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RESUMO

Na praxis psicanalitica o sintoma ¢ um conceito amplamente trabalhado e que intervém
tanto na pratica clinica quanto na politica da psicanalise, a0 mesmo tempo ¢ um tema
intrinsecamente ligado ao lago social. O sintoma ¢ justamente a verdade que faz
desordem, ele ¢ oposi¢do frente ao discurso de mestria. Para Freud ndo parece possivel
formalizar um sintoma como social, no entanto, com Lacan ¢ possivel tal formaliza¢ao
em decorréncia da tese de que foi Marx quem inventou o sintoma. Para entrar nesta
questdo se fez necessario pesquisar o que € sintoma para Lacan, e a partir dai, averiguar
as referéncias lacanianas que tragam conexdo direta entre a psicandlise e a teoria
marxiana, bem como a anélise da homologia entre mais-de-gozar e mais-valia. E deste
modo que se pretende a compreensdo de Marx como inventor do sintoma. O que vemos ¢
que muito se tem falado sobre o sintoma social, muitas vezes sem o rigor teorico
necessario, mas para Lacan s6 ha um sintoma social: “cada individuo ¢ realmente um
proletario”. Mas afinal, o que isso quer dizer? Para finalizar, analisamos o qudo polémico
e divergente pode ser este tema. Além disso, consideramos o quanto a teoria de sintoma

social pode ser um recurso para o psicanalista diante das questdes do lago e da polis.

Palavras-chave: Karl Marx. Lago social. Sintoma. Sintoma social.
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ABSTRACT

In psychoanalytic praxis the symptom is a concept widely worked which intervenes both
in clinical practice and the politics of psychoanalysis, meanwhile it is a subject
intrinsically linked to the social bond. The symptom is precisely the truth that makes
disorder, it is opposition face to mastery discourse. In Freud’s theory it seems not to be
possible to formalize a symptom as social. However with Lacan such formalization is
possible due to the thesis that it was Marx who invented the symptom. To enter this
question was necessary to research what is symptom for Lacan, and thereafter ascertain
the Lacanian references that trace direct connection between psychoanalysis and Marxist
theory, as well as analysis of homology between surplus-jouissance and surplus-value. In
this way that it is intended the understanding of Marx as inventor of the symptom. What
we see is that a lot has been said about the social symptom, often without the necessary
theoretical rigor, but for Lacan there is only a social symptom, "each individual is really a
proletarian." But anyway, what does this mean? To conclude, we analyze how
controversial and divergent this issue may be. Furthermore, we analyze how the theory of

social symptom can be a resource for the psychoanalyst on the issues of bond and polis.

KEYWORDS: Karl Marx. Social bond. Symptom. Social Symptom.
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INTRODUCAO: O NASCIMENTO DA QUESTAO

Para a psicanalise ndo existe sujeito sem laco social, o que diretamente faz uma
conexao entre a teoria criada por Sigmund Freud e a teoria social. A vida em sociedade
exige convivéncia, renuncia, o que torna a paz plena ser algo que exista somente nos
ideais humanos. Em O mal-estar na civilizacdo (1930/2010), Freud aponta que a
principal fonte de sofrimento humano sdo as relagcdes humanas. De acordo com a teoria
lacaniana dos discursos, a forma com que os sujeitos se organizam em sociedade é
intrinseca a propria constituicdo do sujeito. “...discurso como uma estrutura necessaria,
que ultrapassa em muito a palavra, sempre mais ou menos ocasional. (...) quer dizer, o
que se passa em virtude da relacdo fundamental, aquela que defini como sendo a de um
significante com outro significante.” (LACAN, 1969-70/1992, p.11)

Do meio para o final da graduacdo em psicologia fui apresentada para a
psicandlise e iniciei minha experiéncia no campo das politicas publicas, especialmente no
espaco de formacao cidada e participacao social, junto ao Conselho Municipal de Saude,
na Secretaria de Saude de Santo André. Esta experi€ncia na area das politicas publicas
me colocou diversas questdes e impasses que ultrapassavam a questdo puramente
técnica/politica. O Conselho Municipal de Sadde teoricamente era um espago de didlogo
democritico e de carater deliberativo nos assuntos que dizem respeito a satide municipal.
Com o tempo, fui percebendo que a democracia e o didlogo horizontal, como estava na
lei do Sistema Unico de Satide - SUS, eram bem diferentes de como se dava a relagio na
pratica diaria. Certamente melhor do que nos locais onde ndo existe nenhum tipo de
conselho, mas menos democratico do que se pretendia na ordem significante.

Um passo seguinte da minha prética profissional foi a minha entrada no campo
das Politicas Publicas de Juventude (PPJ), que eram uma tentativa de constru¢do de uma

nova forma de fazer politica que se propunha ser “de/para/com”' um modelo

! De/para/com juventudes, ou seja, politicas elaboradas pelo Estado para juventudes, politicas que se
refiram a distintos grupos, ou politicas de juventudes, e politicas desenhadas com juventudes: o paradigma
conceitual sobre juventude; as condi¢des de vida de juventudes no Brasil; o macro-cendrio ou paradigma
socio-politico-econdmico-cultural; a formatacdo convencional das politicas piblicas; a formatagdo das
politicas publicas elaboradas para a juventude.
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aparentemente diferente, um espaco no qual a construcio deveria ser com a “marca da
juventude”, formulada e construida com os jovens. A partir dessa experiéncia comecei a
formular questdes sobre esse “de/para/com”, que se propunha, aparentemente, ser um
dispositivo politico que incluisse a participacdo de jovens, mas que apresentava O
paradigma de incluir algo da singularidade dos movimentos jovens junto com a
necessidade de politicas que atendessem os jovens da maneira mais universal possivel.
Sem duvida € interessante esse desafio de incluir os sujeitos jovens nas tomadas de
decisdes, no entanto, havia uma divisa muito fragil entre o singular e o universal nesse
campo das politicas. Ainda assim, eu preferia essa tentativa de construir politicas que
incluissem a participag@o ao invés do modelo conservador que predomina nos espacos do
‘fazer politico’ de um modo geral.

Essa experiéncia me possibilitou muitos encontros e desencontros com estudiosos
da tematica de juventude e com outros pensadores e trabalhadores das politicas em varias
regides do Brasil, incluindo populagdes ribeirinhas e jovens indigenas, jovens bem
diferentes das minhas relagdes construidas na grande Sdo Paulo e bem distintos uns dos
outros, 0 que me provocava ainda mais questdoes sobre o quanto € dificil pensar em um
consenso, em um significante que represente a juventude. A medida em que adentrava
nesse meio mais me parecia dificil o consenso, foi quando as questdes sobre juventude
ficaram menores diante da dimensao social que se colocava. Eu passei a me questionar
sobre as situagdes sintomaticas que se colocam no corpo social. Comecei a interrogar o
que constituiria sintomas sociais.

No campo da politica publica fui conhecendo e circulando por inimeros lugares,
interesses e ideais. Ideologias que se cruzavam e que sdo mais hegemonicas do que se
acreditam, ha uma imensidao de significantes de contetido politico, no entanto, a0 mesmo
tempo, a forma como se colocam no plano social sdo sempre as mesmas, alienadas numa
mesma forma de fazer politica. Havia uma variacdo no contetido dos discursos, mas a
forma ndo costuma ser questionada; mudar o teor mas sem interrogar a estrutura.

Acompanhei desde o inicio a institucionaliza¢c@o da politica publica de juventude
no Brasil. Sem divida, este passo produziu inimeros avancos, trazendo uma mudanga
efetiva na posicdo (de gozo) dos organizadores/ativistas jovens que participam dessa

constru¢do, bem como dos beneficiados de recursos culturais, financeiros e sociais... No
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entanto, no que diz respeito a forma do fazer politico, esta 1ogica das PPJs acabam
reproduzindo de maneira isomorfa a politica de mestria que a sustenta. No final das
contas, me parece que a institucionalizacdo acaba sendo uma forma de aparelhar a
rebeldia da juventude.

Em um simpdsio sobre o Sintoma Social, Alberti apontou a juventude, com sua
rebeldia, como um dos principais opositores ao discurso de mestria. A autora elucida
como 0s movimentos constituidos por jovens (mesmo sem ter essa nomeagdo de
movimento de juventude) foram fundamentais em indmeros momentos historicos, em
revolugdes ou rebeldias coletivas — como podemos ver recentemente nos movimentos
organizados na Espanha dos Indignados, A primavera Arabe —, enfim, a psicanalista
Sonia Alberti atribui a juventude um lugar de sintoma, por fazer resisténcia ao mestre.
Essas aberturas, a partir das questdes sobre o sintoma social, me fizeram deixar de lado a
especificidade sobre a temdtica juventude e querer compreender de forma mais ampla a
dimensado do que um psicanalista pode dizer no plano social.

Afinal, o que € o sintoma? Segundo Lacan,

..na medida em que o inconsciente existe, vocés realizam a todo instante a
demonstracdo na qual se baseia a inexisténcia como preliminar do necessario.
E a inexisténcia que estd no principio do sintoma. A inexisténcia é sua propria
consisténcia, dele, do referido sintoma, desde que esse termo, por ter emergido
com Marx, adquiriu seu valor. O que estd no principio do sintoma € a
inexisténcia da verdade que ele supde, como quer que ele marque seu lugar. O
sintoma liga-se a verdade que jd ndo vigora. Por isso, podemos dizer, como
qualquer um que subsista na era moderna, nenhum de vocés desconhece essa
modalidade de resposta. (LACAN, 1971-72/2012, pp. 49-50).

O conceito de sintoma € fundamental e orienta a praxis psicanalitica. No inicio
de todo tratamento psicanalitico encontramos um sintoma apresentado como queixa. A
saida da andlise € saber gozar do inconsciente com o sintoma, ji que é sabido que o
sintoma se manterd na sua funcdo estrutural. Bem, nesta sintese observamos o quanto a
noc¢do de sintoma no ensino lacaniano € extensa e complexa. Lacan opera giros tedricos
no conceito de sintoma que influenciam na clinica e instituem a politica da psicanalise. O
sintoma, que € inicialmente pensado por Freud, € recalque, bem como € a substituicio e
compromisso entre o desejo e defesa. Para Lacan o sintoma vai da metédfora a letra,

sintoma queixa e sintoma como marca de singularidade. Como o que existe e afirma seu
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oposto, o conteudo recalcado que aparece na forma de sintoma denunciando a prépria
l6gica do recalque, bem como implica uma verdade nas falhas de um saber. Sintoma,
também podemos dizer, que é o que faz desordem. E a partir dessas formulacdes que
Lacan, em 1966, introduz pela primeira vez Marx como o inventor do sintoma.

Este € o ponto que nos interessa, a tese de Lacan de que foi Marx quem inventou
o0 sintoma.

A primeira vez que Lacan faz referéncia a Marx é em 1966, em Do sujeito enfim
em questdo (LACAN, 1966/1998), embora ele tenha dito que lia Marx a mais tempo,
desde sua experiéncia na clinica em Sant-Anne (1969-70/2008), é neste texto citado que
ele introduz Marx como referéncia em seu ensino, trazendo, inicialmente, a critica
marxista a teoria de Georg Hegel, no ponto em que Marx discorda da ideia hegeliana de

um saber absoluto. Lacan estava interessado em pesquisar acerca da nogao de verdade:

Nesse sentido, podemos dizer que essa dimensdo, mesmo ndo sendo

explicitada, é altamente diferenciada na critica de Marx. E que parte da
inversdo que ela opera a partir de Hegel é constituida pelo retorno da questdo
da verdade. (LACAN, 1966/1998, p.235)

A partir dai Lacan apresenta uma nova nog¢ao de sujeito para a psicanalise.

No marxismo, assim como na psicandlise, ndo se trata de formar uma logica e sim
de apreender uma légica ja determinada. Marx se dedicou a pesquisar a sociedade civil
burguesa e a sua relacdo com o capital, como o capitalismo surge e se desenvolve nesta
sociedade. Marx faz uma leitura de algo que se apresenta como fendmeno, assim, ele ndo
opera uma separacao entre sujeito e objeto, mas pesquisa a partir desta relagdo. Portanto,
como na teoria marxista, a psicandlise também ndo opera uma leitura que separa o sujeito
do seu objeto de pesquisa, ndo considerando a separacdo entre sujeito e objeto, entre 0
sujeito e o campo do Outro, pelo contrdrio, esta metodologia de pesquisa € mais um
ponto de aproximacao entre os dois pensamentos.

Dois anos depois, em 1968, Lacan retorna a Marx justamente para tratar da
relacdo entre sujeito e objeto (a), e € a partir do conceito de mais-valia que ele formula
um conceito chave para a psicandlise, o mais-de-gozar. “O mais-de-gozar é uma fungdo
da rentincia ao gozo sob o efeito do discurso. E isso que da lugar ao objeto a.” (LACAN,

1969-70/2008, p.19).
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Nesta ocasido, fica claro que a referéncia tomada por Lacan estd no livro O
Capital (1867), de Marx, a formulagdo da mais-valia, do conceito de proletario, greve,
revolucdo, abarcando as questdes histdricas, ou seja, da passagem do feudalismo para o
capitalismo, sdo fundamentais para a formulacdo do conceito de mais-de-gozar como
sintoma, assim como para a elaboragdo da categoria de sintoma social.

Lacan se refere ao sintoma seguindo os passos da releitura de Freud, no entanto,
localizando o termo moderno de sintoma em Marx. “A noc¢do de sintoma foi introduzida
bem antes de Freud por Marx como signo do que ndo anda bem no real.” (LACAN, 1974-
75, sessdo de 10/12/1974).

Freud e Marx estavam conduzidos a desvendar sobre a questdo da verdade. E
para Lacan (1971): “O sintoma tem o sentido do valor da verdade” (p.25), o que quer
dizer que hd uma correspondéncia do sintoma com o valor de verdade.

Askofaré (1989), Naveau (1988), Zizek (1994), Alberti (2011) foram autores
que escreveram sobre esta articulagdo entre Marx e o sintoma.

De acordo com o texto O sintoma Social, de Askofaré (1989/1997), ha
divergéncias significativas entre ele, ZiZek, e Naveau acerca do tema. Com Askofaré
podemos compreender “o sintoma como metifora da verdade e como efeito do simbdlico
no campo do real” (ASKOFARE, 1989/1997, p.165). De acordo com Naveau
compreendemos Marx como inventor do sintoma por localizar “o sinal de
disfuncionamento e de doenca do corpo social” e, para Zizek: “o sintoma, como elemento
particular que desmente o Universal do qual faz parte” (ASKOFARE, 1989/1997, p.165).

J4, segundo Alberti (2011), € possivel encontrar textualmente uma homologia
entre Marx e Freud operando uma leitura do sintoma como aquilo que “existe e afirma
seu oposto.” (ALBERTTI, 2011, p. 301).

Nesta perspectiva, e com a interlocu¢do dos autores citados, encontraremos os
elementos que permitem a atribuicdo de Marx como o inventor do sintoma, assim como
argumentos que nos autorizaram localizar o sintoma que Marx encontrou na historia, a
saber, a verdade do sintoma social. Ramos (2009) e Pacheco Filho (2009), também tém
posi¢des importantes sobre o conceito de sintoma social.

Alids, o sintoma social € um tema sobre o qual, ultimamente, tem-se falado muito

a respeito. Podemos encontrar facilmente comentarios na grande midia, por tedricos da
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psicologia, da psicandlise, comen2tadores e pensadores do campo social, no entanto, o
que podemos ver também € o aumento da banalizacdo a este respeito e a falta de rigor
tedrico que cerca o tema.

Com essas consideragdes, tal tema foi escolhido por interligar teoria e pratica,
social e singular, de maneira muito peculiar, por isso, esse foi o caminho escolhido para
compreender algo da teoria restrita sobre o sintoma, a saber, o sintoma social, e as
articulagcdes lacanianas que derivaram da leitura de Marx. Questdes que sdo efeitos da
minha tentativa de aproximar a psicandlise de uma praxis no plano da polis.

Desse modo, nosso objetivo principal é compreender o que € sintoma social para
Lacan e como podemos compreender a seguinte afirmacdo: “Ha apenas um sintoma
social: cada individuo € realmente um proletario, isto €, ndo tem nenhum discurso com
que fazer laco.” (LACAN, 1974) Ou seja, para Lacan o proletério € o ponto central nessa
tese. A partir desse caminho tedrico pretendo argumentar o que € sintoma social € como
aparece na nossa sociedade contemporanea. Por ultimo, nas consideragdes finais,
pretendo examinar um fendmeno sintomdtico recente que tem se dado no plano social.

A guisa de introdugdo, vale tecer algumas linhas sobre a metodologia utilizada.
Ap6s alguns anos de experiéncia de trabalho no campo politico e com a pratica clinica,
optei por me dedicar a uma pesquisa estritamente tedrica. Como foi trazido
anteriormente, questdes que brotaram da minha experiéncia na gestdo publica. Desse
modo, o método incidiu na compreensdo do que € sintoma social na obra lacaniana, em
textos do proprio autor, e além disso recorremos também a comentadores do campo
lacaniano que se dedicaram ao tema anteriormente.

Partiremos da hipétese central que: a dimensao estrutural € o que se repete, ainda
que com variacdes nos significantes que operem o lugar de mestria, ha uma dimensao
estrutural do lago social que estd diretamente relacionada a nogdo de sintoma. Algo que
nao € dito mas insiste em se fazer presente no plano social.

Por Marx ser uma referéncia lacaniana tdo direta, iremos também realizar um
breve estudo dos conceitos marxistas que Lacan toma para entender o sintoma. Portanto,
se torna fundamental analisar como a teoria do sintoma em Lacan esta articulada a teoria

de Marx, ao ponto do ensino lacaniano atribuir a inven¢do do sintoma a Marx. Seria



16

decorréncia desse encontro o surgimento da categoria de sintoma social em Lacan?
Formulacdo que ndo € possivel sem os recursos oferecidos pela teoria de Marx.

Assim, parte do método foi retoma r a articulacdo entre Marx e a psicandlise
lacaniana, que teve inicio em 1966, e que em 1975 se reafirma definitivamente como
tese. Trabalharemos, especificamente o recorte das ocasides em que Lacan cita a
importancia de Marx, e mais, os semindrios 16 e 17, por se referirem essencialmente
sobre a teoria do lago social.

Isto posto, nas linhas que seguem faremos uma breve apresentacdo dos capitulos
desta dissertacao.

No primeiro capitulo situamos os caminhos clinicos que o conceito de sintoma
tem para a clinica lacaniana, um conceito que nao é o0 mesmo do principio ao fim, embora
conserve parte de sua referéncia e importancia do inicio ao fim do ensino lacaniano, do
come¢co ao fim com bases freudianas, e em todo momento presente na politica
psicanalitica. O sintoma é uma marca de singularidade de cada sujeito. Portanto, o
sintoma queixa de inicio da andlise pode se tornar uma saida criativa no fim da andlise.
Deixando de ser queixa, sem deixar de ser sinthoma. Uma metéfora, uma letra, do sujeito,
enderecada ao lago social.

No capitulo dois situamos a relagdo do sintoma no discurso. O sintoma tem sua
importancia no lago social, e isso o psicanalista pode escutar. Nao que o sintoma produza
uma mudanga na estrutura, nem € isso que veremos com Lacan, no entanto, ele sugere
que o sintoma, em algum momento, pode ocupar o lugar de agente no discurso, € isso nao
¢ sem efeitos.

No terceiro capitulo apresentamos as articulagdes entre Marx e o sintoma. Aqui é
necessario, logo de inicio, advertir o leitor que ndo estudaremos a fundo a obra de Marx,
0 que certamente nos faria desviar do objeto deste trabalho, no entanto, julgamos
indispensavel verificar alguns conceitos diretamente na obra de Marx, principalmente em
O Capital. Sendo assim, tomaremos as referéncias que Lacan vai dando de acordo com os
passos que vai construindo sua teoria, bem como seguiremos as indicacdes dadas pelos
interlocutores deste trabalho. Deixamos o alerta que a aproximagdo entre Marx e a
psicandlise nada tem a ver com o freudo-marxismo. Assim feito, podemos retomar uma

questdo central deste trabalho. Afinal, porque Marx € o inventor do sintoma?
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No entanto, € s6 no quarto capitulo que trabalharemos o conceito sobre o sintoma
social, antes, como vimos, se fez necessdrio um percurso de elucidacdo da nocdo de
sintoma para a psicanalise, sua relacdo com um olhar articulado com a teoria social. O
sujeito da psicandlise € aquele constituido na relagdo com o Outro, também com o
semelhante, é um sujeito atravessado pela civilizacdo, o sintoma ndo estd fora dessa
l6gica, por isso o momento de elaboragdo sobre os discursos enquanto laco, Lacan
retorna a Marx. Dai Marx como inventor do sintoma social?

Mais especificamente vemos a relevancia de Marx na formulacio da categoria de
sintoma social. Localizamos, inicialmente, uma ideia do que foi exposto por J. Michelete,
pela via de Naveau (1988) que se posiciona partindo da leitura de O Povo (1845), que nos
parece ser uma primeira versao do que foi trabalhado sobre esse tema sintoma social, por
isso, Naveau parte dessa leitura para apresentar seu ponto de vista.

Em seguida acompanhamos Zizek (2010) e o paralelo que ele desenvolve entre
Freud e Marx para propor a invencao lacaniana do “Por que Marx inventou o sintoma?”.
Sidi Askofaré € quem propde o sintoma social confrontando os trés pontos de vista; o
dele, de Naveau e o do j4 citado ZiZek. A partir deste texto de Askofaré, O sintoma social
(1989/1997), podemos articular os autores de olho na obra lacaniana, bem como
acrescentar a este trabalho mais dois comentadores e estudiosos do tema, a saber,
Conrado Ramos e Raul Pacheco Filho.

Finalmente apresentamos algumas consideracdes para o fechamento deste
trabalho, o que ndo quer dizer o fim da pesquisa em torno deste tema, muito menos o

fechamento de uma questao.
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1- O CONCEITO DE SINTOMA: UMA PRIMEIRA ENTRADA

“Foi em torno do que € o sintoma que giraram
os primeiros tempos do meu ensino.”

(LACAN, 1971, p47)

O conceito de sintoma € fundamental, orienta a praxis psicanalitica e demarca

seus avangos e limites terapéuticos.

A psicandlise é uma disciplina, sobretudo terapéutica, que se ocupa do sintoma
mental que, de acordo com ela, é um discurso, ou seja, a equivocacio, o mal-
entendido, a falsa interpretagdo que fazemos da realidade. Ela quer explicar
uma tnica coisa: como se forma um sintoma chamado mental e como se opera
para dissolvé-lo. Ela pode as vezes fazer algumas extrapolacdes, alguns ensaios
de critica da literatura, do cinema, do teatro, da pintura, etc., mas seu
verdadeiro oficio € explicar o sintoma, os efeitos de discurso: angustia,
obsessao, tristeza, alucinacdo, etc. (GERBASE, 2008, pp. 28-29).

Podemos rastrear articulagdes relacionadas ao mal-estar, em quase toda a
literatura psicanalitica, no entanto, podemos notar que o sintoma € um conceito amplo e
complexo, ndo se resume a um mal-estar. O sintoma é um conceito abarcador que vai
sendo reformulado e ampliado ao passo que a teoria psicanalitica vai sendo formulada.
Encontramos o sintoma no inicio das pesquisas freudianas, alids, é por esta via, pelo
sintoma, que a psicanalise é possivel enquanto praxis. Sendo assim, ele estd do comeco
ao fim da obra e da pratica, do comeco ao fim de uma andlise; trata-se de um conceito ao
qual se enodam inimeras questoes.

Sigmund Freud, ao formular o inconsciente promove uma subversdo no
pensamento do que é o homem: ele se propde a observar as particularidades de cada
sujeito, o que torna cada um um ser Unico; a0 mesmo tempo, com ele, podemos notar
uma condi¢do universal que toca a todos, o fato do sujeito humano ser falante, um ser que
habita na linguagem, formado por ela, isso é o que Freud chama de inconsciente. Para
Freud o conceito de inconsciente € estabelecido para dar conta do fundamentalmente ndo
sabido, para além do que foge a consciéncia; o inconsciente é o conceito que expde a

relacdo essencial e fundamental do ser falante com a linguagem. Portanto:
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No se trata de un no sabido sobre alguna cosa externa y objetiva que ha sido
ocultada o no aprehendida (reprimida) sino de una subjetivacion particular de
un problema general que podria ejemplificarse con la situacién en la que tan a
menudo nos encontramos de no poder decir lo que supuestamente se quiere
decir (motivo por el cual tantas veces debemos recurrir al agregado de "lo que
quise decir es..."). (VALDERRAMA, 1998)

O que a psicandlise descobre € que a linguagem tem um efeito sobre o sujeito, ela
o determina, determina aqueles que falam e produz sua relacdo com o outro, define o lago
social, a condi¢do de experiéncia e a existéncia de sintomas.

Nesta linha, Jacques Lacan aprofunda as articulagdes freudianas ao passo que vai
construindo suas proprias formulac¢des, sua praxis. Com ele podemos ver trés formas de
sintoma: sintoma como metafora, sintoma como oposi¢cdo ao Outro, sintoma Letra e, apos
as articulagdes com a teoria marxiana, podemos também localizar a categoria de Sintoma
Social.

Lacan discorreu sobre o sintoma como metdfora, especialmente no inicio de sua
praxis quando o interesse maior era a compreensdo dos fundamentos da psicanalise, do
exercicio de analisar a partir das entradas em andlises que ele pode conduzir. Um Lacan
muito implicado com a questao do significante — portanto, da metéfora — por outro lado, a
sua concep¢do de conhecimento analitico ndo € uma justaposicdo de conceitos pré-
definidos, mas de uma ordenacdo que visa corresponder a légica da experiéncia. Por isso,
a cada encontro com conceitos pré-formulados por tedricos da psicandlise ou de outros
saberes, Lacan se deparava também com a aplicabilidade dos conceitos na experiencia
clinica.

Lacan, em seu retorno a Freud, destacou e demonstrou a importancia dos quatro
conceitos fundamentais da psicandlise (inconsciente, repeti¢do, transferéncia, pulsao),
afirmando que tais conceitos se constituem como alicerce para toda a teorizagdo investida
posteriormente as primeiras descobertas. Assim, as primeiras investigacdes sobre o
sintoma seguem esta mesma base. Parece que o mesmo € verdadeiro para o sintoma como
metafora e como letra.

E pela via do sintoma que se opera a psicandlise, além disso é um conceito

reformulado que cada vez mais se diferencia do modo como € entendido e trabalhado por
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outros saberes, tais como o saber médico ou a psicologia. Neste sentido, podemos dizer
que o sintoma € a politica da psicandlise, por guid-la de maneira tdo singular.
Realizando uma leitura retroativa, Lacan atribui a Karl Marx a invencdo do

sintoma, marcando uma leitura anterior as defini¢cdes freudianas.’.

Se identificarmos trés momentos para a psicandlise: a de seu surgimento, de
sua releitura e de seu objetivo a abrir um novo campo, ainda assim o sintoma,
que estara nos trés, podera ser um quarto a amarra-los. O sintoma ¢ a politica
da psicanalise por diferencid-la ndo s de todas as outras clinicas, mas também
como discurso, aparelho de gozo. (ALBERTI,, 2010, p.5).

1.1 - Breve passagem por Freud

Freud era médico e em sua pratica ele comegou pela observagdo dos sintomas, por
aquilo que ndo ia bem; o sintoma foi o que conduziu as primeiras pacientes, as histéricas,
a procurar um tratamento com o Dr. Freud. Atento ao que foi aprendendo em seu
percurso, ele logo concluiu que os pacientes diziam algo com seus sintomas, bem como
tinham algo a dizer sobre seus sintomas. As histéricas deram a Freud as pistas para a
inven¢cdo de uma nova técnica, a cura pelas palavras. Geralmente, o doente deitava-se
em um divad tendo o médico por de trds de sua cabeceira, logo, sem encard-lo. Freud
pedia ao paciente que lhe contasse em voz alta todos os fatos de sua vida dos quais podia
se lembrar, sem ter que seguir uma ordem cronoldgica.

Esta técnica chamou-se de associacio, pois Freud pedia aos seus pacientes que
mencionassem os fatos conforme lhes viesse a cabeca; e chama-se associacdo livre
porque o psicanalista ndo sugere o assunto a ser abordado, deixa o paciente falar
livremente. Freud, ao submeter os pacientes a esta técnica, notou que estes faziam pausas
no transcorrer de suas falas. A essas pausas, em que o paciente tinha dificuldade de se
lembrar dos fatos, Freud chamou de resisténcia e interpretou resultarem do desejo do
paciente de ocultar algo ao psicanalista ou a si mesmo. O estudo das resisténcias foi um

passo importante por apontar para a descoberta da causa de sintomas que afligiam o

2 Este tema especificamente serd aprofundado no presente trabalho, mas neste momento o
citamos para ilustrar as voltas tedricas que tal conceito recebeu.
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paciente. Apds submeter-se a esta técnica, o doente podia sentir-se aliviado ou incidir por
crises emocionais ao reviver fatos passados de sua vida.

Freud prontamente descobriu que sonhos e sintomas poderiam ser vistos como
relacionados causalmente em seus conteidos a motivos. Em particular, ambos podem ser
vistos como realizacdes de desejo, como representando a satisfacdo de expectativas e
desejos, que ndo passam pela via racional ou por uma acdo propositada. Isto surgia
quando o sintoma ou sonho era considerado como manifestacdo do inconsciente,
enquanto obtidos através do processo de associagdo livre.

Logo Freud percebeu que para esta nova ciéncia, a psicandlise, a eliminacdo
prematura do sintoma ndo seria uma boa alternativa, pelo contrdrio, o sintoma,
constituindo uma manifestacio do inconsciente, deveria ser escutado e ndo
imediatamente eliminado, j& que com ele o sujeito tem algo a dizer. Freud
(1926[1925]/1996, p. 103) aponta o sintoma como “o verdadeiro substituto e derivativo
do impulso reprimido... continuamente renova suas exigéncias de satisfacdo e, assim,
obriga o ego, por sua vez, a dar o sinal de desprazer e a colocar-se em uma posi¢do de
defesa”.

Sob esta perspectiva, o sintoma aparece como um recurso que visa reestabelecer
uma suposta homeostase que teria sido rompida pelo conflito psiquico, deste modo
cumprindo uma func¢@o no sentido de resolver o conflito, a0 mesmo tempo que produz
uma satisfacdo que perturba o sujeito. Em sintese, neste momento da obra de Freud, o
sintoma aparece como uma satisfagdo insuportdvel. A pratica clinica, somada aos
impasses encontrados, levam Freud a constantemente trabalhar as categorias de sintoma e
as manifestacdes sintomaticas, assim sendo, ele prossegue em suas elaboragdes tedricas.

Segundo Freud (1917/2006, pp. 41-42), “pelo caminho indireto, via inconsciente e
antigas fixacoes, a libido finalmente consegue achar uma saida até uma satisfagcdo real —
embora seja uma satisfacdo extremamente restrita € que mal se reconhece como tal”. A
sexualidade, por ser um assunto tabu, acaba por atingir um valor traumdtico que tem sua
origem no inicio das experiéncias de cada ser humano, ao passo em que cada um vai
tendo que obter saidas diante destes impasses. Assim, de algum modo o sintoma repete
essa maneira infantil de satisfacdo, alterada pela repreensdo que surge no conflito, o que

resulta em um estado de sofrimento.
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Assim, o sintoma € considerado, a principio, como expressdo do recalcado. O
trauma € a base do sintoma sustentado pela castracdo. Todavia, seguindo os elementos
decorrentes de sua experiéncia, Freud constata que o trauma € suposto ou induzido, o que
o faz deixar de lado a teoria do trauma como algo real para pensar na dimensdo da
fantasia que sustenta o trauma, a realidade psiquica em jogo. Assim, o sintoma € definido
como a realiza¢do de uma fantasia que se constitui diante das impossibilidades e que tem
um conteudo sexual, em sua totalidade, ou em partes, ja que ele é produto advindo das
fontes pulsionais.

