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Resumo

Este trabalho mostra que o surgimento da modernidade corresponde a mudancas estruturais no estatuto da
autoridade e no estatuto do saber, para as quais ¢ fundamental o concurso da primeira grande midia moderna, a
tipografia.

O eixo teodrico é o esquema dos quatro discursos (do senhor, da universidade, da histeria ¢ do analista) de Lacan,
entendidos como as modalidades primaciais de lago social. Com base nesse esquema, a tese define o advento da
modernidade como uma mudanca de hegemonia, do discurso do senhor para o da universidade. Isso implica uma
virtualizacdo da autoridade: a retracdo do significante-mestre (S;), enquanto figura de autoridade (o senhor
feudal, Deus, o rei, o pai), em prol da cadeia significante (S,), enquanto funcao de autoridade (o mercado, as leis
da natureza, a burocracia). Essa mudanca, que pode ser enunciada alternativamente como uma valorizagdo do
saber (outra maneira de definir S,), € examinada em varias areas.

A ascensdao do modo de produgdo capitalista privilegia as relagdes contratuais sobre as relagdes explicitas de
poder e o valor mercantil sobre o valor de uso (Marx). A tipografia fornece ao capitalismo o primeiro modelo de
produto em massa, o livro; o primeiro modelo de obsolescéncia programada, o jornal; e materiais impressos
basicos como o papel-moeda e os instrumentos de controle contabil e burocratico.

O mundo fechado e hierarquizado do cosmos ptolomaico da lugar ao espago infinito e matematizado da ciéncia
moderna (Koyré). O primeiro corresponde ao paradigma da esfera, o segundo a metafora do livro da natureza.

A Reforma, cuja eclosdo constitui numa boa medida um fendémeno midiatico, substitui o tempo circular e
repetitivo do cristianismo medieval pelo tempo linear e cumulativo da ética protestante (Weber).

No plano politico, a passagem se da entre a concepgdo dos dois corpos do rei (Kantorowicz), que caracteriza o
absolutismo monarquico, ¢ a do lugar vazio do poder (Lefort), que caracteriza a democracia burguesa. A
liberdade de imprensa ¢ crucial para a burguesia formular, desenvolver e promover sua ideologia triunfante.

A emergéncia do modelo de familia conjugal (Durkheim), que leva ao declinio da figura paterna, ¢ acompanhada
pela terceirizagdo da funcdo paterna, que implica instituigdes (como a escola) e conhecimentos ancorados na
cultura impressa.

Cobrindo um periodo aqui definido como primeira modernidade (1500-1850), em relagdo com a tipografia, esta
pesquisa tera continuidade, futuramente, com analises da segunda modernidade (1850-1970), em relacdo com a
fotografia, o cinema, o radio e a televisdo, ¢ da terceira modernidade (a partir de 1970), em relagdo com a

Internet, mantendo o eixo teorico.
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Abstract

This work shows that the advent of modernity corresponds to structural changes in the status of authority and in
the status of knowledge, which draw on the fundamental support of the first big modern medium, printing.

The theoretical axis is Lacan’s matrix of four discourses (master, university, hysteric and analyst), understood as
essential kinds of social bonds. Based on this matrix, the thesis defines the rise of modernity as a hegemony
shift, from the master discourse to the university discourse. This implies a virtualization of authority: the
retraction of the master-signifier (S;), as an authority figure (the feudal lord, God, the king, the father), in favour
of the signifying chain (S,), as a function of authority (market, nature’s laws, bureaucracy). This change, which
can be expressed alternatively as a valorization of knowledge (another way to define S,), is examined in various
areas.

The ascension of the capitalist way of prodution emphasizes contractual relationships over explicit power
relationships and market value over use value (Marx). Printing provides capitalism with the first example of
mass product, the book; the first example of programmed obsolescence, the newspaper; and basic printed
materials like currency paper and tools for accounting and bureaucratic control.

The closed and hyerarchic Ptolemaic system gives way to the infinite and mathematized space of modern science
(Koyré). The first corresponds to the paradigm of sphere, the second to the metaphor of the book of nature.

