bidimensional, no
sentido que adota na ordem da metafora e da metonimia, e a lesdo sendo, entdo, um significante,
um buraco? Na aula do dia 5 de margo de 1962, no Seminario 9, sobre a identificagéo, Lacan
diz:



186

Los filosofos, los buenos, los que arrastran tras de st un buen olor de tiza [...], les
diran que ya la tercera dimension, jy bien!, es completamente claro que, desde el
punto de vista, que adelanté hace un momento, de lo real, es completamente
sospechoso. En todo caso, para el sujeto, dos son suficientes, créanme (LACAN,
1962, p. 17).2%°

E repetido com frequéncia que Freud concebe o individuo psiquico como dividido,
COmo se essa compreensdo convergisse com a mesma divisdo de Lacan, mas a divisdo proposta
por este Ultimo é a de um individuo em aparelhos internos, em 6rgédos, e, portanto, funcionando
como uma unidade fechada. A biologia também aceita uma divisdo como, por exemplo, 0
modelo que utiliza Freud: uma célula em rela¢do ao mundo circundante, do qual é separado por
uma membrana protetora antiestimulo, estimulo que é traspassado com a dor, tal como aparece
de entrada no Projeto (1985). Para Lacan, no entanto, de acordo com a légica e a procura de
axiomas, "0 inconsciente é estruturado como uma linguagem", quer dizer, a possibilidade de
admitir uma divisdo assim formulada por Freud implica, ao menos, postular a torpeza da diviséo
do aparelho psiquico em sistemas diferenciados como analogia da divisdo presente na
linguagem com os sintomas. Como Lacan (1966) disse em Baltimore, se abrirmos um livro de
Freud, especialmente aqueles livros que tratam propriamente do inconsciente, pode-se ter a
certeza de cair numa pagina onde nao se trata apenas de palavras, mas de palavras que sdo o
objeto através do qual se procura uma forma de lidar com o inconsciente. Ndo se trata de
cristalizar o significado das palavras, mas de elevar as palavras na sua carne, no seu aspecto
material. Isto ndo apaga a distancia fundamental entre Freud e Lacan materializada nos
neologismos: Extimidade [extimité] (S7, 2008, p. 171) e internidade [internité] (S12, 1965).

Se, para 0 pensamento moderno, o corpo é uma esfera que contém outra, a psique,
Lacan subverte este problema, recorrendo a topologia das superficies. A classica
conceptualizacdo do espaco euclidiano ndo é suficiente para Lacan, e, por isso, ele recorre a
figura do Toro. Com isto, Lacan localiza o Outro e elimina os pares de dentro para fora e de
fora para dentro, sendo este Outro a linguagem e o corpo. O que uso do Toro revela ndo € apenas
uma metafora, muito menos uma analogia, é a prépria estrutura. Se admitimos que isto é assim,
quer dizer, se tomamos uma posicao topoldgica do sujeito ndo é possivel admitir que o corpo

contém a dor em seu interior. No Seminario 22, RSI (2002), diz afirmando aquela leitura que

200« filosofos, os bons, os que carregam consigo um bom cheiro de giz [...], lhe dirdo que a terceira dimensao,

e bem, é bastante claro que, do ponto de vista, que apresentei hd pouco, do real, ela ¢ completamente suspeita.
Em todo caso, para o assunto, dois sdo suficientes, acredite”.
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en el tiempo de Freud lo que se nombra de ellos [simbdlico, imaginario y real] no es
mas que imaginario. Quiero decir que la funcion, por ejemplo, llamada del Yo, es ese
algo de lo que Freud, de manera conforme a esa necesidad, [...] [con el Yo] Freud
designa lo que la representacion hace agujero. No llega hasta decirlo, pero lo
representa en esa topica fantasmadtica que es la segunda [...]; es en la bolsa del
cuerpo, es por esta bolsa que se encuentra figurado el Yo [...]. Es en tanto que tal
que Freud, no designa, sino que traiciona [trahit], que el Yo no es mas que un
agujero.?%

Como enuncia Eidelsztein (2020): para Freud, o que tapa o buraco do significante,
faz centro, substancia e consisténcia é o Eu-corpo, e, portanto, se isso é aceitado, ndo é possivel
se defender ao mesmo tempo dos axiomas de Lacan: "o inconsciente é o discurso do Outro”, "o
desejo do homem € o desejo do Outro”, "o gozo do Outro e fora do corpo”, "a angustia é a
sensacdo do desejo do Outro ", "o sintoma é o significado do Outro", e assim por diante. Se
aceitarmos a teoria de Freud de um centro do meu ser esférico, interno a mim mesmo, que sou
Eu que contém a dor, e se esquece das Ding, a “coisa” que resiste a simboliza¢ao e que Lacan
dira que esta perdida “a” (S7, 2008), entdo uma cascata de consequéncias inversas segue, entre
elas: a responsabilidade subjetiva, a possibilidade de introspecgdo, o “fortalecimento” do Eu
etc. A escolha forcada é entre o toro de Lacan e a cadeia borromeana ou o aparelho psiquico de

Freud.

A difusdo das concepcdes metapsicoldgicas da dor como problema do Eu, fechado
como uma bolha, traz como consequéncias, por exemplo, como descreve o texto Dor Fisica,
um enfoque psicanalitico publicado virtualmente pela Federacion Psicoanalitica de América
Latina (FEPAL), pesquisas que procuram “realizar uma reflexdo sobre a clinica dos limites do
funcionamento mental e sua compreensao psicanalitica” (ZUBIRI, 2020)202. Como traziamos
no capitulo 2, trata-se do “enfoque” sobre a dor como dado indubitavel do corpo organico (saco)
lido com os dculos da psicanalise e que tem como fim “fazer consciente” (ZUBIRI, 2020)2%
processos originarios, isto €, procurar constatar o fenébmeno na teoria que o antecede. No caso
deste exemplo, o psicoanalista declara que “Qualquer reflexao sobre a dor implica uma reflexao

sobre as relacdes do psiquismo com a soma. E um sinal da soma que chega & psique, dando

201 Ng época de Freud, o que é nomeado de eles [simbolico, imaginério e real] ndo é nada além de imaginario.
Quero dizer que a funcdo, por exemplo, chamada de "eu", é aquela coisa que Freud, de acordo com essa
necessidade, [...] [com o "eu"] Freud designa aquilo em que a representacdo faz um buraco. Ele ndo chega a
dizer isso, mas o representa nesse topica fantasmatica que é a segunda [...]; esta no saco do corpo, é através
desse saco que o Eu é figurado [...]. E assim que Freud ndo designa, mas trai [trahit], que o Eu ndo é mais do
que um buraco”.

202 Traducao livre.

203 | dem.
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conta de sua existéncia e permitindo uma apropriacio da corporeidade” (ZUBIRI, 2020).2%
Anélises desse tipo consideram casos onde o Eu ¢ afetado de forma que com a dor “néo se pode
pensar”’, e, as vezes se categoriza psicopatologicamente como ‘“despersonalizacdo”; ou, tal
como vimos, a dor que faz unidade de um si mesmo (ZUBIRI, 2020). A psicanalise, que admite
a dor assim entendida, permite afirmar que “Curar-se € dar uma nova olhada em si mesmo”
(NASIO, 2013, p. 12). O psicanalista de renome defende o pensamento de muitos psi e “terapias

alternativas”, dispositivos proliferantes da funcéo psi que falava Foucault (2007, p. 110);

Para nds psicanalistas [psicélogos, técnicos, gurus, etc.], o ideal supremo é que o
paciente sofra menos — isso é evidente — mas fundamentalmente, que ele sofra menos
de forma sustentavel porque tera aprendido a conhecer melhor seu sofrimento e, acima
de tudo, a se amar melhor a si mesmo. E uma questdo de conhecimento, mas também
de amor, autoconhecimento e amor-proéprio (p. 12).

Qualquer praticante de quase qualquer terapia que trabalha com o individuo pode
repetir tal ideal como direcéo de cura, menos Lacan. Trata-se de compreensdo, de entendimento,
do que cada um ¢, do imperativo do “ser consciente”. Segundo Nasio, “Freud nunca desistiu
[...] a evolucdo da técnica psicanalitica ndo tem sido sendo uma sucessao de ajustes para operar
com mais seguranca a passagem do inconsciente para o consciente [...isto é o] ressurgimento
de uma emocado dolorosa e esquecida” (NASIO, 2013, p. 20). Inconsciente ndo é feito de
palavras, mas de emocdes e paixdes, substancial. Esta epistemologia lanca as bases para leituras

psicopatoldgicas e normalizantes.

Da topologia a ética: dois problemas

Nesta secdo, queremos apresentar duas decorréncias da localizagdo da dor como um
problema do eu e originado no corpo organico. Por um lado, um problema tedrico fundamental
especifico da localizacdo da dor no corpo — matéria organica, que implica a assimilacdo da
carne ao "real do corpo”, para o qual tomaremos, apenas como exemplo, a lesdo muscular. Com
1sso, procuramos elevar a questdo da relevancia e a forma como uma lesdo (“real” ou funcional)
definida organicamente, e dizer, construida pelo discurso médico, pode operar no discurso
analitico. Por outro lado, um questionamento da leitura que, a partir da dor como assunto do
ego, deduz uma "responsabilidade subjetiva” do sujeito (agente) diante sua dor, o que justifica

a realizacdo de uma analise.

204 | dem.
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O musculo no diva (o homunculo no diva)

Freud se referiu a funcdo do mdsculo inimeras vezes a propdésito da lesdo,
principalmente em seus estudos sobre a histeria, isto é, no problema da origem das paralisias e
da dor inexplicavel. Ao tentar distinguir as lesdes histéricas das lesdes propriamente organicas,
as primeiras paradoxalmente aparecem como auséncia, nas paralisias, dores, entre outros.
Nestas Ultimas, Freud ndo diz que ndo ha lesdo — posto que os estudos da época afirmam que
se hé& dor h& lesdo — mas propde que ela é de outra natureza, razdo pela qual ndo se localiza na
anatomia facilmente. A lesdo dindmica de Charcot permite a Freud avancar neste sentido, como
vimos no capitulo 1, e a nova etiologia escreve-se assim: “las paralisis histéricas comparten
solamente los caracteres de las paralisis organicas de representacion” (vol. I, 1991, p. 199).
Freud questiona a natureza da lesdo na histeria e contrapde que se trata de uma alteracdo na
representacdo dos 6rgaos e outras partes do corpo em geral (corpo do eu). Propde pensar que o
problema é que uma representacdo ndo consegue Sse associar a outras ideias do eu— e,
lembremos, o eu e o corpo se confundem. No conjunto destas conjecturas, Freud dira que se

trata da paralisia de uma funcdo. Nas palavras de Freud:

[las] paralisis motrices de la histeria ya no se dejan referir a partes del cuerpo, sino
s6lo a funciones; por ejemplo, la astasia y la abasia (incapacidad de mantenerse en
pie y de caminar), que ocurren no obstante conservarse la sensibilidad de las piernas
asi como la fuerza tosca de ellas, y persistir la posibilidad de ejecutar todos los
movimientos en posicién horizontal. Esta division entre las funciones y sus musculos
no se observa en caso de haber lesiones organicas (vol. I, 1992, p. 52).2%

Freud elabora a incapacidade de a representacdo do 6rgdo ou de uma funcdo de
parte do corpo ter acesso as demais associacOes, explicada pela via da fixacdo do afeto numa
lembranca traumatica. O mecanismo consistiria em uma carga de afeto que ndo foi eliminada
por uma reacao motora adequada ou pela atividade psiquica consciente. Na consideracdo das
ligacGes entre corpo e psique, 0 mecanismo da histeria que haveria dado o passo para uma
psicanélise da conta de outro elemento de descontinuidade entre Freud e Lacan. Para Freud, a

fisiologia do corpo importa pela razdo de ser afetada nos casos de histeria, isto €, ele esta

interessado na fun¢do como puro funcionamento, aquilo para o que uma parte da maquina —

2 .. . o, ~
05 “[as] paralisias motoras da histeria ja ndo se referem a partes do corpo, mas apenas a funcdes; por exemplo,

astasia e abasia (incapacidade de ficar de pé e andar), que ocorrem embora a sensibilidade das pernas e a sua
forca grosseira estejam preservadas, e a possibilidade de executar todos 0os movimentos numa posi¢éo
horizontal persista. Esta divisdo entre as fungbes e 0s seus musculos ndo é observada no caso de lesGes
orgénicas.” Tradugdo livre.
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corpo esté feita, exemplo: as pernas para caminhar. Isto fica esclarecido, por exemplo, no caso
de Elisabeth.

Lembremos brevemente que Freud conta, em Estudios sobre la histeria (vol. II,
1992) que Elizabeth von. R. era uma jovem de 24 anos que sofria de uma incapacidade de ficar
de pé e andar, medicamente chamada de astasia-abasia. Suas dores nas pernas eram intensas e
isso a impedia de andar. O historico médico narra 0s momentos traumaticos que deram origem
as gueixas e as descobre como a manifestacdo corporal do sofrimento animico, que foi chamada
de “conversao”. Esta era descrita como a transposicdo de um conflito psiquico em sintomas
somaticos, como uma tentativa de resolvé-lo. Os sintomas somaticos expressariam
representacdes reprimidas através do corpo, razdo pela qual os sintomas corporais assim
desenvolvidos, como as paralisias e as dores, s30 expressdes simbélicas da dor psiquica. E por
isso que Freud se pergunta: O que se torna dor no corpo? E responde: algo a partir do qual
poderia e deveria ter se tornado dor psiquica. Segundo ele, é precisamente para evitar dor na
alma que a excitacéo é transferida para o corpo como dor fisica. A dor da alma foi evitada, mas
sua consequéncia, salientou Freud, foi a dissociacdo da consciéncia. Uma forma de ligacéo que,
como ja vimos, toma o caminho inverso, da psique para o corpo, e sempre confundindo suas
substancias. Além disso, e antes de ser tratado o simbolismo como uma questdo chave em La

Interpretacion de los Suefios (1900), o simbolo assume seu lugar. Diz Freud:

Acaso se podia suponer que la enferma habia establecido una asociacion entre sus
impresiones animicas dolidas y los dolores corporales que por azar registrara de
manera simultdnea a aquellas, y que ahora en su vida mnémica empleaba la
sensacion corporal como simbolo de la animica (vol. 11, p. 159).2%

Freud descobriu que Elisabeth usava as sensa¢6es como simbolo psiquico, ou seja,
que havia uma ligagdo intima entre sua histdria, que é contada, e as suas dores. Elisabeth disse
a Freud que sabia porque as dores comegavam de um certo lugar da coxa direita e eram mais
violentas ali: para que ela pudesse fazer os curativos na perna de seu pai, ele apoiava a perna
dele sobre as dela, pressionando a regido durante o processo. Segundo Freud, a evocagédo das
lembrancas aumentava a dor, que sé desapareceu quando ela foi removida pela via da palavra.
Freud chamou este processo de abreaccion da excitagdo, isto €, um processo de descarrega um

afeto-energia — que esta ligado a uma lembranca traumatica que ndo podde ser elaborada,

206 «“Talvez se possa supor que a paciente estabeleceu uma associag@o entre as suas impressoes mentais dolorosas
e as dores corporais que por acaso registou em simultaneo com elas, e que agora na sua vida mnémica estava
a usar a sensagao corporal como um simbolo da mental”. Tradugéo livre.
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impedindo assim que o0 evento se torne ou permaneca patogénico. O problema funcional do
musculo é comandado pela disfuncionalidade representacional, pois hd uma circulagdo da
energia desconhecida (Q), que as palavras geram e removem. Esta energia, ligada as funcées
das pernas e afetando-as, indica uma passagem da dor da soliddo para a dor das pernas e sua

imobilidade.

Voltemos aos dois elementos que nos interessam: a funcdo e o simbolo. Estes séo
certamente mais dois elementos que afirmam a descontinuidade entre o pensamento de Freud e

Lacan para nosso estudo:

a) Em Freud, a funcéo é a tarefa particular realizada por uma coisa dentro de um
sistema de elementos, e sinbnimo do funcionamento fisiolégico no caso do
corpo e representacional no caso da psique, com um denominador comum: 0
gue move um corpo, quer dizer, a energia. Esta é sim ddvida fisica, mas
contém uma novidade: é mobilizada pela palavra, que permite aumentar o
diminuir as dores. Para a psicanalise de Lacan, a funcéo sera evocada na fala
e na escrita com a Linguistica, e em sua distincdo chegou a funcdo
matematica, como condic¢do fundamental para a teoria, quando é a matematica
que sustenta o pensamento (S23, 2007). Funcdo é por exemplo i (A) = funcéo
imaginaria, razo pela qual ndo ha conteido, nem carne, nem energia, nem
sustancias circulando, ha apenas significante (na fala), letras e nés (na
escrita). Lacan adverte que na escrita das ciéncias sdo utilizadas letras
algébricas em sentido matematico, que ndo sdo fonoldgicas, e nestas 0s nos
podem ser contados. O n6 borromeano "cambia completamente el significado
de la escritura” (LACAN, 1973, [11 maio 1976]). O ato de enlagar pode ser
pensado como um ato de escrever, e 0s nds que resultam podem ser
considerados como escrita. Se a realizacdo dos n6s implica operacdes em um
espaco tridimensional, sua leitura d& origem a uma escrita que €
bidimensional (VAPPEREAU, 2006). Quando Lacan diz que o falasser esta
sempre em algum lugar, deslocado, entre duas e trés dimensdes (S21, 2002,
p. 28), ele ja tera incorporado a topologia e 0s n6s. Lacan considera, para ler
a Freud, que a matematica resiste aos encantos da representacao imaginaria,
cujaincidéncia de desvio na psicanalise ele havia notado: a doutrina freudiana

¢ racionalista e “¢ unicamente em fung@o do que se pode articular em nome
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de uma certa reducdo légica, em proporgdes defensaveis, que isto ou aquilo

pode ser aceito, ou, ao contrario, excluido” (S16, 2008, p. 261).

