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Capitulo 2

Lacan e a alienagao do significante

2.1. O inconsciente linguistico

A denuncia nietzschiana que trouxemos para a s8&ouno capitulo anterior diz
respeito a desvalorizacdo socratica no que seeratesaber contido na expressao simbdlica
da tragédia grega. Tal desprezo a linguagem daragiea € ao mesmo tempo um desprezo
a fisiologia dionisiaca da natureza e aos processmmscientes da prépria atividade
humana. Nietzsche pretende, com a sua denUndar tiaealidade a ferida existencial que
a cultura pos-socrética sofre ao se relacionar eomida exclusivamente a partir das
virtudes da consciéncia. Trata-se de um probleragndisticado no final do século XIX,
época em que a evidéncia de uma fisiologia incenseitambém perturba as crencas
anatdmicas do neurologista Freud.

Em 1900, aurora do século XX e ano da morte dézdtbe, Freud oferece ao
mundo positivista-racional-cartesiano — herancaésioa ainda viva na modernidade — a
obra fundadora da disciplina psicanalitidanterpretacdo dos Sonhasocumento medico-
filoséfico em que o desejo humano surge dotado whe deslocamento invisivel e
insuportavel para a consciéncia. Pelo que vimoprimoeiro capitulo, as caracteristicas do
dionisiaco nietzschiano néo deixam de se fazeeptes nessa virtude inestética do desejo,
ainda que Freud aborde a natureza do desejo humapartir de uma perspectiva
exclusivamente antropocéntrica. Anos mais tardegrppquando se propde a escrever a
histéria do movimento psicanalitico, Freud afirfreeguei a mim mesmo o enorme prazer
da leitura das obras de Nietzsche com o propostibetado de ndo prejudicar, com
gualquer espécie de idéias antecipatérias, a elghordas impressdes recebidas na
psicanalise” (Freud, 1914/1996, p.26), admitind@ g muitos casos “a investigacao
psicanalitica laboriosa pode apenas confirmar adades que o fildsofo reconheceu por
intuicdo” (Freud, 1914/1996, p.26).

Enfim, independente da reposta ao enigma “Freutbrlede Nietzsche”, o

inconsciente freudiano € fundado sobre bases &sdeiconceituais proprias. Bases também
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médicas, pois € dos limites da medicina positivigta brota a investigacdo freudiana. A
impoténcia neuropsiquiatrica no que se refere torsiatologia da neurose histérica, ao
mesmo tempo em que funda o limite do saber anafmioddgico, cria novas
possibilidades de abordagem. E nessa brecha gimstagnorancia positivista que Freud
inventa a sua intervencdo: a cura pela faléllang cure nome batizado pela cobaia
pioneira do experimento psicanalitico, a chamadaaA®. — primeira personagem dos
Estudos sobre a histeri@d893), texto escrito por Freud em conjunto conefl@euer e
fundamental para o conteudoAlénterpretacdo dos Sonh¢{s900).

A fala da histérica é o caminho até a sua formagé&omatica inconsciente. Ha na
experiéncia da neurose uma rigidez — as vezes dewanpelo proprio corpo — que a
narracdo das ocorréncias historico-pessoais € cpdssolver. Através da fala € possivel
penetrar no reino do inconsciente, lécus insupettpara o falante pois que terreno
pantanoso habitado pelos demdénios do passado ensssis pela atual formacgéo
sintomatica. Falando, é possivel realizar uma éspie pacto com esse lugar infernal,
dissolver as fantasmagodricas imagos de uma infamaiamatica e superar a rigidez
neurética que agrilhoa a vida daquele que falassa a novidade da invencéo freudiana; e é
essa perspectiva, fundada na relagdo entre um Sceore alienado e as praticas
linguisticas, que Lacan desenvolve na década d& 195

Nesse empreendimento, Lacan identifica a l0gioa enodos da alienacéo, soletra
0s caminhos e o0s percursos do desejo agrilhoadxerga na linguagem — escutando na
fala — as instancias que subjugam a vida e detarmaforma da sua prisdo. Para isso, faz
uso da ciéncia linguistica de Ferdinand de Saussule pensamento dialético de Hegel,
interpretando a dindmica do desejo a partir dagmasgosturas tedricas que Nietzsche
denuncia enquanto praticas niilistas de negacawidi A estrutura do inconsciente
diagnosticada por Lacan € um desdobramento dodiaciento socratico-platdnico-cristao
diagnosticado por Nietzsche, ambos estando reladama alienacdo da experiéncia da
vida. As formula¢Bes lacanianas utilizadas aquerdizespeito a um momento especifico
da sua obra, a década de 50, e séo analisadaarogtite devido ao carater niilista inerente
a um modelo estrutural de inconsciente, de linguagele desejo.

Vejamos como isso se da, comecando pela aproximegfée o inconsciente

freudiano e a ciéncia linguistica — Freud com Sames€mA instancia da letra ou a razdo
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desde Freud1957/1998), Lacan legitima e especifica tal aprmagdo. A letra é aqui
dotada da possibilidade de se relacionar com aderthconsciente, a assun¢ao da palavra
sendo algo inseparavel dessa verdade reveladgréssnsdes do espirito continuariam
irredutiveis, se a letra ndo houvesse comprovaoldugir todos os seus efeitos de verdade
no homem (...) Essa revelacgéo, foi a Freud queesfaz, e ele deu a sua descoberta o nome
de inconsciente” (Lacan, 1957/1998, p.513). O isc@nte, que em Nietzsche é a
linguagem dionisiaca da natureza, é aqui colonipmiaima estrutura lingiistica. Tudo o
gue o inconsciente produz é letra e se relacioma aoverdade do sujeito, servo da
linguagem. “Também o sujeito, se pode parecer sgmiinguagem, o é ainda mais de um
discurso em cujo movimento universal seu lugarsja escrito em seu nascimento, nem
gue seja sob a forma de seu nome préprio” (Lac@5i7/1998, p.498). Nascer € estar preso,
falar é se tornar escravo: esses sdo os efeitiiccda do chamado “sujeito”, crenca niilista
devedora da fé socratica na possibilidade da verdaderdade escondida nas trangas da
linguagem e capaz de ser revelada através daCalao prelidio ao seu texto de 1957,

Lacan cita Leonardo da Vinci para ilustrar a ségadle linguagem:

Oh, cidades do mar, vejo em vOs vossos cidadassem® e mulheres, com bragos e pernas
estreitamente atados em sélidos lacos por pess@asdp entenderdo vossa linguagem, e sé
entre vOs podereis desabafar, por queixas lacntesgjalamentos e suspiros, vossas dores e
vossos pesares pela liberdade perdida. Pois aqgetesos agrilhoam ndo compreenderdo
vossa lingua, tal como ndo os compreendereis (kdonda Vinci,apud Lacan, 1957/1998,
p.496).

A liberdade é perdida a partir do momento em qu@consciente do vivo se
encontra agrilhoado em uma estrutura linglistise @€ obrigado a assumir, para si, um
nome e uma verdade. “Assim é que,Giancia dos Sonhdstrata-se apenas, em todas as
paginas, daquilo a que chamamos a letra do dis€ursBois esse texto abre com sua obra
a via régia para o inconsciente” (Lacan, 1957/199813). Logo, € a partir da problematica
da letra que encontramos a via régia para um icemte colonizado pela linguistica. As
nocdes freudianas apresentadas Aermterpretacdo dos Sonhd4900) sdo igualmente

colonizadas: &erdichtung ou condensacao, se transforma em metafovéerschiebung

! A Interpretagéio dos Sonhade Freud.
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ou deslocamento, vira metonimia. A maxima manifgsiado inconsciente freudiano, o
sonho, se transforma em linguagem gramatical, cudi®e do inconsciente ndo se
separando do discurso linguistico.

Como exige Lacan: “Trata-se, pois, de definir dd@mlesse inconsciente” (Lacan,
1957/1998, p.518); tépica articulada pelo algorit8is, significante sobre o significado,
formula herdada da linguistica de Saussure e quedita possivel um estudo exato das
ligagBes proprias do significante e da amplitudéudgdo destas na génese do significado”
(Lacan, 1957/1998, p.500). O significante € a pal&lada, unidade minima da linguistica
saussuriana que, encadeada em uma série com @idroficantes, a chamada cadeia

significante, produz um significado e encerra untide. Eis a sua fenomenologia:

a estrutura do significante esta, como se diz coemtenda linguagem, em ele ser articulado.
Isso quer dizer que suas unidades, de onde quesaumarta para desenhar suas invasdes
reciprocas e seus englobamentos crescentes, abtaet&los a dupla condicao de se reduzirem
a elementos diferencias Ultimos e de os comporagunsid as leis de uma ordem fechada.
Esses elementos, descoberta decisiva da lingliséicaofonemas onde ndo se deve buscar
nenhuma constancfanéticana variabilidade modulatéria em que se aplica &3se0, € sim 0
sistema sincrénico dos pareamentos diferenciaiessacios ao discernimento dos vocabulos
numa dada lingua (Lacan, 1957/1998, p.504).

