A desmedida do prazer: Freud

Samo Tomsi¢

O utilitarismo contribuiu significativamente para a mistificacdo das contradicdes
econdmicas sob o capitalismo — lembre-se que Marx, em O Capital, menciona o
utilitarismo de Bentham como o quarto principio governante da aparéncia do
capitalismo, ao lado da liberdade, igualdade e propriedade.! No entanto, Lacan
repetidamente argumentou que o utilitarismo possuia um importante valor critico, que
reside no reconhecimento do vinculo entre a ficgdo e o gozo e, mais precisamente, na
descoberta da causalidade das ficgdes:

Eu disse que, se algo refrescou um pouco o ar depois de toda essa
azafama grega em torno do eudemonismo, foi certamente a descoberta do
utilitarismo... Para entender isso é preciso ler A teoria das ficgdes. O utilitarismo
significa apenas o seguinte: devemos pensar no propdsito a que servem as velhas
palavras, aquelas que ja nos servem. Nada de mais. Nao devemos nos
surpreender com os resultados quando as usamos. Sabemos para que servem —
servem para que haja o gozo que deve ser [qu'il faut]. Com a ressalva de que,
dado o equivoco entre faillir e falloir, o gozo que deve ser deve ser traduzido
como o gozo que ndo deve ser / nunca falha [qu'il ne faut pas].

A teoria das ficcées de Jeremy Bentham contém, assim, uma descontinuidade
crucial na histdria da filosofia da linguagem, ja que se centra no status ontoldgico
paradoxal das fic¢Ges simbdlicas. Para Bentham, a linguagem é composta de ficgdes, que
atuam como causas materiais de prazer e de desprazer. A esse respeito, a filosofia da
linguagem de Bentham subverteu radicalmente a determinacdo aristotélica da ligacao
entre légica (ciéncia da linguagem) e ontologia (ciéncia do ser).

Enquanto Aristételes denuncia o uso indevido da linguagem para a producgdo do
gozo, esforcando-se, assim, para delimitar a linguagem (filoséfica) da linguagem
(sofistica) do gozo, para Bentham essa distincdo e delimitacdo sdo impossiveis desde
logo: a producdo do ser e a producdo do gozo sdo dois aspectos de uma mesma
causalidade discursiva ou para colocar conforme Lacan, hd algo como um “gozo de ser”.?

Bentham distingue entre ficcGes (por exemplo, a lei, a obrigacdo etc.) e as ndo-
entidades (por exemplo, o unicérnio), mas a premissa subjacente de sua teoria da
linguagem é que, pouco importa o uso linguistico, ha sempre, junto com ele, a produgdo
de prazer e dor. Essa producao é mais bem exemplificada na linguagem das instituicdes

! Marx descreve Bentham como “aquele ordculo sobriamente pedante e de pés pesados do 'senso
comum' da burguesia do século XIX”. O senso comum é a principal for¢a de mistificacdo, porque restringe
0 pensamento a mera descri¢ao das aparéncias. Com Alexandre Koyre pode-se argumentar que o senso
comum persegue o ideal da ciéncia aristotélica, que consiste em sozein ta phainomena, salvar os
fenémenos: a forma como a realidade aparece ao observador humano é a forma como a realidade é.

2 0 pensamento consiste em prazer. O discurso analitico mostra o que ja esta sugerido na filosofia do ser:
ha gozo de ser. Pode-se acrescentar a essa observagdo critica que o ser como tal pode ser entendido como
o0 gozo da filosofia, a mistificagdo filoséfica do gozo.



sociais, na linguagem juridica, na linguagem que aprisiona e obriga a a¢cdo. Nesse ponto,
Bentham se antecipa Freud de modo profundo: ao igualar implicitamente o ficticio ao
simbdlico, ao desmistificar as ficcbes (desprendendo-as do sentido negativo de uma
aparéncia enganosa ou de uma ilusdo subjetiva), ele desvenda a dimensdo causal que
se prende a sua autonomia.

Quanto mais a linguagem ¢é inadequada, mais ela produz entidades espectrais,
autonomas e compulsivas tais como as leis. Ao invés de representar alguma realidade
externa presumivelmente ndo problematica, ela traz um real discursivo (prazer) que se
coloca em discrepancia com o reino das aparéncias, em primeiro lugar com o surgimento
da linguagem como uma ferramenta de comunicagcdo. Bentham afirma assim,
abertamente, a causalidade do significante que Aristdteles rejeitou em sua filosofia da
linguagem. Por causa dessa inadequacdo imanente da linguagem consigo mesma, a
linguagem aparece como o exemplo paradigmatico do ndo-encaixe social (non-rapport)

O uso da linguagem como descrito por Bentham tem pouco a ver com utilidade,
ou nao diz respeito a propdsitos Uteis em primeiro lugar. A utilidade é acidental. O que
importa é que o uso da linguagem causa dor ou prazer ao ser falante e que essa agao
discursiva esta na propria raiz da constituicdo, reproducdo e intensificacdo das relagoes
de poder. Poder e prazer sao inseparaveis. Nesse sentido, os antigos sofistas poderiam
ser considerados utilitaristas radicais avant la lettre, aqueles que falam pelo prazer de
falar, escandalizando a filosofia ao desvendar a autonomia da linguagem e a
imperatividade do significante.

No outro extremo da metafisica, Bentham inverte as prioridades da filosofia de
maneira semelhante aos antigos sofistas. Para Aristoteles, a ética € um conhecimento
pratico do prazer, que nunca pode se tornar uma verdadeira ciéncia, mas essa falta pode
ser compensada por meio de seu fundamento ontoldgico na ciéncia do ser, que traz em
cena o motor imével. Como ja foi dito [no capitulo anterior], Aristoteles assume a
mesma homeostase ontoldgica em cada registro, a medida certa do prazer e a
invariabilidade do ser ou estabilidade ontolégica, para o qual Lacan cunhou o
neologismo /'étrernel (uma combinacdo de éternel, eterno, e étre, ser).

Em contraste, Bentham fundamenta o exame do prazer e do ser no pleno
reconhecimento da produtividade das ficcdes linguisticas, desmascarando assim o
status fantasmatico da nocdo aristotélica de homeostase ontoldgica e libidinal. Em
Aristételes, o significante ndo é simplesmente rejeitado na ciéncia do ser, pois sua
ontologia se baseia abertamente na normalizacdo légica da linguagem. O que é rejeitado
é a causalidade do significante, que traz a tona a inadequacdo constitutiva da
linguagem.3

Com a psicanalise, a descoberta utilitarista da causalidade das fic¢des recebeu,
assim, uma reviravolta materialista inesperada. Essa virada se reflete, antes de mais
nada, na introducdo de uma figura do sujeito totalmente alheia ao utilitarismo e ao
liberalismo econdmico: ao homo oeconomicus, o sujeito do interesse privado, ela opde
o sujeito do inconsciente, um sujeito que é nao simplesmente desestabilizado por
ficcOes (significantes), mas que é, além disso, o seu efeito. No mesmo movimento, a tese

3 No entanto, o que falta em Bentham é o reconhecimento da linguagem como um desequilibrio
organizado. Com sua nogao de inconsciente, Freud deu esse passo distintivo.



psicanalitica sobre a causalidade do significante remonta a uma querela fundadora da
filosofia, a tensdo entre Plat3do e Aristoteles.

A rejeicdo de Freud a Aristételes certamente se reflete em sua critica a ideologia
da felicidade em obras como O mal-estar na civilizagdo — obtendo sua expressao
maxima na superac¢ao do principio do prazer. Com esse passo, Freud desistiu de todas
as tentativas tedricas de trabalhar com a nogao homeostatica de prazer. Por sua vez,
Freud associou explicitamente sua no¢do ampliada de sexualidade com a discussao de
Platdo sobre Eros em Symposium. Neste didlogo, Platdo demonstra que ha algo como
uma dialética do prazer, que parte do amor de objetos particulares e atravessa todos os
niveis do ser até chegar a prépria ideia de beleza.

Freud reconheceu nessa dialética, onde o progresso na abstracdo é
acompanhado pela intensificacdo do prazer, a exemplificacdo filosofica de sua proépria
teoria da sexualidade no sentido ampliado, n3o biolégico.* Ao fazé-lo, Freud forneceu
uma repeticdo materialista da nogdo dialética de Eros de Platao — materialista, ndao
apenas porque ele vincula explicitamente a producdo de prazer com a causalidade do
significante, mas também porque acrescenta a visdao platonica da dialética do prazer
uma conflitualidade que ndo existia em Platdo, a saber, o antagonismo entre a pulsdo
de autopreservacao, Eros, e a pulsdo de morte, Tanatos. Para esse antagonismo, Freud
encontrou uma formulacdo mitoldgica prévia em Empédocles, cuja cosmologia se
fundava no conflito entre philia (amor) e neikos (odiar).