Nesta distingdo, quando falamos “do corpo afetado pela palavra” estamos entdo no
campo da interpretacdo freudiana, o que pode explicar a dor do organismo aliviada pela
descarga da palavra falada. Quando falamos do corpolinguagem, isso j& ndo pode entrar no
conjunto epistémico e epistemoldgico que a supde, posto que o Unico corpo tridimensional com
0 qual opera a psicanalise ¢ o Toro e 0 nd. Diz Lacan: “construir o sujeito como convém a partir
do inconsciente, ¢ de logica que se trata” (OE, 2003, p. 220) e s6 esse “aparelho 16gico”
construido da conta do que o desejo ndo pode dizer, nem mostrar, mas demostrar (S16, 2008,
p. 73). Este caminho o leva a definir o real como impossivel l6gico, um impossivel de

demonstrar.

b) Com a l6gica matematica as funcGes sdo reescritas, e nelas o simbolico ndo é
nem o simbolo nem o simbolismo de Freud. O simbolo de Freud é o signo
estavel e fechado, que depois de La interpretacién de los suefios, adquire um
lugar destacado na teoria sob a forma do simbolismo, tomada Scherner e
Volkelt, como ele indica (vol. V, 1992). Naquela época, o sonho trata de
elementos mudos que sdo suscetiveis de uma tradugdo fixa e constante: o
simbolo. Diz Freud: “Llamamos simbdlica a una relacidon constante de esta
indole entre un elemento onirico y su traduccidn, y al elemento onirico
mismo, un simbolo del pensamiento onirico inconsciente”?%’ (vol. XV, 1992,
p. 137). Freud chega a dizer que o simbolo é um conhecimento inconsciente
que estabelece comparacgdes entre diferentes fatos, comparacbes que séo
forjadas de uma vez por todas e permanecem disponiveis para uso do
individuo sempre que necessario. O simbolo € um modo arcaico de expressao,
antigo e desaparecido, no patrimdnio comum da espécie. E por isto que 0s
simbolos séo aquilo em comum dos homens através da filogenia “Lo que hoy
estd conectado por via del simbolo, en tiempos primordiales con
probabilidad estuvo unido por una identidad conceptual y lingiistica’?%

(vol. V. 1992, p. 357-358). Freud salienta que o simbolismo ndo é exclusivo

207 . 1 ~ ~ L
07 «Chamamos simbdlica a esta relacdo constante entre um elemento do sonho e a sua tradugdo, e ao proprio

elemento do sonho, um simbolo do pensamento inconsciente do sonho.” Tradug@o livre.
“O que hoje esta ligado por um simbolo, nos tempos primordiais estava provavelmente ligado por uma
identidade conceptual e linguistica.” Tradugao livre.

208
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dos sonhos, como também dos mitos, contos de fadas, a arte e as piadas, eles
sdo: uma heranga humana que vem da historia da espécie. Outra coisa bem
distinta é o simbolismo e o simbolico em Lacan. Na conferéncia de Yale, do

24 de novembro de 1975, sucede o dialogo seguinte:

PROF. DUPRE: Pero ése es el problema: ¢cudl es el estatuto exacto del simbolismo

de los matemas? ;Es un simbolismo universal o un...?
J. LACAN: Es un simbolismo elaborado, siempre elaborado por medio de letras.

PROF. HARTMAN: ¢Pero quid de las palabras? Incluso si la ciencia analitica
contiene unos matemas, esta la cuestion de la practica y de la traduccion de tales
matemas en practica analitica, que es verbal, ¢no es cierto?

J. LACAN: Hay sin embargo un mundo entre la palabra {le mot} y la letra.?®

Lacan trabalha com matemas, isto €, com letras com as quais elabora funcdes,
elementos chave para o pensamento, e também com a palavra, que constitui a dimenséo
simbolica. Com o simbdlico, Lacan introduz pela primeira vez na psicanélise a funcéo do Outro;
0 simbolismo de Freud néo se trata do Outro como funcéo (A barrado), mas de um sistema de
simbolos que sdo transmitidos hereditariamente, ou seja, pelos progenitores.?'® Para Lacan, a
ordem simbdlica é a cultura, isto é: o sistema articulado de ideologias, crencas, estruturas
elementares de parentesco, codigos, etc., mas ela é sustentada na rede de significantes. Lacan
(S22, 2002) 1€ em Freud que aquilo que manifestou como sendo sua realidade, sejam sintomas
reais, atos falhos ou qualquer outra coisa que esteja inscrita, sdo sempre simbolos, muito
especificamente organizados na linguagem e funcionando a partir do equivalente da articulagédo
do significante e do significado: a propria estrutura da linguagem. “;En verdad, esto quiza no
se nos aparecera suficientemente en su relieve, si no tratamos de ver a pesar de todo qué es,
del todo originariamente, el lenguaje!” (LACAN, 2002, p. 11-12). 2XCom esforco e “apesar de

tudo”, Lacan pode achar a linguagem.

209 “pROF. DUPRE: Mas esse € 0 problema: qual é o status exato do simbolismo dos matematicos? E um

simbolismo universal ou um...? J. LACAN: E um simbolismo elaborado, sempre elaborado por meio de
letras. PROF. HARTMAN: Mas e quanto as palavras? Mesmo que a ciéncia analitica contenha alguma
matematica, ha a questdo da pratica e da traducao dessa matematica em préatica analitica, que € verbal, ndo é?
J. LACAN: No entanto, ha um mundo entre a palavra {le mot} e a letra.”

O trabalho de Vallejo (2011) permite-nos compreender que, embora Freud nunca tenha abandonado o
postulado hereditarista, de influéncia de Lamarck, Haeckel e Darwin, a sua posi¢do a este respeito nunca
deixou de ser ambivalente. Freud exprime, por um lado, uma paixao pela filogenética ao ndo abandonar o
fator hereditério na sua conceptualizacao etiolégica da doenga, €, por outro lado, uma tor¢do do entendimento
classico deste conceito, no sentido em que reflete o caracter social (sexual) da natureza humana e acentua o
conflito da interacdosocial que se transmitegeracional mente do passado.

“Na verdade, isso pode ndo estar suficientemente claro para n6s se ndo tentarmos ver o que é, originalmente,
a linguagem!”

210
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Lacan encontra em 1920, no momento em que Freud fazia surgir “o segundo tempo”
na elaboracgdo da teoria analitica com a teoria do eu, o "das Es" a partir do qual comegamos a
perceber no interior do registo da relagdo simbolica, disse Lacan que “ha que manté-lo sempre”!
Lacan sugere manter o interior do registro onde se percebe que o sujeito resiste (522, 2002, p.
12), tal interior ndo é o interior do Ego de Freud, nem € esse conhecimento inconsciente que
durante os primeiros anos de seu trabalho, Freud mantém dentro do individuo e é projetado para
fora. Depois, a passagem para a segunda topica torna-se um Isso. Lacan pergunta qual é a
posicdo do inconsciente: "Nosso semindrio nao estava ‘la onde isso fala’, como sucedeu
dizerem por brincadeira. Ele suscitava o lugar de onde isso podia falar, abrindo mais de um
ouvido para escutar o que, na impossibilidade de reconhecé-lo, ele teria deixado passar como
indiferente” (E, 1998, p. 852). E continua:

A estrutura daquilo que se fecha inscreve-se, com efeito, numa geometria em que o
espaco se reduz a uma combinatéria: ela é, propriamente falando, o que ali se chama
de uma borda.

Ao estuda-la formalmente nas consequéncias da irredutibilidade de seu corte, nela
poderemos reordenar algumas fungdes, entre a estética e a logica, das mais
interessantes. Nisso percebemos que é o fechamento do inconsciente que fornece a
chave de seu espaco e, nomeadamente, a compreenséo da impropriedade que ha em
fazer dele um interior (E, 1998, p. 852).

Com a borda, Lacan afirma que quando se trata de inconsciente ndo ha nada dentro,
nem dele, nem do corpo, eles ndo contém nada. De fato, estdo condicionados pela introducéo
da funcdo do Outro, mas continuaremos com isto no ponto seguinte. Agora, 0 que tentamos
recuperar com o papel da funcdo e do simbdlico é a critica da instancia onde uma teoria, tal
como vimos que por exemplo com Nasio, assume um signo fechado da representagdo no
aparelho psiquico, indo do modelo de lesdo médica e de lesdo representacional as teorizaces
de Lacan sem quebre. As fun¢des impedidas no corpo como organismo, a continuidade
energética que confunde o corpo e 0 eu que o possui, as sensacles fisicas que circulam e
atingem as representacdes no aparelho psiquico e seu inverso, a metafora do microscopio como
mapa orientador da localiza¢do do eu que contém as representacdes, sdo elementos suficientes
para aquelas leituras que, passando de Freud para Lacan, afirmam que existe para a psicanalise

um organismo a ser considerado.

Vamos tomar o exemplo da chamada lesdo muscular, que como vimos

anteriormente Nasio se atreveu a desenhar no homunculo freudiano. Com esta leitura, um
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exemplo do tratamento que pode ser dado pela psicanalise é descrito por Medeiros como a

sequir:

apreendemos a lesdo como sendo da ordem do real, configurando-se como um
acometimento de carater imperativo ao infringir dor no sujeito (VILANOVA, 1997).
Afinal, quando alguém quebra uma perna, um braco ou qualquer parte do corpo, ou
quando tem uma lesdo de pele, como queimadura, corte etc., impreterivelmente a dor
se impde. Logo, resta a questdo de como podemos compreender a dor oriunda da lesdo
pela psicanalise? (2020, p. 120).

Este exemplo é suficiente para apresentar os problemas que temos desenvolvido,
que sdo os de uma leitura que afirma uma continuidade substancialista, sendo o sujeito o agente
que sofre e 0 organismo como sendo o real, chamado “o real do corpo”. Estas leituras localizam
a dor como um efeito da lesdo, em um sentido médico indiscutivel. O diferencial psicanalitico
¢ apenas 0 agregado do que o médico ndo contemplaria "correspondéncias psiquicas"

(MEDEIROS, 2020, p. 120).

Eidelsztein (2015) propde que entre 1900 e 1920 ha uma viragem biologista em
Freud 212, que se impds no Ocidente no século X1X, razdo pela qual ele passa para um modelo
tridimensional do ovo, que seria plano por ser um corte sagital. O ovo psiquico é concebido por
Freud como um corte sagital do aparelho psiquico para poder aprecia-lo a partir do interior. O
ovo de Freud ndo € o mesmo que o Toro de Lacan, embora ambos possam ser desenhados e
apresentados como tridimensionais, como um corpo. Nao € a mesma coisa porque 0 ovo é uma
analogia do aparelho psiquico dentro do corpo organico e em Lacan é apenas linguagem e
estrutura. Ndo é a mesma coisa porque para haver né teve de passar o corte linguistico e
matematico de 1950, muda a nocdo de tempo, espaco e matéria, € com estes o par interior-
exterior. Se assumirmos que o corpo para Lacan, ao menos entre 1970 e 1980, é imaginario. O
corpo que € cortado, lacerado, machucado, é imaginario, o que significa que ele mantém uma

relagdo de ndo entrecruzamento com o real e o simbdlico, da seguinte maneira:

212 56 lermos a tese de Salzano (1999) citada acima, ela explica porque é que tudo é escrita, representacéo, trago,
sem contradicdo, porque os textos lidos correspondem ao periodo entre 1891 e 1895.
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Figura 9 — Representa¢do do ndo entrecruzamento entre o real e o simbolico

Fonte: La Troisieme, 1975, p. 15.

Nos desenvolvimentos que Lacan realiza do n6 borromeano desde o Seminario 20
(1972-1973) até o Seminario 27 (1979-1980) o corpo se localiza na consisténcia do imaginério,
ou seja, 0 corpo é o maior (mas necessario) engano para o falasser. Como vimos no capitulo 1,
corpo é constituido com base na imagem do outro, sem a qual o eu ndo poderia advir, de tal
modo que a causa origem do eu fica fora e ndo no ndcleo do corpo. A dialética da identificacdo
tem um engano duplo: o primeiro é o corpo do outro unificado no “J’est un autre” de Rimbaud.
Com essa frase, 0 eu e 0 corpo séo distanciados (E, 1998, p. 118). Particularmente, nos interessa
determos no segundo engano: 0 “eu” desconhece que a sua imagem € a do outro e que a sua
unidade € ilusoria. Poderiamos formular assim: o engano é a sensacdo do corpo biologico da
nossa cultura ocidental. O corpo do falasser aparece como um corpo consistente e com
sustancia, mas, reconhecido o engano a psicanalise s6 pode considerar a solidez materialista
ndo sustancialista, quer dizer, a matéria das cadeias significantes e seus objetos: as sensagdes
qgue importam sdao determinacbes e condicionamentos que sao linguisticos. Em umas das

conferéncias de Yale, do 25 de novembro de 1975, Lacan diz:

La geometria (...) eso tiene mucho que ver con el cuerpo.

El cuerpo tiene como propiedad que se lo ve y mal. Uno cree que es una sopladura,
una bolsa de piel. Aqui se trata de soporte, de figura, es decir de imaginario, con un
material que yo postulo como real (p. 40).21

213 «p geometria [...] tem muito a ver com o corpo. O corpo tem como propriedade ser visto, € mal. Pensamos
que ele é um sopro, um saco de pele. Aqui é uma questdo de suporte, de figura, ou seja, imagindaria, com um
material que eu postulo como real (p. 40).
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A consisténcia dd ao corpo a sensacdo de unidade como real, ndo como “o real”.
Neste momento, Lacan esta propondo outra geometria, onde “el cuerpo, el parloteo y lo real se
vayan cada uno por su lado, se pierden...” (p. 41). No seminario 22, poucos anos antes ja tinha
dito que a verdadeira consisténcia do corpo € a do toro-tripa (2002, p. 11). A nova topologia

do corpo é assim:

Figura 10 — A nova topologia do corpo

=@

Fonte: S22, 2022.

N&o se trata de um saco ou esfera (corpo do individuo) separada de um exterior
(mundo), se trata de um tubo que submergido no espaco tridimensional o buraco comunica o
exterior e o interior. Com esta nova figura, e depois com a garrafa de Klein, as perguntas se
renovam: onde estd a linguagem, o Outro, matéria das sensacGes, dentro ou fora? Lacan,
convoca a ndo esquecer que ESTAMOS no imaginario (1975, p. 11). A topologia permite que
a estética, isto €, que o que sentimos ndo seja transcendental e esteja ligado a contingéncia. Mas,
a estética (ou a sensa¢do) ndo é de um corpo so, ha ainda o Simbdlico e a ex-sisténcia do Real
sem as quais o corpo-imaginario simplesmente néo teria dor (p. 12). Isso muda tudo: se o corpo
¢ imaginario e o “eu” esta descentrado, se esta fora e no outro, como é possivel afirmar a dor —
energia desconhecida e inefavel — que torna o corpo organico um todo eu-dor? Como é possivel
continuar com a topologia da esfera que esta tltima no¢do implica? Se o corpo nao é real, mas
imaginario e o “eu” ndo é confundido com o sujeito, que é onde d6i? O substancialismo do eu
corporeo ndo € mais logicamente sustentado. Doi 0 engano, a ex-sisténcia do corpo e a constante

insisténcia da presenca do Outro como um buraco?*4,

No Seminario 22 se diz “lo que se cogita es de alguna manera retenido por lo
Imaginario como enraizado en el cuerpo” (S22, 2002, p. 2)?*°, poderia evocar esse outro corpo
de Descartes, o corpo das sensacdes, esse eu corporal que engana. O corpo cogita “eu sou”, sou

0 imaginario do corpo; Lacan adverte: “a ideia de si como um corpo tem um peso [poids]” (S23,

214 Continuaremos esta ideia no préximo capitulo.

215« que ¢ cogitado ¢ de alguma forma retido pelo imaginario como enraizado no corpo”.
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2007, p. 146). E claro que ndo se trata de negar que ha uma realidade onde “peso” é quilograma
e é onde corpo pode, segundo o principio de Arquimedes, ocupar um espaco e deslocar volume
de 4gua, nem se trata de negar os resultados de um estudo médico-tecnoldgico que mostra uma
fissura no musculo, chamada "desgarramento™, mas de marcar os limites dentro dos quais a
psicanalise pode operar. Isto parece demasiado 6bvio, bastaria dizer que um analista ndo precisa
ler um ultrassom ou qualquer outro estudo, mas o problema é quando ninguém hesita em dizer
que o desgarro esta no real, ou que um corte na carne e quando “¢ cortado o real” o real sendo
0 organico e, portanto, o analista poderia trabalhar com ele. Este € o problema com o qual vamos
lidar, que traz o germe energético da continuidade das substancias, no passo espontaneo de
Freud a Lacan, e a recuperacdo forcada de um corpo de outra epistemologia, empirica e
substancialista. Reconhecer o simples, mas arriscado, ato de Freud ter deixado a fisiologia a

cargo de Fliess bastaria, pelo menos, como um primeiro corte.

Pontalis (2005) e Aubert (2017) consideram que, apesar das contribui¢des de Freud
sobre a dor, existe uma resisténcia no campo da psicandlise para trabalhar neste assunto. A
questdo é: que dor e que psicandlise? E que epistemologia? Com a dor como paradigma de
continuidade entre corpo e mente, presente na ambiguidade freudiana, trata-se do corpo afetado
pela palavra e a dor como uma realidade que se confunde como o real. Estas posi¢des afirmam
que a dor, que ndo € outro sendo a do senso comum ou médico, deve ser ouvida pelo analista
para dar uma interpretacao singular. E apenas uma extensao da dor da biologia que, em primeiro
lugar, como qualquer psicologia, parte do lugar comum do ser humano "se ha dor ha ferida",
como um fato natural do organismo, e dai tenta recuperar os sentidos como um meio de traduzir
um signo da linguagem corporal. Se se trata apenas do corpo organico afetado pela palavra,
entdo estamos no reino da psicologia, mesmo que ela possa ser justificada por citagdes de Freud
e até mesmo de Lacan. Outra posicdo, e isto € fundamental, é uma posicéo e ndo uma verdade
ultima, uma posicdo tedrica, ética e politica, é considerar a dor ndo como um dado 6bvio do
organismo, mas como uma dor elaborada em transferéncia, no que € possivel elaborar em uma
analise. A ideia do corpo como si mesmo tem um grande peso para o falasser (523, 2007) e ndo
se trata de esquecé-lo, mas de revisar sua constitui¢do epistémica e os instrumentos “de
medida”. O si mesmo é a representagdo um corpo pesado e padecente do ocidente, um corpo
permanentemente aliado que procura obter alivio. Neste sentido, Freud contribuiu ao dizer que
a vida é o que procura evitar o desprazer, mas dirige-se para a morte, por isso é conflituosa e
dolorosa. O corpo do ser humano que exige satisfagdo, a substancia viva que empurra e a cultura

que se opde a ele. Também, a pulsdo e a libido que ndo deixam tracos no “entre” o corpo e a
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alma e a dor que se assemelha e, por isso, permanece inefavel. N&o se trata de ndo ouvir as
explicacGes bioldgicas e fisioldgicas que sdo ditas, mas como parte do bla bl bl& fundamental.
Se a constituicdo do ser moderno ocidental esta atravessada por uma relagdo ao corpo biologico,
o discurso médico e psicologico do corpo, governando o que € por eles chamado de “vida”, que
mais seria possivel sendo ouvir o que esta sendo feito com isso? O resultado de uma radiografia,
a explicagdo de uma ruptura muscular também pode entrar numa anélise, mas sé como parte da

cadeia significante.