A cadeia significante, o fluxo de palavras, seaniza a partir de uma lei fechada
cujo resultado serial é o estabelecimento do sogwib. Vé-se assim, na abordagem
lacaniana, a primazia do significante sobre o Smado, este sendo determinado a partir da
posicdo que os significantes ocupam na cadeia. dDifisante, enquanto unidade
independente, monta o significado a partir da saraposicdo com outros significantes
igualmente independentes de uma significacdo pabeecida: “o significante, por sua
natureza, sempre se antecipa ao sentido, desdobrant que adiante dele sua dimenséo”
(Lacan, 1957/1998, p.505). Lacan nos da uma ilg&trgpara a cadeia de significantes:
“anéis cujo colar se fecha no anel de um outrordeiéo de anéis” (Lacan, 1957/1998,
p.505). Sdo essas as suas condigbes estruturagganadtica, “ordem das invasodes
constitutivas do significante, até a unidade imadigente superior na frase” (Lacan,
1957/1998, p.505); e o Iéxico, “ordem dos englob@oeeconstitutivos do significante, até

a locucdo verbal” (Lacan, 1957/1998, p.505). E medos limites da gramatica e do léxico
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gue Lacan encontra a realizacdo do sentido: “s@rentorrelacdes do significante com o
significante fornecem o padrdo de qualquer buscaigi@ficacdo” (Lacan, 1957/1998,
p.505).

Logo, é também dentro dos limites da gramatica é&xico que encontraremos a
producao do inconsciente, fazendo com que a lirgudisiologica da vida seja reduzida a
l6gica do significante necessariamente alienadamoerso linguistico. A producdo do
inconsciente estrutural, em Lacan, esta submetidaaéada ordem simbdlica articulada
pela letra e pela palavra, corroborando com o patentrismo freudiano e com o desprezo
socrético-platbnico a linguagem da natureza. “Qrisciente ndo € o primordial nem o
instintivo e, de elementar, conhece apenas os gtesedo significante” (Lacan,
1957/1998, p.526). Elementos que se estruturamtia ga duas vertentes: a metafora e a
metonimia que, como vimos, assumem respectivamastefuncdes freudianas da
condensacéao e do deslocamento, uma vez que “erd Ergw trabalho do sonho segue as
leis do significante” (Lacan, 1957/1998, p.515).

Foi da co-presenca, no significado, ndo s6 dosesitme da cadeia significante horizontal, mas
de suas contiguidades verticais, que mostramodeitese distribuidos, de acordo com duas
estruturas fundamentais, na metonimia e na met&odemos simboliza-las pdr(S...S’) S =

S (-) s, ou seja, a estrutura metonimica, indicaqa® € a conexdo do significante com o
significante que permite a elisdo mediante a gquagnificante instala a falta do ser na relagéo
de objeto, servindo-se do valor de envio da sigaifio para investi-la com o desejo visando
essa falta que ele sustenta. O sinal —, colocattle €y manifesta aqui a manutencgéo da barra /,
gue marca no primeiro algoritmo [S/s] a irredutitale em que se constitui, nas relagbes do
significante com o significado, a resisténcia dmisicacdo. Eis agor&(S'/S) S=S (+) s a
estrutura metaférica, que indica que é na subgditudo significante pelo significante que se
produz um efeito de significagdo que é de poesieriagdo, ou, em outras palavras, do advento
da significagdo em questdo. O sinal +, colocadednt manifesta aqui a transposi¢do da barra
/, bem como o valor constitutivo dessa transpospgffia a emergéncia da significagdo (Lacan,
1957/1998, p.518-19).

Sendo o sujeito lacaniano necessariamente osdisignificante, temos que a sua
relacdo com a existéncia funda-se no jogo Iéxiemngtical que envolve a metafora e a
metonimia. Logo, trata-se de um sujeito marcada dalta inerente ao chamado

deslocamento metonimico e pela emergéncia de utideexclusivamente metaférico. O
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sujeito do significante, nesses termos, existe omdle esta e fixa o seu desejo na
impossibilidade do ter — na falta do ser na relag@m o objeto. “O desejo, portanto,
aparece como uma fenda, uma discrepancia, um isamé ausente e, nesse sentido, s6
aparece como aquilo que nao pode aparecer” (Peixoior, 2008, p.87). Enquanto sujeito
metafdrico, € capaz de encontrar a sua significagimas por assumir 0 seu sentido a
partir de uma substituicdo: “esse jogo [da metdéoda metonimia] € jogado, até que a
partida seja suspensa, em seu inexoravel reqaihtmde ndo estou (...) penso naquilo que
sou la onde ndo penso pensar” (Lacan, 1957/1993]1 ).

Funda-se assim um sujeito niilista, uma forma d#avsempre inadequada na
relacdo com o proprio desejo pois que se relacioma um desejo estruturado pela falta
metonimica e alienado por uma sintomatologia matao “Porque o sintom#& uma
metéafora, quer se queira ou ndo dizé-lo a si mesnwgdesej@ uma metonimia, mesmo
gue o homem zombe disso” (Lacan, 1957/1998, p.§B2ado no original). O sujeito
metonimico-metaférico € um modo niilista de existolonizado pelo ascetismo linguistico
da cadeia significante e alienado gramaticalmemt@m®a inadequacado estruturante, faz do

desejo a sustentacdo de uma falta e da existémdiagar em que nunca se esta.

2.2. O escravo dialético

Em Funcédo e campo da fala e da linguagéh®53/1998), Lacan estabelece a
primazia da fala na experiéncia psicanalitica: “Qse pretenda agente de cura, de
formacdo ou de sondagem, a psicanélise dispde efagaum meio: a fala do paciente”
(Lacan, 1953/1998, p.248). O falante, na exigédeigestabelecer um nome e um sujeito
para si, deve conhecer a verdade; este é o sen, apdemanda estrutural do sujeito do
inconsciente linglistico que faz uso da letra pdot@r os seus efeitos de verdade: “Mas
qual foi, entdo, esse apelo do sujeito, para al@éwadio do seu dito? Apelo a verdade em
seu principio” (Lacan, 1953/1998, p.249). A fungde fala, na experiéncia do sujeito
linglistico, se relaciona com a busca pela verdedestituindo dessa forma um sujeito

nada mais do que socratico.
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Busca pela verdade que penetra no capitulo cetsudta historia do sujeito,
capitulo em branco ou preenchido por uma mentedago do percurso existencial que a
inadequacdo metonimico-metaforica torna inconseiantfundar uma falta na experiéncia
da vida. “O inconsciente € o capitulo de minhadhigtque € marcado por um branco ou
ocupado por uma mentira: é o capitulo censuradatdh, 1953/1998, p.260). Entretanto,
“a verdade pode ser resgatada; na maioria das,jazest4 escrita em outro lugar” (Lacan,
1953/1998, p.260). Assim, a inadequacao da metandesejante e do sintoma metaférico
permitem o acesso a verdade socratica uma vez qatugeza desta, da mesma forma, é
indissociavel de uma estrutura niilista.

Lugares em que a verdade ja se encontra escrtancde Lacan: nos monumentos,
nos documentos de arquivo, nas tradicdes, nosgi@sté na evolucdo semantica. Nos
monumentos, pois “esse é meu corpo, isto é, o adulstérico da neurose em que o
sintoma histérico mostra a estrutura de uma lingoiglLacan, 1953/1998, p.260); nos
documentos de arquivo, “as lembrancas de minhadidgatdo impenetraveis quanto eles
guando néo lhes conheco a procedéncia” (Lacan,/1983, p.261); nas tradi¢bes, “nas
lendas que sob forma heroicizada veiculam a minstarka” (Lacan, 1953/1998, p.261);
nos vestigios, “que conservam inevitavelmente a®dides exigidas pela reinsercdo do
capitulo adulterado nos capitulos que o enquadeantujo sentido minha exegese
restabelecera” (Lacan, 1953/1998, p.261); na edolgemantica, “pois isso corresponde
ao estoque e as acepcgdes do vocabulario que migodllpa’ (Lacan, 1953/1998, p.261).

A verdade do sujeito do inconsciente linguist@oeuratico, ja esta escrita em um
outro lugar; mais especificamente, esta escritaigidez histérica do corpo alienado, no
passado impenetravel pela ignorancia exegéticacneagas ficticias que engendram uma
histéria heroicizada e nas artimanhas gramaticaissatabulario constituinte. Logo, a
busca pela verdade se da a partir da seriacadicagneé que se empenha em conhecer a
ficcdo historico-pessoal que serve de chave paleswelamento do passado impenetravel
gue, assumido, dissolve a rigidez neurdtica ethbercorpo alienado — a fala metaférica
motivada pelo desejo metonimico que resgata a gendidista.

No Seminario 1 — Os escritos técnicos de Frgd853-54/1986), Lacan nos
apresenta de maneira mais especifica a estrutsse drijeito socratico que anseia pelo

conhecimento da verdade — socratismo que se furdaraeartir da afirmacao: “O sujeito
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se constitui na busca da verdade” (Lacan, 1953/19380), ética socratico-platdnica que
se faz sempre presente. Entremos no seminariouladigéo de 23 de junho de 1954,
intitulada “De Locutionis Significatione”. O Rev.MBeirnaert, participante do seminario,
fala sobre Santo Agostinho, mais precisamente solextoDe magistro datado de 389.
Cita uma discusséo entre dois interlocutores, Sagbstinho e seu filho Adeodato, mestre
e discipulo, e coloca a questdo: “O que é que masdazer, quando falamos?”. Resposta:
“Queremos ensinar ou aprender, segundo a posicéwsige ou de discipulo (...) Vocé vé
pois, meu caro, que pela linguagem néao se faz sad@o ensinar’apud Lacan, 1953-
54/1986, p.284). Coloca-se assim o campo da lirgnagntrelacado ao problema do
conhecimento. Lacan aproveita a fresta abertagseee. “E por isso que toda palavra € ja,
como tal, um ensinar. Ndo é um jogo de signosa-<sity ndo no nivel da informacao, mas
no da verdade” (Lacan, 1953-54/1986, p.284).