The Reformation, whose onset constitutes, to a great degree, a media phenomenon, replaces the circular and
repetitive time of medieval Christianism for the linear and cumulative time of Protestant Ethics (Weber).

In the political realm, the passage occurs between the conception of the king’s two bodies (Kantorowicz), which
characterizes monarchical absolutism, and the conception of the empty place of power (Lefort), which
characterizes bourgeois democracy. In order to formulate, to develop and to promote its triumphant ideology, the
bourgeoisie needs free press.

The emergence of the conjugal family (Durkheim) leads to the decline of the paternal figure and to the
outsourcing of his function, involving institutions (such as school) and knowledge anchored by printed culture.
Covering a period defined here as the first modernity (1500-1850), in connection with printing, this research will
be followed, in the future, by analyses of the second modernity (1850-1970), in connection with photography,
movies, radio and television, and the third modernity (from 1970 onward), in connection with the Internet,

keeping the same theoretical axis.
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INTRODUCAO

Meu propdsito inicial no doutorado era realizar uma pesquisa sobre a cibercultura.
Nesse sentido, comecei a investigar suas conexdes com a chamada pos-modernidade, que
segundo Lyotard (1979) envolve o declinio das grandes narrativas modernas. Tanto no
ciberespago como no pds-moderno em geral, sugere Zizek (1997), usando um conceito
lacaniano, ocorre uma suspensdo dos significantes-mestres. Fazendo uma arqueologia desse
fendmeno, conclui que a retracdo dos significantes-mestres ¢ um fenomeno que define e
atravessa toda a modernidade, e decidi debrugcar-me sobre ele. Nesse trajeto, Lacan, com
quem eu tinha até entdo pouca familiaridade, acabou tornando-se minha principal referéncia
teorica.

Num primeiro momento, cheguei a pensar em cobrir a modernidade desde o inicio até
a época atual, e estabeleci uma distingdo, de forma aproximada, entre primeira modernidade,
de 1500 a 1850; segunda modernidade, de 1850 a 1970; e terceira modernidade, a partir de
1970. Essa distingdo levava em conta uma série de fatores que afloraram nas vérias linhas de
investigacdo pelas quais enveredei mas ndo serdo explorados nesta tese, € que por isso ndo
cabe abordar aqui. De todo modo, por razdes praticas, foi necessario fazer um recorte
temporal, e fixei-me no periodo 1500-1850 porque nele t€ém lugar as grandes transformagdes
que definem a modernidade nas varias areas. Isso ndo impede que, em alguns momentos, eu
venha a mencionar fendmenos posteriores.

A modernidade, para Marx, estd associada ao advento do capitalismo. Ela também
pode ser caracterizada como a passagem da Gemeinshaft para a Gesellschaft, tema caro aos
teoricos fundadores da sociologia. Entre seus marcos inaugurais, incluem-se certamente a

inven¢do da tipografia, o Renascimento, a Reforma Protestante, o inicio da ciéncia e da



filosofia modernas; desdobramentos adicionais sdo as revolucdes politicas burguesas e as
transformacgdes na familia. Coroldrio da identificagdo entre modernidade e capitalismo ¢ a
ideia de que a transi¢do da sociedade tradicional para a moderna — isto €, a transi¢do rumo ao
capitalismo — ¢ a guinada mais importante na histéria do Ocidente.

O objetivo central deste trabalho, como se depreende de seu titulo, ¢ examinar um
aspecto particular dessa transi¢do — a virtualizagdo da autoridade. Definido de forma geral,
esse processo envolve a separacdo entre figura e fungdo de autoridade, o declinio dos
significantes-mestres enquanto figuras de autoridade (o senhor feudal, Deus, o rei, o pai) e a
valorizagdo das fung¢des de autoridade. E esta relacionado a emergéncia da primeira grande
tecnologia de comunica¢do moderna, a tipografia.