A passagem do corpo tridimensional para o corpo feito de linguagem, isto &, a
consideragdo do corpo da metafora e da metonimia como o corpo bidimensional da dit-
mension, implica a localizacdo da Unica questdo possivel para a psicandlise: a letra. Neste
sentido, a psicanalise no sentido rigoroso, nao introduziria uma leitura diferenciada no discurso
biomédico e produziria contribuicdes sobre as dores que afetam o sujeito, porque diretamente
a psicanalise ndo trabalha com a dor médica, ela ndo pode ser o objeto de sua teoria. A partir
disso podemos deduzir a impossibilidade do chamado “trabalho interdisciplinar”" quando o

objeto ndo é compartilhado.

Propomos pensar na dor que, de estar num corpo, estd em um corpo que 0 sujeito
ndo possui como propriedade. Quando a pergunta pela localizacdo da dor é respondida com
“carne”, “musculo”, “o0ss0”, “substancias circulantes”, “neuronas”, etc., o problema ¢ aplanado
e a unido, o elo criador, é esquecido, ou seja, uma dimensdo pré-discursiva é assumida, ainda
que “carne”, “musculo”, “osso”, “substancias circulantes”, “neuronas”, etc., ainda que estes ja
estdo num discurso. Este exemplo de lesdo, como aquele da lesdo esportiva, mas também
qualquer outra, como das histéricas de Freud sem uma ferida verificavel, nos permite distinguir
posigdes epistémicas e epistemologicas. A dor localizada na “carne” s6 pode ser muda, s6 pode
responder ao equilibrio mudo do organismo e, portanto, ao automatismo bioldgico e ao
voluntarismo psicolégico, enquanto que, se assumimos que um corpo é recortado, algo da dor
podera ser dita — ou seja, elaborada — em transferéncia entre (pelo menos) dois, nos jogos da
lingua. Poderiamos dizer que ha um corpo ndo-vivo que pode abrigar a dor significante, a

negatividade desse corpo que ndo é possuido, 0 que entdo cria a ferida e ndo o seu reverso.

A responsabilidade do sujeito ante a dor

Interessa-nos a dor uma vez que se apresenta no discurso analitico, mas tambeém

popularmente, como afeto intransmissivel, incomunicavel e proprio do padecente. Com o



200

problema da alteridade e do Outro, presente na psicanalise de Lacan, procuramos ir do assunto
estrutural a um assunto ideoldgico, quando o solipsismo da dor aparece solidario ao discurso
neoliberal. Nesta oportunidade, e depois de ter apresentado o argumento da dor na geometria
do individuo, analisaremos uma possivel consequéncia a proposito da denominada
“responsabilidade subjetiva”. Para essa elei¢do se colocou em jogo a seguinte hipdtese: 0 uso
na psicanélise do operador "responsabilidade subjetiva™ é possivel quando o sujeito se confunde
como pessoa, homem, agente, com um individuo biologicamente disposto, que implica supor
que cada um em seu interior: sente, sofre, deseja, etc., € produto de uma leitura que é forcada

pela ideologia do individualismo moderno.

Tal como vimos com anterioridade, a dor em Freud reemite a um “si mesmo” € a
um Eu portador e afetado que isolaria ao individuo; a imagem, criticada por Lacan, da bolha
fechada sobre si toma grande dimens&o. Isto se apresenta com claridade para o caso do luto,
nos textos Duelo y Melancolia e Inhibicién, sintoma y angustia, mas est4d presente na
constituicdo no que entende por sujeito. Neste Gltimo texto, a dor é apresentada como “la
genuina reaccion frente a la pérdida de objeto” (vol. XX, 1992, p. 159) e é para o luto
especificamente uma dor que ¢ uma separacao do objeto “porque ¢l ya no existe mas” (p. 160).
Nos dois textos se repete a mesma afirmacdo: é preciso realizar um trabalho [Trauerarbeit]
(vol. X1V, 1992); este trabalho é parte do sentido mais comum hoje sobre as possibilidades de
“sair” do luto, assim como a consideragao de um “esfor¢o” que o enlutado deve fazer para isso.
Se atendemos a propria etimologia do termo, "trabalho™ deriva do latim tripaliare, "a tortura”,
que por sua vez vem da palavra tripalium, "um instrumento de tortura composto de trés
madeiras" (COROMINAS, 1987). Em nossa cultura ocidental ndo é facil de representar o
trabalno como um caminho simples e para a satisfacdo, sendo uma atividade rotineira,
persistente e inevitavel, também, as vezes, sobrecarregada de dor e sofrimento. O trabalho de
luto, como Freud o chamou, envolve uma elaboracéo intrapsiquica dolorosa indispensavel e
quase inevitavel para sua noc¢do de salde e bem-estar subsequente da psique humana. Mas, 0
trabalho de Freud alude ao gasto, que € intrapsiquico, e ndo tem nada a ver com um trabalho ou
esforco consciente que a pessoa deveria fazer. E precisamente Freud quem reconhece como
efeito do luto, em seu modelo energético, grandes desvios da libido do comportamento
"normal’: tristeza, dor, desinteresse no mundo externo; assim como inibicdo da capacidade de
trabalhar (criar, produzir) e da capacidade de amar. Portanto, trata-se do destino da libido, que

também envolve inibi¢des do eu.
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Como vimos nas sec¢@es anteriores, Freud (1914) ja apontava o carater narcisista da dor.
Nesta descri¢do, quando a dor se diferencia da angustia ou do sofrimento é porque designa um
“além” que se apresenta num radicalismo que destréi os lagos entre os afetos e as
representacdes: € vivida como pura, passivel de excluir o outro, se apela a um nucleo indizivel
e ndo representativo que o faz viver como o mais pessoal e intransferivel. Para Freud, o ser
humano esté sozinho diante da morte e diante da vida; o mito pessoal do neur6tico esté 1a no
lugar deixado vazio pela perda do ritual, sem uma dimensao coletiva. Jean Allouch, em Erdtica
del duelo en tiempos de la muerte seca (2011), questiona Freud por ndo incluir em seu estudo
o ritual, a dimens&o publica do luto. Entendemos necessario destacar que os desenvolvimentos

de Freud tém lugar no momento da emergéncia do sujeito da ciéncia.

O solipsismo de Freud também ¢é visto na critica de Allouch a esta "prova da
realidade", entendido como “realidade” a pura percep¢ao e lugar comum, onde a inexisténcia
do outro é um fato que pode ser verificado sem mais delongas e por todos. O que queremos ndo
é replicar aqui o que pode ser lido em Allouch (1995), mas destacar o fato de que o individuo
de Freud ndo reconhece a inmix¢ao. Freud toma o outro, o semelhante e o corpo organico que
desapareceu e Allouch torna presente o problema da existéncia/in-existéncia do Outro. EXiste
ou ndo existe alteridade? E, se houver, que alteridade esta envolvida? Nesta linha, perguntar
sobre a dor precisa, no minimo, colocar o sujeito, o outro e o Outro na equacao, para colocar

em questdo o solipsismo. Ja em seus primeiros seminarios, em 1954, Lacan advertia:

Né&o fiquem embasbacados com isso, ndo se ponham a espalhar pelas ruas que [eu] é
um outro — isso ndo produz nenhum efeito, creiam-me. E, além do mais, isso ndo quer
dizer nada. Porque, primeiro, é preciso saber o que quer dizer isso —um outro. O outro-
n&o se deleitem com este termo.

Ha um de nossos colegas, de nossos antigos colegas, que tinha transado um pouco
com os Tempos Modernos, a revista do existencialismo, como se diz, e que nos trazia
como uma audacia a de dizer que, para que alguém pudesse ser analisado, era preciso
que fosse capaz de apreender o outro como tal. Era um sabichdo, esse ai. A gente
poderia ter perguntado a ele — O outro, 0 que é que o senhor quer dizer com isto? — é
seu semelhante, seu préximo, seu ideal de [eu], uma bacia? Isso tudo sdo outros (S2,
2010, p. 17).

Seria impossivel tragar aqui o que Freud e Lacan desenvolveram sobre sua possivel
elucidacdo, mas, de qualquer forma, perseguimos alguns pontos que nos permitem avancar;
como diz Vassallo (2015), isolar temas implica uma forgagem, a unica maneira de abrir
ranhuras dentro de um longo patriménio cultural. Nisto e com respeito ao luto, pelo menos para
0 Ocidente, como Agambem (2007) resgata e Allouch (2011) lembra, Freud fez seu trabalho.

O luto é, depois de Freud, mesmo sem té-lo lido, um conhecimento psicolégico e popular:
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Sin quererlo, los psicologos han hecho de sus analisis del duelo un documento
histérico, una prueba de la relatividad histdrica. Su tesis es que la muerte de un ser
querido es un desgarramiento profundo, pero que cura naturalmente, a condicién de
que no se haga nada para retardar la cicatrizacion. El enlutado debe habituarse a la
ausencia del otro, anular la libido, fijada obstinadamente todavia sobre el vivo,
“Interiorizar” al difunto. Las perturbaciones del duelo sobrevienen cuando esta
transferencia no se hace: “momificacion” o, por el contrario, inhibicion del
recuerdo. Poco importan aqui estos mecanismos. Lo que nos interesa es que nuestros
psicélogos los describen como formando parte, desde toda la eternidad, de la
naturaleza humana; como un hecho natural, la muerte seguiria provocando entre los
mas allegados un traumatismo tal que solamente una serie de etapas permitiria
curarlo. Corresponde a la sociedad ayudar al enlutado a franquear esas etapas,
porque él no tiene fuerza para hacerlo completamente solo (ALLOUCH, 2011, p. 59).

Em mais ou menos palavras, isto descreveria o que acontece no luto, um fenémeno
que é muito frequentemente representado no cinema e na literatura, e que convoca mecanismos
de identificacdo. Um processo e etapas mais ou menos identificaveis sdo reconhecidas, de tal
modo gue a representacdo de um trabalho doloroso, que é apresentado como interno, que leva
tempo e que é individual € comum. Pensar na dor em termos de propriedade individual é

problematico para a teoria psicanalitica, pois ela desconsidera postulados fundamentais como a
noc¢édo do sujeito, o outro-semelhante e o Outro.

Tal como vimos, o individuo que carrega isolado uma dor é topologicamente uma
esfera, numa relacdo/néo relacdo entre um Eu e um outro, um interior e um exterior, que Lacan
foi capaz de rever em seu retorno a Freud. A esfera é o que prescinde da topologia (LACAN,
OE, 2003, p. 484). Tomemos novamente duas das hipéteses capitais de Lacan: se o inconsciente
é o discurso do Outro (E, 2003), e se o sujeito (assunto) é, em Gltima instancia, aquele que esta
entre dois significantes, a referéncia espacial ndo pode ser a esfera freudiana com seu par
exterior-interior. Se o corpo advém de onde o vivo é levado para o campo do Outro, ou seja, de
onde ele é levado pela linguagem e pelo efeito significante, nosso objeto "dor" deve entdo partir
do reconhecimento do corpo em sua constituicdo significante e sua diferenciacao do organismo,
0 que pressupde pelo menos uma consideracdo topoldgica chave: a rejeicdo do par interioridade
psiquica/exterioridade do corpo, o Eu/o outro-similar. Ou seja, o problema do individuo como
esfera, a fim de abrir espago para o sujeito como efeito do significante. Em 1955, Lacan
diferencia "o outro pequeno” (com letra minuscula) e "o outro grande" (designado com o A de
Autre), sendo o primeiro um reflexo ou projecdo do Eu, inscrito na ordem imaginaria, 0 que
leva a problematizagdo da chamada intersubjetividade. Em A Logica do Fantasma sera dito
que:

O termo de intersubjetividade, com os equivocos que mantém na ordem psicologica,
e precisamente, em primeiro plano, aquela que desde sempre eu designei como uma
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das mais perigosas a assinalar, a saber, o estatuto da reciprocidade, bastido de tudo
que, na psicologia, ¢ feito do melhor modo para assentar todos os desconhecimentos
relativos ao desenvolvimento psiquico (S14, 2008, p. 174).

E mais tarde ele esclarece: “Certamente, isso de modo nenhum vai no sentido de
um solipsismo, mas justamente no sentido de saber do que se trata relativo a esse grande Outro”
(S14, 2008, p. 175). Um retorno ao solipsismo seria um retorno a esfera, 0 que a entrada do
Outro ndo permite. A reordenacao tedrica de Lacan com Hamlet nos permite questionar todo o
senso comum e psicologico sobre o luto, sobre a suposta relacdo entre pessoas que perderam
algo ou alguém. Em O desejo e sua interpretacdo (1958-1959), Lacan da um salto ao apresentar
sua tese sobre os registros: real, simbdlica e imaginaria. Desta forma, o Outro da linguagem —
gue ndo é o semelhante — € introduzido, com sua antecedéncia simbdlica de incidéncia na
constituicdo do inconsciente. Outra topologia e outra relacao, de inmixion Lacan (S6, 2016)
diria que ndo pode deixar de ter efeitos na revisdo da dor no luto solitério e o trabalho enérgico
do processo interno e individual que ndo é facilmente sustentado: existe o significante. Isto
rompe com a diade do individuo — objeto perdido, com outros lacos estruturais, onde o desejo
também pode encontrar seu lugar. Lacan, com Hamlet, € a operacdo Idgica, epistemoldgica e

ética que nos permite questionar a dor no individuo, na substancializagdo do Eu e do ser.

Como foi observado acima, o apelo de Lacan para estruturar, a fim de distanciar-se
dos postulados da psicologia do Eu, dissolve a tendéncia para compreender a dor do luto com
as metaforas espaciais do interior, ou profundidade, do individuo. Por que insistir nisso? Porque
nos permite distanciar-nos do psicologismo simpéatico mais comum e repensar outras
consequéncias epistemolégicas e ideoldgicas. A pandemia deixou claro, mais uma vez, que a
dor é politica, como ensaiou Sontag (2003) no seu célebre "Diante da dor dos outros”. Morte, a
dor da perda, a impossibilidade do ritual funebre, a precarizacdo da vida parece nao atingir a
vida do espectador neoliberal, neste sentido é possivel dizer, pelo menos provisoriamente, que

0 luto Freudiano lhe calga bem.

Vale a pena fazer uma pausa para considerar as ambiguidades, caracteristicas do
trabalho de Freud. N&o podemos ignorar que Freud propde uma certa indissociabilidade entre
o individuo e a sociedade, que é filogenética, assim como a importancia dos outros na
constituicdo subjetiva (mae), como Lacan apontou “descobriu no homem o peso € o eixo de
uma subjetividade que ultrapassa a organizacdo individual como soma das experiéncias
individuais, e at¢ mesmo como linha do desenvolvimento individual” (S2, 2010, p. 61). Lacan

recorreu a este ensino para falar da subjetividade, um conceito que ele mesmo discutiria e
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revisaria mais tarde para separa-lo da psicologia, ndo se trata de multiplex individual — esferas
interatuando. O ovo do individuo, com o mundo fora, conduz a leituras da dor no solipsismo
do individuo, onde a responsabilidade tem lugar. A expressdo "responsabilidade subjetiva”, ndo
é uma expressao utilizada por Freud nem "responsabilité subjective™ por Lacan, sim, neste
ultimo, é possivel de achar "sujeito responsdvel” e "responsabilidade do sujeito”
(EIDELZSTEIN, 2021). De fato, é um termo do campo juridico que reconhece a existéncia de
um garante de outro ou de si mesmo frente a alguém, o que supde que as condutas do individuo
tém consequéncias e obrigacdes a serem assumidas. Isto vai necessariamente associado a ideia
de culpa, quando o individuo é causa. Quando a psicanalise visa localizar a "cumplicidade do
ser falante™ com seu sintoma, queixa ou padecer, ela é confundida com o Direito, dito de outra
forma, trabalha com o sujeito do direito e da psicologia. O falasser € colonizado pelo suposto
dominio do Eu, dotado da qualidade de permanéncia, o inconsciente lido como saber desvelado
que "eu reconheco”. Quem € o responsavel é a pergunta. Se o sujeito é o que um significante
representa para outro significante, se ele existe porque é causado pelo significante, mas também
fora dele, sendo apenas um suposto efeito do ato pelo qual ele é solicitado a responder (mesmo
que reconheca que nao foi seu agente) a propria nocao de “sujeito responsavel” ¢ ilogica. No

Seminario 17, Lacan diz:

Foi isto mesmo que Freud descobriu justamente em torno de 1920, e que é, de algum
modo, o ponto de inflexdo de sua descoberta. Sua descoberta foi ter soletrado,
escandido o inconsciente, e desafio a dizerem que isto possa ser outra coisa que nao a
observacdo de que hd um saber perfeitamente articulado, pelo qual, falando
propriamente, nenhum sujeito € responsavel. Quando de repente um sujeito chega a
encontrar, a tocar esse saber que nao esperava, ele fica, pois bem, ele que fala, fica
bastante desconcertado (S17, 1992, p. 73).