A pulsdo busca a satisfac@o, no entanto, é sabido que toda a pulsdo é parcial, logo,
sua satisfacdo também s6 pode ser parcial. De acordo com Freud (1915/2004, pp. 134-
135), a pulsdo € “um conceito limite entre o fisico e o mental (...) o elemento a0 mesmo
tempo mais importante € mais obscuro da pesquisa psicoldgica”. Deste modo, segundo

comentador Luiz Alberto Hans (2004):

o conflito psiquico era entendido por Freud como um conflito entre
ideia/representacdo (Vorstellungen) incompativeis, agora esse conflito serd
conceitualizado em suas raizes mais profundas e compreendido como um
conflito entre pulsdes (triebkonflikt). (...) Assim, essa energia ou forca que
circula de forma contraditéria e conflituosa — condi¢@o inerente ao ser vivo — se
manifesta no &mbito psiquico de modo particular, por ser marcada pelos afetos,
pelas imagens e sobretudo pela linguagem. (FREUD, 1915/2004, p.139)

O paciente, a0 passo que conta seus sintomas, pode supor sentido a eles, um
sentido inconsciente, de modo a crer na ideia que o sintoma poderia dizer alguma coisa,
mesmo que fosse algo ilegivel ao sujeito. Entretanto, o conflito pulsional que move o
sujeito nada tem a ver com sentido. E paradoxal que o sintoma seja uma mensagem
ilegivel e que produza uma satisfagdo reconhecida como sofrimento.

Desta maneira, sdo os mecanismos de condensacdo e deslocamento dos contetudos
inconscientes, pelas fantasias e memorias dos fatos vividos de maneira traumatica que
levam a repeticdo das experi€ncias, obtendo dai uma satisfacdo de algo que lhe marcou —
de maneira inconsciente.

Com a segunda tdpica e a no¢do de pulsdo de morte, Freud avanca formulando

que ha algo além do principio do prazer, ha algo que ndo pode ser dito nem atribuido
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sentido, impossivel de ser representado. A pulsdo é alguma coisa irrepresentavel, segue
sua propria logica e estd sob “a influéncia da compulsdo a repeticao” (FREUD,
1926/2006, p.17).

Ja em 1930, em O Mal-estar na civilizagdo, Freud introduz a emancipagdo e a
dominéncia da pulsio de morte. A pulsdo de morte é a instancia responsavel pela
repeti¢cdo operando o retorno ao mesmo, ao lugar de desprazer e sofrimento, por isso este
modo de satisfacdo paradoxal. A satisfacdo encontrada em seu mal-estar, circulando e
voltando a este mesmo ponto.

J4 em outra ocasido, mais adiantado em suas formulagdes, proximo ao final de sua
vida, Freud (1937/1996), se vé diante da questdo de como a satisfacdo de uma pulsdo,
mesmo que provisdria, pode produzir desprazer. Ele se propde a trabalhar os limites da
clinica frente a impossibilidade de satisfacdo pulsional e, logo, o limite em eliminar os
sintomas, que exerce uma funcdo paradoxal na existéncia do sujeito. O tempo de uma
andlise, a precaucdo diante de posteriores conflitos € o tema da cura sdo debatidos neste
momento de concluir, o que Freud levou até o rochedo da castracdo, até o limite de
constatar a castragdo que € dada a todo sujeito. Ele estava as voltas com o fim de andlise

e diante dos impasses clinico-tedricos.

1.2 - Um panorama da teoria do sintoma em Lacan

A teorizagdo sobre o sintoma acompanha os passos da experiéncia clinica
analitica, € um conceito chave que tem suas bases na obra freudiana, mas que ultrapassa
esta origem. Como ja foi dito, a psicandlise € um campo que tem inicio com as
formulagdes de Freud, cuja praxis didria com seus pacientes foi aprimorando a teoria.

Lacan, por sua vez, também repensa a psicandlise € o conceito de sintoma a
medida que se dedica a pesquisa tedrica e opera sua clinica. Recebendo como heranca a
teoria freudiana, ele se coloca a avangar a praxis psicanalitica, propde novas
compreensoes, novos entendimentos sobre a no¢do de sintoma. No momento inaugural de

seu trabalho, podemos ver claramente a primazia do campo simbdlico, deste modo, ele

formaliza o sintoma como metafora, momento em que podemos ver nitidamente os
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ensinamentos freudianos, bem como o encontro com o campo dos estruturalistas,
especialmente a interlocucao com Ferdinand Saussure e Roman Jakobson.

De comeco Lacan prioriza o campo simbdlico, mas ele estabelece trés registros
do inconsciente: real, simbdlico e imagindrio. Embora estes trés sejam inseparaveis, em
cada momento de sua obra podemos notar o privilégio que ele atribui a cada um dos
registros.

Na década de 1960, a Franga se encontrava em um momento politico significativo
com manifestagdo nas ruas, periodo importante de formulacGes para Lacan, que se
consolidava como referéncia da teoria psicanalitica de origem freudiana com os seus
semindrios. Assim, este contexto politico teve ressonancia no ensino de Lacan: de fato,
em 1966 ele pela primeira vez faz referéncia a teoria de Marx. (Lacan, 1966/2008).
Conceitualmente falando, ainda neste ambito simbdlico que o sintoma tem até entdo, ja
em 1968 Lacan consolida a importancia da teoria marxiana para a teoria psicanalitica, em
especial para a nocdo de sintoma. A partir de Marx, ele formula o conceito de mais-de-
gozar — oriundo do conceito de mais-valia —, colocando o sintoma como aquilo que
denuncia a ideologia dada pelo campo do Outro, pelo significante mestre do discurso, o
que o possibilita desenhar a categoria de sintoma social. (LACAN, 1968-69/2008)

Podemos encontrar certo refinamento em torno do conceito de sintoma apds o
final da década de 60: nota-se que entdo Lacan passa a privilegiar o registro do real e por
conseguinte ele vem a refletir sobre o fim de andlise; deste modo o sintoma ndo é mais
tratado como metéfora ou como oposicao ao Outro. Em se tratando de fim de andlise, o
que estd em jogo ndo é metifora, é letra. E o que estd além da simbolizacdo, nio é
sintoma, € sinthome.

Segundo Askofaré (2010), no inicio era metidfora depois passou a ser letra. A
localizacdo temporal que separa estes dois conceitos s6 € importante por distinguir que no
primeiro momento esta clara a teoriza¢do acerca da entrada na clinica, da descoberta do
fazer psicanalitico e da entrada em analise; no segundo momento, a teorizacao sobre o
sinthome, que inclui ai uma letra e estd intimamente ligado a0 momento de pensar o final

de anélise, aos limites encontrados pelo fazer analitico.
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Entre 1953, com o texto Funcdo da Fala e da linguagem, até 1974, na conferéncia
A Terceira, hd um extenso caminho, giros e formulagdes, entre eles podemos encontrar
uma outra importante formulacdo sobre sintoma: a categoria de sintoma social.

Este tema serd desenvolvido ao final deste trabalho, mas para isso faremos um
percurso abreviado sobre a nocdo de sintoma, primeiramente sintoma como metafora e
uma apresentacao do que constituiria o sintoma como letra, mas sem aprofundar, ja que
isso por si sé ja daria uma dissertacdo de mestrado. Esta apresentacdo no primeiro
capitulo visa localizar o leitor na complexidade do tema.

Nos capitulos seguintes faremos a articulac@o entre sintoma, linguagem e a teoria
dos discursos, para enfim entrar na descoberta do sintoma com Marx e a formalizagdao do
conceito de sintoma social para a psicandlise.

Dito isto, voltemos ao inicio: sintoma como metafora.

1.3 - Sintoma como metafora

Fungdo e campo da fala e da linguagem, ou o Discurso em Roma (LACAN,
1953/1998), inaugura um novo tempo para a psicandlise, pois a aproximac¢do com O
estruturalismo expde um programa tedrico e langa uma reflexdo sobre a clinica,
ressaltando o papel da linguagem segundo concepg¢des afinadas com a linguistica e com a
antropologia estrutural. O objetivo € claro: defender que a compreensdo do
empreendimento freudiano s6 pode ser alcangada quando se reconhece a centralidade
essencial da linguagem.

A 1ideia do projeto lacaniano relativo a década de 1950 € que a linguagem € o
componente da experiéncia psicanalitica, porque antes de tudo é o material constituinte
do homem. Assim, o inconsciente € a propria estrutura da linguagem, sendo a linguagem
a lei ndo sé do inconsciente, mas também do préprio ser humano.

O discurso lacaniano encontrado neste momento € introduzido em determinadas
circunstancias. Tal discurso marca as divergéncias de Lacan com a Associacdo

Internacional de Psicanélise (IPA), e isso ele faz questdo de marcar logo no inicio do

relatorio citado.
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Quanto a nés, pensamos que, se inovamos, nao € de nosso gosto fazer
disso um mérito.

Numa disciplina que s6 deve seu valor cientifico aos conceitos tedricos
que Freud forjou no progresso de sua experiéncia, mas os quais, por serem
ainda mal criticados e por isso conservarem a ambiguidade da lingua vulgar,
beneficiam-se dessas ressondncias, ndo sem incorrer em mal-entendidos,
parecer-nos-ia prematuro romper a tradicdo de sua terminologia. (LACAN,
1953/1998, pp. 240-241).

Neste sentido, ele esclarece logo em seguida os beneficios que pode ter a
psicandlise fazendo uso da linguagem atual da antropologia ou das questdes da filosofia.
Assim Lacan trabalha para mostrar que os conceitos da psicandlise s6 adquirem sentido
“...a0 se orientarem num campo de linguagem, ao se ordenarem na fungdo da fala.”
(LACAN, 1953/1998, p. 247). A cura se pretende por meio da fala do paciente.

O autor acrescenta que o simbdlico € o ordenador da cultura, € por meio dele que
se funda a linguagem. De saida ha a prevaléncia desta categoria em relagdo as outras,
segundo Lacan (1953/1998): “é o mundo das palavras que cria o mundo das
coisas”(p.277). O ser humano € um ser atravessado pela cultura, regido por essa
dimensao. Por conta disso tudo o homem ¢ diferente em relacdo as outras espécies, a
referéncia cultural muda a forma de se alimentar, de morar, de se relacionar com o seu
semelhante, com a relacdo sexual, enfim, hd uma mudanca radical no modo de se
relacionar no lago social.

De fato, a linguagem € um instrumento que ultrapassa a funcdo de expressiao ou
de comunicacdo. “Basta escuchar a los nifios para percibir que, lejos de ‘aprender’ a usar
el poesia para ‘expresar’ sus ‘ideas’, van construyendo el mismisimo mundo junto con su
uso.” (VALDERRAMA, 1998). Esta autora completa dizendo que: “Si el poesia e fuera
un instrumento de ‘comunicacion’ no existirian ni la poesia, ni la literatura, ni el arte.”
(VALDERRAMA, 1998). Isso porque na poesia, por exemplo, uma mesma palavra pode
dizer variadas coisas, permitindo intimeras criacdes e sentidos em diferentes culturas,
contextos ou sujeitos. A linguagem produz a capacidade de criar sentidos, de criar um
mundo.

A linguagem promove a cultura, que por sua vez desnaturaliza o ser humano.
Somos a partir de nossos dizeres e dos outros que nos dizem, outros que nos
relacionamos. A dialética hegeliana mostra como esta condicao de natural fica perdida,

somos a partir de um dizer. A cultura é passada pelo outro, € um dizer do outro. Um dizer
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que vem do outro. “Da linguagem, ou mais precisamente da alingua que, por ser
transmitida, de preferéncia, pela mae, convencionou-se chamar de lingua materna.”
(GERBASE, 2008, p. 20).

Deste modo, “evidencia-se mais claramente que o desejo do homem encontra seu
sentido no desejo do outro, ndo tanto porque o outro detenha as chaves do objeto
desejado, mas porque seu primeiro objeto € ser reconhecido pelo outro.” (LACAN,
1953/1998, p. 269).

Ora, a linguagem € o campo que permite a emersdo do sujeito, ele surge no vazio,
entre a articulacdo de significantes. O sujeito € dividido, € o significante que representa o
sujeito para outro significante, ¢ o que emerge neste movimento entre a cadeia
significante, sendo assim, um ser de linguagem. Quando se trata de sujeito, ndo ha
completude possivel, ndo € admissivel falar em harmonia, muito menos considerar
qualquer forma de absolutismo. A castragdo “é a rentincia a completude do sujeito. (...)
que nunca deixa de tomar legivel a incompletude do sujeito.” (LACAN, 1966/1998,
pp-232-233).

Nos trilhos de uma posicao cientifica, o sujeito em questdo, “essa reforma do
sujeito, que € aqui inaugurado” se distancia do sujeito do “penso, logo existo” cartesiano
— aqui se trata do “penso onde ndo sou”. “Para o sujeito, o inconsciente € aquilo que
reune nele suas condi¢des: ou ele ndo €, ou ele ndo pensa.” (LACAN, 1970/2003, p. 416).

Introduzida essa nova forma de ser, o sujeito humano, “no que tange as questoes
ambiguas a que podemos chamar questdes da verdade” surge também uma nova forma de
compreender o sintoma, “que se articula por representar o retorno da verdade como tal na
falha de um saber” (LACAN, 1966/2008, p. 234).

Contudo, “o sintoma s6 € interpretado na ordem significante”. O significante, por
sua vez, “s6 tem sentido em sua relagdo com outro significante”. Por esse viés, fica claro
que o sintoma € algo necessario para o sujeito, “ndo se trata do problema cldssico do erro,
mas de uma manifestacdo concreta a ser ‘clinicamente’ apreciada, onde se revela, ndo
uma falha de representacdo, mas uma verdade, de uma referéncia diferente daquilo,
representacao ou nao, pelo qual ela vem perturbar a boa ordem...” (LACAN, 1966/2008,
p-235)
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Uma outra forma de dizer o sintoma pela via do significante é afirmar que: “o
sintoma, aqui, é o significante de um significado recalcado da consciéncia do sujeito.
Simbolo escrito na areia da carne e no véu de Maia, ela participa da linguagem pela
ambiguidade semantica que ja sublinhamos em sua constitui¢do.” (LACAN, 1953/2008,
p. 282)

O real € o que fica de fora, fora da simbolizagdo, bem como fora da experiéncia
analitica.

O sintoma ¢ uma metafora, ¢ uma consequéncia mesma da aplicacdo minuciosa
da questdo do sintoma que Lacan desenvolveu entre 1953 e 1964, sob a l6gica
do significante. Se essa tese € “candnica” e parece tdo 6bvio, no entanto, € pelo
menos parcialmente problemdtica. Eu lembrarei brevemente que procede de
uma série de reducdes de equivaléncias: reducdo dos sintomas a formacao
substitutiva do sintoma e o sintoma histérico (evento do corpo); redugdo de
substituicdo a condensacdo; reduc¢do da condensacdo em metdfora, mais
precisamente, em metdfora poética; equivaléncia entre o processo metaférico e

o mecanismo de recalque; equivaléncia entre recalque e verdade.
(ASKOFARE, 2010)°

E sobre este panorama que cabe a observar a proposta de que o sintoma ¢ uma

metafora, e cuja formulagdo podemos ver em A instdncia da letra no inconsciente ou

razdo desde Freud (LACAN, 1957/2008):

O mecanismo de duplo gatilho da metdfora é o0 mesmo em que se determina os
sintomas no sentido analitico. Entre o significante enigmdtico do trauma sexual
e o termo que ele vem substituir numa cadeia significante atual passa a
centelha que fixa num sintoma — metdfora em que a carne ou a funcdo sdo
tomadas como elemento significante — a significa¢@o, inacessivel ao sujeito
consciente onde ele se resolver. (LACAN, 1966/2008, p. 522)

O sintoma como metafora é o que encontramos desde Freud. No sentido freudiano
a metafora aparecia como “formacdo substituta”; para a tese lacaniana é diferente, ndo €
deste modo que ele afirma que o sintoma € uma metafora. “Lacan trabalhou
consideravelmente o artigo de Jakobson — Dois aspectos da linguagem e dos tipos de
afasia —, a reconsideracdo da metafora a partir da condensac¢ao freudiana e sua aplicagdo

para a fungdo paterna.” (ASKOFARE, 2010)".

? Texto inédito ndo publicado no Brasil. Tradugdo prépria.
4 .
idem
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Sobre esse ponto, Lacan vai dizer no final de sua “Instancia da letra.... “se o
sintoma € uma metafora, dizé-lo ndo € uma metafora, nem tampouco dizer que o desejo
do homem € uma metonimia.” Isso porque “o sintoma € uma metafora, quer se queira ou
ndo dizé-lo a si mesmo, e o desejo € uma metonimia, mesmo que o homem zombe disso.”
(LACAN, 1953/2008, p. 532).

O sintoma € uma formacao do inconsciente, para o dispositivo analitico o sintoma
¢ ferramenta, € por ele que o paciente chega em andlise, é dele que o sujeito vem ser
falado. Enquanto formacdo do inconsciente o sintoma tem um valor estrutural. Ele se
dirige ao outro em forma de enigma, um “Che vuoi?”, que vai no sentido do
reconhecimento do desejo, deste desejo ilegivel e incerto que desliza na cadeia
significante. O desejo, assim como o sintoma, ndo € uma coisa € nem outra. Isso € o que o
torna investigavel.

Mas, seguir o investigavel, fixar na teoria da metafora como enigma levaria a
psicandlise a uma estagnagdo. Freud (1937/2006) se depara com isso e formula seu texto
Andlise termindvel e intermindvel, pois na linha do sentido, da decifracdo do
inconsciente, uma anélise ndo teria fim, j& que, como vimos, o inconsciente € inacessivel
e o sintoma é da ordem do necessdrio. “...Do corte mediante o qual o inconsciente, ao se
retirar, atesta que consistia apenas nele, ou seja, quanto mais o discurso € interpretado,
mais confirma ser inconsciente” (LACAN, 1970/2003, p.417).

O sujeito comporta uma falta estrutural, o sintoma seria uma tentativa de
tamponamento da falta fundamental, uma falta que o simbdlico ndo consegue recobrir,
por isso o sintoma aparece como verdade que aponta para essa falta. O que podemos
chamar de perspectiva incuravel do sintoma. Em outros termos, o sintoma € o jeito que
cada sujeito encontra para dar conta do real, por isso ele passa a ser também
compreendido como resposta ao real. Sendo que o real é o que resiste a qualquer tipo de

significacdo.
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1.4 - Sintoma letra de gozo

“Assim, o afeto é um acontecimento do
encontro da lalingua com a substancia
gozante. Acontecimento que se amarra a letra
que, por este modo, escreve a série de gozo.”

(RAMOS, 2009)

Na medida em que amadurece sua praxis, Lacan caminha no sentido de cada vez
mais se aproximar do campo do real. O simbdlico continua sendo fundante, no entanto, a
primazia do real fica cada vez mais presente no chamado “ultimo Lacan”. H4 um limite
que separa o que pode ser simbolizado e do que ultrapassa a qualquer simbolizacdo, por
isso este privilégio do real, bem como certa tentativa de formalizar o que seria um
sintoma de fim de andlise.

Como vimos, desde 1953 a orientacdo lacaniana foi definida e propagada como
uma légica do significante e seus efeitos. Lacan, em Radiofonia, retorna ao signo para
ordenar a “principal leitura do sintoma, € porque apenas o signo sugere a conexao do
significante, do sujeito e do gozo.” (ASKOFARE, 2010).

Coloca-se que o signo é uma palavra inserida num cddigo, Lacan faz uso da
referéncia de cddigo a partir de Saussure e de Charles Pierce. Na tese saussuriana, o signo
€ a incidéncia entre o significante e o significado, “‘é uma relacdo arbitrdria que Saussure
chama de signo. Para Pierce, signo é o que significa alguma coisa para alguém. A
diferenca entre Saussure e Pierce € essa introduc¢do do outro que em Saussure ndo esta
presente.” (LEITE, 1998)°.

Segundo Ramos (2010), “dizer que o significante € arbitrdrio implica afirmar que
ele ndo depende ou dependeu, em momento algum, de um referente.” Sobre isso, vale a
explicagdo de Lacan: “dizer que o significante € arbitrario ndo é do mesmo porte que
dizer simplesmente que ele ndo tem relacdo com seu efeito de significado, pois €

escorregar para uma outra referéncia.”(LACAN, 1972-73/1998, p.35).

>Texto citado sem niimero de pégina pois o artigo foi retirado de site da internet.
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O significante representa o sujeito para outro significante, ¢ uma referéncia do
sujeito; ja o que o signo “coloca em jogo ndo € o sujeito suposto que esta representado,

mas o falasser, o ser gozante.” (RAMOS, 2009).

Partimos do principio, portanto, de que a lalingua é o que rompe com o
arbitrdrio do significante e constitui referéncia abrindo o campo da
letra. A letra, por assim dizer, é a queda do significante de sua
arbitrariedade.

E por esta razdo que Lacan insiste que o falasser fala com seu corpo, do
que faz uso da letra como aquilo que apresenta, com toda a opacidade
em que se constitui, mas que pode vir a representar, ao entrar na cadeia
e tornar-se metonimia. (RAMOS, 2009)

A letra ndo se confunde com o significante. No semindrio d’A Carta Roubada
(Lacan, 1955/1998), a letra aparece como uma metafora, Lacan faz este uso da letra pois
ela produz efeitos de significacdo. Embora a carta ndo possa ser lida, ela circula, produz
efeitos mas nao é passivel de leitura. A letra é esta esséncia do significante que a
distingue do signo, isso porque o signo é uma significacdo para alguém, enquanto a Letra
€ o cerne do significante e ndo significa nada para ninguém, a letra ndo tem significado
algum, mas € signo. (LEITE, 1998)

J& em Lituraterra, a letra é colocada como consequéncia do significante.
“Tentarei indicar, portanto, o ponto crucial do que me parece produzir a letra como
consequéncia, e linguagem, precisamente pelo que digo: que esta € habilitada por quem
fala.” (LACAN, 1971/2001, p.19).

A letra € uma inscricdo e estd do comeco ao fim no inconsciente, € uma marca do
sujeito. No entanto, ela é trabalhada neste periodo de pensar o fim de andlise por ser
talhada na fronteira médxima do enxugamento fantasmdtico que uma andlise pode
produzir, ¢ um limite do atravessamento das fantasias trabalhadas em andlise, € um passo
no sentido de um savoir a faire com o sintoma. A letra produz efeitos, todavia, ela ndo é
passivel de ser lida. Ela se presentifica, mas ndo pode ser formalizada.

Letra € a reducdo médxima do inconsciente. Ela também pode ser entendida como
sendo um sintoma de fim de andlise. Para gozar do inconsciente — ja que € s6 o que
podemos fazer com ele — é necessario um sintoma.

Uma contingéncia que funda uma necessidade que, por sua vez, se repete, isso €

um sintoma. O sujeito ndo se livra do seu sintoma porque este € tomado como necessario.
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Uma coisa € a necessidade estrutural de ter um sintoma para poder gozar, para em
articulac@o com a fantasia extrair um gozo do inconsciente, sendo o sintoma uma fungao
para o sujeito lidar com o impossivel da castracdo (dai o sintoma como necessario). Outra
coisa € tomar determinadas contingéncias que sdo reconhecidas como traumadticas e fazer
uso disso repetidamente como se estas determinadas coordenadas fossem — somente estas
— necessdrias para a existéncia do sujeito.

Uma contingéncia, que marca um modo de gozo, € inflada, inflacionada, sempre
exigindo mais do sujeito de tal maneira que ele nunca alcancard o gozo que ele supde
como pleno; claro que o sujeito ndo quer saber que este gozo pleno ndo € possivel, tal
gozo € uma fantasia do sujeito, e a inflagdo que ele cria a partir da contingéncia faz com
que se engane criando uma segunda castragdo. Sua propria fantasia cria uma castragao
para manter o impossivel — como possivel — no horizonte, gozando nesta conta de um a
mais da castragdo. Assim, esta reducdo sintomdtica apresenta ao sujeito uma outra
possibilidade de gozo. Por conseguinte, € uma contingéncia que funda uma necessidade
que se repete, isso € o sintoma. O trabalho de analise visa levar o necessario ao
contingente. A substancia gozante é aquilo que nenhum significante pode dar conta.

Recorrendo aos recursos levantados pela l6gica, podemos entender que o sujeito
monta um sistema que € regido pelas suas proprias leis. Tal esquema € escrito por um
conjunto de significantes que determinam as coordenadas que o sujeito toma como
realidade. A realidade € ficcdo, é a fantasia que o sujeito cria e vive em funcdo dela,
donde podemos dizer que € o lugar que o sujeito encontra conforto.

Esta fantasia € constituida passando pelo campo do Outro, a fantasia proporciona
as voltas no campo do Outro, é 14 que se constituem as leis tomadas pelo sujeito. Todo
este recurso — neurdtico — é uma saida escolhida diante da castracdo primeva colocada
para todo ser falante. O problema encontrado pelo sujeito ndo € a fantasia, ja que esta é
um recurso para que ele se sinta bem. O infortinio € quando a montagem fantasmatica €
abalada. Isso se d4 quando um dos elementos que passam pelo campo do Outro caem, se
perde, logo, o sujeito se encontra sem 0S mesmos recursos que ‘“garantiam” um certo
conforto neur6tico.

A castragdo se manifesta como impossivel, no entanto, o que o neurdtico faz é

transformar o impossivel em impoténcia.
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Deste modo:

A manifesta¢do clinica na qual se insere o Inconsciente tem um nome em
Freud e se chama o Trauma. O corpo se mostra capaz de receber marcas e de
conservar as pegadas de acontecimentos de gozo na medida em que sdo
acontecimentos que perturbaram a tranquilidade do principio do prazer, que
transtornaram a homeostase do organismo. (SOLLER, 2002, p.80 apud Ramos,
2009)

O sintoma € o fiador do sujeito. Na trama da linguagem, ele € o acordo
desacordado, um fiador que ndo da garantias, mas, paradoxalmente, garante um modo de
go0zo. As marcas de gozo t€m intima relagdo com os buracos no corpo. Com o circuito
pulsional — para gozar € preciso um corpo. A letra € uma inscri¢do de gozo no corpo.

Concluo essa revisdo sobre o sintoma com Lacan (1972-73/1985, p. 126), que

assim afirma:

...a producdo deste S1 marca o momento no qual a experiéncia analitica
encontra seu termo, pois tudo que ela pode produzir € S1 como o significante
do gozo, seja o mais idiota ou o mais singular, e daf por diante que o sujeito se
responsabilize e se vire com isso, mas agora deixando-se causar pelo objeto a
que cai da falta de um significante no Outro.
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2 -0 CAMPO LACANIANO

E que, além dos tipos de sintomas, hd as formas de
sintomas. Essas formas do sintoma se impdem a
nosso exame desde que ndés saimos das concepgdes
estreitamente psicoldgicas ou médicas do sintoma.
E notivel que, a exemplo de Freud, Lacan nio
tenha jamais cedido a facilidade de reduzir o
sintoma a seus valores estritamente psicolégicos.
Acrescentaremos que ndo somente ele ndo cede a
essa tentacdo, mas que produz os elementos de
doutrina que permitem desvincular o sintoma das
aderéncias médicas que se conservaram no proprio
corpus freudiano. Nessa perspectiva, € a teoria do
discurso, como fundamento do laco social, que
permite a articulagdo do sintoma ao cultural e ao
social. (ASKOFARE, no prelo)

Neste capitulo, discorreremos sobre a escola lacaniana e como ela representou a
tomada de posi¢do para a abertura de um novo discurso. Apresentaremos como foi se
dando essa constru¢do e as proposicdoes lacanianas como sustentagdo dos principios
freudianos somado a contribui¢cdes de outros autores. Na sequéncia, apontaremos a
funcdo do objeto a e a formulacdo dos quatro discursos mais-um. Assunto que sera
abordado buscando com isso argumentar a importancia da teoria dos discursos na
interlocugdo da psicanalise com a teoria social. Ao final, daremos indicacdes de como o
surgimento da logica capitalista promove uma nova categoria de sintoma, o que sera

melhor explorado nos capitulos seguintes.

2.1 - A escola lacaniana e a abertura para um novo discurso

A afinidade entre Lacan e a Associacdo Internacional de Psicandlise (IPA),
instituicdo deixada por Freud, era uma relagdo conflituosa e com inimeras divergéncias.
Lacan fazia parte da Sociedade Psicanalitica de Paris (SPP), instituicdo filiada a IPA, no

entanto, seu modo particular de lidar com o tempo da sessdo era algo que a IPA
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reprovava, por outro lado, Lacan lamentava-se sobre a forma arbitrdria que a IPA estava
tomando. Lacan fazia andlise com Loewenstein, almejava ser analista didata, porém,
segundo a IPA seria necessdrio a autorizacdo de seu analista, que ndo o autorizava.
Todavia,
Os conflitos institucionais também iam muito além dessa questdo da
autorizacdo de Lacan como psicanalista didata. A SPP, fundada desde 1926,
teve suas atividades paralisadas durante a Segunda Guerra Mundial. Nesse
periodo, diversos psicanalistas, que em sua maioria eram judeus, tiveram que
sair da Europa, entre eles Loewenstein, que saiu de Paris em 1939 e seguiu

para Nova York em 1942, onde se juntou com Hartmann e Kris na fundagdo da
Psicologia do Ego. (CHECCHIA, 2012, p.109).

De acordo com Lacan, os membros da IPA estavam se afastando e distorcendo os
principios da teoria freudiana. Depois de impasses e questdes politicas ele é afastado da
SPP/IPA, justamente por discordar da maneira ortodoxa que a psicanalise estava sendo
conduzida. Na leitura lacaniana, esta ideia de fortalecimento do ego era uma distorcdo da
praxis psicanalitica. Na prética, essa ruptura com a IPA era decorrente de um rompimento
anterior com a psicologia do Eu, com o modo adaptativo ao qual a clinica psicanalitica
estava se tornando, em contra partida, a IPA também ndo aprovava o pensamento e as
inovagdes propostas por Lacan.

Para Lacan, a IPA adotava certo modelo de psicandlise que se colocava a servico
do discurso vigente, uma forma de conduzir o sujeito a ‘suturar’ sua divisao pela via do
fortalecimento do Eu. Ele empreendia inumeras criticas a esse modo de psicanalisar.
Segundo ele, a doutrina deixada por Freud estava se tornando uma experiéncia “que
desencoraja a iniciativa ao penalizar o risco, € que faz do reino da opinido dos doutos o
principio de uma prudéncia docil.” (LACAN, 1953/2008, p. 240).

A partir desta ruptura, Lacan propde um retorno a Freud, uma leitura meticulosa
da obra freudiana, assim, ele oxigena o pensamento vivo da psicandlise e acrescenta
contribuicdes de outros campos do pensamento. Este acerto desloca certa pratica de
adaptacdo ao discurso vigente ao que vai resultar em um novo discurso que ocupard o
lugar de avesso ao discurso do mestre.

Este movimento tem seus efeitos tedricos e priticos: ao avancar em suas
pesquisas, Lacan formula o objeto a tomando uma posi¢do politica, na politica da

psicanélise. Este novo conceito abrird uma outra forma de entender e operar a psicanalise;
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isso se da a partir deste retorno a Freud, que o leva a constitui¢ao de seu proprio campo —
o campo lacaniano —, que posteriormente seria nomeado também de campo do gozo.
O texto Fungdo e campo da fala e da linguagem (LACAN, 1953/1998), inaugura
e oficializa o seu ensino lacaniano, assim ele reanima a posicdo de abertura do
pensamento freudiano, “talvez, por reabrir algumas janelas para a luminosidade do
pensamento” (idem, p.242). Deste modo:
Quanto a nés, pensamos que, se inovamos, ndo € de nosso gosto fazer disso um
mérito. Numa disciplina que s6 deve seu valor cientifico aos conceitos tedricos
que Freud forjou no progresso de sua experiéncia, mas os quais, por serem
ainda mal criticados e por isso conservarem a ambiguidade da lingua vulgar,
beneficiam-se dessas ressondncias, ndo sem incorrer em mal-entendidos,
parecer-nos-ia prematuro romper a tradicdo de sua terminologia.
Mas, parece-nos que esses termos s6 podem esclarecer-se ao estabelecermos
sua equivaléncia com a linguagem atual da antropologia ou com o0s mais

recentes problemas da filosofia, onde, muitas vezes, a psicandlise s6 tem a se
beneficiar. (LACAN, 1953/1998, p.241)

Assim, durante seu ensino, Lacan sustenta a critica a IPA e aos desvios que a
instituicdo psicanalitica estava tomando, e segue sua pritica ampliando o campo de

interlocugdes da psicandlise com outros saberes.

2.2 - Estrutura e discurso: a partir dos estruturalistas

Para Lacan, Freud antecipou algo da estrutura que os estruturalistas formalizariam
tempos depois. O fato € que a teoria lacaniana se apropria de termos linguisticos com o
objetivo de promover uma releitura de Freud. Para tanto, Lacan reformula os conceitos
fundamentais da escola estruturalista destacando o interesse que tais conceitos poderiam
ter para o pensamento psicanalitico, assim restabelecendo esses conceitos tendo como
base o interesse da ciéncia do inconsciente.