O Rev.Pe Beirnaert continua: “Tendo colocado asmfno ensino, ele [Santo
Agostinho] passa a uma excelente maneira de enp@acommemorationenguer dizer,
por relembranca. H4, pois, dois motivos para auliggm. Falamos ou para ensinar, ou
para relembrar, seja aos outros, seja a nés mesfapsgt Lacan, 1953-54/1986, p.284,
grifado no original). O platonismo socratico dar@stra do inconsciente linguistico tem
aqui a sua argumentacdo mais propria. Fala-se mu gunhecer ou para relembrar a
verdade — em ambos 0s casos, encontramos a &aniilstaurada pelo mundo das Ildéias,
habitat metafisico de uma verdade que pode secortrada por tras dos simulacros que
ela produz. O socratismo daquele que fala paraesm@nho platonismo do sujeito que fala
para reencontrar — a tradicao filosofica, o platom-socratico, se torna assim a historia da
alienacéao da vida.

A maxima do sujeito lacaniano: “A palavra, desde ge instaura, se desloca na
dimensdo da verdade” (Lacan, 1953-54/1986, p.2@%)fatiza essa continuidade.
Entretanto, Lacan promove um desvio no pensamejustiaiano e instala a verdade néo
no significado preciso da palavra, mas sim no dengue a combinacdo das mesmas é
capaz de criar. A palavra se desloca na dimens&erdade. “S6 que, a palavra ndo sabe
gue € ela que faz a verdade” (Lacan, 1953-54/19865), argumentacdo que nado deixa de

instalar a verdade em uma realidade suprassensieg$. uma vez, a partir da critica
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lacaniana a Santo Agostinho no que se refere agdes entre palavra e verdade, temos o

elogio de Lacan a primazia do significante na pgaddwo significado.

A verdade esta fora dos signos, alhures (...) fB@&gostinho] parece desconhecer que a
questao mesma da verdade jé esta incluida noantiisua discusséo, porque é com a palavra
gue ele coloca em causa a palavra, e cria a dimelesséierdade. Toda palavra formulada como
tal introduz no mundo o novo da emergéncia dodenh&o € que ela se afirme como verdade,
mas antes que introduz no real a dimenséo da wer&ahto Agostinho argumenta — a palavra
pode ser enganadora. Ora, por si s6, 0 signo s® p@apresentar e sustentar na dimensao da
verdade. Porque, por ser enganadora, a palavrdireea a&como verdadeira (Lacan, 1953-
54/1986, p.299).

Ao mesmo tempo, munido do arsenal tedrico que coimpw seu pensamento na
década de 1950, Lacan faz uma objecdo a formulagastiniana de conhecimento. “No
entanto, o que nao estd em Santo Agostinho — postpu@do tinha lido Hegel — é a
distingdo entre o conhecimentgnosceree o reconhecimento” (Lacan, 1953-54, p.291,
grifado no original), para em seguida completar: dfalética do reconhecimento é
essencialmente humana e, como Santo Agostinhdusensima dialética que nao é atéia”
(Lacan, 1953-54, p.291). Assim, Lacan introduz aléfica hegeliana no problema do
inconsciente linguistico, refinando o desejo deheaer — socratismo contido na vontade de
verdade — e instaurando na estrutura da experiénoi@na o desejo de ser reconhecido. E
nesse sentido que, de acordo com Peixoto Junipgneamento lacaniano da década de
1950 “ndo apenas se apropria do discurso hegedialbie o desejo, mas também delimita
radicalmente o seu significado (...) para uma malghsicanalitica de cunho estruturalista”
(Peixoto Junior, 2008, p.84).

O sujeito do desejo metonimico, assim, fala pararsconhecido, instaurando-se
nessa exigéncia um papel determinante para o qugaeconhece: “o desejo do homem
encontra seu sentido no desejo do outro, ndo faorgue o0 outro detenha as chaves do
objeto desejado, mas porque seu primeiro objeter @ezonhecido pelo outro” (Lacan,
1953/1998, p.269). Ao se alienar no desejo do putrcsujeito falante participa da
existéncia e da linguagem enquanto objeto; servantieforma de vida cristalizada, deseja
para o futuro o0 mesmo reconhecimento do passad@ande para si a temporalidade do

existir. “Para me fazer reconhecer pelo outro, mdinp aquilo que foi com vistas ao que
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sera. Para encontra-lo, chamo-o por um nome quedesie assumir ou recusar para me
responder. Eu me identifico na linguagem, mas stenan me perder nela como objeto”
(Lacan, 1953/1998, p.301). O sujeito se enconserasbjetificado, dominado e subjugado
por um outro que escraviza ao deter a verdade sejalalheio. “E realmente ja em sua
soliddo que o desejo do filho do homem torna-sesejo de um outro, de uafter egoque

o0 domina e cujo objeto do desejo é, doravantepegurio sofrimento” (Lacan, 1953/1998,
p.320).

O sujeito estruturado pela logica do significandiessa forma, é subjugado no exato
momento em que passa a fazer parte do univers@ibmbda linguagem propriamente
dita, “teia sobre o conjunto das coisas, sobretaidade do real” (Lacan, 1953-54/1986,
p.299). No interior dessa totalidade, ao demandaconhecimento dialético do outro, o
sujeito se vé escravizado pelo simbolo, ele prégrionestre maior da linguagem.
Intermediando essa relacdo dialética entre o sugsitravizado e o simbolo que escraviza
encontramos a morte, mestre absoluto da existédodemem e, portanto, mestre absoluto
do simbolo. “O primeiro simbolo em que reconheceambsmanidade em seus vestigios é
a sepultura, e a intermediacao da morte se recerdrequalquer relacdo em que o homem
entra na vida de sua histéria” (Lacan, 1953/199R@).

O vivo se torna sujeito-escravo a partir do momesin que o seu desejo é
mortificado pela sua entrada no universo simbdélioosimbolo se manifesta inicialmente
como assassinato da coisa, e essa morte conglitslijeito a eternizacdo de seu desejo”
(Lacan, 1953/1998, p.320). Nessa marcha funebeee@téncia, o sujeito garante para si,
mantendo-se enquanto escravo, o reconhecimentaitlo. No caso, o reconhecimento
através do simbolo, senhor que escraviza o supgtose encontrar em uma poSiGao
privilegiada diante da morte. O simbolo, justameyte se manifestar no ponto exato em
gue a morte faz a sua parte, ndo tem nada a e§eEI@D 0 Seu proprio desaparecimento,
encontrando-se livre da necessidade de ser reddohd&@ escravo, por outro lado, ao
esperar a morte do mestre para se ver livre, naapéz de se libertar do seu desejo
cristalizado, sendo eternamente reconhecido eng@setavo, uma vez que a sua espera e
a espera pela morte do mestre do simbolo; ou segacravo espera a morte da morte, o

mestre absoluto, se mantendo eternamente agrilh&#&la historinha:
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O mestre, digamo-lo bem, esta numa relacdo muiis at@upta com a morte. O mestre no
estado puro esta ai numa posicao desesperadaepodgutem nada a esperar sendo a sua
morte, porque ndo tem nada a esperar da morteudesseavo sendo alguns inconvenientes. Ao
contrério, o escravo tem muito que esperar da nuartmestre. Para além da morte do mestre,
sera preciso que afronte & morte, como todo sempiente realizado, e que assuma, no sentido
heideggeriano do termo, 0 seu ser para a molt@®(sujeito que pensa o pensamento do outro,
vé no outro a imagem e o esbog¢o dos seus propoegmantos. Ora, cada vez que o outro €
exatamente 0 mesmo que o sujeito, ndo ha outraeresteto o mestre absoluto, a morte. Mas
€ preciso ao escravo um certo tempo para verfssoue ele estd bem contente de ser escravo,
como todo o mundo (Lacan, 1953-54/1986, p.326-27).

O sujeito do significante encontra-se satisfeitoser um escravo do simbolo. Vive
da esperanca da morte do mestre, sendo reconl@wdanto sujeito e mantendo o seu ser
protegido do enfrentamento com a morte ao penga@nsamento do outro e desejar o
desejo do outro, ainda que o preco a ser pag@agseartificacdo da sua propria existéncia.
Assim, relaciona-se metaforicamente com a vida elfafalta metonimica inerente ao seu
desejo um modo de existir. A estrutura niilistasgesujeito, assim, se organiza a partir de
um inconsciente colonizado pelas praticas lingidstido significante saussuriano e pelo
universo simbdlico da dialética hegeliana, subjdgaa vida e furtando do falante a
singularidade do seu ser ao alienar o seu deseji@sgjo de um outro que escraviza e faz
sofrer. Em outras palavras, a estrutura do incengeilinguistico-dialético € o mitolégico

descampado onde as ovelhas de Nietzsche servesfedgio a um outro implacavel.

2.3. O QOutro platbnico

A busca pela verdade, no jogo dialético do semhdo escravo, € a busca pela
verdade do desejo do outro; busca pelo reconhetontgre introduz o vivo no universo
simbdlico e o constitui enquanto servo da linguagenmesmo tempo em que funda o seu
desejo e o0 seu sujeito. Entretanto,Seminario 2 — O eu na técnica de Freud e na técnica
da psicanalisg(1954-55/1987), Lacan nos adverte para a necessidedlistinguir dois
tipos de outro: “H& dois outros que se devem djsiin pelo menos dois — um outro cém

maiusculo e um outro comminusculo, que é o eu. O Outro, é dele que s& t@funcao
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da fala” (Lacan, 1953-54/1987, p.297). Esse Oudssim, assume o lugar de mestre da
funcéo da fala, mediando as relacdes de reconhetreese estabelecendo enquanto l6cus

privilegiado da verdade do desejo.