A questdo que se coloca aqui € sobre a ligacdo entre estrutura e ideologia, quando

para o individuo a dor € propria interna e inefavel. As consequéncias disto sdo, a0 menos:
a) a responsabilidade ante uma dor propria, € seu reverso;

b) a representacdo da dor dos outros como estrangeiros. A dor pertencente a
outros como individuos e nao transmissivel e solidario com o "cada um por

si" do neoliberalismo.

A estrutura esférica, que representa topologicamente o individuo freudiano, nos
permite pensar em um efeito de solidariedade com o neoliberalismo. O sujeito de Lacan € aquele
da ciéncia moderna — e dizer histérico — mas ndo da verdade, é aquele assunto [sujet] que surge

pela entrada na linguagem, sujeito sem naturalidade, da falta constitutiva que Lacan (S6, 2016)
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aludiu a dor de existir. N&o significa ignorar os efeitos das conjunturas historicas que moldam
o sofrimento, de um lado, o corpo moderno como corpo biolégico que suporta a dor inefavel,
do outro, o imperativo “empreendedor” do eu autossuficiente do neoliberalismo que, entre
outras coisas, oferece ao doente varias técnicas farmacéuticas ou naturalistas de alivio da dor

que permitiriam a autogestdo do sofrimento, que nunca bastam.
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CAPITULO 6. DE(S)VELAR (D)A DOR

Desde o inicio deste texto, perguntamos se havia um lugar para a dor no discurso
psicanalitico, aquele que hoje tentamos pensar, o que nos levou a colocar em questao a natureza
epistemoldgica da nomeacéo e seu lugar na estrutura das teoriza¢6es. Vimos que na textualidade
de Freud ha, explicitamente, pelo menos em alguns momentos de seus desenvolvimentos, um
trabalho direto e também lateral sobre a dor, que joga com o conhecimento da fisica e da
fenomenologia— proveniente do conhecimento de seu tempo — e um inconsciente que esta sendo
elaborado. Podemos dizer, neste ponto que, com variagdes, a dor em Freud contém uma
dimensdo claramente energética que atravessa 0 corpo, mas que ndo preenche todas as
condicBes newtonianas, ou seja, €, em Ultima instancia misteriosa, pois ndo se trata apenas de
uma res extensa gque se mobiliza. Embora concordemos que a presenca no pensamento de Freud
de uma dor interna ao corpo fisico como um organismo seja inegavel, como Eidelsztein
defenderia vigorosamente, tampouco podemos esconder 0s conceitos vazios que também fazem
parte do mesmo corpus e furam as totalizagdes. E por meio desses desdobramentos, da peste —
carregada de incongruéncias, contradi¢des, sonhos e conjecturas que a linguagem permite — que

Lacan pode fazer uma outra psicanalise, que também néo escapara aos impasses.

Até aqui, quisemos mostrar como a descontinuidade entre os desenvolvimentos de
Freud e Lacan ndo nos permitiria, epistémica e epistemologicamente, falar de "dor" como um
objeto compartilhado. A novidade que da origem a psicanalise inclui, em termos amplos de
espaco, tempo e matéria, uma diferenca radical com as conjecturas de Lacan, uma distin¢do
gue, como as noc¢oes de sujeito e corpo, se abre para muitas outras. Procuramos mostrar como
esse corte nos permite marcar uma distancia em relacéo ao senso comum ocidental que localiza
a dor no corpo do sujeito, para o qual Freud contribuiu. E a partir desse diagndstico que
poderiamos dizer que Lacan elaborou o engano do corpo: o ser humano tem um corpo, préprio
e individual, com um funcionamento que é explicado pelo conhecimento cientifico, ou seja, que
ocupa um lugar no espaco e funciona com suas energias especificas — conhecidas ou
misteriosas. Ao mesmo tempo, esse corpo contém em si uma dor inefavel, paradoxal mutismo
do organismo. Como consequéncia disso, algumas leituras relacionam esse mutismo com "o
real do corpo™, com o inconsciente como estando dentro desse corpo que se mostraria com sua
linguagem corporal como, por exemplo, a psicossomatica, retornando a uma dimensao pré-
discursiva onde sensagdes, como a dor, que ndo encontrariam palavras, poderiam ser

encontradas. Se a estrutura do sujeito padecente é dividida internamente (individual), entdo o
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inconsciente e a pulséo sdo internas ao corpo — substanciais e investidos de energias — e a
linguagem e o Outro fazem parte da realidade externa; consequentemente, toda a proposta de

Lacan deve ser rejeitada.

As paginas anteriores e as que se seguem buscam estabelecer os fundamentos que
nos permitem distinguir a "dor", que é de enorme valor porque responde ao modo moderno de
entender a vida, daquela que Lacan encontra nos ditos de Freud, a partir da qual ele pode
elaborar outros objetos e problemas. Embora parte disso ja tenha sido adiantado nos capitulos
anteriores, interessa-nos, neste capitulo, focalizar o que pode ser a "dor" como objeto de uma
teoria que sustenta que: o inconsciente é o discurso do Outro; o desejo é o desejo do Outro; o
gozo como gozo do Outro e fora do corpo; a pulséo é o eco no corpo do fato de que ha um dizer;
0 sujeito esta dividido entre o saber e a verdade etc. Tudo isso nos obriga a revisitar qual modelo
funcionard como fundamento orientador das concepc¢des psicanaliticas e praticas derivadas,
sejam elas psicanaliticas ou outras que afirmam se basear nelas. O percurso escolhido?'® nos

permitiu elaborar os seguintes cenérios:

a) A ferida em questdo é significante. Para que haja um corpo, deve haver uma
inscri¢do significante e essa marca fere, corta 0 corpo como a unica mateéria.
Se existe um corpo que doi € aquele que entrou na linguagem e, portanto,
esta ferido/marcado para sempre. Essa ferida ndo é encontrada com a técnica
médica, nem na época de Freud nem agora, ela é estrutural e s6 pode ser

escrita.

b) A frase comum "a dor ensina o corpo" implica que ha um saber em jogo. Se
ha um saber, S2, ha um Outro. Talvez seja por isso que o Outro é o corpo
(Lacan) e que ha dor porque o Outro esta l4. Lacan diz que na dor ha sujeito,

portanto, € necessario recuperar o par S1 — S2.

c) A dor em sua representa¢do moderna ¢ a da sensibilidade como um sentido
corporal interior e inefavel, é o que funciona discursivamente na repeticéo
de sua aparente inacessibilidade, que deixa o individuo no solipsismo dos
corpos dos outros, sim o Outro. Por outro lado, e com Lacan, a dor sentida
pode ser a do sens do sentido e do sens da sensibilidade, ou seja, o efeito do

significante. Se ha um Outro, o eco de que ha um dizer ressoa no corpo, mas

216 N&o 6 a prépria dindmica da pesquisa que condiciona os caminhos possiveis? A escolha é forcada.
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ndo tem articulacdo, é da ordem da lingua. Reconhecer a dor como um
pseudo — pulsdo € reconhecer nela um enigma. Que desvela a dor, que

“ensina”, sendo que para o falasser so6 ha véu?

Uma dit—-mension velada

No 16 de fevereiro de 1966, Lacan fez um discurso na Faculdade de Medicina, na
Salpétriere?'’, e, ao se dirigir a uma plateia de médicos, assinalou que a fungdo do médico esta
ligada ao que ele chamou de “demanda”. Ali ele explica que o problema que a psicanalise pode
trazer para a medicina € a discordancia entre a demanda e o desejo, no que ele chama de campo
do Qutro e que faz juncdo com o polo do gozo (1966). Com essa confluéncia entre o desejo e 0
gozo, apresenta-se o que é fundamental para Lacan pensar a medicina: o campo do Outro como
excesso de linguagem. Podemos lembrar agora, como apontamos no capitulo 3, que Freud
pensava a dor como um excesso, mas ela ndo tem o mesmo sentido para Lacan. Voltando a

Freud, ele lembra que é nesse lugar do Outro que o principio do prazer adquire valor,

¢ Qué se nos dice del placer? — que es la menor excitacion, lo que hace desaparecer
la tension, lo que més la atempera, es decir, lo que nos detiene necesariamente en un
punto de lejania, a muy respetuosa distancia del goce. Pues lo que yo Ilamo goce en
el sentido en que el cuerpo se experimenta, siempre es del orden de la tensién, del
forzamiento, del gasto, incluso de la hazafa. Indiscutiblemente hay goce en el nivel
en que comienza a aparecer el dolor, y sabemos que es solamente a ese nivel del dolor
que puede experimentarse toda una dimensién del organismo que de otro modo
permanece velada (1966, p. 17).21

Em 1971, em Estou falando as paredes, Lacan esclarece sua leitura do principio do
prazer que, longe do hedonismo, consiste de fato em um principio de desprazer. Freud diz que
se trata de diminuir a tensdo e Lacan o questiona, perguntando: "de que gozar, sendo de que se
produza uma tensao?” (2011, p. 29). O fato de haver tensdo ¢ o principio do gozo. Essa tensdao
é experimentada quando a dor se manifesta como excesso e franqueamento. Essa citacdo, por

si sO, é de enorme complexidade, mas podemos pelo menos demarcar algumas questoes:

217 ps citagBes do presente texto sdo retiradas da versdo critica de Rodriguez Ponte.

218« que é que nos foi dito sobre o prazer? - Que é a menor excitagao, o que faz desaparecer a tensdo, o que mais
a tempera, isto é, 0 que nos detém necessariamente num ponto de distancia, a uma distancia muito respeitosa
do gozo. Porque aquilo a que chamo gozo, no sentido em que 0 corpo se experimenta, é sempre da ordem da
tensdo, do forcamento, do dispéndio, até da facanha. Ha, sem divida, gozo ao nivel em que a dor comega a
aparecer, e sabemos que € apenas a este nivel da dor que se pode experimentar toda uma dimensdo do
organismo que, de outro modo, permanece velada.” Traducao livre.
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— G0z0 = corpo que Se experimenta;
— Corpo que se experimenta= tenséo, forcamento, gasto, faganha;
— Gozo (corpo que é experimentado =T, F, G, H) > dor;

— Dor como excesso = revelacdo ou desvelamento de uma dimensdo do

organismo.

O gozo é apresentado como (*no sentido™) o corpo experimentando a si mesmo.
N&o se pode contestar ou duvidar fundamentalmente (“incontestavelmente™) do fato de que ha
gozo (tensdo, forcamento, gasto e facanha) quando a dor é atingida ("no nivel"). E nesse nivel
da dor que uma dimensdo do organismo "pode", ndo necessariamente ou sempre, ser

experimentada e revelada.

Veremos a seguir como a afirmacédo "toda uma dimensdo do organismo pode ser
experimentada que, de outra forma, permanece velada" ndo elimina um dos pilares de seu
pensamento: aquilo que o discurso da biologia chama de organismo se perde com a entrada na
linguagem. Vale a pena observar que, na época dessa palestra, 1966, Lacan estava trabalhando
principalmente com a l6gica e, a partir dai, estava pensando no corpo. Embora ele diga que fala
aos médicos para evocar a ideia de uma topologia do sujeito (p. 17), ele ainda ndo tinha
abordado pelos noés, e, no entanto, desde o inicio, seja l6gico ou topoldgico, o corte com o
organismo bioldgico é sublinhado. No seminario de 1966, ele se referird ao sentido confuso que
guarda o termo de corpo?'® (S14, 2008, p. 15), bem como ao estagio do espelho ja trabalhado,
ao jogo de identificacOes e a funcdo do Outro. No entanto, ele diz: "ndo me é dado, nem doéavel,
outro gozo sendo aquele do meu corpo. Isso ndo se impde imediatamente, mas divida-se disso”
(S14, 2008, p. 208). Isso quer dizer que, em 1966, Lacan localizou 0 gozo no corpo, mas ele o
situa como uma suspeita, razdo pela qual ele se refere vérias vezes a "questio do gozo"?%. Sem
ignorar as diferencas, € uma questdo de ler com Lacan e além da cronologia... € como dizer que
os fundamentos da psicanalise ndo se encontram apenas no Seminario 11, mas que podem ser

reescritos.

E surpreendente que Lacan coloque, para 1966, corpo e organismo no mesmo nivel;
o fato de ele estar se dirigindo a médicos e, em suas palavras, considerando o assunto desde o

ponto de vista do médico (p. 1) ndo justifica e ndo parece ser seu estilo; basta ler a palestra para

219 1talico de Lacan.
220 Antes de se aprofundar no gozo, Lacan se referia a ele no sentido de satisfacdo sexual.
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ver que ele ndo esta falando como médico. Por um lado, vemos que ele ndo esta dizendo que
com 0 gozo ou a dor o sujeito conhece ou acessa ao organismo, mas que "uma dimenséo", que
ndo é explicitamente declarada, é revelada. Ele também diz que a questdo que a psicanalise
pode trazer para a medicina é sobre o saber e denuncia a falha episttmo-somatica do saber
médico: o que antes de certas rupturas permanecia velado aparece com brilho! (1966, p. 13). O
que € exposto é a impossibilidade do corpo purificado como organismo; 0 gozo e a dor mostram
que o corpo ndo é caracterizado simplesmente pela dimensao da extensao: o corpo é feito para

gozar de si mesmo (1966, p. 14).

Como vimos anteriormente, no capitulo 3, em todo o seu pensamento Lacan tem
uma posicao clara sobre a "vida": ela ndo € sindnimo de organismo vivo, ela é o que ndo se
sabe. O fato de que o corpo pode-se experimentar (gozo-buraco) quando a dor ¢ atingida, traz
isso a tona. Freud ja falava do mistério da dor. Mas 0 que é esse corpo que se experimenta a si
mesmo e se revela por meio da dor? Como j& vimos, é importante retomar o fato de que o gozo

ndo estd no corpo:

Figura 11 — O gozo néo estd no corpo

Em: La Troisieme, 1975, p. 15.

Onde poderiamos localizar a dor? Se o corpo que se experimenta é 0 gozo, "gozo
no sentido em que o corpo se experimenta”, e a dor o desvela, poderia a dor ser localizada nesse
corpo que se goza? O corpo que é feito para gozar é o buraco, que é "la lengua donde el goce
se deposita"??, diz Lacan em La Tercera (1974, p. 12). Se seguirmos essa linha, localizariamos
a dor desta forma:

221« lingua onde se deposita o gozo". Tradugdo livre da versao critica de Rodriguez Ponte.
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Figura 12 — A localizacdo da dor em Lacan

Fonte: La Troisieme, 1975, p. 15.

O gozo ndo esta no corpo (imaginario), mas revela uma dimensédo do corpo gue esta
presente na dor: o corpo que estéa entrelagado com o gozo do Outro (JA). Mas sabemos que 0
n&o h& gozo do Outro, ndo ha Outro do Outro, e ndo hé relagdo sexual, os trés ocupam o lugar
do buraco que, entre imaginario e real, ndo traspassa o simbolico. Sdo, diz Allouch
“imaginariamente reais ¢ realmente imaginarias” (2022, p. 163). Uma dimensao do corpo que
goza, aparece e € a dimensdo do Outro (inexistente) que a medicina rejeita. No inicio deste
trabalho, dissemos: ndo ha nada natural em dizer que a dor esta no corpo como ¢é sentida pelo
individuo moderno; vemos aqui que o corpo do qual ela poderia se tratar para nds esta longe de
ser 0 corpo organico. Se assim for, a dor da conta da falha episttmo-somatica e ela faz um
buraco uma ferida — no corpo que € imaginario. Esse corpo é um suporte escrito, que esta
entrelacado com o que ex-siste (a vida da qual ndo se sabe) e o que faz um buraco nele (gozo,

no nivel em que a dor aparece). Vamos ver se isso pode ser mantido.

Lacan diz: ha gozo no nivel em que a dor comeca a aparecer, ou seja, a dor e 0 gozo ndo
se sobrep6em. Dor e gozo ndo sdo a mesma coisa, mas parece haver pelo menos dois niveis e
dois tempos: um, em que o prazer faz uma barreira ao gozo, se houver prazer ndo pode haver
nem gozo nem dor??2; outro, em que, uma vez transposta a barreira do prazer (mais de prazer),
pode haver gozo e dor. Pode haver dor e gozo quando hé transgressdo, o que também é um "a
mais"”, como lembrou Pontalis (2017)?23, Trés anos antes dessa conferéncia, em Kant com Sade
(1962), Lacan escreve que "a experiéncia fisiologica demonstra que a dor é de ciclo mais longo,

sob todos os aspectos, do que o prazer, ja que uma estimulacdo a provoca no ponto em que 0

222 Dizemos "pode ndo haver" e ndo "ndo ha”.

223 0 uso do substantivo "excesso” de gozo ¢ uma redundancia desnecessaria.
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prazer acaba. Por mais prolongada que a suponhamos, no entanto, como o prazer ela tem seu
fim: é 0 esvaecimento do sujeito” (E, 1998, p. 785). E o efeito de passagem, de atravessamento,
onde é possivel a experiéncia do corpo? Lacan ndo diz que o corpo € experimentado com 0
prazer, mas sim quando o prazer é franqueado. Nesse nivel em que a dor € paradigmatica, ha
tensdo, nem prazer nem desprazer. H& forcamento, ha dispéndio, que se torna extremo em uma
facanha, ou seja, uma acéo de grande esforgo e coragem, em que um limite é ultrapassado. O
esporte de alto risco mostra isso constantemente, a vida no limite e o0 Outro como espectador.

E néo ¢ algo dessa faganha a que Lacan se refere sobre o obsessivo? Ele diz:

Esta, justamente, do lado da testemunha invisivel, do Outro que estd ali como
espectador, daquele que contabiliza os golpes e que dird sobre o sujeito:
Decididamente — como € dito em algum lugar no delirio de Schreber —ele é um durao!
Encontramos essa exclamacéo, essa maneira de demonstrar que se foi afetado, como
implicita, latente, desejada em toda a dialética da proeza. O obsessivo, aqui, acha-se
numa certa relacdo com a existéncia do outro como seu semelhante, como aquele em
cujo lugar ele pode colocar-se, e é justamente por poder colocar-se em seu lugar que
ndo h4, na realidade, nenhuma espécie de risco essencial no que ele demonstra, em
seus efeitos de imponéncia, de espirito esportivo, de risco mais ou menos assumido
(S5, 1999, p. 431).