Repetindo as observa¢des de Alexandre Koyre sobre Galileu, pode-se assim
argumentar que a teoria do prazer de Freud representa um “triunfo de Platdo sobre
Arist6teles”,®> porque rejeita completamente o fundamento aristotélico da ética na
ligacdo entre prazer e felicidade. Esta fundacdo sé é possivel por meio de uma noc¢ao
homeostatica do prazer, assumindo que o prazer tende imanentemente para a medida
certa. Mas esse movimento para além de Aristoteles torna-se propriamente materialista
apenas sob a condicdo de que Platdo seja corrigido com a ajuda da ideia de Empédocles
de que todos os seres existem devido ao ndo-encaixe social (non-rapport) subjacente,
ou seja, que o ser enquanto ser contém conflitualidade, antagonismo e dinamica, que é
a causa de seu movimento.

O que é eterno em Empédocles ndo é o ser, mas esse conflito ontoldgico, que
impede que que ele caia no regime parmenidiano do étrernel, o ser imovel, estavel e
eterno. Para superar as restricoes da ontologia, sua no¢cdo homeostatica do ser, ndo
basta introduzir o movimento no ser. Uma concep¢do materialista do ser reconhece as
caracteristicas conflituosas desse movimento, ou o que Hegel, no outro extremo da
metafisica, chamou de trabalho do negativo.

4“[0] que a psicanalise chamou de sexualidade n3o era de forma alguma idéntico ao impulso para a unido
dos dois sexos ou para produzir uma sensagdo de prazer nos 6rgdos genitais; tinha muito mais semelhanga
com o Eros todo-inclusivo e todo-preservador do Simpdsio de Platdo. Sigmund Freud, As resisténcias a
psicandlise.

> Para antecipar os desdobramentos da segunda metade deste volume, a superacdo do principio do prazer
e a introducdo da pulsdo implicam um modelo ético, que coloca no centro a nocdo de trabalho. A
importancia do que Freud chama de Durcharbeiten, elaboragdo, no processo analitico mostra que a ética
da psicandlise é antes de tudo uma “ética do trabalho”, organizacdo e mobilizacdo do trabalho
inconsciente para fins de cura, que é em si um processo que luta para transformar a economia libidinal
existente.



Outra caracteristica aproxima a metapsicologia de Freud de Platdo, ou seja, o
reconhecimento do valor epistemoldgico da mitologia, onde a ficcdo serve como meio
de apreender, mobilizar e eventualmente transformar o real. Nas Novas Conferéncias
Introdutdrias a Psicandlise de Freud |é-se assim:

A teoria das pulsdes é, por assim dizer, nossa mitologia. As pulsdes sao
seres miticos, magnificos em sua indetermina¢dao. Em nosso trabalho, nao
podemos ignora-los nem por um momento, mas nunca temos certeza de que os
estamos vendo nitidamente. Vocé sabe como o pensamento popular lida com os
impulsos. As pessoas assumem tantos impulsos quantos forem necessarios no
momento... Sempre fomos movidos pela suspeita de que por trads de todos esses
pequenos impulsos ad hoc havia algo sério e poderoso que gostariamos de
abordar com cautela. Nosso primeiro passo foi bastante modesto. Dissemos a
nds mesmos que provavelmente ndo estariamos errados se comecassemos
separando dois impulsos principais ou classes de impulsos ou grupos de impulsos
de acordo com as duas grandes necessidades, a fome e amor.

Ndo é sem importancia que Freud sempre falou de Trieblehre, ensino das
pulsdes, em vez de Triebtheorie, teoria das pulsées. Em distincdo a Theorie, que implica
um fundamento seguro, pensamento sistematizado e, mais importante, a estabilizacdo
do objeto, Lehre ainda se move em um terreno inseguro e inexplorado, seus objetos nao
sao entidades fixas e positivas, cuja existéncia seria ontologicamente nao problematica
e univoca.®

Segundo Freud, as pulsdes sdao pouco claras ou mesmo obscuras €, como tal, ndo
podem ser confrontadas diretamente, nem tedrica nem clinicamente; ndo sao de forma
alguma forcas simplesmente aparentes e distintas que sustentam a massa de
fenbmenos que o psicanalista maneja na experiéncia clinica.

Além disso, a experiéncia da pulsdo vem sob a forma de um hdspede misterioso
e indesejado ou como uma forga ou tendéncia estranha no corpo e na mente do sujeito
— a experiéncia da compulsdo e da repeticdo compulsiva que pertence ao discurso. No
final, pode-se dizer que a noc¢do freudiana de pulsdo busca apreender e explicar, antes
de mais nada, a experiéncia corporal da dinamica da representagdo e da significagao.

A determinacdo da pulsdo reside em seus efeitos e consequéncias, no
desequilibrio que o sujeito experimenta em seu préprio corpo — um desequilibrio que
se ancora na simbolizacdo.

Além disso, a passagem citada acima ndo deixa duvidas de que o Trieblehre
contém mais do que uma mera mitologia. Trata-se de um esforco de racionalizacdo, que
consiste antes de mais nada na reducgao das pulsdes a dois grupos ou classes principais.
Supde-se que essa redugdo contrarie a assun¢ao descontrolada das pulsdes, que
sustentaria, de fato, a mitificacdo ou mistificacdo da forca problematica em questao.

Em outro lugar, Freud expressa uma linha de pensamento semelhante
chamando sua metapsicologia de bruxa, cujos relatos especulativos sdo convocados
guando outros meios cientificos e metodoldgicos falharam. Tal feiticaria se caracteriza

® Na mesma linha, Lacan descreveu seu préprio trabalho como “enseignement” (ou seja, ensino),
delimitando-o criticamente da filosofia, exemplo paradigmatico do que consiste na teoria propriamente
dita.



pelo fato de usar o significante, essa ficcao por exceléncia, como causa. Em contraste
com o pensamento popular, que postula uma pulsdo distinta para cada tendéncia
problemdtica da vida mental e se deixa envolver por uma proliferacdo excessiva de
pulsdes, a psicanalise parte da racionalizagdo e da minimizacao.

A teoria de Freud quebrou a suposta multiplicidade de pulsdes e postulou o casal
conflituoso Eros e Tanatos. Lacan, um grande racionalizador da obra de Freud, levou
essa reducdo ao extremo ao argumentar que, em uUltima analise, ha apenas uma pulsdo
e que o dualismo de Freud deveria ser interpretado como um monismo conflituoso. O
gue a metapsicologia de Freud ainda concebia sob a 6tica de uma tensao inconcilidvel
entre duas pulsdes distintas e opostas, Lacan entendia entdo como uma contradicao
imanente a uma Unica forca no aparelho mental.

Em Freud, o conceito de pulsdo ja descreve uma forca constante dotada de vida
propria. Freud falou de Triebleben, a vida da pulsdo, que nem sempre leva em conta as
tendéncias de preservacdo da vida do organismo. Ele também falou de Triebschicksale,
destinos da pulsdo, argumentando que ndao ha pulsdao sem vicissitude — ou mesmo para
além dela. Mais uma vez, a noc¢do freudiana de pulsdo nao representa algum tipo de
forca vital substancial ou natural, que posteriormente, em um quadro cultural, sofreria
um desenvolvimento que a privaria de sua satisfacdo imediata, direta ou auténtica.’

A racionalizagdo freudiana da pulsao parte da fome e do amor, o que pode soar
bastante peculiar, uma vez que a primeira representa a necessidade fisioldgica mais
basica e a segunda se refere a demanda simbdlica. O que Freud visa é a colocacdo da
pulsdo na interse¢do das duas, portanto, além da simples dicotomia entre necessidade
natural e demanda simbdlica.

Assim como a fome, a pulsdo vem com manifestacdes corpdreas. Mas esse
aspecto corporal ndo deve induzir alguém a supor que existe uma forca bioldgica ou
fisiolégica por tras deles, uma necessidade instintiva que poderia ser descrita como
natural. A forca em questdo é condicionada pela existéncia da ordem simbdlica e
corresponde a uma demanda que, a rigor, ndo pode ser satisfeita.

E aqui que entra o amor: “[A]mor exige amor. N3o para de exigi-lo. Ele o
demanda... ‘Encore’ é o nome préprio da lacuna no Outro da qual brota a demanda de
amor.” A economia do amor esta ancorada no condicionamento mutuo ou na interagao
entre falta e sobra. Sua condigdo ndo é uma falta no organismo, que poderia ser
temporariamente compensada, mas uma lacuna no Qutro (linguagem), a qual nenhuma
acao de satisfacdo pode corresponder.

