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A une certaine époque... évidemment ce n'était pas une époque trés bien choisie, mais je
n‘avais pas le choix... Je suis entré dans la psychanalyse, comme ¢a, un peu sur le tard. En
effet jusqu'a ce moment-la... en neurologie un beau jour... qu'est ce qu'il a pu me
prendre?J'ai eu le tort de voir ce que ¢a peut étre ce qu'on appelle un psychotique *.

Jacques Lacan

! Fragmento da Conferéncia Du discours psychanalytique (Do discurso psicanalitico), proferida na
Itélia, em Mildo, em maio 1972 — sem tradugdo em portugués. “Em certa época... evidentemente nao
uma época muito bem escolhida, mas eu ndo tinha escolha... Entrei na psicandlise, assim, um pouco
tardiamente. Com efeito, até aquele momento... na neurologia um belo dia... o que é que foi capaz de
me pegar? Eu cometi o equivoco de ver isso que pode ser o que se chama de um psicotico”
(traducao nossa).



DA HOSPITALIDADE AS PSICOSES:

um discurso em interrogacao.

RESUMO

Este trabalho deriva de um percurso clinico e institucional, a partir do qual se
formulou uma pergunta pelos efeitos para os lagos sociais do encontro com a
especificidade da posicéo psiquica dos sujeitos nas psicoses. Narram-se passagens
de uma trajetéria de pesquisa, feita da aposta na reinscricdo das bordas da clinica
psicanalitica — que pode ser observada nas experiéncias em oficinas terapéuticas e
acompanhamentos terapéuticos, mas ndo somente —, para dizer dos modos pelos
quais tal questao foi ganhando a forma de um discurso em interrogacdo. Parte-se da
formulag&o lacaniana em torno da estrutura discursiva dos lagos sociais — tomando-
se em consideracao, especialmente, o discurso universitario e o discurso capitalista
— e do lugar de exterioridade que a estrutura psicética mantém em relacdo aos
discursos. Em seguida, situa-se a hospitalidade, tal qual elaborada por Derrida,
como possibilidade de acolhimento as diferencas que as psicoses portam. Nesse
caminho, os conceitos de transferéncia, resisténcia e testemunho, desde Freud e
Lacan, aparecem como formas de nomear 0 espaco-tempo em que pode emergir
uma hospitalidade ao fora-do-discurso, cuja especificidade se apresenta na forma de
impasses na inscricdo dos contornos subjetivos entre o eu e 0 outro-Outro, o proprio
e o alheio. Desde ai, sugere-se que dar hospitalidade a alteridade da posicao
subjetiva nas psicoses implica acolher a tenséo inerente aos limites do préprio e do
alheio, como um pedido estrutural. Problematiza-se o modo como o discurso
universitario da ciéncia, em determinado momento da histéria da cultura, respondeu
a este “pedido” edificando os muros do hospicio e da categoria “doeng¢a mental”, que
nao fizeram inscrever a diferenca, mas, ao contrario, operaram o recrudescimento do
beco do narcisismo. Pergunta-se entdo como o discurso universitario da ciéncia de
nossos dias, em cumplicidade com o discurso do capitalismo, pode ser afetado, caso
o fora-do-discurso das psicoses encontre uma posicédo de hospitalidade desdobrada
do lado do pesquisador. No horizonte, o interrogante: dar hospitalidade as psicoses
produziria efeitos de método? Seria a hospitalidade as psicoses uma oportunidade
para nos reposicionarmos ética e politicamente sobre o modo como, atualmente,
concebemos nossas incursdes pelo mundo do conhecimento?

PALAVRAS-CHAVE

Hospitalidade — psicoses — laco social — discurso universitario — psicanalise



FROM THE HOSPITALITY TO PSYCHOSIS:

a speech in question

SUMMARY

This work derives from a clinical and institutional trajectory, from which raised the
qguestion about the effects of social ties on encountering with specification the
psychic position of psychotic subjects. Then, segments of the path of research are
reported, made with the bet of rewriting the edges of the psychoanalytic clinics - that
can be observed in experiments with therapeutic workshops and follow-up therapy,
but not only — to say the ways in which this issue has been gaining the form of a
discourse in question. It starts with the Lacanian formulation around the discursive
structure of social ties - especially taking into account the university and capitalistic
discourses. In addition, the place of exteriority that maintains the structure in relation
to psychotic speeches, for then situate the hospitality, as is elaborated by Derrida, as
the possibility of welcoming the differences that the psychoses carries. In this way,
the concepts of transference, resistance, and testimony, from Freud and Lacan,
appear as ways of naming the space-time on that can emerge hospitality on out-of-
speech, whose specificity appears in the form of impasse on inscription of subjective
contours between self and other-Other, self and strange. Since then, it is suggested
that giving hospitality to otherness of the subjective position in the psychoses, implies
on welcoming, as a structural request, the tension inherent of the limits between the
self and the other-Other. Considering the way how the university discourse of
science, in sometime of the history of culture, responded to this "request” building the
walls of the asylum and the category of "mental illness", which did not include the
difference, but rather, operated the fall for the narcissism’s alley. Then wonders how
the university discourse in science, nowadays, in complicity with the discourse of
capitalism, can be affected in case of the out-of-speech of psychosis find on the
researcher a position of hospitality. The question that is on the horizon is: giving
hospitality to psychosis would produce method effect's? The hospitality to psychosis
would be an opportunity for a repositioning ethical and politically about how,
nowadays, we've conceived our forays into the world of knowledge?

KEYS-WORDS

Hospitality — psychosis — social ties — university discourse — psychoanalysis



DE L’HOSPITALITE AUX PSYCHOSES:

un discours en interrogation

RESUME

Ce travail dérive d’'un parcours clinique et institutionel, a partir du quel s’est
formulé la question sur les effets dans les liens sociaux du reencontre aves la
specificité de la position psychique des sujets psychotiques. On raconte des
passages d’un itinéraire de recherche, fait du pari a la réinscription des bordes de la
clinigue psychanalytique — lequel se montre par les experiences des ateliers
thérapeutiques et de 'accompagnement thérapeutique, mais pas seulement —, pour
dire des modes par lesquelles la question a pris la forme d'un discours en
interrogation. On part de la formulation lacanienne sur la structure discursive des
liens sociaux — en considerant, surtout, le discours universitaire et le discours
capitaliste — et de la place extériére que la structure psychotique tient par rapport le
discours. Puis on situe I'hospitalité, selon I'élabore Derrida, comme possibilité de
accuellir les différences portées par les psychotiques. Dans ce chamin, les concepts
de transfert, résistance et témoin, d’aprés Freud et Lacan, apparaissent comme
maniéres de nommer I'espace-temp ou I'hospitalité a I'hors-discours peut émerger —
dont la specificité se present dans les impasses de I'inscription des contours subjetifs
entre le Je/moi et 'autre-Autre, le prope et l'ailleurs. De cette fagon, on suggere que
offrir I'hospitalité a l'alterité de la position subjetive des psychoses implique accueillir
la tension inhérente aux limits du propre et de l'ailleurs comme une demande de la
strutucture. On problematise la facon par laquelle le discours universitaires de la
science, dans um moment de I'histoire de la culture, a répondu a cette “demande” en
edifiant les murs de I'hospice et de la catégorie “maladie mental”, qui n’ont pas inscrit
la différence, mais, contrairement, ont produit une intensification de I'impasse du
narcissisme. On se demande donc comment le discours universitaire de la science
d'aujourd’hui, en complicité avec le discours du capitalisme, peut étre affecté, si
I'hors-discours retrouve I'hospitalité du chercheur. A I'horizont, la question: offrir
I'hospitalité aux psychoses produirait des effets de méthode? Serait 'hospitalité aux
psychoses une opportunité pour que nous nous replacons sur le plan éthique et
politique par rapport a la maniere dont, aujourd'hui, nous faisons nos incursions dans
le monde de la connaissance?

MOTS CLES

Hospitalité — psychoses — lien social — discours universitaire — psychanalyse
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ABERTURA

Muitas produgbes de conhecimento sobre o tema da loucura, embora
distantes em seu conteudo, estranhamente assemelham-se na estrutura que Ihes da
existéncia na cena social. Provenientes de campos tedricos distintos e distantes, 0s
multiplos saberes que se autorizam a falar a verdade sobre o assunto, ndo raro,
ganham certa homogeneidade no cotidiano. Sobretudo, quando se sustentam em
fazeres que sobrepbem a operacdo tedrico-metodologica as singularidades,
perdendo a condicdo de agir a partir da diferenca. Quando a teoria aparece como
dogma, ja ndo se trata mais do que pode ser interessante para cada qual, mas de
deixar o corpo metodologico intacto e garantir o seu lugar sagrado de dizer a

verdade.

N&o € acessorio lembrar que toda a forma de classificacdo do vivido, ainda
que seja a primeira vista muito coerente, ndo €, frequentemente, ratificada pela
experiéncia. Nesse nivel, em que sdo as acdes que discursivisam a vida, o hibrido
demonstra toda sua superioridade sobre as pretensdes de pureza. A menos que se

esteja falando da auséncia de linguagem.

O que faria com que enunciados distintos operassem trajetdrias estruturais
semelhantes, ao dar existéncia a um objeto do pensamento? Como essa estrutura
de objetalizacdo do louco insiste, logrando inclusive infiltrar-se em lugares que a
combatem? Haveria ai algo proprio a loucura? Haveria algo relativo ao modo de se

produzir conhecimento em nosso tempo?

Estas perguntas derivam de um percurso de encontros, sempre marcantes,
com as psicoses pelos diversos espacos nos guais temos passado durante alguns
anos de trabalho clinico e institucional. Nao sé do encontro com o louco emergem as
perguntas, mas também do encontro com as estruturas institucionais que se

outorgam a funcao de ocupar-se dele.

Do vivido mais remoto — como acompanhante terapéutica na rede de saude
publica de Porto Alegre, na ocasido de um estagio curricular de psicopatologia,
passando pelos anos de atendimento clinico, como supervisora, terapeuta e tambéem
coordenadora de uma oficina de escrita com sujeitos psicéticos na clinica-escola de
uma universidade, bem como enquanto preceptora de residentes de psicologia em
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uma Residéncia Multiprofissional> em Salde Mental Coletiva — a0 mais recente —
como gestora em saude mental, trabalhando nos projetos de desinstitucionalizacéo
de moradores de um hospital psiquiatrico e na qualificacdo da rede substitutiva de
servicos de saude mental do nosso Estado — temos tido vivéncias a partir de
servigcos diversos: Centros de Atencao Psicossocial (CAPS), espagos de formagéo
universitaria das areas de saude mental e educacao, hospital psiquiatrico, unidades
basicas de saude, residenciais terapéuticos, escolas. Desde a insercdo nestes
espacos, as experiéncias que dizem respeito ao universo das psicoses produziram

em nds inUmeros impasses.

Contudo, em ultima instancia, nossas perguntas provém também do encontro
com estruturas que ndo se outorgam tal funcéo de cuidar da loucura, mas acabam,
em algum momento, tendo que se haver com ela. Por diretriz governamental, como
€ 0 caso das escolas que devem se tornar inclusivas apdés décadas de poder
disciplinar, ou por simples coincidéncia, o universo das psicoses cruza nosso
caminho. Por acaso ou por decreto, a loucura nos espreita. Estd sempre ali,
sorrateira, a dizer as esquisitices que rapidamente relegamos ao conjunto das falas
gue ndo dizem coisa com coisa, mas nas quais, nao raro, somos apanhados em

interrogacao.

Nos ultimos tempos, de diversos modos, o tema da loucura tem estado na
ordem do dia. Seja através da criacdo de politicas publicas direcionadas a saude
mental, impulsionadas, principalmente, pelos anos de luta antimanicomial; seja pela
abordagem do assunto nos diversos veiculos de comunicacdo — na imprensa, nas
telenovelas, no cinema — o louco tem tido visibilidade. Vivemos a era da incluséo,
em diversos niveis, e a loucura ndo passou despercebida por tal movimento. O
discurso da diversidade, da aceitacdo da diferenca, da igualdade de direitos, alcanca

amplitudes cada vez maiores, 0 que nao significa que, no cotidiano, tenha se

> A Residéncia Multiprofissional € um dispositivo de formagéo em servico de profissionais de saude.
Uma descricdo mais detalhada desta modalidade de formacdo pode ser encontrada em CECCIM,
Ricardo Burg & FERLA, Alcindo Antonio. Residéncia Integrada em Saude: uma resposta da formacao
e desenvolvimento profissional para a montagem do projeto de integralidade da atencao a satde. In:
PINHEIRO, Roseni; MATTOS, Ruben Araudjo de (Org.) Construcdo da Integralidade: cotidiano,
saberes e praticas em saude. Rio de Janeiro: UERJ, IMS: ABRASCO, 2003, p. 211-226; Simoni, Ana
Carolina. A formacdo dos profissionais de salde nas equipes multiprofissionais: sobre a
invencdo de modos de trabalhar em saldde mental. Dissertacdo de mestrado. Programa de Pés-
graduacédo em Educacédo, Universidade Federal do Rio Grande do Sul, Porto Alegre, 2007.
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modificado a forma como experimentamos o0 encontro com a estranheza que o

louco, comumente, pde em cena.

E visivel também a proliferacdo dos discursos que se autorizam desde o lugar
de dizer a verdade do enlouquecimento. Uns mais totalitarios, outros nem tanto, tais
discursos tém buscado situar os atos e produgdes do louco nas prateleiras da
cultura. A prateleira mais abarrotada, sem duvida, € aquela na qual se postam as
producdes da cultura que dao existéncia a loucura como doenca mental, desvio da
normalidade e, mais recentemente, efeito de desequilibrios bioquimicos cerebrais.
Esse compartimento, inaugurado pelos prontuarios médico-psicologicos, agora sob a
soberania dos estudos neurocientificos, seguramente, segue crescendo em

progressao exponencial — para além da questdo das psicoses.

O louco tem sido ainda aproximado do artista, vide as inUmeras publicizacdes
de producdes feitas por usuarios de servicos de saude mental. Arthur Bispo do
Rosério € um icone desse universo. Mesmo que suas produ¢cfes ndo tivessem o
meio artistico como ponto de chegada, mas sim o derradeiro encontro com Deus,

seus objetos estdo expostos em um museu?® — templo sagrado da arte e dos artistas.

E também incluido nos movimentos sociais, ao lado das demais figuras da
exclusdo social, reivindicando direitos e insercdo, que encontramos o louco. A
conquista dessa importante prateleira das bibliotecas da cultura afeta, diretamente,
0s atos de governo, na medida em que temos ai um discurso que também vem a

incidir nas politicas publicas.

Longe de julgar a pertinéncia ou impertinéncia de todos estes discursos, o
gue queremos € dar visibilidade aos efeitos do encontro entre as psicoses e estas
producdes discursivas. Para tanto, escreveremos na companhia da psicanalise. No
terreno acidentado da clinica, em que somos cotidianamente convocados a dar lugar
ao padecer humano e a produzir um ato que incida nele, as psicoses e seu
sofrimento contracenam, sem duvida, com os pedidos menos ordinarios de
tratamento. Contudo, antes de buscar inscrevé-los, tdo logo quanto possivel, no rol

dos sentidos familiares, trata-se, desde o campo psicanalitico, de sustentar seu lugar

® As producdes de Arthur Bispo do Rosério estdo expostas no Museu Bispo do Rosério, localizado na
antiga Coldnia Juliano Moreira, no Rio de Janeiro, RJ. Sua obra foi tombada em 1992 pelo Instituto
Estadual do Patrimdnio Artistico e Cultura — INEPAC. Nos anos 80, algumas de suas producdes
fizeram parte de uma exposi¢cao no Museu de Arte Moderna do Rio de Janeiro, MAM/RJ.
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de diferenca e perguntar-se. Assim, com Freud e Lacan, o que produziremos visa
escapar a conhecidas armadilhas do discurso: nem idealizaremos a loucura, nem a
menosprezaremos, nos esforcaremos para, apenas, dar lugar aos efeitos do

encontro com ela.

Desta feita, 0 texto que segue é uma tentativa de dar passagem as diversas
perguntas encontradas pelo caminho, extraindo delas uma questdo — um
interrogante que guarde a condicdo de enunciar algo singular sobre o vivido em
causa e que seja, a0 mesmo tempo, pertinente ao laco social. Fazer este transito do
vivido individual para o campo do compartilhamento nédo é facil. De todos os modos,
nao temos outra escolha, pois isso que experimentamos insiste em pedir passagem.
Inspirados pela conhecida frase de Picasso, lembrada por Lacan ([1954-1955]
1985), “je ne recherche pas, je trouve” — “eu ndo procuro, eu acho”, sem esquecer
que “rechercher” também quer dizer pesquisar, com o qual teriamos “eu néao

pesquiso, eu acho” —, nos langcaremos nesta escrita.

E assim que intentaremos escrever nosso interrogante. A semelhanca do
louco, morador de um secular manicoémio, que, responde a convocacao de deixar a
ociosidade para trabalhar nas oficinas laborais da instituicdo, deitando-se na
cacamba de um carrinho de méo para descansar de pensar®. Mais na cacamba do

que na direcao do carro, nos poremos a construi-lo.

O sentido da pesquisa em psicanalise, tanto em Freud como em Lacan,
produz-se justamente neste ponto em que podemos, por um momento, descansar
de pensar, afirmando a posicdo do inconsciente do qual somos mais producdo do
gue produtores. O que implica ainda um tempo segundo, a posteriori, onde nos
responsabilizamos pelos efeitos dessa nossa inconsciéncia, mesmo gue nossos
atos, como bem disse Edipo em Colono, tenham sido mais sofridos do que
cometidos. Nessa hora, trata-se de fazer como o minimalista que se ocupa de narrar
a descontinuidade, ainda que simples, dando lugar ao desenho aparentemente inutil,

no espaco sitiado pelas formas necessarias.

* Essa cena nos foi contada por um residente da Residéncia Multiprofissional em Salde Mental
Coletiva, cujo trabalho em campo de estagio acompanhamos, como preceptora de nucleo. Trata-se
do fragmento de um registro feito em prontuario e lido pelo residente como parte de uma pesquisa de
histérias de vida de ex-moradores de um hospital psiquiatrico que atualmente habitam um residencial
terapéutico, no qual o residente realiza seu estagio.
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Um interrogante tem de nascenca essa estrutura de contingéncia, de
descontinuidade, mas ndo seria impossivel seguir pela vida sem dar a minima
importancia & sua inconveniéncia. E nosso desejo que a construcdo feita aqui
guarde algo dessa estrutura de interrogante, sendo menos necessaria que
incomoda. Que, em alguma medida, alcance reverberar nos espagos que se ocupam
do cuidado a loucura — dispositivos institucionais, clinicos, educacionais, politicos,
sociais. Que seja, enfim, uma presenca a exigir o desvio do transeunte, o qual, uma
vez tendo-lhe feito, ja ndo possa olhar desde o mesmo ponto, nem experimentar a

mesma familiaridade no horizonte mirado.

Desse modo, de inicio, colocaremos em primeiro plano a reflexdo acerca do
laco social, desde Lacan, passando pela construcao freudiana em torno do mal estar
na cultura, no intuito de escrever algumas coordenadas de leitura sobre a estrutura
discursiva dos lagos sociais, destacando, em especial, as eficacias do discurso
universitario e do discurso capitalista. Trata-se de preparar o terreno para 0 encontro
com a enigmatica e potente enunciacdo lacaniana — a ser trabalhada na sequéncia —

de que a psicose é o fora-do-discurso.

Essa especificidade da posicdo psicotica em relacdo ao universo da
linguagem e do discurso é abordada na segunda parte do trabalho, apresentando
elementos que permitem alguma leitura em torno das producbes que se fazem
desde tal posicionamento. Ter-se-4 menos a preocupacao de explicar sua génese
do que a curiosidade de problematizar suas condicbes de emergéncia e efeitos.
Neste ponto, emerge uma instigante questédo, que se desdobra, a bem da verdade,
ao longo de todo o trabalho: a psicose como problema de fronteira, pelo qual as
nocdes de préprio e alheio, tdo caras ao codigo social compartilhado, perdem sua
condicdo naturalizada. E desnaturalizar as fronteiras da propriedade néo é, de modo

algum, sem consequéncias.

Assim, o texto buscard as condi¢bes para enunciar a pergunta pelos efeitos
da afetacéo entre o fora-do-discurso das producdes psicoéticas e 0os discursos que
tecem os lagos sociais, atentando, particularmente, para 0 modo como os discursos
universitario e capitalista, em sua cumplicidade, ai comparecem. O fundamental
desse nosso percurso diz respeito ao fato de que ndo objetivamos, com ele,
apresentar os operadores tedrico-metodolégicos a nortear a clinica psicanalitica da

psicose — embora seja possivel |é-los no texto. Buscamos, antes, situar 0s
14



problemas que as psicoses, como objeto de estudo, podem colocar para o discurso,
que estrutura a producdo dos conhecimentos, e que ja ndo pode ser pensado como

apartado da légica capitalista.

E nesse sentido que a desnaturalizacdo das fronteiras que delimitam o proprio
e o0 alheio nos parece — se podemos dizer com Picasso — um achado. Achado
construido a partir de fragmentos de fragmentos, clinicos ou ndo, do encontro com
as psicoses e que, paradoxalmente, permitiu-nos dar contornos mais nitidos a um
limiar probleméatico de questdes. Curiosa peripécia esta do discurso, pela qual o
encontro com uma fronteira incerta acaba por produzir um limite como possivel.
Shereber e as irmés Papin nos auxiliaram nessa alucinante empreitada, a luz e
sombra das construcfes freudo-lacanianas. Entretanto, foram os intensos encontros
com 0s sujeitos psicoticos que acompanhamos que nos possibilitaram leva-la,

finalmente, a seu termo.

E sobre estes encontros que nos referimos toda a vez que intitulamos uma
parte de nosso texto com a expressao “fragmentos do fora”. Sdo pedacos do
cotidiano de trabalho com as psicoses, que escolhemos incluir no texto para dizer
dos efeitos de interrogacdo que experimentamos. Tais efeitos, € preciso enfatizar,
produziram-se em companhia daqueles que, em alguma medida, compartilharam o
trabalho conosco. Uma questionage na apresentacdo psicanalitica de pacientes, o
partilhar inusitado do pdo em um acompanhamento terapéutico, 0s errantes
transitos, auséncias e intercdmbios em uma oficina de escrita e, ainda, os intentos
de saida de um secular manicdmio conferirdo cores a intensidade dos problemas

gue, nesse momento, esforcamo-nos por transmitir.

Antecipamos a constatacdo de que dar existéncia a estes problemas do
pensamento, no sentido forte do termo, quer dizer, como enigmas que impulsionam
a producao do impensado, depende de certas circunstancias instauradas do lado do
pesquisador. Os conceitos de transferéncia, resisténcia e testemunho, a partir de
Freud e Lacan, e de hospitalidade, com Derrida, aparecerdao, desde ai, como um
inevitavel destino para dizer dessa conjuntura que pode colocar um discurso em
interrogacdo. No horizonte, desde o principio, a pergunta sobre os efeitos de se
deixar afetar pelo fora-do-discurso. Entéo interrogamos:

Dar hospitalidade as psicoses levaria a efeitos de método?
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Seria a hospitalidade as psicoses uma oportunidade para nos
reposicionarmos ética e politicamente sobre o modo como, atualmente, concebemos

nossas incursdes pelo universo do conhecimento?
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1. DO LACO SOCIAL

Cercados pelos muros da proliferacdo dos discursos de especialistas —
conhecimento em bloco de verdades cimentadas — intentamos escrever. Escrever
um problema. Mas o achatamento dos espacos de pensamento, pela elisdo do
tempo de se fazer questédo, intimida. Basta ver a velocidade desenfreada com que
os artigos académicos séo tornados obsoletos. Como se fossem escritos ndo para
serem lidos, mas publicados. O jogo de palavras ”poubellication”, feito da
condensacgao entre “publication” (publicagao) e “poubelle” (lixeira) (LACAN, [1972]
1953-1978, s/p.) € tdo verdadeiro quanto valido nesse contexto. A ciéncia, se a
examinarmos de perto, ndo tem memoria, dira Lacan ([1971-72] 2011) ainda a esse
respeito. Esquece as peripécias em que nasceu uma vez constituida. Advertidos da
amnésia de algumas producdes do pensamento e para ndo jogar a historia na
lixeira, comecaremos situando as contingéncias de producdo de uma nocéo central
para a formulacédo a que nos propomos aqui: a noc¢ao de laco social tal como Lacan

a concebeu.

Estava escrito no quadro negro da Sorbonne em maio de 1968: As estruturas
ndo vdo as ruas’. A frase compde o conjunto de enunciados inscritos num
movimento que sacudiu a sociedade francesa na segunda metade do século XX. H4
guem diga que foram as funda¢des da sociedade moderna, para além das fronteiras

do Velho Mundo, que teriam sido atingidas em maio de 68.

Duas vertentes criticas do sistema educacional se uniam nas manifestacdes
estudantis contra o governo francés na ocasido. Por um lado, era denunciado o
atraso da Universidade em relacdo as demandas da sociedade da época: o ensino
inadequado, a atitude semifeudal dos professores, a falta de oportunidade de
empregos. Por outro, a propria sociedade era colocada em questdo: abaixo a
sociedade de consumo! A arte estd morta, ndo consuma seu cadaver!® Nesse caso,
a Universidade era vista como meio de controle e manipulagdo da sociedade e nao
como instrumento para transforma-la. Mesmo assim uma reforma universitaria como

resposta do governo ao movimento n&do seria suficiente. Era a falta de significado da

® « Les structures ne descendent pas dans la rue ».
%« A bas la societé de consommation ! », « L’art est mort, ne consommez pas son cadavre ! »
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vida no capitalismo burocratico moderno o motor da revolta (Solidarity, 2008). O fato
€ que, como se pode ler na sentenca dos estudantes sobre as estruturas, a

psicanalise também é convocada a posicionar-se naquele cenario de lutas.

Pouco tempo antes, Lacan ([1965-1966] 1998) convidara seus ouvintes a
escreverem um “ensaio sobre a indiferenca em matéria de politica”. Estamos falando
dos anos que antecederam maio de 68, quando, na aula de abertura de um de seus
Seminarios, na Ecole Normale Supérier, ele ira discorrer sobre as relacdes entre a
ciéncia e a verdade — o que ira resultar na publicagédo do artigo “A ciéncia e a
verdade” no primeiro volume dos Escritos. Tratar-se-ia de demonstrar como ser
politicamente indiferente? Teria Lacan sido indiferente a luta afirmada em maio de
68? Ser indiferente é se recusar a manifestar preferéncia em relacdo a algo, ndo

sendo favoravel, nem desfavoravel?

A indiferenga seria um terceiro termo a compor a série “amor, 6dio”, refere
Assoun (2003), ao problematizar as criticas as posi¢cdes supostamente indiferentes
de Freud e Lacan em relacéo a politica. No que diz respeito a Freud, a propésito de
suas construgdes em torno dos processos coletivos, ndo haveria nada mais nocivo
do que a tagarelice dos ideais no campo da politica. Nada mais perigoso que o
idealismo apaixonado no poder. Em escritos como “Por que a guerra?” (1932), Freud
aborda a politica pela denuncia da crise instaurada no desastre dos ideais que
abriram as portas aos totalitarismos. Lacan, por sua vez, ndo se posicionou de forma
menos complexa a esse respeito. Em muitos momentos de seu percurso, alerta para
0s riscos da alianca entre a politica e a ideia de que o saber possa fazer totalidade.
A construgcdo imaginaria do todo, operada no ideal do “corpo sano”, apoio da boa
forma de satisfacdo, €, para ele, um exemplo dessa paixdo totalizante desdobrada
no campo da politica.

Na licdo que abre o Seminario “De um Outro ao outro” ([1968-1969] 2008),
Lacan dird que ndo tem intencdo de esquivar-se do chamado a responder a crise
atravessada pela relacdo do estudante com a Universidade. E mesmo na sequéncia
dos acontecimentos de maio de 68 que ele enunciara: a “estrutura rechaca qualquer
promocdo de infalibilidade. Ela s6 se serve da falha” (LACAN [1968-1969] 2008,
p.13). E do processo da falha que a pratica da estrutura se serve. Estariam ai as
primeiras linhas de uma resposta que, intolerante com a rotulacdo operada pela
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categoria estruturalismo, encontra seu ponto nodal no Seminario “O avesso da
Psicanalise”. E ndo se trata, nessa resposta, de ser favoravel ou desfavoravel ao
movimento social instalado, tampouco de ser politicamente indiferente. Lembremos
que, uma vez que € no lagco ao Outro que emerge um sujeito, no que diz respeito a
este, ndo lhe é possivel ser, aquele, indiferente. Temos ai entdo a série amor, odio,

impossivel.

E assim que, em uma época na qual ndo poderia haver vergonha maior do
gue néo ser politicamente consciente, Lacan recusa as posi¢coes “a favor” ou “contra”
0 movimento para toma-lo em questdo. Quem nunca foi acometido pela chegada
sorrateira de uma interrogacao genuina? Pensar acontece ha mesma proporcao das
possibilidades de perguntar. E “no entre-senso” que “estad o ser do pensamento’,
afirma Lacan ([1968-1969] 2008, p.13), na esteira dos slogans estudantis que
tomaram as ruas parisienses de maio de 68. E ndo seria a politica justamente o

campo em gue se trataria de dar lugar a pergunta, de fazer ecoar a questao?

O que parece estar em jogo nesses eventos € a emergéncia de interrogacdes
em torno do lagco social. Sdo interrogantes o que Lacan |é nos muros do Quartier
Latin e escuta nos megafones dos estudantes e trabalhadores. Interrogantes de uma
revolucdo produzida no mal-estar da vida contemporanea, a visibilizar os problemas
do homem moderno com o gozo em um mundo animado pelo discurso da ciéncia. E
acerca disso que se construird a teorizacdo lacaniana sobre o laco social como
discurso, retomando a proposi¢do freudiana acerca dos impossiveis concernentes

ao mal estar na cultura.

Trata-se novamente, para Lacan, de tematizar a relacao sujeito/cultura, porém
acrescenta-se ai algo decisivo. Esse acréscimo, esse a mais, esse plus diz respeito
a radicalizacdo de um conceito crucial para o pensamento lacaniano: o real, a falha
que move a estrutura. Pensar a relagdo entre sujeito e cultura como constituida a
partir do real ou, conforme nos apontou Freud, a partir dos impossiveis implicados
no processo da civilizagdo é dizer, com Lacan, que ha um real estruturando o laco
social. O impossivel € um dos modos de apresentacdo do real. Lemos aqui um

caminho aberto ao posicionamento ético-politico.

Retomemos, por um momento, o texto freudiano antes de seguir em frente.
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1.1 O MAL ESTAR NA CULTURA

Freud ([1929-1930] 2004), em O mal-estar na cultura, estda acompanhado da
pergunta sobre as razées do mal-estar concernente ao homem civilizado. Coloca-se
de saida uma interrogacao acerca do propoésito da vida — questdo que a religido e a
filosofia ter-se-iam intitulado a autoridade de responder. Para ele, o que os homens
buscam é a felicidade. Mas como alcanca-la? Esta € uma questdo de impossivel
resposta, da qual o fundador da psicanalise ir4 ocupar-se pensando sobre os modos
pelos quais os homens de sua época, com seus atos, dao desdobramento a

pergunta.

O que os seres humanos, eles mesmos, dao a ver em sua conduta,
como fim e propésito de sua vida? O que exigem dela, o que
querem nela alcancar? Nao é dificil acertar a resposta: querem
alcancar a dita, querem conquistar a felicidade e manté-la (traducdo
nossa) (Freud, [1929-1930] 2004, p.76, traducdo nossa).’

A felicidade aparece, para Freud ([1929-1930] 2004), como uma satisfacéo
absolutamente episddica, restringida por nossa propria constituicdo psiquica. O
sofrimento, por sua vez, nos acometer-nos-ia a partir de trés pontos: nosso fragil
corpo biolégico, nossa pequenez diante das forcas da natureza e, por fim, nossas
relacbes com os outros homens. Assim, civilizacdo seria 0 home do conjunto dos
regramentos que visa proteger os homens contra a natureza e ajustar seus
relacionamentos mutuos. Ela impde exigéncias ao vivente — limpeza, ordem, beleza,
comunidade —, numa palavra, exige o sacrificio das pulsbes em favor da lei que
regula as relacbes sociais. E sobre esse sacrificio pactuado do gozo que a

civilizacdo edifica suas cidades, seus monumentos, seus engenhos tecnoldgicos.

Se, como nos disse Freud, o sofrimento é efeito das exigéncias do mundo

exterior, produzir conhecimento seria uma forma de agir sobre este fora — um dos

’: Que es lo que los seres humanos mismos dejan discernir por su conducta, como fin e propésito de
su vida? ¢Que es lo que exigen de ella, lo que en ella quieren alcanzar? No es dificil acertar con la
respuesta: quieren alcanzar la dicha, conseguir la felicidad y mantenerla (Freud, [1929-1930] 2004,
p.76).

20



possiveis destinos do mal-estar. Diante do sofrimento advindo das limitacdes do
corpo, Freud menciona o uso de substancias quimicas na busca pelo prazer, mas
também a existéncia de processos psiquicos, que teriam tal propriedade de
distender o laco do individuo com a realidade, produzindo certo alivio do mal-estar.
A vida imaginativa e a fruicdo obtida nos processos criativos, bem como o encontro
com as producdes que derivam desses processos — obras de arte, teatro, literatura,
musica — seriam também exemplos disso. Quanto ao sofrimento que advém das
relacbes sociais, 0s homens estariam diante da fonte mais penosa de mal-estar
dentre as trés mencionadas. Sobre ela, Freud ([1929-1930] 2004) restringe-se a

referir o isolamento como saida, o que ele proprio acabara por questionar.

Desde nosso ponto de vista, reside aqui um dos pontos altos da conjectura
freudiana em O mal-estar na cultura: o laco ao outro como fonte mais importante de
mal-estar. Atentemos para o que Freud nos diz acerca da loucura, pois nos permitira
recolocar essa questdo. A loucura também sera situada por ele no conjunto das
saidas construidas pelo sujeito para escapar ao mal-estar. Nessa passagem da obra
freudiana, a psicose € nomeada, por um lado, como intoxicacdo cronica — o que

parece sublinhar sua condi¢cdo passiva — e, por outro, como rebelido — sugerindo

7

atividade frente ao impasse em causa. No entanto, ela é apresentada como um
modo pouco efetivo de busca da felicidade, principalmente, na medida em que o
delirio seria uma constru¢do psiquica que encontra grandes dificuldades de
compartilhamento. Nas palavras de Freud ([1929-1930] 2004, p. 81), temos:

Torna-se um louco que, quase nunca, acha quem o ajude a realizar
seu delirio. Contudo, se afirmara que cada um de nds se comporta,
em certo ponto, como um paranoico, corrige algum aspecto
insuportavel do mundo por uma formacao de desejo e introduz esse
delirio na realidade. Particular importancia reclama o caso em que
muitos seres humanos empreendem em comum a tentativa de obter
uma certeza de felicidade e de protec¢éo contra o sofrimento através
de uma transformacéo delirante da realidade efetiva. Ndo podemos
menos que caracterizar as religidbes da humanidade como tais
delirios de massa. Quem compartilha o delirio, naturalmente, nunca
o identifica como tal (traduc&o nossa)®.

®Se convierte en un delirante que casi nunca halla quien lo ayude a ejecutar su delirio. Empero, se
afirmara que cada uno de nosotros se comporta en algun punto como el paranoico, corrige algin
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A afirmacdo de que a paranoia diz, em alguma medida, respeito a todos,
exatamente num momento em que Freud estd se propondo a pensar o mal-estar
constitutivo da posicdo do sujeito, parece-nos especialmente interessante. Primeiro,
porque situa no delirio um modo de operar sobre o mundo externo; e, segundo,
porque faz referéncia aos delirios de massa, retirando a paranoia de uma instancia
puramente individual para toma-la ali onde também diz respeito ao social. Deixemos
esses pontos em suspenso por enquanto, a espera do momento em que
abordaremos a leitura lacaniana das psicoses e dos lacos sociais. L&, eles

encontrardo muitos pontos de enlace.

O que nos interessa por ora enfatizar diz respeito ao paradoxo acerca da
relacdo entre sujeito e cultura, que Freud nos apresenta nesse momento de sua
obra. De um lado, o la¢go ao outro é situado como a fonte mais penosa de sofrimento
para o homem; de outro, a saida menos bem sucedida do mal-estar seria a loucura
— atentemos para a razao disso —, justamente, por tornar restritas as possibilidades

de laco. Tal questdo também pode ser conjugada nos termos do laco amoroso.

O amor, outro modo de busca da felicidade, conservaria como alternativa ao
sofrimento a mesma fragilidade da construcdo delirante. Isto uma vez que o amor
sexual, nos dira Freud, na mesma medida em que pode ser um caminho para a
felicidade, pelas inumeras possibilidades de experiéncia de prazer que oferece,
conserva em si mesmo as condi¢ces do fracasso desse percurso. “Nunca estamos
menos protegidos das desventuras do que quando amamos, nunca tao infelizes e
desamparados do que quando perdemos o objeto amado ou o seu amor (traducao
nossa)”® (FREUD, [1929-1930] 2004, p.82).

Eis um paradoxo? Ao mesmo tempo em que € o lago que produz o mal-estar,

para dar algum tratamento a este, € preciso fazer lagco. E assim que O mal-estar na

aspecto insoportable del mundo por una formacion de deseo e introduce este delirio en lo objetivo
{die Realitat}. Particular significatividad reclama el caso en que un nimero mayor de seres humanos
emprenden en comun el intento de crearse un seguro de dicha y de proteccion contra el sufrimiento
por medio de una transformacién delirante de la realidad efectiva. No podemos menos que
caracterizar como unos tales delirios de masas a las religiones de la humanidad. Quien comparte el
delirio, naturalmente, nunca lo discierne como tal (FREUD [1929-1930] 2004, p. 81).
*Nunca estamos menos protegidos contra las cuitas que cuando amamos; nunca mas desdichados y
desvalidos que cuando hemos perdido al objeto amado o a su amor (FREUD, [1929-1930] 2004,
p.82).

22



cultura — texto ao longo do qual Freud refere, algumas vezes, estar escrevendo
sobre o Gbvio ou sobre nada que traga algo de novo nem num sentido geral, nem
para o saber do psicanalista — nos conduz a uma questdo crucial, qual seja: o fato
de que, no encaminhamento dos dilemas préoprios a existéncia, o laco ao outro
apareca, ao mesmo tempo, como possibilidade e impossibilidade de tratamento do

mal-estar.

Dito de outro modo, o lagco ao outro exige do sujeito uma perda — perda de
gozo — e a Unica forma de tratar o mal-estar é reinscrevé-la. Como nos disse Freud
([1929-1930] 2004), estamos sempre em busca da satisfacdo obtida nos primordios
de nossa vida psiquica, estamos sempre buscando reencontrar nosso primeiro
objeto de satisfacdo. Acontece que o que se repete é o desencontro, na medida em
que o objeto mitico da satisfacdo plena esta para sempre perdido.

O gozo diz respeito a satisfacdo buscada na relacao do sujeito com o objeto.
A repeticdo gera gozo, mas produz também um encontro com a falta de gozo. Uma
satisfacdo total seria impossivel. A essa perda de gozo, Freud ([1929-1930] 2004)
chamou rendncia pulsional. Ha entdo um gozo na busca, mas também um gasto, ou
seja, ha um gozo que se perde pelo proprio funcionamento do aparelho psiquico. E
assim que, se, por um lado, o mal-estar advém da perda implicada no laco, por
outro, tratar o mal-estar advindo dessa impossibilidade de reencontrar a satisfacao
primordial de que € feita a perda implica refazé-la. Refazer a perda, pactuar uma vez

mais a rendncia, ir em direcao de algum enlace: o veneno é também o remédio.

O conflito irreconciliavel entre individuo e cultura, nos dira Freud ([1929-1930]
2004), deriva do fato de a cultura ter-se construido sobre a ferida que restou da
perda implicada na rendncia pulsional. E pela via dos ideais que esta fenda aberta
buscard interminavel sutura. O processo civilizatério e a constituicdo psiquica
possuem estruturas analogas, ambos séo tributarios desta perda. O trabalho do
ideal se faz da tessitura incessante de redes discursivas, cujos furos sao a propria
condicao de existéncia do sujeito e da cultura. Religido, ciéncia, amor, belo séo os
nomes derivados da impossibilidade de se encontrar o propésito da vida, sdo
possibilidades a partir do impossivel que estrutura o campo no qual o humano se

conjuga.
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Desse modo, um dos pontos de chegada do pensamento psicanalitico,
também enunciado em O mal-estar na cultura, é a existéncia de uma imbricacéo
entre singular e coletivo. Sujeito e cultura aparecem, desde entdo, estruturados pelo

mesmo paradoxo: o impossivel pondo em marcha possibilidades.

Na esteira dessa questéao, Freud ([1937] 2004, p.249) nos apresenta as trés

profiss6es impossiveis do homem civilizado: governar, educar e psicanalisar.

Detenhamo-nos um momento para assegurar ao analista nossa
simpatia sincera por ele ter de cumprir com requisitos téao dificeis no
exercicio de sua atividade. Até pareceria que o analisar seria a
terceira daquelas profissbes “impossiveis” em que,
antecipadamente, se pode dar por certa a insuficiéncia do resultado.
As outras duas, ja velhas conhecidas, sao o educar e 0 governar.lo.

Lacan ([1969-70] 1992) ira retoma-las para formalizar seu ponto de vista
acerca do que constitui o laco social. Trata-se ai de um importante momento de sua
construcdo tedrica, no qual ele se debruca sobre o impossivel em causa no enlace

social — legado da obra de Freud.

1.2 DOS DISCURSOS

A formulacédo lacaniana sobre os discursos como estruturantes dos lagos
sociais aparece num momento em que se define como impossivel que o registro de
uma articulagdo simbolica se demonstre verdadeiro. Qualquer articulacdo dessa
natureza, qualquer nomeacao se caracterizaria, desde a visada lacaniana, por estar,

estruturalmente, impossibilitada de dizer toda a verdade. Haveria algo que resistiria

®Detengdmonos un momento para asegurar al analista nuestra simpatia sincera por tener que
cumplir él con tan dificiles requisitos en el ejercicio de su actividad. Y hasta pareciera que el analizar
seria la tercera de aquellas profesiones “imposibles” en que se puede dar anticipadamente por cierta
la insuficiencia del resultado. Las otras dos, ya de antiguo consabidas, son el educar y el gobernar
(FREUD [1937] 2004, p.249).
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a nomeacao, fazendo com que a verdade s6 pudesse se dizer as meias. Trata-se do
real: Ultimo dique a conter o idealismo (LACAN, [1969-70] 1992).

Nesse momento, Lacan ([1969-1970] 1992) propde que 0s lacos sociais se
estruturaram através de quatro discursos, que conjugam 0s impossiveis registrados
por Freud ([1937] 2004) — governar, educar, psicanalisar — e um a mais, construcao

de Lacan ([1969-1970] 1992) a partir do discurso histérico — fazer desejar.

Um discurso seria entdo uma estrutura que implica certas relacdes
fundamentais que pressupdem a existéncia da linguagem, mas vao além da palavra.
Desse modo, os quatro discursos formalizam quatro possibilidades estruturais de
laco, ou seja, circunscrevem espaco-tempos distintos de discurso e seus avessos: 0
governo, a educacao, a analise e a histeria — este Ultimo, cuja emergéncia remonta a

escuta de Freud, é o discurso do analisante.