A poética do esporte parece estar certa: “esse outro com quem ele joga nunca €,
afinal, sendo um outro que € ele mesmo, e que, de qualquer modo, desde logo Ihe entrega 0s
louros, como quer que ele tome as coisas” (S5, 1999, p. 431). O lugar de registro da facanha ¢
o Outro, que ¢ onde se inscreve a histéria: “manter acima de tudo, sem dar a impressao disso,
com um jeito de quem almeja outra coisa, € esse Outro onde as coisas se articulam em termos
de significante” (S5, 1999, p. 431-432). A dor, que relne a tensdo, a ultrapassagem de um

limite, um dispéndio, ndo deixa de ser sem o Outro: ha gozo no nivel em que a dor aparece.

No Semindrio 7, sobre a ética da psicanalise, Lacan apontou que "a dor ndo deve
ser considerada pura e simplesmente dentro do registro das reacdes sensoriais” (2008, p. 78).
Seis anos antes dessa conferéncia de 1966, ele ja havia trabalhado sobre a complexidade da dor,
onde sugeriu conceber a dor como um campo na ordem da existéncia, um campo que se abre
no limite em que o ser ndo tem possibilidade de se mover. A dor que petrifica, que ndo permite
a mobilidade, é retomada dez anos depois e o leva, por analogia, a dizer que "E, quem sabe,
uma dor infinita, ser planta” (S17, 1992, p. 81). Em mais de dez anos de trabalho, com suas
poucas mengdes a dor, Lacan parece estar sustentando o que teria anunciado aos médicos: que
ha uma dimensdo do corpo que nado é sentida até que doa, ou seja, até que se goza. Portanto, 0

sujeito ndo goza. Voltando a Kant com Sade, diremos: ndo importa o lapso cronologico da dor,
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seja ele breve ou prolongado, ela sempre chega a um fim e este é: o desaparecimento do sujeito
(E2, 2008, p. 753). Se no final da dor h4 um fading do sujeito, é porque hd um sujeito na dor, o

que isso significa?
1. hd um sujeito na dor (que, ao final da dor, desaparece);

2. sujeito (insubstancial, irrefletido e sem identidade), é um efeito que se produz
no intervalo da cadeia significante — ndo assimilavel a um dnico significante,
sera sempre um sujeito dividido pela oposicao dos significantes que compdem a

cadeia.

Na dor h& um sujeito, um efeito significante, e que é conveniente situa-lo no campo
da existéncia, do ser que é vociferado. A primeira coisa que Lacan diz aos médicos em 66 €: ha
um saber médico, que molda a relacdo organismo-sofrimento e que ndo considera o Outro. Se
ele faz uma breve digressao genealOgica, € para trazer a tona o fato de que a suposicdo de que
a dor estd no organismo decorre da biologizacdo predominante dos modos modernos de
representacdo: 0 homem é um ser bioldgico. Assim, € a composicao e o funcionamento de sua
substancia que determinam o sofrimento, ou seja, ele é, em ultima instancia, uma disfuncéo de
uma realidade que seria natural (organica). Obviamente, reconhecer isso ndo significa que
Lacan esteja afirmando tal coisa. Como estamos argumentando desde o inicio deste texto, Lacan
propde outro suporte material:

Através dos tempos, pareceu natural que um mundo se constituisse, e correlato disto
era, no além, O ser mesmo, o ser tornado como eterno. Esse mundo, concebido como
um todo, com tudo aquilo que este termo comporta, qualquer gue seja a abertura que
Ihe déem: de limitado, continua sendo uma concepgao — é mesmo esta a palavra— uma
vista, um modo de olhar, uma tomada, imaginaria. Do que resulta isto, que continua
estranho, que um alguém, uma parte desse mundo, seja de saida suposto poder tomar
conhecimento dele. Esse Um ai se acha nesse estado que podemos chamar existéncia,
pois como poderia ele ser suporte do tomar conhecimento, se nao fosse existente? Ai
e que sempre se marcou 0 impasse, a vacilagdo resultante dessa cosmologia que
consiste na admissdo de um mundo. Ao contrario, ndo sera que no discurso analitico
h& algo com que nos introduzirmos a que toda substancia, toda persisténcia do mundo
como tal, deve ser abandonada?

A linguagem — a lingua forjada do discurso filosofico é tal que, a todo instante, como

vocés veem, nada posso fazer sendo tornar a escorregar para dentro desse mundo,

desse suposto de uma substancia impregnada da funcdo do ser (S20, 2008, p. 60-61).

O significante € o suporte material, a linguagem do ser substancial moderno nao

fornece mais as respostas para pensar a existéncia. Apds as palavras citadas acima, Lacan

esclarece que seguir o fio de sua proposta, do discurso analitico, tende a quebrar o que produz
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a falha: a descontinuidade, que é a lalingua. Lalangue ¢é aquilo que é feito da letra, que Lacan
toma a partir do seu uso nas matematicas, é aquilo que revela no discurso uma gramaética, ou
seja, aquilo que da linguagem so se revela na escrita. O paradoxo da linguagem é que, a0 mesmo
tempo em que ela revela um ser, um efeito de sentido, revela que “néo é jamais senao lateral ao
referente” (S20, 2008, p. 61). Dissemos: lalangue é onde o corpo é experimentado — no nivel

em que a dor comeca a aparecer.

A dor € a sensacdo corporal pela incidéncia do significante, € o corpo disposto para
o Outro. A "falha epistémo-somatica™ da medicina ¢ essa fissura que separa o saber médico do
corpo como Outro, como impossibilidade. Na palestra, na breve recapitulacdo da histéria do
saber médico, chega a se referir ao Nascimento da clinica, de Foucault, e ndo esta interessado
em fazer historia, mas em apontar essa impossibilidade constitutiva do saber médico que nao
seria resolvida por um suposto progresso técnico e tecnolédgico. A dor é paradigmatica nisso, e
lembremos o sintagma medico se ha dor ha ferida, que Freud e Lacan mostraram na sua
complexidade. N&o se trata apenas de uma questdo de res extensa, dos corpos dos outros, como
diria Descartes, mas do Outro, esse meu corpo poderiamos agora dizer meu (je)-corpo™? no
qual se revela a passividade do inconsciente de Freud. Lacan diz aos médicos que 0 corpo ndo
se limita a uma maquina que tende ao equilibrio, mas a outro corpo, consistente, mas com outra
substancia, que, quando ha dor, aparece como um objeto do Outro. Ele havia dito no inicio que
a linguagem, o Outro, é onde ocorre a jungdo do desejo e do gozo, que marca e fere, mesmo
gue nada disso se saiba para um sujeito. Ndo se revela na dor a ndo ser isso: que a ferida vem
do Outro: “A Historia é precisamente feita para nos dar a ideia de que ela tem um sentido
qualquer” (S20, 2008, p. 63). Nao se trata de colocar o discurso moderno sobre o organismo do
ser vivo como descartavel, pois ele entra pela janela. Trata-se de reconhecer que isso também
aparece como parte do Outro, o lugar onde “se produz o deus-ser — 0 deuzer — o dizer” (S20,
2008, p. 62).

Mas, sera que nao se poderia dar que a linguagem tivesse outros efeitos além de levar
as pessoas pela coleira a se reproduzirem em corpo ainda, em corpo a corpo mais e
mais ainda, e em corpo encarnado, ainda???* [...] h4 um outro efeito da linguigem,
que é a escrita (p. 63)

224 Homofonia entre encore (ainda) e en-corps (em-corpo).
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O efeito ndo é totalizante. O fato de haver gozo, onde aparece a dor, indica, aponta,
alude, a dimensdo do real. Entender esse gozo em "si mesmo"??® ¢ complexo, pois Lacan

contradiz sua possibilidade varias vezes. No Seminario 19, ele diz:

Et quant a la fameuse « connaissance de soi-méme » : yv0i céavtd [gnothi séauton],
supposée faire I’homme, partons de ceci qui est tout de méme simple et touchable,
n’est-Ce pas : que oui si on veut, elle a lieu, elle a lieu du corps : la connaissance de
Soi-méme c’est I’hygiéne. Partons bien de la, n’est-ce pas. Alors pendant des siecles il
restait la maladie bien siir. Parce que chacun sait que ¢a se régle pas par [’hygiene.ll
v a la maladie, et ¢a c’est bien quelque chose d’accroché au corps. Et la maladie ¢a
a duré pendant des siecles, c’est le médecin qui était supposé la connaitre. Connaitre,
J'entends « connaissance » et je pense avoir assez souligné rapidement lors d’un de
nos derniers entretiens — je ne sais méme plus ol — [’échec de ces deux biais, n’est-ce
pas. Tout ¢a est patent dans I’histoire, ¢a s’y étale en toutes sortes d’aberration (1972,

p. 95).

Quanto ao famoso conhecimento de si mesmo que ¢ suposto fazer o homem: yv@61
océovt®d [gnothi séauton] comecemos por isto, que é de qualquer modo simples e
palpavel: que... sim. Pois bem. Se o quisermos. Se o quisermos, acontece. Realiza-se
no corpo. O conhecimento de si mesmo € a higiene. Vamos comecar por ai. Agora,
século apos século, a doenga mantém-se. Toda a gente sabe que a doenca ndo pode
ser resolvida por meio da higiene e que ¢ algo ligado ao corpo. Século ap6s século,
era suposto 0 médico conhecer a doencga, quero dizer, no sentido do conhecimento.
Numa das nossas Ultimas conversas, ja nem sei onde, penso que sublinhei muito
rapidamente o fracasso destes dois aspectos. Tudo isto é evidente na historia.
Manifesta-se em todo o tipo de aberracdes.

Como estavamos demarcando, ndo é que 0 corpo seja gozado por um sujeito, que o
sujeito goze de seu corpo, como se diz comumente, por exemplo, quando a liberdade corporal
é reivindicada como propriedade, 0 que o "em si" alude é que ndo ha acesso ao gozo do Outro.
Lembremos que 0 gozo ndo esta no corpo, ele ndo o parasita, além disso, Lacan diz que 0 gozo

é precisamente aquilo que escapa & palavra, 0 gozo é aquilo que é impossivel de apreender.??5

Mas a palavra ndo € o mesmo que o significante, este Gltimo é causa do gozo e da dor.

225 Trapalhado no capitulo 4.
226 pelo qual “reduzir o gozo”, como se pensa na cura parecer insostenivel.
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A dor ensina o corpo

Para introduzir urn discurso cientifico concernente ao
saber, é preciso interrogar o saber aonde ele esta. Esse
saber, na medida em que e no antro da lingua que ele
repousa, quer dizer o inconsciente (S20, 2008, p. 194).

Est-ce qu’il y a besoin de démontrer qu’il y a dans la
psychanalyse — fondamental et premier — le savoir. (Sf,
1971, p. 6).

"A dor ensina 0 que € o0 corpo” é uma representacdo bastante comum. Se isto é
assim, o que podemos dizer é que ha um saber em jogo. Se ha um saber, S2, entdo forcar S1 é
necessario, ou seja, deve haver um Outro (S2) que ndo contém o sujeito (S1) (S16, 2008).
Dissemos que na dor ha um sujeito, mas isso ndo é algo que existe como uma realidade dada,
deve ser produzido como uma conjectura em uma analise “decir que hay un sujeto no es sino
decir que hay hipotesis” (S20, p. 171); e, no mais, supor um sujeito nao pode ignorar que o
saber, S2, vem do Outro??’ (S9, 1961).

Figura 13 — Elo, reduc¢do da cadeia significante, S1-S2

S N
LA

Fonte: produc¢do da autora, 2022.

Na leitura Idgica do significante, S1, que remite a S2, ndo pode ser tomado sozinho:
se é S1 jaexiste S2. E se ndo é S1, é S; e se é S, ndo sabemos mais 0 que é, porque sem S1 ndo
ha S2. O 2 é porque se refere ao 1 e vice-versa. E no intervalo que a cadeia e 0 sujeito sdo
fundados, poderiamos dizer que antes de S1 — que ndo é sem S2 — ndo ha nada. E 0 S1-S2 que
permite o surgimento de um sujeito, e, portanto, se Lacan admite que na dor hd um sujeito, ele
ndo é sem o S1-S2. E, na verdade, na metonimia, o leito do desejo. Recuperar isso, esse S2
fundamental, sem o qual ndo ha S1 nem sujeito, € considerar o desejo do Outro (S6, 2016) —

n&o um desejo como o "querer" do individuo. Lacan diz (S6, 2016) que, do lado do Outro®%, se

227 0 analista se situa como um "sujeito suposto sabe", mas sabe que esse € um paradoxo necessario.
228 <o lado” do grafo do desejo.
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é S2, ha fading — desvanecimento do sujeito no processo de alienacéo. O desejo € alienado do
Outro, porque ambos sdo produtos do mesmo ato fundador da linguagem: o desejo e o Outro
ndo podem ser separados. No Seminario 11 (1999), a no¢do de afanise ou desvanecimento é
reformulada com a relacdo do sujeito e do significante: o sujeito pode se encontrar representado
por algum significante sob o qual ele esta inscrito, sempre em relagdo a outro significante ou
significantes. Esse segundo significante mostra a falha do sujeito em acessar um termo que
significa seu ser. E nessa perda, dada a ambiguidade do significante, que Lacan finalmente

localiza o que produz a aféanise. Esse desvanecimento é 0 mesmo que ocorre no fim da dor?

Para pensar 0 sujeito, Lacan elabora duas operagOes: alienacédo e separacao.
Distante da filosofia de Hegel??® e Marx, ele trabalha com a l6gica matematica dos conjuntos®®,
A operacdo de alienacdo introduz a nocdo de Vel, diferente do "ou" excludente e do "ou"
inclusivo, a partir da qual propde uma escrita da falta na estrutura. A separacao sera elaborada
com a intersecdo?®! para escrever como o encontro com a falta do Outro é fundamental para
resgatar o sujeito do efeito letal (S11, 1999, p. 220-221) da articulacdo significante. Esse € um
tema de grande complexidade, por isso queremos apenas apresentar um possivel caminho de
analise com relacdo a dor. Em momentos diferentes, mas cronologicamente muito proximos,
Lacan diz: h& desvanecimento do sujeito quando a dor termina (1962) e h& desvanecimento do
sujeito na alienacao (1963). O que isso significa? Lacan disse aos médicos que a dor desvela
uma dimensao do organismo, que nomeamos anteriormente como o desvelamento da presenga
do Outro. Na operacdo de alienacdo, Lacan mostra o vel(0), l6gico e ndo metaforico, que ha
guando o sujeito é dividido pela demanda. Com essa operacdo, ele mostrard que, como a
estrutura do inconsciente é a do significante, hd um corte entre S1 e S2, ha uma perda que
repercute no sujeito. O que nos interessa recuperar dessa analise complexa é que, também nessa
época, em 1961, no seminario chamado A identificacdo, Lacan atribui a S1 a fun¢do de maximo
favorecedor da identificacdo ideal, que ele escreve I(A). A funcdo de S1 é ocultar a divisdo
subjetiva, enquanto a de S2 é, como vimos, a funcdo da afanise, do fading ou do
desaparecimento do sujeito. Dizemos que quando a dor termina, ha S2, desaparecimento do
sujeito, entdo o que ha quando ha dor? Lacan (1960; 1966) havia proposto pensar a dor em um

campo de existéncia. Nao se pode dizer que "todo" significante provoca a afanise do sujeito,

229 Nos primeiros semindrios de Lacan, ha uma afinidade maior com a leitura hegeliana, que ele abandona em
favor da logica, aproximadamente a partir de sua abordagem no Seminério 11.

230 A teoria dos conjuntos é um ramo da I6gica matematica atribuido a Georg Cantor na segunda metade do século
XIX, precedido pela pesquisa de Gottlob Frege e Bertrand Russell, a quem Lacan se refere principalmente.

231 N#o se trata de uma metafora, mas de uma operacao da teoria dos conjuntos.
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mas que é o segundo que provoca esse efeito, pois é através dele que se estabelece o lugar
intervalar do sujeito. E a ligagido metonimica do significante com o significante que instala a
falta no ser, entdo: poderiamos pensar a dor mais do lado do S1? O ser poderia ser trazido pelo
S1, mas ao custo da petrificacdo! "ser uma planta” (LACAN, S17, 1992, p. 81). Isso faria com
que o sujeito (S1) caisse na falta de sentido: S2, a saida da dor, o sentido vindo do Outro, 0
desvanecimento do sujeito. Esse “1”, que Lacan, na grafia do desejo, nomeia como I(A), mostra
que S2 € um: € por isso que ele ndo o escreve como A barrado. Com S1, I(A), apresenta-se a
unica forma de onipoténcia que pode salvaguardar o sujeito da divisdo — Freud disse que "dor
é dor" —um eu, isto €, sem o Outro. Isso ndo contradiz o que temos trabalhado, que logicamente

ndo ha dor sem um Outro, pois ndo ha S1 sem S2.

Se uma analise deve ir além dos ideais, além da petrificacdo dolorosa do ser, €
necessario que S2, o Outro, a forma de saber em falta, seja colocado. Lacan pergunta: O corpo,
0 que é ele entdo0? E ou ndo ¢ o saber do um? (S20, 2006, p. 194). E ele responde: O saber do
um acaba ndo vindo do corpo [...] ele vem do significante “Um”. Este nunca é mais do que um-
entre-outros referidos a esses outros, em sua diferenca. Ha Um, isso significa que de todos esses

um S1 é entdo um enxame?3? zumbidor, ou seja, um que faz barulho.

S1(S1 (S1(S1 -—----> S2)))

O S1, o enxame, é um significante-amo, € o que garante a unidade da cépula do
sujeito com o saber. N&o se trata de um significante qualquer, é a ordem significante na medida
em que é estabelecida pelo envolvimento com o qual toda a cadeia subsiste. O Um esta

encarnado, mas na lalingua! Essa é sua Unica carne.