Essa lacuna simbdlica da origem a uma forga que exige satisfagdo ininterrupta.
Se o amor realmente envolve fome, entdo essa fome é especificada pelo fato de que ela
constantemente exige mais (encore). “Fome insacidvel” seria uma possivel definicdo
psicanalitica do amor, bem como uma definicdo mais precisa da puls3o. E no ponto dessa
insaciabilidade que a morte entra em cena, assumindo menos o disfarce de algum
esforco autodestrutivo ou suicida em direcdo a morte do que uma indiferenca radical

7 Em sua escrita metapsicolégica sobre a pulsdo, Freud enumera quatro vicissitudes, pode-se dizer
também, quatro modos de satisfacdo, ou mesmo quatro modos de existéncia da pulsdo: “reversdo em
seu oposto, giro sobre si mesmo, recalque e sublimagdo”. Freud, Os instintos e suas vicissitudes. A partir
dessas vicissitudes a psicandlise trabalha com a sublimagdo porque é a Unica vicissitude que sustenta a
transformacao da estrutura libidinal que o sujeito sofredor experimenta como problematica.



em relagdo a autopreservagao do sujeito. A vida pulsional exige o consumo da vida do
sujeito.

A pulsdo é uma hipdtese, sem a qual a psicandlise ndo pode realizar sua tarefa
clinica, mas o objeto dessa hipdtese é obscuro. Nao ha positividade ontolégica capaz de
fundamenta-la e, portanto, ela da origem a duvidas recorrentes. A duvida é de fato a
principal forca motriz da obra de Freud. Freud n3ao era apenas um platonico em seu
exame do carater dialético de Eros, mas também um cartesiano rigoroso (como Lacan
sugeriu em varias ocasioes). Em sua hesitacdo em reconhecer na pulsdo uma entidade
positiva, Freud merece esse titulo na medida em que insiste na posi¢ao impossivel da
duvida metodolégica.

No entanto, ele ndo da o passo definitivo que levaria a certeza cartesiana, ou
seja, naquele passo em que o inconsciente e a pulsdo seriam ambos transformados em
entidades ou substancias positivas e, assim, objetos de teoria. Além disso, a hesitacao
de Freud, como exemplifica a citacdo acima de em As Novas Licbes Introdutdrias, sugere
gue o inconsciente e a pulsdo, entendidos como hipéteses, assumem o status de ficcdes
cientificas ou “coisas epistémicas”.® Por meio dessas ficcdes, uma dindmica real no corpo
falante pode ser mobilizada e manipulada — é o que Freud chamou de cura, um processo
em que as transformacdes reais sdo produzidas com a ajuda de ficcbes simbdlicas
(significantes).

Como insiste Freud, a pulsdo ndo é simplesmente idéntica a fome e ao amor.
Essa forca enigmatica e obscura que o objeto epistémico metapsicolégico deve
apreender ndo pode ser reduzida nem as necessidades fisiolégicas e as demandas
simbdlicas, nem as forcas do organismo e as forcas da cultura. A pulsdo ndo é natureza
nem cultura, mas um terceiro dominio, que pde em questdo a dicotomia “natureza-
cultura”. Este terceiro dominio contém um duplo excedente, que esta intimamente
ligado a uma caracteristica fundamental da pulsdo que Freud descreve da seguinte
maneira:

Se passarmos agora do lado bioldgico para a observacdo da vida psiquica,
entdo a “pulsdo” nos aparece como uma noc¢ao-limite [Grenzbegriff] entre o
psiquico e o somatico, como representante psiquico de estimulos vindos de
dentro do corpo e atingindo a alma, como medida de exigéncia de trabalho [Maf8
der Arbeitsanforderung], que se imp0e ao psiquico devido a sua ligacdo com o
corporal.

Epistemologicamente falando, a pulsao é uma nogao-limite entre as ciéncias
naturais e as humanidades. Seu objeto, uma forca especifica no nexo mente-corpo do
sujeito, é igualmente uma fronteira: entre o psiquico (o simbdlico, o discursivo) e o
somatico (o biolégico, o fisioldgico). A pulsdo diferencia e une, é ao mesmo tempo o
dentro e o fora, o mental-cultural e o somatico-natural, excedente do segundo no
primeiro e excedente do primeiro no segundo, se quisermos manter a dicotomia.

8 A metapsicologia contém o mesmo esfor¢o especulativo das ciéncias exatas, entdo faz todo o sentido
que Freud tenha buscado suas aliancas epistemoldgicas na energética e na biologia. Como Lacan
finalmente escreveu, “a energia ndo é uma substancia que, por exemplo, melhora ou apodrece com a
idade; é uma constante numérica que um fisico tem que encontrar em seus calculos, para poder trabalhar.”
Jacques Lacan, Televisdo.



Se a pulsdo é mesmo um conceito especulativo, é porque ha algo de especulativo
no proprio corpo humano: a ligacdo do simbdlico com o bioldgico, cujo estatuto
ontoldgico permanece ambiguo. A pulsdo representa uma zona cinzenta entre a ficcdo
e o estimulo, ou entre a linguagem e o corpo.

Freud marca esse aspecto especulativo da pulsdao com dois termos-chave:
representacdo e medida, que expdem a mistura do simbdlico com o biolégico e sugerem
gue a pulsdo é um exagero ou amplificacdo do estimulo fisiolégico por meio de sua
“significarizacdo” (para usar um termo proposto por Jacques-Alain Miller).

Na raiz da pulsdo hd uma simbolizacdo do estimulo, que é ele prdéprio
estimulante, e mesmo permanentemente estimulante (novamente “forga constante”) —
nao cessa de estimular o corpo. No final, Freud aboliu o antigo dualismo de corpo e alma
ao reconhecer a duplicacdo imanente do corpo no fisiolégico e no libidinal. O corpo
libidinal é o “doppelganger”® do corpo fisioldgico, a sua duplicacdo espectral, que Freud,
no entanto, insiste ser imanente ao somatico.

Se a pulsdo resulta dessa emergéncia da linguagem, enquanto corpo estranho,
dentro do fisiolégico, entdo o libidinal é uma interpretacdo excedente do fisioldgico,
uma fisiologia simbolicamente expandida ou exagerada. Ao representar as diversas
excitagdes corporais, a pulsdo as transforma em uma estimulagdo continua, que nao
cessa de afetar o corpo com a demanda de uma satisfagdo prazerosa, exigindo o prazer
pelo prazer. A observacao sobre a medida contém complica¢des adicionais.

De fato, Freud torna a pulsdo como forca real indistinguivel do conceito de
pulsdo, a prépria coisa ndo pode ser diferenciada da coisa epistémica: no caso ideal, o
objeto epistémico deve fornecer a quantificacdo e, portanto, a mensurabilidade dos
fenbmenos pertencentes a economia libidinal.

Mas o principal paradoxo consiste no fato de que essa medida acaba revelando
a desmedida ou desequilibrio que a pulsdo introduz no organismo ja desequilibrado, a
discrepancia entre o que seria a satisfacdo repetitiva de uma necessidade fisioldgica e a
satisfacdo impossivel de uma demanda insacidavel de prazer pelo prazer.
Consequentemente, a pulsdo se reduz a exigéncia de um trabalho inconsciente
perpétuo — e Freud faz uma observacdo adicional significativa, segundo a qual essa
demanda é imposta ao aparelho mental devido a sua conexdao problematica com o
organismo.

Se agora quisermos perguntar qual é exatamente o ponto de conexdo entre
ambos os registros, entdo a resposta propriamente freudiana seria a lacuna no préprio
organismo fisioldgico. O que esta em jogo no nexo mente-corpo (ou melhor, linguagem-
corpo) é um elo entre duas lacunas. Dai a fala de Freud sobre a fome e o amor em relagao
a pulsdo.

Repetindo, a pulsdo pode ser decomposta na demanda de satisfacdo prazerosa
e, a esse respeito, parece indistinguivel de uma necessidade fisioldgica. Mas o ponto
principal de Freud é que essa demanda nunca cessa, em contraste com a fome, que pelo
menos conhece uma repeticdo ritmica. A pulsdo revela entdo que ocorreu uma
apropriagao ou coloniza¢do simbdlica da lacuna no organismo, ou talvez melhor, que

9 N. T.: coisas ou pessoas que se parecem exatamente iguais, pelo menos em aparéncia.



com o surgimento da linguagem a lacuna no organismo deu origem a uma outra lacuna,
a lacuna simbodlica.

Com o surgimento dessa “outra lacuna” em um organismo jd marcado por uma
lacuna fisioldgica, uma nova forga surgiu no corpo. Voltando mais uma vez a reflexdo de
Lacan sobre o amor, a forca em questdo ndao aponta mais para uma demanda de
satisfacdo vinda do organismo, mas para uma demanda separada vinda do Outro,
relacionando-se com a lacuna no Outro e demonstrando que o ser carente do Outro é
dotado de um funcionamento auténomo e compulsivo que nenhum sujeito jamais
poderd dominar.