Para dar conta do fendmeno de virtualizacdo da autoridade, a principal ferramenta
teorica utilizada aqui € a matriz dos quatro discursos (do senhor, da universidade, da histeria
e do analista), proposta por Lacan (1991) no Seminario XVII. Ela é analisada com um certo
detalhamento no capitulo I, que discute também a possibilidade de aplicd-la a contextos
historicos. A partir dai, ela fornece o eixo de toda a discussdo: a tese de que, na modernidade,
o0 arcabougo simbdlico do mundo em que vivemos ¢ definido primordialmente pelo discurso
da universidade, e ndo mais pelo discurso do senhor.

Esta tese central ¢ explorada em cinco areas diferentes, cada qual tema de um capitulo
distinto: economia, ciéncia, religido, politica e familia. O capitulo II mostra que a
virtualizagdo da autoridade esta embutida no mecanismo capitalista do mercado. Os demais
analisam o declinio das figuras de Deus (capitulos III e IV), do rei (capitulo V) e do pai
(capitulo VI), bem como a emergéncia das estruturas simbolicas que tomam em alguma
medida seu lugar. A ordem dos capitulos relaciona-se com a sequéncia hierdrquica

decrescente dessas figuras emblematicas. E coincide igualmente com a sucessdo cronologica:



o capitalismo tem sua aurora por volta dos séculos XIII e XIV; a revolugdo cientifica ¢é
abordada a partir de Nicolau de Cusa, no século XV; a Reforma Protestante ¢ um evento do
século XVI; as grandes revolucdes burguesas acontecem nos séculos XVII e XVIII; a
mudanga no papel do pai deslancha no século XIX.

A virtualizagdo de autoridade esta vinculada a valorizagdo de S;, que ocupa a posi¢do
de agente no discurso da universidade, ndo apenas no sentido de fun¢do de autoridade, mas
também em seu sentido mais geral, o de saber ou de cadeia de significantes. Na modernidade,
objetos e inclusive sujeitos sdo reduzidos a sua dimensdo significante, enquanto valores de
troca (no capitalismo), feixes de propriedades quantitativas (na ciéncia moderna), dados
estatisticos burocraticos e biopoliticos (na democracia burguesa). A tipografia desempenha
um papel decisivo, possibilitando a enorme proliferacio de S, e contribuindo com as
mudangas em cada area.

No rastro do papel fundamental conferido ao esquema dos discursos, outros conceitos
lacanianos também sdo mobilizados. E natural que ganhem destaque ainda as reflexdes de
Lacan sobre aspectos determinados da modernidade. Ou seja, o pensamento de Lacan
assume, numa certa medida, a fun¢do de fio condutor da exposi¢do. Mas em cada capitulo ele
¢ articulado com reflexdes de outros autores, como a de Marx sobre o capitalismo, no
capitulo II; de Koyré sobre a revolucdo cientifica moderna, no capitulo III; de Weber sobre a
ética protestante, no capitulo IV; de Kantorowicz sobre os dois corpos do rei e de Lefort
sobre o lugar vazio do poder, no capitulo V; de Durkheim sobre a familia conjugal, no
capitulo VI. Nao se trata aqui, portanto, de uma tese sobre Lacan, ou sobre a modernidade
segundo Lacan. Trata-se, falando mais propriamente, de uma tese sobre a modernidade que
faz uso de Lacan, mas também recorre a autores e topicos que ndo integram seu repertorio.

Vale assinalar ainda que o trabalho a seguir ¢ o balanco parcial e provisério de uma



pesquisa mais ampla, que pretendo continuar imediatamente ap6s o doutorado. Espero, de

qualquer forma, que ele venha a ter algum interesse para seus eventuais leitores.



CAP. | - LACAN E O ESQUEMA DOS DISCURSOS

Contextualizacao

Entre os 26 seminarios de Lacan, apresentados entre 1953 e 1979', alguns sdo
considerados mais importantes pelos comentadores, por assinalarem pontos de viragem em
seu pensamento. O Seminadrio XVII (O avesso da psicandlise), de 1969-70, ¢ um dos que
geralmente merecem destaque, assim como o VII (4 ética da psicanalise), de 1959-60, o X1
(Os quatro conceitos fundamentais da psicandlise), de 1964, e o XX (Mais, ainda), de 1972-
73.