Em suma, todo discurso teria a propriedade de produzir lagco a medida que
colocaria em cena certa condicdo estrutural de existéncia. A civilizacdo ou a cultura,
nesse sentido, teria uma natureza eminentemente discursiva. Lacan ([1972] 2003, p.
475) dira acerca disso: “tenho a tarefa de desbravar o estatuto de um discurso ali
onde situo que ha... discurso: e eu o situo pelo laco social a que se submetem os

corpos que abitafio [labitent] esse discurso”.

Um discurso, enquanto habitado por corpos, € também um modo de enquadre
do gozo, cujo territorio é o “tonel de Danaides”, nos diz Lacan ([1969-70] 1992, p.
68). Conta a lenda que as Danaides foram irmas que assassinaram seus maridos
por ordem do pai. Punidas no Hades, tinham de encher de agua um tonel com furos
por onde a mesma tornava a sair. E assim que Lacan nos permite vislumbrar
algumas propriedades do gozo: seu carater transbordante, sua exigéncia incessante
de trabalho, seu parentesco com a repeticéo, sua dimenséo de escape ou perda, e a
impossibilidade de seu estancamento. “O que se repete nao poderia estar de outro
modo, em relagcdo ao que se repete, sendo em perda (...) na propria repeticdo ha
desperdicio de gozo”, refere Lacan ([1969-70] 1992, p. 44).

Ao gozo nao alcancado, que se excedeu e ndo pdde ser contabilizado, Lacan
([1969-70] 1992) chamou objeto a ou, ainda, mais-de-gozar, numa referéncia a mais-

valia do trabalho proletario conceituada por Marx. A mais-valia — diferenca entre o
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valor produzido pelo trabalho e o valor pago ao trabalhador — possibilitou a Lacan
atribuir, ao campo do gozo, uma dimensao de extrema importancia: seu lugar nas

relacGes de producéo.

A dimensao de perda da qual é feito o gozo também foi figurada através de
uma referéncia a entropia. Como grandeza que mede a parte da energia que nao
pode ser transformada em trabalho num sistema termodinamico, ela falaria, de outro
modo, desse disperdicio em jogo na dialética do gozo. Assim sendo, se a inscricdo
do gozo no quadrante da mais-valia nos leva a pensar nas relacdes de producéo; a
entropia, geralmente associada ao grau de desordem num sistema, remete-nos ao

carater anarquico do campo do gozo.

De fato, € apenas nesse efeito de entropia, nesse disperdicamento,
gue 0 gozo se apresenta, adquire um status. Eis porque o introduzi
de inicio com o termo Mehrlust, mais-de-gozar. E justamente por ser
apreendido na dimensao da perda — alguma coisa € necesséria para
compensar, por assim dizer, aquilo que de inicio € nUmero negativo
— gue esse ndo-sei-qué, que veio bater, ressoar nas paredes do
sino, fez gozo, e gozo a repetir. SO a dimensao da entropia da corpo
ao seguinte — ha um mais-de-gozar a recuperar (LACAN [1969-70]
1992, p. 47-8).

Recupera-lo de todo ndo é possivel assim como ndo se pode estancéa-lo, a
menos que se ponha fim ao sistema. Pode-se, no entanto, produzir bordas, diques,
desvios que alterem as condicbes nas quais o trabalho do gozo se faz. Noutras
palavras, distintas modalidades discursivas produzem diferentes possibilidades de
circunscrever o gozo. Ou ainda, cada posi¢cdo no discurso conserva certa forma de
relacdo ao gozo, para dizer nos termos freudianos, certo modo de tratamento do
mal-estar. Contudo, uma vez que nenhum lago venha produzir certo limite ao gozo —
para usar outra imagem lacaniana —, ele pode comecar nas cécegas e terminar na

labareda da gasolina.

Assim, de saida, um laco decorre do fato de, partindo de certo lugar, dirigir-se
a um “outro”. Essa posicao de partida foi nomeada por Lacan como o lugar do

agente ou da dominante no discurso, que é, por sua vez, sempre sustentada por
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uma verdade. Finalmente, a producéo € a quarta posi¢cao concernente a estrutura do
discurso. Dessa forma, por estrutura, um discurso parte sempre de uma posicao,
sustentada por uma verdade, na direcdo do outro, tendo como efeito uma producéo
(LACAN, [1969-1970] 1992).

Conforme Castro (2009), Lacan escreveu 0s quatro discursos valendo-se de
recursos légicos oriundos do campo da matemética. Dentre eles, o uso da letra,
promovido pela algebra matricial, e a teoria da permutagéo ciclica, também parte da
algebra moderna. Desse modo, a estrutura de cada um dos quatro discursos nos é
dada por um matema especifico, designando quatro modos de estruturacdo do laco

social.

Essa escrita € apresentada por meio de quatro letras (S1, S2, a, $) que se
deslocam em quatro lugares diferentes: o lugar do agente ou semblante, o lugar do
trabalho ou outro, o lugar da producéo e o lugar da verdade. A posicédo do outro € a
referéncia de um discurso no sentido daquilo que ele ambiciona dominar, amestrar.
Que exista um lugar de partida, o lugar da dominante, diz respeito a existéncia de
um elemento que € determinante das possibilidades subjetivas em jogo em cada

lago social.

agente — outro

verdade < producao

A rotacdo das quatro letras pelas quatro posicfes, mantida inalterada a

sequéncia, resulta em quatro matemas, um para cada discurso. Seguem:

Discurso do Mestre Discurso da Histérica

— S

$ S
t, >,

—>
ESCL
QO
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Discurso Universitario Discurso Psicanalitico

&—’§¢ i—’§¢

S1 >< $ T82‘><S

?

Lacan ([1969-1970] 1992) inclui ainda nessa escrita a categoria aristotélica da
impossibilidade, extraida da l6gica modal, inscrevendo-a, nos matemas do discurso,
sobre a barra e entre os lugares do agente e do outro, como uma seta que parte do
primeiro em diregdo ao segundo. Realizando a leitura deste operador no discurso
universitario, por exemplo, temos que a impossibilidade se situa entre o saber e 0
objeto, apontando para a impossibilidade de apreendé-lo totalmente (LACAN [1969-
1970] 1992, p.445).

E a partir dessa formulacdo, que situa o laco social na sua dimens&o
discursiva, estruturante das condi¢des de tratamento do gozo na relagdo ao outro,
que Lacan ([1969-1970] 1992) ira interrogar o lugar do verdadeiro num mundo
atravessado pela producéo cientifica. “A verdade, isso se experimenta, [...] o que de
modo algum quer dizer que ela conheca mais do real, sobretudo se falamos de
conhecer”, nos alerta Lacan ([1969-70] 1992, p. 164). E nesse ponto da constru¢éo
lacaniana que se colocam, de forma mais direta, os elementos necessérios aos

desdobramentos de nossa questdo de pesquisa.

1.2.1 Discurso Universitario

Se falarmos em conhecer, entramos no campo do que Lacan ([1969-70] 1992)
chamou discurso universitario: uma modalidade de lago social que nasce com a
ciéncia moderna, recriando as condi¢bes pelas quais 0 homem habita o mundo e a
si mesmo. De saida, é preciso dizer que nomear tal laco dessa forma ndo significa

gue nele se trate de uma estrutura restrita ao campo discursivo da universidade. Ao
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contrario, pois, se um discurso, como dissemos, p6e em jogo certa estrutura de
relacdo ao outro e, consequentemente, algumas possibilidades restritas de
tratamento do gozo, trata-se de algo que pode operar em qualquer contexto.
Lembremos, a esse respeito, que a referéncia a universidade nos remete
diretamente ao campo de proveniéncia da problematizagéo lacaniana acerca do lago
social, qual seja, o contexto historico a partir do qual emergem as turbuléncias do
maio de 68 francés. Esta revolucao estudantil, como ja o referimos, foi tomada por

Lacan como fungéo na cultura para uma analise dos efeitos da ciéncia.

Em linhas gerais, desde Lacan, o discurso universitario aparece como uma
estrutura de laco pela qual o outro é tornado objeto de um saber, sustentado pela
ilusdo de totalizacdo da verdade. Sendo assim, sempre que um discurso colocar em
cena a objetivacdo do outro pelo saber, fundamentado num ideal totalitario,
estaremos operando na logica do laco social universitario. A ciéncia de nossos dias,
por exemplo, agiria, ndo raro, nesses termos de relacdo a alteridade, na qual o saber
que obedece ao imperativo epistemolégico de nada poder deixar escapar ao
conhecimento € o agente do lago (LACAN [1969-70] 1992).

Lo Bianco (2010, p. 3) afirma, a proposito do saber veiculado pelo discurso

universitario:

O progresso inexoravel que pde em funcionamento o saber
universitario, 0 encontramos em um movimento que excede suas
proprias intencdes (...). Qualquer exemplo que tomemos nos mostra
a que estamos apensos quando se trata dele. E um saber que uma
vez estabelecido ndo coloca mais em davida nada que venha dele,
mesmo que ele se considere a si préprio como mutavel, em franco
progresso, em busca do avanco e do aumento, a cada vez, de seu
poder totalizador.

Considerando o matema do discurso universitario, pelas posicées que se
desenham na estrutura, temos que: um ato, nesse lago social, tem como agente o
saber (S2) e, como referéncia a ser dominada, o outro enquanto objeto (a).
Poderiamos situar nesse lugar a dominar o estudante. Dai o neologismo lacaniano
a-studados, que situa o estudante na posigao de objeto agido pelo saber (S2 — a).

No lugar da verdade, vem figurar o significante mestre (S1), relegando ao verdadeiro
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a condicdo (impossivel) de totalidade. Como producdo: um sujeito ($). Sujeito
moderno, desde sempre, dira Lacan ([1965-1966] 1998, p. 877), divido entre
verdade e saber: “esse sujeito faz parte da conjuntura que produz a ciéncia em seu

conjunto”.

Discurso Universitario

Sobre a emergéncia desse sujeito moderno, da ciéncia, Lacan referiu,
inUmeras vezes, se tratar justamente do que abre o caminho para a invencao da
psicanalise. Nas palavras de Elias (1994), o sujeito da ciéncia € efeito da producéo
de novas circunstancias para a experiéncia humana: quando os homens passaram a
se perceber como aqueles que tém condi¢cdes de saber que sabem, de pensar sobre
0 proprio pensamento, de se observar observando. O homem como objeto de estudo

passa a ser parte daquilo que verifica: um organismo entre outros.

A dificuldade reside na assuncdo dessa dupla natureza — sujeito e objeto do
conhecimento — como se estes fossem diferentes componentes do si mesmo. Assim,
segundo a estrutura do discurso universitario: na condi¢cdo de sujeito, experimenta-
se 0 mundo como ser livre e independente das demais coisas; na condicdo de
objeto, figura-se como parte de um processo tido como natural e pré-existente a

condicdo propriamente humana (ordem discursiva).

A tradicdo de conferir substancia ao sujeito do conhecimento remonta ao
cogito ergo sum cartesiano, fundante, para Lacan ([1965-1966] 1998), da
subjetividade produzida nas entrelinhas do discurso da ciéncia. O ideal cientifico
opera a partir do engodo desse conhecimento/co-nascimento (connaissance/co-
naissance) entre sujeito e objeto: seres supostamente unos que entram em relacao.
Este conhecimento/co-nascimento, como se pode entrever, esta impresso inclusive
na escrita da palavra (LACAN, [1954-55] 1985).

30



O Discurso do Método de René Descartes € pleno de registros desse
nascimento gemelar. E um testemunho, extremamente vivo, das inquietagdes do
espirito de uma época que gestara o sujeito moderno do conhecimento. Pode-se
situa-lo como ponto de corte — no sentido que Foucault ([1966] 2002) sugere no livro
As Palavras e as Coisas; como limiar que registra certa passagem pela qual uma
“cultura deixa de pensar como fizera até entdo e se pde a pensar outra coisa de
outro modo” (Foucault, [1966] 2002, p. 69). Contudo, um limite, acrescenta Foucault
([1966] 2002, p. 69) “ndo é mais talvez que um corte arbitrario num conjunto

indefinidamente movel”.

Tendo isso conta, vale a pena visitar algumas fracbes do texto cartesiano.
Descartes narra, por exemplo, em determinado momento de seu discurso, a
elaboracdo de um método provisério para julgar a verdade das coisas do mundo.
Enquanto seu espirito ndo tenha acumulado experiéncias suficientes para
empreender, sozinho, tal tarefa, ele propde, como método, realizar essa analise a
partir da observacdo das acOes de pessoas as quais julga sensatas. Nessa
passagem, destaca-se da leitura a dupla posicdo, mencionada anteriormente por

Elias (1994), em relacéo ao sujeito do conhecimento. Diz o filésofo:

Pois, comecando desde entdo a ndo levar em conta minhas proprias
opinides, porque queria submeter todas a exame, estava certo de
nada melhor poder fazer do que seguir as dos mais sensatos. E,
embora talvez haja pessoas tdo sensatas entre 0s persas ou 0s
chineses quanto entre nos, parecia-me que o mais Util era seguir
aquelas com quem teria de viver; e que, para saber quais eram
verdadeiramente suas opinides, devia atentar mais ao que
praticavam do que ao que diziam (grifo nosso); ndo sé porque,
dada a corrupcdo de nossos costumes, ha poucas pessoas que
gueiram dizer tudo o que creem, mas também porque muitos o
ignoram, pois como a acdo do pensamento pela qual cremos uma
coisa é diferente daquela pela qual sabemos que cremos nela
(grifo nosso), amiude uma ag¢do ndo acompanha a outra
(DESCARTES, [1637] 2009, p. 44-5).

Desde entdo, nossa acdo de pensar, pode ser objeto de nosso proprio
pensamento. O quadro As Meninas de Velasquez (1656), problematizado por

Foucault ([1966] 2002), também nos da noticias dessa dupla posi¢cao a partir da qual
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0 sujeito moderno conceberd o mundo através da representacdo. No quadro, pinta-
se um jogo de posi¢cdes que desdobra, infinitamente, essa duplicacdo de lugares
subjetivos pela qual um sujeito, simultaneamente, representa o mundo e se
representa nele. Trata-se de uma obra em que Velasquez se pinta pintando um
quadro. O pintor figura a esquerda de sua obra — da qual se vé apenas a parte
posterior da tela — olhando, ndo na direcdo do quadro, mas na do que parece ser 0
seu modelo. Bem ao centro da obra, surge um detalhe, a primeira vista
imperceptivel, mas ao qual Foucault conferird sua pertinéncia: um espelho que
parece refletir aquilo que o artista pincela no quadro, conforme podemos observar
abaixo.

Dira Foucault ([1966] 2002): “o pintor colocou-se ao lado da obra na qual
trabalha”. Desde essa posi¢cao, ele espia o0 modelo de uma produgdo que, de
imediato, s6 mostra suas costas, mas que surgira, logo em seguida, no centro da
cena representada, a partir do reflexo de um espelho. O pintor pode ser visto em
toda a sua envergadura: a obra, no entanto, s6 se mostra nos subterfagios do
espelho e da moldura, a partir dos quais a imaginacdo do espectador constréi a
imagem pintada. E “como se o pintor ndo pudesse ser ao mesmo tempo visto no

quadro em que esta representado e ver aquele em que se aplica a representar
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alguma coisa”. Ou vemos o pintor, ou vemos o quadro. “Ele [para Foucault o pintor,
nos diriamos o sujeito] reina no limiar dessas duas visibilidades incompativeis”
(Foucault, [1966] 2002, p. 4).

Resta um decisivo detalhe a sublinhar. O olhar do pintor, representado na
tela, ao dirigir-se ao modelo, acaba por tracar uma linha que alcanca um ponto
invisivel fora do quadro. Nesse ponto, dira Foucault ([1966] 2002, p. 5), trata-se de
visar a n0s mesmos, 0s espectadores da manobra do artista: “esse pontilhado nos
atinge infalivelmente e nos liga & representacdo do quadro”. E desse modo que o
sujeito do conhecimento é convocado a entrar na representacdo, desde um ponto
invisivel nesta, mas absolutamente determinante dela. Nés, que observamos a obra
e sua cena geradora desde fora do quadro, somos, subitamente, observados por
ela, como se fossemos seu modelo. Esta convocagao a entrar no quadro gera o
efeito derradeiro da obra do pintor, pelo qual ele faz coexistir, num mesmo lugar,
gquem olha e o que é olhado, quem representa e 0 que é representado, num

revezamento ad infinitum.

by

No que diz respeito a logica cientifica, cujas condicdes de emergéncia
remontam a esse tempo de Velasquez e de Descartes, para conhecer a si mesmo
ou ao mundo buscar-se-a isolar rigorosamente o objeto de estudo. O isolamento
seria 0 requisito da analise de seu comportamento, de modo que se possa
generaliza-lo. Tal esforco implica uma compartimentalizagdo do real, enquanto
sistematizacdo da dispersdo concernente ao vivido, na esperanca de conhecer a
realidade e anunciar suas (impossiveis) verdades intrinsecas. E o proprio discurso
cartesiano do método que nos diz que seria preciso “dividir cada uma das
dificuldades que examinasse em tantas parcelas quanto fosse possivel e necessario
para resolvé-las”, “comecando pelos objetos mais simples e mais faceis de
conhecer” para “fazer em tudo enumeragdes tado completas, e revisdes tdo gerais,
que eu™ [se] tivesse certeza de nada omitir’ (DESCARTES, [1637] 2009, 34-5).

YA escrita gramaticalmente correta da frase exigiria que substituissemos o termo “eu” pela particula
reflexiva “se”, que concordaria com a forma gramatical empregada no restante da sentenca e do
paragrafo em que a escrevemos. Entretanto, optamos por nao retirar o “eu” da citagdo, na medida em
que ele nos remete diretamente a posicdo desde a qual Descartes quer ancorar, no discurso, seu
método. Um “eu” numa posi¢ao tdo positivada, mas ao mesmo tempo téo fragil, que poderia ser
substituido pela particula, esvaziada de substancia, que é dada pelo “se”.
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Contudo, para verificar fendmenos e descrever seus funcionamentos, o
distanciamento entre sujeito do conhecimento e objeto de estudo é uma (iluséria)
premissa. Tudo acontece como se este possuisse uma existéncia
independentemente do olhar daquele. A problematizacao foucaultiana do quadro de
Veldsquez, todavia, adverte-nos dessa impossibilidade de independéncia, pela qual
a representacdo esta definitivamente ligada a trajetéria do olhar que a pinta. E no
percurso do olhar que encontramos sua verdade, a verdade desse encontro
indiscernivel entre sujeito e objeto do conhecimento. De outro modo, ou visamos 0

sujeito que representa, ou miramos a representacéo que € seu objeto.

As ciéncias humanas, por sua vez, em seu afd de psicologizacdo e
individualizacdo da subjetividade, constituem-se como mais um possivel dessa
l6gica que faz sujeito e objeto coincidirem num ponto de representacéo.
Pretendendo, ao encarnar o sujeito no homem, fundar para aquele um ancoramento
no ser, sdo apanhadas num jogo de impossibilidades discursivas que propriamente
ignoram. O sujeito, disse-o Lacan, é falta a ser. A representacao, disse-o Foucault,
indica, por todas as partes de seu conjunto, 0o vazio essencial da presenca do
sujeito. A propésito disso, merece destaque um agudo dizer: “ndo ha ciéncia do
homem porque o homem da ciéncia nao existe, mas apenas seu sujeito” (LACAN,
[1965-1966] 1998, p. 873).

E assim que a proposta de relagdo ao outro, posta em cena pelo discurso
universitario, conjuga o impossivel formulado na equacdo lacaniana, pela qual a
representacdo nao recobre a totalidade do objeto, mas denuncia a trajetoria de um
olhar que da noticias da posicdo de um sujeito. O que se ignora no ideal cientifico €&,
justamente, essa dimensao inerente a qualquer recorte do real, a saber, que um

discurso confere existéncia a um mundo, ao invés de revela-lo.

Para Arendt ([1958] 2005), o mundo é, no espaco publico, a medida que se
constroi o comum como possivel. Um mundo comum implica que se ocupe nele
diferentes lugares, a partir dos quais se € visto e ouvido pelo outro/se vé e se ouve 0
outro, de diferentes perspectivas. Este é o significado da vida publica para a autora:
conferir realidade a um mundo a partir do compartilhamento. Produzem-se assim
modos de vida, embora se diga que, através de certos discursos — o da ciéncia, por
exemplo —, se trate de descobri-los. Nega-se a imbricacdo inevitavel entre a
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realidade e as posicdes, na estrutura discursiva, desde as quais ela se tornou
possivel, escapando-se ao debate ético-politico que precisa acompanhar essa

producao.

Os desdobramentos ético-politicos decorrentes dessa negacao das trajetorias
do olhar na representacdo sdo precisamente anunciados por Lacan quando ele faz

referéncia ao mito do Eu ideal, veiculado pelo discurso da ciéncia.

O mito do Eu ideal, do Eu que domina, do Eu pelo qual alguma coisa
€ pelo menos idéntica a si mesma, a saber, o enunciador, eis
precisamente o que o discurso universitario ndo pode eliminar do
lugar onde se acha sua verdade. [...] surge irredutivelmente a Eu-
cracia (LACAN [1969-70] 1992, p. 59).

Na Eu-cracia do ideal cientifico, trata-se de definir o que ha e o que ndo ha, o
que é e 0 gque nao €&, ignorando o jogo de equivocos implicado em qualquer
interpretacdo do mundo, ignorando a posi¢cao impossivel de dominio do eu sobre a
dispersdo do outro. Nesse movimento, escamoteia-se a dimensao real do objeto —
aquela que resiste a toda e qualquer forma de totalizacdo. E assim que, para Lacan,
a fantasia de “um discurso sobre o que ha [um discurso sobre o que €] isenta da
responsabilidade de produzi-lo” (LACAN, [1972] 2003, p.479). Esse é um dos pontos
que nos interessa sublinhar: um discurso, quando rechaca seu carater contingente,
pensando poder capturar o objeto totalmente, exime-se da responsabilidade de té-lo

produzido.

N&o apenas os especialistas recorrem ao argumento da “verdade cientifica”
ou do “cientificamente comprovado” para levar a cabo suas empreitadas.
Educadores, publicitarios, pais, jornalistas, governantes se utilizam deste artificio,
para dar credibilidade as suas narrativas. A midia, particularmente, encontra nesse
nicho o “caminho da felicidade”. campanhas publicitarias estéo repletas dessas ditas
verdades constatadas. O discurso verdadeiro, objetivo e isento de valores, que
responde pelo nome de cientifico, seduz, aglutina e da audiéncia, demonstrando

como uma estrutura alastra seus efeitos nos diferentes recantos da existéncia.
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Hannah Arendt ([1958] 2005) também abordou os efeitos da inscricdo das
concepcdes cientificas no quadrante das verdades sobre a existéncia. A
capilarizacéo do ideal cientifico nos retiros mais intimos da vida é, para ela, correlata
de um processo que nomeou como ascensdo da esfera social sobre os espacos
publico e privado. Nesse sentido, ela dialoga com a problematizacdo lacaniana
acerca do discurso universitario como uma das dimensfes estruturantes do lago
social de nossa época, atentando para o fato de que o ideal cientifico € sim um ideal

politico. Nas suas palavras:

Na verdade, os feitos perderdo cada vez mais a sua capacidade de
opor-se a maré do comportamento, e 0s eventos perderdo cada vez
mais a sua importancia, isto é, a sua capacidade de iluminar o tempo
histérico. A uniformidade estatistica ndo é de modo algum um ideal
cientifico inécuo, e sim o ideal politico, j& agora ndo mais secreto, de
uma sociedade que, inteiramente submetida na rotina do cotidiano,
aceita pacificamente a concepcao cientifica como inerente a sua
prépria existéncia (ARENDT, [1958] 2005, p. 53).

Desde esta perspectiva, a esfera social caracteriza-se por constituir-se como
uma grande e normatizadora familia, que visa levar seus membros a comportarem-
se como iguais. Trata-se do empuxo a comportar-se de forma a preservar,
aperfeicoar e alongar a vida biologica. Logica que difere frontalmente daquela
operante no espaco publico desenhado pelo mundo antigo, no qual era necessario
agir para produzir um mundo comum e inscrever uma existéncia simbolica para além

da vida bioldgica.

Esse deslocamento do campo da acdo, como modo de diferenciar-se no
espaco publico, para o terreno do comportamento e da busca de uma igualdade no
espaco social responderia a uma mudanca relativa ao lugar do ideal (Arendt, [1958]
2005). Diriamos, com Lacan, que se trata de uma modificacéo estrutural no trabalho
de tessitura do lagco social realizado pelo ideal. Para a autora, a modernidade teria
radicalizado a premissa de que “a vida € ndo o mundo comum é o bem supremo do
homem” (Arendt, [1958] 2005, p.332), o que produziria alguns desdobramentos. Sem

a busca de uma imortalidade simbdlica, pela produ¢cdo de um mundo comum que
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permaneca e se transmita, ndo h& espaco publico que se sustente, refere Arendt
([1958] 2005).

Habitariamos entdo um espaco-tempo no qual o reconhecimento das
diferencas entre os sujeitos ndo se faz mais pelas possibilidades da acéo
compartilhada no espaco publico, mas pela proliferacdo das identificacbes
imaginarias a verdades totalizantes definidoras dos comportamentos adequados aos
individuos. Nesse sentido, a emergéncia da esfera social reforca a inversdo de
posicoes que o cristianismo trouxera para o mundo antigo em decadéncia, a saber: o
desaparecimento da vida politica e a manutencédo de uma politica da vida (ARENDT,
[1958] 2005). Uma politica que cré na harmonizag¢édo da vida, via conforto individual,
operando pela posta em cena de um campo de producdo de homogeneidades a
revelia do exercicio ético-politico de inscri¢cdo das diferencas.

Lacan ([1969-70] 1992), de sua parte, ndo cansara de nos incitar a pensar
sobre como a ciéncia, enquanto producdo discursiva, introduz-se na politica, na
medida em que constrange as possibilidades de relacdo ao outro e opera certos
modos de regulacdo do gozo, produzindo possibilidades e impossibilidades para o

sujeito.

A intrusdo na politica s6 pode ser feita reconhecendo-se que ndo ha
discurso — e ndo apenas o0 analitico — que n&o seja do gozo, pelo
menos quando dele se espera o trabalho da verdade (LACAN, [1969-
70] 1992, p. 74).

Nesse sentido, €é preciso acolher absolutamente a categoria da
responsabilidade como operador ético-politico em qualquer narrativa do vivido,
fazendo operar a falha que move a estrutura, dando consequéncias ao ponto
invisivel desde o qual o sujeito entra, como um vazio, no quadro que ele pinta. “Por
nossa posicao de sujeito — nos diz Lacan ([1965-66] 1998, p. 873) — sempre somos
responsaveis”, ainda que ela se teca num laco social que naturaliza a cisao

sujeito/objeto, como € o caso do discurso universitario.
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Hoffmann (2011) refere que o sujeito da psicanalise é justamente aquele que,
a pergunta pela identidade “quem és?”, responde com sua subjetividade. Este seria
0 sujeito convocado por Freud a partir do “Wo es war, soll Ich werden”, traduzido em
Lacan por “la onde isso era, 14 como sujeito devo eu advir’ *2. O “Sollen” reenvia ao

dever moral kantiano, introduzindo o sujeito freudiano na morada da ética.

Assim sendo, operar com o conceito de lago social como discurso é
reconhecer que ndo ha nada de natural no mundo humano, desde que a linguagem
veio instaurar a perda do objeto, desde que o cavalo de Troia'® despedacou seu
ventre. Nesse sentido, um dos pontos que consideramos crucial para seguir
desdobrando o interrogante que nos concerne diz respeito ao fato de que, ao
conceber o conhecimento como efeito de discurso, podemos interrogar os ideais que
Ihe tecem, as possibilidades de tratamento do gozo que incita, os modos de relacao
ao outro a que da existéncia — 0 que ndo € sem consequéncias no que concerne ao

campo da ética e da politica.

Lo Bianco (2010) refere que, no gozo dos conhecimentos, tal qual se coloca
no discurso universitario hoje em dia, esta em jogo a busca do ilimitado e do
imediato. N&o se trata, de forma alguma, de dar entrada a um saber que viria do
Outro, produzindo enigma, mas de respostas imediatas e plenas que néo
resguardam o lugar da questdo. Ao contrario, desconsideram esse ponto de

singularidade que contingencia a emergéncia de uma resposta.

Como nos alerta, precisamente, Colette Soler (2004), em referéncia a Lacan,
nao existem senédo verdades particulares que respondam ao mal estar na civilizacao.
No entanto, sofremos de uma pressa prescritiva, expressa nos cédigos de etiqueta,
protocolos de saude, manuais de bem-viver, descobertas tecnocientificas. Nesse

nivel do problema, introduz-se um aspecto fundamental para nossa

12 3 ol c'était, 1a comme sujet dois-je advenir.

BCom a referéncia ao cavalo de Troia, apontamos para uma fala de Lacan, que nos parece
extremamente perspicaz em relagdo ao que esta em jogo no saber veiculado pelo discurso
universitario. Diz o autor: “Se ha um saber que ndo se sabe, como ja disse, ele é instituido no nivel de
S2, ou seja, aquele que chamo de outro significante. Esse outro significante ndo esta sozinho. O
ventre do Outro, do grande Outro, esta repleto deles. Esse ventre é aquele que da, como um cavalo
de Tréia monstruoso, as bases para a fantasia de um saber-totalidade” (LACAN [1969-70] 1992,
p.31).
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problematizacdo: a possivel e funcional cumplicidade entre o discurso universitario e

a logica capitalista.

1.2.2. Discurso capitalista

“O seu cérebro é capaz de quase qualquer coisa”, anuncia a reportagem®* de
capa de uma revista, ha varias décadas bastante conhecida da opinido publica
brasileira. Na sequéncia, um texto que enumera os feitos das pesquisas
neurocientificas no final do século XX. “Ele consegue parar o tempo, ficar varios dias
numa boa sem dormir, ler pensamentos, mover objetos a distancia e se reconstruir
de acordo com a necessidade” — garante a escrita entusiasmada, comparando as
habilidades recentemente atribuidas ao cérebro aos superpoderes dos heréis de
histérias em quadrinhos. O que parecia impossivel ganha realidade, continua a
reportagem, uma verdadeira revolucdo mudara ndo apenas o0 que se entende como
‘o cérebro”, mas “a imagem que fazemos do mundo, da realidade e de quem nés

somos”.

O texto segue descrevendo as impressionantes ambicfes cientificas de
desvendar o funcionamento de um cérebro maquina, determinante do passado,
presente e futuro dos corpos em que ele habita. E certo que os efeitos disso n&o

passam despercebidos a perspicécia do repérter, que alude a uma “revolugdo como

YA maquina mais complexa do Universo esta na sua cabeca. Agora que comecamos a entender
como ela funciona, descobrimos capacidades que nem imagindvamos. Saiba quais sdo esses
superpoderes - e 0 que fazer para adquiri-los. [...] Parecem superpoderes de histérias em quadrinhos,
mas sdo apenas algumas das descobertas que os neurocientistas fizeram ao longo da Ultima década.
Algumas dessas facanhas sempre fizeram parte do seu cérebro e s6 agora conseguimos perceber.
Outras sédo fruto da ciéncia: ao decifrar alguns mecanismos da nossa mente, 0s pesquisadores estao
encontrando maneiras de realizar coisas que antes pareciam impossiveis. O resultado é uma
revolugdo como nenhuma outra, capaz de mudar ndo s6 a maneira como entendemos o cérebro, mas
também a imagem que fazemos do mundo, da realidade e de quem somos nés (Revista
Superinteressante, agosto de 2006, arquivo online, por Rafael Kenski). Disponivel em
http://super.abril.com.br/superarquivo/2006/conteudo 458653.shtml. Acesso em janeiro de 2012.
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nenhuma outra” trata-se de algo capaz de transformar a experiéncia do/de ser

humano - refere.

No que concerne as revolugdes, Lacan ([1971] 2011, p. 15), ja advertira sobre
o talento que possuem para correr atras do proprio rabo: “é que essa palavra é
admiravelmente escolhida, por querer dizer retorno ao ponto de partida”. E qual
seria, afinal, o ponto ao qual essa nova revolugdo cientifica nos faria retornar? Lacan

continua a propésito do tema “revolucionar”:

s

O circulo disso tudo j& era conhecido, mas €& amplamente
demostrado no livro Historia da Loucura, de Michel Foucault. O
psiquiatra tem, com efeito, um servi¢co social. Ele é a criacdo de uma
certa virada histérica. A que atravessamos ndo esta nem perto de
aliviar esse fardo ou de reduzir seu lugar [...] (LACAN, [1971) 2011,
p. 15).

A genialidade do neurocientista, no “desvelamento das superfungdes” do
cérebro, reenvia-nos a benevoléncia do psiquiatra que opera a individualizacdo da
loucura, pela criacdo da categoria “doenga mental”. Retornamos ao ponto, no qual,
notavelmente, ambos prestam um servico social, que reinscreve a universalizacao

do sujeito da ciéncia. Agora menos sujeito do que nunca.

O cérebro entra no quadro. No entanto, é o 6rgdo e nao mais o homem quem
o pinta. O que ele pinta? Suas superpoderosas circunvolucdes, seus heroicos
neurotransmissores, suas ultrassonicas sinapses. Ja € possivel vislumbrar a obra.
Basta olhar as telas coloridas e labirinticas dos exames de imagem que mapeiam o

cérebro humano.

A reportagem continua, convidando o leitor a conhecer uma lista de
superpoderes de nossos cérebros, até entdo ignorados, e relatando experimentos
cientificos. Em um deles se comemora a constatacao de que, através da colocacéo
de eletrodos no cértex motor de um homem paralitico, registraram-se disparos de
mais de cem neurdnios que, enviados a um computador, foram capazes de controlar
um cursor em uma tela, abrindo e-mails, jogando videogames e comandando um

braco robotico. O relato sugere que esse novo conhecimento permitira ndo apenas a
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producdo de préteses para deficientes, mas também a criacdo de membros novos
para pessoas perfeitamente saudaveis. “Que tal um terceiro brago?” — pergunta, em

tom chistoso, o jornalista.

‘O fascinante — refere um jovem neurocientista alemdo, em entrevista a
revista mencionada — é que os neurdnios ndo costumam errar’. A diferenca do
sujeito cartesiano, que precisa dedicar a vida a construcdo de um método para
garantir a distincdo entre o verdadeiro e o falso, o sujeito da neurociéncia
contemporanea pode confiar em suas sinapses — basta localizar o eletrodo no lugar
adequado ou ingerir o farmaco correto. Alias, a reportagem é taxativa: “ninguém tem
prometido tanto um caminho para uma mente turbinada quanto a industria

farmacéutica”.

7

A Ultima novidade, informa o repoérter, € a producdo de uma droga que
possibilita prescindir do sono por dias. Lancada, ha sete anos, para agir sobre um
sintoma que se manifesta pelo sono subito e incontrolavel (narcolepsia), o remédio
vem conquistando uma popularidade sem precedentes, com vendas alcancando
cifras de milhdes de ddlares nos EUA. “Para alguns — comenta a reportagem — a
droga fara para o sono o que o anticoncepcional fez para o sexo: separar o ato das
suas consequéncias biolégicas”. Por outro lado, apressa-se em perguntar o

jornalista: “o0 que aconteceria com a vida em uma sociedade gque nunca dorme?”

Na esteira das invencdes tecnoldgicas que ndo cessam de inflacionar nossas
fantasias de superpoderes, a universalidade do sujeito se reinstaura. Porém, nessas
apologias contemporaneas do 6rgdo, o discurso da ciéncia se faz acompanhar de
outro discurso, definido por Lacan ([1972] 1953-1978) como extremamente
astucioso. Trata-se do discurso capitalista, uma nova modalidade do discurso do

mestre. Lacan ([1972] 1953-1978, s/p.), em “Du discours psychanalytique”, dira:

[...] a crise, ndo do discurso do mestre, mas do discurso capitalista,
gue € seu substituto, estéd aberta. De forma alguma, lhes digo que o
discurso capitalista seja feio, € ao contrario qualquer coisa de
loucamente astucioso, hein? De loucamente astucioso, mas
condenado ao furo [também pode ser traduzido por condenado a
morte]. Enfim, depois de tudo que fez de astucioso como discurso,
isso ndo é menos condenado ao furo [morte]. E insuportavel. E
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insuportavel numa coisa que eu poderia lhes explicar... porque, 0
discurso capitalista estd ai, vocés o veem... [indica a férmula no
guadro] uma inversao tdo pequena simplesmente entre 0 S1 e 0 S
barrado, que é o sujeito... isso basta para que funcione como sobre
rodinhas, isso ndo pode funcionar melhor, mas justamente funciona
demasiado rapido, se consome, se consome tanto quanto se
desgasta (traduc&io nossa)™.

Segue abaixo o0 matema do discurso capitalista a que se refere a citacdo e, ao
lado, o matema do discurso do mestre, para que possamos acompanhar a sutileza

da modificacdo estrutural e suas consequéncias:

Discurso Capitalista Discurso do Mestre

|2

<
<+

te ™ o<

Nessa inversdo, operada no interior do discurso, o S1 passa a ocupar o lugar
da verdade e o sujeito a posicdo do agente. Apaga-se a ligacédo entre a posicédo do
agente e a do outro, onde figura o0 Sz (o saber). Desse modo, institui-se uma relacéo
direta entre o objeto produzido (a) e o sujeito (agora consumidor), sem a mediacao

do saber (S2). Detalhe decisivo pelo qual o saber ndo faz mais limite ao gozo.

A inversao estrutural, obrada pelo discurso capitalista, teria aberto uma crise
no laco social, na medida em que nele se opera uma eficicia distinta daquela,

15[...] la crise, non pas du discours du maitre, mais du discours capitaliste, qui en est le substitut, est
ouverte. C'est pas du tout que je vous dise que le discours capitaliste, ce soit moche, c'est au contraire
quelque chose de follement astucieux, hein? De follement astucieux, mais voué a la crevaison. Enfin,
c'est aprés tout ce qu'on a fait de plus astucieux comme discours. Ca n'en est pas moins voué a la
crevaison. C'est que c'est intenable. C'est intenable, dans un truc que je pourrais vous expliquer...
parce que, le discours capitaliste est la, vous le voyez... [indica la formula alla lavagna]... une toute
petite inversion simplement entre le S1 et le Sbharré, qui est le sujet... ¢ca suffit a ce que ¢a marche
comme sur des roulettes, ¢ca ne peut pas marcher mieux, mais justement ¢a marche trop vite, ca se
consomme, ¢a se consomme si bien que ¢a se consume (LACAN [1972] 1953-1978, s/p.).
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analisada por Freud, com respeito ao discurso do mestre (LACAN [1972] 1953-
1978). Como saldo da crise, o recrudescimento da posicdo objetal do sujeito
contemporaneo, a emergéncia de ondas de dessubjetivacdo em ritmos alucinantes.

Retomemos, por um instante, o caminho.

O discurso do mestre, como referimos, ordena a cadeia significante através
do par S1—-S2, ao mesmo tempo em que permite um enquadramento do gozo, via
fantasia inconsciente, organizando a relacado do sujeito ao objeto causa do desejo
$—a. Produz-se, desse modo, uma subjetividade dividida pelo inconsciente,
desprovida do objeto derradeiro, e que fala, entre outras possibilidades, através do
sintoma neurotico. Interrogado pelo dizer desse sintoma, Freud inventou a

psicandlise.

Lacan ([1969-1970] 1992) situou o discurso do mestre no lago social em que
se inscreve o0 governo, afirmando que esta estrutura discursiva funda a civilizagao. O
gue o mestre quer é que as coisas funcionem, refere o autor. E as coisas funcionam
por referéncia a um significante — significante-mestre Si, ordenador da relacdo ao
saber — que situa o0 sujeito no lago ao outro/Outro e ao objeto perdido (a), abrindo
possibilidades parciais de tratamento do gozo.

Lembremos que, na obra lacaniana, o termo gozo € articulado a partir da
dialética hegeliana do mestre e do escravo, enquanto referéncia que possibilita a
formulacdo do discurso do mestre. Porém, Lacan situa o gozo de forma diferente de
Hegel: escrevendo-o sempre do lado do escravo. Introduz-se ai algo novo a despeito
do pensamento de Hegel e Marx, a saber, que existe um discurso que articula a
renlncia ao absoluto do gozo, fazendo aparecer o que ele chama de fungédo do

mais-de-gozar.

Contudo, enquanto o mestre antigo, identificado com a filosofia, é aquele que
se apropria do savoir-faire do escravo para constituir seu saber — € um mestre que
nao trabalha, tendo sua relacéo ao objeto mediada pelo saber do escravo — 0 mestre
moderno € o capital, comumente nomeado “a méo invisivel do mercado”: um mestre
desencarnado (VANIER, 2002). Assim, no discurso capitalista, a0 mesmo tempo em

que o saber (S2) ndo tem relagdo com o sujeito, ele torce sua relacdo com o Si
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(significante-mestre), que ja ndo é mais 0 agente do discurso — ponto estrutural de

uma realidade discursiva — mas sim sua verdade absolutizada.

Desse modo, segundo Lacan ([1969-70] 1992, p. 29-30), “0 que se opera
entre o discurso do senhor antigo e o do senhor moderno, que se chama capitalista,
€ uma modificacdo no lugar do saber”: o saber, propriedade do escravo, em posi¢cao
de alteridade, rompe sua relagdo com o sujeito, de modo que o mestre, na posi¢cao
da verdade, passa a proprietario do “tudo-saber”. O saber fica, entéo, situado em um
lugar bastante semelhante ao do conhecimento — esse saber da ordem da
consciéncia que nao coloca perguntas e que pensa conhecer-se plenamente. Torna-
se, assim, um instrumento que pretende conhecer todas as variantes do produto e
do mercado para alcancar um éxito que ja ndo € o do desejo, mas o do consumo
(ZUBERMAN, 2008).

Além disso, prescrevendo uma relacdo direta entre producdo e sujeito, o
capitalismo faz do proprio trabalho — que, no discurso do mestre antigo, aparecia
como um intermediario da relacéo a producdo — uma mercadoria. Ao fazer do savoir-
faire um produto, se veicula outro modo de referéncia ao objeto. Trata-se de uma
relacdo menos mediada, mais imediata. Incita-se ao encontro instantaneo e volatil
com 0s objetos de consumo, agora talvez mais objetos de cobica do que objetos de

desejo.

Atado a esse objeto incompetente na funcdo de causa do desejo mas
extremamente habilidoso na tarefa de incitar ao gozo, ao sujeito, resta padecer de
um sofrimento sem interrogacédo, de um mal-estar incapaz de produzir enigma, de
um cérebro superpoderoso e superdependente de psicofarmacos. As questdes —
“‘Que quero?” “Aonde vou?” — ficam subsumidas nas solugdes imperativas do
consumismo. O sujeito se perde na busca de um éxito que ja ndo pode sustentar
diante dos outros e que também ndo o situa diante de si mesmo. Como efeito,
Zuberman (2008) refere a emergéncia de uma gama de novas formas de sofrimento,
ensaios insuficientes para alcancar ao sujeito a possibilidade de dispor de uma

pergunta.