Os estruturalistas contribuiram fortemente para o pensamento lacaniano. Foi a
partir de Ferdinand Saussure que Lacan faz uso do termo significante, no entanto, de
modo diferente, a forma lacaniana de trabalhar tal conceito nao é exatamente como 0s
linguistas o empregam. Essa interlocu¢do com os estruturalistas também é acompanhada
pela influéncia da obra de Lévi-Strauss e Roman Jakobson, contudo, Lacan se mantinha

atento aos limites técnicos-tedricos entre ambas teorias — psicandlise e linguistica.
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Desta forma, com Lévi-Strauss, Lacan toma a linguistica como ciéncia
navegadora para operar uma antropologia que ndo fosse biologicista. A proxima relacdo
com os estruturalistas deu origem ao aforismo: “O inconsciente € estruturado como uma
linguagem.” (LACAN, 1953/1998, p. 270).

A linguagem € a esséncia e a existéncia da experiéncia acumulada durante a
histdria dos povos, essa linguagem constitui os sujeitos, seja no campo do que € dito ou
da transmissdo pela linguagem nao dita.

Quando um bebé nasce ele é imerso na linguagem, seu choro € interpretado e a
partir disso ele vai sendo formado enquanto sujeito. A sociedade s6 pode ser constituida
por meio da linguagem. Valores, simbolos, pactos; € a palavra, e 0 uso que o homem faz
dela, que lhe da o estatuto de civilizado, ja que € pela fala e depois pela escrita que o
homem constréi e transmite conhecimento e cultura. Assim sendo, a forma com que cada
palavra afeta o bebé € o que vai derivar nas emogdes e marcas que aquele sujeito levara
consigo durante a vida.

Em 1938, podemos localizar o termo “estrutura” sendo utilizado para falar de
complexos familiares, naquele momento o interesse era indicar como a familia ndo €
dominada por comportamentos bioldgicos e sim por uma trama simbdlica. Para Lacan ha
uma certa equivaléncia entre a definicao de complexo — como tratava Freud — e estrutura.
Embora Freud ndo tenha feito uso do termo estrutura na sua obra, ele usa a definicao de
complexo que, na leitura lacaniana, recebe certa equivaléncia. “Sendo assim, as trés
formas de negacdo da castracdo explicitadas por Freud — Verdrangung, Verwerfung,
Verleugnung — passam a ter um valor estrutural.” (SADALA, MARTINHO, 2009)°

Como vemos, a cultura tem um predominio sobre o que é considerado a natureza.
A linguagem passa a apresentar analogia com os elementos que representam o
inconsciente. A estrutura de linguagem se da em dois eixos, um de combinagdo e outro de
selecdo, respectivamente um € o eixo metonimico € o outro o eixo metaférico. Com
Saussure, Lacan analisa o inconsciente como uma estrutura formada por elementos

linguageiros, entendendo com Saussure que “a linguagem tem um lado individual e um

6 Texto citado sem niimero de pagina pois o artigo foi retirado de site da internet.
http://www.scielo.br/scielo.php?pid=S1516-14982011000200006&script=sci_arttext
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lado social, sendo impossivel conceber um sem o outro.” (SUASSURE, 1969/2006, p.
16).

E por meio da nogdo de significante, apreendida com os linguistas, que Lacan vai
formular o que € o sujeito para a psicanalise. O ponto de discordancia entre a estrutura
para Lacan e a estrutura proposta pelos linguistas € a inscri¢do do sujeito. Para Lacan o
sujeito € efeito da cadeia, ele emerge respondendo a uma inscricdo da falta. O sujeito
portanto € faltante, é dividido.

A psicanalise mostra que o significante causa o sujeito, “o que se passa em
virtude da relacdo fundamental, aquela que defini como sendo a de um significante com
um outro significante.” (LACAN, 1969-70/1982, p.11).

E por meio desta relacdo fundamental da linguagem para constituir o sujeito que
incide “o discurso como uma estrutura necessaria.” (LACAN, 1969-70/1992, p.11). O
discurso que se trata pode ser sem palavras, pois do que se trata ndo € da fala, e sim das
relacdes fundamentais da linguagem, das estruturas. Como vimos: “O inconsciente é
estruturado como linguagem.” (LACAN, 1953/1998, p. 270). O homem habita na

linguagem e por meio dela se da sua constituigao.

2.3 - O discurso como lacgo social

Lacan estava atento ao seu tempo, aos barulhos nas ruas, aos burburinhos nos
cafés, ao que diziam as outras vertentes psicanaliticas, as conferéncias de colegas da
academia. A formula¢do da teoria dos discursos da Lacan tem como referéncia, também,
a conferéncia O que é o autor?, na qual Michel Foucault discute o que € o autor,
separando Freud e Marx dos demais autores das ci€ncias humanas. Nesta ocasido,

Foucault situa a psicandlise como mais uma discursividade.

..acredito que a instauragdo de uma discursividade € heterogénea as
transformacdes ulteriores. Desenvolver um tipo de discursividade como a
psicandlise, tal como ela foi instaurada por Freud, ndo é conferir-lhe uma
generalidade formal que ela ndo teria admitido no ponto de partida, e
simplesmente lhe abrir um certo niimero de possibilidades, tentar isolar no ato
instaurador um niimero eventual restrito de proposi¢des ou de enunciados, aos
quais unicamente se reconhece valor fundador e em relagdo aos quais tais
conceitos ou teoria admitidos por Freud poderdo ser considerados como
derivados, secunddrios, acessérios. (FOUCAULT, 1969/2001, p. 287)
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Esta exposi¢do antecede a formulacdo lacaniana da teoria dos quatro discursos,
que localiza a psicandlise como um discurso. Claro que esta formalizagdo ndo €
exclusivamente uma resposta ao filésofo, no entanto, Lacan vai no sentido de apresentar
o laco social como discurso e a psicandlise se diferenciando dos demais discursos, na
contramdo dos discursos de mestria. Assim, o discurso da psicandlise é uma nova
discursividade, campo tedrico e politico que ultrapassa a fung¢do do autor. “Assim esta
muito bem, e isto nada tem a ver com o status mais ou menos vacilante da fun¢do do
autor.” (LACAN, 1969-1970/1992, p.36)

O discurso € “uma estrutura necessaria, que ultrapassa e muito as palavras, mais
ou menos ocasional.” (LACAN, 1969-70/1992, p.11) A psicanalise ¢ uma forma de lago
social. “O que prefiro, disse, e até proclamei um dia, um discurso sem palavras.”(idem).
E neste discurso, ndo penso ter “que seguir sua regra, € sim que encontrar sua causa”
(LACAN, 1968-1969/2008, p.13). Esta é a proposta inicial encontrada na elaboragdo
desta nova formalizacdo, buscar a causa do discurso — que é o laco — sem palavras que
produz efeitos no social. Aqui cabe acompanhar Lacan no que se refere a causa, para ele
causa: “...ao passar pelo meu pensamento, deixa passar por aquilo que existiu, pura e
simplesmente, como ser. Isso porqué, ali por onde ela passou, ela ja é desde sempre
passada, produzindo efeitos de pensamento.” (LACAN, 1968-1969/2008, p.13). Deste
modo, podemos concluir que o discurso, a partir do significante que é agente do discurso,

produz efeitos.

2.4 - Discurso: estrutura que aparelha o gozo

A formalizacdo dos discursos ou do laco social incorre também na defini¢cdo de
um novo campo, a saber, o campo do gozo. O campo do gozo traz alteracdes tedricas que
se tornam cada vez mais importantes e constantes na escola lacaniana.

O campo do gozo € estruturado pela linguagem, a entrada na linguagem, que
constitui a entrada na civilizagdo, decreta uma rentincia pulsional ao sujeito. Deste modo,
a entrada no lago é um enquadramento da pulsdo, logo, entrar no lago resulta em perda de

£0z0.
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O discurso como lago social ¢ um modo de aparelhar o gozo com a linguagem,
na medida em que o processo civilizatério, para permitir o estabelecimento das
relacdes entre as pessoas, implica a rentincia da tendéncia pulsional em tratar o
outro como um objeto a ser consumido: sexual e fatalmente. (...) A civilizacdo
exige do sujeito uma rentincia pulsional. Todo lago social € portanto um
enquadramento da pulsdo, resultando em uma perda real de gozo. (QUINET,
2006, p. 17).

Lacan (1964/2008) faz um movimento de inserir a pulsdo no plano simbdlico, ao
passo que coloca o objeto a como engrenagem do circuito pulsional, como um
condensador de gozo. O gozo, por meio da repeti¢do, busca o objeto a sem nunca poder
encontrd-lo; a cada vez que ele procura o objeto a, 0 maximo que ele faz € dar voltas sem
alcancgar o objeto, evitando sempre o encontro desagradavel com a falta que o objeto

tampona.

/@&2

Neste momento de sua elaboracdo, em 1964, ele ndo formula nitidamente o
conceito gozo, repeticao e objeto a — como veremos mais claramente nos anos seguintes,
sobretudo em 1969, no seminario 17 —, no entanto, j4 podemos localizar as pistas que
resultardo nas formalizacdes subsequentes. O gozo € conjeturado pelo viés do objeto a,
deste modo, Lacan fard uma conexdo entre o objeto a e gozo.” O gozo esté presente desde
sempre quando se trata da constituicdo do ser falante.

Ora, assim podemos seguir que o discurso a que Lacan se refere vai além da fala,
trata-se do modo com que as relagdes se estabelecem desde a entrada do sujeito na
cultura. Alids, é isso que diferencia o ser falante das outras espécies. Esta entrada
inscreve o falasser, o sujeito definido pela sua divisdo. Ja no semindrio 20, em 1972-73,
Lacan vai dizer que o significante € causa de gozo. Notamos, assim, certa heteronomia do
significante em relacdo ao gozo.

Segundo Kaufmann (1996, pp.131-132), linguagem e discurso sdo termos “da

realidade social de comunicagdo, acerca da mutagdo que sofrem ai os determinantes da

70O conceito do objeto a seré trabalhado no préximo capitulo articulado com a fungio de mais-de-gozar.
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cadeia significante: significados, significantes substitutivo”, para ele: “ndo podemos
esquecer, de fato, o cardter social do discurso”.

Neste passo, entendemos com Lacan que:

O discurso é uma estrutura necessdria, que ultrapassa em muito a
palavra, sempre mais ou menos ocasional. O que prefiro, disse, e até proclamei
um dia, é um discurso sem palavras.

E que sem palavras, na verdade, ele pode muito bem subsistir. Subsiste
em certas relacdes fundamentais. Estas, literalmente, ndo poderiam se manter
sem a linguagem. Mediante o instrumento da linguagem instaura-se um certo
nimero de relacdes estdveis, no interior das quais certamente pode inscrever-se
algo bem mais amplo, que vai bem mais longe do que as enunciac¢des efetivas.
(1969-1970/1992, p.11)

Assim sendo, as estruturas sdo formas de aparelhar o gozo que ditam o modo de
constitui¢do do sujeito, isso se da a partir da dominancia de um agente, um significante
que domina o discurso. Partindo desta l6gica, Lacan designa quatro discursos € mais-um.

Para desenhar estes quatro discursos, ele faz uso da dlgebra ao ponto de criar uma
algebra particular, com letras que remetem a conceitos desenvolvidos ao longo do seu
ensino. A saber, S, S,, $ e a, sdo as grafias que compdem os matemas dos quatro
discursos. Esta estrutura diz respeito a uma conjun¢do de elementos, implica na posi¢ao
de cada elemento e suas relacdes reciprocas, ou seja, a estrutura considera seus elementos
e suas relagdes.

Assim, estamos falando de discurso: matemas, lugares e significantes, esta
estrutura que aparelha o gozo, o gozo que é sempre perdido ao ser falante, e por ocasido
dessa perda € que a repeti¢do € instaurada. H4 uma ilusdo provocada por essa marca de
gozo que algo € perdido, que um objeto a fica faltante. A cada vez que o sujeito busca a
marca do gozo, ele impulsiona uma perda e a repeticdo aparece como uma engrenagem
que dd corda neste mecanismo. “E no lugar dessa perda, introduzida pela repeticdo, que
vemos aparecer a funcdo do objeto perdido, disso que eu chamo de a.” (LACAN, 1969-

70/1992, p. 50).
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2.5 - Funcao do objeto a

O objeto a ocupa uma fungdo capital a partir do conceito de mais-valia em Marx.
E por esse caminho que se d4 a descoberta do mais-de-gozar, conceito homélogo a mais-
valia. “O mais-gozar é uma fungio de rentincia ao gozo sob o efeito do discurso. E isso
que d4 lugar ao objeto a.” (LACAN, 1968-1969/2008, p. 19).

O deslocamento tedrico do conceito de sintoma segue e acompanha as
formulagdes em torno da nocdo de objeto a. Inicialmente o objeto a se encontrava no
ambito do imagindrio, em referéncia ao desejo e ao outro/autre, ao qual a sigla é a. Lacan
introduz o objeto a deste modo no semindrio De um QOutro a outro: “Este outro, o
pequeno, com seu tom de notoriedade, era o que designamos nesse nivel, que é de
algebra, de estrutura significante, como objeto a.” (LACAN, 1969/1970, p.12).

No nivel da estrutura significante o objeto a tem a fung¢do, isso opera, por estar em
relacdo a dimensao significante e ocupar um lugar na estrutura dos discursos. Na cadeia
significante, o significante intervém e se articula com outros significantes, e € na
emergéncia destas articulacdes que surge o sujeito barrado, dividido. “Enfim, nds sempre
acentuamos que desse trajeto surge alguma coisa definida como uma perda. E isto o que
designa a letra que se 1€ como sendo o objeto a.” (LACAN, 1969/1970, p.13). O objeto
originalmente perdido e por onde extraimos uma fun¢do, encontra-se diretamente ligado
ao discurso freudiano “sobre o sentido especifico da repeticdo no ser falante”. Segundo
Lacan: “a repeti¢do tem uma certa relacdo com aquilo que, desse saber, é o limite — e que
se chama gozo.” (1969/1970, p.13).

Pois bem, a repeti¢cdo ndo € aquilo que comeca, termina e recomeca, mas sim algo
que lidamos na exploracdo do inconsciente, ¢ uma “denotacdo precisa de um tragco que eu
extrai para vocés do texto de Freud como idéntico ao traco unério, ao pequeno bastdo, ao
elemento da escrita, um traco na medida em que comemora uma irrup¢ao de gozo.”
(LACAN, 1969/1970, p.81).

O objeto a é também o supereu. “O supereu é exatamente o que comecei a
enunciar quando lhes disse que a vida, a vida provisdria que se aposta contra uma chance
de vida eterna, é o a, mas isso sO vale a pena se o A ndo estiver barrado, ou seja, se ele

for tudo a0 mesmo tempo.” (LACAN, 1969-70/1992, p.104). No discurso do mestre a



43

producdo é fechada, a verdade é que o sujeito € dividido, mas o que o mestre quer saber é
de uma produc¢do de um tudo. E nesta ldgica o a tem funcdo de supereu, de um empuxo
para um trabalho que na busca de uma saciedade produz um mais-além, produz o mais-
de-gozar.

A entropia, um conceito da termodinamica que trata de energia, cabe muito bem
aqui: é na medida em que algo € supostamente perdido que se produz uma repeticao que
resulta em perda. E um terreno arenoso tentar delimitar a fronteira entre onde se ganha e
onde se perda energia no processo de entropia, o que também se da no gozo e a relacdo
entre producdo e perda.

Nota-se que, quando abrimos caminho para compreender o campo do gozo, pela
via dos discursos, ndo estamos abrindo mao do significante. Nesse momento tedrico, o
que se da € uma amarracao entre o conteudo trabalhado pela via do linguistico e o campo
do gozo.

Quando o significante se introduz como aparelho de gozo, ndo temos que ficar
surpresos ao ver aparecer uma coisa que tem relacdo com a entropia, posto que

se definiu precisamente a entropia quando comegou-se a sobrepor esse
aparelho de significantes a sonda fisica. (LACAN, 1969-70/1992, p. 50).

2.6 - Consideracoes sobre os quatro discursos

Lacan concebe a sua teoria dos discursos para formalizar o lago social,
considerando que o discurso é uma organizacdo coletiva de gestdo do gozo. Ele propoe
uma nova forma de entender o laco social entre os sujeitos, articulando a entrada no
campo da linguagem e o que ele nomeia de campo do gozo.

Neste momento do seu ensino, em 1969-70, Lacan propde quatro discursos mais-
um, como formas de ordenamento do gozo, a saber, discurso do mestre, do universitario,
do analista e discurso da histérica e menciona mais-um discurso, o discurso do capitalista.
Ele o faz articulando com o que Freud, em 1930, aponta como os impossiveis: governar,

educar, analisar; e Lacan acrescenta: fazer desejar.

O campo do gozo trata-se de verificar o que se articula a partir do
impossivel como real: impossivel de ser escrito e de ser suportado. Esse real é
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tributdrio da pulsdo de morte e ndo-simbolizdvel que retorna no laco social sob
a forma de gozo, trazendo impossibilidades nos lagos entre os homens. A teoria
dos quatro discursos se coloca nesse ambito do gozo dos impossiveis.
(QUINET, 2006, p. 30).

Essa formalizacdo atribui quatro lugares como posi¢des permanentes na estrutura
dos discursos, quais sejam, o lugar do agente, do outro, da verdade e da produgdo, sendo
que o agente e o outro ocupam o patamar de cima na estrutura e se relacionam entre si,
isto €, o agente direciona-se no sentido do outro. A verdade localizada abaixo do agente,
separado pela barreira do recalque, igualmente a producd@o se encontra na parte inferior da
barra do outro. O agente da o ‘tom’ para a produ¢do discursiva, dominando o lago social;
nesta montagem, o agente se dirige ao campo do Outro. O principio de todo discurso

envolve uma articulag@o entre o campo do sujeito € o campo Outro, como mostra:

Campo do Sujeito Campo do outro

agente  —> _outro
verdade // producao

O discurso do mestre € o que funda o sujeito e a sociedade, ja que € o discurso que
permite a entrada na linguagem, € o discurso que inaugura a civilizacdo. O discurso
universitario coloca o saber no lugar do agente, vale lembrar que se trata de um saber sem
sujeito. No discurso histérico, o agente estd no lugar que a0 mesmo tempo sustenta e faz
furo na ordem do discurso do mestre — o agente € a propria insatisfacdo, o agente € o
sintoma. O avesso do discurso do mestre € o discurso da psicandlise, pois o discurso da
psicanélise busca dar ouvidos a verdade sobre a falta, a castragdo da qual o discurso do
mestre ndo quer saber. O discurso do mestre € 0 molde da operacdo de simbolizacdo, € o

discurso do inconsciente.

Mas ¢ fato, determinado por razdes histdricas, que essa primeira forma, a que
se enuncia a partir desse significante que representa um sujeito ante outro
significante, tem uma importancia toda particular, na medida em que entre os
quatro discursos, ela se fixard no que iremos enunciar este ano como discurso
do mestre. (LACAN, 1969-70/1992, p.19).
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Esta operagdo, a simbolizacdo, tem um resto inassimildvel, ndo simbolizavel,
desta maneira ndo representado por um significante. Nesta formaliza¢do, o gozo é o que
resta como ndo simbolizdvel.

O discurso do mestre € aquele que civiliza, que inicia o sujeito no lago social.

Quando se trata da l6gica do discurso, € fundamental pensar que nao se trata do
conteudo do discurso, e sim da forma, da légica como isso opera. A palavra pode ser
trocada sem abalar o mecanismo de linguagem, a estrutura se conserva pela via da
linguagem enquanto estrutura, e nio da lingua enquanto fala. E justamente por ter a
linguagem como instrumento que se constréi um “certo numero de relacdes estaveis, no
interior das quais certamente pode inscrever-se algo bem mais amplo, que vai bem mais
longe do que as enunciacoes efetivas.” (LACAN, 1969-70/1992, p.11).

E neste sistema de linguagem que o bebé é convidado a fazer parte, ele responde
como lhe € possivel, com seu choro, que instantaneamente recebe um sentido que vem do

Outro, e assim se constitui o sujeito. Nas palavras de Lacan:

Ha estruturas — ndo poderia designd-las de outro modo - para caracterizar o que
se pode extrair daquele em forma de sobre o qual me permiti, ano passado,
enfatizar um emprego particular — quer dizer, o que se passa em virtude da
relacdo fundamental, aquela que defini como sendo a de um significante com
um outro significante. Donde resulta a emergéncia disso que chamamos
sujeito. (1969-70/1992, p.11)

Esse sujeito € efeito, é o que emerge na cadeia significante sucedida do campo do
Outro, bateria significante que ndo podemos desconsiderar como fazendo parte da rede
chamada saber.

O saber recebe um estatuto importante nesse momento da obra lacaniana, tem
uma ambiguidade em jogo da palavra saber. No discurso do mestre, por exemplo, saber e
verdade nao estdo unidos, neste discurso, hd uma distincia entre saber e verdade. Como
vimos, os lugares estabelecidos nesse esquema sdo: lugar do agente, o Outro, o lugar
reservado a verdade e o lugar da produgdo.

No discurso do mestre, o S, ocupa o lugar do agente que se direciona para S, —
grande Outro; logo abaixo, recalcado, encontra-se o lugar da verdade; e do outro lado do
matema, na parte inferior do Outro, estd a produc@o, ambas estdo paralelas mas ndo estao

ligadas. Essa ¢ uma forma de matemizar o lago social.
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Deste modo, no discurso do mestre, o agente ndo € o sujeito. O S,, significante
mestre que domina o discurso se orientando em direcdo ao S,, que é o saber ou bateria
significante. Cada significante ndo representa nada sozinho. Nao se auto-representa e
nem se reconhece; assim como na dialética hegeliana, o senhor precisa do escravo para se
reconhecer, no entanto, por ndo reconhecer 0 escravo como sujeito tampouco se
reconhece nele, como vemos. O saber estd no campo do Outro, assim como na dialética
examinada por Hegel. O escravo tem um saber fazer, enquanto o mestre, “o fato é que ele

nao sabe o que quer.” (LACAN, 1969-70/1992, p.32).

Eis o que constitui a verdadeira estrutura do discurso do senhor. O
escravo sabe muitas coisas, mas o que sabe muito mais ainda é o que o senhor
quer, mesmo que este ndo o saiba, o que € o caso mais comum, pois sem isto
ele seria um senhor. O escravo o sabe e € por isto sua fun¢do de escravo. E
também por isto que a coisa funciona, porque, de qualquer maneira, funcionou
durante muito tempo. (LACAN, 1969-70/1992, p.32).

A férmula do mestre segue com o objeto a no lugar da producdo e a verdade
encontra-se no sujeito recalcado, dividido, faltante.

O matema da fantasia esta escrito abaixo da barra do discurso do mestre,
recalcado; de um lado o sujeito que fica separado do objeto a, localizado no campo do

Qutro.

Essa formula, como definidora do discurso do mestre, tem seu interesse
por mostrar que ele é o tnico a tornar impossivel essa articulagdo que
apontamos em outro lugar como fantasia, na medida em que € a relagdo do a
com a divisdo do sujeito — Boa

Em seu ponto de partida fundamental, o discurso do mestre exclui a
fantasia. E € isso que faz dele, em seu fundamento, totalmente cego. (LACAN,
1969-70/1992, p.114).

Assim, ao olharmos para o matema da fantasia, podemos adiantar algo que diz
respeito a uma questdo econdmica pela via do mais-de-gozar operado pela funcdo do
objeto a. Na tentativa de uma montagem que nao quer saber da falta, paradoxalmente, é
operado um excesso que nunca vai dar conta da falta — que € estrutural. Pelo contrario, a
tentativa de estancar a falta, para a clinica psicanalitica, pode levar ao pior.

Lacan acompanha o pensamento de Hegel, em Fenomenologia do Espirito, obra

na qual se encontra a dialética do senhor e do escravo; por esta via, o mestre s6 teria ‘de

fato” demonstrado o seu lugar de senhor se passasse pela morte, mas a precipitagdo do
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escravo ao se dar por vencido, se assujeitando ao mestre, € o que vai validar ao senhor o

lugar de mestre. O mestre passa a ocupar um lugar, uma funcao.

Retomemos entdo o primeiro, tenho que fundamentar o que cabe a designagdo
do aparato algébrico presente como sendo aquele que fornece a estrutura do
discurso do senhor. S, € o significante, a funcdo de significante sobre a qual se
apoia a esséncia do senhor. Por um lado, vocés talvez se lembrem do que
enfatizei muitas vezes no ano passado — o campo préprio do escravo € o saber.
(LACAN, 1969-70/1992, p.19-20)

No discurso do mestre o saber estd colocado de maneira nebulosa, no campo do
outro. O saber estd do lado do escravo, mas isso permanece velado, sua aparéncia se
coloca do lado do mestre, o escravo supde um saber ao mestre. E nesta logica, qualquer
coisa que faca oposicdo ao mestre deve ser excluido. O sintoma, como veremos mais
adiante, é o que faz oposicdo ao mestre, por ndo se adequar a imposi¢ao colocada por esta

via do discurso.

Seguindo para um préximo discurso, operando um giro anti-horario desenharemos
o discurso universitario, que € uma variagdao do discurso de mestria. E uma outra maneira
de imposi¢ao de vontade, aqui o0 nome do senhor ndo aparece diretamente como agente,
de modo que o significante mestre fica recalcado no lugar da verdade. No discurso
universitario € o saber que dita a ordem, o agente do discurso é um saber sem sujeito. O

objeto a esta no campo do Outro, e o sujeito barrado completa a ordena¢@o no lugar da
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produgdo. S, se dirige ao objeto, o sujeito ocupa o lugar da producao, aqui, no discurso
do universitario, o sujeito fica de fora. E um discurso de predominio da burocracia.
O fato de que o tudo-saber (do discurso universitdrio) tenha passado para o
lugar do senhor, eis o que, longe de esclarecer, torna um pouco mais opaco o
que estd em questdo — isto é, a verdade. De onde sai isso, o fato de que haja
nesse lugar um significante de senhor? Pois este € precisamente o S, do senhor,

mostrando o cerne do que estd em jogo na nova tirania do saber. (LACAN,
1969-70/1992, p.32).

2.6.1 - O discurso da histérica

Seguindo, um quarto de volta sentido hordrio, partindo do discurso do mestre, se
escreve o discurso da histérica. Neste, o sujeito ocupa o lugar do agente, contestando — e
paradoxalmente afirmando o mestre que estd no lugar do Outro. O sintoma representa o
sujeito dividido no lugar do agente, o objeto a permanece recalcado, no entanto, assume o
lugar da verdade.

No discurso da histérica, que € o do sintoma, “O saber recalcado esta no lugar do
Outro” (LACAN, 1969-70/1992, p.98) e a verdade se apresenta completamente estranha
ao sujeito. “Eis o que originalmente se chama, no discurso freudiano, o recalcado.”
(LACAN, 1969-70/1992, p.98). Lacan completa a articulagdo dizendo que “as verdades
que nos importam, € ndo pouco, estdo condenadas a serem obscuras.” (idem). O sintoma,
na condi¢ao de necessdrio, se mantém obscuro, tem nele sempre uma parte que foge ao
dizer, que € indizivel.

O discurso da histérica acusa a relacdo do mestre com o gozo, o saber estd no
lugar da producio, logo, no lugar do gozo. Assim a histérica ndo € a escrava, ela é quem
coloca o mestre para trabalhar.

O sintoma, neste lugar que o discurso histérico o reserva, “faz, a sua maneira, uma
espécie de greve” (LACAN, 1969-70/1992, p. 98) uma paralisagdo diante da logica do
Outro. Paralisa temporariamente a discursividade do Mestre, e no entanto o legitima, com
quem o sintoma parece responder — mesmo que para se opor —, € deste modo permanece
solidario ao que tem de funcdo de Um que o mestre pretende sustentar. Em outras
palavras, embora o discurso histérico — o sintoma — aponte para a falha do mestre, ndo €,

porém, com o objetivo de constatar a castragdo do mestre. O discurso histérico ndo quer
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encontrar um mestre castrado, por isso mesmo antes de ter que se deparar com a
castracdo original, o que o neurdtico produz € um sintoma que lhe sirva de anteparo, uma
invencao a partir de uma contingéncia que € criada para sustentar no horizonte um Outro
ndo castrado.

O caso Dora é tomado por Lacan para exemplificar clinicamente a relacdo da

histérica com o pai idealizado como ndo castrado.

Ele é pai, como ex-combatente, até o fim de sua vida. Significa
implicar na palavra pai algo que estd sempre, de fato, em potencia de criacdo. E
¢ em relacio a isto, nesse campo simbdlico, que temos que observar que o pai,
na medida em que desempenha esse papel-pivd, maitisculo, esse papel-mestre
no discurso da histérica, € isto precisamente que chega a sustentar, sob esse
angulo da poténcia de criacdo, sua posicdo em relacdio a mulher, mesmo
estando fora de forma. E isto que especifica a funciio de onde provém a relacio
com o pai da histérica, e é precisamente isto que designamos como o pai
idealizado. (LACAN, 1969-70, p.100)

Na clinica psicanalitica, o discurso da histérica € essencial, pois € o discurso da

entrada na anélise, pois salvaguarda o lugar do sintoma.

O que o analista institui como experiéncia analitica pode-se dizer simplesmente
— ¢ a histeriza¢do do discurso. Em outras palavras, é a introducdo estrutural,
mediante condi¢des artificiais, do discurso da histérica, aquele que estd
indicado aqui com H maitsculo. (...) esse discurso existiria de qualquer jeito,
quer a psicandlise estivesse 14 ou ndo. Eu o disse de maneira figurada, dando a
isto seu suporte mais comum, aquele de onde surgiu para nds a experiéncia
principal que €, a saber, o rodeio, o tragcado em ziguezague onde repousa esse
mal-entendido que, na espécie humana, as relacdes sexuais constituem.
(LACAN, 1969-70/1992, pp.33-34).

Isso porque desde que o sujeito € falante ndo € possivel qualquer harmonia, a
harmonia é “impossivel de situar em qualquer natureza” (LACAN, 1969-70/1992, p.34)
ainda que o discurso do mestre o coloque — a harmonia — como possivel, o sujeito
barrado, o sintoma, denuncia que a falta € constitutiva.

Em termos sociais esse é o discurso das revolucdes, das inquietagdes, dos

movimentos “indignados”. Para a préaxis psicanalitica, esse € o discurso que propicia uma

entrada em andlise, j4 que o sujeito constroi e contesta o Outro.
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Simplesmente, o discurso da histérica revela a relacdo do discurso do mestre
com o gozo, dado que o saber vem ali do lugar do gozo. O préprio sujeito
histérico se aliena do significante-mestre como aquele que esse significante
divide (...) No entanto, desmascara a funcdo do mestre com quem permanece
soliddria, valorizando o que had de mestre no que € o0 Um com U maitsculo, do
qual se esquiva na qualidade de objeto de seu desejo. (LACAN, 1969-
1970/1992, pp. 98-99)

Mais um movimento de lugares, um giro de quarto partindo do discurso da
histérica, teremos o discurso do analista — que é matematicamente o avesso do discurso
do mestre — “é o lugar em que se demonstra a tor¢do propria, eu diria” (LACAN,
1971/2009, p.9) do discurso do mestre. Neste modelo de estrutura, o analista € o que se
coloca como semblante de objeto a, se dirigindo ao sujeito dividido; é a unica
possibilidade do saber ocupar o lugar da verdade, produzindo um significante que € a
marca desse sujeito no laco social. No discurso analitico o agente é causa de desejo,
apontando e abrindo um lugar para a divisdo do sujeito.

“A psicanalise surgiu, portanto, em fun¢do de um outro manejo do poder. No
momento em que o psicanalista € instituido como outro Um, ele responde enquanto
objeto a.” (CHECCHIA, 2011, p.73). Deste modo, o psicanalista ocupa um lugar de Um
Jjustamente para poder sair deste lugar, para, ao final de uma anélise, operar a queda deste

lugar de Um e desta ideia de um tudo-saber.

2.6.2 - O discurso do capitalista

Nao pretendemos aqui qualquer defesa que localize o discurso do capitalista como
um quinto discurso, ou tomar qualquer posi¢do com relagdo a este tema, ji que com
relacdo a isso hd muitas controvérsias e polémicas. Por isso, optamos em acompanhar
Checchia (2012), que se refere aos quatro discursos mais-um. Pretendemos, assim,
indicar que Lacan fez alusdo a este discurso que, embora possa ser um discurso, ndo € um
modo de fazer lago social.