No Seminario XI, o local de realizagdao das sessoes tinha sido transferido, do hospital
Sainte-Anne para a Ecole Normale Supérieure (rue d’Ulm); o Semindrio XVII coincide com
um novo deslocamento, desta para a Faculté de Droit (place du Panthéon), mencionado por
Lacan (1991, p. 9) ao introduzir sua primeira alocu¢ao. Mudancas desse tipo, que envolvem
alteragdes na composi¢ao do publico e tém implicagdes em termos de inserc¢ao institucional,
exercem influéncia em seu ensino. Lacan refere-se a “assisténcia, em todos os sentidos do

termo, que vocés me trazem” (ibid., p. 9) e afirma que “o lugar sempre teve seu peso para

' Nio ¢ simples definir quais e quantos sio exatamente os seminérios. Antes do Semindrio I, quando as sessdes
passaram a ser publicas e registradas por uma estendgrafa, houve dois seminarios na residéncia de Lacan,
conhecidos como Semindrio -1 (O Homem dos Lobos) ¢ 0 (O mito individual do neurdtico), dos quais so
restaram anotacgdes. O Semindrio XI teve uma primeira versao interrompida (Os Nomes-do-Pai), em 1963, com
uma li¢ao apenas. O Semindrio XIX desdobrou-se numa versao alternativa (O saber do psicanalista), simultanea
a principal, em 1971-72. E alguns autores admitem a existéncia de um Semindrio XXVII (Dissolugdo), em 1980,
ano anterior ao da morte de Lacan. Nenhum desses seminarios ou versdes figura na lista “oficial”, entendida
como a que aparece nas orelhas dos seminarios ja publicados na cole¢do “Le Champ Freudian”, da editora Seuil,

sob a responsabilidade de Jacques-Alain Miller, genro e herdeiro de Lacan.



fazer o estilo do que chamei essa manifestagdo, da qual ndo quero deixar passar a
oportunidade de dizer que ela tem relagdo com o sentido corrente do termo interpretacdo”
(ibid., p. 15). Noutra sessdo explana que, embora sua fala se apoie em abundantes notas, ele
se deixa levar pela inspiragdo do momento, para a qual concorrem as reacdes da audiéncia:
“Isso € mesmo, talvez, a Unica coisa que justifica sua presenca aqui” (ibid., p. 152). Tal fator
entra em conjun¢do com outro, igualmente externo: os ecos da agitagdo politica de Maio de
68. Em duas ocasides, o semindrio ¢ interrompido por contestagdes. Numa delas, as luzes sdo
apagadas e Lacan se retira (ibid., p. 27). Noutra, um impromptu especial em Vincennes,
conhecida entdo como “universidade vermelha”, os manifestantes engajam-se numa acirrada
discussdo com Lacan, transcrita num apéndice (ibid., p. 227-240). A propria capa da edigdo
do Semindario XVII chama a atencdo para a atmosfera da época, ao exibir uma foto do lider
estudantil Daniel Cohn-Bendit (que granjeou o apodo “Dany le Rouge” tanto por ser ruivo
como por sua orientagdo politica) diante de um policial. Outro sinal dos tempos ¢ o fato de
que Marx aparece aqui como um interlocutor central, ao lado de Freud e Hegel — a maior
parte das referéncias a Marx na obra de Lacan, alids, concentra-se justamente no final dos
anos 60 ¢ comego dos anos 70.