E importante, contudo, afirma o autor, fazer a diferenca entre o modo de

producao capitalista e o discurso capitalista. Segundo Zuberman (2008):
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O modo de producéo capitalista € facilitador do discurso capitalista,
mas ndo se manifesta univocamente. Uma ciéncia sem pergunta,
uma tecnologia que se apresenta respondendo a tudo, um discurso
politico que se apresenta como caminho sem fissuras em dire¢éo a
um futuro “cientificamente demonstrado”, como o stalinismo ou o
neoliberalismo sdo manifestacbes deste discurso destinado a
estourar (ZUBERMAN, 2008, p. 25)*°

E assim que o gozo do consumo também incide sobre a imperiosidade de
produzir e consumir saberes. Enquanto a producdo de papers e de livros cresce
numa proporcao incalculavel — inclusive pelo que permite a engenhosidade do
dispositivo da internet —, as possibilidades de formar pensadores que construam
boas perguntas decrescem na mesma medida. Formar aqueles que sustentem a
pergunta pela causa, que guarda o lugar da singularidade, se enfraquece a cada dia

diante da avalanche de saberes mercadoria que explicariam tudo.

Sem poder contar com o significante para fazer frente ao gozo desenfreado
do consumo, o discurso capitalista tende a degradar a propria possibilidade de fazer
laco social (ZUBERMAN, 2008). Também para Quinet (2006), a ndo relacao entre
agente do discurso (o consumidor) e o outro, em marcha no discurso capitalista,
teria como efeito a ndo instauracdo do laco. Essa possivel leitura da escrita
lacaniana do discurso capitalista nos sugere que nele se opera a forclusao da falta —
aquela que o saber, em sua parcialidade, porta. Ha, contudo, quem situe, na
estrutura do discurso capitalista, ndo a forclusdo da falta, mas seu desmentido, o
qgue relegaria aos objetos de consumo o mesmo patamar dos objetos do gozo
fetichista. Ali onde a falta deveria figurar, o olhar desvia-se, tdo rapido quanto
possivel, na direcdo da mercadoria, tornada entdo objeto fetiche (GOLDENBERG,
1997).

°El modo de produccién capitalista es facilitador del discurso capitalista, pero no se manifiesta
univocamente. Una ciencia sin pregunta, una tecnologia que se presenta respondiendo a “todo”, o un
discurso politico que se presenta como camino sin fisuras hacia un futuro “cientificamente
demostrado”, como el stalinismo o el neoliberalismo son manifestaciones de este discurso destinado
a reventar (ZUBERMAN, 2008, p. 25).

45



Para Vanier (2002), no entanto, o motor das apressadas voltas do discurso
capitalista segue sendo a perda, o que permitiria definir o objeto a, mesmo dentro da
|6gica capitalista, como causa — e ndo meta — do desejo (VANIER, 2002). O autor
afirma que, onde ha consumismo, ha gozo e perda de gozo. Mercadorias sao
produzidas para serem rapidamente destruidas e, nesse sentido, realizam o destino
inexoravel do objeto desde que o mundo entrou na estrutura do discurso: ser jogado

fora.

Desta feita, diferentemente de Marx, Lacan anunciaria que estamos em uma
sociedade de escravos, todos do mesmo lado da maquina da producao capitalista. O
trabalhador ndo tem acesso ao gozo da mais-valia, mas o capitalista também néo o
usufrui de todo, ja que precisa reinvesti-lo na producdo. A mais-valia, desse modo,
presentifica a renlncia ao gozo total, operacdo que estd no fundamento do laco
social e que é, ao mesmo tempo, seu efeito. Renunciamos ao gozo, condicdo da
entrada no laco social, e somos apanhados na promessa de recupera-lo através do

consumo, que seria “democraticamente”, repartido entre todos (VANIER, 2002).

Segundo Vanier (2002), a diferenca do objeto produzido pelo trabalho do
escravo na antiguidade e os produtos da maquina capitalista reside no fato de que
aguele conservava seu valor de uso, enquanto o objeto produzido na logica
capitalista conserva apenas seu valor de troca. Ndo sdo objetos para serem
utilizados, mas sim para sustentarem a circulacdo do capital, garantindo que a
engrenagem capitalista funcione, que as rodinhas, como referiu Lacan ([1972] 1953-
1978) sigam empreendendo seus giros. Passa-se, desse modo, a exigir mais e mais
dos meios de producdo a alimentar a voracidade do capital. Estamos falando de

gozo em alta velocidade.

Resta perguntar em que medida essa descartabilidade vaporosa do objeto
pode ofertar ao sujeito a possibilidade de registrar a perda. Nesses modos imediatos
e volateis de abordagem do objeto, a proposta é de autorreferéncia e o ideal de
autoengendramento. Assim, esquece-se algo fundamental que a psicanalise vem
nos lembrar, a saber, que surgimos primeiro em territério alheio, campo do Outro.
N&o fossem os significantes do Outro, ndo existiriamos enquanto sujeito, o que quer

dizer que nenhuma apropriacao se tornaria possivel.
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Um didlogo entre dois personagens de uma histéria em quadrinhos falam, de
forma assaz espirituosa, desse impasse do sujeito do capitalismo perante o Outro. A
poténcia interrogante da tirinha aponta para um daqueles poderes, que ndo sao os
superpoderes de um cérebro turbinado, mas das faculdades do pensamento que,
por um instante, tornam visivel o ponto indiscernivel onde a singularidade subsiste.
Mafalda, personagem central da historia, conta ao amigo sua Ultima descoberta:
“Mais do que pessoas somos uma decisdao dos nossos pais” (QUINO, 2003, p. 255),
comenta. E entdo que Manolito, inconformado com a revelacdo de Mafalda, exclama
que daria um jeito de nascer de qualquer modo, independentemente, de quem
fossem ou 0 que desejassem seus pais. Belo desenho do fantasma de governo do
‘eu” que ronda as noites insones do século XXI. Vale a pena ler os quadrinhos,

seguem abaixo:

MAIS DO QUE PESSOAS,
NOS SOMOS UMA DECISED
DE NOSSOS PAIS. PERCE-
BEU, MANOLITO? SE ELES
NAO QUISESSEM TER
FILHOS, NOCS NUNCA
TERIAMOS
NASCIDO!

come NUNCA?! como
NUNCA?! QUANDO EU
PONHO LUMA 1DEIA NA

CABEGA,NINGUEM TIRA!
ESTA ME
OUVINDD T

] N \)\%T\N‘i\y )

SE MEUS PAIS
NEO QUISESSEM
TER FILHOS,
PIOR PARA

PORQUE HOJE EU
TERIA OUTROS FAIS,
OUTRO NOME E
OUTRA CARA . MAS
QUE EU NASCIA,

Lacan ([1965] 2003) também nos envia a ler nas manifestacdes da cultura as
verdades da singularidade. Em Homenagem a Marguerite Duras pelo arrebatamento
de Lol V. Stein, sugere que o artista precede o psicanalista no que diz respeito a
poténcia de enunciar algo da verdade sobre o sujeito e o lagco social. Em suas
palavras: “a Gnica vantagem que um analista tem direito de tirar de sua posicéo [...] é
a de se lembrar, com Freud, que em sua matéria o artista sempre o precede e,
portanto, ele ndo tem que bancar o psicologo quando o artista lhe desbrava o
caminho” (LACAN [1965] 2003, p.200). Vejamos entdo o que nos diz Andy Warhol.
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Com latas de sopa'’, caixas de Brillo (uma espécie de “Bom-bril”), retratos de
celebridades, fotos de si mesmo tiradas com uma polaroide, Andy Warhol talvez
tenha sido, no campo da arte, um dos pensadores que chegou mais perto de
enunciar a verdade que sustenta o discurso capitalista. Ao ousar alcar objetos
banais do cotidiano consumista da vida americana ao estatuto de obra de arte, ele
transformou imagens exaustivamente propagadas, fabricadas para tamponar a falta,
em qualquer coisa que ironiza, indaga, faz furo. Mercadoria? Obra? Imitacdo?
Autoria? O artista fez os objetos emergentes no american way of life colocarem

guestdes para os modos de vida de seu tempo.

Nessa arte da apropriacdo, o vazio do rosto do astro se metamorfoseava nas
cores que Ihe imprimia o artista. Jogando com a questéo da falta de originalidade, a
pop art de Warhol se valia da reproducao, da repeticdo, do falso, da producdo em
série. Andy Warhol se apropriou do que a cultura de mercado produzia de excessivo
para colocar em cena seu esvaziamento. Uma arte que busca inspiragdo nos
impasses colocados pela naturalizacdo dos limites entre o préprio e o alheio no

mundo do consumo.

Entretanto, curiosamente Warhol se transformou num dos artistas que mais
vendeu suas pecas. Indagou a relacdo do homem capitalista com seus objetos de
consumo, mas acabou por ver suas criacdes expostas nas prateleiras e vitrines do
mesmo mercado que questionou. Estas foram tomadas no fluxo incessante de
producdo de objetos a escamotear a falta — uma das propriedades mais marcantes
do discurso capitalista de nosso tempo. Fica entdo como pergunta: sua obra nao

teria sido capturada pela prépria rede que ela interrogou?

Tudo se passa como se 0 pensamento lacaniano operasse sua leitura nesse
limiar pelo qual um discurso produz seu proprio contraponto: ali onde se opera uma
captura, estariam dadas as condicbes de rebelido. Esta ultima seria entéo, ela
mesma, o ponto analisador daquela. Nessa direcdo, a posicdo enunciativa dos
estudantes franceses de maio de 68, como referiu Lacan, em alguma medida teria
sustentado o discurso combatido, a0 mesmo tempo em que teria aberto as

condi¢des de sua interrogacéo. E por dentro e néo por fora do laco que se produzem

" Trata-se da sopa Campbell, um dos produtos alimenticios industrializados mais vendidos nos EUA,
principalmente, em momentos de crise econdmica.
48



as possibilidades de furo, de escape, de movimento; ainda que seja também, desde
os intersticios do discurso, que a repeticao sedimente suas verdades alienadas.

De nossa parte, interessa sublinhar a cumplicidade entre o discurso
universitario e o discurso capitalista em torno da individualizacdo da loucura e da
producdo de sua posicao de objeto. O primeiro justifica as psicoses como fendmeno
a priori, independente do laco social que Ihe da existéncia; o segundo coloca-lhe
numa engrenagem de producdo homogeneizada, de acumulagcdo imaginaria, de
exploracdo do semelhante. Quanto mais jogados nesse estado de coisas, pelo qual
se é todos e ninguém, menos possibilidades de se produzir um lugar proprio para
habitar um mundo compartilhado. Como pensar essa logica de captura em relagéo

ao fora que a psicose pde em jogo?

Feito esse breve percurso de apresentacao e problematizacdo da formulacéo
lacaniana sobre os lacos sociais, destacados os discursos universitario e capitalista,
ja é possivel nos aproximarmos um pouco mais de nossa questdo de pesquisa.
Quais poderiam ser os efeitos do encontro entre o real da psicose e um discurso que
tenta objetivar o outro pelo saber? Quais consequéncias para o trabalho com as
psicoses de se ignorar a dimensdo produtora de realidades presente no
conhecimento? Quais os desdobramentos de se situar o psicético no lugar de objeto
de um saber que se quer totalidade, especialmente quando ele desliza sobre as
rodinhas velozes da logica autorreferencial capitalista? O “doente mental”, como
objeto de estudo, ndo estaria ai justamente para testemunhar isso?

Para encaminhar estas perguntas, faremos um percurso por algumas
consideracbes de Freud e Lacan acerca do universo psiquico nas psicoses,

sublinhando o dizer lacaniano que o situa como fora-do-discurso.

Lembremos, entretanto, antes de passar ao ponto seguinte, que ndo € sem
mal estar social que se objetaliza o outro. Diante da totalizacdo do saber buscada
pela ciéncia, 0 sujeito vem com seu sintoma fazer objecédo ao totalitarismo, diz-nos
Lacan ([1973] 2003), de modo que o discurso histérico pode ser situado como uma
espécie de avesso do discurso da universidade. Desde esta perspectiva, Lacan nos
adverte que nao seria 0 mestre cientista que explicaria o inconsciente que a histérica

BN

oferece a interpretacdo do analista, como sugeriu certa feita Freud, mas o
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inconsciente que viria por em questdo os modos pelos quais 0 mestre cientista

produz conhecimento.

[...] concluo que o discurso cientifico e o discurso histérico tém quase
a mesma estrutura, o que explica o erro que Freud nos sugere da
esperanca de uma termodinamica pela qual, no futuro da ciéncia o
inconsciente encontraria sua explicagdo péstuma (LACAN [1973]
2003, p. 522).

Tomando a via que Lacan nos oferece ao afirmar que um discurso pode forgar
alguma mudanca sobre o outro, porque ndo pensar que o fora-do-discurso’® possa
produzir mudanca nas estruturas discursivas? Se o discurso histérico, aquele com o
qual se encontrou Freud, p6s em cheque o totalitarismo da posi¢cdo do mestre, o que
poderiamos dizer do fora-do-discurso das psicoses, achado de Lacan? E nesse
sentido que nos perguntamos quais seriam 0s possiveis efeitos do acolhimento do
fora-do-discurso das psicoses na morada do discurso universitario da era do

capitalismo.

8A questao do fora-do-discurso, enquanto posicdo subjetiva concernente aos sujeitos estruturados no
campo das psicoses, sera trabalhada, em seguida, no ponto 2 de nosso texto.
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2. DO FORA-DO-DISCURSO

Na ocasido da escrita de sua tese de doutorado Da Psicose Paranoica em
suas Rela¢cdes com a Personalidade, Lacan ([1932] 1987) enfatizou que a producéo
dos melhores e mais importantes textos de Aimée — Marguerite Pantaine, paciente
cujo caso clinico foi abordado no trabalho — bem como o0 momento mais intenso de
seu esforco de escrita ocorreram sob influéncia de ideias delirantes e num momento
agudo de desorganizacdo psiquica. A paranoia, tal qual Lacan ([1932] 1987) comeca
a delinear na época, foi equiparada, como mecanismo, as opera¢des légicas do
pensamento dos criadores e tedricos. O delirio foi definido como consubstancial a

interpretacdo e ao processo criativo.

Concebendo entdo a imaginacdo criadora de Aimée como ndo alheia a
psicose, mas, ao contrario, um de seus efeitos, Lacan ([1932] 1987) acaba por
interrogar a fronteira entre loucura e razdo que se construira desde o pensamento

meédico. Roudinesco (1988) ira dizer a este respeito:

Ja ndo se trata de fazer dela uma doenca auténtica, mas, ao
contrario, de designar uma proximidade entre duas realidades, a da
loucura e a da razdo. Melhor ainda: trata-se de dissolver o mundo da
razdo e tornar coerente ou exprimivel o do imaginario, em sua
propria forma. [...] a elaboracdo de Lacan fez um rombo no saber
dominante (ROUDINESCO, 1988, p.132).

Tudo se passa de modo que a concepcao lacaniana, desde seus primérdios,
retira a psicose da exterioridade na qual o pensamento médico lhe havia inscrito: o
fora da razdo. Sublinha-se que isto ocorre jA em um momento bastante precoce de
seu percurso de formacao. Estamos falando de algo que precede sua autorizagéo
enquanto analista, quando € ainda um jovem psiquiatra muito interessado pelo

estudo da obra freudiana.

As ‘“interpretagdes patolégicas” — marcas da psicose, segundo a descricdo
psiquiatrica da época, por exemplo, em Sérieux e Capgras, mencionados por Lacan
na tese — sdo desmistificadas, a medida que a hipotese tedrica lacaniana pde em
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questdo a propria possibilidade de se raciocinar de forma correta. Na paranoia, ndo
se trataria mais de um fora da razdo, pois os limites que supostamente

circunscreveriam o campo da razao sao desconstruidos por Lacan.

Em Formula¢gBes sobre a causalidade psiquica — texto que ja se inscreve
dentro dos escritos psicanaliticos do autor —, Lacan ([1946] 1998) anuncia a
importancia de se retirar a psicose do ambito da doenca individual e pensa-la como
estrutura por relacdo a linguagem. “Toda a loucura é vivida no registro do sentido”,
nos diz (LACAN [1946] 1998: p. 166). Desse modo, bastante cedo em sua obra,
podemos perceber a busca por produzir outra legibilidade para a psicose que nao
seja a fenomenoldgica, bem como um esfor¢co por ndo concebé-la simplesmente

como negativo da neurose.

Mais adiante, no seminério sobre as psicoses (LACAN, [1955-1956] 2002),
somos novamente surpreendidos, agora pela afirmagdo da proximidade entre a
|6gica da paranoia e a da producdo do conhecimento. Surge, de forma renovada, o
guestionamento da ideia de delirio como algo incongruente a realidade, abrindo-se
novamente espaco para uma interrogacao acerca do estatuto da mesma. Esta dado
o alerta para o fato de que ndo é a condi¢cdo que uma ideia tem de especularizar a
“realidade” que a faz mais verdadeira, de modo que a seara da verdade jA comeca a
entrar assim, como questdo, no percurso lacaniano. Nesse caminho, ele reafirma
que o delirio nada teria a ver com um déficit no acesso a “realidade verdadeira”, mas

seria uma construcao, que diz de uma particular posicao frente a linguagem.

Lacan diz em relagdo ao psicético: “tudo para ele torna-se signo” (LACAN
[1955-56] 2002, p. 18). O signo seria 0 que representa alguma coisa para alguém,
enquanto o significante representaria um sujeito para outro significante. Ha entéo
uma distincdo essencial entre significante e signo. O que os distingue é, exatamente,
o fato de que o significante € em si mesmo sem significacao prépria; e o signo se faz
pela colagem de um significante a uma significacdo. Enquanto ha nesse ultimo um
congelamento do significado, no significante, por outro lado, trata-se sempre de
enigma. Entre um significante e outro haveria um intervalo onde o sujeito apareceria

para outorgar sentido™®.

YImporta assinalar uma diferenca entre os termos significado ou significacdo e sentido. Enquanto os
dois primeiros remetem a algo mais fixo e estavel, o segundo porta uma dimensdo de movimento,
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De outra parte, a apreensao perfeita da coisa pela transformacao do
significante em signo aboliria o lugar do enigma, tamponando o intervalo que
permitiria a emergéncia do sujeito. “Na ordem imaginaria, ou real, nés temos sempre
um limiar, uma margem, uma continuidade” (LACAN [1955-56] 2002, p. 17). A
psicose aparece entdo como um modo de estar no mundo em que haveria uma
expansdo imensa do imagindrio, que se mostraria na fixidez de sentido e na

inexisténcia do intervalo que possibilita o lugar de enunciacéo.

“Que vamos, pois, dizer afinal de contas sobre o delirante? Estara ele
s6? Nao é tampouco o sentimento que temos, pois que ele é
habitado certamente por todas as espécies de existéncias
improvaveis, mas cujo carater significativo é certo, € um dado
primeiro, e cuja articulagdo se torna cada vez mais elaborada a

s

medida que avanca o seu delirio. Ele é violado, manipulado,
transformado, falado de todas as maneiras, é, eu diria, tagarelado”
(LACAN [1955-56] 2002, p. 95).

Desse modo, como se pode ler na citacdo acima, Lacan ([1955-56] 2002) nos
permite pensar a posicdo psicotica como um modo de habitar a linguagem, ou
melhor, um modo de ser habitado por ela. Nesse particular modo de habitar — sendo
habitado, violado, manipulado, transformado, tagarelado pelo Outro imaginario — o
significante encontra muitas dificuldades para transpor a barreira do signo. Dito de
outro modo, temos uma posi¢cdo de exclusdo a operacdo que funda o cédigo
compartilhado, operacdo que introduz uma parcializacdo do Outro, a qual se d&a a

ver na perda da dimensao univoca da linguagem.

Desde esse momento, Lacan ja aponta para a estruturacdo na psicose como
problema da fronteira, recuperando a discussao acerca do fora que o fendmeno
psicotico colocaria em cena. Esta problematizacdo retornara, de forma
extremamente instigante, mais tarde, quando da elaboracéo lacaniana sobre o lago
social. Ocupando-se do desafio de dar a ver a natureza discursiva dos la¢os sociais,
eis que emerge, em L’étourdit, um dos escritos de Lacan ([1972] 2003), uma
afirmacdo ao mesmo tempo incisiva e periférica: a psicose é o fora-do-discurso.

Temos entdo outro fora, ndo mais o fora da razdo, mas o do discurso. Noutras

fluidez, na medida em que se avizinha a no¢do de direcdo. Assim, outorgar sentido ao significante
nos remete a ideia de dar passagem, abrir caminho, permitir o andamento de seus efeitos no tecido
do discurso, 0 que nao quer dizer que algum enlace ao significado nédo tenha lugar.
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palavras e retomando a questdo trabalhada no item anterior, a psicose estaria fora

do laco social.

Nesse texto — que se poderia adjetivar de largamente enigmatico —, lemos
séries de significantes que nos levam a indmeros equivocos de sentido, remetendo-
nos ao que Lacan ([1972] 2003, p. 497) situa pelo “jogo do dito ao dizer”. Em tal
escrita, cuja dispersdo de sentidos ja nos é apresentada em seu préprio titulo®, o
moi (mim) presente em moitié (metade) € sublinhado para fazer mencdo ao sujeito
dividido. O vocabulo happé, cuja traducéo é “aprisionado”, ira, por sua vez, servir
como uma referéncia a centralidade da happiness no american way of life — irbnica
retomada da critica a sobreposicao entre o sujeito freudiano e o eu a educar, objeto
da psicologia do ego. “Imputam-lhe ser emotivo... Ah! Quem dera fosse possivel
adestra-lo melhor, quero dizer, educéa-lo. Quanto a isso, € inutil tentar” (LACAN,
[1972] 2003, p. 460). Lemos nessa sutil ironia uma alusdo ao impossivel estruturante
do discurso universitario, apontado desde Freud, quando ele cita os trés fazeres

impossiveis do homem moderno.

Estes sdo apenas alguns exemplos da longa série de peripécias linguageiras,
de que Lacan ([1972] 2003) se utiliza para apresentar as articulacbes entre o
naotodo (pastout) — extraido do trabalho com a légica modal — e o real concernente
a estrutura da linguagem. Assim como para apontar os caminhos pelos quais este
real, “do qual o mundo [seria] apenas um descaido derrisorio” (LACAN, [1972] 2003,
p. 483), pode ou ndo ser encontrado em cada discurso. LAgica e topologia sdo
algumas das vertentes do pensamento convocadas por Lacan a acompanhar-lhe

nessa apresentacao rigorosa e distraida (étourdie/étourdite).

Assim reafirmar-se-a algo ja dito, inUmeras vezes, ao longo do ensino
lacaniano: o inconsciente é estruturado como uma linguagem. Acrescenta-se ai o
fato de que é na analise, no caminho do dito ao dizer, que isso se estruturara como

discurso. A verdade, por sua vez, surge como um dizer que nao se diz totalmente,

20 verbo étourdir em francés, segundo o dicionario Le Robert, significa “faire perdre & demi
connaissance a quelqu’'un’: em portugués, literalmente, temos “fazer com que alguém perca meio
conhecimento”. O dicionario esclarece ainda que se trata, em étourdir, de causar embriaguez ou
vertigem, deixar sem sentido. O substantivo étourdi(e), por sua vez, designa alguém distraido, que
esquece as coisas, desatento, que sofre de falta de organizagdo. A composigdo entre étourdir ou
étourdi e dit (que significa dito) nos da o titulo do escrito L’étourdit.
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pela impossibilidade de fazer passar a palavra, em sua equivocidade estrutural, a
totalidade do vivido.

Esse dizer provém apenas do fato de que o inconsciente por ser
“estruturado como uma linguagem?”, isto € como a lalingua que ele
habita, estd sujeito a equivocidade pela qual cada uma delas se
distingue. Uma lingua entre outras ndo é nada além da integral dos
equivocos que sua histdria deixou persistirem nela®. E o veio em
gue o real — [...] — se depositou ao longo das eras (LACAN, [1972]
2003, p. 492).

Em relacdo as psicoses, encontramos uma precisdo importante: trata-se de
uma posicdo que conta com o dito — ndo com o dizer. Ditos que, principalmente no
caso da esquizofrenia, n&do contariam com a “ajuda de nenhum discurso
estabelecido” (LACAN, [1972] 2003, p. 475). Desse modo, € possivel afirmar que o
psicético é habitado pela linguagem, porém néo lhe é possivel entrar no discurso. E
assim que Lacan ([1972] 2003), preocupado com os lugares da verdade e do real na
estrutura discursiva, nos lanca uma pedra de espera, apontando a dispersao que a
psicose desenha, desde a perplexidade de seus viscerais ditos, na tangente dos

lacos sociais.

Esse dizer renomeia-se ai pelo embaraco que deixam transparecer
campos tao dispersos quanto o oraculo e o fora-do-discurso da
psicose, através do empréstimo que lhes faz do termo
“interpretagao” (LACAN, [1972] 2003, p. 492).

Embora saibamos que o que estd em primeiro plano, para Lacan, em
L’étourdit, ndo € a psicose, mas a denuncia da estagnacao da experiéncia analitica e
o empenho em retomar a heranca freudiana nomeada como discurso psicanalitico,
ficamos com o enigma em torno da mencédo ai realizada a dispersdo como

concernente a psicose e a fala do oraculo. Vale ressaltar que o fora-do-discurso é

2'Em Das unheimliche, Freud ([1919] 2003, p. 220) examina os desdobramentos do termo “estranho”,
apontando algo semelhante a esta referéncia lacaniana em torno da lalingua. Diz ele que buscou
pesquisar os significados que o desenvolvimento da lingua sedimentou na palavra unheimlich.
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uma presenca tado rara quanto intrigante na obra de Lacan. Se a questdo
desdobrada, em L’étourdit, diz respeito as condicbes de emergéncia do dizer como
meia verdade — horizonte do trabalho de interpretacdo na analise —, 0 que
poderiamos pensar da referéncia a psicose, como fora-do-discurso, logo neste
momento de formulacdo conceitual? Ainda, o que poderiamos dizer de sua

colocacéo ao lado do embaraco produzido pelo oraculo?

E entdo que, para dar consequéncias a formulagdo lacaniana sobre a
exterioridade das psicoses em relagcéo aos lagos sociais, tomaremos duas direcdes.
A primeira refere-se a tentativa de articular o surgimento instigante e evanescente da
expressdo fora-do-discurso as intrigantes (im)precisdes conceituais apresentadas
em L’étourdit. A segunda diz respeito a tomar em consideracdo a dispersao,
mencionada por Lacan, como concernente a psicose e a fala do oraculo, que
possibilitaria, em algum sentido, ao analista, recolocar a funcdo da interpretacao.
Apostamos que estas duas dire¢cdes mostrardo sua possivel proximidade ao longo

do texto.

21 AOS MUROS

“Eu falo aos [muros]" %, dird Lacan num seminario proferido em meados da
década de setenta, no Hospital Saint-Anne. Esta afirmacdo (LACAN [1971-72] 2011)
abre um discurso que levara o psicanalista a estabelecer uma relacdo entre seu
percurso de experiéncia clinica e formulacado tedrica junto as psicoses e a realizacédo

de uma leitura psicanalitica acerca da atualidade dos la¢os sociais. A forma com que

2.0 termo “mur’, em francés, pode significar tanto “muro” quanto “parede”. A traducdo desta
expressdo de Lacan para o portugués, no livro “Estou falando com as paredes” (2011), opta por
utilizar o termo paredes e ndo muros. Primeiro, provavelmente, porque Lacan emprega a expressao
ao se referir as paredes da capela onde ministra a aula; além disso, a escolha parece ter a ver com
manter o sentido da expresséo idiomatica francesa, na lingua portuguesa, cujo significado & “ninguém
esta me escutando”. De nossa parte, optamos por usa a palavra “muro” para traduzir “mur”, de modo
que se pudesse trabalhar com os deslizamentos significantes dela ao longo dos textos lacanianos e
freudianos aos que langamos mao. Nesse contexto, “mur” é certamente uma palavra mais significante
que “paredes”. O leitor observara que, nas citacfes, o termo “muro” estard entre colchetes para
indicar que nés o pusemos ali, no lugar da palavra “parede”.
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ele — orador experimentado e singular — tece os significantes que revisitam seu
caminho é absolutamente algo a remarcar. Nesse dizer, a palavra “muros”, de

maneira extremamente interessante, desloca-se em uma infinidade de sentidos.

O que eu posso dizer é que, por certa vertente, que € a de uma
I6gica, foi que pude — num percurso que, por ter partido de minha
doente Aimée, levou, no meu pendltimo ano de Seminério, a
enunciacdo dos quatro discursos para 0s quais converge o crivo de
uma certa atualidade —, pude, por esse caminho, fazer o qué? Dar
pelo menos a razéo [dos muros] (LACAN, [1971-72] 2011, p. 87)%.

Poli (2008) nos lembra que, nesse “eu falo aos [muros]” — enunciagéo que nos
interessa fazer operar sobre o fragmento de discurso apresentado acima —, pode-se,
antes de qualquer coisa, reconhecer uma espécie de queixa proferida. Em
portugués, inclusive, encontramos uma expressdo similar que pode também
funcionar nesse nivel que a autora situa como registro da queixa: “estou falando
para as paredes” — frase que intitula o livro recentemente publicado em portugués,
gue contém estas aulas lacanianas a que nos referimos aqui. O evocativo queixoso
seria, para Poli (2008), do mesmo tipo de outras falas empreendidas em diferentes
momentos dos Uultimos seminarios lacanianos. Em Encore, por exemplo, Lacan
([1972-73] 1975) dir4: "vocés me escutam? Vocés estdo mesmo me escutando?"
"Por que ainda estdo aqui? E mesmo surpreendente que ainda (encore) estejam

aqui"®.

Contudo, se ha certa dimensédo de queixa, conforme sublinhou Poli (2008),
parece-nos haver também outra leitura possivel. Nesse “eu falo aos muros”, ndo se
trataria de figurar, em alguma medida, o impossivel implicado em toda escuta?
Como se Lacan ([1972-73] 1975) apontasse para a dimensao insuportavel de um

ensino, cujo telos é a transmissao do real. Em “vocés me escutam?” ou “é mesmo

2 Optamos por manter, além da versdo em portugués no corpo do texto, a versdo original em nota de
rodapé, de modo que o leitor possa ter acesso ao uso do termos “mur” conforme segue: Ce que je
peux dire, c'est que par un certain biais qui est celui d'une logique que j'ai pu dans un parcours qui,
pour partir de ma malade Aimée, a abouti, @ mon avant-derniére année de séminaire, a énoncer, sous
le titre de 4 discours, vers quoi converge le crible d'une certaine actualité, que j'ai pu, par cette voie,
quoi faire? Donner au moins la raison des murs (p.6). Disponivel em
<http://gaogoa.free.fr/'Seminaires pdf/19-bis-le%20savoir%20du%20psychanalyste/X1Xbis-SP-3-
06011972.pdf>. Acesso em 8 dez. 2012.

1...] et que vous étes la. Je m’em éttone toujours... encore (LACAN [1972-73] 1975, p. 9).
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surpreendente que ainda estejam aqui” (LACAN [1972-73], 1975, p. 9), entrevemos

um alerta de que, nao raro, o destino do real € fazer-se muro.

Nessa direcao de leitura, ocorre-nos, insistentemente, o sonho de Primo Levi,
narrado no livro E isto um homem. Sobrevivente da vivéncia concentracionaria de
Auschwitz, ele escreveu uma série de livros acerca daquele vivido terrivel. No sonho
a que nos referimos, Primo Levi retorna a casa, reune sua familia na sala e comeca
a contar a todos, com detalhes, o que tinha acontecido. Ao iniciar seu testemunho,
observa que, lentamente, um a um, 0s presentes se levantam e caminham em
direcdo a porta de saida. Sozinho, ndo tendo ninguém com quem compartilhar sua
histdria, resta-lhe, no sonho, o desespero. Para Sousa (2001), esta narrativa nos diz

de uma questao crucial: a de saber até onde o outro pode suportar uma escuta.

No que diz respeito a Lacan ([1971-1972],2011), ele prossegue dizendo:
“sempre falei aos [muros]’®. Situa, assim, o endereco de seu discurso no campo da
repeticdo, inscrevendo sua posicdo discursiva em uma série temporal. A linha do
tempo tracada nos remete, surpreendentemente, a escuta de Aimée, no interior do
espaco asilar, como ponto de partida de um percurso que alcancaria, décadas apés,
a formulacéo dos quatro discursos como estruturantes dos lagos sociais. Os “muros”

teriam, absolutamente, a ver com esta construcdo, desde o principio.

Nesse caminho, trilhado entre a interpelacdo do discurso cientifico, pela
desconstrucdo da ideia de psicose-déficit e subverséo da legibilidade da mesma no
registro da clinica psiquiatrica — em sua tese de doutorado —, a0 momento de
elaboracdo da estrutura discursiva dos lagos sociais, Lacan afirma ter construido as
condi¢cbes de enunciagcdo do que ele nomeia como sendo “a razdo dos [muros]”. Em
gque medida e de que modo uma teoria sobre o discurso como laco social e da

psicose como o fora-do-discurso nos permitiria interrogar a razao dos muros?

Para encaminhar tal pergunta, serd preciso seguir na direcdo dos outros
sentidos que o significante “muros”, a partir da enunciagao lacaniana, pode suportar.
De imediato, pode-se supor que se trata de uma referéncia aos muros do hospital no
gual Lacan esta ministrando seu ensino e onde realizou a experiéncia clinica que

deu origem a sua pesquisa de doutorado antes mencionada. Nessa primeira

2 J'y ai toujours parlé aux murs”.
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acepgao, o “muro” situa a barreira real pela qual o hospital psiquiatrico aparta o fora-
do-discurso da vida na cidade. Sendo assim, hum primeiro tempo, parece ser a
materialidade da l6gica de enclausuramento asilar que se dirige a fala de Lacan. “O
certo é que, dentro daquilo que, na época em que éramos honestos, era chamado
de asilo, o asilo clinico, como diziam — [os muros], enfim, ndo eram pouca coisa”
Z5(LACAN, [1971-1972],2011, p. 80).

Ana Costa?’ coloca que se podem vislumbrar, nessa alusdo “aos muros”, trés
possiveis destinos de problematizacdo. Tratar-se-ia de introduzir uma referéncia ao
muro de exclusdo da loucura — que jA& mencionamos —, a0 muro que se oferece a
escrita da pulsdo de morte e ao muro que situa o impossivel do encontro sexual. De
nossa parte, acrescentariamos ainda outro deslizamento significante: os muros da
cidade, escritos pelos estudantes franceses que denunciaram a instituicdo
universitaria e a légica capitalista em maio de 68. Psicose, pulsdo de morte,

impossivel, discurso: que haveria ai de concernente ao muro?

E, por meio de um poema de Antoine Tudal (apud Lacan, [1971-72] 2011, p.
90), evocado em dois momentos bastante distantes de seu percurso de ensino, que
Lacan nos abre caminho para desdobrarmos esta questao:

Entre o homem e a mulher
Héa o amor.

Entre o homem e o amor
Ha um mundo.

Entre o homem e o mundo

H& um muro.

Na primeira evocacao do poema, na ocasido do Discurso de Roma (LACAN

[1953] 1998), estava na ordem do dia precisar a incidéncia do simbdlico na producao

%8| est certain gue les murs, dans ce qu'on appelle - dans ce qu'on appelait au temps ou on était
honnéte, un asile, I'asile clinique, comme on disait - les murs tout de méme, c'est pas rien » (p. 3)
Disponivel em http://gaogoa.free.fr/Seminaires pdf/19-bis-
1e%20savoir%20du%20psychanalyste/XIXbis-SP-3-06011972.pdf. Acesso em janeiro de 2012.

*" Questao trabalhada por Ana Costa, em sua arguicdo, na ocasido da qualificacdo do projeto desta
tese.
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do humano, enfatizando a dimensado nomeante da linguagem em detrimento de sua
fungdo comunicativa. Situando analista e analisante do mesmo lado do muro da
linguagem, sob a égide do inconsciente, Lacan ([1953] 1998) empreende um esforco
tedrico que demonstrara toda a sua importancia pela definicdo do campo do Outro.
Aqui, um deslocamento ético e metodoldgico importante se enuncia: analista e
analisando compartiiham o campo do Outro, na medida em que ambos sé&o
atravessados pelo inconsciente. Aquele analista que se creia capaz de revelar a
verdade da dor alheia esquece que, no fim das contas, ndo existe Outro do Outro.

A medida que o ensino lacaniano ganha amplitude no tempo, desloca-se o
acento da primazia do simbolico para a problematizacdo do gozo, de maneira que
também o muro sofrera deslizamentos. Duas décadas apos a primeira referéncia a
Tudal, sera para situar o real da estrutura, que a repetida evocacdo do poema
servird. No seminario intitulado O saber do psicanalista, Lacan evocara o poema,
extraindo-lhe consequéncias tedricas dos efeitos fonéticos de sentido entre as
palavras “amor” e “muro”. H4, na lingua francesa, uma homofonia entre amour
(amor) e mur (muro), de modo que, pela condensacdo de ambas, teriamos amur
(amuro). O psicanalista se serve dessa (co)incidéncia para dizer do impossivel em
jogo no encontro sexual. Assim se distinguira o amor narcisista que visa a queda do
Outro, do amor que aparece como possibilidade de enlace. Na assuncdo da
impossibilidade de se aceder a completude, no impossivel da relacdo sexual: 0 amur
(amuro), amor como (des)encontro®®.

No que tange a pulsdo de morte, ela é trazida a partir do tema do destino
prescrito, na medida em que Lacan ([1971-1972], 2011) retoma, nessa fala aos
muros, a historia de Belsazar, ultimo rei da Babilbnia. Este ponto merece nossa
especial atencdo pela propria relacdo estabelecida, em L’étourdit, entre a psicose e
a fala do oraculo. Segundo o conto biblico, o rei é surpreendido, durante uma grande
festa, por um anuncio divino escrito por uma mao invisivel sobre os muros do reino.
Como palavras enigmaticas, Belsazar |é seu destino: Mené, Tequel, Pharsin. Essa
escrita enigmatica pedia intérprete, cuja leitura revelou-se a prescricdo de um

destino inexoravel: o fim de seu reino e a eminéncia de sua morte.

%Este ponto da teoria é abordado amplamente nos Seminarios 19 e 20 lacanianos. Como n&o

constituem o eixo de nossa discussdo, optamos por menciona-lo no sentido de situar o leitor acerca

da trama conceitual e do campo de proveniéncia aos quais a mencao ao fora-do-discurso se articula.
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Trata-se, nessa revelacdo, segundo Ana Costa®, de algo da mesma ordem
da proposi¢éo lacaniana acerca da escrita pulsional, enquanto o que contém o signo
de um destino mortal. Nesse sentido, seria a relagdo entre 0 muro da linguagem e a
escrita da pulsdo o que entraria em analise nos diferentes discursos. Dito de outro
modo, a referéncia ao muro indicaria ainda que a pulsdo de morte desdobra, em
cada lago social, certas possibilidades discursivas, ainda que subsista, na

interpretacdo, um destino mortal: cifra de impossivel leitura.

Assim, ao abandonar seu carater de bloco intransponivel, barreira da
clausura, os muros estariam ai para dizer do impossivel. E do encontro entre a
pulsdo de morte e a linguagem que do muro pode-se fazer furo, ali onde alguma
interpretagéo abrira possibilidades de enlace.

Acerca disso, Pereira (2006) refere, como Costa, que o oraculo nos remete a
guestdo do destino, inexoravel em dois sentidos. Em um deles, ele apareceria
antecipando aquilo que ird acontecer — “aquilo que €” — como um Outro que tudo V€,
que tudo sabe. Noutro, a dimenséo de antecipacdo que se opera na escrita oracular
ndo anunciaria uma verdade Ultima, toda e aprioristica, mas, como texto, pediria
leitura, interpretacdo. “O oraculo n&o significa (mean), ele joga uma carta verbal”
(PEREIRA, 2006, p.12), sendo a narrativa que produzira seu efeito de verdade. O
efeito oracular se da num tempo segundo, quando o vivido é interpretado a partir do
texto antecipado.

No conto de Machado de Assis, A cartomante, narra-se essa espécie de
efeito oracular na relacdo com a palavra. Ele nos conta a historia de Rita e Camilo,
personagens que acomodam, confortavelmente, os significados que déo aos
acontecimentos de suas vidas, bem como aquilo que desejam que aconteca, aos
designios de uma cartomante. Temos ai a interpretacdo do dito oracular articulada a
dimensdo do desejo, a qual o préprio Lacan ([1961-1962] 2003) j& tematizou, por

exemplo, no Seminario A Identificacdo, quando afirma que o inconsciente é oraculo.

A experiéncia analitica, ela mesma, tira suas consequéncias deste solo: tomar
na dimensao significante, portanto equivoca, o texto “antecipado” pelo inconsciente

— antecipado a posteriori. Desse modo, na analise, ndo se tratara, como nos

PTrata-se nessa referéncia de mais um desdobramento de uma quest&o trabalhada por Ana Costa,
em sua arguicao, na ocasido da qualificacdo do projeto desta tese em novembro de 2009.
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personagens de Machado, de acomodar o vivido aos significados, mas de
desacomoda-lo com os significantes. E assim que se entra no terreno acidentado do
dito ao dizer, fazendo com a linguagem, como afirma Lacan ([1972] 2003), um

discurso enderecado ao analista.

De outra parte, a psicose nos da testemunho da primeira acep¢do do dito
oracular, na qual o destino aparece ndo como contingente, mas como escrito mortal
antecipado e inflexivel. A palavra, desprovida de seu vazio constitutivo, cola no
objeto, tornando-se a prépria coisa. E assim que ela operou para Schreber, ejetado
no campo excessivo do signo e confrontado com o abismo da falta de um
significante. Lacan ([1972] 2003) enunciard, em L’étourdit, que se trata para
Schreber de uma vivéncia prépria ao campo de um Outro da ordem do estranho e do

fora do sentido.

Desenvolvendo a inscricdo que fiz da psicose de Schreber por uma
funcdo hiperbdlica, poderia demonstrar, no que ele tem de
sarcastico, o efeito de empuxo-a-mulher que se especifica pelo
primeiro quantificador, depois de precisar que é pela irrupcao de Um-
pai como sem-razdo que se precipita, aqui, o efeito sentido como de
forcamento para o campo de um Outro a ser pensado como 0 mais
estranho a qualquer sentido (LACAN [1972] 2003, p. 466).

by by

Do empuxo a mulher a irrupcdo de Um-pai como sem razdo, Schreber é
precipitado para o universo oceanico, mencionado por Freud ([1930] 2004), em O
mal-estar na cultura. Lembremos que ele situa as fronteiras do eu como nédo sendo
nem primarias nem permanentes e chama de sentimento oceanico o resquicio no eu
de seu momento primordial de continuidade com o exterior. Jogado nesse mundo
sem limites, nessa continuidade com o universo, Schreber se vé diante de um Outro
gue tudo sabe, que tudo vé, que invade, e cujos ditos mortais determinam sem saida

o vivido. O que é equivalente a dizer que nenhum anteparo significante poéde

socorré-lo em seu desamparo.

Feito esse percurso pelos desdobramentos da referéncia lacaniana aos
muros, ja é possivel dizer de como lemos a meng¢do ao fora-do-discurso, num

seminario em que se trata de afirmar o real estruturante da interpretacéo analitica.
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J& é possivel entrever, desde nossa posi¢ao discursiva, algo disso que Lacan situa

pela “razdo dos muros”.

A razdo dos muros é dada pelo real, que pede limite a ser escrito, pela méo
invisivel do Outro, e interpretado, desde a posicéo de um sujeito. E desde ai que o
fora-do-discurso pede muros: circunscricdo de algum intervalo possivel de existéncia
diante de um Outro absoluto, sobre o qual temos noticia através do testemunho de

uma subjetividade sem sujeito, mergulhada no universo ilimitado do Outro.