Cada discurso € uma modalidade de laco social, “o paradoxo é que com o
discurso capitalista Lacan escreve um discurso que desfaz o lago social, ao invés de

enlacéd-lo.” (SOLER, 2011, p. 55).
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Néstor Braunstein (2010) coloca em questdo se o discurso do capitalista € ou ndo
¢ um quinto discurso; segundo ele, sdo muitos os autores que retomam o tema, mas ele
proprio faz uma conexdo ao discurso do capitalista como estando no seio do discurso
universitario. “E possivel, dar-se conta da novidade que implica o discurso capitalista, o
discurso do mestre moderno, mostrando sua equivaléncia com o discurso universitario... e
os discursos continuam sendo quatro.” (BRAUNSTEIN, 2010, p.154).

Acompanhando o autor:

Quando surgiu, o sintagma ‘discurso do capitalista’ ndo acarretava, em 1970,
nenhum problema aos alunos de Lacan, pois podia assimilar-se a outros
similares (discurso filoséfico, discurso amoroso, discurso das ciéncias, etc.), e
muito compreensiveis em si, que ndo requerem a escrita de férmulas

especificas concernentes a formalizacdo matemdtica dos discursos.
(BRAUNSTEIN, 2010, p.149)

Ao contrério dos quatro discursos, que fazem laco social, o discurso do capitalista
nao promove laco, ele opera uma ruptura entre os sujeitos, a relacdo se da por meio dos

objetos, ha ai uma fragmentacao dos lagos.

Discurso Capitalista (DC)

$ S2

St ' >< a

Nao € o sujeito barrado que se direciona no sentido do objeto, € sim o oposto, o
objeto que vai ao sentido do sujeito. Ha uma troca de lugares que privilegia o lugar da

mercadoria em detrimento ao sujeito.

Essa troca de lugares entre os elementos do lado esquerdo do esquema se deve,
entdo, aos produtos da tecnociéncia (caracterizados pela generalizacdo da
forma-mercadoria), que incitam os individuos a consumirem cada vez mais
mercadorias em ritmo cada vez mais acelerado, sempre causando o desejo do
sujeito, colocando-o em sua divisdo, no lugar dominante do discurso e
ocasionando, assim, a mutacdo do discurso do mestre em discurso capitalista.
(CHECCHIA, 2012, p. 293).
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Este modelo, do capitalista, busca deixar de fora a castragcdo, e sustentar a ilusdo
da existéncia da relacdo sexual. Fazendo da fantasia sua politica (CHECCHIA, 2012).

Em 1974, Lacan é convidado a falar em um programa de televisdo, nesta ocasido,
quando solicitado a discorrer sobre a miséria do mundo, ele faz men¢do ao discurso do
capitalista. Para ele, aturar a miséria € fazer parte do “discurso que a condiciona”, mesmo
que seja pelo avesso. O que faz permanecer como questdo qual a forma de denunciar o
capitalismo sem legitima-10?

Deste ponto:

...6 muito comoda, poderdo facilmente retrucar, muito coOmoda essa
ideia de discurso, para reduzir o julgamento aquilo que o determina. O que me
impressiona € que, por ndo encontrarem nada melhor para me opor, dizem:
intelectualismo. O que ndo faz diferenca, quando se trata de saber quem tem
razdo.

Mas ainda na medida em que, ao referir essa miséria ao discurso do
capitalista, eu o denuncio.

Apenas indico que ndo posso fazé-lo a sério, porque, ao denuncié-lo, eu
o reforco — por normatizd-lo, ou seja, aperfeicod-lo. (LACAN, 1974/2003,
pp.516-517).

Sendo assim, fica apontado o interesse de Lacan em nao legitimar um lugar para o
discurso capitalista, a0 mesmo tempo, ele faz questdao de denunciar algo que fere o lago
social pela via da l6gica capitalista. Lacan posiciona este discurso em termos histdricos e
ndo pela via do discurso como estrutural, enquanto condi¢@o da existéncia da sociedade.

A l6gica do discurso capitalista visa excluir a castrag@o, esta sim estruturante e
diretamente relacionada a existéncia do sujeito.

Deste modo:

A histéria mostra que o discurso do mestre viveu durante séculos de
modo proveitoso para todo mundo, até chegar a certo desvio que o
transformou, por um infimo deslizamento que passou despercebido até para os
préprios interessados, em algo que o especifica desde entdo como o discurso do
capitalista. O discurso do capitalista se distingue pela Verwerfung, pela recusa,

pela expulsdo ao exterior de todo o campo do simbdlico... recusa de qué? Da
castracdo. (BRAUNSTEIN, 2010, pp.148-149).

Na l6gica do discurso capitalista, o sujeito estd desligado do Outro, “um individuo

afetado pelo insacidvel da falta de gozar produzida pelo capitalismo.” (GALLANO, 2006,
p- 14).
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Deste modo ndo nos propomos a concluir se o discurso do capitalista € ou ndo um
quinto discurso, o que exigiria mais tempo de pesquisa e desviaria o objetivo deste
trabalho, mas é importante constatar que o capitalismo ndo promove o laco social. No
capitalismo o termo usado € individuo e seu modo de gozo é radicalmente afetado pela
l6gica capitalista.

Enfim, ndo € possivel eliminar a falta e seu tamponamento s6 pode levar ao pior.
Nao existe objeto que dé conta da falta, para isso, o que ha € o sintoma, um modo de
gozar com o inconsciente, por isso a psicandlise propde a ética do desejo em oposi¢ao a
moral capitalista que oferece formas de adaptagdo e mercadorias. Assim, a ética do
desejo, do discurso do analista, é operada pela busca de um saber-fazer com o sintoma,

que nada tem a ver com os interesses do mercado.
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3 - ANOCAO DE SINTOMA A PARTIR DE MARX

3.1 Abertura: Porque Marx € o inventor do sintoma?

Neste capitulo veremos que a primeira referéncia de Lacan a Marx ocorreu em
1966, em Do sujeito enfim em questdo (LACAN, 1966/1998). A partir deste texto, Marx
serd uma referéncia constante nos textos lacanianos. Segundo Alberti (2010), a cada vez
que Lacan se refere ao sintoma, ele faz referéncia a Marx. Em seu préprio texto o autor
afirma: “E importante observar que historicamente nio reside af a novidade de Freud, a
no¢do de sintoma, como vdrias vezes marquei, € como € muito facil observar na leitura
daquele que por esta nogdo € responsavel, [...] [é de Marx].” (LACAN, 1970-71, p.220).
Segundo Lacan, foi Karl Marx quem inventou a noc¢ao “moderna” de sintoma. De acordo
com ele: “Buscar a origem da no¢do de sintoma, que ndo € absolutamente a se buscar em
Hipdcrates, mas em Marx” (LACAN, 1975, aula de 11 de fevereiro de 1975).

Na primeira meng¢do, em 1966, Lacan introduz Marx, apresentando, inicialmente,
a critica marxista a ideia hegeliana de um saber absoluto. Neste momento Lacan se
dedica a investigar sobre a nocdo de verdade: “Nesse sentido, podemos dizer que essa
dimensao, mesmo ndo sendo explicitada, € altamente diferenciada na critica de Marx. E
que parte da inversdo que ela opera a partir de Hegel € constituida pelo retorno da questao
da verdade.” (LACAN, 1966/1998, p.235).

Assim, Lacan elabora uma nova nocao de sujeito para a psicanalise a partir do
retorno da no¢do de verdade nas falhas de um saber. Freud e Marx estavam conduzidos a
desvendar sobre a questdo da verdade. Nesta perspectiva, para Lacan (1971, p. 25): “O
sintoma tem o sentido do valor da verdade”, o que quer dizer que hd uma
correspondéncia entre sintoma e o valor de verdade.

Dois anos depois, em 1968, Lacan retorna a Marx justamente para tratar da
relacdo entre sujeito e objeto a, e € a partir do conceito marxiano de mais-valia que ele
formula um conceito importante para a psicanalise, o mais-de-gozar. Outras formulagdes
importantes sdo retirados da obra marxista, em especial n’O Capital (1867), se tornando

referéncias indispensdveis para o avanco da nocao de sintoma tal como Lacan formulou,
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a saber: o conceito de proletdrio, a teoria de valor, abarcando as questdes histdricas, ou
seja, da passagem do feudalismo para o capitalismo.

Askofaré (1989), Naveau (1988), Zizek (1989), Alberti (2011), Vanier (2002),
foram autores que escreveram sobre esta articulagdo entre Marx e o sintoma. Entre estes
autores que trabalharam o tema, encontramos divergéncias conceituais e olhares distintos
sobre a mesma questdo, por isso, para a andlise de tal formulacdo, se faz necessério
articular os autores citados. Mas antes, iniciaremos com uma sucinta apresentacdo dos

conceitos utilizados extraidos da teoria de Marx.

3.2 -Tecendo consideracoes sobre a teoria de Karl Marx

Marx ndo criou uma logica, ele nos deu a légica do capital. Essa é uma
observacdo feita por Lenin que nos remete a subordinacdo em Marx das preocupagdes
l16gicas, metodoldgicas e epistemoldgicas a sua ontologia. Ou seja, ao contrario de uma
tendéncia dominante de sua época, ele se contrapde propondo uma formalizacdo a partir
de um objeto determinado. Em Marx ndo se trata de elaborar uma ldgica e sim de
apreender uma légica ja determinada. Como apreender a estrutura movente de um objeto
determinado (NETTO, 2002) .}

Segundo Netto (2002), “Conhecer método em Marx € ler O Capital”. Para o autor,
esta perspectiva de apreensdo do objeto ndo € anterior e externa a relagdo do sujeito com
0 objeto, e sim constitutiva desta relacdo. Marx buscava decifrar o que € a sociedade civil
burguesa e diante desta problematica ele se deparava com a andlise concreta de situagdes
concretas.

A partir do século XVI, deu-se inicio um processo de erosdao na ordem feudal que
culminou no final do século XVIII, no processo da Revolucao Burguesa, isto €, toda uma
série de forcas que implodiram a ordem feudal. Uma primeira expressdao disso foi o

desenvolvimento de uma nova modalidade de relagdo econdmica.

%O professor José¢ Paulo Netto ministrou, em 2002, o curso O Método em Marx na pés-graduagio em
Servigo Social da UFPE. O Curso foi gravado originalmente em Fitas VHS. A versdo para DVD resultou
num total de 10 DVDs. Este material também pode ser acessado pela internet:
http://www.cristinapaniago.com/jos%C3%A9 p netto curso 0 m%C3%A9todo em marx -
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Desde o século XI as cruzadas geraram circulacdo simples de mercadoria, mas
pouco a pouco essa circulag@o vai criar um grupo social que comegard a competir com 0s
senhores feudais, pois os mercadores passam a acumular dinheiro, configurando assim
algo novo no sistema, ja que até entdo, em tempos feudais, o que contava era o acumulo
de terra e ndo necessariamente de capital.

Os mercadores pagavam peddgio pelos feudos que atravessavam. E, de pouco em
pouco, estes comecam a negociar estes peddgios com os senhores feudais. A forma de
negociacdo foi a escolha de um dos senhores para ser o representante dos demais,
negociando com os outros em troca de ter privilégios nestas negociacdes, 0 que consistiu
numa tentativa de romper com a estrutura dos feudos. Deste modo, os mercadores
passaram a financiar um senhor feudal que submetia o conjunto dos outros. Por essa
l6gica, nascia o Estado nacional (NETTO, 2002).

O processo de unificacdo nacional € uma conquista da revolugcdo burguesa.
“Primeiro neutraliza-se o conjunto da Aristocracia beneficiando um, depois derruba-se
esse um.” Sendo assim, o grupo da burguesia passa a dominar os espacos de poder, passa
a dirigir as decisdes econdmicas na Europa Ocidental (NETTO, 2002).

Além das questdes econdmicas, o processo da revolu¢cdo burguesa é também de
dimensao sociocultural: hd uma mudanca “de uma cultura teocéntrica para uma cultura
antropocéntrica, cria-se a figura moderna do individuo. A fratura entre o publico e o
privado € decorréncia deste processo. H4 ai o surgimento de uma outra cultura, um outro
tipo de sociabilidade” (NETTO, 2002).

Desde entdo, passa-se a falar em Estado e sociedade civil — termos que até entao
nao faziam o menor sentido. O Estado € a dimensdo universalizante da sociedade e a
sociedade civil passa a ser tudo aquilo que diz respeito ao dominio privado das coisas,
assim como a familia e a ac@o dos individuos. (NETTO, 2002).

Esse € o conceito sobre o qual Hegel opera, para ele a sociedade civil € o reino do
privatismo, enquanto ao Estado caberia a fun¢do racional de estabelecer aquilo que é
universalizador neste campo. Segundo a teoria hegeliana, a sociedade civil carece de uma
racionalidade universalizadora, sendo assim, € o Estado que pode funda-la
universalmente. Logo, s6 se pode falar em sociedade civil na sociedade burguesa. Por

exemplo, a forma romance surge neste periodo, aparece no século XVI, trazendo um
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herdi que estd em discordancia com o seu grupo social; ou ainda, o amor individualizado
supde um individuo que escolhe seu par, o que também € algo novo na histéria (NETTO,
2002).

Nesta esteira de pensamento, € Marx quem desvela o “ideologismo” colocado por
Hegel. Diferente de Hegel, que era um pensador ‘de gabinete’, Marx era um militante em
contato com as bases; a teoria marxista se empenha em procurar caminhos para conhecer
e mudar a forma de exercicio do laco social. Segundo Marx, o proletdrio, por ser
expropriado de tudo, € o unico que pode alterar a 16gica deste sistema.

Enquanto Hegel apostava em um saber absoluto ao horizonte, representado pela
razdo que justificaria os fendmenos existentes ao longo do caminho, Marx apostava no

proletario como saida do capitalismo. O proletario, segundo Marx, € o messias.

3.2.1 O proletdrio segundo Marx

O proletario surge na Europa entre os séculos XIV e XIX, com o capitalismo
industrial. A partir dai as relacOes sociais passam a ser mediadas pelo mercado, a
economia é o que prevalece em substituicdo das relagdes comunitdrias do periodo
anterior. Deste modo, qualquer bem ou objeto passa a ser mercadoria. E a troca entre as
mercadorias € substituida pela relacdo colocada pelo dinheiro como tendo um valor de
equivaléncia para a compra de qualquer mercadoria. Historicamente, isso acontece apds a
diminui¢do cada vez maior dos camponeses de sua terra ao ponto de se dar as expulsdes,
restando a estes sua forga de trabalho apds a expropriacdo do povo do campo da terra,

que era a fonte pela qual os camponeses extraiam os meios para a propria sobrevivéncia.

O prelddio do revolucionamento que criou a base do modo de producdo
capitalista desenrolou-se no ultimo ter¢o do século XV e nos primeiros
decénios do século XVI. Foi lancada para o mercado de trabalho uma massa de
proletdrios fora-da-lei pela dissolu¢do dos séquitos feudais, os quais, como Sir
James Steuart justamente observa, «por toda a parte inutilmente enchiam casa e
castelo». Embora o poder real, ele proprio um produto do desenvolvimento
burgués, tivesse, na sua ansia de soberania absoluta, acelerado violentamente a
dissolucdo destes séquitos, ndo foi de modo nenhum a tinica causa daquela. Na
mais arrogante oposicdo ao rei e ao parlamento, também o grande senhor
feudal criou um proletariado e desigualmente maior, ao expulsar violentamente
o campesinato da terra, sobre que este tinha o mesmo titulo de direito feudal
que ele proprio, e ao usurpar da sua terra comunal. O impulso imediato neste
sentido foi dado em Inglaterra nomeadamente pelo florescimento da
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manufactura flamenga da 13 e o correspondente aumento dos precos da 1a. As
grandes guerras feudais tinham devorado a velha nobreza feudal, e a nova era
filha do seu tempo, sendo para ela o dinheiro o poder de todos os poderes.
(MARX, 1867).°

Este processo se torna possivel mediante a chamada acumulagdo privada do
capital e pela extingdo dos lacos ndo-mercantis, formando uma massa de individuos
destituidos dos meios de producgdo tendo somente sua forca de trabalho para oferecer. Os
artesdos e os pequenos produtores nao tinham félego para concorrer no mercado com o0s
capitalistas, cujos capitais se acumulavam mediante o uso da for¢ca de trabalho do
proletario.

Os capitalistas exploravam os proletarios e acumulavam cada vez mais capital por
meio da exploracdo da mais-valia — condi¢do fundamental para a acumulagdo do capital,
a forca de trabalho € a unica mercadoria que produz mais-valia. O proletario se diferencia
do simples trabalhador, isto porque, enquanto o trabalhador vende os produtos de seu
trabalho, o proletario s6 pode vender sua capacidade de trabalhar. Os produtos por ele
fabricados, bem como seu proprio trabalho, ndo lhes pertencem, pertencendo aqueles que
compram sua for¢a de trabalho e lhe pagam um salério.

A teoria marxiana tem como eixo chave de pensamento a luta de classes, de um
lado a burguesia, que detém os meios de producdo, do outro lado o proletdrio, que por
nascer sem os meios para sua propria sobrevivéncia tem como escolha — mais do que
forcada — vender sua forca de trabalho em nome de sua sobrevivéncia. Este, o
trabalhador, possui um saber-fazer sobre o trabalho, no entanto, esse saber trabalha para o
outro.

Parte do seu trabalho ndo lhe é pago, Marx nomeou essa logica de mais-valia, em
outras palavras, mais-valia € o trabalho alienado que o sujeito presta para o outro, esse
outro capitalista acumula e detém o capital, enquanto o trabalhador vive com uma

pequena parte da sua producio, o suficiente somente para a sua manutengao.

9 Versdo de O capital retirada da internet: http://www.marxists.org/portugues/marx/1867/capital/cap24/



59

3.2.2 - A mais-valia

E chamada de mais-valia a disparidade entre o saldrio pago ao proletério e o valor

do trabalho que ele produz. Neste sentido:

O proletario ¢ o trabalhador assalariado que produz e valoriza o capital e que é
jogado fora assim que ndo € mais indispensavel para as necessidades de
valorizagdo do “senhor capital”. Marx acrescenta que o proletirio ndo ¢ o
homem da floresta primitiva ou o pobre, pois, de certa maneira, ele é o
proprietario de sua floresta. Sem entrar nas diferencas entre mais-valia
absoluta, mais-valia relativa, etc., pode-se notar que, com o capitalismo, o
proprio trabalho se tornou uma mercadoria e, como toda mercadoria neste
sistema, ndo € feita para ser consumida mas sim para ser trocada, para produzir
mais-valia. (VANIER, 2002, p. 211)

De acordo com Antunes (2009), o fortalecimento do capitalismo se da por dois
motivos: (1) pela producdo da mais-valia e (2) pela presun¢do inflacionada da valorizagao
do capital. O capital € o significante mestre que ocupa o lugar de agente na estrutura.

Aquele que precisa vender a sua forca de trabalho para sobreviver no sistema
capitalista acredita que € livre para escolher sobre o seu trabalho. O proletario, sem saber,

€ a engrenagem deste sistema.

3.2.3 - Teoria de valor

As investigagdes feitas por Marx, em O capital (1867/2002), tém inicio pela via
da andlise da mercadoria. “A mercadoria €, antes de mais nada, um objeto externo, uma
coisa que, por suas propriedades, satisfaz necessidades humanas, seja qual for a natureza,
a origem delas, provenham do estdbmago ou da fantasia” (MARX, 1867/2002, p. 57) .

Segundo Marx (1867/2002): “A utilidade de uma coisa faz dela um valor-de-uso.
[...] O valor-de-uso sé se realiza com a utilizagdo ou consumo.” (pp.57-58). Mas como
sabemos, no sistema capitalista o objetivo primeiro da mercadoria € a extracdo da mais-
valia e a transformacdo do produto em lucro, deste modo, no capitalismo, ndo se trata de
valor-de-uso, e sim valor-de-troca.

O termo valor representa um poder de compra e tem certa magnitude. O valor é

real, que neste caso quer dizer simbdlico, por estar calcado em si no imagindrio das
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pessoas. O valor ndo é uma realidade material e sim uma realidade social. E a crenca
social no valor que faz desta fic¢do uma realidade no capitalismo. Como podemos notar,
ele designa ndo um objeto a ser utilizado e sim uma mercadoria atravessada pelo trabalho
gerado na relacdo estabelecida pelo capitalismo. O que significa que o produto do
trabalho é resultado de uma producio mercantil. E somente na sociedade capitalista que o
valor se generaliza em valor-de-troca. Deste modo, o avango do capitalismo cria cada vez
mais produtos. A dgua € um bom exemplo de um produto que no capitalismo é vendido
embora seja extraido da natureza; por ser utilizada no sistema capitalista, pode passar a
ter valor-de-troca.

E o tempo a mais de trabalho do proletdrio para o capitalista que produz a mais-

valia e aumenta o capital do capitalista.

O capital transforma-se, além disso, numa relacdo coercitiva, que forca
a classe trabalhadora a trabalhar mais do que exige o circulo limitado das
préprias necessidades. E, como produtor da laboriosidade alheia, sugador de
trabalho excedente e explorador da forca de trabalho, o capital ultrapassa em
energia, em descomedimento e em eficdcia todos os sistemas de producdo
anteriores fundamentados no trabalho compulsério direto. (MARX, 1867/2002,
p.356).

Deste modo, a remuneracdo do proletario sempre vai escapar, € uma produgao
feita através de uma conta que nunca poderd alcancar seu verdadeiro resultado. O
proletario sustenta um sistema ao qual ele é despossuido de sua produgdo e se torna
engrenagem de um sistema que tem como base sua exploracdo e a valorizagdo do capital

nas maos do capitalista.

Marx descobriu que a histdria de todas as sociedades anteriores foi, em
dltima andlise, a histéria das relagdes de producdo e distribuicdo nestas
sociedades, e que o desenvolvimento destas relacdes sob a lei da propriedade
privada se manifesta na esfera das institui¢des politicas e sociais na forma da
luta de classes; e por esta descoberta, Marx revelou a mais importante forca
motriz na histéria. Ao mesmo tempo, uma explicacdo foi descoberta para a
necessdria desarmonia em todas as sociedades existentes até agora entre a
consciéncia e a existéncia, entre os desejos da humanidade e a realidade social,
entre intengdes e resultados.

Assim, gracas as ideias de Karl Marx, os homens aprenderam pela
primeira vez o segredo de seu proprio progresso social. Para além disso, a
descoberta das leis do desenvolvimento capitalista, do mesmo modo,
apontaram o caminho pelo qual a sociedade estd se movendo — dos estdgios
espontineos e inconscientes, durante os quais os homens fizeram histéria da
mesma maneira pela qual as abelhas constroem suas colmeias, ao estdgio
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histérico consciente, criativo e genuinamente humano, aquele estidgio quando a
vontade da sociedade e a realidade social devem, pela primeira vez, estar
harmoniosamente correlacionadas uma com a outra, quando as acdes do ser
social irdo, pela primeira vez, produzir precisamente os resultados que ele
deseja. (LUXEMBURGO, 1903/2009)"

Marx € o inventor do sintoma por dar foco ao que escapa na estrutura capitalista.
A sustentacao do esquema econdmico que aparelha o gozo é uma estrutura sustentada por
uma ficcdo que atribui valor e poder em torno do capital. A mais-valia € um conceito que
trata justamente do resto, do que € impossivel de simbolizar. Este resto é perdido ao
trabalhador cujo trabalho é pago de uma forma que nio se perceba o lucro que nao €
concedido a quem trabalha. Esta é a verdade que fica velada no sistema capitalista. Para
que o sistema capitalista funcione, € necessdrio que esta verdade se mantenha recalcada,

ndo se tornando um saber para o trabalhador.

3.3 - Lacan e o retorno da questao da verdade como falha de um saber

Em 1966, em um texto publicado nos Escritos, Lacan examina o conceito de
sujeito, para ele: “a psicandlise ndo tem o privilégio de um sujeito mais consistente,
porém deve, antes, permitir esclarecé-lo igualmente nas vias de outras disciplinas.”
(LACAN, 1966/1998, p. 230). O autor segue dizendo que: “essa reforma do sujeito, que é
aqui inauguradora, deve ser relacionada com a que se produz no principio da ciéncia,
comportando esta ultima um certo adiantamento no que tange as questdes ambiguas a que
podemos chamar questdes da verdade.” (1966/1998, p. 234).

Lacan se interrogava a respeito do sujeito, da verdade e do saber, conceitos
articulados 2 nocdo de sintoma. Segundo ele: “E dificil ndo ver introduzida, desde antes
da psicandlise, uma dimensdo que poderiamos dizer do sintoma, que se articula por
representar o retorno da verdade como tal na falha de um saber.” (1966/1998, p. 243). De
acordo com Lacan, a verdade como falha do saber ndo € falha da representacdo, mas uma
referéncia a uma verdade que “perturba a bela ordem”. E assim que ele insere Marx na
discussdo, “nesse sentido, podemos dizer que essa dimensdo, mesmo ndo sendo

explicitada, € altamente diferenciada na critica de Marx. E que parte da inversdo que ela

' Texto disponivel em: http://www .marxists.org/portugues/luxemburgo/1903/03/14 .htm
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opera a partir de Hegel, é constituida pelo retorno (..) da questdo da verdade.”
(1966/1998, p.235).
Para Askofaré (2009):

E na critica marxiana, a reversdo marxiana da teoria da histéria de um
lado e nas andlises histéricas de Marx de outro lado — As lutas de classes na
Franga, O 18 de Brumdrio de Luis Bonaparte, A guerra civil na Franca — que
Lacan localiza a implementagdo de um método ou em todo caso de uma
“leitura sin/tomal” (L. Althusser) dos fendmenos sdcio-histéricos.
(ASKOFARE, no prelo)

Essa dimensdo sintomdtica faz desordem, pois quebra a regularidade do
andamento da ordem, da bela ordem colocada por um discurso de mestria que busca
sempre uma homogeneidade. Essa verdade, recalcada e que s6 pode se apresentar sendo
meia verdade, provoca uma perturbacdo, por isso essa aproximacdo, nesse momento,
entre os dois conceitos: verdade e sintoma, “o sintoma tinha o ar impreciso de representar
alguma irrup¢do da verdade. A rigor, ele € verdade, por ser talhado na mesma madeira do
que ela é feita.” (LACAN, 1966/1998, p. 235). Essa verdade “constitui uma irrup¢do de
nao-sentido na ordem da significacio, resumindo, o que é imixao da verdade na cadeia do
saber.” (ASKOFARE, 1989/1997, p. 167).

O recalcamento da verdade € um acerto das defesas do eu na missao de deixar de
fora, de maneira velada, qualquer indicio de falha. Essa falha € verdade, ou melhor, a
verdade diz da falha, da falta. “Esse motivo de escandalo que s6 ¢ admitido quando se
renuncia a completude do sujeito: a castracdo, para chama-la por seu nome.” (LACAN,
1966/1998, p. 232).

Assim, antes da psicandlise, ¢ em Marx que encontramos a dentincia sintomatica
acerca da verdade. “Ora, diz Lacan, a descoberta da dimensdo do sintoma por Marx foi
efetuada por meio da transposicdo que este operou a partir de Hegel.” (NAVEAU,
1988/1997, p.154). Essa transposi¢do € instituida pelo retorno da questdo da verdade.

De acordo com Naveau (1988/1997, pp.154-155), “Ha entre Hegel e Marx, a
mesma relagdo que ha entre o recalque e o retorno do recalcado. (...) Isso porque os dois
termos sao articulados um ao outro, o saber e a verdade.”. Existe um tensionamento entre
a doutrina de Hegel — que era um filésofo da ordem e do saber absoluto — em detrimento

ao pensamento de Marx — fildsofo da subversdo e da préxis.
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Para Hegel ha uma progressdo do saber que se realiza seguindo os diversos
momentos historicos. Hegel era um expoente do idealismo alemao, entre suas principais
obras estdo a Fenomenologia do Espirito (1806-07), Principios da filosofia do direito
(1820-21) e Ligcoes sobre historia da filosofia (1821). O pensamento hegeliano entende a
realidade como Espirito, isso € entender a realidade ndo somente como coisa, mas
também como sujeito, como movimento, como processo. Segundo ele, a realidade é
dindmica, esse movimento se realiza por meio do embate e da superacdo de contradicdes.
E assim que ele designa a dialética, em que os elementos do esquema bésico do método
dialético sdo a tese, a antitese e a sintese. Por isso, para compreender a realidade, o
pensamento deve ser dialético, um eterno devir. De acordo com Hegel, compreender a
dialética da realidade exige um duro trabalho da razdo, essa deve visar um ponto de vista
absoluto, uma consciéncia da unidade entre pensamento e ser, harmonizando a
subjetividade e a objetividade alcangando assim o saber absoluto.

Hegel representa essa sucessdo de momentos por uma série de pontos numa linha
que sustenta no horizonte o saber absoluto a ser alcangado. “As diferentes figuras da
consciéncia” se dio pelo atravessamento de um ponto para o outro ponto. “E o objetivo —
das Ziel — que o saber quer atingir. Por ai mesmo uma orientagcdo € dada ao caminho que

o saber toma.” (NAVEAU, 1988/1997, p.156).

. . . . . ¢ objetivo (das Ziel)

Em nenhum ponto “meio” o saber alcanga a satisfagdo, e € isso que faz ele
trilhar a orientacdo até o ponto seguinte, visando o saber que serd encontrado no final, um
saber que justificard todo o percurso. “O saber encontra a satisfacdo, quando atinge o
além absoluto. H4a uma falha, um salto a fazer, entre os diversos pontos da série e o ponto
que esté situado além do vetor.” (NAVEAU, 1988/1997, p. 157 ). O ponto além do vetor
faz parte da série, no entanto, entre os pontos da série € o ponto além do vetor ha uma
falha. “O saber encontra o gozo quando chega ao ponto que se situa além de todos os
outros pontos, quando atingiu o seu objetivo.” (idem, p. 157 ). O objetivo € o limite, é o
para além para o qual a série avanca. Contudo, “o ponto situado além do vetor é um

ponto paradoxal, pois parece estar a0 mesmo tempo no interior € no exterior do saber.”
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(idem, p. 157). Em outros termos, para Hegel, segundo Naveau (idem, p. 157): “a
consciéncia se esforca em voltar atrés, ela recua diante da verdade de seu desejo que a
impele a ir sempre além”.

Seguindo a leitura proposta por Naveau, nessa orientacdo do vetor, de um lado
encontramos a causa e do outro o objetivo, o objeto. “Ora, para Hegel, o lado por onde o
objeto ndo conta sendo em seu ser em si, € isso a verdade”, o saber € o que se mantém no
horizonte, nesse percurso hd uma questdo paradoxal, “pois hd uma falha que separa a
verdade do saber.” (NAVEAU, 1988/1997, p. 161).

Aqui, estd uma discussdo a propdsito da consciéncia, da divisdo da consciéncia,

...provocamos sem saber uma brecha na consciéncia. O saber € entdo
situado em dois lugares diferentes, de um lado, no ponto de chegada do
movimento de retorno, por outro lado, no ponto de partida desse movimento,
quer dizer ali onde escapa a um tal movimento. Por um lado, hd o saber do
saber. Do outro lado h4 a verdade do saber. (...) A questdo da verdade dirigida
ao saber conduz assim Hegel a divisdo da consciéncia. A consciéncia cai sob o
golpe da diferenca, escreve ele. Como se o machado da diferenciacdo caisse

3

sobre a prépria consciéncia produzindo nela o que Lacan chamou: ‘uma
remenda’. (NAVEAU, 1988/1997, p. 161).

Marx tem como um dos tripés da sua teoria a dialética introduzida por Hegel, ele
acompanha seu pensamento, no entanto, discorda do saber absoluto colocado no
horizonte por Hegel, diverge sobre o ardil da razdo. Segundo Naveau, Marx “retoma por
sua conta a questdo da verdade e anuncia qual € o saldo da operacdo da divisdo. Esse
saldo, € a mais-valia.” (1988/1997, p.163).

Sobre a tese do saber absoluto encontrada em Hegel, Lacan apresenta “o
paradigma mais puro do sintoma”, localizando a tensdo entre os Principios de filosofia do
direito (1820/21), escrito por Hegel, e a Critica do direito politico de Hegel (1843),
formulada por Marx. Para a teoria hegeliana, ha no horizonte um saber absoluto que
justificaria os entraves encontrados durante a historia, tem algo no final da histéria que
justificaria todo o resto. Hegel era um filésofo do espirito, ele teria concebido a dialética
a partir da experiéncia deste espirito; por sua vez, Marx trabalha se apoiando na dialética
formulada por Hegel, mas ele o identifica como um pensador de gabinete, ou seja, um

tedrico sem a pratica politica, por isso a teoria marxista faz a critica ao idealismo da
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nocdo de razdo em Hegel, critica também a ausé€ncia de uma praxis no sentido de colocar
essas ideias na acdo concreta dos sujeitos.