Nao ¢ fortuito, pois, que nesse semindrio seja proposto o esquema dos quatro
discursos — do senhor, da universidade, da histeria e do analista —, sem duavida a iniciativa
mais ambiciosa de reflexdo sobre o social por parte de Lacan. Para além de seu alcance
metapsicoldgico e clinico, 0 novo aparato conceitual ¢ imediatamente acionado para iluminar
questdes na ordem do dia: o funcionamento do capitalismo, o papel da ciéncia, a condicdo
dos estudantes e a natureza de seu movimento etc. Ele ¢ retomado em ‘“Radiofonia”
(LACAN, 2001a, p. 403-447), que reune respostas a sete questdes formuladas por Robert

Georgin, da Radiodiffusion Belge, em 1970 — “quando pus esse ensinamento a prova da



subtracao dessa presenga”, flerta Lacan (LACAN, 2006b, p. 11) com seu auditorio. E aparece
em menor escala nos semindrios seguintes.

Conquanto deitem raizes no universo da linguagem, os discursos fogem a acepcao
usual de conjuntos de palavras. Lacan comegara o semindrio anterior escrevendo no quadro-
negro a frase: “A esséncia da teoria psicanalitica ¢ um discurso sem palavra” (LACAN,
20064, p. 11). Trata-se aqui de “certas relagdes fundamentais”, que “ndo se manteriam sem a
linguagem”, mas independem de qualquer palavra efetivamente proferida: “Pelo instrumento
da linguagem se instaura um certo numero de relagdes estaveis, no interior das quais pode
certamente inscrever-se algo que ¢ bem maior, vai bem mais longe, que as enunciagdes
efetivas” (LACAN, 1991, p. 11). Ou seja, sdo dispositivos puramente formais, arcaboucos
vazios: “Os discursos em questdo ndo sdo sendo a articulagdo significante, o aparato, cuja
presenga apenas, o status existente, domina e governa tudo que pode emergir como fala. Sao
discursos sem fala, que vem mais tarde habita-los” (ibid., p. 194). Cada discurso, portanto,
ndo apenas preexiste a fala que nele se insere, mas a determina, “condiciona toda palavra que
possa produzir-se ai” (ibid., p. 216). E isso ndo se aplica somente aos atos de fala: “Nossa
conduta, nossos atos eventualmente se inscrevem no quadro de certos enunciados
primordiais” (ibid., p. 11).

O esquema dos discursos, segundo Lacan (1973-1974, 20 de novembro de 1973), “se
inscreve numa certa elaboragdo do que eu chamarei (...) a matematica de Freud, o que ¢
identificavel a logica de seu discurso”. A preocupagdo com a adequacdo ao discurso
cientifico estd presente na obra freudiana desde o Projeto para uma psicologia cientifica,
texto pré-psicanalitico de 1895. No ensino do proprio Lacan, a busca de formalizacdo ¢ ainda
mais nitida, via matemas (expressoes algébricas assim denominadas em alusdo aos mitemas

de Lévi-Strauss), graficos e estruturas topologicas. No Semindrio XX, Lacan declara: “A



formalizagdo matematica € nosso fim, nosso ideal. Por qué? Porque apenas ela ¢ matema, isto
¢, capaz de transmitir-se integralmente” (LACAN, 1975b, p. 108). E, em Yale, ele manifesta-

se candidamente a respeito:

Tentei escrever uma certa formula, que exprimo o melhor que posso com um S maitsculo que
representa o sujeito e que deve ser barrado (§), mais um pequeno signo (<>) e enfim um (a).
Tudo colocado entre parénteses. E uma tentativa de imitar a ciéncia. Pois eu creio que a
ciéncia pode comecar somente assim (LACAN, 1975c¢, p. 26).