Qual é, pois, esse outro a quem sou mais apegadgueloa mim, ja que, no seio mais
consentido de minha identidade comigo mesmo, gueteme agita? Sua presenca s6é pode ser
compreendida num grau secundario de alteridadgjaquesitua, a ele mesmo, numa posi¢ao de
mediagdo em relacéo a meu préprio desdobramentordeomigo mesmo como também com
o semelhante. Se eu disse que o inconsciente gcarsid do Outro com mailscula, foi para
apontar o para-além em que se ata o reconhecirdentizsejo ao desejo de reconhecimento.
Em outras palavras, esse outro é o Outro invocEmasmo por minha mentira como garante
da verdade em que ela subsiste. Nisso se obseevé gom o aparecimento da linguagem que

emerge a dimensao da verdade (Lacan, 1957/1998)p.5

O Outro, ao se estruturar enquanto instancia sioidb&@ mestre das relagbes de
reconhecimento, detém o cddigo inconsciente qué¢erstas a verdade do desejo. No
Seminério 5 — as formagdes do inconsci¢hf®57-58/1999), Lacan nos da a sua definicao:
“A relacdo com o Outro é essencial, uma vez queamirmtho do desejo passa
necessariamente por ele, mas ndo porque o Ou&r® s#)jeto Unico, e sim na medida em
gue o Outro é o fiador da linguagem e a submeteda sua dialética” (Lacan, 1957-
58/1999, p.145). Enquanto discurso do inconsciénggiistico, o Outro aliena o sujeito-
escravo na dialética que mantém submetendo o ssjoda um circuito agrilhoado pela
verdade do simbolo que ele préprio sustenta.

Possuidor do arsenal simbdlico que codifica aadedqyue € sempre a verdade do
desejo, o Outro emite a sua mensagem e capturkameao introduzi-lo em um ciclo
giratorio na busca pela significacdo que apenasnelemo pode autenticar. O desejo do
sujeito, “na medida em que depende do Outro, fioss, na dependéncia do que acontece
agui, nesse vaivém giratorio da mensagem paraiga@ddo codigo para a mensagem, e
gue permite que minha mensagem seja autenticadaCpgto do codigo” (Lacan, 1957-
58/1999, p.159). Toda a producao de fala — logcsigieificantes — deve necessariamente
ser autenticada pelo Outro detentor do cédigo, wem que é de la que partem as
mensagens do desejo e que é para la mesmo quensagaes retornam: “ndo ha meio de

uma mensagem partir sendo do Outro, ja que eldaédie uma lingua que é a do Outro —
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mesmo quando parte de nds como reflexo do outratgh, 1957-58/1999). Eis o caminho

do significante-mensagem que aliena o desejo endiatetica:

O significante — € dele que se trata, uma vez gse eadeia é a cadeia significante — chega no
Qutro (...) Isso é para fazé-los sentir o fato de g desejo se exprime e passa pelo significante.
O desejo cruza a linha significante e, no nivelsde cruzamento com a linha significante,
encontra o qué? Encontra o Outro (...) Ele encomtfutro, disse-lhes eu, ndo como uma
pessoa, mas 0 encontra como tesouro do significemteo sede do cédigo. E ai que se produz
a refragdo do desejo pelo significante. O desegga&ltomo significado, portanto, diferente do
que era no comeco (...) Vocé proprio é traido, wem que o seu desejo deitou-se com o
significante. Nao sei como me conviria articulathme as coisas para fazé-los compreendé-las.
Toda a significagdo do esquema esta em fazé-laalizarem o conceito de que a passagem do
desejo — como emanagédo, como ressalto do ego Iradieda cadeia significante introduz, por
si s6, uma mudanca essencial na dialética do déssjan, 1957-58/1999, p.154-55).

A estrutura da prisdo instituida pelo Outro léxigcamatical que funda um
inconsciente linglistico impossibilita a existéndéaqualquer relagdo de alteridade que nao
seja com si mesmo. Ao falar, ao se dirigir paraautno qualquer, o sujeito é traido pelo
seu desejo e emite a sua mensagem para si, par®ess que o habita: “cada vez que
procuro uma fala verdadeira, sempre alcanco a’pa’ reflexdo. Viso sempre os sujeitos
verdadeiros, e tenho de me contentar com as somfiyasan, 1954-55/1987, p.308). A
cada vez que pensa dirigir-se para fora de sijaiteservo de um Outro linguistico obtém
apenas as sombras, por reflexdo, do lugar para andea fala se destina. O lugar
verdadeiro, o I6cus do Outro, monopoliza a experéda fala e do desejo e faz com que a
existéncia mesma ndo seja mais do que uma sombnadkelo que ele representa-significa.

Assim, entre o sujeito e 0 mundo se estabeleceimpassibilidade fundada pelo
chamado muro da linguagem. “Eles [os verdadeirdsoSuestao do outro lado do muro da
linguagem, la onde, em principio, jamais os alcar{tacan, 1954-55/1987, p.308). O
muro da linguagem, que aprisiona e dialetiza &&elao sujeito com a alteridade, obstrui a
expansao do desejo e aliena a vida em um simbolisretfisico; tal muro é uma
construcao platbnica que inaugura um “mundo veidaide habitat do Outro e da verdade

do desejo, ninho suprassensivel do significangamtia que se encontra do outro lado do
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muro da linguagem, colocando-se para-além da existée possibilitando ao sujeito
apenas as suas sombras e 0s seus simulacros.

Ao mesmo tempo, enquanto instancia simbdlica, adOsg estrutura a partir de
uma relacdo com a auséncia, com o nao-ser, comri@ mgor ser o simbolo, aqui, o
assassinato da coisa. “A relagdo fundamental deehooom esta ordem simbdlica € muito
exatamente aquela que fundamenta a propria ordabvkca — a relacdo de ndo-ser com
ser’” (Lacan, 1954-55, p.384). O sujeito metonimieetaférico, ao encontrar na
impossibilidade platénica do Outro simbolico a figacdo para o seu desejo, estrutura-se
a partir do ndo-ser e tem marcado no seu corpoexisgEncia enquanto falta. “O desejo é
uma relagdo de ser com falta. Esta falta € faltaedepropriamente falando. N&o é falta
disso ou daquilo, porém falta de ser através doogaer existe” (Lacan, 1954-55/1987,
p.280). “O ser se pde a existir em funcio mesmtadatta. E em funcio desta falta, na
experiéncia de desejo, que o ser chega a um semtirde si em relacdo ao ser” (Lacan,
1954-55/1987, p.281). O ser que existe na deperaée falta; a vida que insiste
escravizada pela morte: como efeito, a mortificad@aesejo pela alienacdo fundamental
do significante em uma estrutura simbdlico-niilistdesse sentido, o inconsciente nao é
concebido topograficamente, mas em termos dassvaggatividades” (Peixoto Junior,
2008, p.85).

“O jogo do simbolo representa e organiza, em simoesndependentemente das
particularidades de seu suporte humano, este aks&chama sujeito (...) Assim, 0 sujeito
esta sempre em diversos planos, preso em redesejuntrecruzam” (Lacan, 1954-
55/1987, p.243). Servo do simbolo, aprisionado ema dialética mortifera, o sujeito do
inconsciente estrutural deseja para-aléem da vi@a.desejo, funcdo central em toda
experiéncia humana, € desejo de nada que poss@oiserado” (Lacan, 1954-55/1987,
p.281). O desejo do homem € assim um desejo de-ndésejo pela auséncia que o Outro,
enguanto mestre do simbolo, codifica. Ao assumia @xisténcia para si, 0 homem se
endivida com o ndo-ser e torna-se um escravo da. fiadgo que o proprio sujeito chega
ao ser, ele o deve a um certo ndo-ser sobre oeajgiargue o seu ser” (Lacan, 1954-
55/1987, p.242).

A auséncia que escraviza a vida a partir do pdotalesejo com o significante

alienado no Outro dialetiza as relacdes de recomlemto. A satisfacdo do desejo
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metonimico € inseparavel da sua propria cristéizapu seja, € indistinguivel da sua
propria mortificacdo que, em contrapartida, Iheager o reconhecimento do Outro. “O que
insiste para ser satisfeito s60 pode ser satisfestaeconhecimento. O fim do processo
simbdlico € que o ndo-ser venha a ser, que elepsejue falou” (Lacan, 1954-55/1987,
p.384). A producéo de significantes, a fala propdate dita, é assim a feiticeira dialética
gue trabalha para o seu mestre absoluto, o Outrbdtico, atualizando a sua magica: a
saber, a realizacdo do sujeito da falta-a-ser 4izagdo dialética estruturada pela
impossibilidade e pela morte.

Subjugado pelo Outro, 0 sujeito tem 0 seu deseptatizado pelo imperativo do
reconhecimento; mortificado, o desejo, a0 se exprenpassar necessariamente pelo
significante alienado na auséncia e no nao-sernxa@alo negativo que lhe é prépria ao
universo simbdlico da estrutura do inconscientgilistico —, constitui-se enquanto vontade
de nada, modo platonico de relagdo com a vida mgtala na existéncia do ser uma falta
estruturante. N&o que tal alienacdo do desejosegiificante em uma estrutura metafisica
seja uma novidade do pensamento lacaniano. A estruplatdonica desse Outro
inconsciente, enquanto modo dialético e linguistie@xistir, € apenas um desdobramento
sintomatico de um pensamento negativo oriundo dareuniilista diagnosticada por
Nietzsche. A prisdo através do simbolo por um Ountetafisico e a obstru¢do da expansao
do desejo que resulta dessa alienacao é justamenteodo de relagdo com a vida que a
genealogia nietzschiana se empenha em descorigttairdo-lhe a etiqueta dmica forma

de existir.