Observamos como, para Hegel, a ascensdo especulativa da teologia crista
fundamenta a dialética que ascende do homem como divinizada pela descendéncia de
Deus, chegando a uma dialetizacdo do absoluto. O absoluto é um saber de si, “o que ela
estara lutando por construir serd sempre uma forma adequada para o saber (absoluto) pois
a realidade ja estd dada.” (SILVEIRA, 2001 p.2). Diferentemente do que vemos em Marx
e em Freud, na qual a realidade é uma construcio que sofre interferéncias o tempo todo,
pratica e teoria nao sao separaveis.

Marx rompe com a filosofia hegeliana sobre o direito e sobre o Estado,
descortinando a “mistificacdo politica de Hegel”. Ora, essa forma de propor uma politica
objetiva em busca da Razdo cria “um corpo politico para a légica” (ASKOFARE,
1988/1997, p.168). E justamente isso que Marx aponta, “Hegel forneceu um corpo
politico & sua Légica mais do que elaborou a Légica do corpo politico.” (idem, p.168). E
essa articulagdo que vai dando consisténcia a argumentacao lacaniana sobre a questdo da
incursdo da verdade entre Marx e Hegel.

Marx subverte a categoria de ‘ardil da Razdo’. Como observa Askofaré
(1989/1997, p. 169), “pode-se chamar ardil da razdo o fato de que ela deixa agir em seu
lugar as paixdes, de forma que somente o meio pelo qual chega a existéncia que a
experiéncia sofre danos.”. As interferéncias, ao longo da histdria, serdo justificadas se
pensarmos que o que estd operando € o plano de Deus. Contudo, para Hegel, “€ na Razao
que reside o Divino”, e ndo nas paixdes individuais, “O conteido da razdo € a Ideia
Divina, essencialmente o Plano de Deus” (HEGEL apud ASKOFARE, 1989/1997,
pp.169-170).

Marx faz uma argui¢do veemente a esse pensamento hegeliano, colocando que
“sao ideias ou ilusdes que dominam a histéria”. O préprio pensamento da o tom da
histdria e ndo a histéria que molda o pensamento, esse “[...] ‘conceito que se determina a
si mesmo’, ‘o conceito’ na histdria, a saber, dos pensadores, dos filésofos, dos idedlogos,
sdo considerados, por sua vez, como fabricantes da histéria, como ‘o comité dos

guardides’, como os dominadores” (ASKOFARE, 1989/1997, p.171).
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Essa denuncia marxista aponta para uma metodologia na histdria sustentada por
posicdes sociais, trata-se de um modelo ideoldgico e hegemonico empregado pela classe
dominante: pelos juristas, politicos, por aqueles que detém o poder econdmico € que, por
consequéncia, se utilizam dos aparelhos ideoldgicos do Estado para a manutencdo “da
verdade” na histdria. Ilusdes sustentadas e criadas de forma dogmadtica, pragmatica, para
a conservacdo do poder que separa de um lado os intelectuais, de outro os trabalhadores e
entre eles os gestores e os que governam, essa € a posicdo de diversos pensadores, é a
posicao de Auguste Comte, por exemplo. A posicdo de Marx em relagdo a isso € outra, é
completamente contra essa divisdo, isso porque ele € um homem da préxis, ele sabe que
conhecer o trabalho e o poder significa pensar a sociedade a partir da pratica que
instrumentaliza o pensamento e que essa logica de pensamento da classe dominante tem
como objetivo a manutengao das diferencas de classe.

Para estes filosofos anteriores a Marx - Hegel, Auguste Comte —, o0s
trabalhadores nao sabem de nada, ndo sabem da sua condi¢do nem o porqué do seu
sofrimento, assim, a funcdo dos fildsofos € saber para quem estd se dando essa realizacao;
eles sabem que é deus, a razdo que se realiza, a filosofia reconhece o poder divino e
justifica o que tem de divino por trds dos acontecimentos da histéria. O que se chama
realidade esta sujeita a criticas aos olhos da filosofia, ela considera isso como uma coisa
que parece, mas ndo € real. Essa concep¢do € uma espécie de consolo diante da imagem
que se faz da infelicidade absoluta, do sofrimento da classe trabalhadora e da loucura que
reina no mundo, entdo a filosofia d4 um consolo pois mostra que por trds desse
sofrimento e imperfei¢do tem uma perfeicdo absoluta, tem um paraiso se realizando no
horizonte.

Esse consolo é uma compensacao facticia, ja que se da no plano dos fatos, de um
mal. Assim a filosofia reconcilia o real que parece injusto e o eleva até o racional,
mostrando que ele é fundado na prépria ideia, ja que € na razdo que reside o divino,
essencialmente € o plano de deus. Deste modo se faz fantasia com o real.

Essa € a critica de Marx, porque quando Hegel constroi esse pensamento, ele
leva o sujeito a uma espécie de passividade idealista. Ao invés de colocar a luta para a
mudang¢a de uma determinada situacdo, Hegel promove o contrario, ja que no horizonte

dos acontecimentos estd a vontade de deus, as coisas sdo como sd0. E a isso que Marx diz
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ndo, para ele o avango sé acontece se 0s sujeitos se apropriarem do seu papel ativo na
histéria. Em suma, ele faz uma aposta no conflito, na luta de classes.

Essa é uma das criticas feitas por Marx a Hegel. Uma das primeiras obras em
que aparece essa critica a elite pensante estd na Ideologia alemd, em que Marx evidencia
que hd uma classe para pensar e a outra para trabalhar, o que era defendido pelo
pensamento elitizado, sendo o motor para a manutencdo da divisdo e desigualdade entre

as classes.

A filosofia especulativa fez isso. Mesmo Hegel confessa no final da
Filosofia da historia que considera unicamente o percurso “do conceito”, aos
tedricos, idedlogos, e fildsofos, e se chega entdo ao resultado de que os
fil6sofos, os pensadores como tais, desde sempre dominaram a histéria — um
resultado que, como vemos, também ji foi enunciado por Hegel. (MARX;
ENGELS, 1969/1989, p.209).

A “elite pensante” coloca essa hierarquia como realidade, como uma verdade, e
recorre a deus como justificativa para sustentar esse saber absoluto divino que compde e
justifica toda a historia; a raz@o, no final, explicaria todo o processo. Essa linha de
pensamento acredita que essa € a realidade, no entanto, o que Marx vai dizer, é que é um

pensamento da elite sobre a historia e que essa elite pensante tem seus interesses.

De um lado temos uma filosofia fundada na ideia de que a histdria
concreta dos povos ndo é nada além do processo de cumprimento e de
realizagdo do Espirito. Desde entdo “a Razdo governa o mundo e em
consequéncia governa e governou a histéria universal. (...) além disso, essa
Razdo é imanente na realidade histdrica, ela se realiza nela e por ela. E a unido
do universal existente em si e por si, com o individual e o subjetivo, que
constitui a dUnica verdade: af estd a proposi¢do especulativa que desenvolvemos
na Légica”. (ASKOFARE, 1989/1997, p.169).

Ainda seguindo a leitura de Askofaré: “é no interior de uma tal problematica que
Hegel € conduzido a colocar o problema do papel dos grandes homens, do lugar e da

funcao das paixdes e dos interesses na historia.” (1989/2007, p.169).

3.4 - Aspectos historicos da verdade do capitalismo

Para localizarmos essas armadilhas na histéria, podemos encontrar algo da

verdade na virada do feudalismo para o capitalismo. Como fora apontado anteriormente,
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por volta do século XII, com a queda do feudalismo, surgiu um novo sistema econdmico,
politico e social, a saber, o capitalismo.

Marx aproveita o0 método dialético do pensamento hegeliano, mas ndo pela via
da passividade e sim pelo seu avesso. Para ele, foi o que a burguesia fez na Idade Média
que resultou na queda do sistema feudal: a burguesia se aliando as monarquias e a plebe
fazendo uma revolugdo — foi também isso a revolucdo inglesa e a revolucao francesa —,
desta feita, a burguesia moveu a historia. Neste ponto Marx reconhece que houve um
progresso histdrico, os interesses moveram a historia.

O clero e a nobreza feudal tinham interesse em manter o feudalismo, no entanto,
a burguesia e os servos pretendiam sair da situagdo feudal, por isso aconteceu uma
alianga pontual entre burguesia e plebe, que culminou no capitalismo. Um passo seguinte
que Marx coloca € o acontecimento de um novo momento histérico, da luta de classes, de
um lado a burguesia e do outro os trabalhadores, novamente, sdo as tensoes, os conflitos,
segundo o pensamento marxista, que mudam a histéria € ndo a razdo. Como estamos
vendo, essa € a grande diferenca entre Hegel e Marx, enquanto o pensamento hegeliano
sustentava uma certa hegemonia da divis@o entre as classes, Marx aponta as falhas nesse
pensamento burgués, nesse saber que serve a manutencdo da exploracdo do homem pelo
homem, mostrando como € o conflito que move a historia.

Nesse novo sistema social e econdmico, o trabalho passa a ser assalariado e ndo
mais servil como era no feudalismo. O capitalismo nasce da crise do sistema feudal e
cresce com o desenvolvimento comercial, principalmente depois das Primeiras Cruzadas
que marcaram o fim da Idade Média, para, finalmente, dominar toda a Europa ocidental a
partir do século XV e XVI. Mas foi somente com a revolucdo industrial, na Inglaterra,
que se estabeleceu realmente o verdadeiro capitalismo.

Tais interesses, dessa manutengdo da diferenca de classes, se mantém recalcados
no capitalismo. O contetido do discurso dos capitalistas ressalta a defesa a liberdade do
trabalhador, no entanto, se observarmos a forma que o capitalismo opera, veremos que o
proletario tem a liberdade de escolher se submeter ao trabalho ou morrer de fome.

A Revolucdo Francesa e seu lema de Igualdade, Fraternidade e Liberdade,
coloca em jogo uma ilusdo, a liberdade do trabalho esbarra e evanesce na necessidade da

manutengdo da propria sobrevivéncia. Para o proletario, vender sua forca de trabalho ndo
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€ necessariamente uma op¢do, como € ampla e hegemonicamente pregado no sistema
capitalista. Alienar seu trabalho é uma necessidade vital. Por exemplo, Antunes
(1999/2009) faz uso do termo a classe-que-vive-do-trabalho, a classe que vive da venda
da sua forca de trabalho.

Essa ilusdo em torno da liberdade no capitalismo é uma criagdo, € uma
realidade, e como sabemos a realidade é construcao, é fantasia, e no ambito social a
ideologia € a realidade construida e sustentada pela classe dominante, pelos formadores
de opinido por meio dos aparelhos ideoldgicos. Marx € responsavel por desvelar como
algo dessa realidade se constitui, definindo como a dimensdo da verdade emerge na

realidade humana.

Por isso, é preciso buscar a descoberta do sintoma na maneira como
Marx concebeu a passagem do feudalismo para o capitalismo. Com o
estabelecimento da sociedade burguesa, as relagdes de dominacdo e serviddao
sdo recalcadas: formalmente, parecemos estar lidando apenas com sujeitos
livres, cujas relacdes interpessoais estdo isentas de qualquer fetichismo; a
verdade recalcada — a da persisténcia da dominagdo e da serviddo — emerge
num sintoma que subverte a aparéncia ideoldgica da igualdade, liberdade e
assim por diante. Esse sintoma, o ponto de emergéncia da verdade sobre as
relagdes sociais, sio precisamente as ‘relacdes sociais entre as coisas’. (ZIZEK,
1996, p.310)

Esse modelo ideoldgico, os dogmas colocados pelos juristas, formadores de
opinides, pensadores das normas e bons costumes devem ser colocados a prova, ao invés
de verdade seus ditos carecem ser tomados como signos a ser decifrados, ou seja, ser
tomados como sintomas.

Lacan, no seminério A Logica do Fantasma (1967), diz que ‘a verdade ndo tem

outra forma sendo o sintoma’, segundo ele:

...0 sintoma, quer dizer a significincia das discordincias entre o real e
aquilo pelo que ele se d4, a ideologia se quiserem, mas com uma condi¢do: é
que para esse termo, vocés vao incluir até a prépria percepgao; a percepgdo € o
modelo da ideologia, € o crivo em relacdo a realidade. (LACAN, 1966-67, aula
de 10 de maio de 1967).

Digamos, com isso, que os que sdo considerados os grandes pensadores ndo sao
aqueles que movimentam a histdria, que fazem as coisas acontecerem, a histdria é feita

com base na contradicdo, no conflito, na luta, por assim dizer, na luta de classes. Como
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Marx colocou, na passagem do feudalismo para o capitalismo surge um novo
protagonista na histdria, o proletdrio, as massas movimentam a histdria, a histdria € feita
pelos homens e néo pelas ideias ou pela Razao.

Foram os burgueses que promoveram a transi¢do do feudalismo para o
capitalismo e ndo a razdo, ndo o espirito.

De acordo com Askofaré (1989/1997, p. 173):

O que Marx faz aparecer, se encararmos os acontecimentos histdricos
ou as produgdes ideoldgicas como sintomas, é portanto que ndo ha ardil da
Razdo ou entdo que se ardis hd, trata-se de ardis dos idedlogos e eles ndo sao
esses ‘ardis sendo disfarcados’: racionalizacdo, ndo € racionalidade ou razao!

Na andlise lacaniana encontrada no texto Do sujeito enfim em questdo
(1966/1998), podemos ver o esfor¢co de Lacan para deixar claro alguns aspectos a fim de
evitar mal entendimento sobre o sujeito. Ele escreve: “Redobrar o interesse seria, antes,
nossa resposta, se isso nao fosse dividi-lo em vez de desvelar aquilo que, seja ele o que
for para a consciéncia do sujeito, comanda seu interesse.”, ele segue adiantando no inicio
do trabalho que “a meta, o limite que marca a virada a ser seguida numa corrida, € a
metéafora”, € como né significante, e essa metéafora circula em outros lugares, por isso a
interlocu¢do com a teoria social (LACAN, 1966/1998, p.229).

Aqui estamos acompanhando um Lacan dedicado ao campo da linguagem, “de
uma doutrina do sintoma como metédfora, como né de significantes” (ASKOFARE,
1989/1997, p.173). De acordo com Lacan, o significante s6 tem sentido articulado com
outro significante, “se afirmarmos materialisticamente que a verdade € aquilo que se

instaura a partir da cadeia significante.” (LACAN, 1966/1998, p.235).

3.5 - A verdade sintomatica no campo da historia e as aproximacoes do conceito de

sintoma de Marx a Freud

O sintoma ndo é sem o significante, pois bem, o sintoma € entdo entendido como
metafora. “Congruéncia entre o recalque, na medida em que instaura a dimensdo da
verdade, e o desconhecimento enquanto estd no principio da ilusdo — a ser entendida no

sentido freudiano — ideoldgica.” (ASKOFARE, 1989/1997, p. 174).
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Em resumo, uma das coisas que Lacan localiza em Marx é a dimensdo de
sintoma no campo social, no aparecimento de uma verdade sintomética na historia. Lacan
(1966/1998) acaba por colocar em série: Socrates, Descartes, Marx e Freud como aqueles
que “ndo podem ser superados, na medida em que conduziram suas investigagdes com
essa paixdo de desvelar a qual possui um objeto: a verdade.” (p.193). De acordo com
Alberti (2011): “E por estarem referidos a esse objeto que os dois tltimos, Marx e Freud,
puderam perceber o quanto a verdade € sempre um meio dizer € o quanto insiste,
justamente ali onde sempre se vela.” (p.299). Essa equivaléncia do sintoma com o valor
de verdade € algo na esséncia do pensamento marxista.

Alberti (2011) localiza que em 1844 Marx estd as voltas com a verdade e o
pensamento capitalista, assim, ela aponta o emprego do termo “sintoma” em Marx, em
um trecho que mais uma vez justifica o apontamento lacaniano de Marx como inventor

do sintoma. A autora cita Marx:

A diminui¢cdo do interesse no dinheiro, o que Proudhon considera como a
anulacdo do capital e como uma tendéncia para socializar o capital é, por essa
razdo, de fato somente um sintoma, da vitdria total do capital de giro sobre o
desperdicio da riqueza, isto é, da transformacdo de toda propriedade privada
em capital industrial. E a vitéria total da propriedade privada sobre todas as
qualidades que ainda sdo aparentemente humanas, e a total sujeicdo do dono da
propriedade privada a esséncia da propriedade privada — o trabalho.
Certamente, o capitalista industrial também goza. De forma alguma ele retorna
para a ndo natural simplicidade da necessidade; mas seu gozo é somente um
assunto lateral — recreacdo — submetido a producdo; ao mesmo tempo, €
calculado e, por isso, ele proprio um gozo econdmico. Pois ele o debita da
conta das despesas, e o que for desperdicado para seu gozo ndo pode exceder o
que serd substituido com o lucro da reproducgdo do capital. Por isso, o gozo é
subsumido ao capital, e o individuo que goza é subsumido ao individuo que
acumula capital, quando antes a situacdo era o contrdrio. A diminui¢do da taxa
de juros é, portanto, um sintoma da anulag¢do do capital apenas na medida em
que é um sintoma da crescente dominag@o do capital — da alienacdo crescente
e, por isso mesmo, apressando sua anulacio. Alids, esta € a Uinica maneira de o
que existe afirmar seu oposto. (Marx, 1844 .apud ALBERTI, 2011, p. 300).

Essa passagem ilustra um outro aspecto da atribui¢ao feita por Lacan a nocao de
sintoma a Marx, até porque esse € um ponto que se articula as formulacdes freudianas,
elucidando que o que existe, afirma seu oposto, como o conteido recalcado que aparece
na forma de sintoma denunciando a propria logica do recalque, bem como é um ponto

que se articula a no¢do de sintoma implicando uma falha da defesa e um “retorno do
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recalcado” (ALBERTI, 2011), e a abrangente teoria de que os sintomas sdo formacoes de

compromisso entre as forcas recalcadas e as recalcadoras.

Para Freud (1914/2006, pp. 361-363):

J4 sabemos que os sintomas neurdticos sdo resultados de um conflito, e
que este surge em virtude de um novo método de satisfazer a libido. As duas
forgas que entram em luta encontram-se novamente no sintoma € Sse
reconciliam, por assim dizer, através do acordo representado pelo sintoma
formado. E por essa razdo, também, que o sintoma ¢é tdo resistente: é apoiado
por ambas as partes da luta. (...) Assim, o sintoma emerge como um derivado
multiplas-vezes-distorcido da realiza¢do de desejo libidinal inconsciente, uma
peca de ambiguidade engenhosamente escolhida, com dois significados em
completa contradi¢do miitua.

Podemos perceber que ha uma homologia na forma de compreender o sintoma
em Marx e em Freud: em ambos os casos hd algo que diz respeito a forma — em si —, de
como o sintoma opera, isto €, em ambas as andlises — marxiana e freudiana — € a forma
como o sintoma funciona que nos interessa, € nao precisamente o seu contetudo.

Com Zizek (1989/2010), podemos observar claramente essas aproximagdes entre
a teoria do inconsciente e a teoria socioecondmica de Marx. Para o autor: “o verdadeiro
problema ndo € penetrar no ‘cerne oculto’ da mercadoria (...) mas explicar por que o
trabalho assumiu a forma do valor de uma mercadoria, por que ele s6 consegue afirmar
seu carater social na forma-mercadoria de seu produto.” (1989/2010, p. 297). Segundo
Zizek, a resposta estd no método interpretativo encontrado por Marx e Freud, ao qual a

z

forma € reveladora,

13

o segredo dessa propria forma” (idem, p. 297) é o que Freud
encontra na anélise dos sonhos e do sintoma tal como Marx encontra a forma de operacao
do capitalismo por meio da extracdo da mais-valia.

Deste ponto prosseguimos para afirmar que quando se faz a referéncia a forma,
ndo se trata do segredo por tras da forma, mas sim apontar “o segredo da prépria forma”
(ZIZEK, 1989/2010, p. 301). Marx identifica uma assimetria, um desequilibrio
patoldégico que desmente a razdo burguesa, localiza algo de particular da experi€ncia que
desmente o universalismo dos direitos e deveres da sociedade burguesa. “O sintoma,
estritamente falando, € um elemento particular que subverte seu proprio fundamento
universal, uma espécie que subverte seu género. Nesse sentido, podemos dizer que o

método marxista ja € sintomadtico.” (ZIZEK, 1989/1996, p.306).
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3.6 - Gozo: mais-de-gozar em Lacan a partir do conceito de mais-valia em Marx

O gozo introduz a dimensao do ser do sujeito. Segundo Lacan, a relacdo da marca
“com o proprio gozo do corpo, eis precisamente onde se indica que € apenas pelo gozo, e
de modo algum por outras vias, que se estabelece a divisio em que se distingue o
narcisismo da relagdo com o objeto.” (LACAN, 1969-70/1992, p. 51). No interior desse
objeto perdido estd a consisténcia da imagem especular da organizacdo do eu, € “por
onde o gozo introduz a dimensdo do ser do sujeito” (idem, p. 51).

Pois bem, como vimos no capitulo precedente, o discurso aparelha o gozo, esse
fato langa de uma proibicdo ao gozo, por isso dizemos civilizagdo do gozo, logo, um
desvio. Nio se trata simplesmente de uma proibi¢do ao gozo, mas quando a lei organiza o
g0zo no lago, ela determina o que pode e o que nao pode ser feito. As regras delimitam os
modos de gozo, certamente esse desvio € o0 movimento de recuperagdo do gozo fazem
parte de um circuito entrépico, movimento de gozo que produz um novo status, produz
algo a mais. Deste modo, Lacan introduz o termo Mehrlust, o mais-de-gozar, formulando
o conceito mais-de-gozar a partir do termo marxiano, mais-valia, Mehrwert.

Ha af uma dimensao de perda para o sujeito, que, ilusoriamente, mantém a ideia
que h4 algo a ser recuperado, um mais-além, por isso um mais-de-gozar. Algo desse gozo
ndo é passivel de ser contabilizado. E como falarmos de uma recuperagio de algo que
nunca existiu, mas, todavia, é suposto. Um gozo supostamente perdido pelo sujeito e em
posse do Outro.

Nessa producdo de mais-de-gozar ha trabalho, trabalho produzindo saber, “tal
saber é meio de gozo”. “A partir dai comeca o trabalho. E com o saber como meio de
gozo que se produz o trabalho que tem sentido, um sentido obscuro.” (LACAN, 1969-
70/1992, p.53). Como localizamos anteriormente, a verdade estd recalcada, velada, ela
traz um sentido obscuro, “esse sentido obscuro € o da verdade.” (idem, p.53).

E quando Lacan recorre a Marx que podemos ver a fungo essencial do objeto a, a
funcdo de rentncia ao gozo. Essa funcdo aparece em decorréncia do discurso, a renuncia
como um efeito do préprio discurso. Deste modo: “o discurso detém os meios de gozar,

na medida em que implica o sujeito.” (LACAN, 1969/1970, p.18).
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O sujeito no lago social busca no campo do Outro algo da sua renuncia ao gozo. O
objeto do capital era precisamente o que Marx trabalhava, ele partia da funcido do
mercado, situando o trabalho como uma mercadoria no sistema capitalista. O trabalho
nao € novo, mas esse lugar de mercadoria € algo que advém aos passos do surgimento do
sistema capitalista. “E isso que permite a Marx demonstrar o que hd de inaugural em seu
discurso, e que se chama mais-valia.” (LACAN, 1969/1970, p.17).

A mais-valia € a parte do valor do trabalho que nio é remunerado, a producao que
ndo volta para o trabalhador. Esta dimensado € tempo, um tempo que ndo se recupera.

No capitalismo, as mercadorias produzidas pelo trabalho do proletario passam a
ter funcdo de troca, o valor ndo € pautado pelo valor de uso, e sim de troca, e é deste
modo que se gera a valorizagdo do capital. Trata-se da ‘mais-valia’, o valor incomputdvel
nas relacdes entre forca de trabalho e capital — ‘perdido’ — pelo trabalhador, porque este
nao recebe de maneira justa pelo produto de seu trabalho. Desta feita, a mais-valia é essa
margem que ultrapassa o lucro — a mais-valia ultrapassa precisamente o lucro, que €
representavel simbolicamente sob a forma do célculo.

Deste modo, Lacan indicard o objeto a como ‘mais-de-gozar’, em referéncia
formal a mais-valia, afirmando que foi Marx quem inventou, no campo do saber, 0 g0zo e
0 sintoma, ao conceituar a mais-valia.

Pois bem:

Assim como ndo era novo na produ¢do da mercadoria, a renincia ao
g0zo0, cuja relagdo com o trabalho jd ndo tenho que definir aqui, também néo é
nova. Desde o comego, com efeito, e ao contrdrio do que diz ou parece dizer
Hegel, ¢ ela que constitui o senhor, o qual pretende fazer dela o principio de
seu poder. O que hd de novo € existir um discurso que articula essa rentincia, e

que faz evidenciar-se nela o que chamarei de funcdo do mais-de-gozar. E essa
a esséncia do discurso analitico. (LACAN, 1968-1969, p. 17).

A funcdo citada decorre no discurso, na rendncia ao gozo, como um efeito do
discurso. E suposto que no campo do Outro “existe o mercado”, que totaliza os valores. O
mais-de-gozar deriva da enunciagdo, é produto do discurso e aparece como efeito. Lacan
recorda que no seu texto Kant com Sade (1963/1998) é possivel ver a “demonstracao da
reducdo completa do mais-de-gozar ao ato de aplicar ao sujeito aquele termo a da

fantasia” (LACAN, 1963/1998, p.18).
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O a nido tem representagdo, “o sujeito, seja qual for a forma em que se produza em
sua presenca, ndo pode reunir-se em seu representante de significante sem que se
produza, na identidade, uma perda, propriamente chamada objeto a.” (LACAN,
1968/1969, p.21). E pelo fato do objeto estar perdido que “uma outra coisa surge no lugar
do gozo, ou seja, o traco que o marca. Nada pode ser produzido ai sem que um objeto
seja perdido.” (idem, p.21).

Deste modo, o gozo necessita da repeticdo, “se funda em um retorno ao gozo”.
Sendo assim, “E no nivel da repeticio que Freud se vé de algum modo obrigado, pela
propria estrutura do discurso, a articular o instinto de morte.” (LACAN, 1969-1970,
p47).

O principio do prazer é um limite em relagdo ao gozo; a repeti¢ao se funda em um
retorno ao gozo, em uma busca por representagdo, por algo que totalize, represente. “O
significante, entdo, se articula por representar um sujeito junto a outro significante. E daf
que partimos para dar sentido a essa repeticdo inaugural, na medida em que ela é
repeticdo que visa o gozo.” (LACAN, 1969-1970, p.49). Na engrenagem da recuperagao
impossivel do gozo perdido.

E a isso que Lacan conecta a funcio do objeto perdido chamado objeto a. Um
go0zo a mais, nao passivel de simboliza¢do pela via da significagcdo falica, tal como a
mais-valia de Marx.

Esta matematica do gozo, como estamos vendo, € imperfeitamente realizdvel, ou,
por outro lado, é perfeitamente irrealizavel. Nao se trata de um desajuste que pode ser
ajustado ou uma conta sem resto, pelo contrdrio, sempre haverd uma falta e um excesso
de resto. E neste descompasso que funciona o célculo do gozo. O sintoma acata a mesma
l6gica, “os sintomas ndo sdo meros desajustes, nem excesso que pode impunemente ser
abreviado. Estes representam um obstdculo ao amor, ao trabalho e uma fonte de
infelicidade, além daquelas que a existéncia, por si s0, impde.” (DUNKER, 2002, p.13).

A estrutura discursiva € o que opera o aparelhamento de gozo pela via do
significante, sendo o sintoma enquanto um modo de gozo. Isto €é: “A maneira como cada
um sofre em sua relacdo com o gozo.” (LACAN, 1968/1969 p. 30).

O discurso detém os meios de gozar, na medida em que implicam o sujeito.
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Pelo menos, € isso que enuncio, da minha parte, e que assinalei em
outras ocasides. J4 na época em que eu desenhava no quadro, ou em que
manipulava alguns dos esquemas com que € ilustrada a topologia, eu
assinalava que ndo se tratava, nesse ponto, de metdfora alguma. Das duas, uma.
Ou isso que falamos ndo tem nenhuma espécie de existéncia, ou, se o sujeito a
tem, tal como o articulamos, entenda-se, ele € feito exatamente como as coisas
que eu escrevia no quadro, desde que vocés saibam que essa imagenzinha, que

2

¢ tudo que se pode usar para representa-lo numa pdgina, s6 estd ai para
representar algumas ligagdes que ndo podem ser postas em imagem, mas
podem perfeitamente ser escritas.

A estrutura, portanto, é real. Em geral, isso se determina pela

2

convergéncia para uma impossibilidade. E por isso que é real. (LACAN,
1968/1969, p. 30).

Eis af uma referéncia que ilustra a passagem de certo privilégio do registro do
Real em detrimento ao simbdlico, “ndo vale a pena falar de outra coisa sendo do real em
que o préprio discurso tem consequéncias.” (LACAN, 1968/1969, p.31). Aqui a clinica
lacaniana advém claramente de um ato politico, da politica da psicandlise, pela via da

aposta no sintoma, ja que todo discurso bem como todo ato tem suas implicacdes.

Essa condicdo € particularmente exigivel numa técnica — a da
psicandlise — cuja pretensdo € que o discurso tenha consequéncias nela, uma
vez que o paciente s6 se submete, de maneira artificialmente definida, a um
certo discurso pautado por regras para que ele tenha consequéncias. (LACAN,
1968/1969 p. 32).

Vale advertir que “todo discurso se apresenta como prenhe de consequéncias, sO
que obscuras.” ( LACAN, 1968/1969, p.33).

Ha toda uma légica que embasa a préxis psicanalitica. Os matemas consistem na
estrutura que podemos dizer das relacdes, dos lacos; no entanto, o gozo escapa a
significacdo. O corpo €, entdo, marcado pelos excessos, na condi¢do de mais-de-gozar.
Mas, ndo podemos ter acesso a dimensdo viva do signo ou a producdo da marca na
substincia gozante.

Assim, a nog@o de gozo € utilizada para sinalizar aquilo que se repete e que € da
ordem da economia do sujeito. E assim que Lacan nomeia algo que é da esfera
quantitativa mas que escapa a contabilidade. O gozo realiza-se em uma certa repeticao,
uma repeti¢do que alcanga somente uma marca do que ela visa alcangar, considera-se que
af uma parte sempre permanecera perdida.

O gozo ndo € prazer, contudo ele € uma anomalia do campo do prazer. O prazer

busca eliminar a tensdo, este € o seu fim. O gozo ndo, ele ndo tem fim, ndo tem um ponto
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que baste, que complete, a plenitude do gozo é um cdlculo de resultados semelhante ao
paradoxo de Zenon. E por almejar certo excesso atribuido ao Outro, que a conta nunca
serd suficiente, o saldo se repetird, infinitamente, devedor.

Deste modo, o gozo se liga ao prazer para operar um desvio no valor conferido ao
prazer. “O célculo do gozo trard sempre a imaginarizacdo desta totalidade, seja na forma
de politicas de identidade ou em estilos de vida. A questdo ética do gozo implica sempre
uma colonizacao, submissao ou assujeitamento do outro.” (DUNKER, 2002, p. 50).

Neste momento vale ressaltar que a constituicdo do sujeito se da pela via da
alienacdo e separagdo — na escolha neurdtica — por meio do campo da linguagem, no
discurso do mestre que inaugura a civilizacdo do gozo.

Na busca da compreensdo acerca do conceito de gozo, Lacan recorre a teoria de
valor de Marx. E foi a partir dai que ele localizou que esta conta nunca terd equivaléncia,
o imagindrio lanca em algum lugar do passado — ou do futuro — um resultado impossivel
de ser atingido, escapando assim o elemento que poderia estabelecer certa regularidade.
Segundo Carcanholo (2010)'": “esse termo valor representa um poder de compra que tem
certa magnitude”. Para o socidlogo, “o valor € uma realidade que estd na natureza da
mercadoria”. Esse valor que € atribuido as mercadorias por meio do dinheiro € simbdlico
— o valor ndo € uma realidade material, ele é uma realidade social — a0 mesmo tempo que
€ sustentado pelo imaginario.