A simbolizacdo, “significarizacdo” ou representacdo simbdlica da lacuna
fisiolégica introduz uma excitagao ininterrupta no corpo. Em ultima instancia, a fala se
reduz a essa excitacdo perpétua, o que nos remete a observacdo de Lacan na introdugdo
de que todo discurso é um discurso de gozo.

Aqui poderiamos reformular a frase dizendo que todo discurso é uma
estimulacdo continua do corpo ou que a linguagem nao é apenas um sistema de
diferencas (significantes), mas também um sistema de estimulos organizados em torno
de uma lacuna, da qual uma demanda por um mais emerge, a saber, um gozo excedente.
Freud define a pulsdo como uma forca constante, que é também o ponto em que seu
objeto epistémico toca uma dindmica real no jogo psicossomatico de forcas e na
traducdo de estimulos fisioldgicos em um estimulo constante.?

O termo “medida” deve ser tomado neste duplo sentido: como operacdo
simbdlica, que sustenta o isolamento epistémico (metapsicoldgico) e a teorizacdo das
forcas reais no aparelho psicossomatico; e como processo real, que resulta da ligacdo
problemdtica do organismo com o discurso, o corpo bioldgico e o corpo libidinal.

A pulsdo é a fronteira que sustenta esse redobramento imanente e ao fazé-lo
introduz no somatico uma demanda quase infinita de satisfacdo prazerosa, uma afeccao
continua do corpo através da linguagem. Através da traducdo de estimulos em demanda
simbdlica, a pulsdo também introduz na vida mental uma demanda virtualmente infinita
de trabalho inconsciente que insere o sujeito em um processo infindavel de trabalho
intelectual. A economia libidinal é de fato uma economia especulativa, consistindo em
ficcOes carregadas de afetos.

Podemos nos perguntar novamente por que Freud acabou chamando de
mitologia suas especulacdes metapsicoldgicas. Em Platdo, o mito sempre entra em cena
em um momento critico, e como uma espécie de protese para o pensamento dialético,
um suplemento, que explica muito e explica muito pouco: demais, na medida em que
interrompe o movimento do pensamento dialético e introduz uma excesso poético,

10 por esta razdo, Freud rejeitou a suposi¢do popular de que had sempre novos impulsos. Em vez disso, a
pulsdo é uma “montagem” (Lacan) de estimulos dispares em um Unico estimulo induzido simbolicamente,
como no caso da fixagdo oral, em que a mesma satisfacdo prazerosa ocorre por trds de agles
aparentemente distintas e ndo relacionadas, como chupar, fumar, comer, conversar ou fazer sexo oral. A
compreensdo vulgar da psicandlise observaria, é claro, imediatamente que todas essas acbes sdo
substituicGes, deslocamentos ou sublimacgGes do sexo oral. A posi¢do freudiana é exatamente oposta: a
satisfacdo por meio do sexo e a satisfagdo por meio da fala proporcionam exatamente a mesma satisfacdo
libidinal. Para a exploragdo mais recente das implicagbes ontoldgicas dessa equagdo psicanalitica de
satisfacOes, ver Alenka Zupanci¢, What is Sex?



constréi uma fabula por meio da qual o pensamento deve apreender um real que resiste
ao pensamento dialético. Mas também explica muito pouco, na medida em que o
discurso mitico muda o registro e empurra o pensamento para um regime de
conhecimento do qual o método dialético supostamente tentou romper. A ruptura com
o mythos e a poética — esta é a autodefinicdao da filosofia, sua autocompreensao mais
comum, talvez até seu mito fundador

Mythos aparentemente se opGe ao logos, ele direciona o pensamento para longe
da episteme (conhecimento cientifico) de volta ao discurso totalizante. Mas entdo o
maior mito foi construido no velho postulado filoséfico do regime homeostatico do ser
e em sua nogao de cosmos, uma totalidade fechada e harmoniosamente ordenada do
real.

Se a dialética sustenta o movimento do pensamento e impede a queda no regime
normalizador da ontologia metafdrica — no “etrernel”, a concepcdo do ser através da
assuncao da homeostase ontoldgica — entdo o mito parece de fato visar a estabilizacdo
do ser e a superagao da aporia, expostos pelo movimento dialético do pensamento. Mas
esse esforco sempre falha (como mostrou a famosa analise de Claude Lévi-Strauss sobre
a estrutura dos mitos): os mitos exigem outros mitos, que preencherdo as lacunas e
inconsisténcias dos mitos anteriores. O excesso de explicacdo mitica é também sua falta
de explicacdo.!!

O gue mais importa — e é ai que Platao e Freud de fato se unem sob o mesmo
paradigma — é que a filosofia de Platdo exemplificou da melhor maneira possivel o
vinculo dialético ou a mobilizagao dialética da oposicao entre mythos e episteme. S6
guando esta oposicdo é concebida como dialética, expondo assim a incompletude e a
instabilidade do discurso cientifico e do discurso mitico, é que a eficdcia das ficcdes ou
a causalidade do significante podem ser reconhecidas na teoria e mobilizadas na
pratica.?

Em sua tentativa de mobilizar ficgOes para intervir na fixacdo problematica da
pulsdo, a psicandlise busca uma técnica para lidar com o gozo, o savoir-faire, o saber
pratico, em vez da episteme, o saber tedrico. Embora seja absurdo afirmar que os
esforcos tedricos desempenham um papel menor na psicandlise, as construcdes
metapsicoldgicas de Freud, bem como o constante recurso de Lacan a disciplinas como
a filosofia, a matematica ou a topologia, demonstram precisamente o contrario.

11 Nesse aspecto, o mito platdnico ultimo seria a Ideia do Bem, na medida em que funciona como
estabilizador ontoldgico, assim como o motor imdvel em Aristételes, outro grande mito filoséfico. Aqui
vale a pena relembrar a critica de Lacan a Platdo: “O Schwarmerei de Platdo consiste em ter projetado a
ideia do Bem Soberano no vazio impenetravel”. Jacques Lacan, Semindrio, Livro VIII, Transferéncia,
Cambridge: Polity Press 2015, p. 5. Lacan entdo elogia um tanto inesperadamente o afastamento de
Aristételes do platonismo nas questGes éticas, sua ligacdo do Soberano Bem com a “contemplagdo das
estrelas, a esfera mais externa do mundo” (Lacan, Transference, p. 5), em outras palavras, com o pensar
do pensar, apontando assim, na forma mitica da homeostase ontolégica ancorada no motor imédvel, a
ligacdo entre pensamento (discurso) e prazer pelo prazer.

2. A clinica psicanalitica acaba se resumindo ao uso de ficgdes para fins transformadores. A nogdo de
politica de Platdo também consiste no uso de ficcbes para transformacgGes subjetivas e sociais, que
idealmente direcionariam o pensamento e a sociedade para uma ordem politica justa, uma ficgdo politica,
para a qual Platdo, no entanto, insistiu que poderia mobilizar pensamento e a¢do e, portanto, provocar
verdadeiras transformacgdes sociais. Desnecessario dizer que, na fundamentagdo da politica de Aristoteles
na homeostase ontoldgica, tal transformacdo ndo é possivel. Ndo pode haver clinica aristotélica.
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A psicandlise, portanto, confirma, por um lado, o insight aristotélico de que nao
ha ciéncia da acdo pratica e, consequentemente, ndo ha ciéncia do prazer, mas, por
outro lado, insiste, desta vez contra Aristoteles, que o desequilibrio do prazer e a
conjuntura problematica do o linguistico e o corpdreo podem obter uma expressao
sistematizada no regime da episteme.

No que diz respeito ao entrelagamento entre teoria e pratica na psicanalise, e
especificamente no que diz respeito a mobilizacdo de ficcbes epistémicas no processo
de cura, pode-se acrescentar também que Foucault foi muito rapido ao argumentar que
a psicandlise cai inteiramente do lado da scientia sexualis (ciéncia do sexo), e ndo no que
considerava privilégio da Antiguidade e do pensamento ndo europeu, ars erotica (arte
do amor). Na verdade, a psicanalise deve ser encontrada na intersecdo das duas.

Como pratica clinica, deve ajudar o sujeito a inventar uma técnica de
manipulacdo do gozo. Nesse sentido, a andlise é uma experimentacdo do proéprio
destino como ser falante e “substancia gozosa” (Lacan), uma técnica experimental da
cura que busca rearticular a conexao problematica do discurso com o corpo (novamente
“destino da pulsdao”).

Como metapsicologia, a psicanalise € uma ciéncia experimental peculiar: ela
experimenta o discurso, em primeiro lugar com o poder das ficcbes, ndo apenas para
causar prazer e dor, como diria Bentham, mas sobretudo para provocar mudangas no
modo compulsivo de prazer. Mas experimenta igualmente a producdao de ficcdes
eficientes. A esse respeito, existem conceitos e conhecimentos fundamentais em
psicandlise, mas nao constituem uma totalidade fechada e invariavel.