N&o é somente nesses anos que Lacan atribui um sujeito a dor; no Seminario 5, de
1958 e 1959, ele pergunta “qual ¢ a natureza da dor da qual ele, o sujeito, participa entao?” (S6,
2016, p. 132). Nesse caso, que trata da analise do sonho do pai morto, é a dor da existéncia
como tal. Para esta época, Lacan ndo parece estar se referindo a ex-sistencia, mas do ser “limite
em que essa existéncia subsiste num estado em que nada mais € apreendido além de seu carater
inextinguivel e da dor fundamental que a acompanha quando todo desejo a abandona, quando

todo desejo evanesceu dessa existéncia” (S6, 2016, p. 133). O sujeito assume a dor, que o

232 Essaim (enxame) é quase homofdnico em francés com S1.
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motiva na ignoréncia do outro "ele ndo sabia". Mais uma vez aparece o problema do saber: essa
ignorancia é motivo de sua dor (S6, 2016, p. 133). Ha ai uma vertigem em que "se abre para €l
cada vez que se ve confrontado con el ultimo término de su existencia” (p. 134). O sujeito, nos
diz Lacan, nos é apresentado como dor. Nesse caso, com relacdo ao luto, "o sujeito mergulha
na vertigem da dor" (S6, 2016, p. 360). Essa sensacdo de movimento é uma dimensédo
intoleravel, hd uma perda que constitui uma Verwerfung, um buraco, no real. No seminario
anterior, de 1957-58, ele ja havia se referido a existéncia e a dor do ser, a fim de alertar seus

ouvintes para a ideia de existéncia como sendo "do vivo".

Em matéria de retorno ao nada, nada é menos garantido. Aliés, o préprio Freud [...]
num paréntese muito pequeno, que eu lhes rogaria buscarem no artigo "O problema
econdmico do masoquismo", onde ele torna a evocar seu Mais além do principiode
de prazer — nos indica que, se 0 retorno & natureza inanimada € efetivamente
concebivel como o retorno ao nivel mais baixo de tensdo, ao repouso, nada nos garante
que, na reducdo ao nada de tudo aquilo que se elevou e que seria a vida, também ai,
por assim dizer, isso ndo se mexa, e que ndo haja, no fundo, a dor de ser. [...] resta
alguma coisa no interior do sujeito sob a forma dessa dor de ser que, aos olhos de
Freud, parece estar ligada a prdpria existéncia do ser vivo. Ora, nada prova que essa
dor se detenha nos vivos, segundo tudo o que agora sabemos de uma natureza que é
animada de um outro modo, estagnada, fermentante, fervilhante ou mesmo explosiva,
mais ainda do que podiamos imaginar (S5, 1999, p. 254-255).

Nesse seminario 5, onde Lacan trabalha o masoquismo, ele esta colocando a
importancia do reconhecimento do sujeito que é inconsciente e que se deve ao lugar do

significante pelo qual o ser é dividido em relacdo a sua propria existéncia: como existéncia, o

sujeito é constituido desde o inicio como uma diviséao (S5, 2012).

Assim, o dito "dor ensina o corpo” poderia ser lido como contida nessa formula:
para o falasser, ndo ha S1 sem S2 e vice-versa. No Semindrio 1, Lacan relembra a analise de
Freud do masoquismo primordial com o jogo infantil. Freud fala de uma substituicdo da tensdo
dolorosa, gerada pela experiéncia da presenca e da auséncia do objeto amado, que ele mesmo
dirige (2001, p. 256) e diz: “¢ ja na sua soliddo que o desejo do homenzinho se tornou o desejo
de um outro, de um alter ego, que o domina e cujo objeto do desejo €, dai por diante, a sua
propria pena” (S1, 2009, p. 228-229). O Qutro € o corpo (LACAN, S14, 2008) e, portanto, ndo

ha dor nem sujeito sem linguagem. Em La tercera, Lacan diz:

el ronroneo es sin duda alguna el goce del gato. Si pasa por su laringe o por otra
parte yo no lo sé; cuando los acaricio, parece que fuera por todo el cuerpo, y es eso
lo que me hace entrar alli desde donde quiero partir. Parto de alli, lo cual no les da
forzosamente la regla del juego, pero ya vendra después Je pensé donc se jouit
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("Pienso luego se goza").?®® Esto rechaza el «luego» usual, el que dice «je souis»
(1974, p. 1).2

Rechazar debe entenderse aqui como lo que dije sobre la forclusién, que si se rechaza
el «je souis» [eugozou] reaparece en lo real. [...] Descartes: nunca o0s6 decir a
propdsito de su «je souis» que él jouissait (gozaba) de la vida. No es eso de ninguna
manera. ;Qué sentido tiene su «je souis»? Exactamente mi tema, el mio, el «je» del
psicoanalisis. Naturalmente el pobre no sabia, no lo sabia, es obvio, es preciso que yo
se lo interprete: es un sintoma. ¢Pues en qué piensa él antes de concluir que él sigue

la musica del ser, sin duda-? (1974, p. 1).%%®
Ao passar do ronronar do gato para Je pense donc se jouit, Lacan reafirma que o
gozo ndo esta no corpo como extensdo, como o corpo dos outros de Descartes. A extensdo do
gato da qual o ronronar parece sair como gozo nao é apenas isso, hd uma aparéncia ou um
engano do corpo. Apds essas citacles, Lacan (1974) diz que Descartes ndo podia ver isso por
causa do saber com o qual ele trabalhava, que é a linguagem do ser, e, no entanto, ha pelo fato
de falar um saber impossivel de alcangar para o sujeito porque, para o sujeito, ha apenas um
significante que o representa diante desse saber. Lacan coloca assim entre 0 gozo, a lalingua e
0 corpo — que, em vez de aparecer, parece aparecer — 0 saber que para o sujeito esta sempre

perdido.

O sintagma "a dor ensina o corpo”, que Lacan havia formulado como "toda uma
dimensdo do organismo que, de outro modo, permanece velada, pode se experimentar”, refere-
se ao Outro, S2, e estaria situado na ordem do parecer. A experiéncia, a sensacdo, ndo é da
extensdo, €, em todo caso e se pudermos, a relagdo com meu corpo que Freud e Descartes, a
seu modo, propuseram no meio do caminho: um lugar que parece ser meu [moi], mas onde reina
a passividade do pensamento [Je]. Na leitura frequente de Descartes, 0 sou vem do pensamento
positivo, no entanto, vimos com a leitura de Marion (2013) que ha outro pensamento passivo,
0 do meu corpo, a sensacdo. Lacan diz "sou uma coisa que goza", o que coloca o ser no registro

do pensamento passivo, ou seja, 0 ser e 0 gozo nao podem ser positividade. O pensamento

233 Juego de palabras francés formado por la contraccién del verbo ser en primera persona presente del indicativo
del verbo ser «étre» (je suis) y del verbo gozar (je jouis).

234 «Q ronronar é, sem davida, o gozo do gato. Se ele passa pela laringe ou por outro lugar, ndo sei; quando eu o
acaricio, parece passar por todo o corpo, e é isso que me faz ir até 14, de onde quero comegar. Comeco de I, o
gue ndo necessariamente lhes da a regra do jogo, mas Je pensé donc se jouit ("Eu penso, entdo eu gozo"). Isso
rejeita o "entdo" usual, aquele que diz "je souis". Traducao livre da versdo critica de Rodriguez Ponte.

235 «p rejeicdo deve ser entendida aqui como o que eu disse sobre a forclusdo, que se o "je souis" [eugozou] for
rejeitado, ele reaparece no real. [...] Descartes: ele nunca ousou dizer sobre seu "je souis" que ele jouissait
(gozava) a vida. Qual é o significado de seu "je souis"? Exatamente 0 meu assunto, o meu, 0 "je" da psicanalise.
Naturalmente, o pobre homem néo sabia, ele ndo sabia, é 6bvio, eu tenho que interpretar para ele: é um sintoma.
Entdo, em que ele pensa antes de concluir que continua a musica do ser, sem ddvida? Tradugdo livre da versao
critica de Rodriguez Ponte.
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consiste em que hé palavras que introduzem no corpo certas “representagdes imbecis”, € isso €
a chave para o assunto: o imaginario (1974, p. 3). Estas representacGes sdo imbecis pelo fato de
ndo poder sustentar-se por si s6, “imbecil” provém de im- (sim) ebecillis, diminutivo de
baculum, bastdo. “Baculum” vem do grego faxtpov (baktron = bastdo) e conjeturamos que
Lacan escolhe esta palavra para marcar com forga que ela necessita de um apoio: as outras das
“consisténcias”. Longe de sugerir que elas ndo seriam importantes, como se dissesse "que
imbecilidade é essa?”, trata-se, na verdade, do oposto, e, ainda assim, toda uma leitura do
"Lacan do real” a menosprezou. Ha alguma duvida sobre o peso do corpo para o Ocidente? Esse
peso para nds, ocidentais modernos, tem uma carga de significado, é o problema do ego que
carrega, com pesos, com significados. Na aula de 8 de abril de 1975, no Seminario 22, Lacan
diz que o que é cogitado € o imaginario enraizado no corpo. As sensacdes sdo cogitacdes,
cogitacbes do corpo? Sdo pensamentos corporais? O que é cogitado? Ha cogitacdes que nao
sdo corporais? Parece que ndo, o que é cogitado — ergo sum — é 0 imaginario do corpo e isso
tem seu peso. Logo no inicio, vejamos que vamos de 54 a 74, no Seminario 2 ele diz que “cla
[a funcdo imaginéria] é tanto um guia de nossa experiéncia quanto os diferentes registros que
foram chamados guias de vida, isto é, as sensag¢des” (S2, 2010, p. 56). Uma imagem ¢
consisténcia, mas consisténcia ndo € o mesmo que positividade. Lacan usa o termo consisténcia
de duas maneiras: consisténcia logica e consisténcia imaginaria.?*® A consisténcia do corpo é
um fato da escrita: consisténcia como fio (LACAN, S22, 1974-1975), aquilo que mantém unido,
o fio, sua apresentacdo. O corpo imaginario é a presenca de uma auséncia, aquilo que nao se
possui, 0 maior engano: "es que no solamente lo Real puede soportarse de una escritura, sino
que no hay otra idea sensible de lo Real" (LACAN, 1974-1975).2%" Nesse sentido, a sensacéo
ndo esta nem no real, nem na extensdo, nem no ronronar sugestivo do gato, o "prrrrrrrr'" que é
vibracdo. O que ressoa no falasser? O significante. Pelo contrario, esse ronronar do gato, diz
Lacan, é 0 gozo absoluto do ser, do qual ndo ha prova. O recurso a um animal, como corpo
vivo, Ihe permite separa-lo do falasser, para quem seu habitat é a linguagem. Ja dissemos: o

significante € a causa do gozo, e esse gozo se faz presente na dor — causa da ferida significante.

236 No Seminario 22 e ao trabalhar com o n6, Lacan se afasta do uso ldgico presente na década de 1960 e se refere
as voltas da corda que se sustentam e ndo se rompem: "esta consistencia es otra cosa que lo que se califica en
el lenguaje como la no-contradiccion, es precisamente esta especie de figura (...) es que una cuerda, eso se
sostiene. No se piensa jamas en ello. No se piensa jamas en lo que hay de metéafora en el término consistencia"

(1974-1975: 13/01/75).

237 «g que ndo apenas o Real pode ser sustentado por uma escrita, mas que ndo ha outra ideia sensivel do Real”

Tradugdo livre da versao critica de Rodriguez Ponte.
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E o lugar da lalangue, sendo "vida", como dissemos no capitulo 3, aquilo que a ciéncia ndo
pode conhecer.

Quando ha dor, ha gozo, mas este "esta vedado a quem fala” (E, 1998, p. 822), ou
seja, 0 gozo ndo é uma satisfacdo dolorosa, muito menos pode ser representada. E 14 que se(r)
vocifera, j'ouis- jouis/ 0igo- gozo, é ouvido porque h&d uma voz, por isso 0 gozo esta do lado do
S (f(). Lacan dizia: “Sou no lugar de onde se vocifera", onde h4 uma voz que vem de A (E,
1998, p. 834). Referindo-se ao poema de Paul Valery "Esboco de uma serpente"?%¢, alude ao
sibilo: esvaziado de sentido, ele esta "aléem"” do "mundo” do prazer e do desprazer. O gozo é
concebido no lagco com o Outro. O que sou eu? N&o é uma resposta que possa ser dada pelo eu,
nem pelo corpo — o reconhecimento é enganoso —, nem pelo significante — porque este o
representa para outro significante — nem no pensamento positivo cartesiano. E, o que se ouve?
j'ouissens: ouco sentido. Lacan dira que esse gozo é do Outro, da linguagem, o que ndo podemos
esquecer é que esse Outro falta, ndo ha saber do gozo do Outro. E porque n&o é possivel saber
que o analista busca ouvir um sentido, ele interpreta (S23, 2007, p. 70), e assim, longe do gozo

mudo do corpo, é preciso que algo se diga.

Schopenhauer diz: "Toda a dor do mundo" (2020), Lacan anota: talvez a analise nos
introduza a considerar o mundo como aquilo que é: imaginario (1974, p. 3). O que é do mundo
“s6 se torna fato, propriamente, quando com ele se articula o significante. Nunca, jamais surge
sujeito algum até que o fato seja dito" (S16, 2008, p. 62). Ha um sofrimento que é fato, ou seja,
esconde um dizer, e sua ambiguidade refuta que ele seja insuperavel em sua manifestacdo. Fazer
emergir um sujeito é considerar que 0 que 0 sujeito recupera ndo tem nada a ver com 0 gozo,
mas com sua perda (S1, 2009). Lacan propde: "eu fago o sofrimento dizer, como fiz a verdade
dizer, “Eu” falo, [...] O sofrimento tem sua linguagem, e ¢ realmente uma pena que qualquer
um possa dizé-lo sem saber o que diz. Mas, enfim, esse é precisamente o inconsciente de todo
discurso™ (S16, 2008, p. 68).

238 A passagem em questdo é: “O Sol, 6 Sol! ... Falta estupenda! / Tu que mascaras 0 morrer, /sob o azul e 0 ouro
de uma tenda/onde as flores véo se acolher;/em meio a mil delicias bagas, /tu, 0 mais feroz dos meus comparsas,
/dos meus ardis o mais perfeito, /aos coracdes ndo deixas ver/ que este universo é s um defeito/ na puridade
do Nao-Ser!”
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Engasgado (o qui reste en travers de la gorge)

A dor representada pelo discurso do ser moderno (no funcionamento dos seres
vivos) extingue a funcdo fundamental do Outro, razdo pela qual a psicanalise, ainda operando
com o sujeito da ciéncia moderna, € um discurso que se distancia dele. Essa ressalva, a
introducdo do Outro, ¢ diferente de assumir que a natureza da dor € ndo ser compartilhada ou
compartilhavel, critério utilizado para distinguir a dor do sofrimento: o sofrimento é
comunicavel (psiquico), a dor € incomunicavel (corporal e orgéanica) (AUBERT, 2017
MEDEIROS, 2021; LE BRETON, 2017; NASIO, 2014). Considerar a funcao de A é considerar
que se trata de um problema de estrutura, de linguagem; ndo é apenas uma questdo de socializar
sensacdes que seriam individuais e internas ao corpo, ou mesmo coletivas. Além disso, como
apontamos no inicio deste trabalho, qual é o valor, pelo menos para a leitura que estamos
propondo, de separar conceitualmente a dor (corporal) do sofrimento (mental)? Até Descartes
e Freud colocaram-na em ddvida. Em O aturdito, de 1972, Lacan retoma o que havia insistido
desde seus primeiros trabalhos: o érgéo do discurso psicanalitico é a linguagem, o significante
é aquele do qual se pode dizer que esta isolado na realidade corporal como isca, porque ai
funciona (a funcdo lhe € delegada por um discurso). O o6rgdo sensivel a psicanalise € a
linguagem, a estrutura que faz emergir o real. Se considerarmos que, com o RSI, estamos
lidando com outra psicandlise, ndo achamos teoricamente necessario insistir em tal separacéo,
basicamente porque, assim entendida (dor corporal vs. sofrimento mental), ndo é uma parte
coerente do conjunto de nogdes e fundamentos. O fato de uma crianca olhar para o adulto ao
cair para saber se deve chorar ou continuar correndo pode ser lido dessa forma: a dor implica
um saber e, portanto, o Outro, a entrada do infans na linguagem determina um corpo que é
Outro-inconsciente. “O Outro, no fim de tudo e se ndo tiverem ainda adivinhado, o Outro, 1a tal

')’

como esta escrito, ¢ 0 CORPO!” (S14, 2008, p. 361). Esse ¢ o inico peso que o corpo pode ter

para a psicanalise, e ele de fato pesa demais.

Pensar na dor como uma condic¢éo do organismo autdmato leva ao siléncio e isso leva a
conhecida nogéo classica de saude de Leriche: o siléncio dos 6rgdos. Como é possivel pensar
no siléncio desse Unico érgédo da psicanalise? Alguns se atreveriam a pensar que a satide mental
¢ o siléncio da tagarelice reflexa da “mente”, o siléncio do s(A). Serd que isso € possivel? No

Seminario de Caracas (1980), ele diz:



224

Me contento con apuntar que el silencio atribuido al Ello como tal supone la
palabreria. La palabreria que la oreja esta esperando, la del ‘deseo indestructible’, que
ha de traducirse en ella.?*°

O oposto do siléncio ndo € o barulho, mas o siléncio pressupfe palavraria. Isso foi
dito no final de sua vida, mas ja no Seminario 10 (1962-1963) e em relacdo ao grito que ele ja
havia pronunciado sobre o assunto. Nessa ocasido, Lacan dira que a angustia ja aparece antes
de qualquer articulagdo da demanda do Outro e sua manifestacdo € o grito. Esclarece que com
esse primeiro grito o recém-nascido nada pode fazer, “cle cede alguma coisa e nada mais o liga
a isso (S10, 2005, p. 354). A angustia € um ponto de partida e de chegada e se manifesta por
meio do grito. E interessante ver como Lacan chega ao grito pela angustia e ndo pela dor; se
ndo podemos entrar nesse terreno por sua complexidade, queremos ao menos assinalar que,
com esse gesto, Lacan mostra o que ja havia dito varias vezes: que a dor ndo é uma questdo pré-
linguistica (519, 1971-1972) ou do organismo fora da linguagem?*°, mas algo no campo da

existéncia.