Que a cumplicidade entre os discursos universitario e capitalista tenha, em
determinado momento da histdria da cultura, possibilitado interpretar este pedido
estrutural, pela edificacdo do asilo clinico — para usar um termo de Lacan — e pela
delimitacao da categoria “doenca mental”, j4 é outra coisa. No lugar de uma fronteira
gue ndo se inscreveu, faz-se a transparéncia tiranica entre o eu e o outro/Outro, 0
gue os muros do hospicio e do discurso universitario sobre a loucura, ndo raro, sé

fazem acentuar.

2.2 DO UNIVERSO ILIMITADO DO OUTRO

Retomando o trabalho de Freud com o livro Memorias de Um Doente dos
Nervos, de Daniel Paul Schreber (1909), Lacan ([1955-1956] 2002) aborda a
questdo do Outro na psicose. Schreber, jurista renomado, teve sua psicose
desencadeada ap0s a visita de um ministro da corte que lhe trouxe a noticia de sua
nomeacgao para o cargo de Senatspraisident, juiz-presidente da Corte de Apelacao.
Era um posto excepcionalmente elevado para sua idade (51 anos), e a nomeacao,
que ocorria por determinacédo direta do rei, era irreversivel. No intervalo entre a visita
do ministro e a posse, Schreber relata nas Memoérias um sonho e um devaneio:
sonha que a antiga doenca nervosa tinha voltado e se descobre pensando que seria
belo ser uma mulher no ato sexual (SCHREBER [1903] 1985). Nesse pensamento,
aparece aquilo que Lacan ([1972] 2003, p. 466) definiu, em L’étourdit, como

“empuxo-a-mulher”. A nomeacado confrontou o jurista com o vazio, convocando 0
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sujeito ali onde ele ndo podia responder, ali onde nao havia significante por efeito da
verwerfung (LACAN [1954-55] 1997), conforme comenta Hoffmann (2007).

O sujeito psicético estd aqui em grande dificuldade, ndo podendo
fundar o significante do Outro, do inconsciente, em ato de palavra.
Dai seu retorno no real, uma vez que nao advindo a palavra, o que
deixa o sujeito absolutamente sem recursos, incapaz de fazer operar
a Verneinung (o juizo) a respeito do evento e de sua transformagéo
em advento de palavra (HOFFMANN, 2007)%.

Solto na perplexidade do fora-do-discurso, o presidente Schereber viu-se sem
recursos para resguardar a parcialidade das mensagens do Outro. Na tangente da
ordem discursiva, experimentou visceralmente os efeitos de retorno no real da falta
de um significante. E, contudo, desde esta posicdo de exclusdo a operacido que
funda o codigo compartilhado, que ele produziu a escrita de suas Memarias, as
quais foram lidas e trabalhadas por Freud ([1911] 2004), no artigo Notas
psicanaliticas sobre um relato autobiografico de um caso de paranoia (Dementia
Paranoides). Assim como a Aimée de Lacan, Schreber fez de seu momento agudo
de padecimento psiquico, tempo para escrever. Daremos, entdo, passagem, a sua
escrita, privilegiando um fragmento no qual ele descreve minuciosamente o universo
aberto entre si e seu médico, o professor Flechsig. A escolha e a extensdo da

citacdo mostrardo, a medida do avanco da leitura, sua razdo de ser.

No dia seguinte cedo (segunda-feira) viajamos para Leipzig e da
estacdo da Baviera fomos de fiacre diretamente para a clinica da
universidade, ter com o professor Flechsig, que ja estava advertido
dessa visita por um telegrama de véspera. Seguiu-se uma longa
entrevista, na qual, ndo posso dizer de outro modo, o professor
Flechsig desenvolveu uma extraordinaria eloquéncia, que n&o
deixou de me causar um impacto profundo. Falou de progressos que
a psiquiatria havia feito desde a época de minha primeira doenca,
dos novos soniferos descobertos, etc., e me deu a esperanca de

% e sujet psychotique est ici en grande difficulté, ne pouvant pas fonder le signifiant de I'Autre, de
l'inconscient, en acte de parole. De ce fait il revient dans le réel, parce que non advenu a la parole, ce
qui laisse le sujet absolument démuni, incapable de faire réussir la Verneinung (le jugement) a I'égard
de Jl'événement et de sa transformation en avénement de parole (HOFFMANN,
2007).<http://www.crpms.shc.univ-paris-diderot.fr/spip.php?article73>. Acesso em 7 jan. 2012.
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(falta uma palavra) toda a minha doenca por meio de um Unico sono
proficuo, que deveria durar, se possivel, de trés horas da tarde até o
dia seguinte. Gracas a isso melhorou meu estado de &nimo, ainda
mais que os nervos se tinham fortalecido um pouco pela viagem de
varias horas ao ar fresco da manha e pela hora do dia (manha).
Fomos logo buscar na farmécia o sonifero prescrito, comemos com
minha mae em casa desta e passei 0 resto do dia, no geral,
bastante bem, fazendo, entre outras coisas, um pequeno passeio. A
ida para cama (em casa de minha mé&e) ndo se deu naturalmente as
trés horas, mas (de acordo com uma instrucéo secreta recebida por
minha esposa) foi adiada até as nove horas. Pouco antes de dormir
surgiram de novo sintomas inquietantes. Infelizmente também a
cama, em consequéncia de um longo arejamento, estava muito fria,
de modo que fui tomado por um forte calafrio e foi ja em estado de
violenta agitacdo que tomei ja o sonifero. Por isso este falhou quase
completamente em sua eficacia, de modo que depois de uma ou de
algumas horas minha esposa concordou em me dar o hidrato de
cloral, guardado como reserva. Apesar disso passei praticamente
toda a noite sem dormir e até me levantei da cama uma vez em
estado de angustia para tentar uma espécie de suicidio por meio de
um lenco ou um expediente deste tipo, o que minha esposa,
despertada por isso, me impediu de fazer. Na manha seguinte ja se
apresentava um grande transtorno nervoso; o sangue tinha refluido
de todas as extremidades para o coracdo, meu estado de animo era
profundamente sombrio e o professor Flechsig, que tinham
mandado chamar ja de manha bem cedo, considerou necessaria
minha internagdo em sua clinica [...] (SCHREBER, [1903] 1985,
p.62-3).

Schreber segue descrevendo em detalhes os efeitos da afirmacdo do
professor Flechsig de que toda a doenca seria combatida por meio de um Unico
sono proficuo. Vemos que, ao narrar esta construcéo, falta a Schreber uma palavra,
lacuna que, em nossa escrita, € preenchida com a palavra “combatida”. Talvez tal
lacuna esteja apontando para a impossibilidade de Schreber parcializar o absoluto
desta afirmacdo do médico, bem como para seus efeitos subjetivos insuportaveis. E
assim que Flechsig se transforma em alguém muito poderoso, personagem central

no delirio do presidente Schreber, encarnacéo de uma alteridade absoluta.

BN

Muitas noites insones seguiram-se a cena descrita no fragmento acima.
Segundo Schreber, seu estado s6 veio a piorar, de modo que pensamentos de

morte insistiam em emergir como saida para tamanho sofrimento. Constréi-se para
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ele a hipétese de que Flechsig talvez estivesse submetendo-lhe a um tratamento no
qual uma piora violenta seria induzida para que, posteriormente, uma melhora subita
e total ganhasse lugar — Unica explicacdo encontrada para a acentuacao abrupta e

constante de seu estado nervoso.

Certa feita, sua esposa viaja para a casa dos pais para descansar da situacao
enfrentada com o marido. Schreber considera oportuna a auséncia da mulher, visto
o estado de decadéncia em que se encontrava e do qual ela mereceria descanso.
Resta, no entanto, que, no retorno da esposa, o marido ndo mais lhe reconheceria.
“Acreditei ver nela ndo mais um ser vivo, mas apenas uma figura humana feita por
milagre, do tipo ‘homens feitos as pressas” (SCHREBER, [1903] 1985, p.66-7),
escreve ele. E, depois de uma noite insone, em que ele conta ter tido cerca de meia
dazia de polucdes, segue-se a escrita de uma nova configuracdo do lugar do médico

em seu delirio.

A partir de entdo surgiram os primeiros sinais de uma relagdo com
forcas sobrenaturais, em particular uma conexao nervosa que 0O
professor Flechsig estabeleceu comigo, no sentido de que falava
com meus nervos sem estar presente em pessoa. A partir desta
época fiquei também com a impressao de que o professor Flechsig
nao tinha boas intengdes a meu respeito; creio ter encontrado uma
comprovacao dessa impressado quando, por ocasido de uma visita
pessoal, eu lhe perguntei se ele realmente acreditava em uma cura
no meu caso: ele tentou me consolar de algum modo, mas — ao
menos me pareceu — nao conseguiu mais olhar-me nos olhos
enquanto falava (SCHREBER, [1903] 1985, p.66-7).

E assim que o professor Flechsig se destaca como perseguidor. A posi¢&o
evasiva da resposta do médico, nesse momento de encontro com Schreber, ndo é
situada como da ordem da incerteza, da impossibilidade de saber, mas sim é
entendida como sinal de uma intencdo maléfica. O ndo saber, a imprevisibilidade, a
impossibilidade ndo tém lugar na cena que nos descreve Schreber. Pelo contrario,
temos uma descricdo muito clara da sobreposicédo do lugar do médico ao lugar do

“nada saber”, que redunda na encarnac¢do do mal.
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E um momento perigoso porquanto essa figura do pai pode redobrar-
se com o sujeito suposto saber e, entre uma imagem de pai e o fato
transferencial do sujeito suposto saber, o risco € obter o equivalente
do pai da paranoia. Um pai que sabe tudo. E um risco particular da
transferéncia nesta passagem que € preciso sublinhar. Quer dizer,
esse momento de passagem entre narcisismo e eixo paterno deve
estar acompanhado por uma estupidez completa do analista, o que
ndo é dificil porque geralmente ndo se entende muito. E o risco
nesse momento é que se sabe algo se produza o redobramento
entre a figura paterna e o sujeito suposto saber. Isto ndo quer dizer,
claro, que o saber vai deixar de fazer funcdo, porque € o saber do
inconsciente o que esta produzindo essa figura paternal, mas deve-
se cuidar que sempre seja o saber do analisante e ndo o do analista
0 que esteja em primeiro plano; porque se ndo obteremos o pai
persecutério da paranoia, um pai que vé tudo, que sabe tudo. O
contrario do pai simbdlico, que € um ignorante e se contenta com
fazer furo (POMMIER, 1997, p. 52).

Nesse particular modo de habitar a linguagem, o redobramento entre a figura

paterna e o sujeito suposto saber é um risco da transferéncia®!, demonstrando o

fracasso da funcdo do terceiro, qual seja, a de operar como furo. E entdo com

Schreber de Freud que Lacan ([1955-56] 2002) situa o paradoxo concernente a

posicdo do sujeito na psicose. De ndo poder passar do narcisismo ao pai ignorante,

0 sujeito padece da presenca macica e ilimitada do Outro. Ao mesmo tempo em que

tudo Ihe diz respeito, ndo ha absolutamente nada que possa ser experienciado como

proprio. Se nenhuma alteridade for circunscrita, ndo ha a possibilidade de que uma

apropriacéo se produza.

Num sujeito como Schreber, as coisas vao tdo longe que o mundo
todo esta tomado nesse delirio de significagédo, de tal modo que se
pode dizer que, ao invés de estar sO, quase nada h& de tudo que o
cerca que, de certo modo, ele ndo seja. Em compensacéo, tudo o
gue ele faz existir nessa significacdo é de alguma maneira vazio dele
proprio (LACAN, [1955-1956] 2002, p.95).

10 tema da transferéncia nas psicoses sera abordado, mais demoradamente, no capitulo 3 deste

trabalho.
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Nesse sentido, poderiamos conjecturar que, no jorrar da escrita de Schreber,
talvez se tratasse da tentativa de imprimir algum limite, alguma descontinuidade com
o Outro, qualquer espécie de fronteira, ainda que evanescente, entre o préprio e o
alheio. Curioso e terrivel desdobramento este que a posicado psicotica, fora-do-
discurso, engendra: uma exterioridade ao pacto que inscreve a cisao sujeito/objeto,
uma exclusao ao acordo que legitima os limites do préprio e do alheio.

E se o pacto ou acordo coletivo em torno dos limites proprio/alheio, eu/outro,
sujeito/objeto esqueceu sua dimensdo de producdo, impondo-se como certeza a
priori — conforme apontamos acerca do discurso universitario —, ndo seria o encontro

com o universo ilimitado do Outro na psicose um bom momento para lembrar isso?

Em uma tarde de fevereiro de 1932, na cidade francesa de Le Mans, um par
exemplar de criadas de uma tradicional casa burguesa comete um crime cuja crueza
irA mobilizar macica e intensamente a opinido publica da época. O acontecimento,
extensamente noticiado na ocasido, provocara comocdo generalizada, evocando
manifestacbes acaloradas e uma variedade de interpretagdes. No artigo “Motivos do
crime paranoico: o crime das irmas Papin” — publicado na revista Le Minotaure, em
dezembro de 1933, e encontrado, também, ao final da publicacdo da tese de
doutorado lacaniana, como uma espécie de apéndice —, o crime é analisado por

Lacan.

A patroa das irmés Christine e Léa Papin chegava a casa com sua filha apo6s
fazer compras em um bazar de caridade. De subito, ambas foram atacadas por suas
criadas que, literalmente, lhes arrancaram os olhos. Utilizando-se de todos os
instrumentos ao alcance — martelo, facas de cozinha, um vaso de estanho — as
irmas Papin transformaram as patroas em cadaveres ensanguentados e
pavorosamente despedacados. Qual teria sido o motivo do crime? Nao havia,
aparentemente, nada na relacdo entre criadas e patroas que pudesse servir de

explicagéo a tamanho odio.

Diz-se que o enigma do caso Papin dividiu a Franga em dois. De um lado, os
intelectuais de esquerda como Jean-Paul Sartre e Simone de Beauvoir, que teriam
feito, das irmas, vitimas emblematicas da luta de classes (VIALET-BINE & CORIAT,

2001). Também, para os surrealistas Paul Eluard e Benjamin Peret, o duplo
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assassinato significaria o protesto maximo contra uma estrutura social na qual elas
estavam aprisionadas e escravizadas (FER et. ali, 1998). De outro lado, estavam 0s
mais numerosos, que reivindicavam retaliacdo, o que teria se traduzido inclusive na
composicdo de uma cancao popular que exigia forca para as criminosas (VIALET-
BINE & CORIAT, 2001). Lacan dira a esse respeito:

Assim € esse crime das irmas Papin, pela emocdo que ele desperta
e que ultrapassa seu horror, por seu valor de imagem atroz, porém
simbdlica até nos seus mais hediondos detalhes: as metaforas mais
usadas do 6dio: “Eu lhe arrancarei os olhos” recebem sua execugao
literal. A consciéncia popular revela o sentido que ela da a este édio
aplicando aqui o0 maximo da pena, como a lei antiga no crime dos
escravos (LACAN, (1933) 1987, p. 385).

Dentre a variedade de interpretacfes atribuidas ao episodio sangrento, surge
o artigo de Lacan. Nele, o jovem psiquiatra afirmara que se tratava de um crime
paranoico (VIALET-BINE & CORIAT, 2001). Na tarde fatidica, as irmés teriam
associado “a imagem de suas patroas a miragem de seu mal” (LACAN, [1933] 1987,
p. 390). Elas que, de tdo unas, de tdo mutuamente aderidas, ndo podiam nem tomar

a distancia necesséria para matarem-se uma a outra.

Ao ler os depoimentos sobre o crime, um dos médicos que se ocupou do caso
teria se impressionado com o aspecto duplo dos registros das falas de Léa e
Christine. Era possivel atribuir a uma mesma pessoa a autoria de ambos os
testemunhos. As irmas Papin, desde a leitura lacaniana, sofreriam do “mal de ser
dois” (LACAN, [1933] 1987, p. 389), o que pouco as liberaria do mal de narciso,
paixdo mortal que acaba na entrega a morte. Fora do discurso, antes da distin¢cao
entre bem e mal, entre dentro e fora, entre préprio e alheio, as irmds Papin
experimentaram um mal-estar sem precedentes. N&o aquele circunscrito como efeito
da operacao simbolica de perda, mas um Mal radical de dimensfes oceanicas. Do
fracasso da passagem do narcisismo ao pai ignorante, um oceano de gozo sem

qualquer delimitacéo, cujos efeitos podem ser dantescos.

“C’est Du propre! Voila Du propre!” — “Esta tudo limpo!” — teria sido o dito das

irmas, tornadas assassinas, apos tirarem as roupas usadas durante o crime,
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limparem todos os objetos utilizados na dionisiaca carnificina e deitarem-se juntas

na mesma cama.

Elas arrancaram os olhos como castravam as Bacantes. A
curiosidade sacrilega que constitui a angustia do homem desde as
priscas eras, é ela que as anima quando desejam suas vitimas,
guando elas acossam em suas feridas hiantes o que Christine mais
tarde, perante o juiz, devia chamar em sua inocéncia, “o mistério da
vida” (LACAN, [1933] 1987, p. 390).

Trés antecedentes ao crime teriam grande importancia para entrever do que
nele se tratara. O primeiro diz respeito a modificacdo na relacdo fria e distante
mantida por anos entre patroa e criadas, a partir do momento em que aquela
intervém garantindo que Léa e Christine pudessem guardar na integra os proprios
salarios, desde sempre entregues a sua méae. O segundo refere-se ao fato de as
irmas Papin acabarem por romper totalmente o contato com a mée tempos depois
da intervencao “generosa’ da patroa (VIALET-BINE & CORIAT, 2001). Contudo, na
oposicao a exploracdo materna, na defesa da propriedade das Papin sobre o valor
de seu trabalho, na busca da emancipacdo das criadas da opressao materna, a

“‘justa” patroa nédo tinha a menor ideia do que estaria por vir.

O terceiro antecedente importante, apontado por Vialet-bine e Coriat (2001),
revela-se particularmente interessante. As reclusas irmas vao a prefeitura da cidade
solicitar ao prefeito a emancipagdo de Léa — irmd mais nova. Da proximidade
fonética entre mére (méae) e maire (prefeito), os autores extraem um dos argumentos
que sustenta sua leitura: tratava-se, em tal pedido de emancipagdo, de uma
solicitacdo ao outro materno. Uma solicitacdo que, ao ndo encontrar resposta — uma
vez que o prefeito nada entendeu do que se |lhes passava, encaminhando-as a
delegacia central —, acentuou seu tom delirante. Léa e Christine passaram a acusa-

lo de, ao invés de protegé-las, té-las perseguido.

O fato é que o intento da patroa de garantir os direitos de trabalhadoras das
irmas Papin, a saber, a propriedade sobre 0 gozo dos salarios, ndo cessa de ressoar

para nés como préximo ao discurso dos intelectuais de esquerda que leram no ato
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de Léa e Christine uma resposta desesperada a exploracdo do trabalho. Tais
discursos, em seu conteudo, atribuem ao par fraterno o lugar de vitima do poder
indesejavel de um outro terrivel: a mae, no primeiro caso, e 0s patrées, como
representantes da classe capitalista exploradora, no segundo. Até ai comungamos

de sua interpretagéo.

O problema comega quando se coloca em cena uma estrutura discursiva que
ignora o fato de que essa dimenséo terrivel do outro talvez esteja cumprindo uma
funcdo na subjetividade de Léa e Christine. Ou seja, esteja respondendo a uma
necessidade estrutural — o que néo quer dizer, de forma alguma, que seja natural, ou
gue se constitua como a Unica forma possivel de resposta. Esse problema se
intensifica a medida que o bem das criadas € tomado por acessivel, se
resguardados os direitos ao gozo do proprio e a libertacdo da exploracdo do gozo
alheio. E ele demonstra, ainda, toda sua amplitude quando ignora que, do benfeitor

ao perseguidor — ja diria Flechsig, doutor de Schreber —, basta um passo.

Nesse sentido, tanto o discurso que teria, talvez, funcionado como trampolim
para o ato criminoso das Papin, quanto aquele que, na cena publica pds-crime,
outorgou-lhe pertinéncia social, paradoxalmente, conservariam um parentesco
estrutural. Desde nossa visada, trata-se de uma cumplicidade entre a ldgica
capitalista e o discurso universitario, pela qual os limites do eu e do outro, do préprio
e do alheio séo, rapidamente, tomados como verdade a priori. Desde ai, o brilho da
independéncia, o imperativo da emancipacéo, a sacraliza¢cdo do individuo. E nesse
chdo que a democracia pode deslizar & Eu-cracia: infelicidade que Christine e Léa

Papin, desde sua posicéo fora-do-discurso, testemunham.

2.2.1 Fragmentos do fora: questionages

As pessoas me perguntam
Pelos caminhos onde eu passo

Se eu sou 0 poeta
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Ou se sou a poesia®

Numa reunido clinica em um espaco universitario, terapeutas em formacéo e
professores psicanalistas discutiam sobre o pedido de um dos sujeitos atendido na
clinica-escola. Escutado em atendimentos individuais ha um punhado de anos e
frequentador assiduo do espaco da clinica ainda que nao tivesse hora marcada em
nenhum dispositivo de tratamento, o homem fora convidado a participar de uma
apresentacao psicanalitica de pacientes. Satisfeito com o convite e empolgado com
a possibilidade de contar sua histdria a uma plateia de estudantes que aprenderiam
com ele, Ari compareceu a clinica mais de hora antes do horario marcado para a
atividade. Foi entrevistado por um experiente psicanalista da cidade, contando
passagens de sua vida diante dos olhares atentos dos estudantes de psicologia e

dos membros da equipe técnica da instituicao.

Dentre as muitas historias que contou, deu énfase ao momento princeps de
seu adoecimento quando, ao encontrar preservativos na casa da noiva, teria
percebido que ela planejava ter relacbes sexuais com ele antes do casamento.
Sentiu-se traido. Dai em diante, passa a referir uma carta escrita pela noiva onde a
mesma falava de sua atracdo e de suas sedutoras intencdes em relacdo a ele. A
carta — foi possivel perceber em seu testemunho — portava algo que lhe era
insuportavel. “A caneta escreve e a letra mata”, dentre as frases ditas por Ari

naquela ocasido, seguiu retumbando nas escutas atentas de muitos ali presentes.

Comecara-se a organizar, na mesma época, espacos coletivos de acolhida
aos pacientes, as chamadas oficinas terapéuticas. Aqueles que buscavam a clinica
fora dos espacos instituidos de escuta, na sua maioria sujeitos com diagnostico de
psicose, ofereceu-se a possibilidade de participar de tais espacos. Desde entéo, e
talvez sem que se pudesse ainda perceber naquele momento, certa virada se

processou na direcao de seu tratamento.

A disponibilizagdo de uma oficina de escrita, uma de teatro e, em seguida,
uma oficina de musica, Ari — que referira na apresentacdo de paciente o carater

mortifero das letras — responde escolhendo frequentar o espaco destinado ao

% Trata-se de um dos poemas inventados e recitados de improviso por Ari na oficina de escrita. Esta
publicado no livro artesanal construido por ele: “O poder de um poeta”.
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trabalho com a escrita. Surpresa para muitos, a equipe restara a questdo. Sera que
justamente no ponto onde algo de insuportavel irrompeu para este homem — na
escrita — emergiria alguma possibilidade de trabalho com ele? Se “a letra mata”,

como seria 0 encontro semanal com as letras no espaco da oficina?

O fato é que ele tornou-se um dos participantes mais assiduos e, sempre que
comparecia esforgava-se em transformar a oficina de escrita, como ele mesmo dizia,
em uma “oficina de conversa”. Para usar outra de suas palavras particulares, numa
oficina de “questionages”. Ari marcava sua presengca com uma infinidade de
perguntas direcionadas aos coordenadores do trabalho (oficineiros). As
“‘questionages” se referiam principalmente ao amor e a loucura. “Quem ama trai?”
“Por que somos loucos?” “Teu namorado ja te traiu?” “Tu sentes solidao?” Tal
interrogatorio desenfreado deixava os oficineiros perplexos, na medida em que nada
que se dissesse, fosse uma opinido, outra pergunta ou o préprio siléncio, era aceito
pelo questionador como resposta. Dali em diante, passamos a escrever as
“‘questionages” que nos eram destinadas, como resposta possivel as perguntas de
Ari, mas também como forma de registrar sua participacdo naquele espaco, ja que

ele negava-se a escrever.

Em certo momento, suas “questionages” ganharam uma direcdo diferente.
Com a entrada de uma nova participante na oficina, mulher letrada que se dizia
professora, advogada e psicopedagoga, as “questionages” passaram a encontrar
resposta valida. “Por que somos solitarios?” — pergunta Ari a nova integrante da
oficina. Ao que ela responde: “s6 fica sozinho quem ndo tem medo dos préprios
pensamentos. Eu moro sozinha e néo sinto soliddo. De noite, eu fecho toda a casa,
0s oitenta e quatro cadeados, e escrevo na minha agenda.” Nesse momento, mostra
uma agenda cheia de papeizinhos colados, cartdes, recortes de jornal, fotos,
marcagdes de compromissos. “Aqui eu guardo tudo”, completa. E diante de uma
‘questionage” sobre a frustragdo, a mulher de letras disserta longamente sobre a

violéncia e a maldade do mundo.

No final daquele encontro, no qual se trabalhou com o oferecimento de
material diferente dos encontros anteriores — disponibilizando-se cartbes postais,
papéis de varios tamanhos e cores, afeitos a escrita de cartas, recados e bilhetes —,
uma surpresa. Ari escolhe um papel pequeno, do tamanho de um cartdo de

apresentacao, entrega a um oficineiro, solicitando-lhe que escreva algo que ele
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préprio ira ditar para entregar a nova e letrada colega. “Talvez um dia serei um
poeta. Nao posso dizer que sou dono da solidao. Porque nédo hei de ser solitario. A

soliddo ndo pode sufocar em mim.” “Que lindo poema” — orgulhosa, a colega |he

responde.

Desde entdo, a declamacdo de poemas de improviso — 0S quais naés,
oficineiros, escreviamos — tornou-se a forma de participacdo de Ari na oficina, o que
resultou, apds cerca de dois anos de trabalho, na publicacdo artesanal de um livro,
por ele intitulado como “O poder de um poeta”. Tal livro foi veiculo de uma nova
circulacdo, tanto pelos corredores da universidade, quanto pela cidade a fora. A
equipe seguia com a questdo acerca da possibilidade que se construira exatamente
sobre o ponto de insuportabilidade — “a caneta escreve e a letra mata”. Como as
letras, de lugar de morte, haviam se transformado em veiculo de existéncia? A
‘questionage” seguia ressonando, mas havia ainda outra pergunta, a qual,

diferentemente da primeira, estaria silenciada.

Na mesma época em que o livro comecara a existir no imaginario do poeta e
dos oficineiros, 0 homem — que costumava comentar sobre a importancia que a
atividade da apresentacéo de pacientes havia tido em sua vida, referindo-se a ela
como “a aula” que havia dado — pediu para levar consigo a fita gravada naquela
ocasido. A atividade de apresentacdo de pacientes havia sido filmada, com o
consentimento do entrevistado, no intuito de que outros estudantes pudessem ter

acesso ao material e aprender com ele posteriormente.

O homem queria mostrar “a aula” para a familia, queria mostra-la a todos
aqueles que nao Ihe davam crédito por lhe considerarem louco. O insistente pedido
do poeta deixou a todos na equipe sem saber como responder. E certo que havia
aqueles que se apressavam em criar respostas para o dito pedido de forma a evitar
seus efeitos de interrogacdo. “Que ele traga a familia aqui para assistir o video” —
sugeriram alguns, defendendo a clinica-escola como guardid daquele valioso
pedaco de conhecimento. “Entreguemos a fita ao paciente, é direito dele!” —
bradavam outros, apontando para a importancia de se reconhecer a propriedade
para/de Ari.
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No entanto, havia quem ndo arriscasse nenhuma saida rapida ao impasse.
Dentre estes, do mesmo lado do muro, alguns estudantes e alguns dos clinicos mais
experientes da instituicdo. Como seria deixa-lo levar a gravacéo para fora do espaco
da clinica? Como seria ter um material clinico circulando pela cidade nas maos de
um paciente? Quais os efeitos de negar-lhe a propriedade daquela producao? Estas
eram as questdes que apareciam manifestas. Latejando sob elas, estava uma
“questionage” silenciosa: afinal, a fita era propriedade de quem?

2.3 DO PROPRIO E DO ALHEIO

Para desdobrar tal questdo, retomaremos dois textos freudianos em que a
problematica dentro/fora, proprio/alheio é tomada como eixo de uma formulacéo que
terd consequéncias para 0 pensamento lacaniano sobre as psicoses: Das
unheimliche, de 1919, e Die verneinug, de 1925. No primeiro, Freud ([1919] 2003)
aborda o universo do estranho, como qualidade do sentir, que daria noticias de uma
particular condicéo do psiquismo, pela qual o eu e o Outro®® ndo estariam separados
desde sempre. No segundo, encontramos constru¢des freudianas acerca da origem
da funcéo do juizo, as quais, como o proprio Freud ([1925] 2003) assinalou, podem
ser lidas como hipGteses acerca da génese do pensamento. A importancia da
negacao para a construcdo das articulacdes que dao conta dos primérdios da
constituicdo psiquica sera afirmada, a partir de uma elaboracdo que versa sobre a

funcao do juizo na inscricdo das fronteiras entre o préprio e o alheio.

Comecemos pelo estranho, na esteira do testemunho de Schreber e do
sinistro crime das Irmas Papin. Segundo nos conta, em um modesto pé de pagina de
sua vasta obra, Freud ([1919] 2003), certa vez, experimentou a surpresa de ver a Si
mesmo, como outro, no espelho de uma cabine de trem. Quem € este senhor que

me olha? — perguntou-se, antes de se submeter a estranha conclusdo de que a dita

®Na tradugdo do texto Das unheimlicheem espanhol, de Amorrortu Editores, Argentina, a palavra
outro aparece com letra mailscula. Pareceu-nos interessante referir esta ocorréncia, a titulo de
curiosidade, assim como nos perguntarmos sobre se o original em alem&o apresentaria o vocébulo
desta mesma maneira.
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imagem era a sua propria; de tdo familiar, irreconhecivel. Levados pelas méos desta
breve narrativa de margem, interessa-nos apresentar as elaborac¢des freudianas em

torno da vivéncia do estranhamento.

E a partir de uma pesquisa etimolégica, acerca do termo unheimlich, que
Freud ([1919] 2003) nos alertara para o fato de que muitas linguas carecem de uma
palavra para designar esse matiz do terrorifico. Tomamos a liberdade de interpretar
esse achado freudiano por uma via que nos leva a supor certa dificuldade de
transposicdo do que é da ordem dessa qualidade de sensacéo para o registro do
significante. De saida, diriamos que, no unheimlich, encontra-se um vivido que

resiste: ao entrar no discurso, produz o efeito de estranhamento.

Na lingua alema, no entanto, Freud situa uma interessante especificidade nas
utilizacdes do termo heimlich. Este desliza na direcdo de muitos sentidos até
coincidir com seu oposto unheimlich. O primeiro designa intimo, familiar, sendo,
entretanto — observou Freud ([1919] 2003) —, muitas vezes, empregado para dizer
do clandestino, do que se mantém oculto ou, ainda, daquilo que estaria subtraido do
conhecimento. Unheimlich, por sua vez, além de ser o nome da sinistra e terrorifica
sensacao de estranhamento, designa também tudo o que, destinado a estar oculto,
veio a luz, tornando-se conhecido. Nesse momento, o psicanalista formula a
hip6tese de que unheimlich seria uma variedade de heimlich. Dito de outro modo,

propde que o estranho é uma nuanca do intimo, e que o um seria a marca do

recalcamento.

Lacan ([1959-60] 1997) traduzirA essa proposicdo do seguinte modo: na
intimidade, ha algo de uma estranha exterioridade, uma extimidade. Na sensacao
do estranho haveria uma suspensao desse limite que inscreve o intimo e o estranho,
0 proprio e o alheio. Em ultima instancia, o proprio e o alheio, por sua condi¢cdo de

continuidade originaria, padeceriam de existéncias incertas e cambiantes.

Nessa reviravolta freudiana, passa-se a habitar um mundo (un)heimlich, no
qual é preciso tecer um redefinir constante de contornos. E, uma vez que a inscricao
de algum limite entre o proprio e o alheio ndo encontre as condi¢des estruturais de
acontecer, estaremos diante de uma vivéncia completamente jogada no campo do

estranho. Como referiu Lacan ([1956-55] 2002), acerca do mundo de Schreber, tudo
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lhe diz respeito e, paradoxalmente, ele ndo pode reconhecer-se em absolutamente
nada: ndo ha apropriagéo possivel. E também assim que o par de criadas francesas,
no momento agudo de seu padecimento fora-do-discurso, testemunharam a

dimenséo aniquilante da vivéncia do unheimlich.

Em Die verneinung, Freud ([1925] 2003) trabalhard também numa direcao
que nos permitird langar luz sobre o binbmio proprio/alheio. Trata-se, entretanto, de
toma-lo agora, desdobrando como a funcdo do juizo operaria nos primordios da
constituicdo psiquica. Teriamos uma operagdo em dois tempos: primeiramente,
tratar-se-ia de atribuir ou ndo uma propriedade a alguma coisa e, posteriormente, em

admitir ou ndo a existéncia de uma representacao na realidade.

No primeiro tempo, o do juizo de atribuicdo, todo o experienciado como
prazeroso ganhara lugar no interior do eu, e tudo o que for sentido como mal seré&
atribuido ao exterior. Nos termos da pulséo oral, a operacéo do juizo de atribuicéo,
poderia ser figurada por “o que comer e o que cuspir’. No juizo de existéncia,
estaria em questéo a verificacdo da existéncia na realidade de algo que apareceria
no eu como representacdo. Textualmente, em Freud ([1925] 2003, p. 255), temos,

em relacdo a este segundo tempo da operacéo:

Agora ja néo se trata de se algo percebido (uma coisa do mundo)
deve ser acolhido ou ndo no interior do eu, sendo de se algo
presente como representacdo dentro do eu pode ser reencontrado
também na percepcdo. De novo, como se Vvé, estamos diante de
uma questdo de dentro e fora. O nao real, o meramente
representado, o subjetivo, é sé interior; o outro, o real, esta presente
também la fora (traduc&o nossa)*.

Tomando a questao dentro/fora desse modo, Freud esbo¢ca uma concepcao
sobre a diferenca entre 0 mundo subjetivo e o mundo objetivo. H4, para ele, um

divorcio entre subjetivo e objetivo que corresponde ao momento no qual o juizo de

% Ahora ya no se trata de si algo percibido (una cosa del mundo) debe ser acogido o no en el interior
del yo, sino de si algo presente como representacion dentro del yo puede ser reencontrado también
en la percepcion. De nuevo, como se ve, estamos de frente a una cuestion de afuera y adentro. Lo no
real, lo meramente representado, lo subjetivo, es sélo interior; lo otro, lo real, esta presente también
ahi afuera (FREUD [1925] 2003, p. 255).
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existéncia toma partido. Nesse divorcio, a possibilidade de producdo do discurso,
pelo qual o mundo pode existir como objeto para um sujeito. Faltaria ndo esquecer
que se trata de um processo litigioso e interminavel, o que parece ser, justamente,
aquilo que a posicao subjetiva conjugada no discurso universitario acredita poder

apagar.

Uma das passagens marcantes, nesse texto, € a afirmacéo freudiana de que
a operacéo que institui primordialmente os limites do eu, dando as bases para a
construcdo do pensamento, faz ndo-eu e mau coincidirem. O delirio de Schreber e o
crime das irmas Papin também nos deram pistas disso. Diante da benfeitoria
ilimitada do Outro, um intento de delimitar a imensidao, ainda que seja atribuindo-lhe

a imagem do mau.

Com Hyppolite, Lacan relé Die verneinug, marcando sua posi¢cao a respeito
da construcdo desse limite incipiente do eu e fornecendo-nos elementos para
pensarmos a estruturacdo do sujeito na psicose. A partir do comentéario de Hyppolite,
a formulacdo freudiana presente em Die verneinung € pensada por Lacan como
dizendo respeito mais a um momento mitico do que genético da constituicdo do
sujeito. Nessa mesma direcéo, ela falaria ndo tanto da relacdo do sujeito com o

mundo, mas sim da relacéo do sujeito com o ser.

O que lhes conto é também um mito, pois ndo creio de modo algum
gue haja em parte alguma um momento, uma etapa em que o
sujeito adquire em primeiro lugar o significante primitivo, e que
depois disso o0 jogo das significacdes é introduzido, e que depois
disso ainda, significante e significado tendo se dado os bragos,
entremos no dominio do discurso (LACAN, [1955-1956] 2002,
p.175).

Tratar-se-ia, para Lacan ([1954] 1998), na formulagéo freudiana do juizo de
atribuicdo, de uma espécie de interseccéo primitiva do simbdlico com o real sem a
intermediacdo do imaginario: momento mitico, € ndo genético, da entrada no
dominio do discurso. A expulsdo primordial, Austossung, implicada no juizo de
atribuicdo, é para Lacan o que constitui o real como dominio que subsiste fora da

simbolizacdo. A Bejahung, por sua vez, seria uma espécie de afirmacdo primordial
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na qual o juizo atributivo se enraiza. Seria uma aparicdo primitiva do significante,
antes mesmo que o sujeito aprendesse a articular a linguagem. No nivel dessa
afirmacado primordial, algo poderia ndo operar, dando lugar ao que Freud ([1925]
2003) nomeou como Verwerfung, diz Lacan ([1955-1956] 2002), e cujo efeito € a

abolicao simbdlica.

De que se trata quando falo da verwerfung? Trata-se da rejeicédo de
um significante primordial em trevas exteriores, significante que
faltard desde entdo nesse nivel. Eis o mecanismo fundamental que
suponho na base da parandia. Trata-se de um processo primordial
de exclusdo de um dentro primitivo, que ndo é o dentro do corpo,
mas aquele de um primeiro corpo de significantes (LACAN, [1955-
1956] 2002, p.174).

Se o universo simbdlico é o que introduz a dimenséo equivoca da linguagem,
levando-nos a nunca saber perfeitamente o que o Outro quer, quais as
consequéncias de sua nao instauracdo? Quais seriam os efeitos da ndo delimitacao
desse fora primordial que funda o real como objeto perdido desde sempre? Uma

continuidade entre dentro e fora?

Restaria assim ao psicotico “interpretar” o mundo a partir de uma colagem
entre a representacao e seu objeto, conforme apontou Pereira (2006) acerca de uma
primeira acepcdo da funcdo oracular. Nesse nicho, a interpretacdo perde sua
poténcia de operar como muro-furo que venha limitar o universo ilimitado do Outro.
O fora-do-discurso emerge sempre que essa fronteira, efeito do simbdlico, esta
inoperante. De outra parte, com a fronteira inscrita, é possivel que se tome o dito

oracular como um dizer que, acima de tudo, pergunta.

Nesse sentido, quando dizemos que, nas psicoses, trata-se da
problematizacdo da instauracdo da fronteira sujeito/outro-Outro, proprio/alheio, por
efeito da verwerfung, estamos, ao mesmo tempo, sublinhando o carater de
excessiva permeabilidade ao discurso que dai decorre. Pois dizer que o sujeito
psicotico esta fora do discurso, que nenhuma estrutura discursiva vem socorré-lo em
seu desamparo, ndo € o mesmo que dizer que ele ndo é afetado pelo que se passa
no lago. O fora que Lacan ([1972] 2003) nos apresenta como dizendo respeito a
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psicose €, portanto, dificil de conceber. Intentemos: as psicoses correspondem a
uma posicao de exclusdo aos lagos sociais, porém, na medida em que se trata nela
de uma aderéncia macica ao universo do Outro, em tal posicdo subjetiva é-se
excessivamente permeavel aos discursos — mensagens que chegam de modo

direto, sem intermediacao simbdlica.

A retomada de Das unheimliche e de Die verneinung, junto a leitura
lacaniana, abre duas direcdes de reflexdo acerca do fora-do-discurso das psicoses.
A primeira direcao diz respeito a pensar a proximidade entre a operagédo que permite
a emergéncia da condicdo de pensar e 0 mecanismo situado na raiz da estrutura
paranoica. Este ponto foi, de diversas formas, abordado por Lacan, inclusive quando
ele afirma, como j& referimos, que o conhecimento é paranoico. As bases do
pensamento — lembremos — se constroem sobre uma operacdo de expulsdo de
significantes que situam o primeiro exterior ao corpo como maléfico. Ndo é esta
operacao que o psicotico tenta inscrever na construcdo do delirio? Delimitar o alheio,
nem que seja uma alteridade que encarne o mau? Em que pese a pertinéncia das
perguntas, ndo € esse o caminho que escolhemos tomar no tratamento de nosso

interrogante de pesquisa.

Tal proximidade entre a constituicdo primordial do Outro e a estrutura do
conhecimento nos interessa ha medida em que permite enunciar perguntas que
operam na direcdo inversa, ou seja, ao invés de versarem sobre uma possivel clinica
das psicoses, interrogam as possibilidades discursivas dos lagos sociais. Afinal, se,
como referimos anteriormente, no ideal cientifico, trata-se de varrer do mapa o
equivoco inerente a qualquer interpretacdo do mundo, desconsiderando a dimenséo
discursiva — produtora, portanto, de realidades — inerente ao conhecimento, o que se
passaria uma vez que o discurso gque responde a esse ideal tomasse por objeto de

estudo uma producéo oriunda do fora-do-discurso?

Abre-se aqui a direcdo de debate que situamos, desde o principio, como
nosso interrogante. Dissemos que o laco se faz possivel & medida que se opera uma
perda que funda o real. Num tempo mitico, o eu-prazer teria expulsado o0s
significantes do mal-estar, fundando um fora primordial eminentemente mau, para
mais adiante ter de se haver novamente com eles, na emergéncia do principio de
realidade. No psicético, a expulsdo primordial seria falha, e esses significantes
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primeiros do mal-estar, forcluidos, ndo podem ser encontrados no nivel em que a
expulséo primordial os situaria, qual seja, em um alheio, ainda que primitivo. Como
efeito disso teriamos a problematizacdo da fronteira que separa eu e néao-eu.
Noutras palavras, uma permeabilidade excessiva ao Outro: aquilo a que chamamos,

anteriormente, de universo ilimitado do Outro.

Desta feita, afirmar a posicdo psicética como estando fora-do-discurso €
apontar para sua exterioridade em relacdo a operacao da perda e ao mal-estar que
é seu efeito, ao mesmo tempo em que é sublinhar sua permeabilidade ilimitada ao
Outro. E considerar a tensdo inerente a instauracdo dos limites simbélicos que
inscrevem o préprio e o alheio e reconhecé-la como tarefa dificil da existéncia. E a
perspectiva da leitura lacaniana, ao situar a psicose em uma exterioridade ao campo
discursivo, interrogar os efeitos do encontro com a mesma para o campo cultural de

compartilhamento que os discursos criam.

O gque a escuta dessa posicdo de exterioridade e permeabilidade ao lago
social, que a psicose encarna, permitiria interrogar em torno da operacao que nele
se faz? O que um acolhimento dessa condi¢do psiquica permitiria indagar em torno
da operacdo estruturante do discurso universitario? A psicose, por sua posicao
estrangeira ao discurso e sua relacao intima com o ritmo do real (LACAN, [1932]
1987), quando tomada como objeto de estudo, ndo poderia incidir nas condicfes de
nomeacado do vivido e, portanto, nas possibilidades em jogo para a producédo do

conhecimento?