Se a psicandlise pode ser comparada epistemologicamente com ciéncias duras
como a fisica e a biologia (algo que tanto Freud quanto Lacan insistiram abertamente),
é porque seu conhecimento é constitutivamente um processo de trabalho aberto. Em
outras palavras, tanto tedrica quanto praticamente, a psicandlise € um trabalho em
andamento, um processo de elaboracdo. De acordo com suas convicgoes cientificistas,
o proprio Freud acreditava que a psicanalise era uma ciéncia de transicdo, uma formacao
epistémica provisdria, que se tornara obsoleta, uma vez que ciéncias exatas como a
neurologia ou a biologia fornecerdo explicacdes fisioldgicas univocas para as doencas
mentais.

N3o |he ocorreu que a psicanalise compartilha essa caracteristica ou carater
transitério com outras disciplinas cientificas modernas. Com a quebra do paradigma
epistémico aristotélico, a ciéncia como tal tornou-se transitéria—embora em um sentido
diferente do que Freud pensava. O campo do conhecimento cientifico, assim como o
real que constitui seu objeto, é ontologicamente instavel e incompleto, de modo que os
processos epistémicos nunca tendem a um ponto de fechamento e totalizagdo, mas
formam procedimentos abertos.

Para recapitular, ao contrdrio da medida certa de Aristételes ou do interesse
privado de Smith, as duas tentativas histéricas mais influentes de pensar a economia
libidinal e social do ponto de vista do modelo homeostatico, Freud parte do
reconhecimento da instabilidade imanente das ordens econdmicas. Ele determina na
pulsdo a forca que corresponde e da conta dessa instabilidade. Lacan formulou da
melhor maneira possivel o cerne da contribuicdo de Freud a critica do prazer:
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[Freud] afirma que se trata de explicar um funcionamento normal da
mente. Para isso, parte de um aparato cuja base é totalmente antitética a um
resultado que envolve adequacdo e equilibrio. Ele comeca com um sistema, que
naturalmente tende ao engano e ao erro. Todo esse organismo parece projetado
ndo para satisfazer a necessidade, mas para alucinar essa satisfacdao. Convém,
portanto, que outro aparato se oponha a ele, um aparato que opere como
agenciamento da realidade; apresenta-se essencialmente como principio de
correcao, de chamada a ordem. [...]

O principio de realidade ou aquilo a que afinal deve a eficdcia o
funcionamento do aparelho neurénico aparece como um aparelho que vai muito
além de um mero controle; é antes uma questdo de retificacdo. Ele opera no
modo de desvio, precaucdo, retoque, contencdo. Ela corrige e compensa o que
parece ser a inclinagdo natural do aparelho psiquico, e a ela se opoe
radicalmente. O conflito é introduzido aqui na base, nas origens de um
organismo que, digamos, parece afinal destinado a viver.

Ninguém antes de Freud, e nenhum outro relato do comportamento
humano, foi tdo longe para enfatizar seu carater fundamentalmente conflituoso.
Ninguém havia ido t3o longe na explicacdo do organismo como uma forma de
inadequacdo radical — a ponto de a dualidade dos sistemas ser projetada para
superar a inadequacao radical de um deles. Essa oposicao entre o sistema phi e
o sistema psy, que se articula em toda parte, parece quase uma aposta. Pois o
qgue ha para justifica-la, sendo aquela experiéncia de quantidades ingoverndveis
com a qual Freud teve de lidar em sua experiéncia da neurose?

O objeto dos esforcos tedricos de Freud é o desequilibrio sistémico, ou melhor,
o desequilibrio como sistema. Evidentemente, ha mais em jogo na psicanalise do que a
simples substituicdo do ficticio modelo homeostatico de Aristoteles e Adam Smith,
reconhecendo a instabilidade e a tensdo, por um lado, e sua economia, por outro. O
problema claramente ndo reside apenas em um dos dois sistemas, organismo e
linguagem, que se articulam entre si.

O desequilibrio em questao contém uma diferenciagdo e complexidade internas
e, de fato, consiste em trés, em vez de dois niveis diferentes de inadequacao radical.
Considerados em si, organismo e linguagem sao certamente igualmente problematicos,
mas seu carater problematico sé se expressa no modo como sdo um para o outro, na
relagao falhada entre o vivente e o discurso, a vida do organismo e a vida da linguagem.
Certamente a linguagem nunca vem sem mau funcionamento e erro, mas outra falha
surge da tentativa do sistema simbdlico de superar a inadequacao radical do organismo.
A linguagem é um desvio malogrado, uma correcdo falha da falta do organismo.

Para Freud, todos os problemas giram em torno do fato de que a tentativa de
superacdo da inadequacdo produz no corpo um excedente problematico, portanto,
outra inadequacdo induzida discursivamente, que sé se soma a incompletude ja
existente do organismo. Freud aborda esse excedente por meio do registro de
quantidades ingovernaveis no corpo e na mente neurdticos. Sua nogao critica de prazer
decorre desse reconhecimento que acabou atribuindo a demanda da pulsdo.

Ao invés de ser guiada pela suposicdo de alguma subjetividade hipotética
fundada no equilibrio (e aqui somos novamente lembrados do equilibrio entre as trés
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partes da alma em Aristételes ou o presumivel equilibrio entre o interesse privado e o
interesse publico em Adam Smith), a experiéncia da neurose, uma experiéncia de
desequilibrio, orienta o processo critico de Freud. O sujeito neurdtico, esse paradigma
freudiano de existéncia esgotada ou vida danificada, organiza-se assim em torno da
articulagdo instavel de duas ordens instaveis ou em torno da nao relagao entre duas
instabilidades estruturais, o vivente (organismo) e o ser falante (parlétre).

O reconhecimento de Freud da instabilidade fisioldgica ou bioldgica a sua
maneira radicaliza a visdo de Smith sobre a incompletude ontoldgica e a dependéncia
do ser humano resultante de seu nascimento prematuro. Mas ele se abstém de concluir
gue essa falta bioldgica é compensada com a construcao de um registro simbdlico bem
ordenado e regulado ou de uma relagdo social estavel.

Em vez disso, Freud indica que a tentativa de neutralizar as consequéncias dessa
falta real inscrita no organismo bioldgico acarreta uma complicacdo sem equivalente ou
comparacao no nivel do organismo vivo. Ao contrdrio, ainda se fundamenta na
mobilizacdo da imaturidade bioldgica e sua transformag¢dao em alienagao simbdlica. E
assim a alienacao na ordem simbdlica é o resultado real, mesmo que nao intencional e
contingente, da tentativa de administrar a incompletude bioldgica por meio da
linguagem e do vinculo social.

A partir daqui, ha apenas um passo para a ligagdo entre disfungao discursiva e
exploracao social que Lacan se esforgou para abordar com sua nog¢ao de discurso do
mestre. Na medida em que esse discurso designa a ldgica do significante em geral, a
partir da qual outras estruturas podem ser articuladas, suas relagdes estruturais
representam a instabilidade constitutiva da linguagem. No nivel superior da férmula de
Lacan encontramos a cadeia de significantes abreviada no par S1-S2 (troca linguistica e
troca econ6mica, na medida em que ambas se fundamentam em um sistema de
diferencgas: o significante como pura diferenga para outro significante; o valor como pura
diferenca para outro valor).

No nivel inferior, Lacan coloca o sujeito cindido do significante, o sujeito do
inconsciente, que representa, em Ultima analise, a alienacdo constitutiva do ser falante,
e o objeto a, que designa mais gozo ou prazer pelo prazer. S e a, o sujeito do
inconsciente e o objeto do gozo (ou melhor, do gozo como objeto) sdo dois “acidentes”
que a disfun¢do da linguagem introduz no ja instavel organismo.

Por outro lado, o discurso do senhor também representa as relacdoes de
exploragdo. Isso implica que o vinculo social em questao — e, consequentemente, todo
modo social de producdo e modo subjetivo de gozo fundamentado no discurso do
senhor, incluindo o capitalismo — ancora a exploragdo na alienagdo. Ou, mais
precisamente, ancora a exploragdo na ja mencionada disfun¢do do organismo e da
linguagem, e na dupla mobilizacdo da prematuridade bioldgica e da existéncia simbdlica
alienada.

Desnecessario dizer que, nessa visdao das coisas, a psicandlise, como pratica
clinica, ndo pode representar a promessa de abolir ou superar a alienagdo. Esse cenario
impossivel implicaria repetir o fracasso do aristotelismo e do liberalismo econémico, ao
recorrer a uma ficcdo de subjetividade normativa ou normalizada. Como um processo
de elaboracdo, a psicanalise, ao contrario, representa uma tentativa de administrar a
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alienagdo. Assim, cria as condi¢des nas quais o analisando serd capaz de neutralizar os
imperativos e as resisténcias derivadas e impostas pelas condi¢des culturais.