Em decorréncia destas peculiaridades que vai engendrando a teoria do valor é que
podemos ir adiante para assimilar que hd uma diferenca entre valor de uso e valor de

troca.

3.7 — Gozo, valor de uso e de troca

Que o discurso esté ligado aos interesses do sujeito. E 0 que na ocasido
Marx chamou de economia, porque esses interesses sdo, na sociedade
capitalista, inteiramente mercantis. S6 que, sendo a mercadoria ligada ao
significante-mestre, nada adianta denuncid-lo assim. Pois a mercadoria ndo estd
menos ligada a esse significante ap6s a revolucdo socialista. (LACAN, 1969-
70/1992, pp.96-97).

11 Aula n® 01 ministrada na ENFF, em julho de 2010, esta aula pode ser acessada pela internet em:
https://www.youtube.com/watch?v=Sk11gl6xwmg
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O valor nao € atribuido ao objeto a ser utilizado, € um termo para ser atribuido a
mercadoria, que por sua vez € atravessada pelo trabalho proletirio e pela relacdo
capitalista (CARCANHOLO, 2010). Assim, o valor ndo ¢ da natureza real e sim uma
invencao social. Isso significa que o resultado do trabalho foi resultado numa produgdo
mercantil.

E importante este esclarecimento sobre a relagdo entre gozo e valor, bem como a
localizagdo da concepcdo do termo valor no sistema capitalista, que, segundo Marx, é

construido de maneira ardilosa, notemos:

A propriedade privada do trabalhador sobre os seus meios de produgdo
¢ a base da pequena empresa, a pequena empresa ¢ uma condi¢cdo necessdria
para o desenvolvimento da producdo social e da individualidade livre do
préprio trabalhador. Sem ddvida que este modo de producdo também existe no
interior da escravatura, da serviddao e de outras relacdes de dependéncia. Mas
ela sé floresce, s6 lanca toda a sua energia, s6 alcanca a sua forma cldssica
adequada, ali onde o trabalhador é proprietdrio privado livre das suas
condi¢des de trabalho por ele préprio manejadas, o camponés do campo, o
artesdo do instrumento em que ele toca como um Vvirtuoso.

Este modo de produ¢do supde a fragmentacdo da terra e dos restantes
meios de producdo. Assim como exclui a concentracdo destes dltimos, exclui
também a cooperacio, a divisdo do trabalho no interior do mesmo processo de
producdo, a dominagdo e regulacdo sociais da Natureza, o livre
desenvolvimento das forg¢as produtivas sociais. S6 € compativel com limites
naturais estreitos da producdo e da sociedade. Querer eternizd-lo, significaria,
como Pecqueur diz, com razdo, «decretar a mediocridade em tudo». A partir de
um certo grau superior, ele traz ao mundo os meios materiais do seu préprio
aniquilamento. A partir desse momento, agitam-se, no seio da sociedade,
forcas e paixdes que se sentiam presas por ele. Ele tem de ser aniquilado, ele
serd aniquilado. O seu aniquilamento, a transformacdo dos meios de producdo
individuais e fragmentados em [meios de produ¢do] socialmente concentrados,
portanto, [a transformacdo] da propriedade and de muitos na propriedade
maciga de poucos, portanto, a expropriacdo da terra, dos meios de vida e dos
instrumentos de trabalho da grande massa do povo, esta terrivel e dificil
expropriacdo da massa do povo forma a pré-histéria do capital. Ela abrange
uma série de métodos violentos, dos quais nds sé passamos em revista como
métodos da acumulacdo original do capital os que fizeram época. A
expropriacao dos produtores imediatos foi completada com o vandalismo mais
sem piedade e sob o impulso das paixdes mais infames, mais sérdidas e mais
mesquinhamente odiosas. A propriedade privada adquirida pelo trabalho
préprio, por assim dizer, assente na fusdo do individuo trabalhador, isolado,
independente, com as suas condi¢cdes de trabalho, foi suplantada pela
propriedade privada capitalista, que assenta na exploracdo de trabalho alheio,
mas formalmente livre. (MARX, 1867, cap. 24)"

20 Capital, disponivel em: http://www.marxists.org/portugues/marx/1867/capital/cap24/cap07 .htm
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E calcada em um sistema social desigual que se traca e se estabelece a distincia
entre valor-de-uso e valor-de-troca. Essa forma que Marx foi encontrando na analise do
mundo das mercadorias, segundo Zizek (1989/2010), se aplica também a analise dos
sonhos, dos fendmenos histéricos, se assemelha a funcdo do sintoma. Precisaremos de
mais alguns passos para esclarecer essa fungdo.

Com Zizek (1989/2010), podemos afirmar que hd uma homologia entre os
métodos interpretativos de Marx e de Freud, especificamente com relagdo a interpretacao
dos sonhos e a analise da mercadoria. Assim como no sonho, em uma analise, ndo se trata
de alcancar o segredo do conteudo recalcado, ja que o segredo estd na propria forma do
sonho; na mercadoria a questdo ndo € adentrar no interior da mercadoria, “mas explicar
por que o trabalho assumiu a forma do valor de uma mercadoria, por que ele s6 consegue
afirmar seu caracter social na forma-mercadoria de seu produto” (ZIZEK, 1989/2006, p.
297).

A andlise marxista da sociedade civil burguesa pertence a uma tese
econdmica. Tanto Freud como Marx afirmam em suas analises que o desmascaramento

nao basta.

A economia politica burguesa cldssica ja descobrira o “segredo” da
forma-mercadoria; sua limita¢do consiste em que ela ndo é capaz de se desligar
desse fascinio do segredo oculto por trds da forma-mercadoria — sua atengdo é
cativada pelo trabalho como a verdadeira fonte da riqueza. Em outras palavras,
a economia politica cldssica interessa-se apenas pelos contetidos escondidos
por trds da forma-mercadoria, razio por que ndo consegue explicar o
verdadeiro segredo, ndo o segredo por trds da forma, mas o segredo da prépria
forma. A despeito de sua explicacdo bastante correta do “segredo da magnitude
do valor”, a mercadoria permanece, para a economia politica cldssica, como
uma coisa misteriosa e enigmadtica. (ZIZEK, 1989/2010, p. 301).

Qual o segredo do valor do gozo? “O valor-de-uso, ou de gozo, expresso pela
significacdo, fica assim submetido a valor-de-troca regido pelo significante” (DUNKER,
2002, p.38).

Todavia, o fato é que o falo assume uma atribui¢do que induz valor ao gozo, por
ser o objeto imagindrio da castragdo simbdlica, o operador da recusa. O falo passa a ser
“a mediacdo simbodlica do gozo, sua mediacdo falica depende de um recobrimento
instavel entre o valor de troca e o valor de uso” (DUNKER, 2002, p.39). Contudo, Lacan

caminha para concluir que hd uma fun¢do falica, o gozo falico pode ser inscrito pela
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linguagem. Deste modo, o falo serd substituido, por um lado, pela prépria nocao geral de
significante e posteriormente pelo significante mestre (S,) e, por outro lado, pela ideia de

objeto a.

3.8 - A ideologia em pessoa e a relacao entre valor e significante mestre

Em A ideologia Alemd, concluida em 1846, Marx e Engels mostraram o
movimento feito pela classe dominante ao transformar os ideais particulares de uma
classe em ideais universais do povo. Para Silveira (1989, p. 123):

Os interesses que comecam na base econdmica, com oS interesses

materiais da classe dominante, que, por sua vez, se expressam em ideias
dominantes (e em dominagdo) e, como tais, transformam-se, como escrevem o0s

[7=3

autores [Marx e Engels], nas “Unicas racionais, nas unicas universalmente
vélidas”.

Sendo assim, essa universalizagdo se da por meio dos discursos que perpassam o
conjunto das institui¢des sociais, gerando uma dominagdo social pela via da dominagdo
simbélica. Para Silveira, ZiZek encontra uma clara aproximacio entre a nogio de
ideologia e a teoria lacaniana, na andlise entre significante e mercadoria, destacando uma
homofonia entre “a forma mercadoria tal como ela foi desenvolvida por Marx n’O
Capital, e a teoria lacaniana de significante” (SILVEIRA, 1989, p. 126).

De acordo com Zizek (1989): “no funcionamento sintomdtico da ideologia, a
ilusdo fica do lado do saber, enquanto a fantasia ideoldgica funciona como uma ilusao,
um erro que estrutura a propria realidade, que determina nosso fazer, nossa atividade.”
(p.63).

Esta homologia se d4 ao pensarmos em uma mercadoria como equivalente geral —
historicamente o outro, depois o dinheiro — assim essa féormula substitui o valor de “uma-
a-uma” mercadoria em sua especificidade, ou sem valor de uso implicando uma
substituicdo de um equivalente que possa ser utilizado para todas as mercadorias,
passando a ter um valor de troca. Este equivalente geral vem no sentido de totalizar o
equivalente valor. “Ocupa o lugar de uma totalizacdo impossivel.” (SILVEIRA, 1989,
p-127), deste modo se pretende um equivalente geral que totalize a série, algo que

sabemos ser impossivel. Essa ideia do dinheiro totalizar a série, com o objetivo de “soldar
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impossibilidades”, de acordo com Silveira, acompanha Marx desde Os Manuscritos.

Assim:

Essa totalizagdo impossivel refere-se a impossibilidade estrutural de
uma mercadoria expressar o seu exato valor em qualquer outra mercadoria, ou
mesmo no equivalente geral. Isso porque, sob o capitalismo, no intercdmbio
geral de mercadorias, como troca de equivalentes, hd uma mercadoria cujo o
valor constitui uma excecdo: a forca de trabalho, que é capaz de produzir um
valor (seu valor de uso). E essa excec¢do que torna o conjunto geral das trocas
uma aproximagdo infinda e nunca bem sucedida entre equivalentes.
(SILVEIRA, 1989, p. 129).

Esse faz de conta que o valor dinheiro produz em relacdo as mercadorias e em
especial ao trabalho como mercadoria, nos remete a uma crenga, a uma ideologia,
revelando a matriz do pensamento que sustenta o sistema capitalista. “Essa homologia
refere-se também ao fechamento, a costura imagindria da ordem simbdlica.” (idem,
p-129). Sendo assim, vemos nesta articulagcdo lacaniana com Marx a ordem simbdlica que
se d4 como ideologia. O Real € o que escapa a essa logica, a esse campo ideologico. “E o
resto que nao pode ser contido pela totalizagdo impossivel e que é expelido pelo
simbdlico, ndo deixa, entretanto, de apontar para uma ndo equivaléncia estrutural: a
saber, a mais-valia.” (idem, p.129).

Como vimos anteriormente, para Lacan o significante precede o significado e
constitui uma cadeia simbdlica. Um significante sozinho ndo representa nenhum
significado, é preciso que ele esteja em articulagdo a outro significante. Assim sendo,
acontece com o significante 0 mesmo que com a mercadoria, “que ndo pode expressar
seu valor em si mesma.” (SILVEIRA, 1989, p. 127). Portanto, extraimos deste paralelo a

homologia entre significante e a relagio de valor entre as mercadorias. Para Zizek (1989),

o mestre funciona de modo homdlogo ao equivalente geral de valor da mercadoria.

Por outro lado, ndo parece abusivo afirmar que a escolha da forma-
mercadoria como matriz da dimensdo simbdlica implicou também em uma
opcio por uma forma carregada de historicidade. E o que parece indicar a
referéncia a ligacdo que Marx faz entre o capitalismo e aquilo que chamamos
tempo feudal, no preciso contexto em que Lacan considera Marx como
inventor do sintoma. Desta perspectiva, esse sintoma que teria sido inventado
por Marx, ndo € um sintoma transhistérico, portanto vélido para qualquer
forma de sociedade, mas o sintoma que concerne a sociedade capitalista.
(SILVEIRA, 1989, p.128).
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Essa nocdo de sintoma, portanto, nio estd desconectada da nocdo de ideologia e
acompanha as crengas e transformacgdes colocadas na ldgica capitalista. O sintoma faz

frente a ideologia, € a verdade entre os desajustes do sintoma em relagdo a ideologia.
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4 SINTOMA SOCIAL

Apoés este percurso tedrico que foi feito nos capitulos anteriores, finalmente
podemos trabalhar as articulacdes que possibilitam compreender o que € o sintoma social
segundo Lacan. O que é o sintoma? Lacan nos indica que a origem da nocdo estd em
Marx, “em sua ligagcdo entre o capitalismo e o tempo feudal” (LACAN, 1971, p.37). No
entanto, € somente apds examinar o que € o sintoma para a psicandlise, da metafora a
letra, “A ideia pode ser daf inferida que o acontecimento historico, interpretado como um
sintoma, se revela constituir uma metafora. (...) de um dizer impossivel de dizer.”
(NAVEAU, 1988/1997, p.103). Abarcando a relacdo do sintoma em sua relacdo fundante
com o laco social, podemos avancar e examinar a categoria de sintoma social, o que s6 €
possivel apds a introdugdo da teoria marxiana no ensino de Lacan.

Diversos autores, como Sidi Askofaré (1989), Slavoj Zizek (1996), Pierre Naveau
(1988), ja trabalharam a categoria de sintoma social a partir da articulacao entre Marx e o
sintoma, pela via da psicanalise lacaniana, no entanto, o que podemos notar € que as
leituras entre tais autores ndo sdo convergentes, pelo contrario. Podemos ainda localizar a
referéncia a este tema com outros comentadores que se propdem a articular psicanalise e
sociedade, tais como Conrado Ramos (2008), Raul Pacheco Filho (2009), Sonia Alberti
(2011), Alain Vanier (2002). O ponto a destacar é que, embora os autores citados sejam
todos do campo lacaniano, ha diferentes possibilidades de entendimento para a categoria
de sintoma social.

J4 de inicio € importante destacar que quando nos referimos ao termo sintoma
social ndo estamos fixados nas primeiras formulacdes freudianas ou no freudo-marxismo.
O que dé o estatuto, no campo psicanalitico, a nocao de sintoma social € o encontro de

Lacan com a obra de Marx.

Isso tem um correspondente histérico, demonstra que o sentido da
palavra sintoma foi descoberto, denunciado, antes que a psicandlise entrasse
em jogo. Como aponto muitas vezes, essa equivaléncia foi o passo essencial
dado pelo pensamento marxista. (LACAN, 1971/2001, p.46)
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Partamos, entdo, para a leitura das teses dos autores citados, a saber, Naveau,
Zizek e Askofaré, para depois examinar com Lacan (1974) o proletidrio como tnico

sintoma social.

4.1 - A exploracio e a mais-valia como doenca social do capitalismo

Naveau (1988) trata o tema destacando que “o acontecimento histdrico constitui a
metdfora de um dizer impossivel de dizer” (p.103). Para ele, as crises, catdstrofes e
epidemias historicamente localizaveis sdo substitutos de falas impossiveis colocadas em
ato. Naveau parte da abordagem feita por Jules Michelet, em especial na obra O Povo
(1845), em que este autor aborda “a questdo do sintoma social através daquilo que
impede a fala do povo. Esta nocdo ambigua de ‘povo’, que pode prevalecer tanto sob o
novo regime (capitalista) quanto sob o antigo (o feudalismo), permite restituir sua
substancia viva de classe operdria” (NAVEAU, 1988, p.103).

Segundo Michelet (apud NAVEAU, 1988), a voz do povo € muda, é uma voz que
nao pode se expressar. Coube a Marx descrever essas vicissitudes trazidas pelo discurso
capitalista. “O mutismo do povo parece a Michelet irremedidvel” (idem, p.104).
Descrevendo os movimentos nas fabricas, ele anuncia que hd primeiro um siléncio, como
horas dentro de um cativeiro, “verdadeiro inferno de tédio”, e depois uma fala barulhenta

na saida das fabricas.

A questdo do sintoma social, tal como € colocado por Michelet, pode
estar associada ao fato de que € a guerra o que impede o povo de falar, a guerra
social. Ndo se pode a0 mesmo tempo querer guerra e falar. (...) O povo quer a
paz, mas se a palavra ndo lhe é dada, lhe € retirada, entdo € através do
acontecimento histérico que ele toma parte da guerra social. O acontecimento
histérico? Quer dizer, os motins, as greves, as manifestacdes de rua, ou bem,
ao contrdrio, e, certamente, em seu detrimento, as tomadas de poder por golpes
de estado, os aprisionamentos ou condenagdes ao exilio. O acontecimento
histdrico, sucessivamente, dd a palavra ao povo ou a retira e, eventualmente, a
estrangula, a degola. (NAVEAU, 1988, p.104).

Sufocado, s6 resta ao povo a acdo; Michelet se coloca como porta-voz do povo,
mas, a0 mesmo tempo, confessa certo fracasso na experiéncia em dar voz ao povo. Essa
fala calada ao povo resulta em certo desacordo entre a palavra e o ato do povo. “O

mutismo do povo se mantém no ponto sensivel, agudo, da contradi¢ido, a frente do
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combate.” (idem, p.105). Porém, segundo o autor, “quando o povo toma a palavra, faz de
maneira surpreendente, inesperada, instintiva, espontanea. Da maneira como se faz um
chiste ou da maneira que se tropeca num lapso.” (idem, p.105).

Ha uma analogia entre o supereu coletivo e individual, um ndo se opde ao outro,
juntos estes constituem ideais e demandas, as bases das relacdes entre os homens. “Lacan
dissipa esse paradoxo da transi¢do do individual ao coletivo argumentando que o que
estabelece o laco social € um discurso. E no caso, o discurso em questdo € o discurso do
mestre.” (idem, p.106). A 1dgica do mestre € arbitraria, é deste modo que no inicio do
capitalismo, que o desejo incessante de arrancar o maximo do proletario fez com que o
capitalista aumentasse cada vez mais a jornada de trabalho, de limite em limite, a fim de
contemplar a vontade de seu gozo, de seu capricho. Aqui o que Naveau (1988) propde é
que o discurso do capitalista se aparenta ao discurso do mestre, e deste modo “Os
capitalistas comandam, os proletarios lamentam” (idem, p.107). H4 claramente um
exercicio do poder dos significantes-mestres do capitalista.

Por exemplo, Emile Zola relata em Germinal, romance naturalista publicado em
1885, 0 momento de tensdo extrema entre o proletdrio e o mestre capitalista. A obra, que
virou filme — com o mesmo titulo — em 1993, relata o processo de gestacdo e maturacao
de movimentos grevistas de uma atitude mais ofensiva por parte dos trabalhadores das
minas de carvao do século XIX na Franca, esbocando a tensa relacdo de exploracdo dos
trabalhadores por seus patrdes. E precisamente onde acontece a greve. Os trabalhadores
do filme elegem seu préprio representante para liderar este movimento buscando uma
menor opressao, € no filme podemos ver que os proletdrios nao reivindicam a queda do
capitalismo nem qualquer mudanca estrutural, o que eles pedem € que este limite em que
chegou a exploragdo da forgca de trabalho possa ser “suavizado”, e neste ponto, como
apontaram Hegel e Marx, o Estado tem um papel enraizado na defesa do capitalista em
detrimento aos diretos do trabalhador. Vale ressaltar que apds a luta por seus diretos, a
duras penas, restou aos trabalhadores que sobreviveram a greve voltar ao trabalho nas
mesmas condi¢des anteriores a0 movimento de greve, restando apenas a escolha de voltar
para o trabalho ou morrer de fome.

O discurso capitalista se apresenta como aberto ao didlogo, um didlogo de surdos,

um mal-entendido que Zola chama de mal-entendido das classes. E um didlogo faltoso,
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um didlogo impossivel, de um lado a extravagancia, o luxo, a ostentagdo do senhor, do
outro a miséria e o desgaste dos proletarios, estruturalmente estdo em lugares tdo
diferentes que a impossibilidade de didlogo se torna gritante. O imperativo para o
proletario é “Trabalhe!”. Do lado do senhor, 0 gozo e o temor que o gozo cesse. “A sede
de gozo dos capitalistas transgridem os limites, cuja a fixac@o € para os proletarios uma
conquista.” (NAVEAU, 1988, p.108).

Dos corpos dos proletarios € extraido o trabalho, a mais-valia, o mais-de-gozar,
que torna possivel o gozo insaciavel dos capitalistas.

O proletédrio, assim como o escravo — como releva Hegel — se precipita e por
medo da morte se coloca a servico do senhor, deste modo poupa o senhor de ter que
encarar a morte. “Quanto ao escravo, ¢ a mesma coisa, renunciou precisamente a se
confrontar com ela.” (LACAN, 1969-1970/1992, p.30). Este impulso do escravo descrito
na dialética hegeliana, coloca-o no lugar de quem sabe o que quer o senhor, ele tem um
saber mas ndo para ele, o saber estd no campo do Outro. Em concordéncia, por contar
com o fazer do escravo, o senhor ndo sabe o que quer. “O que sobra é exatamente, com
efeito, a esséncia do senhor — a saber, o fato de que ele ndo sabe o que quer.” (LACAN,
1969-1970/1992, p.32).

O escravo fica despossuido de seu saber em nome do senhor. Para o proletério,
saber sobre a exploracao capitalista o frustra, é a “dialética da frustracdo”, algo que pode
ser nomeado também como mais-de-gozar. “Isto quer dizer que a perda do objeto €
também hiancia, o buraco aberto por alguma coisa.” (LACAN, 1969-70/1992, p.18), por
esta relacdo pela busca de um gozo da falta, um gozo originalmente perdido.

E por meio do teatro que Michelet sugere uma saida pela via da fala, é por isso
que o povo ama o teatro, € também por este caminho do teatro que Marx recorre no inicio
da sua obra “O 18 Brumadrio de Luis Bonaparte”, para Marx os acontecimentos historicos
se repetem, aparecem primeiro como tragédia e segundo como farsa. Por isso a teoria
marxiana anuncia que o drama social € uma verdade a ser revelada, ha uma verdade que
necessita atravessar os muros e limites da fabrica e da ldgica capitalista. “A fabricagdo da

mais-valia, esse grande segredo da sociedade moderna, vai enfim se desvelar.” (MARX,

1867/2008, p.137). Estd é a aposta que Marx faz em torno do proletario.
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O corpo do proletdrio traz as marcas da exploragdo, do limite com relacdo ao
trabalho que avanca sobre a saude do trabalhador. Em O Capital, no livro 1, Marx
localiza essa exploracdo do corpo do proletirio como trazendo marcas das manifestagdes
sintomdticas, algo demonstrado em Germinal quando podemos ver as consequéncias que
sofriam os trabalhadores das minas com suas bronquites, anemia, asmas, reumatismos,
deste modo, a extracdo da mais-valia dos mineiros ndo era sem consequéncia no corpo. O
que pouco importava aos donos das minas, para estes 0 que estava em jogo era o desejo
que extrair o limite do lucro. “O tnico valor do proletario se deve ao seu trabalho, mais
exatamente, a sua sobrecarga de trabalho.” (NAVEAU, 1988, p.110).

O povo € assujeitado a este modo de trabalho, e a fala poderia ser uma saida desta
l6gica, por isso “o capitalismo, como ressalta Lacan, implica no rebaixamento da fala.”
(NAVEAU, 1988, p. 110). Assim, a fala ¢ amordacada, € negada ao trabalhador. Segundo
0 autor, esse mutismo e seus efeitos sao a dendncia desse verdadeiro sintoma social. “A
impostura do mutismo € revelada quando aquele que se cala é desmascarado enquanto
oponente de outrora, isto €, enquanto sua oposicdo terd sido simplesmente ‘recalcada’.”
(idem, p. 112). A metéfora do vampiro, introduzida por Marx, na qual o capitalista chupa
todo o sangue e vida do proletdrio, aparece na literatura do sintoma social no século XIX.

A mais-valia € a causa do desejo do capitalista, um excesso € imposto cujo gozo
escapa. “A mais-valia €, do ponto de vista do proletario, um mais-de-gozar para o Outro,
um gozo suplementar que o Outro se atribui.” (idem, p. 112). E sempre um mais, um
limite, um excesso ao limite, o ultrapassamento do lado do capitalista e a prisdo do lado
do proletario, € uma escolha forcada que o leva a trabalhar para o Outro. Esta forca de
trabalho é mercadoria a se fazer comércio, e, “é da falta-de-gozo que se faz o comércio”
(idem, p. 113), comércio deste gozo inatingivel que € dado que escape. Assim como a
mais-valia é impossivel de ser contabilizada, seus vestigios sdo eliminados. E é quanto a
isso que Marx nos revela o seu segredo, nao do contetido da mais-valia e sim dessa forma
que ela se da. Sendo assim, em Marx — na leitura feita por Naveau — a mais-valia “¢ uma
doenca social que se manifesta em verdadeiras epidemias” (NAVEAU, 1988, p. 116).
Naveau cita Auguste Comte para lembrar que “se houver sintoma social, ndo ocasiona de
modo algum uma alteragdo do corpo social.” (idem, p. 119). Fala que podemos articular

com o dito lacaniano, em A Terceira (LACAN, 1974, inédito), que esta descoberta de
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Marx ndo faz com que as coisas mudem. “Foi ao que Marx remediou, remediou de uma
maneira incrivel. Dito e feito. O que ele emitiu implica que ndo hd nada a mudar. E bem
por isso, alids, que tudo continua exatamente como antes.” (idem) H4 crises, revoltas e
greves, mas a estrutura desta ldgica continua em vigor.

Com Naveau (1988), podemos compreender que: “Marx, efetivamente, faz
aparecer em relagdo ao funcionamento do discurso capitalista, a necessidade 16gica do
sintoma social. Mas, se € verdade que os trabalhadores ndo s@o apenas vitimas, a questao

de saber a que satisfaz o sintoma social continua em aberto.” (p.120).

4.2 - O inconsciente da forma-mercadoria ou o sintoma como elemento que subverte

seu proprio fundamento

No terceiro capitulo vimos o que ZiZek nos diz sobre como Marx inventou o
sintoma. “Como foi possivel para Marx, em sua andlise do mundo das mercadorias,
produzisse uma noco que também se aplica a analise dos sonhos.” (ZIZEK, 1989/1996,
p- 297). Segundo este autor: “Ha uma homologia fundamental entre os métodos
interpretativos de Marx e de Freud (...) a ser revelado pela andlise ndo do contetudo oculto
pela forma, mas, ao contrdrio, o ‘segredo da prépria forma’.” (idem, p. 297). Este
entendimento se dd tanto na forma do trabalho como mercadoria, da mais-valia, quanto
para a formacgao dos sonhos ou dos sintomas.

Outro ponto de aproximagio entre a psicandlise e a teoria marxista, que ZiZek
articula, € o como a psicandlise € uma teoria e técnica sobre como a realidade se constitui,
assim como Marx o fez com a teoria social. De acordo com Ziiek, “Essa, provavelmente,

¢ a dimensdo fundamental da ideologia” (idem), que ndo é uma falsa consciéncia:

..ideologia ndo € a falsa consciéncia do ser (social), mas esse proprio
ser. (...) Chegamos finalmente a dimensdo do sintoma, pois uma de suas
definicdes possiveis seria, igualmente, “uma formacdo cuja propria
consisténcia implica um certo ndo-conhecimento por parte do sujeito”: o
sujeito s6 pode gozar de seu sintoma na medida em que sua logica lhe escapa.
(ZIZEK, 1989/1996, p. 306).
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A forma que se did a ldogica capitalista, que é o que Marx se dedicou a
compreender, € justamente o que escapa a leitura do sistema. Marx € aquele que
identifica o “desequilibrio patolégico que desmente o universalismo” colocado pela
ideologia capitalista dos direitos e deveres da sociedade burguesa. E sintoma, na medida
em que desmente sua propria logica.

Formalmente e imaginariamente livres, é assim que o sujeito pode manejar seu
trabalho que em certa medida quer dizer tempo. Para o proletdrio, o trabalho € uma
necessidade especifica ja que o proletario ou vende a sua forca de trabalho ou tem a
liberdade de escolher morrer de fome por ndo ter outros meios para garantir a sua propria
sobrevivéncia. “Ou seja, essa liberdade € o proprio oposto da liberdade efetiva: ao vender
‘livremente’ sua for¢a de trabalho, o trabalhador perde sua liberdade.” (idem, p. 306).

O proletario “presentifica o que ndo pode ser dito do que falha nesse discurso.”
(ALBERTI, 2011, p. 303). Nas palavras de Lacan: “o retorno da verdade nas falhas do
saber”. O proletdrio é um sintoma social, pois “permite quase nominar os limites do
capitalismo.” (ALBERTI, 2011, p. 303).

Retomando o sintoma como sendo sintoma de uma verdade, o proletdrio é a
verdade do sistema capitalista. E uma verdade de um saber que falha e que traca um
limite, o limite do capitalismo. O proletario € o sintoma marcado por um discurso, por um
modo de gozo que diz respeito ao sistema capitalista, ndo pode ser sintoma em outro
momento histérico. Nao ha um saber absoluto, portanto, ndo hd “uma verdade que possa

ser dita” (ALBERTTI, 2011, p. 304) de maneira a tratar o universal.

Essa é também a l6gica da critica marxista a Hegel, da no¢do hegeliana
da sociedade como totalidade racional: assim que tentamos conceber a ordem
social existente como uma totalidade racional, temos de incluir nela um
elemento paradoxal que, sem deixar de ser um seu componente interno,
funciona como seu sintoma — subverte o proprio principio racional universal
dessa totalidade. Para Marx, esse elemento “irracional” da sociedade existente
era, € claro, o proletdrio, “a desrazdo da prépria razdo.” (Marx), o ponto em
que a Razdo incorpora na ordem social vigente com sua desrazdo. (ALBERTI,
2011, pp.307-308).

Zizek (1989/1996) também localiza, acompanhando Lacan, a passagem histérica

para o capitalismo e a importancia da nocdo de fetiche para Marx. O fetichismo da
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mercadoria € criado por meio da relacdo social entre os homens, a fantasia colocada na
relacdo com as coisas, especialmente com a coisa-mercadoria que € o dinheiro. “Ser rei é
um efeito da rede de relagdes sociais entre um rei e seus suditos” (ZIZEK, 1989/1996, p.
309), € uma determinacgdo social e ndo uma relagdo natural. O valor que cerca o dinheiro
se d4 da mesma forma, ja que o dinheiro em si, enquanto coisa, ndo serve para nada, mas
sdo as relagdes sociais que lhe atribuem valor de equivaléncia, por meio de uma crenca,
que faz com que dinheiro seja poder no capitalismo. Apesar de o capitalismo incluir o
fetichismo da mercadoria, as relagdes entre os homens ndo sdo fetichizadas, o que temos
sdo individuos cada qual preocupados com seus proprios interesses.

No capitalismo, as relagdes de dominacdo ficam recalcadas na aparéncia de
sujeitos livres que defendem seus interesses egoistas. Essa verdade, esse sintoma, o ponto
de emergéncia da verdade sobre as relagcdes sociais, sdo precisamente as “relacoes sociais
entre as coisas (...) as relacdes sociais entre os individuos [que] disfarcam-se sob a
relacdo entre as coisas” (ZIZEK, 1989/1996, p.310. Deste modo, temos a “histeria de
conversao que € o proprio capitalismo.” (idem).

Ora, a ideologia cinica do capitalismo emprega o individualismo, ou egoismo, se
quiserem, como uma conquista, o que nos faz pensar na dimensao cinica dessa ideologia
vigente. Almeja-se o lugar de banqueiro ou do empresario bem sucedido, mas ficam
recalcados os modos como estes “bem sucedidos” se beneficiam da exploracdo do
sistema. O que fica velado é a questao que Bertold Brecht d4 voz na cldssica obra a
Opera dos trés vinténs quando ele com ironia questiona quem é que rouba mais: “Que é o
roubo de um banco, comparado a funda¢do de um banco?”. Zizek (1989/1996) conclui
que: “eles sabem que sua ideia de liberdade mascara a forma particular da exploracao,
mas, mesmo assim, continuam a seguir essa ideia de liberdade.” (p.316); e esse valor que
rodeia a liberdade ao trabalho e a fantasia de que um dia um proletario chegard ao
sucesso de ser um empresario ou um banqueiro com a for¢a do seu trabalho. Essa crenca
€ preciso ser sustentada para que o idedrio do capitalismo funcione. Recentemente, no
ano de 2012, vimos como a midia tentou emplacar esta ideia com manchetes que
valorizavam o homem pobre e preto que chegou a ser juiz do supremo tribunal tendo
apenas o fruto do seu trabalho como motor e, a0 mesmo tempo, a permanente

desvalorizacdo que hé entorno do operario que por meio de movimentos € luta fundou um
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partido e se elegeu presidente da republica. Este exemplo serve para ilustrar o papel de
certos aparelhos ideoldgicos, ndo estando em questdo os personagens citados e sim o

como suas imagens sao transmitidas por formadores de crengas e opinides da burguesia.