Ser4, no entanto, preciso acolher a alteridade que a psicose encarna dando
lugar a tensdo interminavel que subsiste nos limites do préprio e do alheio, o que
nao é, de modo algum, sem consequéncias, especialmente, no que diz respeito a
estrutura do discurso universitario. E, exatamente, esta perturbacdo nos limites da
propriedade que Ari faz ecoar em nossas escutas como pergunta. Afinal, de quem é
a fita? Que destino dar-lhe? Qual sua funcéo e para quem? O que entra ou ndo em

questao na definicdo desses limites?

Tais perguntas nédo sdo sem efeitos para a producdo do conhecimento

desdobrada naquela clinica-escola. Sao interrogantes que incidem sobre o “como”.
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Como se posicionar diante daquilo que se escuta; como operar diante disso que se

apresenta. Ao fim e ao cabo, trata-se de perguntas concernentes ao método.

Nessa direcdo, seria possivel afirmar que dar hospitalidade as psicoses pode
levar a efeitos de método? Acolher a diferenca constitutiva dos sujeitos estruturados
fora-do-discurso poderia produzir deslizamentos metodolégicos no interior de um

discurso universitario?>°

Nenhuma resposta € possivel, antes de situarmos de que se trata quando
dizemos acolhida e 0 que esta em causa quando invocamos a hospitalidade para

nomear essa possivel afetacéo entre um laco social e o fora-do-discurso.

*Nessa mesma direcdo — ainda que discutir as condicées de producéo da obra de Lacan n&o seja o
foco de nossa pesquisa — vale registrar algumas consideragfes sobre o percurso lacaniano de
producdo do conhecimento. O caso Aimée, abordado em sua tese de doutorado, viria, segundo a
intencionalidade lacaniana, colocar em questao a “cegueira secular” do “isento método da observacao
psiquiatrica” (LACAN, [1932] 1987, p.267). Nao teria sido a propria acolhida do fora-do-discurso, por
Lacan, o que incidiu decisivamente sobre o destino do saber que, desde sua posi¢do no discurso, o
psicanalista pode enunciar?
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3. ENTRE O PROPRIO E O ALHEIO

Se a hipbtese sobre os possiveis efeitos de método derivados do encontro
entre o fora-do-discurso das psicoses e o discurso universitario é pertinente, é
preciso dizer em que condicdes esses ocorreriam. Quais as condicbes de, no
encontro entre um pesquisador e o fora-do-discurso das psicoses, produzir-se uma
indagacdo em relagdo ao método? Dissemos que isso depende da constituicdo de
um espaco de acolhimento e propusemos que acolher a alteridade da psicose
implica dar lugar a tensdo subsistente no limiar entre o proprio e o alheio. Desde ai

se colheriam consequéncias. Alguns caminhos se abrem nesse sentido.

O primeiro diz respeito a narrar fragmentos desse espaco-tempo que
definimos como emergente da afetacdo entre o discurso e as psicoses. Outro nos
leva a privilegiar a apresentacao e articulacdo da trama conceitual a partir da qual
recorremos a noc¢ao de acolhimento, o que implica abordar no¢des conceituais nas
quais a tensdo subsistente entre o préprio e o alheio encontra lugar. Trata-se das
nocdes de transferéncia e testemunho, desde Freud e Lacan e de hospitalidade, a
partir de Derrida. H& ainda uma terceira via possivel, pela qual faremos coincidir
conceito e vivéncia, situando os lugares de seus entrelacamentos. Esta Ultima
demonstra toda a sua pertinéncia, ja que nossa interrogacdo reside, justamente,
nesse limiar pelo qual o real opera (ou nao) por dentro de um método. Este € o

destino de nosso texto a partir de agora.

Comecemos, entdo, por explicitar porqgue escolhemos dizer do encontro entre
psicose e discurso entrelacando as noc¢Oes de transferéncia, testemunho e
hospitalidade. Hospitalitas deriva do substantivo hospitalis, o qual tem sua origem no
termo hospes, a saber, aquele que recebe o outro. Derrida (2003, 2008) aborda o
tema remetendo-nos a questdo da linguagem e situando, a partir dela, duas
dimensdes da alteridade, que apresentaremos mais adiante. Aqui, queremos, como
comeco, ressaltar que o modo pelo qual o autor desdobra esta questdo nos permite
estabelecer um diadlogo, a nosso ver, bastante potente, com a psicandlise,
permitindo enunciar algo sobre as condigbes de compartilhamento de um vivido —

ainda que uma das posic¢des psiquicas envolvidas se conjugue fora-do-discurso.
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Assim, operar com a nocao de hospitalidade enquanto definidora do gesto de
dar lugar a diferenca em cena na estrutura psicotica exigiu adentrar um campo
conceitual estrangeiro a psicandlise, mas que, desde nossa perspectiva, guarda,
com esta, relacbes importantes no que diz respeito a sua estrutura discursiva e seus
efeitos de formulacdo. Neste esforco de tessitura entre campos conceituais
heterogéneos, o texto derridiano mostrou-se um hdspede/anfitrido por exceléncia,
mantendo sua posicao de alteridade e, ao mesmo tempo, acolhendo nosso percurso

pela psicanalise. O andamento da escrita dira se hossa impressao € verdadeira.

Além deste (des)encontro bem sucedido entre transferéncia, testemunho e
hospitalidade, had ainda outra razdo para termos escolhido esta via de trabalho.
Hospital e hospicio — como a prépria fonética e grafia das palavras ndo nos deixam
negar — inscrevem-se na série dos termos derivados do vocabulo hospitalis. Numa
reflexdo afeita ao campo do estrutural — que é a nossa — como poderiamos pensa-
lo? Tomando esta pista etimoldgica, nos vemos novamente diante da problematica
do enclausuramento da loucura e de como a produc¢éo do hospital psiquiatrico se fez
associada a um discurso de acolhida, protecédo, redencédo que, pela insercdo do
estrangeiro no campo do desvio a norma, ndo faz mais que ignorar a alteridade das

psicoses — como discutiremos mais adiante.

Desde nossa perspectiva, seguindo o percurso tedrico que realizamos,
optariamos por nomear este modo de guarida, produzido pela criacdo dos hospicios,
de maneira distinta. Porém, queiramos ou nado, essa contraditéria aproximacao ja
estd escrita na histéria e na lingua. Pois, se, desde nosso ponto de vista, na
internacdo dos loucos no espaco asilar, ndo se trata de nada que seja afeito a nogao

de hospitalidade tal qual a entendemos, é preciso que se diga por qué.

Sendo assim, nossa escolha conceitual nos permitird também refletir, ainda
neste terceiro capitulo, sobre a proposta de hospitalidade pela qual a loucura é
inscrita no campo da doenca mental, contrapondo-lhe a no¢do que construiremos
com Freud, Derrida e Lacan, a saber: a hospitalidade como posicao de afetacéo
entre o fora-do-discurso e o discurso. Aqui o desafio € articular a dimenséao estrutural
do debate a perspectiva sécio-histdrica, 0 que néo deixa de ser a continua corda
bamba de nosso texto.
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Vale lembrar, a esse respeito, que, se intentamos dizer de algo que se passa
no sujeito e nos lagos sociais e se estes, desde Lacan, sdo pensados pela via da
estrutura, € também certo que os mesmos ganham diversas formas e vestes ao
longo da histéria das culturas. Afinal, a maneira como 0s lugares e 0s espacos,
domésticos ou publicos, informais ou oficiais, historicamente, ordenam e moldam a
relacdo a alteridade e concorrem para sua acolhida, rejeicdo ou indiferenca é, para
nos, uma questdo de discurso. Todo espaco institucional € um territorio
discursivamente construido e, quando falamos de lugares e tempos, também nos

referimos ao universo estrutural do psiquismo.

Tomaremos entdo a psicose pelo estrangeiro que ronda a soleira de nosso
lago social, porquanto ndo compartilha da operacdo que inscreve essas moradas.
De imediato, colocaremos, lado a lado, transferéncia, resisténcia e testemunho — a
partir de Freud e Lacan — e hospitalidade — com Derrida —, como possiveis nomes do
espaco-tempo de tensdo entre o proprio e o alheio que se arma no encontro entre a
psicose e o discurso. Desde esta conjugacdo entre transferéncia, resisténcia,
testemunho e territério de hospitalidade, refletiremos sobre as condicdes de afetacéo

entre o fora-do-discurso e o lago social.

3.1 A TRANSFERENCIA

Como ndo poderia deixar de ser, é partindo da experiéncia freudiana que
abordaremos a questdo da transferéncia. Nas Conferéncias Introdutérias de
Psicanalise, momento em Freud dirige seu discurso a uma plateia de médicos, a fim
de introduzi-los no campo da psicanélise, podem-se entrever algumas das condi¢des
de emergéncia de certos achados clinicos seus. Dedicando-se, em cada
conferéncia, a um conceito fundamental — em uma espécie de elaboracéo de sintese
de percurso — Freud nos brinda com narrativas que versam sobre os modos pelos
guais 0s conceitos surgiram em seu caminho de pesquisa. Em tais conferéncias,

leem-se indicios da constru¢cdo de um método, além de inUmeras pistas sobre o que

85



esta em jogo quando se trata de acolher a alteridade.

Todos sabemos que Freud operou um deslocamento essencial concernente a
abordagem do sofrimento psiquico: da énfase no olhar como forma de acesso ao
sintoma, na busca de um substrato biologico visivel que sustente o enunciado do
conhecimento (modelo meédico), para a escuta como via régia de acesso as
formacdes sintomaticas, dando lugar a emergéncia de um saber em transferéncia.
Assim, desde Freud ([1915-1916] 2003), no que tange ao sofrimento psiquico, j& ndo
se trata mais de verificar a existéncia de um referente ultimo para o sintoma, através
de um olhar cheio de saber, mas de escutar a historia de sua constituicdo, na
parcialidade concernente a todo saber. O locus do saber migra da posicao do
especialista para o lugar daguele que lhe dirige seu discurso, mesmo que este ndo o
saiba.

Desde nossa perspectiva, seguindo Freud, esta seria uma das condi¢des de
toda a acolhida: a suspensdo do saber do especialista para que um outro saber
possa existir. E assim que a escuta se torna um operador metodolégico, trazendo
consigo seu aspecto estruturante, a saber, a transferéncia. Desde entdo, a
psicanalise emerge como uma praxis que busca criar condigbes para a escuta do
outro na transferéncia. Este “na” demonstra toda sua relevancia a medida que nos

remete, sem vacilar, as dimensdes de espaco e temporalidade.

A nocdao de transferéncia nasce, como operador teérico-metodoldgico, a partir
do encontro freudiano com uma estranha repeticdo. Uma alteridade insistente é

acolhida pelo psicanalista, conforme se |€é:

Mas se esse vinculo terno do paciente com o médico se repete de
maneira regular em cada novo caso; se uma e outra vez se
apresenta, nas condicdes mais desfavoraveis e originando mal-
entendidos diretamente grotescos [...]; se isso ocorre, temos que
abandonar sem duvida a ideia de uma contingéncia perturbadora e
reconhecer que se trata de um fenbmeno que estd na mais intima
relagdo com a natureza mesma da enfermidade (FREUD [1917]
2004, p. 402-3)%.

%Ppero si ese vinculo tierno del paciente con el médico se repite de manera regular con cada nuevo
caso; si una y otra vez se presenta, en las condiciones mas desfavorables y originando
malentendidos directamente grotescos, aun en la mujer ya anciana y respecto del hombre
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Dois pontos nos chamam atencdo nesta passagem freudiana. O primeiro
refere-se a atencdo, dispensada por Freud, a essa espécie de contingéncia
perturbadora da experiéncia. E como se nos dissesse que, num caminho de
pesquisa, ndo se trata de limpar o campo para tramitar mais tranquilamente por el;,
ao contrario, sera preciso tomar em consideracdo a perturbacdo, incluindo-a na
analise dos achados. Sera preciso acolher o que se apresenta como perturbador,
estranho, como algo constitutivo do caminho, e se perguntar sobre o que diz da
natureza da experiéncia na qual se esta imerso. Nesse interrogar-se, reside o

segundo ponto que queremos destacar:

Esclarecamo-nos isto: todo ser humano, por efeito conjugado de
suas disposi¢des inatas e dos influxos que recebe em sua infancia,
adquire uma especificidade determinada para o exercicio de sua vida
amorosa, ou seja, para as condicbes de amor que estabelecera e as
pulsGes que satisfara, assim como para as metas as que tera de
fixar-se. Isto tem como resultado, digamos assim, um cliché (ou
também varios) que se repete — é reimpresso — de maneira regular
na trajetoria da vida [...] (FREUD [1912] 2004, p. 97-8)%'.

A pergunta pelo carater perturbador de uma escuta leva Freud ([1912] 2004) a
formular a hipotese da transferéncia: algo da experiéncia psiquica do paciente salta,
de algum modo, em direcdo ao analista, a medida de sua disponibilidade de escuta.
Mas o que é transferido? Uma especificidade no modo de praticar a vida amorosa,
nos dird Freud ([1912] 2004), modo este que é constantemente reimpresso no
decorrer de uma existéncia. E Freud quem nos diz: trata-se ai de um fendmeno que
guarda intima relagdo com a natureza da posicdo psiquica do analisante, mas ao

qual o analista, enquanto incluido no campo das vivéncias transferenciais, esta

encanecido, aun alli donde a nuestro juicio ya no hay nada seductor; si tal ocurre, tenemos que
abandonar sin duda la idea de una contingencia perturbadora y reconocer que se trata de un
fendmeno que esta en la mas intima relacion con la naturaleza de la enfermedad misma (FREUD
[1917] 2004, p. 402-3).
*'Aclarémonos esto: todo ser humano, por efecto conjugado de sus disposiciones innatas y de los
influjos que recibe en su infancia, adquiere una especificidad determinada para el ejercicio de su vida
amorosa, 0 sea, para las condiciones de amor que establecera y las pulsiones que satisfara, asi
como para las metas que habra de fijarse. Esto da por resultado, digamos asi, un clisé (o también
varios) que se repite — es reimpreso — de manera regular en la trayectoria de la vida [...] (FREUD
[1912] 2004, p. 97-8).
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absolutamente concernido.

A respeito da transferéncia, Pommier (1997) refere que o mais central e, ao
mesmo tempo, mais simples é o fato de que algo esta pedindo para ser transferido
de um lugar para outro. Nesse sentido, a escolha do termo, na lingua alema, é
bastante bem sucedida. Hanns (1996), no livro Dicionario Comentado do Aleméo de
Freud, esclarece que o substantivo Ubertragung remete a um arco que mantém um
processo de ida e vinda, nas acepc¢des temporal, geografica ou de pessoa a pessoa.
Trata-se de uma imagem que remete a origem, percurso e destino, porém néo faz
apelo ao linear, afirmando-se em sua plasticidade e reversibilidade. Tudo se passa
como se Freud nos apontasse para a producdo de um particular espaco-tempo,
criado na relacdo ao outro no cerne da experiéncia analitica. Nesse entre que a
escuta do outro cria, as fronteiras psiquicas parecem afrouxar-se, tornando-se mais
permedveis a passagens: lugar de acolhimento, afetacbes entre 0o eu e 0 outro-

Outro, o intimo e o publico, o proprio e o alheio.

Quando Freud, por exemplo, convoca a modéstia do analista como para
adverti-lo a nao tomar pessoalmente o0s sentimentos que o paciente, em
transferéncia, Ihe endereca, parece-nos emblematico desse gesto de dar lugar ao
outro-Outro. A convocacdo amorosa em cena no lago transferencial, Freud responde
“‘isso diz e nao diz respeito a mim”, acolhendo a vulnerabilidade da fronteira entre o
proprio e o alheio ou, ainda, inscrevendo e suspendendo, simultaneamente, este

problematico e estruturante limite.

Nesse sentido, Lacan ([1964] 1998) sublinha que o ponto central relativo a
transferéncia diz respeito a peculiar inclusdo do analista na sua montagem, na
medida em que ndo se trata de incluir-se narcisicamente, mas de se deixar capturar
pelo lugar oferecido, preservando o ndo-saber como tempo operativo. Para Costa
(2008), a dificuldade dessa condicao, na qual o analista se deixa capturar, é aceitar
ser suporte de uma posicdo de ignorancia. Pois, dira Lacan ([1960-1961] 1992,
p.104), se Freud escolheu Edipo como a pedra fundamental da estrutura discursiva
que construiu foi porque “ele ndo sabia que tinha matado seu pai e dormia com sua
mae”. Ele ndo sabia que o que lhe parecia mais hostil e alheio, ndo era senéo,
absolutamente concernente a si proprio. E o ele ndo sabia o que esta no centro do
discurso freudiano que nomeia o inconsciente e, na fronteira nebulosa que delimita o
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proprio e o alheio, da lugar a transferéncia.

Esta espécie de cegueira sofrida e cometida que caracteriza a posi¢cdo de
ignoréncia nos remete a dimenséo paradoxal da transferéncia. Um tal laco, alerta-
nos Freud (FREUD, [1917] 2004, p. 405), possui dupla face. Ao mesmo tempo em
gue constitui ameaca ao processo analitico — uma vez que presentifica, na relacéo
ao analista, sentimentos e associacdes que podem obstaculizar o acesso ao
inconsciente —, € o instrumento que o viabiliza, pois é apenas dando lugar a
contingéncia perturbadora que nos cega que se pode entrever mais claramente. Dito
de outra maneira, a transferéncia possui uma dimenséo resistencial: faz muro,
embora permita também fazer furo. Leiamos Freud quando ele nos alerta para esta

especial dindmica da transferéncia:

A primeira vista, parece uma gigantesca desvantagem metodoldgica
da psicandlise que nela a transferéncia, comumente a mais poderosa
alavanca do éxito, se transforme no meio mais potente de
resisténcia. [...] (FREUD [1912] 2004, p. 99).%

Quando Lacan ([1954-55] 1985) trabalha esse ponto da obra freudiana, ele
nos diz que a resisténcia nada mais é do que “o estado atual de uma interpretagao
do sujeito”, “a maneira pela qual, num dado momento, o sujeito interpreta o ponto
em que ele esta” (LACAN ([1954-55] 1985, p. 287). Assinala que o analista, ao
nomear este fendmeno como resisténcia, cria um ponto ideal abstrato a partir
daquilo que ele imagina ser a interpretacdo a que o paciente deveria chegar. Como
se, desde o lugar do analista, se tratasse de mostrar ao sujeito uma verdade que
estaria 14, desde o principio, e a qual o paciente, por causa de sua particular posicao
resistencial, ndo teria acesso. Lacan ([1954-55] 1985, p. 287) é irdnico a esse
respeito, dizendo: “depois de criar uma abstracdo [0 conceito de resisténcia], vocés
dizem — é preciso fazer desaparecer esta abstracdo”. E continua: “existe apenas
uma resisténcia, € a resisténcia do analista. O analista resiste quando ndo entende

com o que ele tem de lidar.” Por essa via, novamente entra em jogo uma

%A primera vista, parece una gigantesca desventaja metddica del psicoandlisis que en él la
transferencia, de ordinario la més poderosa palanca del éxito, se mude en el medio mas potente de la
resistencia (FREUD [1912] 2004, p. 99).
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interrogacdo em torno dos limites do proprio e do alheio: de quem afinal é a

resisténcia?

E desse modo que, primeiro com Freud, depois com Lacan, a resisténcia
aparece como constitutiva da transferéncia e, consequentemente, relativa ao
espaco-tempo que se produz no lago entre analista e analisando. Nesse sentido,
nao se trataria de aniquilar o ponto resistencial de interpretacdo do sujeito sobre o
qual uma transferéncia vem dar noticias, mas de “ensinar o sujeito a nomear, a
articular, a fazer passar para a existéncia” isso “que esta para aquém da existéncia”
(LACAN (1954-55] 1985, p. 287). Nas palavras de Lacan:

(...) ndo se trata de reconhecer algo que estaria ai, ja dado, pronto
para ser coaptado. Ao nomeé-lo, 0 sujeito cria, faz surgir uma nova
presenca no mundo. Ele introduz a presenga como tal e, da mesma
feita, cava a auséncia como tal. E apenas neste nivel que a acéo de
interpretacdo é concebivel (LACAN ([1954-55] 1985, p. 287).

Nesse apontamento freudiano acerca da dimensdo resistencial inerente a
transferéncia e na subversdo lacaniana de que aquela opera sempre do lado do
analista, lemos um parentesco com o que dissemos acerca do laco social no
primeiro capitulo. Em referéncia a Freud, situamos o lagco ao outro como
possibilidade e impossibilidade de tratamento do mal estar na cultura. No que diz
respeito a transferéncia, como dispositivo de escuta do outro, parece que ela rearma
esse territdrio compartilhado no qual possivel e impossivel incidem, a par e passo,
pedindo passagem.

Desde esta perspectiva, uma escuta dependeria da disponibilidade de dar
lugar a alteridade no discurso, de possibilitar passagem ao estranho, justamente
onde ele ultrapassa, incessantemente, a definicAo que se poderia fazer dele. Na
perspectiva que acabamos de abrir, trata-se de dar hospitalidade ao outro,

exatamente ali onde o recebo para além da capacidade do eu.
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3.1.1 Transferéncia nas psicoses

Adentrando um tanto mais o campo que nos diz respeito, € chegado o
momento de nos perguntarmos das possibilidades de afetagcdo entre o fora-do-
discurso das psicoses e o discurso, via laco transferencial. Se, por estrutura, na

psicose, ndo se acede ao discurso, como pensar o0 espaco-tempo da transferéncia?

O proprio Freud ja havia enunciado sua desconfianca em relacdo a
possibilidade da instauracdo da transferéncia nas psicoses, nomeadas por ele como
neuroses narcisicas em distingdo as neuroses de transferéncia — histeria e neurose
obsessiva. O psicanalista define como indiferenca a relagdo ao outro em cena
desde essa posicao subjetiva — “rechacam o médico, ndo com hostilidade, sendo
com indiferenca” ¥ (FREUD [1917] 2004, p. 406) —, afirmando ser vdo o esforco

terapéutico da psicanalise na abordagem dos padecimentos dela oriundos.

As neuroses narcisicas dificilmente podem ser acometidas mediante
a técnica que nos foi de utilidade nas neuroses de transferéncia. Em
breve os senhores saberdo por qué. Com elas, o que sempre
acontece é, ap6s avancarmos uma curta distancia, depararmos
com um muro que nos forca a parar. Nas neuroses de
transferéncia, como sabem, também nos defrontamos com barreiras
de resisténcia, mas conseguimos demoli-las, parte por parte. Nas
neuroses narcisicas, a resisténcia € intransponivel; quando muito,
somos capazes de lancar um olhar perscrutador por cima do topo do
muro e divisar o que se esta passando no outro lado (FREUD, [1916-
17] 2004, p. 384-5)%.

Assim, Freud ([1912] 2004, p. 104) nos aponta um horizonte (im)possivel de
transferéncia nas psicoses, também, ao enunciar que, na paranoia, “a capacidade

de transferir se torna essencialmente negativa”, de modo que o trabalho analitico

*Rechazan al médico, no con hostilidad, sino con indiferencia (FREUD [1917] 2004, p. 406).
0 Las neurosis narcisistas son apenas abordables con la técnica que nos ha servido en el caso de
las neurosis de transferencia. Pronto sabran la razén. Siempre nos ocurre que tras un breve avance
tropezamos con un muro que nos detiene. Como ya saben, también en las neurosis de transferencia
tropezamos en barreras parecidas que oponia la resistencia, pero pudimos desmontarlas pieza por
pieza. En las neurosis narcisistas la resistencia es insuperable; a lo sumo, podemos arrojar una
mirada curiosa por encima de ese muro para atisbar lo que ocurre del otro lado (FREUD, [1916-17]
2004, p. 384-5).
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ndo encontra as condi¢cdes de se desenrolar. Se os individuos acometidos pelas
“neuroses narcisicas nao tém nenhuma capacidade de transferéncia ou apenas uns
restos insuficientes dela” ** (FREUD [1917] 2004, p. 406), se edificaria ai um muro
intransponivel para a escuta? De que forma garantir acolhimento, ali onde o muro da

resisténcia é tal que — como sublinhou Freud — barra as passagens?

Lembremos Schreber e as irmas Papin, que tiveram de se haver com um
Outro absoluto: testemunho macigco da paridade, que demonstra toda sua poténcia
na paranoia. Seja através dos duplos que organizam a circula¢do do sujeito, seja na
luta mortal instalada entre o0 eu e o outro, ou ainda na montagem delirante que nao
admite uma légica que ndo seja a de um binarismo extremado, a paridade ali insiste.
Num universo atormentado pelo ilimitado, que padece dos efeitos da auséncia de
um anteparo, quais as condi¢cdes de se instaurar um espaco-tempo possivel de

transferéncia?

Para Pommier (1997), numa referéncia ao campo lacaniano, o fenbmeno da
transferéncia é algo que diz respeito a todos aqueles que habitam a linguagem. As
psicoses, a seu turno, se incluiriam nessa realidade desde uma particular posicao, a
saber, como ja dissemos com Lacan, a de serem habitados e pouco habitantes dela.
Ser mais habitado que habitante da linguagem € uma condicdo que diz respeito a
todos, em qualquer estrutura psiquica; contudo, a experiéncia subjetiva das psicoses
radicaliza essa condicdo. O gozo do Outro encontra ai sua conjuntura absoluta,
enquanto ndo se arma alguma possibilidade de parcializa-lo.

Pommier (1997) nos propde, entdo, que, na escuta do fora-do-discurso das
psicoses, 0 que pediria passagem, demandando transferéncia, seria a pulsdo de
morte. Enquanto na neurose a simbolizacdo permite aceder a perda, inscrevendo a
separacdo do Outro e libertando a agressividade da captura especular; nas
psicoses, a agressividade encontraria dificuldades para desembocar no ponto em
que seria possivel simbolizar a perda, de modo que se permaneceria no beco sem

saida da relag&o narcisica.

Sousa (2006), num belissimo ensaio, fala-nos dessa experiéncia fragil dos

contornos do eu que, como defesa a diluicho no Outro, por vezes, nos joga na

! “Neurosis narcisistas no tienen ninguna capacidad de transferencia o solo unos restos insuficientes
de ella” (FREUD [1917] 2004, p. 406).
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agressividade do duplo. A operacdo matematica que figuraria esse empuxo a
sintese com o outro, essa vontade de extincdo da diferenca, esse horror ao resto,
seria do tipo 1-1 = zero. Para dizer disso, 0 autor recorre a um conto de Jack
London, “A Sombra e o Brilho” (2002), no qual se desdobra uma luta mortal entre
dois personagens idénticos, ndo fosse a diferenca de suas cores. Essa pequena
diferenca crémica funcionava como dobradica, um ponto de passagem entre
existéncias aprisionadas na captura do espelho. Também como dobradica, a
presenca de um amigo da dupla — quem narra o texto — lancando-se a empreitada

de apartar a agonica rivalidade. Nesse entremeio, o narrador desesperado.

“Os monocromos psiquicos — afirma Sousa (2006, p. 84) — funcionam como
manchas que tentam encobrir um pouco os buracos”. O problema, refere o autor, €,
no fim das contas, sempre o da distingdo. O que nos interessa, acrescenta, Sao 0s
transitos, as passagens “do dia para a noite, do eu para o Outro” (SOUSA, 2006,
p.81). Transitos que ensaiamos no acompanhamento clinico de alguns sujeitos e
que contamos ao longo de nosso texto. Passagens dificeis de tramitar quando se
trata das psicoses.

Pois, se o fendmeno da transferéncia concerne a todos aqueles atravessados
pela linguagem, € preciso dizer que ndo é um caminho natural que todas as
transferéncias, inclusive as engendradas desde o fora-do-discurso, encontrem
territorio de acolhimento. Como ja dissemos, a histéria registra que o encontro com a
dispersédo da pulséo de morte e com os duplos mortais que ele evoca pode levar ao
recrudescimento dos muros da indiferenca. Seja pela edificacdo da clausura, seja
pela veiculacdo de um conhecimento isolado de sua responsabilidade de producéo
discursiva, os muros se edificam e encontram funcéo social. E, justamente, porque

se trata de uma logica que encontra funcdo, escapar a ela néo é tarefa facil.

No que diz respeito a Lacan, o psicanalista tomou para si uma heranca de
Freud: ao conferir centralidade ao testemunho, como possibilidade clinica nas
psicoses, apontou-nos algum horizonte a contornar um oceano de impossiveis. Na
escuta de uma existéncia aniquilada pelo sofrimento psicético, Lacan aconselha a
nao retroceder diante da presenca estrangeira da pulsdo de morte, presa na captura
especular. Tomando a direcao deste horizonte, o psicanalista escutou, ao longo de
varios anos de trabalho, os testemunhos de sujeitos psicéticos, através de
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apresentacdes psicanaliticas de pacientes, incluindo no territério de escuta a
singularidade de um espaco publico de ensino. Seu lugar, nesse espaco clinico-

publico de transmisséo, seria o de secretario.

A expressao “secretario do alienado”, empregada no passado “para censurar
a impoténcia dos alienistas” (LACAN [1955-1956] 2002, p. 235) no trato com a
loucura, desde Lacan passa a ser tomada como um norteador metodoldgico do fazer
clinico. Na experiéncia clinica com a psicose, seria preciso tomar essa suposta
impoténcia como possibilidade de trabalho. Novamente, a contingéncia perturbadora
ganha estatuto de método. Assim, trata-se de tomar ao pé da letra o termo
secretario, escutando o sujeito e sua construgao “delirante”, deixando-se ser guiado

por ele, ao invés de, desde um lugar de saber, pér-se a classificar fenébmenos.

Lacan ([1955-1956] 2002) refere que, com a escrita de suas Memorias,
Schreber conferiu ao seu testemunho um relevo essencial, uma vez que convocou a
comunidade médica a Ié-lo, a acolher suas letras, a reconhecer alguma verdade no
gue dizia. Assim, embora Freud ([1911] 2004) ndo tenha afirmado o valor da escuta
no campo acidentado do sofrimento psicético, ele levou as Ultimas consequéncias o
pedido que leu nos escritos de Schreber, cogitando que talvez houvesse mais
verdade no delirio do jurista do que em sua propria teoria. Em suas palavras: “o que
nds consideramos producdo patoldgica, a formacéo delirante, é, na realidade, a
tentativa de restabelecimento, a reconstrugéo”? (FREUD [1910-1911] 2004, p.65).

Escutar a psicose, na transferéncia que ela territorializa, é entdo secretariar
um testemunho. Este Ultimo, conforme evoca Lacan, diz respeito aos efeitos
subjetivos de fazer passar uma histéria adiante. L4 onde o abismo temporal da
irrupcdo do real, ndo espera nada nem da palavra nem do sujeito, o analista
responderia com sua presenca. O “delirante”, ao contar sua histéria, da testemunho
de seu padecimento, e 0 analista secretaria a emergéncia dessa producao. Trata-se
de ser uma presenca capaz de suportar a escuta do fora-do-discurso, que carrega
um excesso proprio ao que Freud estabeleceu como sendo da ordem do trauma e
gue Lacan situa pelo real — a pulsdo de morte. Trata-se, em Uultima instancia, de

suportar a transferéncia da pulsédo de morte: dimensao absoluta do Outro.

*’lo que nosotros consideramos la produccién patolégica, la formacion delirante, es, en realidad, el
intento de restablecimiento, la reconstruccién.
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O conceito de trauma como vivéncia transbordante, ferida na memoria,
emerge do trabalho freudiano com as neuroses de guerra. Os sonhos de repeticéo
da cena traumatica, recorrentes em sujeitos egressos da frente de batalha, levam
Freud ([1920] 2004) a postular que ha uma pulsdo mais originaria, mais elementar,
situada para além da busca de constancia instaurada pelo principio do prazer. Trata-
se da pulsédo de morte, pulsdo desligada do sentido, que irrompia abismos
narrativos, desnudando a impossibilidade de um discurso que tentasse dizer do
horror da guerra. A esse respeito, Seligmann-Silva (2002) nos convida a ler o
testemunho de Elie Wiesel sobre a Shoah: “eu ndo contei algo do meu passado para
que vocés o conhecam, mas sim para que Vvocés saibam que vocés nunca o
conhecerao” (WIESEL, apud SELIGMANN-SILVA 2002, p. 79).

Lacan ([1955-56] 2002), ao fazer mencéao a escuta do testemunho, atenta-nos
para o fato de que um trabalho possivel com as psicoses implica seguir essa mesma
via. Longe de produzir alguma compreensao sobre o que se escuta, seria preciso

dar lugar ao incompreensivel.

O progresso maior da psiquiatria, desde a introducdo desse
movimento de investigacdo que se chama psicanalise, consistiu em
restituir o sentido na cadeia dos fendmenos. Isso nédo é falso em si.
Porém, o que é falso, é conceber que o sentido de que se trata é
aquele que se compreende. [...] Compreender os doentes [é uma]
pura miragem [...] A compreensdo sO é evocada como uma relagédo
sempre no limite. Desde que dela nos aproximamos, ela é, a rigor,
inapreensivel (LACAN [1955-56] 2002, p. 14-5).

A compreensdo do analista apontaria, justamente, para uma posicao de
detentor do saber, posicdo perigosa, na medida em que suspende a parcialidade do
lado do analista, colocando-o no lugar de Outro absoluto. Os efeitos da presenca
absoluta do Outro que atormenta 0 sujeito na psicose sO se incrementa pela
colocacdo em cena da compreensédo, da explicacdo, do saber do especialista. Em
contrapartida, o lugar de secretario, de testemunha, nutre-se, por outro lado, da
atualizacao do parcial, do ndo-todo, da sustentacdo da perda fundadora — ainda que
ela ndo possa ter inscricdo do lado do sujeito.

Desse modo, néo se trataria de compreender, buscando acomodar o que se

escuta numa rede de sentidos familiares; mas, antes, de dar passagem a producéao,
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permitir que a histéria siga adiante na sua estranheza e incompreensibilidade,
reconhecendo ali uma verdade. Seria isso suficiente para dar lugar a essa
perturbacdo que emerge, absoluta, pelo encontro com as producfes das psicoses
na tangente dos lacos sociais? O que nos assegura escapar ao risco da caridade, da

idealizacdo objetificante, ou da simples assimilagcdo do outro?

3.1.2 Fragmentos do fora: do shopping Center ao centro da cidade

Saber orientar-se numa cidade néo significa muito.
No entanto, perder-se numa cidade, como alguém
se perde numa floresta, requer instrugdo. Nesse
caso, o nome das ruas deve soar para aguele que
se perde como o estalar do graveto seco a ser
pisado, e as vielas do centro da cidade devem
refletir as horas do dia tdo nitidamente como um
desfiladeiro.

Walter Benjamin, Infancia em Berlim.

Amanda, nos ultimos tempos, quase nao saia de casa, quase nao falava com
ninguém, quase ndo se beneficiava do tratamento que seguia no CAPS. Das
atividades de terapia ocupacional, desistiu-se — “ela ficava muito agitada”. Da escola,
ja se havia desistido ha anos, por aconselhamento da professora que ndo via
resultados positivos em sua permanéncia ali. Com a familiaridade da cidade natal
também ja ndo podia contar, era preciso viver na capital para realizar o tratamento.
Podia contar com a dedicacéo fervorosa da méae, € bem verdade, mas também é
certo que isso nao lhe ajudava muito ultrapassar “os quases” da vida. Quem sabe
um acompanhante terapéutico (at), a fim de realizar com Amanda os “trabalhinhos”,

que ela ja ndo suportava fazer na oficina, em casa? Assim se fez o pedido para
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acompanhar Amanda, o que acolhemos — em uma altura do percurso em que

também se tratava de ensaiar um primeiro passo™.

A historia de Amanda, contada pela mae, condensava sua amplitude de vinte
€ poucos anos em uma unica e violenta cena. A menina, entdo com quatorze anos,
€ encontrada caida ao lado da casa, toda ensanguentada, sem conseguir contar
nada do que se passou. A mde constréi a hipotese de que houve um estupro,
levantando suspeita sobre homens que trabalhavam em uma construcédo perto da
casa. Depois disso, que parece ter sido uma primeira menstruacdo, todos o0s
periodos menstruais de Amanda foram acompanhados de crises mais ou menos
agudas. A mée lembrava as crises como momentos em que a filha negava-se a
tudo, era violenta — a ponto de ameacar os irmaos com faca — e, frequentemente,

fugia de casa.

J4& morando em Porto Alegre, entdo com dezessete anos, as crises
configuravam fugas ao centro da cidade, lugar que |Ihe fascinava. Adorava — contou
a terapeuta — “as bonecas” (manequins) das vitrines, podendo ficar horas trocando
olhares com elas. Foi encontrada, na ocasido de uma destas fugas, caida no chao,
muda, ensanguentada e magra — imagem que remete a narrativa da mae sobre o
momento primeiro de desorganizacéo psiquica. Quanto a hipétese sobre o ocorrido,
de parte da méae, trata-se do mesmo: 0 sangue, real do corpo que daria quica
noticias da diferenca sexual, s6 podia ser significado como violéncia. A diferenca

era, para a mae, um estupro.

*Essa experiéncia aconteceu em nosso primeiro estagio académico, ha cerca de onze anos, sendo
também o primeiro momento clinico do qual participamos. A convocacdo a reescrever aqui tal
passagem do percurso apareceu, tardiamente, no momento mesmo de finalizar a producdo da tese.
Na busca de um poligrafo, guardado em um bad, eis que o trabalho escrito em 2001 salta aos olhos —
“Acompanhamento Terapéutico: abrindo caminhos para acompanhante e acompanhada” — e pede
para ser lido. Estranhamento e comoc¢do seguem-se a leitura do primeiro paragrafo do texto, que
reproduzimos agora. “Ao escrever as primeiras frases sobre o acompanhamento terapéutico, na
tentativa de transmitir os momentos que me pareciam mais importantes durante os atendimentos,
senti-me insatisfeita @ um pouco angustiada. Insatisfeita, pois hada do que eu escrevia conseguia dar
conta de expressar as experiéncias que tinhamos tido. Minhas frases s6 diziam de um amontoado de
fatos, eram insuficientes para representar a riqueza das cenas que aconteceram no
acompanhamento terapéutico. Tive de me acostumar com a limitacdo das palavras, afinal elas ndo
tinham o dever de refletir o que s6 a vivéncia, ela mesma, explicaria. Angustiada, pois, do que eu
escrevia, 0 que mais se aproximava do que tinha se passado durante o trabalho dizia muito de mim.
Assim, adiei por algum tempo o0 momento de escrever essa histéria [...] recorte de uma experiéncia
que vem nos confrontar com os limites do nosso discurso” (Fragmento da introducdo do trabalho
apresentado ao final do estadgio mencionado, 2001).
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Depois de ouvir sobre tantas fugas ao centro, éramos so interrogacao sobre a
ligacdo de Amanda com aquele lugar, que nos parecia, a primeira vista, tdo pouco
atrativo, além de bastante turbulento. Apds longos momentos de trabalho dentro de
casa — quando, mais do que fazer os “trabalhinhos” recomendados, experimentamos
a densidade viscosa de habitar um lugar de captura no gozo do Outro —, Amanda
pode enunciar um pedido: ela queria ir ao centro de Porto Alegre. Em supervisao
com a equipe do CAPS, foi abordada a questdo de se tratar de um lugar
desprotegido, que daria muitas oportunidades de fuga, podendo levar Amanda a
uma nova crise. Sugeriu-se, para uma primeira saida, um lugar que, assim como o
centro, tinha lancherias, lojas e bastante circulagcdo de pessoas: o shopping center.

Na época, a contraposta nem nos parecia tdo absurda.

Chegando ao shopping, acompanhante e acompanhada vao direto a praca de
alimentacdo®, por escolha de Amanda, que se dirige ao primeiro restaurante. O

seguimento da cena foi registrado, na ocasido, da seguinte forma:

Perguntei se ela ndo gostaria de olhar outros restaurantes da praca.
Ela disse que ndo e acrescentou: “tu vai comer bolo também, né?”.
Eu, sem nem pensar no que realmente estava com vontade de
comer, concordei. La estavamos noés, na hora do almogo, quando
para mim qualquer comida seria melhor do que um doce, cada uma
com sua fatia de bolo de chocolate. Naquele momento do pedido do
bolo, o que me habitava era a vontade de Amanda. Nao sei explicar
como aconteceu a decisdo de comer o bolo junto com ela, mas ali
estavamos meio misturadas, acompanhante e acompanhada®.

E possivel lembrar ainda hoje que, ao contar esse fragmento do trabalho para
a equipe do CAPS, um médico apressou-se em nos alertar: “cuidado com a
contratransferéncia”. De nossa parte, confiamos no dizer de uma colega, que
realizava acompanhamento terapéutico em outro servico de saude mental da cidade

e a qual encontravamos, semanalmente, na supervisdo académica do trabalho. A

* O recorte de experiéncia clinica que descrevemos neste momento do texto também foi trabalhado
na tese de doutorado intitulada Vertigens de uma psicandlise a céu aberto — a cidade: contribuicbes
do acompanhamento terapéutico a clinica na Reforma Psiquiatrica, cuja autora, Analice Palombini,
era supervisora de nosso trabalho na ocasido.
** Fragmento do trabalho de estagio onde atuamos como acompanhante terapéutica em 2001. H&
outros fragmentos deste mesmo texto ao longo deste capitulo.
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palavra “acompanhar”’ — conta ela, arrebatada pelo achado®® — tem origem no latim,
sendo formada pelos elementos cum, que significa comer e panis, que quer dizer

pao. Assim, acompanhar, de algum modo, tem a ver com comer do mesmo péo.

A cena do bolo de chocolate — em que se dividiu 0 mesmo péo — foi lembrada
por Amanda nos acompanhamentos que se seguiram e também em suas sessdes
com os profissionais do CAPS. Menos boneca, mais gente, ela reiterava aonde
queria ir. Nos celebrdvamos a mudanca e encontrdvamos razoes fortes para bancar,

diante da equipe do servico, o tao polémico e esperado passeio ao centro.

O fato é que hoje, nossa hesitacdo diante do convite do outro, segue
produzindo efeitos de interrogacdo. E certo que ndo fomos embora, ao contrario,
permanecemos e oferecemos algo em troca. Irbnica troca pela qual substituimos o
centro da cidade — a Rua da Praia — pelo centro das compras — o Shopping Center
Praia de Belas. Surpreendente repeticdo, na qual titubeamos diante da verdade
perturbadora: justamente ali onde algo aparece como intramitavel para um sujeito,
impossivel de transitar, € que se torna necessario acompanha-lo. Tal como com Ari,
no acompanhamento da producdo de sua outra escrita, ainda que, para ele, de
saida e sempre, “a caneta escreve e a letra mata”. Inusitado, por fim, o reencontro
com um impasse emergente na tensao entre dois centros distintos: as paredes da

propriedade e o céu aberto da alteridade.

Relendo linhas, tdo estranhas e familiares, distantes e proximas, uma
interrogacdo se renova: o shopping oferecia amparo para quem? Que protecao se
condensa nas paredes de um shopping center? Amanda nos mostra um caminho

possivel de resposta.