A dualidade dos sistemas e a ndo relacdo entre eles podem servir para
desmascarar a associacao politico-econémica do prazer e do interesse privado como
negacado da ancoragem das relagdes de poder capitalistas na explora¢ao do desequilibrio
que marca as estruturas biolégicas e simbdlicas. A psicanalise, ao contrario, faz dessa
dupla negatividade do organismo e do discurso o objeto privilegiado de investigacao.

A producdo de gozo explora a inadequacdo entre as tendéncias de
“autoconservacdo” do organismo e as tendéncias de “autoconservacdo” do discurso (a
autonomia do discurso). Assim, as instabilidades ao nivel do sujeito repercutem na
realidade politico-econémica e, inversamente, as instabilidades politico-econdmicas
inscrevem-se perpetuamente no aparelho mental.

Ao contrario da medida certa ou do interesse privado, que deveriam sustentar
a homeostase e a estabilizacdo nos regimes libidinais e socioeconémicos, a psicandlise
introduz sua prépria categoria politica, que poderia potencialmente neutralizar e
quebrar o circulo vicioso de exploragdo e gozo e, consequentemente, trabalhar contra a
injustica sistémica reproduzida pelo modo de producdo social predominante.

Essa categoria politica é a sublimacdo, que representa uma intervengdo
especifica na economia da pulsdo: satisfagdo sem repressao. Em contraste com a
psicanalise, Aristoteles e Smith assumem a posicdo de poder ordenador, que é
precisamente a posi¢do de repressao —em primeiro lugar, a repressao da negatividade
que Freud visa através de seus esfor¢cos em teorizar a disfungao do aparelho mental.

Por essa razao, tanto Aristoteles quanto Smith acabam produzindo suas préprias
versoes fracassadas do mestre, que deveria estabilizar a estrutura libidinal e social
econdmica, o estadista aristotélico, esse mestre pré-moderno, e o homo oeconomicus
smithiano que ama a si mesmo, o presumivelmente mestre moderno.*3

Freud, ao contrdrio, afirma as contradicdes constitutivas do sistema
determinando a forca, cuja satisfacdo exclui de antemdo toda possibilidade de
homeostase. Seu principal insight consiste no pleno reconhecimento de que existe algo
como uma ldgica de instabilidade. A economia politica confronta constantemente esta
instabilidade, entre outras sob a forma de crise econémica, mas propGe apenas a sua
mistificacdo e resolucdo imaginaria. A esse respeito preciso, a economia politica
permanece herdeira da fantasia aristotélica da homeostase no registro ontoldgico,
politico e psicoldgico.

13 “Na definicdo da sublimagio como satisfacio sem recalque, implicita ou explicitamente, hd uma
passagem do ndo saber ao saber, um reconhecimento de que o desejo nada mais é do que a metonimia
do discurso da demanda. E a mudanca como tal. Enfatizo o seguinte: a relagdo propriamente metonimica
entre um significante e outro que chamamos de desejo ndo é um objeto novo ou um objeto anterior, mas
a mudanca de objeto em si. Lacan, Etica. O que Lacan diz aqui sobre o desejo contém um ponto que pode
ser estendido a pulsdo, ainda que a fixagdo desta no objeto seja exatamente o oposto do carater
metonimico do desejo. Em ambos os casos, porém, é apenas “a mudanc¢a de objeto em si”, ou seja, a
mudang¢a como objeto, que inicia uma transformacdo da estrutura libidinal. A sublimagdo mostra, assim,
que nao basta simplesmente mudar o objeto — a repressdao representa precisamente uma economia
libidinal, que permite uma mudanca do objeto sem mudar a estrutura geral que sustenta o mecanismo da
repressdo. Para que uma vicissitude da pulsdo ou um modo de gozo mude, a prépria mudanca deve se
tornar um objeto investido de maneira libidinal.
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Quando se trata da questdo aristotélica das formas de vida, a psicandlise e a
critica da economia politica introduziram uma forma negativa particular, que esta
intimamente ligada ao impasse da economia libidinal, ao invés de propor um sistema
que fetichiza a vida. Marx e Freud compartilham a categoria politica da vida danificada,
cujas personificagdes privilegiadas em suas obras sdo o proletario e o neurdtico.

Dessa forma, tanto Marx quanto Freud reintroduziram a subjetividade politica
real de volta a cena — contra as personificagcOes fetichistas do mestre, nas quais se
baseiam a medida correta de Aristételes e o interesse privado de Smith. A vida
danificada é exatamente o oposto da vida narcisica das abstracdes econdmicas, que,
como mostrou a percepg¢ao de Marx sobre a dialética do fetichismo, aponta para a ideia
das forgas vitais do capital (dinheiro gerador de dinheiro, valor autogerado, sujeito
automatico).

Tanto na critica da economia politica quanto na psicandlise o esfor¢o crucial
consiste em detectar, ndo uma categoria econémica ficticia, que expressaria as
tendéncias estruturais do capital a autovalorizacgdo em uma figura ficticia da
subjetividade, mas o ponto singular do sujeito, onde a universalidade do sofrimento sob
o modo de producdo social predominante e o ponto de resisténcia ao sistema vém a
tona. Isso pode ser entendido como negatividade universal. Todos devem reconhecer
gue no que diz respeito a subjetividade eles sdo implementados como uma matéria-
prima, sobre a qual o sistema reproduz suas estratégias de exploracao.

Pode-se argumentar que a psicandlise primeiro exp0s e teorizou exaustivamente
o nexo de gozo de poder. Em oposi¢cdo ao paradigma aristotélico e smithiano, a
perspectiva freudiana insiste que, para apreender corretamente o vinculo entre poder
e gozo, é preciso pensar o “amor” em conjunto com a alienacdo. No entanto, a
introducdo do amor corre o risco de mudar o objeto de investigacao: “[O]ne cede
primeiro em palavras e depois lentamente na prépria coisa”.

O termo “Eros” e seus derivados (erdtico, amor, amizade) correm o risco de
renovar a mistificacdo dos impasses que acompanham a producdo do gozo e servem
para expor sua ligacdo com a reproducdo de rela¢des exploradoras de poder. Para a
psicanalise, o amor economiza a auséncia da norma (sexual), ou como argumentou
Lacan, o amor “compensa” a inexisténcia da relagao sexual.25

O amor pode ser entendido literalmente como a “maquiagem” dessa
inexisténcia, mas também a forma de sua aparicdo, a maneira como um sujeito
experimenta suas consequéncias. Os escritos de Freud sobre a cultura estendem essa
licdo ao contexto social, afirmando que, do ponto de vista da producdo do gozo, uma
inexisténcia homodloga parece marcar a condicao cultural como um todo.

A libidinizagdo dos vinculos sociais existentes compensa, na medida do possivel,
a inexisténcia de uma relagdo social estavel e funcional. Se todo vinculo intersubjetivo é
libidinal, entdo a inexisténcia da relacdo sexual e a inexisténcia da relacdo social acabam
sendo uma e a mesma inexisténcia libidinizada:

“[A] massa é claramente mantida unida por algum tipo de poder: e a que
poder essa orienta¢do poderia ser melhor atribuida do que a Eros, que mantém
unido tudo no mundo.”26
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A diade de Kraft e Macht exemplifica melhor o papel do impulso nos lagos sociais
e a instabilidade que seu envolvimento acarreta. Freud reservou Kraft (forca) para a
pulsdo e descreveu Eros como Macht (poder).

Eros mantém tudo unido e, portanto, ndo pode servir apenas como fundamento
de lagos sociais, mas, como tal, ja é esse vinculo. Por esta razao, de fato, merece ser
descrito como poder. A pulsdo, por outro lado, é conflituosa, cega e persistente em sua
busca pelo gozo. Freud descreve a pulsdo como forca constante, que, considerada em si
mesma, ndo forma um elo ou vinculo.

No entanto, todo o objetivo do texto de Freud é mostrar justamente que ndo ha
pulsdo em si; hd apenas destinos da pulsdo, nos quais a pulsdo impde seu carater
conflituoso e antagobnico. Isso sugere imediatamente que, em ultima instancia, a
linguagem como tal pode ser considerada um destino da pulsdo. De fato, Freud insistiu
ao longo de sua obra que a repressao é o Triebschicksal mais comum e que a ordem
simbdlica como tal se baseia em uma repressio primaria.l4

O vinculo social contém, portanto, dois aspectos contraditérios, o antissocial e o
social, a pulsdo e o Eros (no sentido amplo de “amor”). Isso ndo deixa de ter relagdo com
o dualismo das pulsdes de Freud: o referido casal se traduz diretamente em Thanatos
(ou a pulsdo de morte) e Eros (ou a pulsdo de vida).