A licdo a ser extraida disso no tocante ao campo social €, acima de
tudo, que a crenca, longe de ser um estado “intimo” e puramente mental, é
sempre materializada em nossa atividade social efetiva: a crenca sustenta a
fantasia que regula a realidade social. (ZIZEK, 1989/1996, p.317).

Deste modo, a fantasia da suporte a realidade, do que chamamos realidade, que é
uma construcdo social. A funcdo da ideologia é oferecer-nos a prépria “realidade social
como uma fuga de algum nticleo traumatico.” (idem, p. 232), no entanto, tem um resto

que persiste a se enquadrar nesta fantasia, isto €, o sintoma.

O sintoma € o que marca a discordincia que hd entre o real e a
ideologia. Por isso ele se articula a verdade como uma hiéncia, uma ruptura. O
real faz seu retorno nas significagdes do sintoma. Ndo se pode confundir, no
entanto, real e realidade: a realidade nédo esta do lado do real, mas sim do lado
da ideologia. Ela compde a ordem de saber que o sintoma denuncia. Porém, o
que produz a ruptura com a realidade é o ato e ndo o sintoma. Se o sintoma
permite uma certa interpretacio da realidade que a denuncia em sua condigdo
de “verdade mentirosa”, ¢ o ato, no entanto, que permite romper com as
coordenadas da realidade em questdo, subvertendo-a e transformando-a a partir
da entrada do novo, da contingéncia, que cessa de nio se escrever. E af que
encontramos a relagdo que hé entre o ato e o real. (RAMOS, 2012)"

Sendo assim, o sintoma € aquilo que resiste a ideologia, furando a ideologia,
justamente por isso a psicandlise se refere a politica do sintoma, portanto o sintoma ¢é
justamente o que vai na contramao da ordem ideoldgica. A ideologia ¢ uma amarracao da
ordenacdo do discurso. O sintoma social, neste sentido, busca quebrar a ordenacdo da
ideologia, dissolver aquilo que ideologicamente parecia impossivel, fundando uma nova
ideologia. “Uma ideologia pode ser interpretada como um sintoma; um sintoma, ao
denunciar uma ideologia, pode condicionar um ato; um ato é o que funda uma nova
ideologia.”"*

No ponto de vista de Zizek (1989/1996, p. 327),

13 Comunicagdo pessoal: argui¢io do exame de qualificagdo deste trabalho.
14 jdem
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Eis aqui a diferenca do marxismo: na perspectiva marxista
predominante, o olhar ideolégico é um olhar parcial, que deixa escapar a
totalidade das relacdes sociais, ao passo que, na perspectiva lacaniana, a
ideologia designa, antes, a totalidade empenhada em apagar os vestigios de sua
prépria impossibilidade.

E por meio da ideologia que o sistema se sustenta. Por isso, a ideologia capitalista
nao aponta para a insustentabilidade deste sistema, e a cada crise o capitalismo encontra
um meio de se renovar por ndo se deixar abater a crengca que este é o Unico sistema
possivel em nossos tempos. “O estado ‘normal’ do capitalismo”, diz Zizek, da
individualizagdo do sucesso e de sua crenca, “impele o capitalismo a um
desenvolvimento permanente.” (idem, p. 329). Um capitalista quebra, enquanto outro tem
sucesso, esta contradicdo interna sustenta o sistema. Esse desequilibrio social, assim,

encontra o seu lugar, ha um desequilibrio fundamental. Assim, ZiZek conclui:

E esse paradoxo que define o mais-de-gozar: nio se trata de um
excedente que simplesmente se ligue ao gozo “normal”, fundamental, porque o
gozo como tal s6 emerge nesse excedente, é constitutivamente um excesso. Se
retirarmos o excedente, perdemos o préprio gozo, do mesmo modo que o
capitalismo, que sé pode sobreviver revolucionando incessantemente suas
condi¢des materiais, deixa de existir quando “permanece o mesmo”, quando
atinge um equilibrio interno. (idem, pp. 329-330)

E essa, pois, a homologia entre a mais-valia e o mais-de-gozar. A{ verificamos o
que € o sintoma para o sujeito € o sintoma que aparece na passagem do feudalismo para o
capitalismo através da forma da mais-valia. “A maneira com que cada um sofre com sua
relacdo com o gozo, porquanto s se insere nela pela funcdo do mais-de-gozar, eis o
sintoma — na medida em que ele aparece provindo disto: de que ja ndo hd sendo uma

verdade social média, abstrata.” (LACAN, 1968-69/2008, p. 40).

4.3 - A verdade histérica cria o proletario

Askofaré (1989/1997) inicia a sua andlise da categoria de sintoma social
advertindo a ndo separacdo entre realidade e o conceito de sintoma social, isso porque,
como ja vimos, a ideologia, ou realidade de um momento histérico, ndo esta separada do
sintoma que tal periodo histérico produz.

Essa é a nossa realidade social, porém, como ja vimos anteriormente: “Nao é

seguro que se possa, de um lado situar uma ‘realidade’ e de outro se deduzir um conceito



93

do sintoma social (...) o sintoma é o que desvela, é o que aparece fazendo, por um lado,
oposi¢do ao significante dominante.” (ASKOFARE, 1989/1997, p.164). Ainda, segundo
o autor: “se refere a relag@o entre mais-gozar e a renuncia ao gozo, outra situacdo em que
o0 sujeito se encontra alienado.” (idem, p. 164).

Em seguida, o autor aponta como a expressao sintoma social € atipica se nos
determos sobre as primeiras formulacdes de Freud no que diz respeito ao conceito de
sintoma, a saber, “(recalque, contra-investimento, substituicio € compromisso entre
desejo e defesa) para precisar a dimensdo do sintoma em Freud que € quase
exclusivamente subjetiva.” (idem, p. 164). Askofaré (1989/1997), em sua andlise,
converge com os autores citados anteriormente no que diz respeito a importancia do
encontro de Lacan com a obra de Marx para a formula¢@o do sintoma social. No entanto,
no que tange a formulagcdo da tese acerca do sintoma social, ele aponta que ha menos
convergéncia do que parece num primeiro momento. Para ele, essa tese construida no
ensino lacaniano sobre o sintoma social é feita em passos, sendo célebre a frase
formulada em 1974-75 por Lacan (em RSI" constitui um aperfeicoamento do tema),

segue a citagao:

Buscar a origem da nocdo de sintoma, que ndo € absolutamente a se
buscar em Hipdcrates, mas em Marx, em sua ligagcdo entre o capitalismo e o
tempo feudal. Leiam toda a literatura ai, o capitalismo € considerado como
tendo certos efeitos, e por que, efetivamente, ndo os teria? Esses efeitos sdo,
afinal, benéficos, ji que t€ém a vantagem de reduzir a nada o homem proletdrio,
gracas a que o homem proletdrio realiza a esséncia do homem, e, por ser
despojado, estd encarregado de ser o messias do futuro. Tal é a maneira como
Marx analisa a nocdo de sintoma. Ele dd, é claro, uma multiddo de outros
sintomas, mas a relacdo destes com uma fé no homem ¢ totalmente
incontestédvel.

Se fizermos do homem ndo mais o que quer que seja que veicula um
futuro ideal. Mas se o determinarmos da particularidade em cada caso do seu
inconsciente e da maneira como ele goza disso, o sintoma permanece no
mesmo lugar em que o deixou Marx, mas toma outro sentido, ndo serd um
sintoma social, serd um sintoma particular. Sem dudvida, esses sintomas
particulares tém tipos e o sintoma do obsessivo ndo € o sintoma histérico. (...)
Com isso, porém, que o sintoma ndo € definivel sendo pelo modo como cada
um goza do inconsciente, na medida que o inconsciente determina. (LACAN,
aula de 11 de fevereiro de 1975)

Trata-se assim, de um momento avancado do Dr. Lacan ao qual suas pesquisas

tomam corpo de tese.

15 sigla que Lacan utiliza para designar Real, Simbdélico e Imagindrio
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Em sua andlise, Askofaré retoma o texto lacaniano redigido em 1966, e ji citado
anteriormente neste trabalho, ao qual Lacan introduz pela primeira vez a origem
marxiana da no¢do de sintoma. Retomando: “Onde se revela ndo uma falha de
representacdo, mas uma verdade de uma outra referéncia diferente daquela, representacao
ou ndo, da qual vem perturbar a bela ordem...” (ASKOFARE, 1989/1997, p. 166). Ordem
a qual Hegel tentava sustentar e Marx contesta apontando suas falhas. Sendo assim,
Askofaré divide seu propdsito em trés pontos: 1) a demonstracdo da coextensiva relagdo
da dimensdo do sintoma com a dimensdo da verdade; 2) o sintoma como rompendo a
regularidade, o que faz desordem; e 3) a relacdo de tensionamento entre a doutrina do
filésofo pensador Hegel e da critica da subversdao e praxis de Marx. Com esses trés
pontos, poder-se-ia levantar as seguintes questdes: seria a obra de Marx a verdade da de
Hegel? Assim sendo, ndo cairifamos no erro de tracar uma verdade que almejaria ser
absoluta do lado de Marx?

Esta dissertacdo, como ja foi trabalhado em capitulos antecedentes, acompanha a
tese que aponta para a ruptura entre o pensamento hegeliano e a praxis marxista. “O
desmascaramento de seu misticismo légico, que faz Marx dizer que Hegel forneceu um
corpo politico a sua logica mais do que elaborou a légica do corpo politico.”
(ASKOFARE, 1989/1997, p. 168). Neste percurso, podemos ver mais uma vez, como
Hegel constroi o que se chama realidade, “coisa que pode parecer, mas ndo € em si e para
si real.” (idem, p. 170).

Hegel contribuiu para um método histérico que reinava especialmente na
Alemanha, no qual certas ilusdes recebiam o peso de verdades, mas, como diz Askofaré
(idem, p. 171), ndo era qualquer um que formava tais verdades, eram verdades criadas a
favor da burguesia, partindo do contexto de que a ilusdo dos idedlogos em geral estava
ligada, por exemplo, as ilusdes dos juristas, dos politicos bem como dos homens de
Estado nas atividade entre eles.

Quando Marx propds a critica e o desmonte da ideologia burguesa, “como signos
a decifrar, quer dizer, como sintomas” (idem, p. 172), a verdade passou a ter a forma de

sintoma. Com isso, Askofaré (idem) conclui apontando que:

Os pensadores, considerados os “grandes homens”, ndo sdo os agentes
de transformacdo; que a histéria é feita de contradicdo e de luta; que hd o
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aparecimento de um novo agente histdrico: o proletdrio e que ao contririo do
que afirmava Hegel, sdo as massas que movem a histéria. O que Marx faz
aparecer, sdo “as produg¢des ideoldgicas como sintomas”. (idem, p. 173).

Contudo, produgdes ideoldgicas como sintomas ndo sao necessariamente o
sintoma social.

Sabe-se que Lacan vai operando modificagdes importantes ao longo do seu
ensino, a partir dos anos 70, a teoria lacaniana passa por certa reviravolta no que diz
respeito a teoria do sintoma. Deste modo, o semindrio 17 — O avesso da psicandlise —,

toma lugar central neste avango.

No ponto que nos ocupa liga-se ao fato que Lacan refere o sintoma
diretamente ao discurso e nesse caso ao discurso do Mestre. Mais
precisamente, Lacan situa o sintoma como obje¢do ao desejo do Mestre. Ora,
qual é esse desejo? E o desejo de que as coisas andem, que as coisas avancem e
que funcionem. (ASKOFARE, 1989/1997, p.174)

Acompanhando a teoria dos discursos'®, nota-se a equivaléncia entre o discurso do
mestre e o discurso de entrada na linguagem (o discurso do inconsciente), e € pela via
dessa equivaléncia que Lacan aponta a greve como paradigma do sintoma. “E mesmo daf
que o sintoma encontra seu estatuto de “sinal do que ndo vai bem no campo do real” ou
mais radicalmente “do que vem do real” (idem, p. 175). Pois bem, enquanto que o
discurso do mestre quer que as coisas andem bem, € o que traz o imperativo: trabalhe, o
real é aquilo que ndo vai bem, que emperra o trabalho.

Deste modo, Lacan atribui a greve um valor de sintoma, pois ela para o
funcionamento da ordem do mestre, do imperativo ao trabalho.

Retomamos a obra Germinal, de Zola, por ser um claro exemplo deste modelo.
Essa obra retrata o processo de gestacao e maturacao de movimentos grevistas e de uma
atitude mais ofensiva por parte dos trabalhadores das minas de carvdao na Franca do
século XIX em relacdo a exploragdo de seus patroes. O capitalista dono das minas de
carvao, ao se dar conta da situacdo de greve dos trabalhadores, tenta cooptar uma das
liderancas do movimento grevista oferecendo, individualmente, melhores condigdes de

trabalho e melhor remuneragdo para ele caso ele mudasse de lado nesta situacdo da greve,

16 Vide capitulo dois.
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deste modo o capitalista pretendia desarticular e enfraquecer o movimento. Outra forma
de coacdo usada por aqueles que estdo no poder € ndo querem abrir mao deste lugar de
privilégio e exploracdo é ameacar individualmente ou até despedir ou outras formas de
intimidac¢do para que este ato com um do grupo sirva de exemplo para os demais.

A verdade, certamente se impde no descrédito da razio e certas
racionalidades se denunciam como puras racionalizagdes, basta ver a repressdo
com sangue da greve dos ferroviarios, que vem desmentir o universalismo do
direito de greve, mas jamais o lago social do proprio trabalhado que faz manter
0s corpos juntos € posto em causa pela greve; a selvageria da exploragdo, os

abusos ou os excessos na expoliacdo do gozo, sim. (ASKOFARE, 1989/1997,
pp- 175-176)

Os trabalhadores na mina, enfileirados realizando seu trabalho, ou operarios em
uma linha de produgdo, ndo manifestam qualquer laco, sdo corpos, individuos
trabalhando, enquanto que na situacdo de greve ha ai sujeitos compondo um lago.

Segundo Lacan (1968-69/2008, p. 41):

A greve ¢ justamente uma espécie de relagdo que une o coletivo ao
trabalho. E a tinica, alids. Estarfamos totalmente errados ao crer que um cara
que estd numa linha de montagem trabalha coletivamente. Mas € ele quem
executa o trabalho. Na greve, a verdade coletiva do trabalho se manifesta.

Assim sendo, Askofaré complementa: “O valor que Lacan atribui a greve
enquanto sintoma liga-se ao fato que ela € ao mesmo tempo ‘entrada em pane’, parada do
funcionamento do discurso, sinal de que alguma coisa ndo vai bem no campo do real e
profundo respeito pelo laco social.” (ASKOFARE, 1989/1997, p.175).

A greve trava a producdo da mais-valia, produ¢do do mais-de-gozar do desejo

capitalista, e deste modo ela ocupa o lugar de sintoma, somente a greve é o laco social

entre os trabalhadores.

O capitalismo faz uso da ciéncia para melhor explorar, um a um, a
forca do trabalhador. A coletividade da linha de montagem sé tem sentido
dentro do discurso cientifico, mas o sujeito do trabalhador é negado pelo
mesmo, apesar da execucdo do trabalho. O sujeito do trabalhador surge como
tal na greve, que € a expressdo maior, no capitalismo, do discurso da histérica.
(RAMOS, 2009, inédito)"’

17 Transmissdo oral, semindrio: Comentarios para o texto O sintoma social, de Sidi Askofaré
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Assim sendo, o proletario, alienado em seu local de trabalho, é reduzido a sua
condi¢do de resto, é expropriado, por isso os sujeitos trabalhadores em situacdo de greve
operariam uma “desmontagem, isto ¢, uma saida da cena de gozo pela via do ato coletivo.
Pois bem, a detencdo (interrup¢do) da producdo do mais-de-gozar para o capitalista
implica a ruptura com a ideologia e, por isso, a erup¢io da verdade.”'®

Logo, € por meio da paralisacdo, da reivindicagdo que a greve aparece associada

ao sintoma social do capitalismo, rompendo a ideologia vigente. Segundo Ramos'”:

Temos aqui, na condi¢cdo do proletdrio, o que se pode extrair do
contrdrio que € dizer que o trabalhador sé faz coletividade na greve: fora dela o
que ele encontra é a segregacgio, o isolamento e o desprovimento de tudo. E na
figura histérica do proletariado que podemos dizer que na sociedade capitalista
h4 algo que falha, que ndo vai bem. E € por isso que Marx, segundo Lacan,
pode ler na figura do proletariado o autor do ato capaz de transformar a
sociedade e o lugar de onde o real insiste em dizer a verdade sobre o
capitalismo.”

O proletario é aquele que tem uma parte do seu trabalho — e de seu saber —
expropriado para lucro do outro. Em um polo do sistema estd o proletario, na outra o
capitalista que existe como tal pois tem o proletdrio que trabalha para sustenta-lo nesse
lugar de senhor do capital. “Quer dizer que o trabalho é radicalizado no nivel da
mercadoria pura e simples, o que significa que isso se reduz ao mesmo nivel o proprio
trabalho.” (LACAN, 1968-69/2008, p. 169).

Como ja foi citado em outros momentos, foi em 1974, na fala intitulada A
Terceira, que Lacan € incisivo em dizer que o proletdrio € o tnico sintoma social. Mas
antes, nesta mesma ocasido, ele questiona: Seria a psicandlise um sintoma? Sim, sendo
ela um dispositivo que faz cessar o imperativo do discurso do mestre ela € em si mesma
um sintoma, o que nao quer dizer que seja ela um sintoma social. “Mas se a psicandlise
tem éxito, ela se apagard por ndo ser sendo um sintoma. Ela ndo deve se espantar com
isso, € o destino da verdade tal qual ela mesma o coloca no principio.” (LACAN, 1974,
texto inédito). Por isso a importincia que a psicanalise fracasse para que ela possa existir,

resistir € permanecer um sintoma.

18 Transmissdo oral: argui¢do do exame de qualificacdo deste trabalho.
19 Idem
20 Jdem
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Pois bem, para avancar na teoria do sintoma social voltemos a formulagdo
lacaniana. S existe um unico sintoma social, a ser entendido como retorno do real no
plano social do mundo contemporaneo: “Cada individuo € realmente um proletario, ou
seja, ndo tem nenhum discurso do qual fazer lago social, em outras palavras, semblante.”
(LACAN, 1975, p. 187).

Empregar o termo individuo ndo € por acaso, quer dizer realmente que este ndo é
dividido, ndo € o sujeito dividido do inconsciente, o sujeito que se trata na psicanalise, o
proletario, é um termo colocado por Santo Agostinho para designar na sociedade romana
aqueles que a tnica utilidade era ter filhos para ocupar a terra e servir para o trabalho, era
a isso que ele era reduzido, a funcdo de puro genitor. E deste modo que é tratado o
individuo proletdrio que surge na virada dos tempos feudais para o capitalismo. Se, por
um lado, na sociedade feudal o trabalhador ndo era livre, “para poder dispor de sua
propria pessoa, precisava primeiro cessar de estar ligado a gleba ou de estar infeudado a
uma outra pessoa; ele também ndo podia se tornar livre vendedor de trabalho.”
(ASKOFARE, 1989/1997, p. 178). Por outro lado, esses sé ganham a suposta liberdade
ao serem completamente desapropriados dos seus meios de producdo, serem despojados
da terra “e de todas as garantias de existéncia oferecidas pela antiga ordem das coisas”

(idem, p. 178), histéria que foi escrita com sangue e fogo.

A forma parlamentar do roubo € a das «Bills for Inclosures of
Commons» (leis para a vedac¢do de terrenos comunais), por outras palavras,
decretos pelos quais os senhores da terra oferecem a si proprios terra do povo
como propriedade privada, decretos da expropriagdo do povo. (MARX, 1845)*

E deste modo que Marx especifica como o proletdrio surge como uma nova
classe, desapropriada das condi¢des dos meios que garantiam sua sobrevivéncia, de seus
meios de produgdo, restando apenas fazer da forca de trabalho uma mercadoria. “Com
efeito, aquele que ele [Lacan] chama proletario, ndo € definido por seu lugar e sua funcdo
em relac@o de produgdo determinadas, mas como produto ou o efeito de uma mutacdo na
economia do discurso do mestre.” (ASKOFARE, 1989/1997, p. 180).

Pela via da filosofia e da ciéncia sdo produzidos saberes e “ideologias” que

beneficiam o Mestre, dai um deslizamento do mestre antigo para o mestre moderno do

! Versdo de O Capital disponivel no endereco:
http://www .marxists.org/portugues/marx/1867/capital/cap24/cap02 .htm#r33



99

capitalismo, marcado num determinado momento histérico que € o do surgimento do
proletario. “Lacan chega a isolar a ideia de que o que faz a condi¢do do individuo — ele

29

nao diz sujeito —, é de ser um proletario, quer dizer de ‘ser desprovido de tudo’.” (idem,

pp. 180-181). Desprovido, segregado, ¢ o desmantelamento do lago social. Nesta
sociedade:

..tudo que existe se baseia na segregacdo (...) explicam portanto que o

individuo, isto € o sujeito completado por seu gozo — é em todo caso assim que

o defino transformando a hipdtese lacaniana do sujeito como “individuo

afetado por um inconsciente”, portanto separado de seu gozo, sé pelo fato de

sua passagem a contabilidade do inconsciente — é um proletdrio, quer dizer,
alguém que de nenhum discurso pode fazer semblante. (idem, p. 181)

Af estd a segregacdo dos gozos, o proletdrio é o sintoma social marcado por um
momento histérico, como vimos, datado no surgimento do capitalismo. Antes disso o
termo social ndo era possivel de ser aplicado, com Freud ndo poderiamos fazer referéncia
a um sintoma social, é nesta conexdo com a teoria de Marx que podemos nomear o
sintoma social. O sintoma € o que particulariza o sujeito assim como o sintoma social € o

que marca e particulariza a sociedade capitalista.

4.4 - O proletario no lugar de messias

Segundo Marx: o Proletario é o messias. Neste sentido, Marx “peca” na sua
leitura ao depositar o descolamento histérico em torno de um... do proletario, a0 mesmo
tempo, € claro que Marx é um pensador esclarecido, e esta sua fala vai no sentido de
quem toma uma posi¢do politica, de quem escolhe um lado. Como observamos, Marx era
um tedrico a0 mesmo tempo em que era um militante, entdo a aposta no proletario, na
classe trabalhadora, fazia parte de sua luta, da sua construcdo em ato, na perspectiva de

uma mudanca histdrica. Sobre isso, consultemos uma nota de rodapé deixada por ele:

O progresso da indistria, de que a burguesia é portadora involuntaria e
sem resisténcia, pde no lugar do isolamento dos operdrios pela concorréncia a
sua reunifo revoluciondria pela associacdo. Com o desenvolvimento da grande
inddstria € retirada, portanto, de debaixo dos pés da burguesia a prépria base
sobre que produz e se apropria dos produtos. Ela produz, portanto, antes do
mais, o seu proprio coveiro, a decadéncia dela e a vitéria do proletariado sdo
igualmente inevitdveis... De todas as classes que, hoje em dia, defrontam a
burguesia, s6 o proletariado € uma classe realmente revoluciondria. As demais
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classes arruinam-se e decaem com a grande inddstria; o proletariado é o
produto mais préprio desta. As camadas médias, o pequeno industrial, o
pequeno comerciante, o artesdo, o camponés, todos eles, face & decadéncia,
combatem a burguesia para assegurarem a sua existéncia como estados
médios... sdo reaciondrios, pois procuram fazer andar para trds a roda da
histéria. (ENGELS; MARX, 1848, p. 11)

Assim como o sintoma, que € o oposto do que representa, o proletario, apesar de
ser o lado mais prejudicado com este modelo, € ele que o sustenta € por iSsO mesmo o
unico caminho para operar um possivel deslocamento desta ldgica.

A passagem do feudalismo para o capitalismo foi uma revolu¢do operada pela

13

classe burguesa, por isso a adverténcia lacaniana que o entendimento de ‘“ato
revoluciondrio” € algo que conhecemos mal, ndo podemos confundir revolugdo com
subversdo. A revolucdo burguesa introduz na cena histdrica, de maneira obscura, a
funcao da mais-valia como pega principal na engrenagem do capitalismo.

E uma revolugio que percorre todo um ciclo mas que volta a0 mesmo lugar, a
estrutura de poder, a ldgica dialética como sugere Hegel, a dialética do senhor e do

escravo se mantém, a cena histdrica se desloca, mas a l6gica estrutural é conservada, dai

a observacdo em sermos mais cautelosos a respeito do termo revolucao.

4.5 - O individuo, um valor da nossa sociedade

O ponto a destacar é que o modo pelo qual nés nos vemos, como seres
autonomos e autodeterminados, livres e donos de nossa decisdes, construtores
racionais de nossos destinos e auto-referenciados em relagdo ao todo social, é
uma consequéncia do periodo histérico em que vivemos. O “individuo”, modo
pelo qual nos vemos, € uma constru¢do e um valor da nossa sociedade, com um
desenvolvimento privilegiado a partir do final da Idade Média.” (PACHECO
FILHO, 2009, pp.147-148)

Este individuo decorrente do capitalismo carrega consigo certa “exigéncia de
felicidade”, que na época do feudalismo ndo acontecia. E a partir da queda das estruturas
feudais e do enfraquecimento da hegemonia da Igreja Catdlica que a nova “légica do

desejo”, derivada do sistema capitalista, passa a ocupar lugar na histéria de maneira

crescente.
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E o “individuo”, para constituir-se na cena histdrica, teve que se sentir
autéonomo e liberto das amarras que o prendiam as instituicdes da sociedade,
(...) isto teria ocorrido apenas no nivel da ilusdo pela qual o sujeito do
capitalismo se concebe, em ambito consciente. (PACHECO FILHO, 2009,
p.148)

Segundo Pacheco Filho (2009), ha ai uma passagem no modo de dominacdo, de
um modo tradicional para um modo “racional-legal”. Nesta l6gica arranjada pela via da
ilusdo ressalta-se sempre a autonomia e a liberdade do individuo — ao contrario de como
era feito até entdo no feudalismo, cujo sistema era sustentado pela tradicdo e temor a
Deus —, assim a forma de dominagdo fica velada.

Nesta passagem do feudalismo para o capitalismo ha certo “aproveitamento” da
crenga, no qual a dedicac@o ao trabalho é um “meio virtuoso de glorificagdo a Deus.”
(PACHECO FILHO, 2009, p.148). O capitalismo passa por vdrios estidgios, € passa a
estar “liberto da necessidade de sua base religiosa”, tornando-se autbnomo e ditando “sua
propria filosofia e ética, com seus objetos de desejo especificos.” (idem, p.149).

O capitalismo traz um modo particular de dominacdo no qual seus sujeitos se
compreendem livres. A mestria deste discurso fica velada, no entanto, essa atenuagdo do
dominio religioso ndo quer dizer que as instituicdes religiosas ndo interfiram na
distribuicdo de poder nas sociedades contemporaneas. Ha um deslocamento, o poder sai
de uma certa concentragdo de um lado, mas essa diminui¢do ndo é simplesmente uma
substitui¢do do poder, “os Pais das religides (...) parecem ter se adaptado muito bem ao
‘espirito do capitalismo’.” (idem, p.151).

Esta mudanga histérica n3o influi na estrutura do sujeito — neurdtico —, tal
estrutura € trans-histdrica, no entanto ha uma mudancga na forma de subjetivacdo desses
individuos que a cada passo que ddao a caminho desta suposta liberdade também
caminham no sentido de uma uniformizacdo dos desejos, préoprios dessa forma de
estruturacdo social. Existe assim “uma pretensa ‘desumanizacdo’ do sujeito devido ao
atrelamento do seu desejo a posse de mercadorias.” (idem, p.156).

Pacheco Filho, acompanhando as observa¢gdes de Marcuse, aponta:

...que 0 mesmo salto que conduziu a superacdo das estruturas histdricas
medievais e trouxe para a cena histérica essas duas novas “construgdes” — o
“individuo” e a proposta abstrata de igualdade entre os diferentes individuos —

produziu também a ja referida desigualdade concreta entre os individuos. (...)
para entrega a alienacdo produzida pela fantasia coletiva de referéncia a um
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Unico e mesmo Outro Absoluto. (...) E isso acontece na medida em que,
reduzido a mera “encarnag@o do trabalho assalariado”, o sujeito também passa
a ter seu valor, como mercadoria — o trabalho que pde a venda no “mercado de
trabalho” e a que tende a se reduzir —, socialmente definido pela medida do
equivalente-geral. (PACHECO FILHO, 2009, pp. 160-161)

Deste modo, podemos compreender que o termo individuo é uma nova concepcao
de sujeito, e a0 mesmo tempo um ideal, que s é possivel a partir do capitalismo. Para
Lacan, “héd apenas um sintoma social: cada individuo é realmente um proletario, isto €,
nao tem nenhum discurso com que fazer lago social, em outras palavras, semblante. Foi o

que Marx remediou, remediou de maneira incrivel. Dito e feito.” (LACAN, 1974).

4.6 - O discurso capitalista forclui a verdade enquanto o proletario é a emergéncia

da verdade, é o sintoma social

O proletdrio, como tnico sintoma social é também uma classe social:

(...) de uma esfera que possui um cardter universal por seus sofrimentos
universais € que ndo reclama nenhum direito especial para si, (...) O
proletariado s6 comega a surgir na Alemanha, mediante 0 movimento industrial
que desponta, pois o que forma o proletariado ndo € a pobreza que nasce
naturalmente, mas a pobreza que se produz artificialmente; ndo é a massa
humana oprimida mecanicamente pelo peso da sociedade, mas aquela que
brota da aguda dissolugdo desta e, em especial, da dissolu¢do da classe média,
ainda que gradualmente, como se compreende, venham a incorporar-se
também a suas fileiras a pobreza natural e os servos cristios-germanicos da
gleba.

Ao proclamar a dissolu¢do da ordem universal anterior, o proletariado
nada mais faz do que proclamar o segredo de sua prépria existéncia, ja que ele
¢ a dissolugdo de fato desta ordem universal. Ao reclamar a negacdo da
propriedade privada, o proletariado ndo faz outra coisa senfo erigir a principio
de sociedade aquilo que a sociedade erigiu em principio seu, o que ji se
personifica nele, sem intervencdo de sua parte, como resultado negativo da
sociedade.

[...] A emancipacdo do alemdo € a emancipacdo do homem. O cérebro
desta emancipagdo € a filosofia; seu coracdo, o proletariado. A filosofia nao
pode se realizar sem a extin¢do do proletariado nem o proletariado pode ser
abolido sem a realizacdo da filosofia. (MARX, 1843, p.8-9, apud RAMOS,
2008).

De certa forma Ramos (2008) localiza certo parentesco estrutural entre a astucia

da razdo com o proletério.
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O sistema capitalista passa por diversos estdgios, da produgdo e concentragdo de
renda, no inicio de sua esséncia, até a forma mais avancada que impulsiona o consumo
ofertando cada vez mais mercadorias e vendendo por meio do marketing a ideia de certa
necessidade destes objetos. Este modo capitalista institui o “imperativo de gozo como
ideologia da sociedade do consumo” (RAMOS, 2008, p. 202), estdgio avancado do
capitalismo no qual a dominacdo permanece cada vez mais como um ‘“problema da razao
cinica”, em que a questdo ndo é saber sobre o controle ideoldgico que domina esta
hegemonia e sim, mesmo sabendo dos problemas que o capitalismo traz consigo,
sustentar que este sistema € assim mesmo e que — ideologicamente — “ndo ha outra
realidade possivel.” (idem, p. 203).

Por outro lado:

A vivéncia subjetiva da divisdo do trabalho e do conflito de classes é
cotidiana. Objetivamente, no entanto, essa experiéncia € justificada a partir da
aparéncia e ndo da esséncia histérica e concreta de sua origem. Coloca-se a
aparéncia como esséncia e a consequéncia como causa: assim, é por seus
méritos particulares que uns sdo ricos enquanto outros sdo pobres, € ndo pelo
fato de uns serem ricos e outros pobres que os méritos se tornam particulares.
(RAMOS, 2009)

Ha nesta l6gica uma posi¢do de gozo nestas fixagdes alienantes do sujeito, “a
ideologia afirma e sustenta a condi¢do neurdtica e compulsiva do consumismo e da busca
irrefreada de satisfacdo particular como norma, transformando toda posi¢cdo contraria em
recriminavel e toda interposi¢dao em obstdculo.” (RAMOS, 2008, p.204).