2.4. O Nome-do-Pai e a colonizacéo do desejo

A experiéncia da falta-a-ser insere no desejo homama impossibilidade
estruturante, fazendo com que a verdade desseodssg encontrada em um Outro
metafisico. Instancia simbdlica por exceléncia,ubr@esta submetido a lei da linguagem —
gue em Lacan traduz-se por linglistica estruttifalei do homem ¢é a lei da linguagem,
desde que as primeiras palavras de reconhecimesdaliigm os primeiros dons” (Lacan,

1953/1998, p.273). No imperativo do reconhecim@mimosto por esse Outro que escraviza
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e subjuga, a linguagem estrutura o jogo da altéeiddienada e participa, enquanto lei
mediadora, da troca simbdlica dos dons, da ofertsighificantes que funda a experiéncia
da cultura humana separando-a da natureza. “A imiopdial, portanto, € aquela que, ao
reger a alianca, superpde o reino da cultura aw rda natureza” (Lacan, 1953/1998,
p.278).

E essa separacdo fundada pela lei da linguagemyvamaque a Lei primordial do
humano “faz-se conhecer suficientemente como icrdéi uma ordem de linguagem”
(Lacan, 1953/1998, p.279), que aproxima o sujedwathiano do niilista nietzschiano:
ambos se encontram submetidos a uma lei, a “algoisa que se coloca como conferindo
autoridade a lei” (Lacan, 1957-58/1999, p.152).ddso do sujeito lacaniano, chama-se lei
“aquilo que se articula propriamente no nivel dgnsicante, ou seja, o texto da lei”
(Lacan, 1957-58/1999, p.152); no caso do niilisedzschiano, trata-se da submisséo a lei
do monoteismo-dialético inerente ao modo de viderdico-platbnico-cristdo que se
apropria da vida e aliena os modos de existir era ldmgica metafisica — nos dois casos,
silenciamento das possibilidades existenciais tir plar imperativo da lei do pai.

“Com efeito, 0 que autoriza o texto da lei se dastr estar, ele mesmo, no nivel do
significante. Trata-se do que chamo de Nome-doiRaig, o pai simbdlico” (Lacan, 1957-
58/1999, p.152). O Nome-do-Pai, enquanto textoedlaél o significante que confere ao
Outro o seu dom de reconhecer através do simb@oNbome-do-Pai] € um termo que
subsiste no nivel do significante, que, no Outnmesede da lei, representa o Outro. E o
significante que da esteio a lei, que promulga. &kse € o Outro do Outro” (Lacan, 1957-
58/1999, p.152). E o significante do Nome-do-Pssjra, que oferece ao Outro primordial
a significacdo da sua verdade; € ele que organgsdratura da lei da linguagem, sendo a
sua funcdo de Outro do Outro o meio atraves do gjeaé capaz de doar o poder da sua

autoridade.

Creio lhes haver indicado suficientemente que adgéo do Outro como lugar do depdsito, do
tesouro do significante, comporta, para que elsgesercer plenamente sua fungéo de Outro,
gue ele tenha também o significante Outro do Oteanbém o Outro tem, além dele, esse
Outro capaz de dar fundamento a lei. Essa é umendiio que, € claro, é igualmente da ordem
do significante, e que se encarna em pessoas gtentam essa autoridade. Que essas pessoas

faltem, vez por outra, ou que haja caréncia patguraexemplo, no sentido de o pai ser imbecil
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demais, ndo é o essencial. O essencial é que itossgga por que lado for, tenha adquirido a
dimensé&o do Nome-do-Pai (Lacan, 1957-58/1999, p.162

O Nome-do-Pai, nesses termos, € o significantecqlamiza o Outro primordial, a
mae, e introduz o sujeito no texto da lei. “Nessadiaa, a crianca, que constitui a mae
como sujeito com base na primeira simbolizacaosev@ateiramente submetida ao que
podemos chamar, mas unicamente por antecipacdei’ deacan, 1957-58/1999, p.194).
A colonizagdo do Outro primordial pelo significarde Nome-do-Pai, ao conferir uma
nova lei a primeira simbolizacdo da crianca, iréerwvno imperativo do reconhecimento e
aliena o desejo do sujeito no desejo do desejo WG o texto do desejo do sujeito é
agora o texto da lei. “O que deseja 0 sujeito?’5{198/1999, p.188), pergunta Lacan,
completando que a resposta para esse enigma gaté las complicacbes dessa nova
simbolizacdo, complicacdes dialéticas e linglistigae embaracam o sujeito “na medida
em que seu desejo é o desejo do desejo da mag-5B35999, p.188).

Para haver sujeito, pelo menos no que se referesugto do inconsciente
estruturado por um funcionamento linguistico-dietét € preciso um terceiro elemento
intervindo na relacdo da crianca com o seu prim@uro — aguele que o escraviza e
subjuga a sua existéncia: “ha sempre um terceijogue é constitutivo da posicdo do
sujeito enquanto alguém que fala” (Lacan, 1957 %81 p.186). Na constituicdo do sujeito
falante, & preciso um significante fundador qustouéure enquanto tal. “Entre as palavras,
€ preciso haver uma que funde a fala como ato paitesw...) uma exigéncia de
estabilizacdo de todo o sistema’ (Lacan, 1957-3®19.151). Se o enigma sobre a
verdade do desejo do Outro primordial alienava jeitedescravo em uma busca infinita
uma vez que toda alteridade era uma relacdo camesimo, a partir da intervencdo do
significante do Nome-do-Pai o desejo do Outro ganmima forma, as mudultiplas
possibilidades de significacdo sendo colonizadads pgentido especifico que o pai
simbdlico Ihe confere.

Trata-se do que, nSeminario 3 — as psicos€$955-56/1988), Lacan chama de
ponto de basta entre o significante e o significd@sse ponto em torno do qual deve
exercer-se toda analise concreta do discurso, clagiaum ponto de basta” (Lacan, 1955-
56/1988, p.302-303). O ponto de basta, significameorno do qual “tudo se irradia e tudo
se organiza’ (Lacan, 1955-56/1988, p.303), produzigmificado do desejo da mée ao
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limitar as possibilidades imaginérias que compunbasna relagdo com o pequeno sujeito
escravizado pelo enigma da sua verdade. Enquaetoencao pela palavra, o significante

ponto de basta € o significante do pai simbolioe, quoximo de Deus, organiza o mundo e
Ihe confere o seu sentido ao estruturar as pasisibds do significado na sua relagcdo com o
significante: “a nog&o do pai, muito proxima daqueé¢ temor a Deus, da o elemento mais
sensivel na experiéncia do que chamei o ponto sta batre o significante e o significado”

(Lacan, 1955-56/1988, p.303). Essa relacao entiecao do pai e o temor a Deus, Lacan a

retira do elogio monoteista presente no seu pemganteéis a sua exposicao:

O temor a Deus é um termo essencial numa certa Hehpensamento religioso sobre o qual
vocés estariam errados se acreditassem que € smariee a linha geral. O temor aos deuses,
de que Lucrécio quer liberar seus camaradinhasjsé inteiramente diversa, um sentimento

multiforme, confuso, péanico. O temor a Deus, adréoio, no qual esta fundada uma tradigéo

gue remonta a Salom&o, € principio de uma sabeddtadamento do amor a Deus. E, além
disso, essa tradicdo é precisamente a nossa. @ teieus ndo é um significante que esta
espalhado por toda a parte. Foi preciso alguém ipaemta-lo, e propor aos homens, como

remédio para um mundo feito de terrores multigileismedo de um ser que nao pode, afinal de
contas, exercer suas sevicias sendo pelos malesstficeai, multiplamente presentes, na vida
humana. Substituir os inumeraveis temores pelortel@am ser Unico que ndo tem outro meio

de manifestar sua poténcia sendo pelo que é teaid® desses inumeraveis temores (Lacan,
1955-56/1988, p.301-02).

O Deus-pai enquanto ponto de basta substituirortarmultiplicidade pelo temor a
um uanico ser. “O ponto de basta é a palderaor, com todas essas conotagfes trans-
significativas” (Lacan, 1955-56/1988, p.303, grdado original). Justamente por ser um
significante que ndo esta espalhado por toda parspecificidade da palavi@moré o
funcionamento monoteista inerente ao seu dom devinhos modos de relacdo com a vida
organizando o multiplo e cristalizando-o em um arser. Enquanto significante capaz de
garantir a estrutura do inconsciente linglisticopamto de basta lacaniano subjuga a
possibilidade politeista e encerra a experiéncissujeito falante em formas de existir
garantidas pela Iégica monoteista do pai — quetaquiém é Deus.

Assim, da mesma forma que o monoteismo-dialéticgpelzsamento socratico-

platdnico-cristdo silencia a multiplicidade tragida politeismo grego, o Nome-do-Pai
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enguanto significante ponto de basta coloniza dipia$ possibilidades de interpretagcéo
do enigma inerente a verdade do desejo do Outroopdial e Ihe imputa um sentido
simbolico-metafisico. Ao possuir o dom de condengar substituicdo, o terror politeista
em temor monoteista, 0 Nome-do-Pai se constituiamg metafora — a chamada metafora
paterna. No caso da assuncéo do sujeito do in@msciinguistico-dialético, trata-se de
uma condensacao metaforica que confere sentidodade do desejo da mée. “De que se
trata na metafora paterna? Ha, propriamente, ndaju®nstituido por uma simbolizac¢éo
primordial entre a crianca e a mae, a colocacaastisutiva do pai como simbolo, ou
significante, no lugar da mae” (Lacan, 1957-58/190986). A colocacé&o do pai, enquanto
simbolo ou significante, no lugar da mée, diz riés@everdade que ele é capaz ou ndo de

significar.