Dois anos depois, no Seminario 12 (1964-1965), ele voltou ao grito para retornar
ao siléncio, com a gravura de Eduard Munch, "O grito". Ele se pergunta: " Qu ‘est-ce que c’est
que ce cri?". E responde: "le cri semble provoquer le silence, et s’y abolissant, il est sensible
qu’il le cause, il le fait surgir, il lui permet de tenir la note"*** (512, Sf, p. 128). A leitura da
pintura lhe permite dizer que é o grito onde a voz se distingue da linguagem articulada, mesmo
das formas mais reduzidas de linguagem, € I'implosion, I'explosion, la coupure, manquent (S12,
Sf, p. 128). E o buraco onde podemos dizer que o sujeito s6 aparece como significado, marcado
em um canto da pintura por duas presencas humanas ausentes, como a estrutura do Outro.
Munch n&o optou pela nitidez, mas pela forma de um reflexo, indicando-nos nesse algo uma
forma fundamental que encontramos no confronto, a sutura de tudo o que se afirmar no mundo
como organizado. Lacan resgata de um texto de Robert Fliess?*?, que o siléncio que estd em
guestdo em uma analise é o lugar mesmo onde aparece o tecido sobre o qual se desenrola a
mensagem do sujeito, e onde a nada gravada permite que apareca o que € a palavra, e 0 que esta

em jogo é precisamente, nesse nivel, sua equivaléncia com uma certa funcao do objeto(a).

239 «Contento-me em assinalar que o siléncio atribuido ao Isso como tal supde a palavreria. A palavreria de que a
orelha esta a espera, o do "desejo indestrutivel", ha deser traduzido em ela.”

240 pe fato, néo sio apenas as primeiras palavras da crianca, mas ela ja nasce em um habitat que é a linguagem, e
é por isso que a precedéncia é légica, ndo cronolégica.

241« que ¢ esse grito? Quem ouviria este grito " q u e ndo ouvimos? [...] o grito parece provocar o siléncio e, ai
se abolindo, é sensivel que ele o causa, ele o faz surgir, ele lhe permite manter a nota”.

242 Filho de William Fliess.
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Ao contrario do senso comum, esse grito muito particular, por ser um grito que nao
é ouvido, permite que ele pense sobre o status da voz como objeto. O grito mudo ndo encontra
saida, na vocalizagdo, “resta atravessado na garganta do significante” (S11, 1988, p. 255); diz
Lacan que “esse a” se apresenta como objeto indeglutivel, que resta atravessado na garganta do
significante. “E nesse ponto de falta que o sujeito tem que se reconhecer” (S11, 1988, p. 255).
O que permanece engasgado na garganta do significante do padecente é o objeto a. O que torna
a voz um objeto pulsional é o fato de que "ela é ouvida porque nédo € ouvida. Freud disse sobre
Elisabeth que havia aprendido a usar sua dor despertada como uma bussola “cuando ella
enmudecia™ (vol. 11, 1992, p. 163). Esse grito se faz presente pela auséncia, indica, alude, a
palavra como a possibilidade de sair do engasgamento.

estamos aqui diante de um dizer [S1 a-semantico] que é o dizer de um outro que nos
conta suas besteiras [ab-sens], seus embaragos, seus impedimentos, suas emogdes, e
que é isso que temos de ler, [...] trata-se de ler — o qué? [...] nada senao os efeitos
desses dizeres. Esses efeitos, bem vemos no que é que isto agita, comove, atormenta
os seres falantes (p. 63).24

O fato de haver um efeito dos dizeres implica que ndo é qualquer som que é um
significante. Todo um trabalho sobre a linguagem, que parte do didlogo com os linguistas, leva
Lacan a essa distingdo fundamental. Poderiamos dizer: nem todo o som fere e marca, mas
apenas aquele que é um significante. Com relacdo a sua cachorra Justine, na aula de 29 de
novembro de 1961, do Seminario de 1961, Lacan distingue o que especifica a linguagem como
tal, que ndo encontraria nela, o que ele chama de efeitos de linguagem (S9, p. 10). Para que haja
efeitos de linguagem, € preciso que haja uma implantacéo do significante (S9, p. 26). Para isso,
para que o som adquira valor de significante, ele deve ser diferenciado de outro, valor que Lacan
toma de Saussure. A marca do significante que fere, em pelo menos dois S1-S2, ressoa e nao é
entdo o ronronar do gato, nem o latido do cachorro. Ha uma sensibilidade que ¢é o efeito do
significante sobre o corpo, na Conferéncia de Genebra sobre o Sintoma, em 4 de outubro de

1975, assim se expressou:

El significante es algo que esta encarnado en el lenguaje. Resulta que hay una especie
que ha sabido berrear de una manera tal que un sonido, en tanto que significante, es
diferente de otro. (...) Hay un abismo entre esta relacion con el berrido y el hecho de
que finalmente, el ser humillado, el ser humus, el ser humano, el ser como ustedes
quieran llamarlo — se trata de ustedes, de ustedes y de mi —, que el ser humano llegue
a poder decir algo. No solamente a poder decirlo, sino todavia que ese chancro que
yo defino que es el lenguaje, porque no sé como llamarlo de otro modo, ese chancro

243 Os colchetes retos aparecem na versdo francesa do Staferla: [S1 a-sémantique] e [ab-sens].
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que es el lenguaje, implica desde el comienzo una especie de sensibilidad (1975, p.
22).244

O som ressoa como significante, ha o tom, do grego tonos = tensdo, aludido por
Freud e por Lacan para a dor. "Se "algo manca' no acimulo do tom [0 misterioso excesso de
energia de Freud], entdo é o corpo que é afetado de tal forma que o som é estritamente, para
ele, afetado de dor" (FONTAINE, 1995, p. 31)%%.

Se para o falasser ha um lugar para a dor, ele ndo pode estar no siléncio das pulsdes
entendidas como energia inefavel, porque o inconsciente esta esperando por palavras (LACAN,
1980). O siléncio, como auséncia de ruido, € a satde dos 6rgdos com os quais trabalha o médico,
ndo o analista. Na dor, se ela é uma manifestacdo de gozo, um lugar de lalangue que ndo é
acessado pela palavra articulada, € necessario produzir um sujeito (S1) que, portanto, admite
um S2, A, saber. Porque a dor ndo ¢ um “gozo inacessivel”, ndo sdo sindnimos, muito menos ¢
possivel atribuir a ela apenas 0 automatismo mudo do organismo. Escutar o siléncio que grita,
dar origem & uma pulsdo, € o trabalho do analista e ndo é sem o blablabla, que permite “fazer

sair 0 que estd engasgado”, sem o qual o inconsciente nao advém.

Dissemos acima que um sujeito deve emergir, mas isso nao tem nada a ver com a
chamada "responsabilidade subjetiva", como vimos no capitulo 4. E no instante em que parece
haver um sujeito — na dor — que deve surgir o primordial "eu ndo sabia” (S12, 1965), ou seja,
"isso pensa". Tampouco se trata do que € proposto por algumas leituras que postulam a dor no
eu-corpo, 0 que ndo é o mesmo que aludir a ordem da existéncia do falasser, o que acaba
evocando o organismo mudo. Ou seja, ndo se trata de responsabilizar um sujeito por sua dor —
pois, em ultima instancia, o sujeito é proposto como uma conjectura pelo analista — nem de
deixa-lo ao automatismo do organismo, mas de considerar que uma verdade pode ser ouvida
ali onde o siléncio diz mais do que aquilo que cala. Ha um siléncio que supde uma tagarelice,
que nédo deixa dormir, razdo pela qual propor o que se diz, uma verdade que fala, se justifica

precisamente porque nao e escutada.

24«0 significante é algo encarnado na linguagem. Acontece que hd uma espécie que conseguiu berrar de tal modo
gue um som, enquanto significante, é diferente de outro [...] H& um abismo entre esta relagdo com o berro e 0
fato de, finalmente, o ser humilhado, o ser humus, o ser humano, o ser como lhe queiram chamar - trata-se de
vocés, de vocés e de mim -, o ser humano conseguir ser capaz de dizer alguma coisa. N&o s poder dizer, mas
também que esse cancro que se define como linguagem, porque ndo sei que outro nome lhe dar, esse cancro
que € a linguagem, implica desde o inicio uma espécie de sensibilidade”. Traducao livre da versdo critica em
espanhol de Rodriguez Ponte.

245 Traducdo nossa.
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Entdo... Desvelando uma escuridao: issosesenteai

No Semindrio 2 (2006), Lacan se pergunta por que os planetas ndo falam e responde
que € porque eles ndo tém tempo (p. 356); o tempo é sempre humano, pois pelo fato de falar,
ha tempo. Assim, a dor fala e uma dor do falasser pode fazer com que algo seja ouvido onde
ndo se escuta; mas do que ela fala? Lacan disse aos médicos: ela fala de uma dimensé&o e, se é
uma dimensdo, entdo ¢ linguagem. N&o é possivel pensar a dor como aquilo que fala do corpo
entendido como planeta, "como se ndo fosse justamente pelo inconsciente que o corpo adquire
voz” (OE, 2003, p. 463), o corpo do falasser esta no tempo, ele é falado. No Seminario 25, de
15 de novembro de 1977, em relacdo a temporalidade, Lacan assinala que o dizer tem a ver com
o0 tempo (1977-1978):

« Dire » a quelque chose a faire avec le temps. L’absence de temps — ¢’est une chose
qu’on réve — c’est ce qu’on appelle « I’éternité ».

Et ce réve consiste a imaginer qu’on se réveille. On passe son temps a réver...
on ne réve pas seulement quand on dort

...I’inconscient, c’est trés exactement I’hypothése qu’on ne réve pas seulement quand
on dort. (S25, p. 3)

"Dizer" tem algo a ver com o tempo. A auséncia de tempo — é algo que se sonha — é
aquilo a que chamamaos "eternidade".

E esse sonho consiste em imaginar o despertar. O tempo se passa sonhando...
e ndo se sonha apenas quando se dorme.

...0 inconsciente, é exactamente a hipotese de que ndo sonhamos apenas quando
dormimos.

O desvelar da dor ndo mostra um tempo? Um tempo que, no entanto, enquanto
acordado, é passado sonhando. E a analise ndo é uma pratica orientada pelo despertar? (S11,
1988) O que uma analise desvela? E o encontro sempre falho com um real, fracassado porque,
no final, ndo ha nada a ser revelado, e ndo se trata de dizer "faga-se a luz". A dor contém um
dizer que ndo pertence a ninguém (A), e, portanto, ela d& conta do Outro, ndo que o Outro ndo
exista, mas que nao ha nada que possa ser sabido dele, portanto, a dorda conta do corpo como
S (A). Essa escrita S (A}, diz Allouch, é como "soprar uma sombra" [souffler une ombre] (2018,

p. 32), que pode significar fazer desaparecer o que nao existe.

Voltemos por um momento a primeira localizagdo que demos a dor no no
borromeano; essa conjectura muda na conferéncia La psychanalyse dans sa référence au

rapport sexuel apresentada no Museu de Ciéncia e Tecnologia de Mildo, em 3 de fevereiro de
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1973, em que Lacan nomeia uma quinta pulsdo parcial como um desvio do gozo: “hay otra,
que ocurre en las fronteras de eso por lo cual el goce es algo que concierne al cuerpo y sus
confines. Eso se llama: el dolor (1978, p. 17).246 A dor como substituto do gozo pode ser agora

localizada vinda de a2*’.

Figura 14 — Dor no n6 borromeano

Ctro do desejo

Verdadeiro buraco
N&ao ha Outro do Outro
N&o ha relagdo sexual

PCs

Fonte: La Troisieme, 1975, p. 15.

Se antes a dor parecia encontrar seu lugar no "buraco verdadeiro” (LACAN, S23,
2008, p. 3), onde os "ndo ha" estdo localizados, entre a dimensdo real e imaginaria, um passo
mais nos permite colocé-la em a. Se admitirmos que a dor € uma pulsao parcial, um substituto
do gozo, devemos localiza-la dessa forma, nessa zona que é separada pelo traco do simbdlico
(em vermelho) de a, objeto causa de desejo. Esse é 0 espaco do Outro do desejo (4 de fevereiro
de 1973), o que faz desejar o objeto que se haja “recortado”: uma fantasia (ALLOUCH, 2017).
Estando no espaco de a, do Outro do desejo a borda do simbdlico opera de certa forma onde
ocorre uma "passagem", onde “algo”, “uma dimensao”, que estava no buraco de a pode aparecer
no buraco "verdadeiro”. Uma barreira é atravessada, como disse Freud e afirmou Lacan, no
excesso do Outro. Embora ndo exista tal inexisténcia do Outro tem uma Bedeutung, uma
referéncia. "Nada pode cair exceto o que é", disse Lacan em 25 de janeiro de 1967 (ALLOUCH,
2018) e, depois, que ndo ha lugar onde a verdade constituida pela palavra esteja assegurada. Ha

uma Bedeutung do Outro inexistente, suscetivel de cair, que arrasta em sua queda o Outro

24 . . . \ . .
6 «ya outra, que ocorre nos limites daquilo para o qual o gozo ¢ algo que diz respeito ao corpo e seus confins.

Isso se chama: dor" Tradugdo livre do espanhol.
247 E muito interessante ler a leitura de Allouch (2018), que localiza ali uma "Analitica de a", que ultrapassa
nosso tempo, mas que sera importante levar em consideragdo em pesquisas futuras.
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ilusoriamente pensado como existente. Por essa razdo, poderiamos pensar que o respeito da dor
€ 0 que esta em jogo, e em uma analise é, finalmente, o que é construido em torno dessa falta

de relacdo (textual, no sentido que a linguagem estabelece).

Mas o dizer ndo € a voz, ensinava Lacan nos anos 1970, razdo pela qual € preciso
incorporar a voz como alteridade do que é dito, lembrando que a pulsdo invocante é a que mais
se aproxima da experiéncia do inconsciente. Dizer e voz ndo se confundem, esta ultima aponta
inexoravelmente para os limites da linguagem, para o que ndo pode ser dito e para o lugar vazio
além do que pode ser ouvido (LACAN, 1974-1975). Por sua vez, Fierens (2012) lembra: so se
esta na posi¢do de analizante quando se diz algo diferente do que se quer pronunciar. Ou seja,
néo se pode estar interessado em outra dor que ndo seja aquela que se diz como outra coisa. O
pesquisador francés analisa o conhecido "o que se diz é esquecido atras do que se diz no que se
ouve" (2008, p. 24), pronunciado no Seminério 20, e com o qual em O aturito (1972) Lacan
(OE, 2003) propde que so se chega ao dizer porque se ouve algo atras do que se diz. Em varias
ocasifes ao longo de sua obra, Lacan separou o significado do sentido e da significagdo e

afirmou que o que se ouve nao sdo significados, mas significantes:

A linglistica, no campo em que se produz a fala, ndo e algo espontaneo. Um discurso
a sustem, que e o discurso cientifico. Ela introduz na fala uma dissociacdo gracas a
qual se funda a distingdo do significante e do significado. Ela divisa o que no entanto
parece espontaneo. E que, quando falamos, isso significa, isso comporta o significado
e, ainda mais, ate certo ponto, isso sO se suporta pela funcéo de significacéo. [...] Al
esta um ato que sO se institui por um discurso, o discurso cientifico. Isso ndo é
espontaneo (520, 2008, p. 42).

O diagnostico é letal, essa tentativa desesperada esta destinada ao fracasso: o
significante s6 é postulado como néo tendo nenhuma relagdo com o significado (S20, 2008, p.
42), o significado € o efeito do significante (p. 45). Lacan situa, a partir desse momento, seu
discurso como linguisteria®*®, reformulando as bases de uma linguistica inoperante para a
psicanalise com o par dito-dizer, 0 que nos permite sair da comunicacao e situar a operacdo de
lalingua em relagéo ao inconsciente estruturado como uma linguagem. Nessa leitura, complexa
e densa, que s6 pode ser abreviada aqui sob o risco de simplificacdo, Lacan propde a
significacdo, que esta ligada a um dito e se inscreve em um discurso. O par S1-S2, o significante
que se distingue e remite a outro, permite abordar a relagéo de significagdo. Lacan (1972) diz:
"sem dizer, ndo vai" [ca ne va pas sans dire]" (OE, 2003, p. 452), nesse deslocamento S2 é

248 Neologismo de Lacan que une linguistica e histeria.
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ouvido do dito (S1) e instaura um dizer, um enigma. Esse dizer ex-siste ao que é dito e ao que
é ouvido (S1) e, portanto, ndo é ali que ele pode ser encontrado.

Nessa época, Lacan ja havia elaborado a formalizacdo dos quatro discursos — do
mestre, da histérica, do universitario e do analitico. Essa invencdo propde uma estrutura
discursiva caracterizada por relacdes estaveis, com quatro lugares: o agente, a verdade, o outro
e a producdo; e quatro termos mutéveis: o significante mestre, o saber, 0 sujeito e 0 mais-de-
gozar. A combinacdo de lugares e termos especifica cada um dos quatro discursos. O que nos
interessa nessa abordagem € que, com 0s quatro discursos, Lacan estabelece a importancia de
sua passagem: uma analise consiste em seus deslocamentos. No discurso do mestre, S1
representa o sujeito para outro S2 e esse S1, como semelhante, pode ser usado para qualquer
S2, estabilizando a relacdo, ou seja, desenvolvendo uma relacao de significacdo. Se a pratica da
associacdo livre defendida por Freud € sobre o significante, isso ndo parece corresponder a ela,
ndo se trata de uma relacgdo significativa. Essa relacao de significacdo ndo é capaz de reconhecer
o inconsciente (FIERENS, 2012)?*°. E preciso um deslocamento de um discurso para outro,
levando cada um a sua impoténcia; no discurso analitico trata-se de acentuar a impossibilidade
entre S1 e S2, separando-o0s, propondo que S2, sendo radicalmente Outro para S1, da lugar ao

ab-sens: a auséncia de sentido.