Na semana seguinte, chego a casa de Amanda e a encontro muito
bem vestida, com blazer e calg¢a social que pareciam ser de sua méae.
Dona Marilia diz que a filha arrumou-se sozinha, inclusive penteou-se
0 cabelo, o que sempre era feito pela mae. A mée se oferece para
prender melhor o passador de cabelo e ela diz que ndo. “Yamo pro
centro” — anuncia Amanda. Surpresa, comento que nao me

% O achado é proveniente da leitura do livio Etica e técnica no acompanhamento terapéutico:
andancas com Dom Quixote e Sancho Panga, de Kleber Duarte Barretto, 2. Ed, Sdo Paulo,
Unimarco, 2000 — obra que é parada obrigatéria para aqueles que se aventuram pela clinica
itinerante do Acompanhamento Terapéutico.
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lembrava de termos combinado ser aquele o dia do passeio. Ela ri.
Eu digo: “entdo vamos!”. Afinal, ja estava mais do que na hora de
acolher aquele pedido. [...] Amanda conhecia o Centro melhor do que
eu e foi me guiando até a loja em que pretendia ver as bonecas da
vitrine. No caminho, ia recolhendo todos os panfletos oferecidos,
respondia aos ambulantes que ofereciam promocdes de fotografia e
de cortes de cabelo. Tudo o que as pessoas, geralmente, ignoram,
guando, apressadas, passam pelo centro, prendia a atencdo de
Amanda. [...] Quando finalmente chegamos a tal loja das bonecas,
Amanda fixa o olhar em duas manequins, especialmente. Uma
estava vestida de noiva, a outra, vestida de gravida.

O acompanhamento terapéutico, refere Palombini (2009), tem por objetivo
acompanhar 0s sujeitos nos seus espaco-tempos cotidianos, de modo que se
facilitem a circulacdo pela cidade e a construcdo de redes sociais, operando a
desinstitucionalizacdo da loucura na afirmacdo do direito da diferenca habitar a
cidade. Frequentemente € um trabalho demandado em situacbes de isolamento
social, quando o sujeito padece de uma existéncia confinada, seja na propria casa,
seja em instituicbes asilares — o que era uma realidade para Amanda. Nessas
situacdes, € comum que o acompanhamento terapéutico comece por abrir espacgos
no interior das moradas, para posteriormente, ganhar a rua — momento que se faz
presente desde o principio, ainda que no horizonte. Por outro lado, a casa, ou
mesmo o hospicio, sdo repletos de pedacos e marcas do espaco urbano, seja nos
objetos que contém, seja na luz que entra pelas magras aberturas das portas e

janelas que se puder suportar (PALOMBINI, 2009).

Em referéncia ao titulo de um dos primeiros livros publicados sobre a
experiéncia do acompanhamento terapéutico no Brasil — Crise e Cidade (1997) —,
Palombini (2009) afirma que, na clinica do AT, a cidade, em sua fragmentacao e
polifonia, comparece com forca. Deixar-se tomar pelo acaso, pelo inusitado, pela
errancia a que a psicose convoca, nas andancas pela cidade, reinscreve — por que
nao dizer? — a associacao livre inventada por Freud, agora no andar pelas ruas, no

habitar do espaco publico.

No encontro com a rua, a clinica desacomoda-se. O termo “crise”,
assim, compondo com “cidade” o titulo, pode ser referido tanto ao
desmoronar de uma subjetividade, requerendo acompanhamento
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para que possa colher, junto aos elementos do urbano, modos

inéditos com que se fazer novos contornos, quanto a
desestabilizacdo dos saberes instituidos, aos quais o AT, tocado pela
cidade, jA ndo pode mais recorrer sem que neles se produzam
transformac8es (PALOMBINI, 2007, p. 181).

Honestamente, podemos dizer que a ida ao shopping servia de protecéo para
nés, da equipe do CAPS, mais do que para Amanda. Tratava-se de evitar a crise
das certezas do saber, mais do que da subjetividade do acompanhado. E nesse
sentido que o acompanhamento terapéutico € mais que uma proposta de tratamento
possivel das psicoses ou de desinstitucionalizagdo das pessoas. E uma vivéncia que
abre espaco para a pergunta sobre os efeitos do encontro entre o fora-do-discurso e
o laco social, recolocando a questdo do lado deste, cuja estrutura orienta o

clinico/pesquisador que se lanca a experiéncia.

A estada no ambiente sitiado do shopping center deu lugar ao inusitado
encontro entre o proprio e o alheio, em continuidade, no duplo bolo de chocolate.
Um encontro emergente justo no templo do consumo, onde a captura do alheio nao
cansa de determinar a ilusdo da propriedade. O que narramos aqui diz de um
deslocamento da clinica que pode ou nao ter como efeito a producdo de novas
formas de habitar o espaco publico. Formas que resistam a ldgica instituida, pela
qual o valor de uso dos espacos da cidade é capturado num “lagco” social que

privilegia o apego ao consumo, numa velocidade sem precedentes.

A relacdo do acompanhamento terapéutico com a cidade foi figurada pelo
grupo de pesquisa que integravamos, na ocasiao da apresentacdo de um trabalho
académico, através do desenho de um corpo delimitado pelo espaco urbano, de
modo que o contorno da pele era dado pelas ruas da cidade, e estas, preenchidas
pelo corpo desenhado. A imagem, bela, nos diz dessa afetacdo mutua ali onde
interior e exterior se confundem, produzindo novos contornos tanto para a cidade

guanto para o sujeito.

Essa producdo coletiva ficou adormecida na memodria até o momento de
retomarmos nossas reflexdes sobre a especificidade de uma clinica que se interroga
no limiar do proprio e do alheio. O AT, por sua vez, pode encontrar na alteridade do
espacgo publico da cidade, a possibilidade de uma experiéncia mais hospitaleira a
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esse impasse constitutivo da existéncia. Sujeitos se desenhando na materialidade
simbdlica da cidade. Cidades se redesenhando nas andancgas dos sujeitos. Pois, se
0s tracos do arquiteto constroem a cidade avido, as asas do governo, a veloz cidade
ausente de esquinas, de encontros, os tracos do acompanhamento terapéutico
podem recorrer a outras formas de construcdo do tempo-espago, tal como nos
convidou Benjamin (1995).

Sob o céu aberto da cidade, a clinica do AT nos colocou uma condi¢éo: a
disponibilidade ao encontro com o outro, como duplo, como desconhecido e como
absolutamente inesperado. Hospitalidade oferecida a tensdo adensadora do limiar
do proprio e do alheio, nos desfiladeiros das ruas de um centro da cidade, espaco

publico, morada do Outro.

3.2 A HOSPITALIDADE

Tal qual enunciada por Derrida (2003), a nocao de hospitalidade também nos
fala, como na transferéncia, dos possiveis e impossiveis na produ¢édo de um espaco-
tempo de passagens no limiar do préprio e do alheio. Desse modo, recorremos ao
texto derridiano ali onde ele nos permite aproximar transferéncia e hospitalidade,
para refletirmos sobre as condi¢cdes de acolhimento da transferéncia nas psicoses.
Vale ressaltar que a obra derridiana € vasta e complexa e que, portanto, ndo temos
e nem poderiamos ter a ambicdo de aborda-la, em toda sua amplitude, por
referéncia a psicandlise de Freud e Lacan. Isto resultaria em outro trabalho, que néo

se inclui no marco aqui delimitado para encaminhar nossas perguntas de pesquisa.

O Derrida a que convocamos limita-se a dois momentos de producao, a
saber, os livros Anne Dufourmantelle convida Jacques Derrida a falar da
hospitalidade(2003) e Adeus a Emmanuel Lévinas ([1997] 2008). Nestes, o autor se
empenha em designar os lugares da hospitalidade entre a ética, a politica e o direito,
abordando as relagdes entre uma ética e uma politica da hospitalidade. Partindo

desse recorte, construiremos uma interlocucdo entre a nocdo derridiana de
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hospitalidade e o acolhimento da transferéncia da pulséo de morte através da

escuta/acompanhamento de um testemunho.

Para Derrida (2003), a hospitalidade nos acena desde duas perspectivas
indissociaveis e inconciliaveis. Em uma delas, ha pacto, a partir do qual estariam em
jogo leis da hospitalidade; noutra, trata-se de um territério fora de qualquer pacto®’.
Estas duas dimensdes do acolhimento ao outro aparecem nas perguntas ao leitor,
enderecadas como segue abaixo.

A hospitalidade consiste em interrogar quem chega? Ela comeca
pela questdo enderegcada a quem vem [...]: como te chamas? [...] Ou
serd que a hospitalidade comeca pela acolhida inquestionavel, num
duplo apagamento, o apagamento da questdo e do nome? E mais
justo e mais amavel perguntar ou nao perguntar? chamar pelo nome
ou sem o nome? dar ou aprender um nome ja dado? Oferece-se
hospitalidade a um sujeito? a um sujeito identificavel pelo nome? a
um sujeito de direito? Ou a hospitalidade se torna, se da ao outro
antes que ele se identifique, antes mesmo que ele esteja (posto ou
suposto como tal) sujeito, sujeito de direito e sujeito nominavel por
seu nome de familia, etc.? (DERRIDA, 2003, p. 27).

A condicdo da hospitalidade, na perspectiva politica, seria a de que 0 outro
nao chegasse anbnimo, mas se apresentasse pelo nome. Somente assim ele teria
direito a hospitalidade. Trata-se ai de apresentar-se a partir de sua origem, sua
filiacdo, pois “um nome préprio ndo é nunca puramente individual” (DERRIDA, 2003,
p.23). O outro é aqui um estrangeiro, uma alteridade nomeavel, capaz de

compartilhar o cédigo que inscreve um coletivo.

A diferenca entre o estrangeiro e o outro absoluto é a de que, para receber o
primeiro, comecga-se por perguntar seu nome, enquanto que o ultimo é aquele que
coloca em questdo a possibilidade do nome. Estamos, nessa segunda via, diante da
dimenséo incondicional da hospitalidade, a qual se desvincula de qualquer tipo de

regramento politico ou juridico. “A hospitalidade ndo se institui por dever” — afirma

“Grassi (2011) coloca que a hospitalidade real ou condicional remonta ao mundo helénico,
aparecendo entre os séculos VIl e V A.C. ligada essencialmente ao status da polis e servindo a
regramentos sociais e politicos. A hospitalidade incondicional, por sua vez, tem uma origem homérica
e, posteriormente, biblica, animando os mitos estruturantes dos textos do inicio da civilizacéo.
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Derrida (2003, p.73). Assim, na perspectiva dessa hospitalidade absoluta, romper-
se-ia com o direito ou dever de guarida.

A hospitalidade absoluta exige que eu abra minha casa e néo
apenas ofereca ao estrangeiro (provido de um nome de familia, de
um estatuto social de estrangeiro, etc.), mas ao outro absoluto,
desconhecido, anénimo, que eu lhe ceda lugar, que eu o deixe vir,
gue o deixe chegar, e ter um lugar no lugar que ofereco a ele, sem
exigir dele nem reciprocidade (a entrada num pacto), nem mesmo
seu nome. A lei da hospitalidade absoluta manda romper com a
hospitalidade de direito, com a lei ou a justica como direito. A
hospitalidade justa rompe com a hospitalidade de direito; ndo que
ela a condene ou se lhe oponha, mas pode, ao contrario, coloca-la e
manté-la num movimento incessante de progresso; mas também lhe
€ tdo estranhamente heterogénea [...], no entanto, esta tdo préxima
(na verdade, indissociavel) (DERRIDA, 2003, p.25).

Trata-se na hospitalidade incondicional de algo que precede o politico, mas
nem por isto pertenceria ao campo do natural. E, antes, da ordem do an-arquico e,
como enfatiza Derrida (2008), do eminentemente ético. Essa hospitalidade, “quase-
sinbnimo” de acolhimento, resistiria a tematizacdo. Com a psicanalise, poderiamos
dizer que se trata da presenca absoluta do Outro, essa que deriva do nascimento do
real, criando as condi¢Bes de toda e qualquer nomeacao, a0 mesmo tempo em que

resiste a possibilidade do nome.

Ato sem atividade, razao como receptividade, experiéncia sensivel e
racional do receber, gesto de acolhimento, boas-vindas oferecidas ao
outro como estrangeiro, a hospitalidade abre-se como
intencionalidade, mas ele ndo saberia tornar-se objeto, coisa ou
tema. O fechar a porta, a inospitalidade, a guerra, a alergia ja
implicam, como sua possibilidade, a hospitalidade oferecida ou
recebida: uma declaracdo de paz original, mais precisamente pré-
originaria (DERRIDA, 2008, p.66).

A mencgéo ao pré-originario poderia remeter-nos a nogao de natural, o que
nao € o caso. Seria, antes, uma pré-abertura na dire¢cdo do outro. Abertura da porta

e do limiar ao outro: ali onde ele se subtrai a fenomenalidade e a tematicidade. Diz
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respeito ao acolhimento do outro ao qual minha liberdade se subordina. A
subordinagdo, por sua vez, significa um assujeitamento que, ao invés de privar o
sujeito de ser livre, é propriamente o que Ihe confere a existéncia e a possibilidade
de algum exercicio de liberdade. “A hospitalidade incondicional seria esta
vulnerabilidade — ao mesmo tempo passiva, exposta e assumida” (DERRIDA, 2008,
p. 71).

Derrida (2003) ira falar da hospitalidade absoluta a partir de Edipo em Colono,
destacando-o da figura do simples estrangeiro. Aqui outra aproximacdo a
psicanalise, justamente no ponto em que Lacan recorre a Edipo em Colono* — fruto
de uma unido incestuosa, parricida, cego e carregado ao exilio pela filha Antigona —
para sublinhar o ele ndo sabia através do qual o inconsciente é situado pelo real,

inscrevendo-se como alteridade radical no sujeito.

Depois de uma caminhada errante, Edipo pede hospitalidade sem poder dizer
de sua origem, suplicando a Teseu, rei de Atenas, uma Ultima morada (a sepultura)
e pedindo segredo absoluto sobre ela. Assim, ele é a prépria encarnacdo da
alteridade absoluta que pede morada incondicional, sem insignias, sem nomes, sem

registro. Inscrevera no pais do outro o ndo lugar, o fora de lugar e Atenas estara

48 “Edipo em Colono” é a segunda parte da Trilogia Tebana escrita por Séfocles. Dela também fazem
parte Edipo Rei (primeira parte da trilogia) e Antigona (terceira e Ultima parte). Edipo Rei €,
certamente, a tragédia mais conhecida de Sofocles. Contaremos entéo, de forma breve, a histéria de
Edipo em Colono, ja que a construcdo de Derrida (2003) sobre a hospitalidade evoca, em muitos
momentos, trechos dessa obra. A peca comeca com Edipo e sua filha Antigona saindo de Tebas em
direcdo a Atenas, apés Edipo ter furado os proprios olhos em razdo da descoberta de que desposou
a mae (Jocasta) e matou o proprio pai (Laio). O enredo da pega — que tem como cenario, na maioria
do tempo, a fronteira entre Tebas e Atenas — coloca em evidéncia o sofrimento de Edipo e sua
decisdo de manter-se longe de Tebas. Creonte, seu sucessor no trono, busca convencé-lo a voltar a
cidade em que reinou. Edipo nega-se e pede a protecdo de Teseu — rei de Atenas — para que
ninguém o conduza de volta a Tebas. Teseu acolhe seu pedido. Nessa caminhada errante até
Atenas, Edipo encontra também Polinices, um de seus filhos, que |he pede apoio na luta contra o
irmdo Etéocles pelo governo de Tebas. Ao que Edipo responde lancando sobre os filhos uma
maldigdo: “Tebas. Ouve bem: jamais poderas conquista-la; antes morrerds sangrentamente e teu
irmao caira contigo” (a cena de combate entre Etéocles e Polinices, antecipada pelas palavras de
Edipo, abre a terceira parte da trilogia tebana — Antigona). Edipo pede, por fim, a Teseu que lhe
conceda um lugar em suas terras para morrer sozinho e se despede de suas filhas Ismene e
Antigona. Pede ainda que o rei ndo revele a ninguém o sitio de sua sepultura, nem faca nela qualquer
marca que a identifique. A peca termina com Antigona e Ismene tentando descobrir o local em que
jaz o pai e sendo barradas por Teseu. Vale a pena reproduzirmos os didlogos finais entre Antigona e
Teseu: “Antigona — Ele morreu em solo estranho de acordo com sua prépria vontade. Seu leito esta
oculto para sempre e ao nosso luto nao faltardo lagrimas. (...) Teseu — O préprio Edipo deu-me a
incumbéncia de ndo deixar qualquer mortal chegar as vizinhancas daquele lugar e de impedir que até
com sua voz alguém pudesse perturbar a paz do timulo sagrado onde ele jaz; terei, se respeitar a
sua ordem, uma Patria livre de provacfes. Dessas promessas foram testemunhas o nosso deus e 0
proprio Juramento, filho do grande Zeus que ouve tudo”. Traducédo de Méario da Gama Kury, A trilogia
tebana, de Séfocles, Jorge Zahar, 1997.
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protegida se Teseu resguardar o lugar do enigma.

Suplico-te pela hospitalidade [...] O lugar onde devo morrer, levar-te-
ei ali eu mesmo sem que qualquer guia me tenha pela méo. [...] Mas
tu, ndo o indiques tu a nenhum outro, ndo reveles nem onde se
esconde, nem o lugar onde se encontra, se queres que um dia eu te
valha uma ajuda igual a mil escudos, a uma armada de reforco
mandada por um pais vizinho (SOFOCLES, 1997, p. 132).

Segundo Derrida (2008), hospitalidade implica supor uma separacao radical
como experiéncia da alteridade. De nossa parte, diriamos que, ainda que esta
separacao radical ndo esteja inscrita desde sempre, sera preciso concebé-la como
real para que ela possa ter lugar. Tudo se passa como se acolher o outro implicasse
dar lugar na estrutura a anterioridade l6gica da pulsdo de morte, do inominavel, do
impossivel, tomando a existéncia, o0 nome, as possibilidades, num tempo a
posteriori. Apenas assim os contornos do préprio e do alheio ganhariam lugar como
existéncia, a cada passo reinscrita, contra seu carater de normatizacdo. Por outro
lado, a assimilagdo do outro a categorias pré-estabelecidas do préprio faria
desaparecer a face hospitaleira do gesto, dando lugar a pura hostilidade. Os
impasses de Schreber, das irmas Papin e mesmo de Amanda nos deram noticias

disso.

Em Adeus a Emmanuel Lévinas, Derrida ([1997] 2008) refere-se a relagéo
entre a propriedade e a hospitalidade, afirmando a precedéncia desta com relagao
aguela. Que a propriedade seja situada como posterior a hospitalidade nos parece
absolutamente algo a remarcar. Seria mais facil postular que s6 se pode dar
hospitalidade quando se € proprietario de um espaco, porém Derrida, com Lévinas,
vem alertar-nos para a anterioridade do acolhimento sobre a apropriacdo. Em suas

palavras:

(...) a casa ndo é possuida. Ao menos, ela s6 é possuida, num
sentido muito particular deste termo, na medida em que ela ja é
hospitaleira ao seu proprietario. O dono da casa, “o senhor do lugar”,
ja € um hospede recebido, o guest, em sua propria casa (DERRIDA,
2008, p. 59).
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Trata-se de uma inversdo na l6gica com que comumente se pensa a relacao
ao outro. Nesse avesso, o alheio precede o préprio, a hospitalidade do outro permite
“‘minha” propriedade. Desde esta perspectiva, entrevemos um dialogo com o que
Freud afirma em torno da nocdo de nascimento do sujeito pela inscricdo de um
interior/exterior do psiquismo — conforme trabalhamos no ponto 2 de nosso texto. E
apenas na medida em que alguma alteridade ganha lugar, que o préprio pode existir.

Nessa mesma diregdo, movimenta-se outro argumento derridiano,
estruturante de seu pensamento sobre o temada hospitalidade. Da polissemia da
palavra (héte),que em francés significa, ao mesmo tempo, hdspede e anfitrido,
Derrida (2003) retira o operador que lhe permitirh enunciar o que esta em jogo no
acolhimento ai posto em marcha: é-se sempre um hdspede-anfitrido e um anfitrido-
héspede. A linguagem é, para Derrida (2003), desde sempre, lingua estrangeira,
lingua do Outro, sendo, em si mesma, a morada onde hdéspede e anfitrido se
encontram. Assim, dira o autor, para poder enunciar-se, em alguma medida, desde

um lugar proprio sera necessario ser alojado na lingua do Outro.

Ao receber o hospede, o anfitrido d4 ao recém-chegado uma parte de sua
autoridade do lugar, da mesma feita em que afirma sua posicdo originaria de
estrangeiro a prépria morada. Na incondicionalidade dos pedidos de Amanda, nos
encontramos, nao raro e subitamente, nessa posicéo, onde é a vontade*® macica do
Outro quem nos conduz pelo caminho. Edipo em Colono, de outro modo, também
nos diz disso. Enquanto anfitrido do anfitrido, o rei exilado de Tebas guia Teseu,
soberano de Atenas, ao lugar em que descansara finalmente. Este ultimo, nesse
encontro absoluto, ja ndo é mais tdo senhor do territério, tornando-se héspede do

héspede.

Mas se um héspede €, simultaneamente, um anfitrido, é preciso dizer que
também é refém. O ser-hospede ou o ser-refém sdo a propria subjetividade como

responsabilidade pelo outro, que, segundo Derrida, ndo pode jamais ser confundida

*Aqui vale ressaltar os motivos da escolha do termo “vontade do Outro” ao nos referirmos & invaséo
experimentada da “vontade de Amanda”. Ndo nos parece que coubesse dizer “desejo do Outro”, pois,
em se tratando do desejo, temos sempre ao alcance da mao a possibilidade de uma pergunta. A
experiéncia de que falamos era de outra ordem, demandava fazer, ndo perguntava nada. Por isso
nos pareceu adequado utilizar a expressao “vontade”, aludindo a esta forgca do fora que nos
empurrava, sem vacilar, & acdo. Quanto ao desejo, talvez ele estivesse, silencioso, guardando as
condicdes de nossa estada ali.
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com a vontade altruista. Edipo torna-se responséavel por guardar as fronteiras de
Atenas, a medida que ganha morada naquele territério. Um refém, dir4d Derrida
([1997] 2008), €, antes de qualquer coisa, alguém cuja unicidade sofre de ndo estar
assegurada. “O sujeito € refém enquanto ele € menos ‘questdo’ do que ‘em
questao’” (DERRIDA, [1997] 2008, p. 73). O “ser-em-questdo” do sujeito nada tem a

ver com ser questionador ou questionado, mas sim com ser colocado em causa.

O lago transferencial parece conservar a dimenséao hospitaleira, referida por
Derrida, em sua dupla acepg¢édo: como acolhida ao estrangeiro, na pergunta por seu
nome, e como encontro com a dimensado absoluta do Outro, aquela que resiste a
apreensdo no discurso. Nas psicoses, a hospitalidade encontraria as dificuldades
inerentes a transferéncia da pulsdo de morte que subsiste na captura especular, 14
onde o limite entre o préprio e o alheio esta em tal estado de suspensdo que a
alteridade mostra, sobretudo, sua face absoluta: 1& onde o an-arquico bate a porta

da democracia.

Que possibilidades de dar hospitalidade as desmedidas, fragmentéarias e
literais transferéncias do fora-de-discurso das psicoses 0 espaco-tempo em que
vivemos guarda? Como dar hospitalidade a essa alteridade que ndo aceita
condi¢cbes? E ainda, a partir do encontro com o fora-do-discurso, em que medida e
sobre qual camada do discurso se produziria aquilo que Derrida nomeia como o ser-

em-questao?

Sera preciso acolher a transferéncia do fora-do-discurso, assumindo 0s riscos
do encontro com a face absoluta do Outro. Nesse gesto, voltamos nossa atencao
para o ponto mitico de fundagdo da cultura, ali onde se opera a renuncia pulsional
gue nos destaca do todo. Suspendemos, por um momento, 0 carater necessario da
cisdo sujeito-objeto, acolhendo o que ela tem de impossivel para, entao,
considerarmos a condicdo contingente de nossa existéncia. E frente a frente com a
pulsdo de morte que podemos nos perguntar sobre os modos pelos quais esta se
tece, com os fios dos ideais, em nossos corpos. Tal efeito, certamente, depende
mais da posi¢ao de quem acolhe um sujeito na psicose do que propriamente de uma
disponibilidade daquele que, desde sua posicao exterior ao discurso, erra em sua
existéncia. Somente assim poderiamos, nesse encontro, recolher possiveis
enigmas, para entdo enderecga-los aos lagos sociais.
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Nao ha, porém, nada de facil em fazer-se suporte desse limiar ao Outro/outro,
posto em cena na transferéncia do fora-do-discurso. Nossa experiéncia no
acompanhamento terapéutico com Amanda, bem como a histéria do pensamento
cientifico sobre a “doenga mental’, testemunham, de modos distintos, essa
dificuldade.

3.2.1 Uma hospitalidade de Estado?

A nocao de hospitalidade é comumente aplicada a contextos problematicos,
nos quais o que acontece ndo é, propriamente, da ordem de um acolhimento a
alteridade. O ocidente cristdo, para dar um exemplo, fez coincidir hospitalidade e
caridade. De nossa parte, questionamos se efetivamente a racionalidade do caritas
permite que o situemos nesse quadrante de relacdes. Na mesma direcdo, a
hospitalidade foi associada a politicas de protecao social, tendo servido inclusive
como justificativa para o enclausuramento da loucura no espacgo asilar. E nesse
sentido que se torna importante precisar as diferencas entre as formas de relacdo ao
outro que estruturam esses processos, visibilizando os pontos em que se distanciam
das dimensdes da hospitalidade antes trabalhadas. Desta feita, voltamos, uma vez

mais, a abordar a razdo dos muros.

Grassi (2011), a partir da oposi¢do entre sedentarismo e nomadismo ou
errancia, lembra-nos que, ao longo da histéria da humanidade, existiram duas
categorias de sujeitos errantes, em relacdo aos quais se disponibilizaram distintas
formas de alojamento. Havia aqueles reconhecidos como possuindo bons motivos
para errar, sendo incondicionalmente acolhidos — monges, peregrinos, soldados e
militares — e aqueles para 0s quais esse privilégio era comumente negado — pobres,
sem-terra, mendigos, marginais, imigrantes sem documentos, enfim, todos os
filados a ordens impensadas pela sociedade. Estes errantes que nao teriam
merecido o status de hdspede, estes sem patria, filiacdo ou patriménio, figuram na
histéria mais recente como alvos de uma suposta hospitalidade de Estado. Um

Estado que, em determinado momento, decidiu por sedentarizar os caminhantes.
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Desde esta perspectiva, Grassi (2011) situa a hospitalidade moderna como
tentando operar passagens de estado: da mobilidade a fixidez, da desordem a
ordem, para trazer alguns exemplos. Curiosa expressao esta, escolhida pela autora,
gue nos permite jogar com as palavras dizendo, quem sabe, que se tratava, antes e

também, de passagens de Estado.

Sabe-se que esta suposta hospitalidade de Estado teve seu 4pice na grande
internacdo — analisada por Michel Foucault em Histéria da loucura na Idade
Classica([1964] 1990) — quando o anonimato e a mobilidade difusa dos errantes
tornaram-se, em alguma medida, perigosos para a ordem publica. Legitimadas pelo
édito de 1662, que ordenou a implantacdo de um hospital geral em cada cidade ou
grande burgo dos reinos, as instituicbes de protecdo social foram ampliadas e
pulverizadas na Europa da segunda metade do século XVII. Essa politica manteve a
dupla funcéo atribuida aos hospitais gerais: terapéutica e caridade, tendo carater
social tanto quanto médico. Vale ressaltar que o termo mais antigo que recobre

ambas as fungdes € o de “hospicio” (Bois et al, 2011).

Lacan ([1959-60] 1997) em referéncia ao texto freudiano O mal estar na
civilizacdo, possibilita-nos analisar esse movimento social desde uma perspectiva
ética. Nesse texto, que, segundo Lacan, teria modificado as bases do problema
ético, Freud demonstrou todo o seu horror diante do imperativo moral do amor ao
proximo que anima a logica da caridade. Isto responde, desde a visada lacaniana,
ao fato de que, para Freud, o mal habita o proximo. O amor, em contrapartida,
aparece como um bem valioso que ndo se pode oferecer a qualquer um apenas por

este ter se aproximado.

Contudo, se ha4 uma maldade profunda no préoximo, segundo a leitura
lacaniana do texto freudiano, esta também reside no proéprio sujeito, atendendo pelo
nome de gozo. E ele — 0 gozo — que Freud situou como um mal, nos diz Lacan
([1959-60] 1997, p. 225), pois ele “comporta o mal do préximo”. Assim, se justificaria
a impossibilidade de cumprimento do mandato do amor ao proximo. Pois, se é da
natureza do bem ser altruista, ndo €, em absoluto, disso que se trata no amor.

Neste, € a légica do gozo que organiza a “festa”.
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Enquanto se trata do bem ndo ha problema — o nosso e o do outro
sdo feitos do mesmo pano. Sao Martinho partilha seu manto, e disso
se fez uma longa histéria, mas, enfim, € uma simples questdo de
domesticacdo, o pano é, por natureza, feito para ser espalhado, ele
tanto pertence ao outro quanto a mim. Certamente tocamos ai num
termo primitivo, a necessidade que deve ser satisfeita, pois o
mendigo estd nu. Mas talvez, para além de precisar vestir-se,
mendigava ele outra coisa, que S&o Martinho o matasse, ou que
trepasse com ele. E uma questdo muito diferente a de saber o que
significa num encontro a resposta, ndo da beneficéncia, mas do amor
(LACAN, [1959-60] 1997, p. 230).

Distanciando o amor do bem, a partir de Freud, Lacan ([1959-60] 1997) nos
coloca diante da problemética da ética, o que ndo deixara de produzir
consequéncias politicas. Pois, se, por um lado, uma racionalidade pautada pela
l6gica da necessidade pode postular um bem mais ou menos universal, por outro,
quando se trata do desejo, estariamos novamente diante de um dique a
generalizacdo. Quanto ao bem do outro, afirma Lacan, encontramos uma margem
irredutivel e intransponivel na medida em que se trata de uma alteridade absoluta a
qual ndo é possivel nomear. Espalhar o pano, dividindo-lhe com o mendigo nu, nos
empurra para um limiar no qual a beneficéncia forga o acesso ao outro, acabando
por assimild-lo a categorias que apagam a dimensdo da singularidade. Como
decidimos sobre o bem do outro? Lacan sugere que, nesse nivel, a coisa acontece

mais ou menos assim:

(...) mantenho todos igualmente, esses proximos, no nivel do pouco
de realidade de minha existéncia. Ndo é espantoso que nessas
condicbes todo mundo esteja mal, que haja mal-estar na civilizacéo.
E um fato de experiéncia — o que quero é o bem dos outros a
imagem do meu. Isso ndo vale grande coisa. O que quero € o bem
dos outros, contanto que permaneca a imagem do meu. Diria mais,
isso se degrada tao rapido que se torna — contanto que ele dependa
de meu esforco (LACAN [1959-60] 1997, p. 231).

Foi, no entanto, sob este argumento da promocdo do bem do outro que a
loucura foi situada pela nascente cidade capitalista no campo do fora da razéao,
juntamente com as figuras do crime, da ociosidade e da sexualidade desviada,
conforme Foucault ([1964]1990) apontou em Histéria da loucura na Idade Classica.
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Tratava-se, é preciso dizer, de uma raz&o bastante peculiar: a racionalidade do
modo de producdo capitalista. Assim, com o capitalismo, assistiu-se um novo

capitulo de apresentacdo da razdo dos muros.

Foi para curar a doenca da cidade que a loucura foi excluida nos asilos da
Idade Classica, nos dird Foucault ([1964] 1990). Entre os muros dos hospitais gerais
da época, estavam depositados todos aqueles que perturbavam a ordem social, ndo
tendo mais serventia para a cidade. Fica claro que o primeiro fora atribuido a loucura
esteve estreitamente relacionado a uma excluséo daqueles considerados incapazes

de produzir dentro da l6gica circunscrita pelo trabalho capitalista.

Sublinha-se, ainda, outro aspecto bastante curioso a esse respeito. O manual
|éxico do padre Prévost, por exemplo, publicado em 1755, define hospicio como um
lugar onde se alojam os estrangeiros. Esta teria sido uma das funcdes de origem
dos primeiros estabelecimentos hospitalares (BOIS et al., 2011). A curiosidade fica
por conta da aproximacao entre o estrangeiro e aquele que necessita do cuidado da
caridade, aquele que precisa que decidamos sobre seu bem. No fundo, dira Grassi
(2011), estes estrangeiros sdo tdo socorridos quanto temidos. A “estrangeirice”, por
outro lado, correria, na verdade, por conta do perigo que a alteridade passara a
representar no seio de determinada ordem social. A presenca do errante, nao filiado
a alguma camada social reconhecida, ameacaria a identidade do sedentéario
moderno, integrado a ordem da cidade (GRASSI, 2011). Como entdo proteger a
cidade da possibilidade de amalgamar-se a desordem trazida por ele?

A partir de 1851, a legislacao francesa estabelece a distingdo entre hospital e
hospicio. O primeiro torna-se o lugar por exceléncia dos cuidados médicos,
enguanto o segundo, espaco onde sdo recebidos todos aqueles que necessitariam,
segundo o discurso politico vigente, de algum tipo de socorro social: idosos,

enfermos terminais, pobres, criancas abandonadas.

Desta feita, se a cidade industrial capitalista excluiu o louco tomando como
justificativa motivos sociais; a cidade cientifica capitalista, pouco tempo depois,
localizou no individuo e ndo mais no espaco social os motivos para o asilo. Neste
momento segundo, a loucura ganha um estatuto préprio, quando o mestre cientista,

representado pelo meédico, Ihe inscreve no quadrante da enfermidade. Pinel,
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instrumentalizado pelo tratamento moral, vé-se convocado a separar os loucos das
demais figuras da desrazdo, fazendo existir a loucura como doenga mental. Sua
imagem segue esculpida e bem postada, sob o Boulevard de I'Hépital, na entrada do
antigo asilo Salpetriere em Paris. Abaixo da escultura, figura a frase: Philipe Pinel —

benfeitor dos alienados.

Assim sendo, no que se refere as psicoses, € a posicdo estrangeira e
refratdria ao discurso que passa a oferecer perigo ao lago social emergente,
merecendo a beneficéncia do médico. Que as andancas desses estranhos
caminhantes, auténticos estrangeiros a propria lingua, provoque algum
guestionamento identitario — conforme sugerido por Grassi (2011) sobre os errantes
hospitalizados —, isso ndao se fez desde sempre. Apenas num mundo em que O
idéntico passa a ser uma questao do individuo, e ndo mais do coletivo, a chegada de
um estrangeiro ao discurso pode ser ameacadora da identidade. Dito de outra forma,
s6 a falta de garantias do lugar social, gestada no mundo moderno, pode fazer do

fora-do-discurso uma ameaca a integridade do cidadao.

E também somente quando a producdo em larga escala, visando a
acumulacao do capital, ganha centralidade na vida civilizada que um modo errante
de producdo pode ser situado como elemento indesejado e ameacador a ordem
social. Pois ndo nos passa despercebido que a inscricdo da loucura no campo da
doenca mental tenha se operado sobre as bases do surgimento da asséptica e
produtiva cidade moderna. Por esta via, seria possivel dizer que o discurso
capitalista, o discurso universitario (da ciéncia) e a loucura como doenca mental,
objeto de estudo deste, teriam um mesmo campo de proveniéncia. As expressdes
“louco é quem rasga dinheiro” e “de médico e de louco todo mundo tem um pouco”
nos dariam noticias desse co-nascimento/conhecimento que a sabedoria popular
registra em seus ditos, demonstrando como a lingua conserva algo dos movimentos

da vida ao longo das épocas.

Bois e outros (2010) se detém mais longamente na andlise dos modos pelos
guais a caridade do Estado deu, por exemplo, guarida aos idosos. Ainda que néo se
trate do estrangeiro que nos concerne, pensamos que suas colocacoes
potencializam nossas reflexdes sobre os cuidados institucionais aos ditos “doentes
mentais”. Segundo os autores, varios teriam sido os modelos adotados para a
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abrigagem. Em relacdo ao modelo hospitalar, que € 0 mesmo que estruturou o asilo

dos “doentes mentais”, os autores ressaltam:

Recolhidas mais do que acolhidas, as pessoas idosas ndo podem
compensar sua perda de cidadania e de status social pelo
investimento de seu novo espaco de vida, na medida em que néo

s

Ihes é reconhecida nenhuma possibilidade de apropriacdo dos
espacos: impossibilidade de mobiliar o quarto, de conservar enfeites
e objetos pessoais (Bois et al, 2011, p. 547).

No confinamento hospitalar, a higiene, a ordem, a funcionalidade, constituem
a alma institucional. A vida diaria se tece da monotonia das acdes elementares
regradas com rigidez: refei¢cdes, higiene, etc. O espaco da intimidade € inexistente.
Os limites do proprio e do alheio ja ndo tem mais importancia; fundem-se no oceano
institucional e na eternidade do tempo que ali reina. Em prol de uma razao
administrativa da saude, as vidas singulares se interrompem no tempo: maquina de

aplainamento das diferencas, das singularidades.

Os corpos sao manejados. A instituicdo € um todo e grande corpo, delimitado
pelos muros reais, simbdlicos e imaginarios que a separam da vida na cidade. A
roupa, numerada, € de todos e de ninguém. A distribuicdo da comida também
concorre ao lugar de ponto absoluto de homogeneizacédo: para todos, o mesmo
prato azul de plastico, na mesma hora, do mesmo jeito. Universo do mesmo que cria
as condicOes de isolamento e classificacdo dos fendmenos da loucura pelo saber-
totalidade da psiquiatria cientifica. Em nome do bem, o horror do (in)diferenciado, a

(im)propria indiferenca.

Para nossa surpresa, Freud ([1912] 2004) também faz mencdo aos modos
pelos quais os tratamentos dos “enfermos mentais” se operam no que ele chama de
“‘institutos de internacdo”. Interessa-lhe, nesse momento de elaboragdo teorica,
registrar que o fendbmeno da transferéncia ndo é exclusividade do processo analitico,
mas se coloca também no territério comum da vida, e mesmo em tratamentos cujos
métodos diferem da psicanalise. Se a transferéncia parece inexistente nestas
instituicbes destinadas a cura, refere Freud ([1912) 2004), é pelo fato de que néo

7

basta que ela se mostre, é preciso toma-la como tal. Nessa direcdo, Freud
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empreende uma critica aos supostos processos de cura levados a cabo nestes

locais, conforme segue:

Pode-se perguntar, ainda, porque os fendmenos de resisténcia
transferencial vém a luz apenas na psicanalise, e hdo em um
tratamento indiferente, por exemplo, em institutos de internacdo. A

s

resposta é a seguinte: também ali eles se mostram, € necessario
apenas aprecia-los como tal. E a ecloséo da transferéncia negativa é
inclusive, muito comum, neles. O paciente abandona o sanato6rio sem
experimentar mudangas, ou ainda, deteriorado, tdo logo cai sob o
dominio da transferéncia negativa. E se nos institutos a transferéncia
erdtica ndo € tao inibitéria, se deve ao fato de que neles, como na
vida comum, Ihe escondemos em lugar de descobri-la; mas ela se
exterioriza, com toda nitidez, como resisténcia contra a cura, ndo por
certo expulsando os enfermos dos institutos — ao contrario, os retém
ai — mas sim Ihes mantendo afastados da vida (FREUD [1912] 2004,
p. 103-4).>°

No fim das contas, Freud nos atenta para o fato de que nao se trata, nesses
locais de tratamento, de lugares que possam acolher a transferéncia. E, em nao
podendo dar lugar a esses modos singulares de encaminhar os impasses da
existéncia, a instituicdo ignora aquilo com o qual ela teria de lidar. Diante de uma
escuta que ndo acontece, assistem-se alguns desfechos: abandono de tratamento,
deterioracdo psiquica, ou mesmo longa permanéncia no espaco asilar e decorrente
afastamento da vida. Efeitos de estrutura: efeitos do encontro entre uma
subjetividade sem sujeito e uma instituicdo que materializa o Outro absoluto.

A este modo de abrigar a loucura se poderia dar o nome de hospitalidade?
Haveria uma hospitalidade psiquiatrica? — se interroga Dury (2011). Quem ¢é
acolhido na psiquiatria como um outro? Nas entranhas do saber universitario, o qual
justifica o asilo psiquiatrico, haveria lugar para a alteridade que as psicoses colocam

em cena?

*pyede preguntar-se, adn, por qué los fenémenos de resistencia transferencial salen a la luz sélo en
él psicoandlisis, y no en un tratamiento indiferente, por ejemplo en institutos de internacion. La
respuesta reza: también alli se muestran, sélo que es preciso apreciarlos como tales. Y el estallido de
la transferencia negativa es incluso harto frecuente en ellos. El enfermo abandona el sanatorio sin
experimentar cambios 0 aun desmejorado tan pronto cae bajo el imperio de la transferencia negativa.
Y si en los institutos la transferencia erética no es tan inhibitoria, se debe a que en ellos, como en la
vida ordinaria, se la esconde en lugar de ponerla en descubierto; pero se exterioriza con toda nitidez
como resistencia contra la curacién, no por cierto expulsando del instituto a los enfermos — al
contrario, los retiene ahi —, sino manteniéndolos alejados de la vida (FREUD [1912] 2004, p. 103-4).
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Diz Dury (2011) a esse respeito:

De fato, o outro acolhido se revela hospede dificil. Nas obras de

psiquiatria, Ié-se, por exemplo, em “esquizofrenia”: “empobrecimento
da afetividade e das reagBes emocionais”, “indiferenga para com

outrem”, “condutas sociais severamente perturbadas: a ambivaléncia

e o desinteresse acarretam frequentemente um isolamento social
progressivo, um abandono das atividades escolares, profissionais ou
de lazer e uma ruptura dos vinculos familiares ou afetivos” (Guelfi,
p.190 apud DURY, 2011, p. 557). Como ter entdo uma relacdo de
hospitalidade com quem ndo tem, ou quase nao tem, relacdo com
outrem? Essas pessoas, que ja ndo parecem sequer hospitaleiras
para consigo mesmas, como ser recebido por elas? Como recebé-
las? (DURY, 2011, p.557).

De saida, a autora situa, nas psicoses, um hdspede dificil. O que dizer entédo
de seu suposto anfitridio? Esse que define como indiferente a posi¢do psiquica do
héspede e que situa sua desadaptacdo como déficit e suas condutas como
perturbadas? Esse que atribui ao individuo, e tdo somente a ele, a perturbacdo do
encontro? Esse que sacraliza os proprios ideais (atividades escolares, profissionais,
vinculos familiares)? Pode-se chamar anfitrido aquele que faz muro diante da

convocacao a posicao de hospede?

De imediato, poder-se-ia dizer que, se ha desadaptacao e perturbacao, talvez
nao seja propriamente de indiferenca que estejamos falando. Logo em seguida,
diriamos que, nesse encontro entre as psicoses e 0 laco social, ha sim afetacao,
pela qual se poderia perguntar, justamente, se o0 componente perturbador precisa
ser situado apenas em um dos lados. Afinal, ndo seria exatamente nessa direcédo
gue o discurso universitario e o discurso capitalista fariam um casamento perfeito?
Pela fixagdo de uma fronteira tdo rigida entre o proprio e o alheio, a ponto de tomar
por natural a individualizacdo da loucura e a producdo de sua posicdo permanente

de objeto.