E isto: o pai é uma metéafora (...) Uma metaformagé lhes expliquei, é um significante que
surge no lugar de um outro significante. Digo @s®ié o pai no complexo de Edipo (...) Digo
exatamente: o pai € um significante que substituibutro significante (...) A fungéo do pai no
complexo de Edipo é ser um significante que substitprimeiro significante introduzido na
simbolizac&o, o significante materno (...) Pai/Maé&e/x (...) E a méae que vai e que vem. E
por eu ser um serzinho j4 tomado pelo simbdlicpoe haver aprendido a simbolizar, que
podem dizer que ela vai e que ela vem. Em outrsnas, eu a sinto ou ndo sinto, o mundo
varia com sua chegada e pode desaparecer. A pargugtal é o significado? O que quer essa
mulher ai? Eu bem que gostaria que fosse a minelguguer, mas esta muito claro que ndo é
s6 a mim que ela quer. H& outra coisa que mexeetam € o0 X, o significado. E o significado
das idas e vindas da mée é o falo (Lacan, 195098/%.180-81).

O x-falo a que Lacan se refere é o elemento simbéisponsavel pela auséncia da
mae, por aquilo que mexe com ela e a faz querea oatsa; significante que da sentido ao
seu desejo e que, por este se desviar para al&wadarole, determina as suas saidas e o
seu desaparecimento — que para a crianca correspondessa fase da vida, ao
desaparecimento do mundo. A formula lacanidPai/Mae . Mae/x designa que o
significante paterno substitui o significante mateprimordial — significante este que ja
estava ai alienado em alguma coisa que examfalo. O pai significa a mae e a mée
significa ox; logo, o pai passa a significarxpoferecendo um sentido as idas e vindas da

mée. A partir dessa segunda simbolizacdo, o pquaerio possuidor dg passar a deter o
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significado do desejo da mée e da causa do sepatesanento; ou seja, 0 pai passa a
deter a verdade do desejo da mée — e essa verdddeoé

E esse o sentido da metafora paterna: o signiichiome-do-Pai, ao deter a
verdade do desejo da mae, o falo, constitui-seariguyponto de basta entre o significante
materno primordial e o seu significado agora design EmA significacdo do falo
(1958/1998), Lacan nos da a estrutura significdatsa verdade ao postular a configuracao
do falo como uma “configuracao significante comloetale ser do lugar do Outro que sua
mensagem é emitida” (Lacan, 1958/1998, p.697). I® déaa verdade do Outro, daquele
Outro primordial que abrange a totalidade da vidssim, enquanto ponto de basta
simbolico, o significante falico tem, na perspestlacaniana, a capacidade de estruturar
tanto o pensamento quanto a organizacdo cosmolddgicuncdo do significante falico
desemboca, aqui, em sua relagcdo mais profunda:laagueta qual os antigos nele
encarnavam dlouse oLogos (Lacan, 1958/1998, p.703, grifado no originalacin nos

esclarece a natureza desse significante respornsaetstrutura do universal:

O falo é o significante privilegiado dessa marcageoa parte do logos se conjuga com o
advento do desejo. Pode-se dizer que esse signéidai escolhido como o mais saliente do
que se pode captar no real da copulacdo sexuaimieém como o que é mais simbdlico no
sentido literal (tipografico) desse termo, ja qle equivale ai a cépula (l6gica). Também
podemos dizer que, por sua turgidez, ele é a imatgiftuxo vital na medida em que ele se
transmite na geracdo. Todas essas afirmac0es r@diadfazem sendo velar o fato de que ele s6
pode desempenhar seu papel enquanto velado, istané, signo, ele mesmo, da laténcia com
que é cunhado tudo o que é significavel, a pagimdmento em que é algadmufgehobepa
funcéo de significante. O falo € o significante sgeprépriaAufgehober{suspensao], que ele
inaugura (inicia) por seu desaparecimento (...) Qf@o seja um significante impde que seja
no lugar do Outro que o sujeito tem acesso a edes, Wbomo esse significante s6 se encontra ai
velado e como razdo do desejo do Outro, é essgoddseOutro como tal que se impde ao
sujeito reconhecer, isto é, o outro enquanto elsmmeé um sujeito dividido pel@paltung
significante (Lacan, 1958/1998, p.699-700, grifadcoriginal)

Justamente por corresponder a verdade de umadiss&imbolica, o Outro, e por
ser um significante exclusivo do texto do Nome-@n-B falo ndo deixa de trazer marcada
na sua estrutura uma légica metafisica. O fat@pied da sua velagédo, que o insere no seu

papel de significante enquanto signo latente, torpaesente unicamente através da sua
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auséncia e corrobora com o funcionamentgetmiilista que, para existir, endivida-se com

0 ndo-sere com o nada. Existindo unicamenteaniéggehobemmetafisica do seu platonismo
estrutural, o falo — verdade que habita o “mundodageiro” — coordena a légica da
castracao e polariza as formas de vida separandesojue o0 possuem daqueles que nédo o
possuem. A dialética do ser ou ndo-ser que esaraviFequeno sujeito na sua relacdo com
o desejo do Outro primordial transforma-se na taéiilista do ter ou ndo-ter o falo que
insere o sujeito em um universo estruturado por vendade totalizante. “Trata-se da lei
proibitiva, da Lei do Pai, que parece operar de onadiversal ao ser tomada como
fundamento por exceléncia da linguagem e da cul{eixoto Junior, 2008, p.91).

Assim como acontece com as ovelhas de Nietzsat@oaizagéo da experiéncia da
vida pelo monoteismo-dialético do significante dani¢-do-Pai aliena o desejo da crianca
e o insere em uma légica moral — a légica falicsed@u ndo-ter. Ter ou ndo-tebom ter
ou nao-ter doem ter ou néo ter ¢alo: o bomsocratico, que é bemcristdo, que é €alo
lacaniano — trés modos de se relacionar com umdader hegemonica, trés formas
monoteistas de silenciamento da multiplicidade ienatdo deuma Unicaforma de se
relacionar com a vida. A verdade socratica coma@aimieusa, o Deus-Pai cristdo que
inviabiliza a possibilidade politeista, a lei dore-do-Pai que coloniza o desejo: modos de
falar que fazem uso de uma ‘contralinguagem’ negativstreiteram um sujeito niilista ao
polarizar a existéncia na loégica moralltmme doruim, dobeme domal, doter ou ndo-ter
o falo.

Ao mesmo tempo, a castracdo, enquanto fundadavedéan falica, “ndo € decisiva
pelo fato de o sujeito nela aprender se ele megmodu ndo um falo real, mas por
aprender que a mée nado o tem” (Lacan, 1958/19981p.No final das contas, o que é
decisivo para a estrutura do desejo niilista é potdncia da mulher e da feminilidade em
participar do universo simbdlico de uma culturéctl“Ai se assina a conjuncao do desejo,
dado que o significante falico € sua marca, conmaaga ou a nostalgia da falta-a-ter.
Evidentemente, € da lei introduzida pelo pai nessgliéncia que depende seu futuro”
(Lacan, 1958/1998, p.701). E a lei moral do pai msere o desejo do sujeito na ordem
falico-niilista da cultura. A mae, enquanto mullidexssprovida do falo pois instancia pré-
simbdlica, multiplicidade tragica que cria a vidainterior do proprio corpo, é colonizada

pelo significante falico contido no texto do Noneféai e excluida da alianca que funda o
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reino da cultura — mae-natureza dionisiaca quegerar a vida imanente é silenciada pela

violéncia metafisica do ascetismo dialético dareral.

2.5. Acarta e o falo

A lei do ter ou néo-ter, ao intervir na relacdocdanca com a mée, cria uma forma
de vida dialética. O desejo colonizado pelo sigaiiite do Nome-do-Pai, assim, € um
desejo encarcerado entre 0 seu lugar de origerseel @onto de basta: origem na relacao
com o Outro primordial e limite no pai simbdlicoprisdo do sujeito em uma estrutura
circular infinita que vai do corpo da mée a paladeatexto da lei. Desse monoteismo-
dialético brota um modo de existir que acreditgassibilidade do falo-verdade, fazendo
com que a moral do ter ou ndo-ter colonize asgastsimbolicas e oriente o desejo para
um significante que necessariamente se faz preseptetir da sua prépria auséncia. A
I6gica félica estrutura o sujeito do inconscierteyilistico-dialético, oferece a palavra
fundadora que insere o vivo no jogo simbdlico doaala cultura, retirando o filho do
homem da sua condic¢do de filho da natureza. Dasadestruturacéo platbnica, a crianca a
ser afirmada é aquela que pensa 0 pensamento roesgtavizando-se através do simbolo
— a crianca dialética do conto da carta roubada.