Quando Lacan insistiu que toda pulsao é virtualmente uma pulsdao de morte, ele
apontou exatamente para o aspecto antissocial e ndo relacional da pulsdao, a pulsao
decomposta em uma forca constante, que é indiferente as tendéncias de
autopreservacdo de organismo ou as tendéncias do ser falante de formar vinculos
sociais. A pulsdo de morte é uma autopreservacao que saiu pela culatra.

Pode-se dizer também que o vinculo social se resume a tensao entre o relacional
e o nao relacional da pulsdo, ou, nos termos de Freud, a tensao entre Kraft e Macht,
forca e poder. A pulsdo representaria entdo o excesso imanente de um vinculo social ou
de uma relacdo de poder, e Eros a tendéncia oposta, que consiste na mobilizacdo da
pulsdo para constituir um vinculo social ou sustentar uma relacdo de poder. Claro que a
mobilizacdo em questdo ndo acontece de forma espontanea ou automatica. Ela sé pode
ser alcancada e sustentada por meio do trabalho — é nesse ponto que a nocado freudiana
de Arbeit, trabalho inconsciente, ganha todo o seu peso.

A dupla Eros e a pulsdo representam uma diferenca minima dentro de uma
mesma dinamica de estruturas simbdlicas, cuja materialidade é ao mesmo tempo
discursiva e corpdrea. Eros, portanto, a relacdo de poder, mantém a sociedade coesa
sob a condicdo de que os sujeitos se envolvam no trabalho do amor, ou mais
geralmente, no trabalho libidinal.

Dai a conclusdo de Freud de que os grupos sociais sao formados por meio da
producdo, mobilizacdo e canalizacdo do que a primeira vista parece um gozo puramente
subjetivo. Na perspectiva freudiana, ndo ha individuos libidinais precedendo o grupo;

14 Repetindo, a repressdo primaria n3o significa a supressdo de alguma presumivel forca natural, o que
significaria uma ameaca a cultura, mas sim a producédo da diferenga entre natureza e cultura. A repressado
primadria seria igualmente uma tentativa de resolver as inadequacgdes que definem o organismo. O fracasso
dessa tentativa representa, ao mesmo tempo, a produc¢do ou constituicdo de outra ordem inadequada, a
simbodlica.
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eles sdo constituidos através da intervengao discursiva. Se Freud afirmasse o contrario,
ficaria preso ao paradigma politico-econdmico, segundo o qual os individuos narcisicos
precedem a estrutura social como atomos sociais. A fim de demonstrar a ligacdo entre
estruturas libidinais e sociais e, mais ainda, entre gozo e exploracao, Freud analisa dois
exemplos proeminentes de massas baseadas na repressao, a igreja e o exército, que
representam simultaneamente dois principais aparelhos de Estado, o ideoldgico e o
opressor.

Como massas artificiais®®, a igreja e o exército sé podem se manter unidos por
meio de um constrangimento externo, que impede sua dissolucdo e “controla [s]
altera¢des em sua estrutura”. A formulagao indica abertamente que um vinculo social é
permanentemente atravessado por instabilidades, que andam de maos dadas com sua
libidinizacdo. Mais uma vez, um vinculo social pode ser definido como uma nao relacao
libidinizada. Isso significa que a libidinagem permite aos sujeitos seus momentos de gozo
e a0 mesmo tempo sustenta o regime de poder estabelecido.

Nesse ponto, a pergunta ébvia poderia ser levantada: quem gosta? A resposta
de Freud é que ha uma continuidade direta entre o gozo do sujeito e o gozo do sistema.
Ou melhor, o que goza no e pelo sujeito é o préprio sistema. Como os vinculos sociais
sdo internos e externos ao sujeito, o gozo sé pode acontecer dentro e fora do aparato
mental do sujeito. Joan Copjec formulou esta questdo topoldgica da melhor maneira
possivel:

A diferenca entre o individuo e o grupo... estd dentro do individuo. Isto &,
ha algo do grupo em cada individuo, mas esse algo nao pode ser conhecido
conscientemente pelo individuo. Esse algo no individuo mais do que ele mesmo
é “o grupo” ou “alguém”, algo ao qual se pertence, mas no qual ndo se é
engolfado. Pois, embora o grupo ou o Um seja maior que o individuo, ele figura
como uma parte do individuo. Essa é uma ldgica peculiar — a parte é maior do
gue aquilo de que faz parte — mas é absolutamente central para a psicanalise,
gue da énfase as relagOes entre os individuos.

A estrutura social e sua ordenacdo do gozo sdo sempre extimas, para dizer com
o0 bem apontado neologismo lacaniano. Voltando a observacao de Freud sobre o status
epistemoldgico e ontoldgico liminar da pulsdo, poderiamos acrescentar que a pulsao
nao é apenas a fronteira entre o psicoldgico e o fisiolégico, entre o ser e o ndo-ser ou
entre a ficcdo e o real.

15 poderiamos perguntar o que seriam massas naturais? Existem massas na natureza e o rebanho é uma
massa natural? Uma missa ndo é precisamente uma ruptura com o rebanho animal? Freud levanta
algumas duvidas quanto a existéncia de algo como um instinto de rebanho nos sujeitos humanos, e a
principal objecdo consiste no fato de que os rebanhos ndo tém lider, o que estrutura a massa social no
mecanismo de identificagdo. Freud entdo corrige W. Trotter (em cujo trabalho ele se apoia em seu
envolvimento com o instinto de rebanho) dizendo que o homem é mais um animal de horda do que um
animal de rebanho, “uma criatura individual em uma horda liderada por um chefe” (Freud, “Psicologia de
Grupo e Andlise do Ego”, p. 121). Para colocd-lo com Lacan, a horda-massa é na maioria das vezes
estruturada de acordo com o discurso do mestre. Ndo ha horda sem mestre, ainda que este Ultimo seja
uma abstragdo. Lacan determinou trés outras estruturas discursivas, portanto trés economias libidinais
alternativas, que ndo podem ser reduzidas ao discurso do mestre e a sua sofisticagdo moderna, o
capitalismo, embora dele partam
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E também uma fronteira entre o interior subjetivo e o exterior social. Por causa
desse posicionamento da pulsdo, o gozo inevitavelmente intensifica os mecanismos de
poder ao invés de desvincular o sujeito das estruturas politicas. Isso se torna mais
explicito no posicionamento correto da ansiedade e do panico. Freud argumenta que “a
ansiedade de panico pressupde um afrouxamento na estrutura libidinal do grupo e
reage a esse relaxamento de maneira justificdvel, e a visdao contrdria — que os lagos
libidinais do grupo sdo destruidos devido a ansiedade diante do perigo — pode ser
refutada”.

A ansiedade ndo é, portanto, a causa da instabilidade estrutural e subjetiva, mas
um afeto que acompanha ou emerge com a intensificacao da instabilidade na estrutura
libidinal-social. Do ponto de vista da critica da economia libidinal, uma crise social
explode quando o sistema exige muito gozo, quando o gozo sistémico é radicalizado, ou
simplesmente, quando o sistema se torna abertamente explorador. Nesses casos, 0s
individuos sdo confrontados com seu status real dentro do sistema: como abjetos ou,
nas palavras de Marx, como populacdo excedente assumindo o duplo papel de fonte
potencial de riqueza (exército de reserva explordvel da forca de trabalho) e material
redundante ou desperdicio sistémico.

As vezes, ouve-se afirmacdes entusidsticas de que o amor é uma solucdo possivel
para um impasse politico. Também aqui Freud se mostra realista em politica ao fazer a
seguinte observacdo sobre a diferenca entre identificacdo e amor (Verliebtheit, termo
que significa mais como “ter uma paixonite” do que amor propriamente dito, que ja é
uma forma de trabalho libidinal organizado). No amor, escreve Freud, o “objeto, por
assim dizer, consumiu o ego”,32 o vinculo libidinal reificou o sujeito. Ele entdo comenta
sobre a diferenca entre identificacdo e amor, o que ndo deixa de ser importante para
uma perspectiva critica sobre o continuum da economia libidinal e social:

No primeiro caso, o ego enriqueceu-se com as propriedades do objeto,
“introjetou-0” em si mesmo... constituinte mais importante... No caso de
identificacdo, o objeto foi perdido ou abandonado; é entdo reinstalado dentro
do ego, e o ego faz uma alteracdo parcial em si mesmo segundo o modelo do
objeto perdido. No outro caso, o objeto é retido e, como tal, superinvestido pelo
ego e as custas do ego.

A identificacdo é o mecanismo do enriquecimento, o amor o mecanismo do
empobrecimento: o pensamento critico, partindo de Marx e Freud, consistentemente
pensou em ambos como componentes essenciais nas relacdes de poder. O amor est3
ligado ao empobrecimento e a exploracdo, na medida em que sustenta e alimenta a
fetichizacdao. Marx tinha plena consciéncia da importancia do amor na constituicdo e
reproducado da relagao de poder capitalista.