Allouch (1997) coloca uma pergunta que aponta na direcdo desse horizonte.
Ele interroga os efeitos de se considerar as acdes nas psicoses como fenémenos
individuais, alheios ao laco social em que emergem. N&o se trataria ai de uma

posicdo que nao faz mais do que acentuar o muro da loucura? Noutras palavras,
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nao se trataria de uma interpretacdo paranoica do ato em causa? — questiona o
autor. A atualidade da citagéo anterior, que descreve com precisdo 0s signos pelos
quais as psicoses ganham existéncia no discurso psiquiatrico, talvez responda, por
si mesma, a tais questbes. Quanto ao interrogante que nos ocupa, trata-se de
proteger o pensamento desse empuxo enclausurador (que encarcera o fora) para

ver o que acontece “do lado de dentro”.

Do lado de dentro, em determinado momento, acabou por ser questionada a
politica de gestdo das cidades e dos humanos que visava sedentarizar 0s
caminhantes, normatizar os desviantes, segregar os tempos, otimizar e dividir os
espacos, enclausurar as interrogacdes. A partir da Segunda Guerra Mundial,
iniciaram-se pelo mundo experiéncias de transformacdo das praticas psiquiatricas,
pelas quais a psiquiatria brasileira também foi afetada. Estes intentos de mudanca
partiram do questionamento, em maior ou menor grau, das relagdes entre a “doenca
mental”’ e o lago social, propondo espacos de tratamento fora do hospital psiquiatrico
(TENORIO, 2001).

Nasce, assim, juntamente com a democratizacdo do pais e o
desencadeamento da Reforma Sanitaria brasileira, uma politca — a qual nos
referenciamos — que segue buscando derrubar os muros dos asilos. Como
decorréncia dessa busca, nas Uultimas décadas do século passado, criaram-se
movimentos que pretenderam reformar o campo dos saberes e praticas em saude
mental, pelo questionamento dos ideais normativos e de seus efeitos. Na entrada o

século XXlI, a Lei Nacional da Reforma Psiquiatrica brasileira é aprovada.

Através destes movimentos, coloca-se em cheque o ideal de “constituicdo de
uma sociedade a parte da sociedade geral, uma sociedade idealmente organizada,
[que] permitiria aos loucos, na convivéncia entre si, superarem a desrazdo em
beneficio da razdo que também os habitaria” (PALOMBINI, 2006, p. 117). O louco,
desde a Reforma Psiquiatrica, como cidadao, passa a ter direito de acesso a um
cuidado que ndo lhe arranque da vida na cidade. O trabalho do CAPS, da clinica-
escola da universidade, das oficinas terapéuticas, dos acompanhamentos
terapéuticos sdo, ao mesmo tempo, fragmentos de nosso percurso e alternativas
construidas no interior desse movimento social. Sem ele, nosso discurso, tal qual se
enuncia aqui, nao seria possivel.
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Entretanto, como nos cabe, nesse fio da historia social e da nossa, andamos
e perguntamos. Até que ponto nossa hospitalidade de Estado é capaz de retirar o
louco da posicéo de “doente”, produzida e naturalizada ao longo da historia? Em que
medida, “a passagem do espaco fechado do hospital para o territério aberto da
cidade seria suficiente para subverter a relacdo de poder instituida entre médico e
paciente, que se encontra na origem do manicémio?” (PALOMBINI, 2006, p.122). E,
uma vez que a clinica, ela mesma, nasce entre os muros da instituicdo, orientada
por um ideal isolacionista, ao deixar para tras a clausura, estariamos livres dela? Por
fim, como operar estas transformacdes sem desconsiderar o padecimento que tal
condigdo psiquica implica, sem ignorar a poténcia da assimetria na producdo de
uma escuta e sem fechar os olhos para a agonistica inerente a afetacdo entre o

discurso e o fora-do-discurso?

3.2.2 Fragmentos do fora: transitos e auséncias

A oitenta milhas de distancia contra o vento noroeste,
atinge-se a cidade de Eufémia, onde os mercadores de
sete na¢cBes convergem em todos 0s solsticios e
equindcios. Ndo é apenas para comprar e vender que se
vem a Eufémia, mas também porque a noite, ao redor das
fogueiras em torno do mercado, sentados em sacos ou
em barris ou deitados em montes de tapetes, para cada

HANTH ~

palavra que se diz — como “lobo”, “irm&”, “tesouro
escondido”, “batalha”, “sarna”, “amantes” — 0s outros
contam uma historia de lobos, de irmas, de tesouros, de
sarna, de amantes, de batalhas. E sabem que na longa
viagem de retorno, quando, para permanecerem
acordados bambaleando no camelo ou no junco,
puserem-se a pensar nas proprias recordagdes, o lobo
tera se transformado num outro lobo, a irma numa irma

diferente, a batalha em outras batalhas [...].

Italo Calvino, As cidades e as trocas |.
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A participacdo de Diego na oficina de escrita se caracterizava sempre pela
entrada em cena de um mimetismo do outro. Ele observava atentamente as
conversas entre os demais participantes e tentava introduzir-se nelas repetindo
frases ja ditas. Os ditos de Arami eram os seus preferidos. Falava através de Arami,
repetindo as frases que se destacavam pela mudanca no tom de voz. Tudo aquilo
que era dito pelo colega em tom mais alto fazia eco em Diego. Na saida da oficina,

este costumava acompanhar aquele em seu trajeto para casa.

A questado dos trajetos, dos itinerarios pela cidade, interessava muito a Diego,
que sempre trazia o tema do transito: noticias sobre novas linhas de o6nibus,
acidentes ocorridos, obras realizadas. Contava sobre os caminhos que fazia para ir
da casa até a escola e a clinica. Incentivado pelos oficineiros a produzir algo escrito
sobre o tema, Diego decidiu escrever uma revista contendo regras do transito e
formas de evitar acidentes. Segundo ele, um modo de evitar acidentes € “dobrar

sempre para a esquerda”.

Barbara — outra participante da oficina, ja citada antes, que se apresentava
como professora e advogada e, de fato, ocupava mesmo esses lugares de ensinar e
de dizer da lei no espaco da oficina de escrita — trouxe um codigo de transito para
presentear Diego. Sugeriu que ele recortasse as figuras de sinalizacdes presentes
no codigo para construir sua revista. Diego passou entdo a se ocupar dessa
producdo, o que Ihe deu outro lugar no espaco publico bordejado pela oficina. Se,
antes, iniciar qualguer producdo escrita era extremamente dificil para Diego — sua
escrita era lenta, assim como sua leitura — o trabalho com os simbolos do transito

permitiu-lhe escrever de um modo proprio, prescindindo das letras do alfabeto.

Nesse momento do trabalho, Arami se mostrava incomodado com a presenca
macica de Diego, que insistia em acompanha-lo nas suas incursées de 6nibus pela
cidade. Num dos encontros da oficina de escrita, Arami anunciou: “tem gente atras
de mim”. Apés esse dia, deixou de frequentar a oficina, embora seguisse seu
acompanhamento na clinica. Sua auséncia era sempre lembrada. Era uma auséncia
que marcava presenca em quase todos os encontros. Barbara ficou bastante
preocupada com o fato do colega néo ir mais a oficina e sempre encontrava um jeito

de dizer que Diego era o culpado.
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Através de Barbara nés, oficineiros, nos inteiramo-nos de que, quando Diego
acompanhava Arami, pedia-lhe dinheiro para comprar comida. Certa vez, teria ido
até a casa do colega e pedido pdo com presunto, uma de suas preferéncias
gastronémicas. Em pouco tempo, o que vinha na direcdo de Arami se alastrara.
Diego pedia dinheiro no patio, no hall de entrada, nos corredores, na sala de espera
da clinica. Pedia aos pacientes, aos terapeutas, aos passantes ocasionais.
Solicitava dinheiro para um cachorro-quente a ser comprado na “banca do Beto”,
situada na calcada da instituicdo. Béarbara trazia este tema com frequéncia e se
esforcava por ensinar o rapaz, que ja beirava seus vinte anos, que ndo se devia
pedir, “era muito feio”. Buscava também ensinar os oficineiros a manejar a situacgao,

dizendo que “nao se deve dar o peixe, mas ensinar a pescar’.

O enunciado de Barbara é por todos conhecido: outro daqueles registros
populares da lingua, que nos dizem da estrutura dos ideais que nos organizam. A
acao educativa de Barbara aponta para a centralidade do trabalho individual como
forma de produzir um valor que dé acesso aos objetos desejados. Poderia Diego
inserir-se nessa logica? Seria esta a Unica possibilidade de estruturar os modos de

producao e circulacdo de valor no nosso mundo?

De parte dos oficineiros, tentavamos introduzir entre os participantes do
espaco criado a ideia de que talvez, através dos pedidos, o rapaz estivesse
ensaiando a construgdo de uma forma de se relacionar com os outros. Diego, por
sua vez, respondia as licdes de Barbara e dos demais participantes, sobre seu
comportamento de pedir dinheiro, dizendo que na sua casa nao havia o que comer,
0 que ele contradizia no instante seguinte. O fato € que o assunto dos pedidos
inoportunos seguiu aparecendo nos encontros da oficina de escrita de tal modo que
nés, oficineiros, j& ndo sabiamos como trabalh&-lo e ndo nos parecia uma escolha
acertada simplesmente varrer a perturbacéo da cena, proibindo-lhe de comportar-se
de tal forma. Em um dos encontros, o tema da fome rendeu uma producgao escrita
coletiva. Em forma de letra de masica, os oficinantes enumeraram uma série de tipos

de fome.

Ao final de um dos encontros, George, outro participante assiduo, avisou ao
grupo que se ausentaria da oficina por algumas semanas, para viajar ao interior. A
esta altura, Arami ja havia voltado a frequentar aquele espaco e pediu que George
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trouxesse algo sobre a histéria da cidade a qual se dirigia. E importante contar que
se tornara pratica constante, entre os participantes da oficina, a troca de objetos,
producdes e presentes produzidos ou trazidos aquele espaco. O codigo de transito
de Barbara, as Revistas Geograficas Universais de Arami, os repetidos desenhos da
Miss Italia realizados por George, 0os poemas recitados por Ari sdo alguns exemplos
das producdes que jorraram no espaco da oficina dando corpo, hum tempo segundo,

a especial forma de transito que ali emergia.

Dizemos “num tempo segundo” justamente porque, de saida, o que aparecia
era amontoamento, depdsito, interminaveis formas de acumulacdo sem ponto de
parada. Barbara tinha oitenta e quatro cadeados em casa e trazia para a oficina
incontaveis textos que produzia durante suas noites insones. Arami trazia pilhas de
revistas que guardava em sua casa, de modo que ja lhe faltava espaco nos
armarios. George ja havia realizado inumeros desenhos, todos iguais, cujo
personagem se fez imagem da “moeda de troca” que apareceu como possibilidade
de pagamento por seu tratamento na clinica: os desenhos da Miss Italia eram
sempre a mesma idéntica coisa que George trocava pelos atendimentos de sua
terapeuta; a oficina era o lugar onde ele as produzia. Ari ndo queria mais parar de

declamar poemas e editar livros; ja tinha na cabeca os titulos das proximas obras.

Comecavamos entdo a nos interrogar sobre as condi¢cdes de possibilidade
gue sdo abertas pelos sentidos que os artefatos culturais carregam, fruto de suas
histérias na cultura e no cotidiano. Os objetos trazidos pelos participantes para
compor o espaco da oficina ou para presentear um colega, bem como aqueles ali
produzidos a partir do material que nos ofertdvamos, pareciam funcionar como
espécies de suporte dos processos ali engendrados, a saber, das possibilidades de
sustentar a presenca diante da agudeza dos testemunhos escutados e de apostar
nos transitos exteriores ao espaco da oficina, nas idas e vindas que se produziam.
Estranhamente, parecia-nos que ali se constituira um espaco onde era possivel falar
e escutar pois se tratava de um lugar que,justamente, dava centralidade ao fazer — o
escrever. Um lugar do qual era possivel se ausentar e retornar, fundamentalmente,

porque a escrita, a producéo, precisava continuar.

Tomando a sério o papel dessas materialidades na eficacia do espaco publico
gue se desenhara, colocavamo-nos muitas perguntas a esse respeito. Que materiais
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aportar aquele espaco? Como trabalhar com os artefatos trazidos pelos
participantes? Certamente n&o se tratava, nem de nossa parte, nem de parte dos
oficinantes, de escolhas aleatorias, mas de algo que se produzia na escuta, em
transferéncia, das producdes em curso naquele espaco coletivo. Imbuidos do
espirito da atencdo flutuante, deixavamo-nos afetar pelos emergentes do fazer,
buscando trabalhar com os objetos ali presentes de maneira que eles pudessem

operar essa funcéo de suporte.

Sob as superficies materiais de discursivizacao ali construidas, as auséncias
dos participantes encontravam também lugar para acontecer, assim como 0S
retornos. Ao anuncio da viagem de George, Barbara responde com o comentario de
que ele faria falta: o grupo sentiria sua auséncia, mas lhe desejava boas férias. Em
seguida, Diego diz aos oficineiros que queria falar-nos antes de ir embora. Quando
todos os oficinantes sairam, deu a noticia de que também deixaria de vir a oficina,
pois também iria viajar. Perguntado para onde iria, respondeu: “uma praia dos
Estados Unidos, entdo s6 posso participar da oficina de teatro”. Aquele movimento

de Diego, em principio incoerente e despropositado, deixou perguntas.

Que estaria em jogo no tal anuncio de auséncia? Ocorre aos oficineiros que
Diego talvez estivesse mimetizando George, que anunciou sua viagem ao interior.
Comentam entdo os oficineiros: “tu vais viajar como o George”. Ele responde: “é,
vou viajar como 0 George e os colegas vao sentir minha falta”. Sua auséncia parecia
querer funcionar como a introducdo de um furo no espaco da oficina. Nao seria
também isso que estava em questao na sua insisténcia em pedir dinheiro? Pedir que

o outro Ihe desse algo, se desprendesse de alguma coisa?

O impasse que a producdo de Diego — “o ausentar-se”, que nao se fazia
sobre nenhum suporte material, sendo o proprio corpo — colocou perante os
oficineiros teve consequéncias, produzindo interrogantes sobre as demais auséncias
dos participantes na oficina. O que poderia estar impossibilitando que alguns
oficinantes seguissem participando? Haveria que repensar a estrutura armada para
aquele espaco? Teria sido preciso frear Barbara em seu insistente projeto de educar
Diego? Teria a oficina se tornado insuportavel para Diego? Sera que deveria ter-se
impedido, de alguma forma, que Diego colasse em Arami e inclusive o perseguisse?
Ter-se-ia assim evitado que Arami se ausentasse? Pensando que o tratamento
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também acontecia através da participacdo na oficina, como entdo suportar as

auséncias dos oficinantes?

Em outras experiéncias clinicas que tivemos ou supervisionamos, em oficinas
terapéuticas que visavam acolher os sujeitos psicéticos dentro de servigcos publicos
de saude mental, assistimos a instauracédo de formas de operar o trabalho em que o
regramento dos horarios, das presencas dos participantes e do que era permitido ou
nao dizer dentro dos espacos respondia a uma légica construida a priori. Em um
Hospital-dia de Buenos Aires, por exemplo, no qual trabalhamos como colaboradora
de uma oficina de escrita, o0 nUmero de possiveis faltas dos participantes estava
estabelecido desde o inicio, o destino das producfes ali realizadas também tinha
endereco fixo, a saber, uma revista produzida pelos pacientes da instituicdo, assim
como fazia parte do contrato de funcionamento do espa¢o de oficina nao falar da
vida pessoal, o que era entendido como algo a ser realizado no tratamento individual

de cada patrticipante.

Quando da elaboracdo da proposta de oficinas na clinica-escola na qual
trabalhavamos em Porto Alegre, perguntdvamo-nos se era preciso estabelecer esse
regramento a priori, ou se ele deveria ser justamente efeito e afeito ao andamento
do trabalho. Diante desse impasse, optamos pelo acolhimento dos interrogantes,
antes da regulamentacdo das condi¢cdes de aparicdo das questbes. Retomando
agora o percurso escolhido, parece-nos que nele se deu algo da ordem da

hospitalidade no sentido em que enunciamos anteriormente.

Ao incluir na concepcao daquele espaco-tempo a necessidade l6gica de uma
hospitalidade absoluta — vulnerabilidade passiva, exposta e assumida (Derrida,
2003) — teriamos acabado por produzir alguma condi¢cdo de hospitalidade no seu
sentido politico, qual seja, aquela que implica interrogar quem chega. Com a
particularidade de que esse “quem chega?” ndo se traduzira na injungéo a responder
“‘quem és?”, pergunta pela identidade do sujeito, conforme apontou Hoffman (2011),
referindo-se ao sujeito dividido da psicanalise. Esse “quem chega?” recaia, por um
lado, sobre a alteridade que os objetos da cultura e do cotidiano introduziam naquele
espaco e, por outro, sobre o real que fazia furo em nossa metodologia de trabalho.
No fim das contas, nesse “quem chega?” ndo se tratava de perguntar nem pelo
nome préprio, nem pelo nome alheio, mas pelas transferéncias, territério conjugado
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do préprio e do alheio, espaco-tempo onde sujeito e objeto experimentavam
transitos. E, desde essa perspectiva, que situamos as perguntas que emergiram

naquela vivéncia.

Haveria, através do revezamento das auséncias, algo de interessante se
produzindo nos participantes daquele espaco? Haveria algo de produtivo em garantir
a possibilidade delas? Algo que talvez tivesse a ver com a chance de, ao se fazer
ausente, produzir um ponto vazio que punha um circuito em marcha? Residiria
nessa circulacao de producdes e de posicoes, justamente, a poténcia do trabalho?
Das trocas e revezamentos mais familiares ao cédigo compartilhado as mais
estranhas a ele, certo transito emergia no limiar do préprio e do alheio, suportado
pela materialidade do espaco publico que se desenhara. Desde, esta perspectiva de
leitura, seria preciso ndo se apressar em normatizar os emergentes, mas dar-lhes

hospitalidade. Em questdo, nhovamente o método.

3.2.3 Fragmentos do fora: saidas

A histéria de Diego e seus companheiros de oficina de escrita nos lembra
uma outra, contada por um funcionario administrativo de um hospital psiquiatrico no
gual acompanhamos, atualmente, o processo de desinstitucionalizacdo de seus
moradores de décadas. O homem, um recém-iniciado no campo da gestdo de
servicos de saude mental, perguntava aos colegas mais experientes se era
desejavel que os moradores do hospital gerenciassem seu proprio dinheiro advindo
dos beneficios financeiros concedidos por conta dos diagndsticos psiquiatricos. Dizia
ele que alguns funcionarios do hospital, encarregados da funcdo de guardar e
distribuir os valores em dinheiro, & medida do necesséario e com prestacao de
contas, questionavam o destino dado por alguns dos beneficiarios aos montantes
liberados. “Dizem que eles compram moveis para suas novas casas e depois trocam
0 que foi comprado com os moradores da vila, seus novos vizinhos, por objetos de

pouco valor”.

124



Preocupado com a exploracdo dos malandros da vila sobre os pacientes
egressos do secular manicomio, 0 homem se perguntava se nao seria mesmo uma
medida protetiva importante que o dinheiro seguisse sendo gerenciado pelo setor
responsavel no hospital, mesmo que os sujeitos ja ndo fossem mais nem pacientes
nem moradores do local. Problematizando a questdo nada simples trazida pelo
colega, outro membro da equipe mencionou a histéria de um morador que acabara
de comecar a receber a bolsa do governo federal intitulada “De Volta Pra Casa®",
destinada aos egressos de hospitais psiquiatricos, onde moraram por longa data.
Entusiasmado, o morador teria gasto a primeira bolsa inteira em bombons. O
trabalho que se seguiu com ele foi o de tentar produzir alguma parcializacao nesse
todo, introduzindo a ideia de que ele poderia talvez reservar uma parte do dinheiro,

no més seguinte, para fazer outras coisas.

O fato € que a leitura da exploracdo aparece para n0s como absolutamente
encrustada no interior do campo discursivo que faz do sujeito na psicose uma
alteridade domesticada, funcionando como justificativa para uma protecao que opera
no campo da tutela. Assim, obtura o possivel trabalho de destaque/descolagem da
posicdo de objeto a que os antigos moradores de hospicios — por sua particular
condicdo psiquica e por sua peculiar condicdo de vida na institucionalizacao asilar —
comumente se encontravam aderidos. Como dissemos anteriormente, uma condi¢cao
psiquica que responde pela internacdo de uma subjetividade sem sujeito entre os

muros do Outro absoluto.

Desse modo, antes de interrogar a estranha logica de intercambios na qual a
loucura transita, seria preciso se perguntar sobre o que esta em jogo em uma
exploragdo. E tdo natural assim o conceito que temos dela? Seria preciso se
perguntar sobre os modos como, no lago social, as trocas se estabelecem. E t&o

certo assim que seja necessario ensinar a pescar? Interrogar nossas formas de

o) Programa “De Volta Para Casa” foi criado pelo Ministério da Saude do Brasil com o objetivo de
promover a reintegracdo social de pessoas egressas de longas internacdes em hospitais
psiquiatricos, segundo critérios definidos na Lei n°® 10.708, de 31 de julho de 2003, que tem como um
de seus componentes centrais 0 pagamento do auxilio-reabilitacéo psicossocial. Esta estratégia
compde um conjunto de a¢des das politicas publicas de salde que visam reverter gradativamente um
modelo de atencdo centrado na referéncia a internacdo em hospitais especializados por um modelo
de atencdo de base comunitaria, consolidado em servigos territoriais e de atencdo diéria (BRASIL,
2003). Disponivel em:
http://www.nhu.ufms.br/Bioetica/Textos/Sa%C3%BAde%20Mental/DE%20VOLTA%20PARA%20CAS
A.pdf. Acesso em 25 jan. 2012.
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transitar no limiar do proprio e do alheio seria, nesse sentido, um bom comeco.

Arthur Bispo do Rosario, a partir de suas produgdes, permite-nos insistir por
este caminho. Completamente aderido a sua tarefa de reconstrucdo do mundo, ele
desfiava seu uniforme azul da Colénia Juliano Moreira — conhecido hospicio da
cidade do Rio de Janeiro — e, com os fios encontrados, tecia seus bordados sobre os
lencdis e cobertores da instituicdo. Funcionarios e pacientes Ihe alcangavam toda a
sorte de quinquilharias, em troca ele lhes dava café, cigarros e dinheiro. Essa
materialidade era cuidadosamente catalogada, de modo que belas e estranhas
produgdes se erigiam da acumulagao cadtica.

Entre as produgdes de Bispo encontram-se mantos bordados com simbolos
religiosos — rosarios, cruzes, velas — bem como painéis de tecido onde foram
costurados, em série, objetos do cotidiano — colheres, garfos, garrafas, sapatos.
Ainda que as chamemos “obras de arte” e as comparemos com trabalhos de muitos
artistas contemporaneos, Bispo concebia suas produg¢des apenas para levar adiante
0 que considerava ser sua missdo. Em relacdo aos mantos, ele esclarecia: um deles
vestiria quando de sua apresentagdo a Nossa Senhora, logo que atingisse o reino
dos céus; o outro estava destinado ao dia da transformacgao, ao passar a outra vida.

Bispo recusava dinheiro como pagamento por seu trabalho; também néo
aceitava que suas produgdes fossem vendidas como objeto de arte. O dinheiro é a
fonte da perdigdo humana, dizia. Assim, construiam-se objetos que ultrapassavam a
gramatica com a qual tecemos os sentidos do nosso cotidiano: trabalho que
transbordava as normas de gozo de um tempo. No anonimato do asilo, criavam-se
objetos que guardaram o lugar de enigma, conjunto de tragos de um particular
campo de emergéncia: aquele que se arma pelo encontro do discurso ao fora-do-
discurso.

No que concerne a Lacan ([1954-1955] 1985), é ao final de uma de suas
aulas do Seminario O eu na teoria de Freud e na técnica da psicanalise que ele nos
conta uma anedota na qual lemos pistas de como a hospitalidade pode interrogar o
registro naturalizado da propriedade. Trata-se de uma historinha que funciona, bem
ao estilo lacaniano, como aquelas pedras de espera a atravancar o caminho do
transeunte distraido. Basta ler os seminarios e escritos de Lacan para chutar umas

quantas.
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Um homem vai a uma padaria e pede um doce. Devolve o doce e solicita um
copo de licor no lugar da guloseima. Pedem-lhe que pague o tal copo de licor, ao
gue o homem responde dizendo que pagou com o doce. “Um doce que o senhor nao
havia pago” — responde-lhe o vivente do outro lado do balcdo. Prontamente o
homem retruca: “mas também ndo o comi”. Fica afirmado o paradoxo constitutivo da

condigcéo da propriedade:

Ha troca. Mas como pbde a troca comecar? Foi preciso que num
dado momento algo entrasse na roda da troca. Era preciso, portanto,
gue a troca ja estivesse estabelecida. Isso equivale a dizer que, no
final das contas, se estd sempre pagando o copinho com um doce
que néo se pagou (LACAN, [1954-1955] 1985, p. 294).

Nesse dizer, € a funcdo da perda, melhor dito, de uma extracdo fundadora, o
gue esta em relevo no que concerne a emergéncia do limite basculante do proprio e
do alheio. Lembremos, novamente, a afirmacédo de Derrida sobre a anterioridade da
alteridade sobre a propriedade e a indicagdo de Freud sobre a continuidade

constitutiva do eu ao Outro. E isso que a subjetividade nas psicoses testemunha.

Acolher as andancas perturbadoras desse testemunho, nas errantes relagoes
de producdo e troca, talvez possa abrir espacos de reinvencdo dos “codigos de
transito” operantes dentro dos lacos sociais. Quem sabe, assim, alguma
interrogacdo se produza nesse discurso que, ao se tomar por proprietario do
conhecimento, acredita dizer a verdade sobre nossos modos proprios de vida.

3.2.4 A hospitalidade como dadiva

Sobre as relacdes de producédo e troca, em marcha nos espacos clinicos e
institucionais cujas narrativas de experiéncia séo trazidas neste trabalho, valeria a

pena nos determos por um momento. Mencionamos que a transferéncia nas
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psicoses produz certo empuxo a mimesis com o outro. Contra a diluicdo no Outro,
sintese perfeita, ela joga os sujeitos na agressividade do duplo. Contudo, o
acolhimento desse pedido estrutural das psicoses, no cotidiano da oficina de escrita
que relatamos, encontrou, em alguns momentos, possibilidades de andar outros
cursos. Assim, a regido de contornos ndo muito nitidos entre o préprio e o alheio,
experienciada nos encontros semanais em torno da escrita, deu lugar a passagens e
transitos. Quais teriam sido os elementos que possibilitaram estes instantes de

hospitalidade?

Pensamos que o0s objetos ali produzidos, trazidos e/ou intercambiados
ocuparam funcdo crucial nesse processo em que se tratava de dar lugar as
intensidades das transferéncias miméticas que pediam hospitalidade, abrindo
possibilidades de contornos subjetivos. Nesse sentido, tais produgdes guardam
vestigios desse especial campo de proveniéncia, feito dos desvios das rotas
normativas, na direcdo do acolhimento & diferenca. E considerando especialmente
os efeitos dessa experiéncia, que as materialidades emergentes da hospitalidade ao
fora-do-discurso nos interessam e ganham, neste momento do texto, espago

privilegiado de reflexao.

Rickes (2011, p. 214) coloca que “ao acompanharmos o trabalho nas oficinas
terapéuticas nos vemos interpelados sobre o lugar que a producdo de uma
materialidade pode ter” para os sujeitos. Sugere que tais produgdes podem
funcionar como representacdes de objetos que se destacam do corpo, para ganhar
um lugar de exterioridade, produzindo alguma parcializacdo, ainda que evanescente,
no Outro. Trata-se de uma operacdo que viria tensionar o trabalho de acumulacao,
comumente encontrado em sujeitos estruturados no fora-do-discurso das psicoses,
produzindo um furo na continuidade com o Outro, que a impossibilidade de se
desfazer dos objetos testemunha (RICKES, 2011).

A autora discute esta questéo a partir do documentario Irméos Collyer — uma
fabula do acumulo (2006), dirigido por Alfeu Franca. Trata-se da historia de dois
irmaos, Homer e Langley Collyer, que, apés a morte de seus pais, acabam por
habitar, sozinhos, um casardo de doze cémodos no Harlem, Nova York, no inicio do
século passado. Eles vao se retirando, entéo, progressivamente, da cena publica, de
modo que Langley sai apenas a noite para buscar comida e, nessas itinerancias,
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recolhe da rua tudo o que encontra pelo caminho. Homer, por sua vez, fica cego e
desenvolve uma grave doenca que lhe prende a cama. Langley passa a ocupar-se,
ele mesmo, do tratamento do irméo, recorrendo aos livros de medicina do pai.
Resolve também guardar jornais velhos para que o irmao pudesse ler quando

recuperasse a visdo (RICKES, 2011).

A relacdo deste par subjetivo com o0s objetos do cotidiano mostra, na
radicalidade, a diluicdo no universo ilimitado do Outro, materializado macigcamente
na acumulagéo, sem precedentes, das coisas que preenchiam as multiplas pecas do
casardo. Rickes (2011) narra, em detalhes, o0 modo como a habitacdo dos Collyer
vai se transformando em um espago quase sem passagens, atentando-nos para a
existéncia de tuneis que permitiam o acesso de Langley a posi¢éo reclusa de Homer

em seu quarto.

O desfecho da histéria testemunha o intransitdvel espaco de vida a que a
impossibilidade da perda, ou, ainda, da parcializacdo do Outro, pode levar. Por conta
da denuncia de um cheiro forte vindo da morada dos Collyer, a policia de Nova York
entra na casa e encontra, em meio a uma infinidade de entulhos, Homer morto em
sua cama. Apenas, dezesseis dias depois, Langley é encontrado, também sem vida,
sob uma pilha de jornais, vitima de uma armadilha para ladrdes que ele mesmo

havia criado. Tomando em consideracédo essa dramatica historia, a autora coloca:

~

Ha algo de uma perda necessaria a constituicdo do objeto como
representacao, objeto que, esculpido pela argamassa simbdlica que
Ihe confere consisténcia e valor numa condicao separada, externa ao
sujeito, tem como atributo fazer retornar sobre o sujeito a
consisténcia que lhe é préopria (RICKES, 2011, p. 216).

O jogo infantil do “fort-da”, analisado por Freud em Mais Além do Principio do
Prazer ([1920] 2004), também nos da noticias desse modo de apresentagcdo do
simbolico que permite a inscricdo de uma existéncia, suficientemente estavel, diante
do Outro, a partir de certa coincidéncia, conciliacdo, ou mesmo, compromisso entre
presenca e auséncia, atravées da emergéncia da representacdo. Nessa direcéo,

Lacan ([1954-1955] 1985) busca elucidar o modo como opera o0 registro do
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simbdlico, fazendo referéncia a funcdo do significante, por relacdo a pulsdo de
morte. O autor coloca que, na representacdo, ndo se trata de reconhecer algo que ja
estd no mundo, mas de fazer nele surgir uma presenca que introduz ao mesmo
tempo uma auséncia. A pulsdo de morte, ainda que se situe fora do enlace

significante, resistiria e residiria na nomeacéo, lembrando sua incerta existéncia.

No que diz respeito ao trabalho na oficina, essa pulsacdo do simbdlico ndo
encontrava suporte seguro na circulagdo da palavra. Restou entdo as coisas,
entrepostas em meio a oficineiros e oficinantes, assumirem esse papel de suporte
das palavras e das auséncias. Nessa direcao, Guerra (2004), ao tematizar a clinica
gue se inventa nas oficinas terapéuticas, também se ocupa de pensar a funcédo das
producdes que nelas se realizam. Refere que os objetos produzidos podem operar
como poténcias de esvaziamento do gozo do Outro absoluto, na medida em que

assumam uma densidade simbdlica diferenciada.

“ao criar coisas concretas, talvez o psicético estivesse extraindo do
ventre do Outro objetos reais que, permitindo-lhe produzir um resto
nessa operagdo — um objeto inédito — talvez Ihe produzisse um
consisténcia simbdlica sobre sua corporalidade real (GUERRA, 2004,
p.51).

Para situar a diferenca entre as producdes que portariam essa poténcia de
anteparo ao gozo do Outro absoluto daquelas que contribuem para seu incremento,
a autora faz referéncia a possibilidade de criacdo de algo inédito. De nossa parte,
pensamos que talvez se trate, mais do que de ineditismo, de produzir um objeto que
alcance interrogar o semelhante, situando um enigma no Outro. Assim, buscamos
em um ritual de sociedades primitivas, estudadas pelo antrop6logo Marcel Mauss, os

argumentos para pensar tal diferenca.

Voltar os olhos para formas arcaicas de fabricar coesédo social pode soar
muito estranho as nossas mentes forjadas na ideia de acumulagcéo do capital, onde
a propriedade individual estd no centro da cena e onde quem retém mais-valia &

considerado homem de éxito. Entretanto, esse retorno nos permitira pensar a
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hospitalidade ao fora-do-discurso no seio das relagbes de producéo e trocas de
objetos concretos, abrindo possibilidades de leitura acerca do estatuto dos mesmos.

Em sociedades primitivas, geograficamente distantes entre si, o antropdlogo
Marcel Mauss encontrou a presenca de rituais bastante semelhantes em sua
estrutura, por colocarem em cena certa légica: a da dadiva. Nos rituais descritos
pelo antropdlogo, parte-se da crenca de que as coisas dadas portam o “hau” do
doador. O “hau” é a alma de quem doa, mas também o espirito da natureza, do
territério que se habita (MAUSS, [1950] 2011) — conjugacdo entre singular e
universal na coisa ofertada/recebida/retribuida. O interessante é que a tal ponto se
estd comprometido no presente, que, dando-se uma coisa, oferta-se também o

préprio “hau”; e, recebendo-se, acolhe-se o “hau” do outro.

Segundo estes regramentos sociais, os dons devem ser rigorosamente
devolvidos, porque aquele que da assume o lugar de quem merece receber. Trata-
se da obrigacao de dar, obrigacao de receber e obrigacdo de devolver. Uma vez que
se recebe o “hau” de alguém, ndo se pode ficar com ele: é preciso fazé-lo circular.
No entanto, para respeitar o “hau” é preciso que sua circulagdo se dé, ao menos,
entre trés pessoas. Devolver relanca o circuito dos dons. Mas de que bem, afinal, se
€ dono? Na légica da dadiva, s6 se tem alguma propriedade sobre aquilo que se

esta disposto a oferecer, a fazer circular.

Em determinado momento de seu Seminério sobre a ética, Lacan ([1959-60]
1997) faz mencao a um desses rituais presentes em sociedades néo historicas, o
Potlatch, onde algo da ordem da dadiva também se processa. O sentido do termo é,
simultaneamente, dado pelas palavras dadiva e alimento, podendo também ser
encontrado na expressao “lugar onde nos saciamos”. No Potlatch se pratica a
destruicdo de bens diversos como homenagem a lideres de outras comunidades,

por exemplo. Aqui, 0 que se da ao outro é a perda.

Portanto, 0 elemento ético-politico ai inerente situa-se, por um lado, na
afirmacao do poder de determinado coletivo organizado, mas também, na colocagéo
em cena da possibilidade da perda. Ja mencionamos, com Freud, a fung&o cultural
da operacdo psiquica que funda o objeto como perdido, 0 que podemos situar nessa

mesma linha argumentativa. Segundo Amigo (2005), na dadiva, ndo se trata de
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forma alguma de perda masoquista. Trata-se antes do assassinato da coisa, de um

“matar a coisa”, tal como anuncia o aforismo “a palavra € o assassinato da coisa”.

N&o seria, justamente, este o impasse colocado nas psicoses? Lembremos
dos irméos Collyer e do modo espantoso pelo qual os doze comodos da mansao do
Harlem tornaram-se propriedade do Outro absoluto: nada do que la se depositava

Ihes pertencia efetivamente.

A dindmica da dadiva relanca a pergunta sobre as producdes materiais
emergentes no espago da oficina que mencionamos. Nesta, a perspectiva de
destacamento subjetivo das materialidades dos objetos aparecia para nés enquanto
horizonte possivel do trabalho e ndo como fato garantido pelo contorno do método.
Nesse sentido, Rickes (2011) aponta para os riscos do empuxo a assunc¢ao de uma
autoria, via publicizagdo das producdes realizadas nas oficinas terapéuticas, dito de
outro modo, dos efeitos de se tomar como intrinseco ao fazer em oficinas a
circulacdo de suas produc¢des na cultura como representes de um autor. Ao situar
como ideal do trabalho a inscricdo dos objetos nesse campo, na forma de objetos
artisticos, ndo estariamos forcando o sujeito a uma apropriacdo que talvez néo lhe

seja possivel?

De nossa parte, percebiamos que os contornos evanescentes do Outro,
produzidos na oficina de escrita, sustentavam-se na presenca das coisas ali
esculpidas, bem como nos testemunhos dos oficineiros e demais participantes —
elementos que davam suporte as existéncias instaveis engendradas. As coisas
produzidas com o testemunho dos outros, pareceriam funcionar, entdo, como pontes
que permitiam, as narrativas emergentes, atravessarem o rochedo real das vivéncias
daqueles sujeitos pelo universo ilimitado do Outro. Desse modo, come¢amos a
encarar tais producbes materiais como qualguer coisa aparentada a uma
construcdo, no sentido freudiano do termo: aquele fragmento de texto que o analista
oferta ao paciente para fazer frente a um abismo de narrativa. Parcial e preliminar,
uma constru¢cdo ndo ambiciona o estatuto de verdade derradeira descoberta, mas
quer tornar possivel o caminhamento. Se o caminhamento se direcionasse ou nao a

publicizacéo, igualmente o acolheriamos.
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Este termo, caminhamento, recolhido por Lerner (2008) na escuta de um
sujeito psicotico e a partir da experiéncia em oficinas terapéuticas, aponta uma
preciosa indicacdo metodolégica: a importancia de, no contexto da clinica,
especialmente desenhado aqui pelas oficinas, colocarmos o acento sobre o
processo mais do que no resultado da producdo. E assim que os objetos produzidos
e suas possiveis formas de circulacdo assumiram um carater de superficie material
para travessias, passagens que, como suportes das palavras e das auséncias,
permitiam o andamento (ou o caminhamento) da discursivizacdo, a partir de uma
minima parcializacdo do Outro. Por essa via, produziram-se ali existéncias que, na
impossibilidade de se sustentarem na materialidade do significante, encontravam

suporte concreto nos artefatos elaborados e intercambiados.

Nestes, circulavam marcas que atestavam a singularidade de seus criadores.
Tracos, entretanto, que, na maioria das vezes, ndo podiam se destacar das
superficies materiais para assumir o estatuto de representa¢cdes, mas que, ao serem
dados, trocados ou simplesmente apresentados, encontravam hospitalidade. Os
*haus” dos participantes e daquele territério circulavam impressos nas producoes,
ainda que estas permanecessem numa zona intermediaria: nem alcancavam o
registro da dadiva, que inscreve a perda e a divida simbdlica, nem operavam como
entulho a atravancar os caminhos da morada. Eram coisas feitas de um material
indistinto, proprio e alheio, a0 mesmo tempo em que protegiam, minimamente, seus
autores da indistincdo. Funcionavam, entdo, como pontes para a discursivizacao,

registros materiais das singularidades em curso.

Talvez a efetividade da dadiva implicasse mais aos oficineiros do que aos
oficinantes, na medida em que era sobre aqueles que recaia a obrigacdo de
sustentar o furo em torno do qual circulavam as producdes. Do lado dos oficineiros,
certamente, era preciso experimentar a perda para dar caminhamento ao trabalho.
Perda que se fazia em varias dire¢cbes, mas que encontrava seu corolario na
pergunta sobre os limites do proprio e do alheio. Experimentando a fragilidade dessa
fronteira, entrava em cheque a nocéo de individuo — este eu “insular que se concebe
como um mini-Estado” (GRASSI, 2011, p.70). E assim que a dadiva aparece, desde

nossa perspectiva, como afeita ao sentido ético-politico da hospitalidade.
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Lacan ([1959-60] 1997, p. 285) é quem nos atenta para esta questdo ético-

politica quando I1&, no Potlatch, nesse “matar as coisas”>

, a indicagao de que “nem
tudo esta preso na dialética necessaria da luta pelos bens, do conflito entre os bens,
e da catastrofe necessaria que ela engendra”. O que o leva a dizer que, em relacéo
ao laco social, é ainda possivel sustentar “‘uma interrogagdo que permite a
esperanga” (LACAN [1959-60] 1997, p. 285). Em se tratando de um seminario sobre
0 qual ndo seria um excesso interpretativo dizer que se tece um discurso tragico em
relacdo ao mundo humano, a alusdo a esperanca, a partir de uma interrogacao,

fisgou nosso interesse sem maiores dificuldades.

De nossa parte, a interrogacdo segue viva, sugerindo que tanto 0s
movimentos dos participantes da oficina quanto aqueles empreendidos pelos antigos
moradores do secular manicomio n&o cessam de reivindicar o estatuto de modos de
colocar em cena a circulacao de possiveis artefatos portadores de *hau”. Ou, ainda,
de incipientes rituais de Potlatch, onde entra em cena a possibilidade de producao
de uma extracao fundadora ou da funcdo da perda, ainda que instavel, conforme nos
ensinou Diego com seus famintos pedidos. Portanto, de um certo avesso a légica
capitalista, pondo em circulacdo objetos que assumem uma densidade simbdlica
diferenciada (GUERRA, 2004), ndo pelo seu ineditismo, mas a medida que habitam
o limiar do préprio e do alheio, materializando a fragilidade perturbadora e potente

que estrutura este limite.

Desde ai, poderiamos perguntar quais seriam os efeitos ético-politicos para o
discurso universitario, forjado na légica capitalista, de dar hospitalidade ao modo
errante de producéo e de trocas das psicoses? Quais os efeitos de submergir no
universo espantoso do acumulo? De testemunhar o padecimento decorrente da
impossibilidade da perda? De acolher esses estranhos transitos que preexistem a
propriedade, no seu sentido subjetivo? De dar lugar a objetos hibridos, de estrutura

atépica, corpos de sileno®, através dos quais comparecem peculiares modos de

*20Os Haidas — sociedade primitiva do noroeste americana, pesquisada por Marcel Mauss — se referem

ao Potlatch como sendo um momento de matar a riqueza.
Figura mitolégica grega associada a fertilidade, que corporifica duas naturezas, caprina e humana e,
com sua flauta, leva mdsica aos rituais dionisiacos. E também com um sileno que Alcibiades
comparara Socrates no Banquete de Platédo, em referéncia, nos diz Lacan ([1961-1962] 1992, p.141),
nao apenas “a imagem que se designa por este nome”, mas a “uma embalagem que tem o aspecto
usual de um sileno, um continente, uma maneira de apresentar alguma coisa”.
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existéncia? De se arriscar, por um momento, no caminhamento da dadiva? De fazer

um Potlatch com as certezas do método?

4. UM DISCURSO EM INTERROGACAO

Temos, agora, o desafio de tecer, a partir de tudo que enunciamos, alguns
possiveis efeitos para o laco social universitario forjado na logica capitalista de se
dar hospitalidade ao fora-do-discurso das psicoses. Para tanto, serd necessario
primeiro retomar o percurso, recolocando os elementos com 0s quais construimos

Nosso interrogante.