Lacan havia separado a significacdo do sentido que nunca é produzido a ndo ser
pela traducdo de um discurso para outro (OE, 2003) — o sentido issosesenteai [¢casysent] (p.
561) — € interpretacdo e vai contra a significa¢do. Passar para o discurso psicanalitico € localizar
S2 separadamente de S1 e a significacdo € interrompida, de modo que a interpretacdo ndo se
baseia no estabelecimento de sua relacdo. Os significantes permanecem “interditos"”, entre-
ditos. Ao contrério de fixar sentidos, a interpretacdo analitica, partindo de um sentido, corta-o,
pontua-o, cria um abismo sem fundo, que para o analista o "recurso, o dele, de todos os dias:
que nada esconde tanto quanto aquilo que revela, que a verdade, AAOsia = Verborgenheit"”
(OE, 2003, p. 451). Aletheia é Verborgenheit é a escuriddo sendo desvelada, para mostrar
apenas outro véu. Dissemos que se esta no discurso psicanalitico quando se diz algo diferente
do que se pretende dizer, mas isso ndo significa que se chegue a algum "0sso" ou "rocha" ultimo
e verdadeiro, o dizer ndo pode ser traduzido como verdade, porque nisso ha apenas um meio-

dito, que oferece um sentido. O dizer ex-siste ao que € dito e ouvido, mas, no entanto, esse dizer

249 Tras modos de interpretacdo sdo descritos pelo autor, de grande relevancia para revisitar os fundamentos da
pratica. Ver Fierens 2012.
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ndo é livre, nem anterior, nem essencial, é produzido pelo deslizamento dos discursos. O que
isso significa? Que o desvelamento é um véu, que a verdade sé aparece a meio caminho entre

um discurso que é velado e outro que é desvelado.

Se seguirmos essa linha, o analista opera ai na ronda dos discursos, “ciéncia, eu
disse, do real" (OE, 2003, p. 474), ou seja, ele ndo pode operar sem eles. Mas a abstencdo, a
abstencdo que Lacan propde, néo se trata de o analista ndo dizer nada, mas de se fazer ausente
no discurso do mestre, ou seja, ndo dotar de significacdo tudo o que é dito. Eles sdo o inverso
um do outro; o discurso analitico, ao contrario do discurso do mestre, pde em ddvida o saber de

S2 e a verdade de todo discurso, inclusive o dele.

Por que fazer esse aparente desvio? Para poder pensar por que nédo se trata de dar
sentido a dor, mas para deixa-lo cair e essa queda da a vertigem que, em uma analise, provoca
a dit-mension que se revela na dor. A vertigem € um assunto (sujet) de "ouvido": quem padece
e tem "perdida do ouvido" e dor. A dor sentida, entre o sens do sentido e o0 sens da sensibilidade
que o significante instaura, longe de ser uma definicdo clara e distinta, deve se apresentar em
sua opacidade. E em sua ambiguidade que a psicanalise pdde hospeda-la em seus fundamentos,
marcando a impoténcia de outros discursos. Nao é questionavel o fato de Freud ter contribuido
para a representacdo moderna da dor como inefavel e interna ao corpo, nem é apenas isso.
Recuperar dos ditos de Freud essa energia misteriosa que, em excesso, causa dor, permite-nos
passar ao discurso analitico que recupera 0 enigma. Ja situados nesse campo, esse sentido
ambiguo da lingua francesa nos remete a dor como pulsdo, como um eco que ressoa no corpo
do fato de que ha um dizer, mas o corpo é A. O que é entdo que ensina a dor do corpo sendo o
ab-sens? Incompreensivel e incognoscivel, o que a dor revela é um puro evento de linguagem
além e aquém de toda significacdo possivel — que existe e, portanto, existe o dizer: A DOR E
UM CORPO QUE CAL.
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PARA UMA POLITICA DA "LINGUA SOLTA" (palavras para nao concluir)

“a experiéncia ensina amplamente que os homens
ndo t€m sobre nenhuma coisa menos poder do que sobre sua lingua”
Spinoza

No Uruguai, quando se diz que alguém tem a "lingua solta”, isso pode ser
interpretado como o gesto de "falar demais”, ou seja, dizer mais do que deveria ou revelar o
que deveria ser escondido. Se é uma questdo de excesso, esta tese apresentou a dor como uma
possivel manifestacdo, um excesso de energia, como disse Freud, um excesso do Outro, como
disse Lacan. Reconhecer que a fala estd submersa na linguagem é presumir que estamos isentos
de seu controle, que ela marca um ritmo e um tom, que podemos exigir “siléncio!” e ainda

assim alguma coisa sera dita.

A tarefa que empreendemos, a de estudar a dor nos escritos de Freud e nos
seminarios e escritos de Lacan, buscou tracar algumas linhas, incompletas e dispares, para
continuar a pensar sobre a dor que aflige o sujeito ocidental moderno. Buscamos questionar,
para a psicanalise, a aparente obviedade da dor contida no corpo como funcionamento
bioldgico. Situa-la é fundamental, primeiramente porque nao se trata de apontar que ha um erro
em outros discursos e teorias, mas de marcar seus limites epistémicos e epistemoldgicos e a
consisténcia de seus fundamentos, tarefa capital para delimitar os campos em que operam
determinadas praticas. A psicanalise ndo pode dizer tudo sobre tudo, mas pode aludir e
conjecturar algumas ideias, afetar outros campos e se deixar afetar. E a partir dessa posic¢io que
ela poderia operar na interterritorialidade, por exemplo, com a linguistica ou a educacéo, ou
com o campo da politica: por exemplo, adverte-0s para os limites da sua posicao policial (que
ela também ndo pode negligenciar). Apelamos para a coeréncia epistemoldgica, para sustentar
0 questionamento do que fazemos, um gesto foucaultiano por exceléncia. N&do sabemos para

onde iremos, mas sobre 0 que estamos fazendo talvez possamos esbogar, desbocar.

O dado ébvio de que o corpo contém dor pressupde outras obviedades, como ser
que o corpo tem uma anatomia e uma fisiologia, ou seja, uma dimenséo e um funcionamento;
que existe um eu que pode dar conta disso, ndo s porque é sentido e se reconhece seu, mas
também porque isso é confirmado por artigos cientificos ou pelo meu vizinho ou qualquer um,
ou porque as politicas (de salde, esportivas, sociais etc.) lhe dizem todos os dias que esse corpo

articulado e esse eu tém uma salde a ser cuidada; que existe uma realidade circundante, ou seja,
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gue nos movemos em um mundo de coisas; e, depois de Freud, ¢é até absolutamente 6bvio que
existe um inconsciente dentro de nés. O individuo é confirmado a todo momento pela

linguagem. O que néo € 6bvio € que o funcionamento da lingua diz e revela ndo apenas isso.

Uma politica de lingua solta pressupbe que, em seu movimento, os deslocamentos
do falante sdo possiveis: ela anda porque fala, e isso ndo anda sem dizer. Supde também que,
se € uma questdo de délire, de leitura, de interpretacdo, é também ilusdo ou engano. Quando
dizemos que Lacan elaborou o corpo como o grande engano do Ocidente, é para marcar sua
funcdo elementar de suporte, esse engano que revela a funcdo intransponivel do véu. E a
necessidade de que uma analise tenha uma passagem de discurso, que sua impoténcia seja
revelada a cada vez. Para isso, € necessario retornar a questdo do sujeito (assunto) que €
colocado em jogo quando se diz "meu corpo déi". Ndo estamos ignorando o que isso pode
implicar em termos de um organismo ferido, mas que isso sé pode ser dito atingindo uma das
fronteiras da psicanalise opera. Lacan insistiu nisso até seu Gltimo dia: o inconsciente pode
adquirir muitos nomes, mas é somente quando se reconhece que ele é nada menos que o efeito
do proprio funcionamento da linguagem que outra psicanalise € possivel. Por que ele teria

insistido se ndo fosse pelo fato de ver que isso ainda ndo operava em seus ouvintes?

Neste sentido, distinguimos um corpo afetado pela palavra de um corpo feito de
linguagem. Marion (2015) deu-nos “o pé” para pensarmos num outro corpo, para além do corpo
anatdmico que Freud rejeitou, o meu-corpo, como corpo afetado pela linguagem. Ainda
interpelado pela fisica, os furos na teorizacdo de Freud permitem reconhecer um corpo
funcionando com uma energia misteriosa. O corpo de Freud, “d4 pé” para outro corpo, o
corpolinguagem. As relacdes e as dimensdes mudam. Ja ndo se trata de um corpo carregado de
pulsbes que ja estavam I4, que o outro afeta depois, com a cultura, nem, portanto, de um resto
impossivel de traduzir em palavras, onde a dor fica como inefavel. Depois de Freud, e com
Lacan, o corpo é, desde a origem, o lugar do Outro. E o significante que cria a "zona de
facilitacdo somatica™ da histeria, o corpo € sensivel ao significante porque ja é constituido por
ele. Se a unido de substancias, que ¢ sensacdo, ¢ uma “expérience de fait”, para Descartes
(MARION, 2013, p. 168), dira Lacan que se trata de fatos de palavras. Na dor, o corpo se
experimenta como pensamento negativo, e ndo mediante uma experiéncia de dado —
conhecimento sobre 0s outros corpos. Assim, a dor ndo se reduz a extensdo ou ao pensamento,

alude a um dizer, ecoa o ab-sens.
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Estamos interessados em revisitar a politica que é causada quando o discurso se
conduz pela via do individuo e ndo do falasser, ou quando este Gltimo ndo deixa de ser um
organismo falante. Um dos riscos que apresentamos aqui € a suposicao de que o individuo é o
dono de seu corpo e de uma dor nele, individual e inefavel, o que fecha o circulo de um
solipsismo, para o qual proliferam terapias que ddo sentido fixado ao sofrimento, quando néo
propdem explicitamente o fortalecimento do eu. Se seguirmos o desenvolvimento aqui
proposto, resta a davida de que meu corpo € meu e que minha dor € minha e somente minha,
de tal modo que ha um limite para a birra. A propriedade de seu corpo, sua dor e seu
inconsciente é a maneira de garantir a integridade e a autonomia do individuo. A propriedade
do corpo esta em consonancia com a questdo moderna do direito, o alivio da dor foi declarado
um direito no artigo 25 da Declaracao Universal dos Direitos Humanos (ONU, 1948). Pela ética
que o rege, o alivio da dor é um direito humano e uma obrigacao dos profissionais de salde. A
responsabilidade dos profissionais de fornecer o controle adequado da dor esta consagrada no
Juramento de Hipdcrates e na Declaragdo de Genebra (1948), que exige, antes de tudo, a satde
do paciente. Laporta (1987) apontou com relacdo as expressdes do tipo "ter direito”, que elas
se encaixem adequadamente nas linguagens normativas e que sempre acabam fazendo parte
delas, pois o estabelecimento de direitos s6 adquire significado em uma linguagem normativa
(p. 24). Trata-se do &mbito da deontologia, ou seja, que opera com a "obrigacdo"-"permisséo”,
"proibicdo" — e a ontologia — da acdo humana (p. 25); disso para a patologizacdo ja se sabe que
h& um passo. Quais sdo os modos normais da dor? Vale a pena revisar as alegacdes sobre o
discurso psicanalitico fazer parte dos sistemas de salde, ndo para expulsa-lo dos hospitais de
forma policiada, mas para perguntar em que maquinaria discursiva ele opera: a psicanalise pode
fazer parte de uma politica de saide? No mesmo sentido, pode ser parte da educacdo? Pelo
menos até agora essas politicas naufragaram no 6bvio: elas sdo, antes de tudo, o governo da
populacdo e o gerenciamento do sofrimento. Mas o objetivo aqui ndo era questionar o 6bvio?
Seréa entdo necessario revisar esses lugares de fuga onde os discursos atingem sua impoténcia,

como Freud aludiu e Lacan escreveu. O poder de seu fracasso permanece hoje do lado da aposta.

A dor com a qual a psicandlise pode lidar ¢é feita da matéria da linguagem e é por
iSs0 que o Unico corpo ao qual ela pode aludir e apontar, como o indice do San Giovanni Battista
de Leonardo da Vinci, é aquele corpo do qual ndo se é proprietario. E nesse sentido que
podemos dizer que o que a dor estd ensinando é precisamente que o corpo do parlétre néo
pertence a ele, mas é do Outro. O vivo, a substancia, ndo é o objeto dessa psicanalise e se ha

uma fisiologia, ou seja, uma forma de funcionamento, ela é do significante. Da mesma forma,
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se ha uma anatomia, ou seja, lugares, estes sdo apenas aqueles em que a metafora e a metonimia
distribuem na gramatica do corpo suas leis e seus acidentes. Freud, sendo um leitor de
Nietzsche, suspeitou disso e seu efeito foi enorme e irreversivel, mas caiu no engano. Por isso,
para Lacan, a recuperacdo de seu discurso foi fundamental. De que forma? Pela via do dizer.
Entdo, a pergunta pela relagcdo entre o corpo e a linguagem ainda € relevante? Sim, porque nem
tudo esté dito; e ndo, quando se conclui rapidamente que se trata de uma questdo do efeito da
palavra sobre a carne. Se admitirmos que estamos lidando com significantes, a aposta nao pode
ser outra sendo fazer “corpo” ou "dor", S1-S2. O melhor material com o qual a psicanalise pode
operar é com letras, razdo pela qual convém desenvolver a pratica tedrica da Unica viscera que
“ndo por acaso, curto-circuitando o dentro e o fora do corpo que ela habita, se consagra na

talvez mais célebre — e também prosaica — das catacreses: a lingua” (DE SOUZA, 2019, p. 538).

Os significantes se ligam, criam cadeias, sdo citados, tornam-se letras. Sua
estabilidade, as vezes breve, é o que permite estabelecer certos sentidos em que, por exemplo,
a "dor" adquire para um determinado falante, ou seja, ha também uma conjuntura discursiva
que possibilita o significado. Mas, para abandonéa-la, é preciso supor uma temporalidade e a
possibilidade de fazé-lo cair, porque quem diz “eu” ¢ apropriado pela lingua, e ndo o inverso.
Isso ndo significa, como acreditam a medicina e a psicologia, que para todo ser a dor é algo
comum, ndo &, pelo menos nao se o significado é dado pela articulacdo com o significante. A
dor como “experiéncia profundamente democratica; [que] em sua distribucao ndo tem
privilegio de classe social, raza, sexo o género” (ISOLDI; VASCHETTO, 2022, p. 27), pode
ter um efeito apolitico do organismo afetado pela palavra. A Gnica coisa que os falantes tém em
comum € a lingua e ela ndo diz apenas o que deveria dizer, ha um vacuo entre os significantes,
0 que significa que eles ndo estdo fechados para os significados que poderiam carregar. Esse
vazio, que Descartes nomeou como unido, talvez sejam a principal dor; ... 0 pior (S19, 2012),

com a qual a psicandlise lida. O que ocupa esse vazio € um dizer: ndo ha relacéo (p. 12).

Recuperar o corpolinguagem é reconhecer gque o sujeito (assunto), como a dor, esta
dividido entre saber e verdade, e ndo entre organismo e palavra. O que recuperamos quando
Lacan diz que a psicanalise trabalha com o sujeito da ciéncia ndo é sobre o inefavel — nem a
carne, nem o gene, nem o planeta —, mas sobre o impossivel de escrever, o real que a matematica
mostra, a vida como efeito da ciéncia. O desvelamento que encontramos é o de uma escuriddo
(do latim ob = sobre e scurus = coberto), o puxar o véu de um discurso que, no mutismo do

organismo, esconde a existéncia do Outro e apenas nos revela que, por tras dele, ha apenas
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outro véu, outro discurso. A dor como enigma é aquela produzida por seu deslocamento; assim,
desvelar é preciso a cada vez e, no entanto, também veda. Chegariamos, entdo, ao final deste
texto, com a verdade "ultimissima™: a estrutura (RSI), a linguagem, determina tudo. Trata-se,
entdo, de uma questdo de cosmovisdo de mundo? Isso ndo é possivel, pois se fosse assim, 0
buraco da linguagem n&o se sustentaria e é preciso reconhecer que ele também € falho. Entéo,
teriamos de admitir que algo poderia permanecer fora da linguagem? Lacan falou do sinthome.
Outra tese deve ser escrita, e outra, e assim por diante.... Nao foi esse 0 movimento que Lacan
fez com suas maos? Ele pensou com as maos, fazia e desfazia nés, dava formas, errava e
continuava. Este trabalho acaba de mostrar que a tarefa de circunscrever um lugar para a dor
como objeto tedrico da psicanalise pode ser ampliada, mudada e descartada e a impossibilidade
de totalizar as teorizacbes de Freud e Lacan ndo nos permite chegar a uma definicao clara e
distinta. Quando investigamos a dor, surge uma grande variedade de termos que levam a um
grande nimero de incdgnitas, de possiveis vinculos, de cortes, muitos dos que tivemos que
evitar trabalhar aqui, que tomamos como compreendidos ou ndo, que assumimos explicita ou
implicitamente como outras possiveis linhas de trabalho. Esta tese €, portanto, uma amostra de
alguns caminhos possiveis de investigacdo sobre a dor; e ele também pretende mostrar uma tese

como apenas a possibilidade de tecer outros nés. Resta que eles sejam questionados:

Le savoir, ¢a a [’air de découvrir, de révéler — comme on dit — dAij0sia [aleteia], ma
bien-aimée, je te montre au monde toute nue, je te dévoile. Le monde n’en peut mais,
bien siir | Puisque c¢’est de lui qu’il s’agit : quand je la montre cette vérité-la- la bien-
aimée — c’est lui que je montre. (...) chaque fois qu’on part d’un état du monde,
comme on dit, pour y pointer la vérité, on se fout le doigt dans l’oeil ! Parce que le
monde, eh ben, ¢a suffit déja de 'affirmer, c’est une hypothése qui emporte tout le
reste, y compris |’dme (S21, Sf, p. 55).

Como politica, este ndo é um texto acabado: [...] que a linguisteria e os estudos do

corpo sejam alcancados pelos movimentos da lingua € um desejo.
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