No textoO seminario sobre “A carta roubada’1956/1998), Lacan usa o conto de
Edgar Alan Poe, “A carta roubada”, para desenvalveeu pensamento no que se refere a
alienacdo do sujeito humano no universo dialétieoudh simbdlico colonizado pelo
significante linguistico. A narrativa do conto nagresenta um Ministro que se apropria
furtivamente de uma carta enderecada a Rainha.i#&gpor sua vez, vé toda a cena mas
nao pode fazer nada por tratar-se de uma cartadpmar com conteldo e remetente
desconhecidos por n6s mas sabidamente compromeseplara a harmonia do casal Real.
Da carta, sabemos apenas “dos perigos que ela dangaso venha a cair nas maos de um
certo terceiro, e que sua posse permitiu ao miniskercer a um ponto perigosissimo, com
objetivos politicos’, a ascendéncia que ela lhe@ss sobre a interessada [a Rainha]”
(Lacan, 1956/1998, p.31). A carta confere podernverlade; para Lacan, a carta é o

significante falico.
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A situacdo dramatica que nos interessa € a seguidlinistro rouba a carta diante
da impoténcia do olhar da Rainha que tudo vé e feddaA Rainha, ao mesmo tempo, vé
gue o Rei ndo vé a carta e muito menos o seu rodlgagacidade do Ministro esta
justamente em perceber que a Rainha, ao ver g olrdéaapreensiva para o Rei conferindo
finalmente que este, da carta, nada vé — o olhavidstro que enxerga o olhar daquele
gue vé que o outro nada vé. Sem condicdes de azlea@pio, a Rainha pede que a policia
entre sorrateiramente nos aposentos do Ministra pacuperar a sua carta. Por nada
encontrar, o policial responsavel recorre a umoebnhecido, o detetive Dupin, que se
compromete a |lhe entregar a carta roubada em ti®aana recompensa. Dupin visita o
Ministro, a quem também conhece e, diante da sesepca mas fora do alcance do seu
olhar, Ihe furta a carta e a entrega ao policial.

A cena do primeiro roubo se repete no desenr@arda segunda cena: mais uma
vez, um olhar que nada vé, o olhar da policia @eoeemcontra a carta; um olhar que vé que
o primeiro nada vé, o olhar do Ministro que vé gumlicia fracassa na sua tentativa; e um
terceiro olhar que vé que esses dois primeirogeshdeixam algo a descoberto, o olhar de
Dupin que vé que a carta esta exposta e vulnegimetima da mesa do Ministro. “Trés
tempos, portanto, ordenando trés olhares, sustentpdr trés sujeitos, alternadamente
encarnados por pessoas diferentes” (Lacan, 1958/p9P7). O Rei e a policia; a Rainha e
0 Ministro; o Ministro e Dupin — personagens queuagem diferentes posicdes em tempos
fixados pela presenca ou a auséncia da carta, sermisse ou a ndo-posse da carta-
significante o fator determinante para a repetig@nada dos mesmos tempos do olhar,

uma vez que:

o significante é a unidade por ser Unico, ndo sepdo natureza, sendo simbolo de uma
auséncia. E é por isso que ndo podemos dizer da/ledn roubada que, a semelhanca de
outros objetos, ela deva estar ou ndo estar emrmdlggar, mas sim que, diferentemente deles,

ela estara e ndo estara onde estiver, onde queadqliacan, 1956/1998, p.27).

A carta assume o papel de significante falico rgamizar os olhares e as acfes dos
personagens a partir do sistema presenca-auseacia,ndo-ver, estar e ndo-estar, ter ou
ndo-ter — a dialética do significante-falico e alélica do significante-carta. Assim, nos é
anunciada “a singularidade da carta/letra (..po€poder sofrer um desvio que ela tem um


DBD
PUC-Rio - Certificação Digital Nº 0912444/CA


PUC-RIo - Certificacdo Digital N° 0912444/CA

60

trajeto que Ihe é proprio Tragco onde se afirma, aqui, sua incidéncia deifgignte”
(Lacan, 1956/1998, p.33, grifado no original). t&icia essa “que exige que ele deixe seu
lugar, nem que seja para retornar a este circutdehgLacan, 1956/1998, p.33). A
presenca ou a auséncia da carta-falo fixa os techpathar e estrutura tudo a sua volta a
partir da posicao central que a busca pela suaepbes determina. A velacdo ou a
descoberta da carta, dessa forma, aliena os acoatdéos e faz com que a sua propria
presenca-auséncia arraste as particularidadesddegpeasonagem que a detém. “Quando 0s
personagens se apoderam dessa carta, pode-sejuizetgo, que sobrepuja e de muito
suas particularidades individuais, os pega e st (Lacan, 1954-55/1987, p.247).

E o poder conferido pela verdade da carta quesfoema aquele que a detém;
verdade que é sempre simbdlica, a dialética douerdo-ter inserindo a carta na ordem do
“simbolo a deslocar-se em estado puro, no qual séiopode tocar sem se ficar
imediatamente preso em seu jogo” (Lacan, 1954-8%/1p.247). A prisdo do simbolo é
aguela que faz um significante sair do seu luga&anmente para retornar a este por uma
estrutura circularmente agrilhoada; trata-se damagwiséo que fixa os tempos do olhar no
conto da carta roubada e faz com que as posicOgsete tem e ndo-tem a carta se repitam
de acordo com uma dialética do olhar igualmentadiix O simbolo dialético nomeia e
aprisiona, encerrando a experiéncia humana naigapeto que ja que foi dito. “Os seres
humanos ja estao ligados entre si por compromgsesieterminam o lugar deles, o nome
deles, a esséncia deles” (Lacan, 1954-55/19877p.24

A repeticdo das posicdes que configura um deslectoralienado pela fixacdo dos
tempos é correspondente a repeticdo do signifidaht® que estrutura o sujeito humano.
“Sendo essa repeticdo uma repeticdo simbolicaigasese que a ordem do simbolo ja ndo
pode ser concebida como constituida pelo homemgcoregituindo-0” (Lacan, 1956/1998,
p.50). Mais uma vez, o sujeito falante se vé presaniverso da linguagem e encontra-se
objetificado pela dialética do simbolo. “Assim é&gae o homem chega a pensar a ordem
simbdlica, é por estar primeiramente aprisionada een seu ser” (Lacan, 1956/1998,
p.57). Logo, enquanto escravo da ordem simboligeedaco de carne sujeitado a uma
estrutura linguistico-dialética, o homem néo sacieha com o acaso, estando encarcerado
na sucessdo de simbolos que compdem a cadeiaicsigtef “Se admitimos estas

experiéncias, € preciso assentar que ndo existe.d€aquanto o sujeito ndo esta pensando
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nisto, os simbolos continuam acavalando-se, cog@alaproliferando, fecundando-se,
trepando, rasgando-se” (Lacan, 1954-55/1987, p.-238yica dos simbolos dialéticos que,

trabalhando as escondidas no inconsciente ling@jststruturam o desejo alienado.

O jogo com que a crianga se exercita em fazer desegr de sua vista, para nela reintroduzir e
depois tornar a obliterar um objeto, alids indiféeepor sua natureza, mas que modula essa
alternancia com silabas distintivas, essa brincaddiriamos, esse jogo manifesta em seus
tragcos radicais a determinacdo que o animal humecebe da ordem simbdlica. O homem
literalmente dedica seu tempo a desdobrar a alieanastrutural em que a presenca e a
auséncia retiram uma da outra sua convocagao nioneento de sua conjuncéo essencial e, por
assim dizer, no ponto zero do desejo, que o olsjetoano sucumbe a captura que, anulando
sua propriedade natural, passa desde entdo aadojaéis condi¢cbes do simbolo. A bem da
verdade, temos ai apenas um vislumbre luminosonttada do individuo numa ordem cuja
massa o sustenta e o acolhe sob a forma da linguageue superpde, tanto na diacronia
[horizontalidade, metonimia] quanto da sincronierficalidade, metafora], a determinacéo do
significante a do significado (Lacan, 1956/1998,1p.

O jogo da crianca lacaniana € o jogo dialético queartir das funcdes metonimicas
e metaforicas do significante, determina o sentidalesejo escravizado: “reconhecemos,
no jogo da criangca, um momento genético, mas quesua forma completa, reproduz-se
toda vez que o sujeito se dirige ao Outro comolatisoLacan, 1956/1998, p.57). O jogo
da crianga que faz o objeto desaparecer da swaungtamente para vé-lo novamente em
um outro tempo — &ort-Da freudiano — encontra no conto da carta roubadaalegporia
do seu funcionamento. Trata-se sempre de um olleav@ e ndo-vé, de uma presenca que
ganha o seu significado a partir de uma auséneiand objeto platdnico que sempre esta
onde ndo se encontra: “a significagdo, como talcalesta la onde se cré que deva estar”
(Lacan, 1954-55/1987, p.237). N@o a toa, no refeddnto, € uma crianca que joga um
jogo dialético — o jogo do par ou impar — que selgenspiracdo para o detetive Dupin
elaborar a sua estratégia de recuperacdo da carta.

O menino do conto € um imbativel jogador de pariropar. A sua estratégia
consiste em se arriscar na primeira jogada comadidade de fixar o segundo tempo do
jogo adivinhando o proximo lance do seu rival. Aedfr isso, ao determinar a natureza par

ou a natureza impar da segunda jogada adversdmenimo tem as ferramentas necessarias
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para aprisionar todos os lances subsequentes dgrengae a vitéria Ihe seja garantida. A
I6gica do menino dialético é: “a partir do momeeato que vocés introduzem, sob forma de
unidades de sucessao, determinada unidade signdicamdo pode mais sair qualquer
coisa” (Lacan, 1954-55/1987, p.243). A unidade ifitativa determinada pelo menino é a
fixacdo do segundo tempo, momento que se constifiuanto sucessao da primeira jogada
e temporalidade ainda intermediéria no que seaeferterceiro lance. A partir do momento
em que esses trés tempos se véem determinadopodéamais sair qualquer coisa — 0
guarto termo a ser emitido no quarto tempo passsgair uma légica alienada e ndo seréa

nada mais do que a repeticdo do que ja foi em mnpie sera.