Ao discutirmos o que estd em jogo na produc¢éo do lago social, sublinhamos,
com Freud e Lacan, seu carater discursivo e estrutural, situando nossa distancia em
relacdo as leituras binarias que pensam o mundo humano a partir de uma divisédo
entre individuo e sociedade. Alids, tomamos essa divisdo como objeto de andlise,
afirmando que ela concerne a estrutura do discurso universitario, tal qual definido
por Lacan. Dissemos que, nesse discurso, trata-se de uma modalidade de lago
social que nasce com a ciéncia moderna, recriando as condicfes pelas quais
habitamos o mundo e a n6s mesmos. Enfatizamos que dizer “universitario” ndo é o
mesmo que dizer “da universidade”, pois, como estrutura, tal discurso se
apresentaria toda a vez que um saber tomasse o outro por objeto, sem desconfiar da
verdade que o sustenta e sem se preocupar com a realidade que cria. A realidade
do discurso universitario, diga-se de passagem, é tdo vulneravel quanto impossivel é

situar, exatamente, onde termina o préprio para comecar o alheio.

Sugerimos ainda que esta estrutura de objetificacdo do outro pelo saber
opera, ndo raro, em cumplicidade com a ldgica do capitalismo, cuja aparicdo na
cultura implicou uma sutil modificagdo na estrutura do discurso do mestre, mutacéo

gue — alguns autores sugerem — rompe 0 lago social. Sutileza estrutural pela qual
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fomos apanhados na promessa de recuperacdo do gozo através do consumo
“democraticamente” distribuido. Nessa “trampa” do discurso, a alteridade se elide da
cena, a palavra perde seu valor significante, o objeto torna-se coisa a consumir.
Temos entdo um novo modo de referéncia ao mundo: direto, instantaneo, volatil, no

qual o saber fica impotente diante do gozo.

Essa asticia do discurso do capitalismo acabou por criar um ideal de
autoengendramento: o cérebro super-her6i entra no quadro. Proposta auto
referencial que esquece um limiar decisivo, apontado por Freud, Lacan e Derrida, a
saber, que existimos, primeiro, na morada do Outro e que ndo ha propriedade antes

da hospitalidade.

O fato é gue essa crescente intimidade entre o discurso capitalista e o
universitario esteve envolvida na tomada do fora-do-discurso das psicoses como
fora da razdo, contribuindo para a edificagcdo dos muros do hospicio. Ao pedido
estrutural das psicoses, 0 discurso universitario, no compasso do capitalismo, lhe
respondeu contornando a alteridade com uma barreira concreta. Os muros
edificados nédo fizeram inscrever a diferenca, mas operaram a resisténcia a inscricdo
da alteridade. Barreira que nos da noticias de até onde se pode ndo suportar uma

escuta.

Seja através da assimilacdo simples do outro pelo saber-totalidade do
discurso universitario ou de seu apagamento na impoténcia da funcéo significante
produzida pelo discurso capitalista; ao real que pede hospitalidade incondicional
resta-lhe o amor (amour) ao proximo e o muro (mur) proximo. Suposta hospitalidade
de Estado, que ndo faz mais que se eximir da responsabilidade pela pergunta sobre

o mal estar na civilizacéo.

Essa realidade esta inscrita inclusive na origem etimoldgica do termo hospicio
— 0 que nos sugere que talvez a histdria da loucura ndo seja nem a primeira nem a
tltima a nos contar sobre os modos pelos quais somos levados a enclausurar o fora-
do-discurso. Ao confundir hospitalidade com igualdade, no seu sentido moderno,
pela tomada do bem do outro como acessivel no espelho do eu, assistimos a
invencédo de toda uma tecnologia de individualizagao dos problemas. Tecnologia que

apaga a singularidade nos intersticios de um cérebro turbinado, na mesma medida
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em que evita colocar seu discurso em interrogagao.

Retomando Hannah Arendt (2005), lembremos que, nesta acepcdo da
igualdade entre individuos, perde-se a dimensdo do acolhimento ao outro na
diferenca. A igualdade na sociedade dos individuos pode tomar dimensdes
estritamente imaginarias e, por isso mesmo, ser desprovida de sua poténcia
primeira, que é a de por em relacdo. E assim que a assimilagéo ou indiferenca ao
outro acabam por ganhar terreno, em oposi¢ao ao gesto de dar hospitalidade. E por
iSso que ndo é excessivo alertar para o limiar ténue e vulneravel entre a oferta da

hospitalidade e a producédo de uma simples assimilacdo ou apagamento do outro.

De outra parte, dissemos que acolher as psicoses implica suspender a
certeza desse limite que faz existir a propriedade no laco ao Outro, suportando a
emergéncia da perturbacdo no limiar do préprio e do alheio. Desde ai, seria
inevitdvel reconhecer a fragilidade da cisdo sujeito/objeto, retirando desse

reconhecimento a poténcia de sua possivel, renovada e incessante reinscri¢ao.

Foi desde este percurso tedrico que criamos as condicdes de interrogar onde
a hospitalidade as psicoses, tal como Lacan a nomeou — fora-do-discurso —, pode
incidir no lago social atual. Onde permite questionar aquilo ao que damos o estatuto
de realidade, bem como nossas formas de compartilhamento? Quando é chamada a
falar do que ndo podemos dizer de nés mesmos ou se presta a exemplo de qualquer
coisa que ndo nos diz respeito? Onde funciona como instrumento de sustentacao de
nossos ideais neurdticos pos-modernos? E, ainda, quando serve de justificativa ao

que poderiamos chamar de projeto epistemolédgico contemporaneo?

Desenhadas as margens conceituais desde as quais nos propusemos a
abordar os fragmentos colhidos de nossos encontros com o real das psicoses, ao
longo de nossa trajetoria, lancamo-nos ao desafio de narrar vivéncias. Extratos de
nossas itinerancias de escuta, no limiar transferencial criado pela tenséo subsistente
entre o proprio e o alheio. Foi assim que incluimos, em nosso texto, as questionages
de Ari, o0s monocromos psiquicos de chocolate vividos com Amanda, 0s transitos e
auséncia trazidos a cena por Diego e seus companheiros na oficina de escrita, as
frageis saidas dos moradores do hospicio. Da hospitalidade aos fragmentos do fora,

construimos um interrogante.
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Se o discurso universitario se fez na emergéncia do sujeito dividido entre
saber e verdade, entre moi e Je, como sujeito e objeto do conhecimento, o que nele
se modificaria se ele acolhesse, nas suas prateleiras, as producdes de uma
subjetividade que pde em questdo o limite sujeito/objeto? Que efeitos de estrutura
teriamos, caso esse discurso oferecesse, realmente, hospitalidade a uma

subjetividade sem sujeito?

Nosso interrogante nos aponta um caminho: revisitar o percurso de pesquisa

que levou a enunciar tais perguntas. Inevitavel se perguntar pelos efeitos de método.

4.1 EFEITOS DE METODO?

Intentamos, até aqui, escrever um interrogante, contra o achatamento dos
espacos de pensamento e contra os muros da proliferacdo dos discursos de
especialistas. Vé-se que a posicdo desde a qual nos lancamos a tarefa ndo é
imparcial, mas, ao contrario, comporta a parcialidade inerente a toda e qualquer
producédo discursiva. O problema da pretensédo do imparcial € incorrer na ilusdo da
totalidade. Nem um juiz poderia sé-lo, diria Lacan com Freud, jA que é proprio do
juizo ser, justamente, o que inscreve a fronteira pela qual a verdade ultima existira
apenas no reino do impossivel. Constatacdo que pode operar como alibi que nos
exime da participacdo no processo ou como convocacao ética da responsabilidade

por ele.

Ainda assim, dizer do vivido em forma de tese intimida. Quantas vezes nos
perguntamos se se tratava, em nossa questdo de pesquisa, de algo que fazia jus a
tal nomeacdo? Quantas vezes desconfiamos do nosso percurso de producdo do
conhecimento, como merecedor do status pelo qual algo ganha o traco de original?
Quantas vezes silenciamos diante das perguntas dos interlocutores pelo simples fato
de nédo dispormos de palavras para dizer daquilo que poderia, algum dia, tornar-se
uma resposta? Quantos debates evitamos? Quantos outros travamos? O

pensamento &, sim, um territorio de enfrentamentos, crimes, fugas, amuros, amores,
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transitos, auséncias, retornos, saidas, questionages. As letras sobre o papel séo

apenas restos disso.

‘Estamos todos com a mesma pergunta”, refere uma colega do grupo de
pesquisa, olhando-nos, no instante da saida da sala onde havia acabado de finalizar
a defesa de seu projeto de tese. A cumplicidade de nossa troca de olhares
denunciava o acordo implicito. Sabiamos que os contornos entre os objetos de
estudo que estavamos construindo em nossos trabalhos paralelos de pesquisa nao
raro se evanesciam. E, se por um lado, essa verdade n&o nos transformava em
auténticos e originais, ela dizia da autenticidade e originalidade de um espaco-tempo
de compartilhamento que se construira num coletivo de pesquisadores. Espaco-
tempo tdo estranho que, por vezes, estando imersos nele, j& ndo localizavamos mais
qual era a questdo de quem, quem havia dito o qué. Era inegavel, porém, que ele
funcionava como abrigo temporério perante a zona dificil a desbravar na construcéo

do problema de pesquisa.

Quando mencionamos estes espacos de compartilhamento, trata-se de referir
dois grupos de trabalho construidos a partir do convite e da convocacdo para
orientacdo da pesquisa. O convite corria por conta da participagdo num coletivo,
armado na universidade, no qual pessoas que realizavam ou ndo pesquisas
académicas se encontravam para contar vivéncias desdobradas em oficinas de
escrita, de artes plasticas, de leitura, de teatro, realizadas em espacos clinicos e de
educacdo. Deste coletivo, faziam parte pessoas de profissdes e éareas do
conhecimento diversas. No que diz respeito a convocacao, trata-se da participacéo
no grupo de pesquisa na mesma universidade, no qual se contavam vivéncias nos
territérios de investigacdo, na forma de escritos a serem lidos e discutidos pelos
colegas. Este era um dos espacos instituidos de acompanhamento da experiéncia

de pesquisa a que nos dedicAvamos.

Tais espaco-tempos, fora dos lugares do fazer, aparecem para ndés como
componentes de uma metodologia. Ali se gestavam testemunhos de testemunhos,
oficinas de oficinas, textos de textos. Como em As Meninas de Velasquez, éramos o
quadro dentro do quadro...e a pergunta pelo ponto infinitamente duplicado, portanto,
indiscernivel, do sujeito-objeto do conhecimento. Foi ai dentro que se deu existéncia

a questionage de Ari, anunciada na parte Il de nossa escrita: afinal, de quem é a
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fita? Essa pergunta, que incide sobre as condi¢cdes de produgcdo do proprio e do
alheio, retirando destes qualquer carater natural e aprioristico, encontrou, na
hospitalidade oferecida nesses espaco-tempos, as condicbes para a posteriori

acontecer.

Quando dizemos “noés”, € preciso sublinhar, ainda, que acreditamos ser
também pela dimensdo compartilhada do fazer em marcha, nos diversos espacos
em que nos encontramos com as psicoses, que pudemos acolher o outro e produzir
0s interrogantes emergentes das cenas que narramos. Leituras possiveis disso que
irrompe nesse lugar dificil de figurar, armado entre o discurso e o fora-do-discurso,
talvez s6 possam encontrar as condi¢cdes de acontecer se acolhidas em um espaco
publico, no sentido de Hannah Arendt ([1958] 2005).

Ali onde, na presenca de outros, dizemos das coisas experimentadas na
singularidade, produzimos, a par e passo, uma realidade comum e um ponto de
impossivel compartilhamento. Se ndo nos arriscamos nesse espaco publico, aquilo
gue vemos ou ouvimos ndo ganha existéncia no mundo. Nesse sentido, suportar a
transferéncia que pedia lugar no percurso de trabalho com as psicoses, nos diversos
lugares pelos quais passamos, concretizou-se na medida em que algo de um
espaco de compartilhamento, algo de producdo de um mundo comum, também

neles se fez possivel.

Contudo, se nosso interrogante ganhou realidade num territorio transferencial,
acolhedor da vulnerabilidade e do limiar entre o proprio o alheio, produzido nos
coletivos que mencionei, ndo foram raras as vezes em que, ao menciona-lo,
encontramo-nos com interpelacbes que pareciam alheias ao que reconheciamos
como “o problema de pesquisa”. Inameros foram 0os momentos em que, ao tentar
narrar algo do percurso de estudos que se construira sobre a tematica “psicoses e
lago social”, deparamo-nos com a estranheza repetitiva da mesma sorte de
perguntas. Como se nosso discurso evocasse, no interlocutor mais distante,

continuamente, a mesma estrutura de davida.

“Tu estads te propondo a pensar como abrir, na clinica das psicoses,
possibilidades de enlace social para os sujeitos?” — diziam. “Tu vais propor a

producdo do nome proprio como finalidade do trabalho clinico com psicéticos?” —
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propunham. “Tua questdo de pesquisa é sobre as entradas e saidas dos psicéticos
dos lacos sociais?” — interpretavam. “Para trabalhar tal questéo, tu terds mais éxito
se optares pelo estudo de caso do paciente Ari, discutindo como a apresentacéo de
pacientes e o trabalho na oficina de escrita Ihe possibilitaram subjetivacdo, entradas

e saidas dos lacos sociais” — chegaram a sugerir.

Tudo se passava como se o0 tema de pesquisa, a saber, os efeitos do
encontro entre os lagos sociais e o fora-de-discurso das psicoses, resistisse a ser
lido a partir da estrutura interrogativa que vislumbravamos. Uma estrutura que
colocava pelo avesso as questdes logo acima enunciadas. Nao se tratava de
realizar, desde o discurso, contribuicbes a uma clinica possivel das psicoses. Ao
contrario, queriamos interrogar o que poderia emergir, no discurso, caso se
produzisse nele uma hospitalidade ao real que as producdes psicéticas
materializam. Perguntavamos pelos efeitos do fora-do-discurso nos métodos de

producdo do conhecimento.

Tantos mal-entendidos... e, em seguida, um exilio académico autorizado, no
pais onde a psicose foi incluida como questdo dentro da psicanalise. Num passeio
de bicicleta pelo Boulevard de I'Hépital, em Paris, Pinel acena com seu titulo,
benfeitor dos alienados. Nas idas semanais ao Hospital Sainte Anne, as ruas do
conjunto hospitalar abriam caminho através de seus nomes: Vincet Van Gogh,
Baudelaire... Se |14 os espacos hospitalares portavam os nomes dos célebres
alienados — pensavamos — por que nos hospicios de Porto Alegre, as unidades de
internacdo ganharam os nomes dos alienistas: Juliano Moreira, Morel, Pinel...?
Enfim, era hora e lugar para inventar perguntas com as perturbacdes carregadas na

mala trazida de casa. Espaco e tempo de lembrar e esquecer.

Lembrar e esquecer as especialistas vozes de plantdo que ndo cansavam de
advertir: “o psicotico, desde a psicanalise, sofre de ndo dar conta de enderecar uma
pergunta ao Outro”. Ou ainda: “cuida para nao histericizar o psicotico”. Formulagcdes
justas, argumentos bem colocados, testemunhos fidedignos do que se passa na
experiéncia clinica com as psicoses. O problema é que nao era disso que queriamos
falar. J& comecavamos a achar que falavamos com as paredes. Talvez por isso a
frase lacaniana “je parle aux murs” — presente ofertado por um dos interlocutores

mais proximos — tornou-se tao pertinente as tessituras desse texto.
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Como virar do avesso a estrutura de questédo, que insistia em perguntar por
como inserir 0 sujeito psicotico no lagco social, quando o0 que queriamos era
perguntar por que, para o laco social, tornara-se tdo importante inseri-lo? Que
teimava em perguntar pelo tratamento das psicoses, quando o que nos instigava era
saber por que, em determinado momento, a terapéutica ganhou um lugar t&o
precioso na cena social? Que ndo desistia de querer ouvir, em amplitude, a historia
individual, quando nos interessava toma-la como um extrato que, por estrutura, leva
ao discurso do Outro? Seria isso um trabalho possivel? Se sim, como sustentar a
hipotese de que algo advindo do universo ilimitado das psicoses poderia levar um

discurso a interrogacéo?

Diante desse impasse, hospitalidade, transferéncia, resisténcia e testemunho
foram as saidas encontradas pelo pensamento para libertd-lo de si mesmo. Como
conceitos, eles colhem suas consequéncias discursivas, justamente, da
possibilidade que abrem de tomar as coisas pelo avesso, associando irredutiveis. E
também ai que a desconstru¢do de Derrida se aproxima da psicanalise tal qual a
entendemos, & medida que, em ambas, torna-se mais precioso criar novos
problemas do que insistir em encontrar solu¢cdes para problemas antigos. Em
ambas, uma estrutura discursiva que busca dar lugar ao impensavel dentro do

pensamento.

Mas n&o seria muito ambicioso colocar lado a lado Freud, Lacan e Derrida —
gigantes do pensamento contemporaneo —, extraindo de seus discursos apenas
aquilo que nos possibilita dar existéncia, como equacdo conceitual, as nossas
perguntas? Nao seria muito ousado trabalhar a partir de passagens de suas vastas
obras, sem té-las completamente lido? Seria justo, com a grandeza desses autores,
fazer uso de algumas de suas frases, metaforas, producbes conceituais,
desconstru¢des conceituais ou experiéncias relatadas, para dar vida discursiva ao

NOSSO projeto?

Foi entdo preciso esvaziar o lugar idealizado do autor para poder seguir em
frente, tomando a liberdade de brincar com os textos, brigar as vezes e ignora-los
outras tantas. Sim, dissemos mesmo “ignora-los”, pois muitas foram as vezes em
gue ndo acedemos ao caro¢o da argumentacdo, contentando-nos em saborear a

carne macia de seu entorno. Foi assim que nos langamos a articular a nocéo
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derridiana de hospitalidade aos conceitos de lago social e de fora-do-discurso,

recolhidos por nés desde dentro do discurso psicanalitico.

Nesse caminho, ainda em territério expatriado, um encontro e uma
lembranca. Na tentativa de explicar a questdo de pesquisa em lingua estrangeira,
eis que surge um interlocutor inusitado: “entéo a tua questao de pesquisa € sobre de
que forma o real das producdes psicéticas funciona como enigma para o discurso
universitario?” Em seguida, seguindo o fluxo de uma conversa bilingue, o artigo de

Freud sobre Moisés de Michelangelo surge como possibilidade de leitura.

Freud, nesse artigo, inicialmente andénimo, interroga-se sobre o enigma posto
por algumas obras de arte. “Por que estou, de repente, sob o efeito de uma
impressao tdo violenta?” — perguntava-se ele (FREUD, [1914] 2003, p. 218)**. Trata-
se de um trabalho onde o psicanalista analisa, em detalhes, a escultura em marmore
de Moisés, esculpida por Michelangelo na Igreja San Pietro in Vincoli, em Roma,
parte do monumento funerario que o artista deveria construir para o pontifice Julio Il.
Nenhuma obra teria jamais podido Ihe afetar tdo intensamente, confessou o
fundador da psicanalise sobre o que ele chamaria de “estatua enigmatica” (FREUD,
[1914] 2003, p. 219). Dira Freud:

“as obras de arte exercem sobre mim um efeito intenso [...] as
admiramos, sentimos a tensdo que delas emana, mas ndao sabemos
dizer o que elas representam. [...] Ndo tenho a erudigao suficiente
para saber se [...] tal desarranjo de nossa capacidade de
entendimento seria mesmo condicdo necessaria dos efeitos
soberanos que uma obra de arte esta destinada a produzir’ (FREUD,
[1914] 2003, p. 217)>.

Contemplando a obra de Michelangelo, Freud experimenta a sensacao de
fazer parte dela. E desde este lugar que leva a cabo todo seu trabalho discursivo em
torno da instigante escultura, ensaiando dominar o real que Ihe tomou. Nao podendo
conceber a ideia de ser de tal forma capturado sem entender por que, ele se pde a
refletir sobre as razbes pelas quais as obras de arte produzem seus efeitos.

Constroi, assim, a hipotese segundo a qual “a constelagdo psiquica que no artista

*Por qué soy sometido a una impresién tan violenta (FREUD, [1914] 2003, p. 218).
> Las obras de arte, empero, ejercen sobre mi poderoso influjo [...] Uno las admira, se siente
subyugado por ellas, pero no sabe decir qué representan [...] No tengo la erudicion suficiente para
saber si [...] esa desorientacion de nuestro entendimiento conceptual [es] una condicién necesaria a
los efectos supremos que una obra de arte esta destinada a producir.
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fornece a forga pulsional necessaria a criacao seria novamente despertada em nés”.

InUmeras vezes subi a escada abrupta que leva do desagradavel
Corso Cavour a praga solitaria onde se encontra a igreja
abandonada, buscando sempre sustentar o olhar colérico e de
desprezo do heréi e, as vezes, esgueirando-me precavidamente fora
daquele espaco e de sua penumbra, como se eu pertencesse, eu
mesmo, ao povo em dire¢cao ao qual se dirigia seu olho, povo
que nao pode sustentar firmemente nenhuma convicgdo, que nao
quer nem esperar, nem confiar e que jubila quando recupera a ilusdo
dos idolos (FREUD, [1914] 2003 p. 219).

E, entretanto, apenas desde o anonimato que Freud se autoriza a assumir,
como objeto de seu discurso, uma obra de arte. De nossa parte, ndo parece ser o
Moisés como obra de Michelangelo que assume o lugar de objeto do discurso
freudiano neste artigo, mas o encontro de Freud com ele. Um encontro que sera
narrado com a generosidade discursiva que a inclusdo do sujeito da experiéncia
confere a um texto. Inclusdo que nao se fez através de assinatura alguma, mas da
problematizacdo de uma posi¢cdo subjetiva diante do outro, desdobrada em
perguntas.

Nessa indicagao de texto, lemos que talvez um primeiro contorno do outro
demande certa condigdo de anonimato. Lemos ainda que é no desarranjo da
capacidade de entendimento que o novo pode vir a ser. Lemos também a mistura
entre sujeito e objeto do conhecimento; a hospitalidade — ética e politica — da
transferéncia. Lemos, além disso, os impasses do pesquisador diante da multidao
que espera pelo idolo, para, em seguida, deslizar a posigdo de responsavel por um
enigma que o atravessa, convocando-lhe e convidando-lhe a nomea-lo, como
questdo, num espaco publico. E lemos, por fim, com ousadia, um resumo de
percurso pelo qual experimentamos efeitos de método, ao dar hospitalidade ao fora-

do-discurso das psicoses. Desde ai, concebemos um discurso em interrogacéo.

%A menudo he subido la empinada escalera desde el poco agraciado Corso Cavour hasta la solitaria
plaza donde se encuentra la Iglesia desierta, y he tratado de sostener la mirada despreciativa y
colérica del héroe; muchas veces me deslicé a hurtadillas para salir de la semipenumbra de su
interior como si yo mismo fuera uno de esos a quienes el dirige su mirada, esa canalla que no puede
mantener ninguna conviccién, no tiene fe, ni paciencia y se alegra si le devuelven la ilusion de los
idolos (FREUD, [1914] 2003 p. 219).
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42 O QUE E UM ENIGMA?

Nessas andancas de pesquisa, havia uma narrativa cujos fragmentos
insistiam em desordenar nosso pensamento, pedindo repeticdo. Tratava-se de uma
experiéncia alheia ao nosso campo de pesquisa, mas que nos parecia, a0 mesmo
tempo, tdo concernente a ele. Teriamos subido infinitas escadas abruptas de
incontaveis igrejas abandonadas para escutar a historia novamente. Foi o
testemunho do trabalho de uma artista que produziu, em nds, esse intenso e
inexplicavel efeito. A historia era mais ou menos assim.

Ao tentar inserir no catalogo da Biblioteca Publica Josué Guimaraes, em Porto
Alegre, pequenos blocos de concreto, revestidos de pastilhas amarelas, a artista
plastica Ana Flavia Baldisserotto criou um problema. Restos da demolicdo de um
prédio, que tinham exatamente o tamanho da biblia, sonhavam em figurar nas
silenciosas prateleiras da biblioteca. Segue abaixo como a artista narra a proposta

que fez a bibliotecaria da instituigao:

Eu gostaria de doar alguns objetos como este para a biblioteca.
Preparei neste formato retangular meio chato, a partir de uma Biblia.
Pensei que poderiamos integra-lo ao acervo de livros daqui. Imaginei
que o objeto pudesse receber sua numeragao com uma etiqueta na
lombada, como os livros, sendo classificado e fichado. Assim poderia
ser emprestado aos usuarios da biblioteca que desejassem 1&-l0°".

O processo de negociagdo com a bibliotecaria na concepgcédo de um lugar
para os insolitos livros — nomeados, posteriormente, de “objetos néo-classificados” —
num tal espaco cheio de logica era parte do trabalho da artista. A intitulada “Colecao

de objetos miméticos”®

encontrou, em seu percurso rumo a existéncia catalogada
na biblioteca publica, inumeros percalgos. Em qual sec¢ao tematica da biblioteca
classificar os objetos? Sobre que prateleira repousa-los? Como conferir-lhes uma
numeracao que lhes permitisse fazer parte do catalogo?

Rogando pela existéncia de um livro total, que contivesse o texto ultimo, a

palavra derradeira, a fatal escritura que prescinde de todas as outras, Borges ([1941]

" Fragmentos dos registros da artista sobre a experiéncia, ainda ndo publicados. A prépria artista
disponibilizou seus apontamentos para que pudéssemos tematizar seu trabalho nesta tese. Ha no
decorrer do capitulo outras passagens deste texto.

Uma parte dos registros da experiéncia da artista podem ser encontrados em
http://www.arena.org.br/inventario/index.html. Acesso em 8 set. 2011.
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2005, p. 504) esclarece, em uma sorrateira nota de rodapé, a proposito de uma

outra biblioteca, a Biblioteca de Babel:

Repito: basta que um libro seja possivel para que exista. SO esta
excluido o impossivel. Por exemplo: nenhum livro € também uma
escada, ainda que sem duvida ha livros que discutem e negam e
demonstram essa possibilidade e outros cuja estrutura corresponde a
uma escada> (BORGES [1941] 2005, p. 504).

A bibliotecaria, interlocutora da artista, que logo se viu completamente aderida
ao desafio de incluir o livro impossivel, o livro-coisa, no catalogo da biblioteca,
sugere a criagdo de numeros ficticios a serem colocados na lombada dos blocos e
propoe espalha-los em diversas estantes. A proposta era de que a coisa fizesse de
conta ser um livro, de modo que encontraria um lugar para estar nos corredores do

saber. A contraproposta de sua interlocutora, reage Ana Flavia.

Nao poderia se tratar de uma ficgao! Nao se tratava de criar um “faz
de conta”.

N&o era s6 uma imagem afinal. Se fosse, poderia ter sido pintada ou
fotografada, e fim. Desejo satisfeito.

Também nao se tratava de fazer uma instalagao, ou intervengao, ou
qualquer outra coisa do tipo. Qualquer estratégia que conservasse a
autossuficiéncia artistica da acao destruiria seus propdsitos. Nao
queria me relacionar com a biblioteca como espacgo simbdlico, com
uma biblioteca-metafora. Imaginava que tudo ocorreria em um nivel
concreto, direto e simples. Eu desejava o encontro e por isso a
catalogacao precisava ser real.

A outra porta que se abre para a inser¢cao dos blocos de concreto revestidos
de pastilhas amarelas nas prateleiras da biblioteca € a catalogacédo de um texto
sobre o projeto artistico de Ana Flavia. Assim, os blocos ganhariam o dignissimo
status de anexos a um documento textual sobre arte, segunda proposta de
hospitalidade da bibliotecaria as produgdes da artista. Novamente, frustacao.
Subordinar os objetos a um escrito era-lhe absolutamente inconcebivel, ainda que

Ihe fosse extremamente custoso esclarecer a razio.

Lo repito: basta que un libro sea posible para que exista. Solo esta excluido lo imposible. Por
ejemplo: ningun libro es también una escalera, aunque sin duda hay libros que discuten y niegan y
demuestran esa posibilidad y otros cuya estructura corresponde a la de una escalera (BORGES
[1941] 2005, p. 504).
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Sob os efeitos do novo impasse, a bibliotecaria anuncia: “ja sei, tu queres
criar um ruido na biblioteca (...) mas eu ndo posso macular meu catalogo”. A

interpretacao realizada, a artista responde da seguinte forma.

Abri mao internamente de conseguir a classificacdo. Entendi que nao
seria viavel. Mas silenciei sobre minha decisdo. Em uma virada
rdpida decidi que o fato de estarmos conversando seriamente
sobre isto ja era um bom fruto. Minha parceira parecia compartilhar
desta disposi¢éo, 0 que neste ponto era um verdadeiro presente.

Escutar novamente uma narrativa sobre os impasses desse inusitado
encontro entre uma artista e uma bibliotecaria, um bloco amarelo de construgéo e
um livro, foi revigorante de nossa jornada. E preciso fazer ruido & captura silenciosa
do sentido 6bvio, resistir a seducéo do ficticio, insistir sob o risco do impossivel,
enfim, buscar inserir na prateleira da biblioteca, Meca da classificacdo, o enigma-

coisa que nos aflige. Seguimos lendo Borges:

O universo (que outros chamam de Biblioteca) se compde de um
numero definido, e talvez infinito, de galerias hexagonais, com vastos
pocos de ventilagdo no meio, cercados por varandas baixissimas.
Desde qualquer hexagono, se veem os andares inferiores e
superiores: interminavelmente. [...] Como todos os homens da
Biblioteca, viajei em minha juventude; peregrinei em busca de um
livro, por acaso o catalogo dos catalogos; agora que meus olhos
quase nao podem decifrar o que escrevo, me preparo para morrer a
umas poucas léguas do hexagono onde nasci [..] (BORGES,
[1941]2005, p. 499).%°

Com Ana Flavia, dirlamos que um enigma € uma coceira, uma teimosia, uma
insisténcia a macular o catalogo, uma morte na Biblioteca de Babel. “Tu, que me |és,
estas seguro de entender minha linguagem?”®* (Borges, [1941] 2005, p. 505). Ainda
que nao estejas — acrescentariamos, na sequéncia da pergunta de Borges -,

aprecia-se sua presencga. Pois um enigma €, no fim das contas, uma coisa que s6

®E| universo (que otros llaman la Biblioteca) se compone de un numero indefinido, y tal vez infinito,
de galerias hexagonales, con vastos pozos de ventilaciéon en el medio, cercados por barandas
bajisimas. Desde cualquier hexagono, se ven los pisos inferiores y superiores: interminablemente.
[...] Como todos los hombres de la Biblioteca, he viajado en mi juventud; he peregrinado en busca de
un libro, acaso del catalogo de catalogos; ahora que mis ojos casi no pueden descifrar lo que escribo,
me preparo a morir a unas pocas leguas del hexagono en que naci. [...] (BORGES, [1941] 2005, p.
499).
®1Ta, que me lees, ¢ estas seguro de entender mi lenguaje? (BORGES, [1941] 2005, p. 499).
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existe na soliddo da companhia.

4.3 DERIVACOES ETICO-POLITICAS?

Nossos itinerarios de pesquisa nos levam a pensar que, ainda hoje, a
confianca no discurso cientifico enquanto proprietario do saber sobre o bem de
todos siga operando o apagamento do enigma no laco social. Ainda, que esse
mesmo discurso continue justificando as praticas higienistas de limpeza social que
assistimos na atualidade, através das quais desviamos dos “loucos, tortos, torpes,
feios, pobres, pardos, todos esses desviantes que habitam também em nés e que
podem nos conduzir por caminhos que ainda nao ousamos explorar” (PALOMBINI,
2006, p. 121). Discurso que, pela individualizacdo das perturbacdes, do mal-estar,
recua covardemente diante dos possiveis interrogantes sobre os modos pelos quais

organizamos nossa existéncia coletiva.

Nossas andancas conduzem-nos também a pensar que esta cumplicidade
entre discurso capitalista e universitario siga perpetuando, no contexto das
pesquisas — académicas ou nao -, uma avalanche de metodologias
descomprometidas com as demandas dos coletivos e sujeitos concernidos pelos
processos desencadeados. Na pratica, assistimos a uma proliferacdo dos
enunciados com autoridade de dizer a verdade sobre o mundo humano, com status
e legitimidade de narrar a verdade da vida, em nome da ciéncia. Como resultado,
temos a producdo de discursos que ndo problematizam seus efeitos sociais,
politicos, éticos, culturais. Enunciados que ignoram os saberes populares forjados
nos contextos micropoliticos, a ndo ser que se trate de desautoriza-los ou de
captura-los na ldgica totalizante do saber hegemdnico. A singularidade €, assim,
também desconsiderada, em nome de uma racionalidade cognitivo-instrumental,

aprioristica e generalizante.
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Quem sabe as producdes do fora-do-discurso estejam ai para sublinhar que
ndo ha nada de natural nas coisas do mundo que compartilhamos e para denunciar
sua natureza essencialmente discursiva. E Lacan ([1954-1955] 1985, p. 292) quem
nos dira que “a vida é isto — um rodeio, um rodeio obstinado, em si mesmo
transitério e caduco, e desprovido de significagdo”. Um sentido € uma ordem e uma
vida insiste para entrar nela, mas “serd que é tdo humano assim, este sentido?” Na
passagem da vida biolégica para a existéncia, “ndo achamos nada sendo a vida
conjugada com a morte” (LACAN [1954-1955] 1985, p.292). A morte referida aqui €
a pulsdo de morte, esta que denuncia o carater contingente do sentido e testemunha

o impossivel da verdade.

E, se é verdade que o discurso do Outro nos constitui, como uma mensagem
que nos retorna pelo avesso, também é fato que a posicao desde a qual escutamos
seu retorno determina a estrutura de laco social na qual ela sera interpretada.
Determina, portanto, as consequéncias ético-politicas que o modo como a
recebemos produzira. Ao excesso racionalista de querer tudo explicar, por exemplo,
h& sempre aqueles que respondem com a fascinacao e os aplausos de nada ousar
perguntar. Ao cérebro que quer governar um terceiro braco, ha sempre os que
pleiteiam a fantasia de voar. A pilula anticoncepcional do sono, ha sempre uma roda
viva a queré-la incorporar.

Haveria, porém, outro modo de objetar ao determinismo, veiculando no laco
social outra ideia de tempo, outra nocao de causa, outra concepcao de sujeito. Esse
modo outro afirma uma concepcéo de subjetividade que, por se constituir na relacéo
a uma alteridade, ndo é transparente a si mesma, ndo se deixa apreender
integralmente por nenhum saber e nem aceita a captura do poder do Estado, da
ciéncia ou das tecnologias da saude, conservando sua dimenséo de opacidade, de
resisténcia inconsciente (PALOMBINI, 2006).

Desde esta perspectiva ética, a producdo do conhecimento, tanto quanto a
clinica que dela deriva, ndo podem ser pensadas apartadas da politica. Nesse
sentido, também Lacan ([1955] 1988, p. 404) nos convoca a nao retroceder diante
do necessario posicionamento ético-politico, pelo qual € fundamental ndo aceitar o

mandato de administrar as almas, ou melhor, hoje em dia, cérebros.
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E retornar ao principio reacionario que recobre a dualidade daquele
gue sofre e aquele que cura pela oposicao entre aquele que sabe e
aguele que ignora. Como ndo se justificar por tomar essa oposi¢ao

s

como verdadeira quando ela é real, como ndo deslizar dai para
tornarem-se administradores de almas, num contexto social que Ihes
requer este oficio? (LACAN [1955] 1988, p. 404).

Para escapar a esta captura diaria do discurso universitario em cumplicidade
com o capitalismo, atenta-nos Palombini (2006, p.120) € preciso abandonar a
hipocrisia da “neutralidade profissional”. Trata-se de uma “expressao fraudulenta,
forjada para apagar os vestigios que ligam a proveniéncia das disciplinas psi a um
mandato politico que as torna indissociaveis de um certo exercicio do poder”.
Considerar essa origem ndo implica abandonar a politica, pelo contrario, seria
preciso radicalizar essa relacdo a ponto de escolher qual politica, qual exercicio de
poder, queremos desdobrar em nossa clinica e em nossos modos de produzir
conhecimento (PALOMBINI, 2006).

Foi assim que a hospitalidade como experiéncia ético-politica pediu morada
incondicional em nosso texto, trazida pelo desejo de hospitalidade ao fora-do-
discurso. Desde entédo, o acolhimento ao outro depende de uma posicao de leitura
produzida, na ordem discursiva, e da assuncao da responsabilidade por ela. Ao real
gue pede passagem, pode-se oferecer asilo clinico, tomando o pedido estrutural de
anteparo ao Outro absoluto como um pedido de edificagcdo de um muro da clausura,
que sO faz recrudescer o beco sem saida do narcisismo. Pode-se, entretanto,
ofertar algo de outra natureza. Um espaco-tempo de transferéncia, presenca
acolhedora que suporta o testemunho visceral da pulsdo de morte, sustentando o
furo do impossivel como muro a tirania do Outro absoluto. Assim, uma pergunta

genuina teria lugar no discurso produtor dos conhecimentos sobre a loucura.

Desde esta perspectiva, entrevimos o sentido politico da virada ética pela qual
tomamos a hospitalidade incondicional como momento logico, imprescindivel, para
se resguardar o lugar da diferengca no espago publico. Trata-se de tomar a
hospitalidade nas suas duas dimensdes indissociaveis e inconciliaveis pela pulsacao
entre nomear e deixar de nomear, perguntar e deixar de perguntar, definir e
renunciar a definicdo, falar e calar. Parece-nos que experimentamos algo dessa

ordem, nos espacos coletivos dos quais fizemos parte, onde se compartilharam
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diferentes percursos de enigmas. Dar hospitalidade, conforme construimos com
Freud, Lacan e Derrida, implica assim considerar o limite entre o proprio e o alheio,
primeiro, como impossivel e, s6 depois, retirar dele os efeitos de sua existéncia

contingente.

Pois a responsabilidade pelo outro, como nos advertiu Derrida, ndo pode ser
identificada a vontade benevolente. O anfitrido, diferentemente do caridoso, é
sempre alguém cuja unicidade ndo esta assegurada. Para dizer entre ao outro, ndo
€ preciso ser um benfeitor, mas um héspede-anfitrido e um anfitrido-hdéspede — coisa
gue o discurso universitario em cumplicidade com o discurso do capitalismo, por

estrutura, insiste em ignorar.

Ainda que nosso adversario seja refratario, teimamos com Sousa (2009),

quando ele afirma nossa capacidade de resisténcia, ao propor gue sem

“a possibilidade de sonhar com outras configuragdes de mundo, a
vida se reduziria a uma repeticdo sombria. A passividade que nos
aprisiona faz a alegria daqueles que usufruem soberanamente de
nossa paralisia. Portanto, um dos grandes desafios de nossos

7

tempos € manter viva a esperan¢ca de mudancas estruturais em
nosso lago social” (SOUZA, 2009).

Chegamos, entdo, ao fim da linha, ainda imersos em um mundo de perguntas:

O encontro com as psicoses nos levaria a efeitos de método?

As producdes psicoticas, uma vez acolhidas em hospitalidade, funcionariam
como potentes interrogantes da l6gica de desresponsabilizacao pelo conhecimento e
de objetivacdo do sujeito, que se instaura nos modos de conhecer da vida

contemporanea?

Haveria, nesse encontro com o fora-do-discurso das psicoses, possibilidades
de recolocarmos, no viver contemporaneo, o valor da pergunta pelo mal-estar antes

do esforco em produzir seu apagamento?

151



Dar hospitalidade as psicoses nos permitiria reinserir a dimensao de producao
discursiva da vida, portanto ético-politica, na agenda dos dilemas de nossa

existéncia singular/coletiva?

Talvez seja sim possivel extrair, nesse transito entre o proprio e o alheio a
gue as psicoses nos convidam e convocam, efeitos de método. Mas isso exigiria
colocarmos em cheque as certezas sobre a naturalidade dos intercambios que

estabelecemos.

Toda vez que se puder incluir o impossivel em jogo na tarefa de conhecer,
intercambiar e transmitir a verdade toda, uma pergunta irromperia nessa logica téo
afeita ao modo decreto, a forma imperativa das solu¢cdes prescritas. A todo
momento, sera preciso retomar a pergunta de Ari: de quem € afinal o que
produzimos? De quem sdo os diagnosticos? Sobre quem versam os resultados de
uma pesquisa? Ou a pergunta lacaniana: “como pode a troca comegar?” Ainda, a
insisténcia da artista, ao querer inserir a coisa no catalogo da biblioteca. Assim quem
sabe se potencialize a invencdo de nossas formas de dar existéncia e circulacdo as

producdes do pensamento no laco social.

Que o encontro com as psicoses possa reverberar na revisdo e reinvencgao
das formas de troca, nas fronteiras do préprio e do alheio, parece-nos uma
derivacdo interessante. Talvez os proprios modos de producdo, veiculacdo e
publicizacdo de conhecimentos possam conhecer outros registros e formas de
apresentacdo. Quem sabe alcancem escapar da logica de poubellication,

mencionada por nés, em referéncia a Lacan, ainda no primeiro capitulo.

Quica, desse modo, o acolhimento do real do fora-do-discurso permita
reinscrever num lago social algo do valor do dom, antes do brilho da propriedade a
acumular; algo de estima aos instantes de monocromos psiquicos e aos tempos de
enigma vividos em companhia. Nesse sentido, as produgcdes do conhecimento
poderiam operar intercambios que funcionassem menos como propriedade

intelectual e mais como dadiva de um territorio transitorio de pensamento.
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POR FIM

Por fim, ndo resta muito a dizer. Talvez que, de nossas itinerancias do
pensamento, ficassem poucas linhas: que a hospitalidade ao fora-do-discurso pode
produzir a inclusdo do sujeito, como um ponto de interrogacdo, nos meéetodos de
producdo e veiculacdo dos conhecimentos; que a inclusdo do sujeito, como um
ponto de interrogacdo, nos métodos de producéo e veiculacdo dos conhecimentos
pode abalar os catalogos, as classificacbes, as normas; que os catdlogos, as
classificacdes, as normas ndo séo isentos as condi¢des estruturais de sua propria
producdo; que levar em conta as condicdes de producdo dos catalogos, das
classificacfes, das normas pode acarretar efeitos ético-politicos; e que os efeitos

ético-politicos ndo se antecipam — sdo menos efeitos que feitos do pensamento.

Comecar nao é facil, finalizar € menos ainda. A escrita quer aportar seu ponto
final. O pensamento, repousar em algum siléncio. Mas onde? “Filosofar € aprender a
morrer”, escreve Montaigne em 1580°%. Morrer é ontem, rima Vinicius®®. Ontem é um
cadaver vivo, escarra Pessoa®. A morte é hoje um cérebro pifado num cadaver vivo,
esclarece o cientista. Aos vivos, pode faltar a morte, e a morte pode faltar no mundo,
fabula Saramago®. Mas Quintana® pergunta: “em que mundo marcaremos nosso

encontro?”

%2Trata-se do titulo de um dos ensaios de Montaigne ([1580] 2010, p. 59).

%*Referéncia ao poema “Poética” de Vinicius de Moraes ([1950] 1992, p. 212): “Passo por passo:/Eu
morro ontem/Nas¢o amanh&/Ando onde ha espaco:/— Meu tempo é quando”.

*Trata-se de uma passagem do “Livro do Desassossego” de Fernando Pessoa (1997), que inicia
assim “Viver é ser outro”. Disponivel em http://www.visionvox.com.br/biblioteca/o/O-LIVRO-DO-
DESASSOSSEGO-Fernando-Pessoa-Bloco-de-notas.pdf. Acesso em 25 de janeiro de 2012.
®Referéncia ao livro “As intermiténcias da morte” de José Saramago (2005).

®ltima linha do poema “O Héspede” de Mario Quintana.
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