Esta relacdo com a ideologia e com este novo modo de gozo s6 € possivel a partir
do sistema capitalista e da criacdo do individuo que “necessita” que suas vontades
particulares sejam atendidas em detrimento do todo da coletividade. Aqui podemos ver,
mais uma vez, como o sujeito do capitalismo, que se pretende individuo, ou seja, ndo
dividido, contém uma forma de excluir o laco social. Embora desejem as mesmas coisas,
viagem para os mesmos lugares, sdo como operarios em uma linha de produ¢do, onde nao
estdo enlagados e sim enfileirados agindo individualmente, excluindo o outro semelhante,

nao compondo uma coletividade.
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Os operérios na linha de producdo s6 sdo realmente sujeitos que operam o laco
quando estdo em situacdo de greve. Fora da greve o que o operdrio encontra é a
segregacao.

A greve ndo € individual — é um sintoma, pois € o retorno do recalcado. O social
existe, tem um discurso social que denuncia que o individuo nio da conta, a greve € a
denuncia coletiva do controle do individuo, a greve denuncia causando um sintoma social
no sistema capitalista, de determinado funcionamento social que o determina.

Como podemos observar clinicamente, a angistia faz sintoma: a defesa
do proletdrio frente a angustia de sua identificacdo com o objeto de gozo do
Outro ¢ recolocar-se na condi¢do de sujeito pela via do sintoma, questionando,
mas delegando a um mestre o saber sobre seu sofrimento. A reivindicacdo
histérica demanda por um mestre, e é por isso que Lacan (1974) afirma que

Marx remediou, que o que ele emitiu implica que ndo hd nada a mudar e que
tudo continua exatamente como antes. (RAMOS, 2008)

O proletario pode mudar sua condi¢do de exploracdo, no entanto, com Lacan
vemos que isso nao altera a estrutura que a sociedade se organiza. “A funcdo da luta, da
luta de classes, ndo impediu que dela nascesse aquilo que agora € justamente o problema
que se apresenta a todos, a saber, a manuten¢do do discurso do mestre.” (LACAN, 1969-
70/1992, p. 33).

Encontramos essa equiparagdo entre o lugar da greve do proletario com o lugar de
agente no discurso histérico, mas é sabido que no discurso histérico o que a histérica
demanda € outro mestre, ¢ um saber que venha de um mestre, por isso, deste modo, a
estrutura se mantém.

Assim sendo, o proletdrio faz laco quando faz greve, mas o sintoma social € o
proletario na sua condi¢do histdrica, no surgimento de um novo modo econdémico €
cultural de organizacdo social, “o proletdrio enquanto sintoma € a emergéncia da
verdade” (RAMOS, 2009), foi neste sentido que Lacan, em 1974, afirmou que “cada
individuo € realmente um proletério, isto €, ndo tem nenhum discurso com que fazer
laco.” Mas precisamente localizamos esta tese em 1975 — para fechar, retomamos a

citacdo:
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Buscar a origem da no¢do de sintoma (...) em Marx, em sua ligacdo
entre o capitalismo e o tempo feudal. (...) Esses efeitos sdo, afinal, benéficos, ja
que tém a vantagem de reduzir a nada o homem proletdrio, gracas a que o
homem proletdrio realiza a esséncia do homem, e, por ser de tudo despojado,
estd encarregado de ser o messias do futuro. Tal é a maneira como Marx
analisa a nocdo de sintoma. (...) O sintoma permanece no mesmo lugar em que
o deixou Marx. (LACAN, 1975, aula de 11 de fevereiro de 1975)

4.7 - O sintoma social e a dimensao social do sintoma

...se acrescentarmos a isso a constata¢do de que no interesse de Freud
pela Kultur e notadamente a interrogacdo sobre a origem e o sentido da
Civilizac¢do assim como seus efeitos sobre a pulsdo e sua satisfacdo prevalece o
exame da 'realidade social' dos fatos sociais, estamos no direito de presumir
que apenas o encontro da obra de Marx por Lacan, tornou possivel a
emergéncia da nocio de sintoma social e permitiu lhe dar o estatuto no campo
freudiano. (ASKOFARE, 1989/1997, p.163)

Segundo Askofaré (no prelo), o “sintoma particular, o sintoma freudiano
oferecido pelo neurdtico a decifragdo analitica”, ndo € reduzivel ao sintoma marxiano, ao
sintoma social. Com Marx temos um elemento para compreender a no¢do de sintoma pela
via do mais-de-gozar, nem por isso todo sintoma — pela leitura marxiana, com a
referéncia do mais-de-gozar — € social, aqui precisamos separar as coisas.

E fundamental operar a distingio e dizer que a categoria de sintoma social, no é
0 mesmo que propor a dimensdo social do sintoma, o que ndo exclui as formulacdes da
invencao do sintoma a partir de Marx.

A verdade encontrada por Marx é o sintoma de uma verdade social. E um sintoma
social localizado numa ocasido historica. Enquanto o valor de verdade da teoria freudiana
“se instaura a partir do recalque” (ASKOFARE, no prelo).

Essa importancia de logo de inicio compreender o termo realidade se impde pela
relacdo direta do estatuto da realidade com o conceito de verdade. Tal conceito pode
associar Socrates, Descartes, Marx e Freud, e Lacan costura esses pensamentos na busca
pela verdade, é uma questdo que estd sempre em cena para os grandes pensadores,
filosofos, socidlogos, psicanalistas, podermos afirmar que a realidade é uma verdade.

Questdo que, como estamos vendo, tem uma relacao estreita com a no¢do de sintoma.
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A nocdo de sintoma, mais especificamente o sintoma social é considerado
realidade em determinado tempo, ou para determinado pensamento. Ou serd que um
sintoma para a sociedade do capitalismo tardio seria também um sintoma em tempos
anteriores? Certamente o proletdrio ndo é um sintoma na Idade Média. O proletério nao é
um sintoma em outro tempo que nao no capitalismo, o que nao quer dizer que nos tempos
feudais ndo existiam sintomas, isso porque a funcdo de sintoma, a questdo estrutural do
sintoma € algo trans-histdrico.

Recorremos a esse recorte historico pois sabemos como o termo sintoma social
vem sendo gasto ultimamente, inimeras vezes esse “conceito” € usado de maneira
distorcida para diversos fins. Endividamento como sintoma social, o suposto aumento da
depressao ou da hiperatividade, a delinquéncia, o aumento da violéncia etc., contudo
sabemos que Lacan vai dizer que sé existe um unico sintoma social. “Ha apenas um
sintoma social: cada individuo € realmente um proletario.” (LACAN, 1974) Sendo assim,
estas contingéncias que o senso comum nomeia de sintoma sao situagdes sintomaticas
dos nossos tempos, € ndo sintomas sociais.

Para Pacheco Filho®, a fun¢do de sintoma social se aplica a qualquer sujeito. O
inconsciente é um trabalhador incansével, e deste modo cada individuo completado por
seu mais-de-gozar € alguém que sempre produzird sintoma em qualquer momento
histdrico, isso € estrutural do sujeito. Todavia, em cada momento histérico a dimensao
social do sintoma aparece sempre de modos diferentes, mas mantendo sua fungdo
sintomal.

A dimensdo social do sintoma permite outras articulagdes e questdes que se
oferecem para aproximar social e singular. Sintoma como signo daquilo que diz respeito
ao que fica recalcado no plano social. No capitalismo a mais-valia é o que gera e sustenta
o capitalismo, mas fica de fora da contabilidade.

O capitalismo trouxe conquistas inquestiondveis, tais como O avanco em
pesquisas € recursos importantissimos para a drea da saude, progressos como a
eletricidade ou transporte, porém, ndo € disso que se trata o sintoma social, o problema
nao estd ai — a relacdo que o capitalismo estabelece com o consumo é um problema

insuperavel e que marca a distancia entre as classes, € a criagdo de privilégios para uma

22 PACHECO, transmissdo oral no exame de qualificagdo deste trabalho.
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pequena parte da sociedade, ainda que se os recursos pudessem ser para todos — caso
todos que quisessem — a propria logica do sistema ndo tornaria esse “ideal” de consumo
possivel para todos. E uma légica insustentdvel, daf a dimensdo social do sintoma no
capitalismo.

Reafirmamos, assim, que uma coisa € o proletdrio como sintoma social, outra é a
dimensdo social do sintoma, como estrutural e trans-histérico, exercendo uma funcao
dada por contingéncias histdricas que resultam na emergéncia de sintomas no plano
social. “A inexisténcia da relacdo sexual e a segregacdo dos gozos (...) fazem do discurso
uma necessidade.”(ASKOFARE, 1989/1997, p.181). Assim, toda a entrada no laco social

produz uma castracio de gozo e o sintoma como a propria nota da dimensao humana.
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CONSIDERACOES FINAIS

“Sem duvida, o sintoma é a mais humana tentativa
de posicionamento frente ao mal estar na

N

civilizagdo, ou seja, frente a impossibilidade.”
(ALBERTI, 2010)

“O sintoma permanece no mesmo lugar em que o
deixou Marx, mas toma outro sentido.” (LACAN,
1975)

A psicandlise surge num contexto histérico muito peculiar. Freud, ao criar a teoria
do inconsciente, inova e coloca em palavras coisas que se mantinham veladas até entdo.
Aparece na cena uma nova verdade, a verdade recalcada da sexualidade, da dificuldade
da relacdo com o proximo no lago social, a verdade que ndo somos senhores nem da
nossa propria razdo. O conceito de sintoma com Freud € o que possibilita a psicandlise
ser uma prdatica clinica, para além de suas formulacdes tedricas.

Freud era médico e em sua experiéncia didria observava seus pacientes € seus
sintomas. No percurso da sua pratica ele estabelece a psicanalise e funda o conceito de
inconsciente de maneira inédita e inovadora. Durante toda a construcdo da psicandlise —
da técnica e da teoria — podemos acompanhar o psicanalista questionando e revendo sua
formalizacdo sobre o conceito de sintoma, a cada nova descoberta, a cada novo paciente,
a cada nova produgdo tedrica, encontramos um novo elemento para a compreensao deste
conceito amplo e complexo. Deste modo, Freud também nos ensina sobre essa relacdo
intima e subordinada entre clinica e teoria. Em resumo, com Freud, temos um conceito de
sintoma que pode ser entendido como expressdo do recalcado, “contra-investimento,
substituicio e compromisso entre desejo e defesa” (ASKOFARE, 1989/1997, p.164), ou
satisfacdo de uma pulsdo, de qualquer modo, o sintoma € um efeito do inconsciente.

Lacan retoma o conceito de sintoma indmeras vezes durante seu ensino, num
primeiro momento, muito influenciado por Freud, ele nos apresenta o sintoma como
metafora. Aqui estamos diante da importincia que Lacan dd ao simbdlico, ao
inconsciente estruturado como linguagem. O simbdlico € o ordenador cultural, logo,

define as crencas e ideologias que conduzem o sujeito. O sintoma ganha também o valor
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de oposicao aos discursos de mestria vigentes na cultura. Assim, destacando o carater de
singularidade que o sintoma salvaguarda aos sujeitos falantes.

Acompanhando Lacan podemos ver introduzida uma formulacdo de sintoma
anterior a Freud, uma “dimensdo que poderiamos dizer do sintoma, que se articula por
representar o retorno da verdade como tal na falha de um saber.” (LACAN, 1966/1998,
p-243). Esta nocdo ele extrai de Marx, mais especificamente das formulacdes criticas de
Marx a Hegel. Para Lacan, a verdade como falha do saber ndo é falha da representacdo,
mas uma referéncia a uma verdade que “perturba a bela ordem”. E assim que ele insere
Marx na discussao, “nesse sentido, podemos dizer que essa dimensao, mesmo nao sendo
explicitada, € altamente diferenciada na critica de Marx. E que parte da inversdo que ela
opera a partir de Hegel, € constituida pelo retorno (...) da questdao da verdade.” (LACAN,
1966/1998, p.235).

Mas esta primeira ideia que justifica Marx como o inventor do sintoma ndo € a
unica. Ora, sabemos que Lacan avanca no sentido de perceber a primazia do real em
detrimento das questdes simbolicas, deste modo vai se desenhando uma definicdo de
sintoma que leva em conta o que escapa ao simbdlico. E o inicio de um novo campo, a
saber, o campo do gozo. O sintoma € um modo de gozar do inconsciente.

Na entrada em andlise o sujeito traz seus sintomas como queixa, € 0 que se espera
de uma saida em analise € um bom uso do sintoma, um saber se virar com essa marca da
existéncia que presentifica a ndo garantia de satisfacdo plena. J4 que, como sabemos, tal
satisfacdo € uma fantasia neurdtica. A entrada no laco social demanda certa renincia ao
gozo, operando a civilizagdo do gozo. No entanto, o resultado de tal rentincia cria um
imperativo ao sujeito que repetidamente tenta recuperar o gozo perdido.

E a formalizacio dos discursos, também chamado de lago social, que delimita um
novo campo, o campo do gozo. E uma maneira de introduzir a pulsio ao campo
simbdlico. O discurso € uma estrutura necessaria que ultrapassa as palavras, é um
aparelhamento de gozo que rege a constitui¢do do sujeito no lago social.

No nivel da estrutura é o objeto a que tem o papel de representar o objeto
originalmente perdido, € deste modo que ele opera uma fung¢do no aparelhamento do
g0zo. O objeto a ocupa uma fung¢do capital, “O mais-de-gozar € uma fun¢do de rentincia

a0 gozo sob o efeito do discurso. E isso que da lugar ao objeto a” (LACAN, 1968-
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1969/2008, p.19). Deste modo que Lacan estabelece o conceito de mais-de-gozar, a partir
do conceito de mais-valia em Marx.

O sintoma € a resposta que vem do encontro com o real, mas que s6 pode ser dito
pela via simbdlica, é uma tentativa metafdrica, por isso simbodlica, da formacdo de
compromisso decorrente da divisdo do sujeito. Uma forma de gozo que faz objecdo
(ainda que de maneira atravessada) ao laco social. Assim sendo, o sintoma é sempre uma
resposta, um efeito.

A constituicdo do sujeito se dd no plano social, o sintoma também ¢ uma
formulagdo que diz respeito ao corpo social, ja que é em dire¢do ao campo do outro que o
sintoma se endereca.

E com a teoria dos discursos que podemos notar o lugar do sintoma no lago social,
se no laco enquanto discurso circulam significantes que impdem certas exigéncias, o
sintoma € justamente uma oposi¢do as exigéncias colocadas. O sintoma presentifica a
falta estrutural de cada sujeito.

Em outras palavras, o gozo introduz a dimensdo do ser do sujeito. Segundo
Lacan, a relagdo da marca “com o proprio gozo do corpo, eis precisamente onde se indica
que € apenas pelo gozo, e de modo algum por outras vias, que se estabelece a divisdo em
que se distingue o narcisismo da relacdo com o objeto.” (LACAN, 1969-70/1992, p. 51).
No interior desse objeto perdido esta a consisténcia da imagem especular da organizagao
do eu, € “por onde o gozo introduz a dimensao do ser do sujeito” (idem, p. 51).

Assim, Lacan indicard o objeto a como ‘mais-de-gozar’, em referéncia formal a
mais-valia, afirmando que foi Marx quem inventou, no campo do saber, 0 gozo € o
sintoma, ao conceituar a mais-valia.

O sujeito no lago social busca no campo do Outro algo da sua renuncia ao gozo. O
objeto do capital era precisamente o que Marx trabalhava, ele partia da funcdo do
mercado, situando o trabalho como uma mercadoria no sistema capitalista. O trabalho
nao € novo, mas esse lugar de mercadoria € algo que advém aos passos do surgimento do
capitalismo. “E isso que permite a Marx demonstrar o que hd de inaugural em seu
discurso, e que se chama mais-valia.” (LACAN, 1969/1970, p.17).

A mais-valia é a verdade indizivel do capitalismo, é o mais extraido do

trabalhador que ndo serd remunerado e nem totalmente usado pelo capitalista. Enquanto
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0 mais-de-gozar € o gozo a-mais que fica de fora da contabilidade da significacdo félica,
tal como a mais-valia, ambos impossiveis de simbolizar. O sintoma aparece entdao como
uma tentativa do sujeito se posicionar frente a este mal-estar.

Assim, Lacan localiza na obra marxiana a primeira referéncia ao conceito
moderno de sintoma. “A nog¢do de sintoma foi introduzida bem antes de Freud por Marx
como signo do que ndo anda bem no real.” (LACAN, 1974-75, sess@o de 10 de dezembro

de 1974).

..na medida em que o inconsciente existe, vocés realizam a todo
instante a demonstracdo na qual se baseia a inexisténcia como preliminar do
necessario. E a inexisténcia que estd no principio do sintoma. A inexisténcia é
sua prépria consisténcia, dele, do referido sintoma, desde que esse termo, por
ter emergido com Marx, adquiriu seu valor. O que estd no principio do sintoma
¢ a inexisténcia da verdade que ele supde, como quer que ele marque seu lugar.
O sintoma liga-se a verdade que jd ndo vigora. (LACAN, 1971-72/2012, pp.
49-50).

A verdade que ja ndo vigora no capitalismo € seu lema de igualdade, fraternidade
e liberdade. Na prética todo homem no capitalismo esta livre para se alienar ao sistema
capitalista, ou isso ou a escolha de morrer de fome. Tao livre como no dilema entre a
bolsa ou a vida.

Esse ¢ um dos nomes do sintoma no capitalismo, essa inversdao onde a passagem
(do feudalismo para o capitalismo) produz a individualizacdo do sujeito, isso €
sintomatico, isso € faldcia que retoma para uma convocagdo narcisica. Sd@o valores
hegemonicos que sustentam a verdade mentirosa do capitalismo. Ocorre uma deturpagdo
da verdade nessa passagem do sistema, € a construcdo de uma sociedade que tomba a
importancia do social.

O individuo como o produto do Eu, que, por sua vez, passa a girar em torno do
eu. O lago social entre as pessoas ndo interessa ao capitalista. O sujeito fica voltado para
si, mas buscando a si no campo do Outro.

No sistema capitalista, esse gozo que sabemos ser originalmente perdido é
oferecido de maneira iluséria e enganosa por meio dos objetos, da ideia imagindria que o
consumo dos objetos promovera a recuperacao do gozo perdido. Tal discurso, busca ndo
deixar aparecer a divisdo estrutural do sujeito, o capitalismo desconsidera a verdade do

sujeito e impde, ideologicamente uma outra verdade, o individuo. Neste sentido,
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individualizacdo é a dimensdo sustentada pela dominacdo ideoldgica capitalista que faz

funcionar a segregacao colocada no discurso capitalista.

O sintoma social

E somente o encontro lacaniano com a teoria de Marx que possibilita a
formulagdo do sintoma social como um conceito psicanalitico. Para Lacan s6 ha um
sintoma social no mundo moderno, a ser compreendido como o retorno do real no plano
social: “Cada individuo € um proletdrio, ou seja, ndao tem nenhum discurso do qual fazer
lago social, dito de outra maneira, como imitar.” (LACAN, 1974).

Notemos que ao usar o termo individuo — ao pé da letra — Lacan se refere ao que
nao estd dividido, ou seja, ndo se trata do sujeito do inconsciente, O sujeito
estruturalmente dividido. Assim, cada individuo, cada corpo isoladamente, alienado ao
trabalho, € realmente um proletdrio. Na sociedade romana, segundo Santo Agostinho, o
proletario € aquele que s6 € util pelos filhos que produzia, ele € reduzido ao genitor. Nos
tempos modernos, o proletario € util por trabalhar alienadamente de modo a sustentar a
l6gica do capitalismo, mantendo a extracdo da mais-valia e a exploragdo do trabalho, ao
ponto do trabalho se tornar uma mercadoria ao qual o valor escapa. Ou seja, o proletério é
desapropriado de tudo, do préprio trabalho e da sua condi¢cdo de sujeito. O trabalhador
torna-se um déspota de si mesmo, ele trabalha num coletivo mas isso ndo quer dizer que a
relacdo do proletario seja um laco social.

Como vimos, o escravo € aquele que trabalha para o Outro, renunciando ao gozo.
E através da sua alienacio que ele responde a demanda do Outro, que é a encarnagio de
um ideal do eu. Podemos aqui tracar uma homologia entre o inconsciente e o trabalhador
ideal. Esta metafora do inconsciente como proletdrio pode ser uma das formas de pensar
a condi¢do de sintoma de cada sujeito, todos na condi¢a@o de proletério.

O que ¢é importante deixar claro € que de um lado temos a condi¢do de sintoma,
em qualquer tempo o sujeito do inconsciente tem sintoma. Fica claro que o sintoma tem
relacdo com o discurso, com a verdade que emerge advinda das contingéncias historicas
em cada momento. Por exemplo, o stress aparecer como um tipo de sintoma relacionado

ao modo moderno do trabalho, ou a anorexia como resposta ao discurso que dita a
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magreza como valor na sociedade contemporanea. Faco uso destas caricaturas com o
objetivo de destacar o que seria uma dimensao social em qualquer sintoma.

Outra coisa bem diferente € afirmar que os exemplos usados sdo sintomas sociais,
porque ndo sdo, o sintoma social € somente um, o proletario, a emergéncia do proletario
como individuo decorrente do que aparece entre o capitalismo e o tempo feudal. “Ele
[Marx] dé é claro, uma multidao de outros sintomas, mas a relacdo destes com uma fé no
homem ¢é totalmente incontestavel.” (LACAN, 1974-75, p. 37). O proletario para Marx
nao € s6 o escravo, o trabalhador, € um conceito que permite muitos desdobramentos, ao
ponto de Marx dizer que o proletario é o messias. Ele apostava na tomada de poder pelo
proletariado. Para ele era importante investir neste deslocamento.

Para a psicandlise o fato do proletario ser o sintoma social também nao é simples
e objetivo, ainda mais tomando os conceitos marxianos como referéncia.

E o proletdrio pela sua condi¢io de individuo, como vimos, deste esquema ao
qual o individualismo se torna um valor no ideério do capitalismo, ele € um dos seus
motores, mas, a crenga no “cada um por si” deixa velada a verdade da exploracdo do
proletario.

Por causa da existéncia do proletdrio que a estrutura da mais-valia nos ensina
sobre a estrutura do mais-de-gozar. A mais-valia assegura o lugar do proletario. A mais-
valia ndo € concedida, ela € ultrapassada pelo Outro, é o que deixa a sensagao de estar
sendo roubado, o que inflaciona o valor do gozo perdido. “O que Marx denuncia na mais-
valia € a espoliacdo do gozo.” (LACAN, 1969-70/1992, p.92). Marx faz a dentincia do
que fica velado, algo do discurso fica sem um dizer, € a estrutura sem palavras.

Pois bem, esta mudanga histdrica que vemos com Lacan e Marx, tem efeitos na
maneira de o sujeito se posicionar no laco e € passivel de ser localizada historicamente,
ela se da na passagem do capitalismo para o feudalismo e o proletario € o que denuncia, é
o sintoma social. “Pois o proletario € a verdade do discurso do mestre, ele € a verdade do
discurso capitalista.” (ALBERTI, 2011, p. 303).

E um sintoma social, pois presentifica aquilo que ndo pode ser dito, permitindo
quase nomear os limites do capitalismo. Todos somos proletarios, porque a natureza do
lago social, das relacdes humanas, passam por condi¢des estruturais, por verdades que

nao podem ser ditas.



114

Este despojamento do proletdrio o coloca no lugar de resto, de isso, de algo que
ainda vird a ser, mas ndo é. O proletario pode promover o lago social, ndo na linha de
produc¢do, mas na greve. Na situacdo da greve ele volta a ser sujeito, ele rearticula o lago
social, o valor do coletivo ¢ que mostra seu valor.

Como ressaltou Ramos (2012): Cada individuo ¢ um proletario a ndo ser na
greve.” Fora da greve o que o proletario encontra é a segregacio e o isolamento. E com o
proletario que podemos dizer que algo no capitalismo falha, o advento do capitalismo que
resulta no proletario como sua verdade foi produzido com derramamento de sangue e
com a desapropriacao da terra que o trabalhador adquiria sua sobrevivéncia. Sem a terra e
sem os meios de manter sua sobrevivéncia, resta ao trabalhador somente sua alienagido ao
capitalista. Por isso Lacan acompanha Marx na coloca¢do de que o proletario ¢ o messias

do futuro, por aspirar um giro que insira o proletario no lago social.

A greve

O proletario como sintoma social ¢ uma tese mais completada que Lacan reafirma
em 1974-75, antes ele nos apresenta a greve como sintoma social.

Como estamos acompanhando uma coisa que ndo estd separada da outra, foi
preciso, primeiramente, entender o que ¢ a greve e seu lugar de sintoma no lago para
depois avangar na questdo do proletario como Unico sintoma social. Lacan formula sobre
a greve e o laco social fortemente influenciado pelas ruas, e pela discussdo sobre o que ¢
o discurso e lago em maio de 68, momento em que havia uma greve geral na Franga.

Dai a greve como uma possibilidade de fazer sintoma, por nio ser uma alternativa
individual, o deslocamento ou giro de tal forma de se organizar politicamente, sO seria de
fato possivel se fosse uma organizagdo coletiva, buscando uma saida coletiva em
detrimento dos interesses unicamente do individualismo enquanto ideal.

A greve recentemente promovida na PUC-SP pode ser tomada aqui como
exemplo da greve como tentativa de lago, como uma verdade que se posiciona contra a
imposi¢ao do discurso de mestria. O caso que aponto como referéncia se deu na ultima

eleicdo para a Reitoria, em 2012, em que o processo eleitoral contava com trés chapas

» Transmissdo oral durante o exame de qualificagio.
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que pleiteavam a reitoria da PUC, mas durante o processo havia uma desconfianca de que
independente do resultado seria uma elei¢do com cartas marcadas. A elei¢cdo na PUC Sao
Paulo, por uma questdo estatutdria, se da por meio de uma lista triplice, isso quer dizer
que dentre as chapas votadas ndo necessariamente a primeira colocada é a que sera
nomeada, esta € uma atitude legal, por constar em estatuto, mas ndo € legitima, ja que,
neste caso, o combinado publicamente pelos candidatos € que somente o primeiro
colocado assumiria. No final das coisas, a terceira colocada no pleito de votacao € quem
foi nomeada e aceitou o cargo, contrariando o comprometido com a comunidade
académica. Embora esta decisdo de nomeacdo tenha sido legal, pois juridicamente
parecia amparar a opinido individual de quem tem o poder da caneta, na pratica € uma
decisdo ilegitima por diversos fatores. A candidata que disse que se ndo fosse a mais
votada ndo assumiria o cargo, optou por colocar seus interesses individuais em primeiro
plano e ndo cumpriu o prometido de ndo assumir a nomeacdo. Esta nomeagdo que é
ilegitima também por ferir a historica tradicdo democratica da PUC SP, por desconsiderar
a opinido de quem estd no dia-a-dia da universidade, bem como por se priorizar os
interesses do capitalismo em detrimento dos interesses da pesquisa e do corpo
universitario como um todo, da comunidade académica.

Uma tatica muito usada neste tipo de manobra de mestria, é particularizar aquilo
que seria de interesse coletivo, deste modo oferecer cargos e poderes a apoios na tentativa
de abalar a estrutura de oposi¢do, algo que se encontra muito facilmente neste tipo de
condugdo. O que na pratica resulta no oferecimento de cargos a pessoas estratégicas para
que estas se tornem adeptas a opinido do mestre/instituicao.

A obra citada, Germinal, de Emile Zola, retrata o processo de gestacio e
maturacdo de movimentos grevistas e de uma atitude mais ofensiva por parte dos
trabalhadores das minas de carvao do século XIX na Franca em relacdo a exploracio de
seus patroes. O capitalista dono das minas de carvao, ao se dar conta da situagdo de greve
dos trabalhadores, tenta cooptar uma das liderangas do movimento grevista oferecendo,
individualmente, melhores condicdes de trabalho e melhor remuneracdo para ele caso
mude de lado com relagdo a greve, deste modo o capitalista pretendia desarticular e
enfraquecer o movimento. Outra forma de coacdo usada por aqueles que estdo no poder e

nao querem abrir mao deste lugar de privilégio, € ameacar individualmente, demitir, ou
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outras formas de intimidagdo para que este ato com um sujeito do grupo sirva de modelo
para os demais.

Neste fato citado na PUC também podemos localizar este tipo de pratica. Convite
a alguns professores para assumirem diretorias de seus cursos desde que em troca
ajudassem no processo de convencimento de quem estava contrariado por esta manobra
autoritaria que defendia interesses de uma minoria — para nao dizer interesses individuais.
Outra forma de ameaga foi dizer que a universidade sofreria muito mais caso nao acatasse
a nomeacdo, que poderia haver intervengdes da Fundacdo S3o Paulo (a mesma que
bancou a agdo arbitrdria). Bem como houveram pelos corredores ameacas de demissoes
de professores e funciondrios, aos alunos coube a intimidacdo de que se a greve fosse
mantida alguns seriam penalizados por ndo terem nota suficiente para serem aprovados
neste ano letivo. Vale observar que este “golpe” eleitoral e a nomeagdo da ultima
colocada foi préoximo ao final do ano e inicio das férias, o que acaba sendo mais um
desmobilizador frente a greve.

Tais artificios, no final das contas, acabaram por fortalecer o espirito coletivo da
universidade e a resposta que o corpo académico deu, nesta ocasido, foi a greve geral de
alunos, professores e funciondrios — excetos por estes poucos que furaram a greve para
defenderem seus interesses individuais.

A greve rearticulou o laco entre os sujeitos da/na universidade, ocupando
espacos, promovendo uma organizagdo de auto-gestdo em assembleias para deliberar as
acoes do coletivo, bem como organizar atos € aulas publicas, a fim de sustentar o lago
social. Neste ato, a greve do corpo académico ocupou o lugar de sintoma como resposta a
mestria imposta por este processo individualizante e ilegitimo que foram as elei¢cdes
internas. Apontando para o furo que estava colocado na farsa do processo eleitoral.

Deste modo, podemos ver a importancia do estatuto do sintoma em fazer frente ao
mestre, ai estd a importancia de fazer oposicao ao individualismo, valor na hegemonia
capitalista. O sintoma, como vimos, apesar de nao questionar a estrutura logica da qual
faz parte, ocupa um lugar de dizer isso “ndo!”. De fazer oposi¢ao para deslocar alguma
coisa, € marcar em ato certa presenca do sujeito em sua condi¢do de dividido.

Concluo que o sintoma € o que ndo se adapta, por isso seu estatuto politico. O

sintoma enquanto induzido e determinado pelo social, em relagdo ao outro, se constitui
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enquanto resposta, uma objecdo do sujeito a ou as figuras de dominacdo. O sintoma €
sempre correlato de um comando, de um ¢ preciso, do lado do Outro, e de um ndo
consigo do lado do sujeito. Ora, a greve ndo teria o menor sentido se a mestria
determinada pela nomeacao arbitraria ndo tivesse acontecido.

Entendo que a individualizagdo promovida historicamente na passagem do
feudalismo para o capitalismo, que produz o proletario, é o proprio sintoma social. Mas
este fato recente ao qual uso como exemplo nestas consideracdes finais é também uma
categoria de sintoma.

Reafirmo, € porque existe os imperativos colocados pelo discurso do mestre na
sociedade que o sintoma responde em sua dimensdo social. O que ndo quer dizer que esta
imposi¢ao seja um sintoma social. O sintoma ndo € uma solugdo, ele € a verdade que
escreve o mal-estar, é o seu gozo e a sua dentincia. E uma maneira de fazer oposicdo,
ressaltando que € uma oposi¢do derivada da mesma fonte do seu avesso. No entanto, é
somente 0 ato — que aqui aparece como greve — que pode promover uma mudanca nas

coordenadas existentes em questao.

“Se o sintoma permite uma certa interpretacdo da realidade que a

2

denuncia em sua condi¢do de verdade mentirosa, é o ato, no entanto, que
permite romper com as coordenadas da realidade em questdo, subvertendo-a e

transformando a partir da entrada do novo, da contingéncia que cessa de ndo se

escrever.”*

Com Lacan, podemos compreender que diante do capitalismo, a greve aparece
como uma tentativa de sustentar um laco social que faz oposi¢cao a hegemonia dominante
do discurso do mestre moderno, este laco s6 € possivel a partir do proletario. Neste
sentido o sintoma € uma dentncia, no entanto, € necessario um ato para deslocar as

coordenadas existentes.

** Ramos, em transmissdo pessoal no exame de qualificagdo.
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