Por exemplo, em O capital nos deparamos com o seguinte pensamento, onde o
amor é revelado em sua funcdo estrutural ndo psicoldgica: “Vemos entdo que as
mercadorias estdo apaixonadas pelo dinheiro, mas que 'o curso do verdadeiro amor
nunca foi suave' .”34 O vinculo amoroso ndao apenas esclarece a relagdao entre
mercadorias e dinheiro, e mais fundamentalmente entre forga de trabalho e capital, mas
também expde como essa relacdo estd ancorada em uma assimetria, desigualdade e
ndo-relacdo subjacentes.
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Voltando a passagem de Freud, poderiamos acrescentar: enquanto as
mercadorias estdo apaixonadas pelo dinheiro, o dinheiro se identifica com as
mercadorias. Quanto mais essa identificacdo obscurece ou apaga a diferenca entre valor
e mercadoria, ou seja, o valor introjeta mercadorias, mais contamina o mundo dos
objetos com sua natureza espectral.

Ao fazé-lo, intensifica o carater das mercadorias como “coisas sensiveis
suprassensiveis”, imaterialidade materializada, e radicaliza as condig¢des de fetichizacdo,
segundo as quais os sujeitos tratam o valor como uma qualidade imanente das coisas,
ou mesmo como uma Coisa autbnoma, em vez de como uma rela¢do social assimétrica.
Vale lembrar que Marx via na fetichizaggo um mecanismo, que se da
independentemente da consciéncia. No fetiche ele detectou uma aparéncia objetiva,
ndo psicolégica — o que significa, precisamente, que para ele a fetichizacdo estava
intimamente associada a compulsao discursiva.

A operacdo de identificacdo apaga a diferenca minima, mas crucial, entre
mercadoria e mercadoria produtora de mercadoria (forca de trabalho), entre o objeto e
o sujeito da producdo. Como resultado, o status sintomatico da mercadoria forca de
trabalho, sua ndo identidade, é rejeitado no quadro geral.

No fundo dessa rejeicdo da nao-identidade, o valor pode finalmente assumir a
aparéncia de substancia ou de qualidade substantiva ou, nas prdprias palavras de Mary,
o valor torna-se um sujeito automatico, que aparece como trabalho — em ambos os
significados do termo “trabalho”: produzir valor através do trabalho e gerar mais valor.
A identificacdo do capital com a for¢a de trabalho acaba sendo a inversao inevitavel do
fetichismo. Nessa critica das aparéncias sociais, Marx recorre novamente a metafora do
amor:

Ao transformar seu dinheiro em mercadorias que servem como material
de construcao para um novo produto e como fatores no processo de trabalho,
ao incorporar o trabalho vivo em sua objetividade sem vida, o capitalista
transforma simultaneamente o valor, ou seja, o trabalho passado em sua forma
objetivada e sem vida, em capital, valor que pode realizar o seu préprio processo
de valorizagdo, um monstro animado que comeca a “trabalhar”, “como se o seu
corpo fosse possuido pelo amor”.35

Mais uma vez, quando a fetichizacdo das abstra¢gdes econdmicas atinge seu
ponto maximo, o capital ndo aparece mais como a estrutura instavel e contraditéria do
modo de producgdo social moderno ou como um impulso impessoal de autovalorizacdo,
mas como o préprio sujeito do valor, que difere da forca de trabalho em um aspecto
importante: enquanto a for¢a de trabalho representa o sujeito ndo idéntico do valor, o
capital representa o valor presumivelmente idéntico a si mesmo como sujeito, que
parece ser ao mesmo tempo sua propria causa e efeito, causa sui.

Consequentemente, a politica do capital se reduz a politica identitaria, enquanto
a politica 35 Ibid., p. 302. Samo Tomsi¢ 92 do trabalho representa politicas de nao
identidade. O que Marx descreve como posse por amor, na verdade, representa a
superidentificagdo do capital com a mercadoria produtora de mercadorias, a
superidentificagdo, que gera a aparéncia fetichista do capital como um poder vital que
anima o universo da mercadoria e move todas as esferas do capitalista. modo de
producdo (producdo, distribuicdo, circulacdo e consumo). No final, essa possessdo por



19

amor se manifesta como amor préprio sistémico ou autofetichizagao, uma caracteristica
gue se tornou onipresente em tempos de financeirizagao.

No entanto, a passagem de Marx contém um detalhe importante, que vem sob
a forma de uma citacdo: “Como se seu corpo fosse possuido pelo amor” (als hatt' es Lieb'
im Leibe) é um verso do Fausto de Goethe (“Auerbach's Cellar in Leipzig ”), onde forma
o refrdao de uma cangao de bebedeira. O contraste entre o contexto de Goethe e o de
Marx é bastante marcante:

Havia um rato no ninho do porao,

Quem a gordura e a manteiga tornaram mais suave:
Ele tinha uma panca debaixo do colete

Como a do Doutor Lutero.

O cozinheiro colocou veneno astuciosamente,

E entdo tdo oprimido estava ele

Como se tivesse amor no peito.

Ele correu, ele correu,

Sua sede em pocas lambendo;

Ele roeu e arranhou toda a casa,

Mas nada curou seu delirio.

Ele girou e pulou, com tormento louco,
E logo o pobre animal tinha,

Como se tivesse amor no peito.

E dirigido finalmente, em pleno dia,

Ele correu para a cozinha,

Caiu na lareira, e contorcendo-se jazia,
Na ultima convulsdo espasmos.

Entdo riu a assassina em sua alegria:
“Ah! hal ele esta em seu ultimo suspiro,” disse ela,
“Como se tivesse amor no peito!”

A associagdo de Goethe do amor com o envenenamento é a inversao perfeita do
contexto de Marx, onde o amor sustenta a intensificacdo das aparéncias fetichistas. O
amor motiva as pessoas a acreditarem nas coisas mais estranhas, como na esfera
politico-econémica, onde “o amor ao lucro induz a crenca facil em ... milagres, e ... ndo
faltam doutrindrios bajuladores para provar sua existéncia”. O milagre econémico em
guestdo é a “concepcao imaculada” do valor, a producao de valor sem o envolvimento
da exploracdo, a ja mencionada aparéncia fetichista do valor autogerado que atravessa
o mundo das mercadorias, do dinheiro e do capital financeiro.

Marx refere-se a Goethe para descrever um cenario de crise, no qual o capital
aparece cada vez mais autbnomo por causa dos investimentos libidinais intensificados:
o amor “demais” de seus suditos faz o capital parecer um “monstro animado”, uma
criatura possuida por uma forga estrangeira, que o faz circular livremente e criar
devastagdo no espaco social, subjetivo e ambiental.

Mas essa posse é o estado normal do sistema capitalista: ndo ha capitalismo sem
“monstros animados”. Por outro lado, a injecao de veneno produziria seu préprio efeito
amoroso, sinalizando o colapso do “rato” capitalista. Diferentes orientacbes de
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esquerda propdem nomes diferentes para esse veneno: organizagdao dos explorados,
revolucdo comunista, redistribuicido da riqueza, democracia radical etc. e assim
fundamentar outra politica libidinal.

Se o horizonte politico comum da psicandlise e da critica da economia politica
pode de fato ser enquadrado em termos de trabalhar a resisténcia do capitalismo e,
portanto, trabalhar em uma “saida do discurso capitalista”38, entdo isso s pode
acontecer através do esforco de substituir o capitalismo politica de identidade com
politica de ndo-identidade comunista.

Enquanto o primeiro se fundamenta na identificacdo do capital com o sujeito do
valor e, portanto, na fetichizacdo do capital como sujeito (automatico) da politica, o
segundo deveria evitar repetir o erro de postular um valor abstrato, positivo, vital ou
ndo figura alienada da subjetividade e, em vez disso, fundamentar o vinculo social no
gue Lacan, no final de seu ensino, chamou de identificagdo com o sintoma.

Essa identificacdo é, de fato, paradoxal, pois o sujeito ndo se identifica com
algum traco positivo do outro, mas com o trago negativo da nao identidade, que se
mobiliza como vinculo entre diferentes subjetividades. A identificagdo com o sintoma
rompe assim o particularismo das identidades e a logica capitalista da fetichizacdo ao
incorporar a negatividade universal na identidade do sujeito (alienacdo, inadequacao,
instabilidade) que liga todos os sujeitos além de suas identidades culturais, politicas,
econdmicas, sexuais e outras identidades particulares e que é a caracteristica do link
social como tal.

Visto dessa perspectiva, o comunismo representaria uma politica que consistiria
na gestdo coletiva da alienacdo, ou um processo de trabalho através da alienacdo —em
contraste com sua exploracdo capitalista e intensificacdo através de processos
estruturais como a mercantilizacdo e a financeirizacdo, bem como através da violéncia
concreta da precariedade, da guerra e da crise.