Depois de um lance ganho ou perdido por mim, dizem esséncia 0 menino, sei que, se meu
adversério for um simplério, sua esperteza ndaliéén de mudar de jogada em sua aposta,
porém, se ele for um pouquinho mais esperto, ocliteeda a idéia de que é contra isso que
estarei prevenido, e de que, portanto, sera coentmiele fazer a mesma jogada (...) E,
excetuando-se o caso da imbecilidade pura, em quaciocinio parece fundamentar-se
objetivamente, o menino ndo pode fazer outra c@sdo pensar que seu adversario chegou ao
obstaculo do terceiro tempo, uma vez que lhe cancedsegundo, pelo qual ele mesmo é
considerado pelo adversario como um sujeito quéjetiva, poisé verdade que ele é esse
sujeitg e, por conseguinte, ei-lo tolhido com aquele isggaque toda intersubjetividade
puramente dual comporta, o de ficar sem recursogacam Outro absoluto. Observe-se, de
passagem, o papel evanescente que a inteligénsemgenha na constituicdo do tempo
segundo, onde a dialética desliga-se das contifggdo que esta dado, e que basta que eu a
impute a meu adversario para que sua funcdo sé&i jpois, a partir dai, ela torna a entrar
nessas contingéncias. Nao diremos, no entantoaqua da identificacdo imaginaria com o
adversario no momento de cada um dos lances sgaviamtondenada de antemé&o; diremos
que ela exclui o processo propriamente simbdlioe,aparece quando essa identificacédo se faz,
ndo com o adversario, mas com o seu raciocinioafl,ad956/1998, p.62-63, grifado no

original).

O menino dialético se identifica com os processo®odlicos do raciocinio do seu
adversario e assim estabelece uma lei para a 8iocdss suas jogadas: “essas leis sdo
precisamente as da determinacdo simbdlica. Po#s adato que elas sdo anteriores a
gualquer constatacdo real do acaso” (Lacan, 1998/1p.65). A sucessdo ao acaso,

dimensédo absolutamente fundamental na concepcésati@na do simbolismo tragico,
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torna-se uma impossibilidade uma vez que o radmailo humano, estruturado pelo
simbdlico lacaniano, se encontra para além da&eldgal e aliena-se por uma lei terceira,
dialética, que preside a colocacdo dos lancesmAssd enclausurar as jogadas do seu
adversario em uma sucessao alienada, o meninafichjed seu rival, deixando-o sem
recursos, e ocupa o lugar do Outro absoluto queirdom subjuga. Ele se coloca como
Outro absoluto justamente para fazer intervir eguisk, na relacdo que estabelece com o
seu adversério, a lei do simbolo que suspendengifidacdo imaginéria e insere 0 menino
em uma identificacdo com o raciocinio do seu rvalentificacdo propriamente simbdélico-
dialética.

A fixacdo do segundo termo em uma sucessao qualgueés termos, conforme o
exemplo do menino do conto, serve para mostrargaeeagem da estrutura presenca-
auséncia propria a alienacdo do significante quepdemos explorar. Lacan usa 0s
simbolos + e — (presenca e auséncia, respectivajngata aproximar o jogo do par ou
impar da fala. Suponhamos uma sequéncia aleatéria @l de — onde cada série de trés
tempos receba as conotacgdes-significantes (1k (3), sendo (1) e (3) conotacdes pares
simétricas de presencas e auséncias e (2) umaacénotmpar dessimétrica das mesmas
presencas e das mesmas auséncias. A conotacdeaigei (1) designa uma sequéncia
simétrica de trés presencas ou trés auséncias:+(eu+— — —); a conotacao-significante (3)
designha uma sequéncia simetricamente alternadeederngas e auséncias: (+ —+ ou — + -);
e a conotacgdo-significante (2) designa uma dessanen sucessdo de presencas e
auséncias sendo formada por dois sinais semelhaméderentemente precedidos ou
seguidos de um sinal contrario: (+ + — ou — — +9s€a forma, ao fixarmos trés tempos
quaisquer, teremos necessariamente um signifigerte designa-lo. Por exemplo, + + +,
teremos o significante 1. O quarto sinal definiraroximo significante, ou seja, + + +,
seguido de uma presenca ou de uma auséncia, foumar&aova conotacao-significante ao
formar um novo trio com os dois Ultimos sinais @otes, no caso + +. Por exemplo, + + +
seguido de uma nova presenca, + + + +, teremogji#&seia significante 1 1; e + + +
seguido de uma auséncia, + + + —, teremos a seqiggnificante 1 2. O que Lacan quer
Nnos mostrar com isso € que apos a fixacdo deemd@®$ de uma cadeia simbdlico-dialética
gualquer, nunca conseguiremos obter o 3 partindol,dpara chegar em 3, temos

necessariamente que passar pelo 2, o que jusafidgempossibilidade do acaso na
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experiéncia humana visto a subjetividade e o peassindo homem serem um universo
colonizado pelo simbolismo dialético do significant

Para uma sucessao simbolica qualquer: + + — +++# — — — + — +, por exemplo,
temos a seguinte sequéncia de conotacdes-signdg;gmrtindo dos primeiros trés sinais:
232122232123 3.Do 1podemos permanauge estamos ou ir até o 2; do 2
podemos voltar ao 1 ou ir até o 3; e do 3 poderao®gnecer onde estamos ou voltar até o
2: “rogo-lhes que notem que ndo estamos absolutamasis no ambito do real, porém, no
da significagdo simbdlica que definimos por essas-menog essemenos-mais(Lacan,
1954-55/1987, p.230, grifado no original). Todaualquer sucesséo que se estrutura sob a
lei dialética da presenca e auséncia encontraiseadb pela fixacdo dos trés primeiros
termos que, por sua vez, depende da fixacdo dmdedarmo. “Tudo na ordem simbdlica
pode ser representado com o auxilio de semelhamessio” (Lacan, 1954-55/1987,
p.234), sucessao de + e de — que determina taptis@ daquele que fala quanto o
cerceamento simbolico-dialético de qualquer ex@téque se faca presente a partir da sua
propria auséncia.

Isso poderia representar um rudimento do percurbfetivo, mostrando que ele se funda na
atualidade que tem, em seu presente, o futuroiant@ue, no intervalo desse passado que ele
ja é naquilo que projeta, abre-se um furo que @ansim certocaput mortuundo significante
(que aqui se estabelece por trés quartos das caqfiais possiveis em que tem que se situar),
eis 0 que basta para deixa-lo em suspenso na @spa@ obriga-lo a repetir seu contorno. A
subjetividade, na origem, ndo é de nenhuma relagéo o real, mas de uma sintaxe nela

engendrada pela marca significante (Lacan, 1956/1995).

Da mesma forma que a fixacdo dos tempos do olblar ter ou ndo-ter a carta
aliena a posicdo dos personagens em uma repetigddac a fala do sujeito do
significante encontra-se presa pela estrutura dioabdialética do inconsciente lingiistico.
Trata-se sempre de um deslocamento metonimico dewdm sistema de presencas e
auséncias possiveis que coloniza o acaso da exgariga vida na dialética do ser ou nao-
ser, a fé no falo-verdade sendo inseparavel dabiladsde do nada. “Tudo se resumetno
be or not to bena escolha entre o que vai ou nao sair, no paropdial domaise do
meno$ (Lacan, 1954-55/1987, p.242, grifado no origin#)fala do presente, ou seja, a
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fixacdo do segundo termo de uma cadeia significahtdeterminada por uma fala do
passado ao mesmo tempo em que determina o quéiteend futuro — subjugacéo do vivo
a dialética do simbolo linguistico e colonizacés #eodos de vida pelo imperativo do
significante alienado.

O inconsciente, pensado enquanto estrutura lé@@matical, enraiza-se no ambito
do humano e tem a sua producdo circunscrita a usejaleantropocéntrico. O
encarceramento do tempo em estruturas ja dadasleteeminacdo dos acontecimentos
futuros a partir da colonizacdo do acaso silenc@smprocessos em devir que nao
encontram meios de serem afirmados na légica wialéb ser ou ndo-ser. A presenca se
relaciona diretamente com a auséncia; entre 0o + -e A0 cabe nenhum processo
intermediario de diferenciagdo que permita um de@adr caminhos mdaltiplos e extra-
dialéticos. A vida alienada em uma estrutura mtéiJigssim, produz um desejo-camelo que
carrega o peso da lei do pai pelo deserto afonaiafuma existéncia escrava que estrutura o
préprio desejo a partir do desejo de um Outro qaeraina, e legitima a linguagem das
ovelhas dialéticas que negam a fisiologia da natuieerente a linguagem das aves de
rapina.

Enfim, trata-se no final das contas da necessidadriperacéo da lei metaforica do
pai pelo acaso metedrico do cosmos — um combatglemciamento da multiplicidade
imposto por uma estrutura ao mesmo tempo dialétiogonoteista, a formulagdo de um
inconsciente e de uma linguagem que se encontreargfiam da colonizacédo do dionisiaco
pelo imperativo do significante falico, a afirmagi®uma nova crianga que, diferenciando-
se da crianca dialética de Lacan, se aproxime idagar nietzschiana que brincando ao
acaso descobre o mundo e cria novas formas de lszarba existéncia. Eis a nossa tarefa

para o proximo capitulo.
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