E natural pois que Lacan chegue a essa concepgio de discurso: “Quando se vera que o que eu
prefiro ¢ um discurso sem palavras?” (LACAN, 2001a, p. 371). Na metade esquerda e/ou

direita de algumas de suas configuragdes, os algoritmos dos discursos lembram vagamente

S N . . . . ..
~, a versao lacaniana, nos anos 50, do diagrama saussuriano que articula significante e
S

significado. Justificando o uso de simbolos algébricos em seu esquema, Lacan (1991, p. 197)
afirma: “Nao quero colocar ai coisas que tenham aparéncia de significar”. O ganho obtido
com essa pratica, em termos de abstracdo, significa que os discursos ndo sdo tolhidos por
elementos imaginarios com conotagdes predeterminadas: “Essas quatro pequenas letras nao
sdo ideias. Na verdade, ndo sdo ideias em absoluto, a prova ¢ que ¢ muito, muito, muito
dificil lhes dar um sentido. O que ndo quer dizer que ndo se possa fazer alguma coisa com
elas” (LACAN, 1973-1974, 20 de novembro de 1973). Por exemplo, o pai freudiano do
complexo de Edipo, com toda a sua carga milenar de significados, ja dera lugar em Lacan a
metafora paterna e a0 Nome-do-Pai, e agora ¢ simplesmente S;. Isso confere potencialmente
maior precisio e abrangéncia a aplicacio dos conceitos. E verdade que hd também
inconvenientes: para os estudantes inflamados que intervém no semindrio, os artefatos
logicos lacanianos parecem éridos e desconectados da realidade; afinal, como reza o famoso
grafite de 68, “as estruturas ndo andam nas ruas”. Mas Lacan nitidamente se diverte

apresentando-os precisamente como criaturas providas de meios de locomocao e animadas de



movimento, “meus diversos esqueminhas, ditos de quatro patas” (LACAN, 1991, p. 118), ou
“pequenos quadripodes giratorios” (ibid., p. 15). E sugere que Edipo poderia ter respondido
assim ao enigma da Esfinge: “Duas patas, trés patas, quatro patas, ¢ o esquema de Lacan”
(ibid., p. 39). Efetivamente, cada um deles condensa atividade, tensdes e impasses, dindmica
que se projeta nas relacdes que estabelecem entre si.

O discurso aparece no Semindrio XVII como “uma estrutura necessaria” (LACAN,

1991, p. 11), o que se coaduna com a adverténcia de trés anos depois:

Nao ha a menor realidade pré-discursiva, pela boa razdo de que o que faz coletividade, e que
chamei de os homens, as mulheres e as criancas, isso ndo quer dizer nada como realidade pré-
discursiva. Os homens, as mulheres e as criancas ndo sao mais do que significantes (LACAN,
19750, p. 34).

A matriz discursiva € aplicavel de forma mais imediata ao aparelho psiquico, no qual o
sujeito se defronta com um Outro que lhe é a0 mesmo tempo exterior e interior, pois a
linguagem ¢ tanto estrutura coletiva como estrutura do inconsciente. Nossas relagdes com o
mundo ndo-humano, como no caso da ciéncia, também se definem — ¢ o fazem socialmente —
via discurso. Assim, de alguma forma o discurso acaba envolvendo o Outro. Segue-se que
“essa nogao de discurso deve ser tomada como lago social, fundado sobre a linguagem”
(ibid., p. 21). O que domina a sociedade ¢ a pratica da linguagem, declara Lacan (1991, p.
239) aos manifestantes de Vincennes. O aspecto juridico da sociedade “certamente sempre
teve a ver, e no ultimo grau, com a estrutura do discurso” (ibid., p. 17). E, embora seja
possivel imaginar algo diferente, essa ¢, de fato, a Unica estrutura que articula os seres
falantes: “Nao ha outros vinculos entre eles além do vinculo do discurso” (LACAN, 1973-
1974, 20 de novembro de 1973). As formas particulares de discurso consistem pois em
expressOes abstratas das modalidades fundamentais de interacdo social, de comunicagao.
Nesse sentido, nao compartilhar delas ¢ nao fazer lago social, ¢ por defini¢do a condi¢ao do

psicético.
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O esquema dos discursos substitui a ideia de intersubjetividade, marco da reflexao
lacaniana nos anos 50 que ¢ posto em xeque nos anos 60. Logo no inicio do Seminario VIII
(1960-1961), sobre a transferéncia, Lacan (2001b, p. 11) anuncia que vai falar desta em “sua
disparidade subjetiva”. Tal concepgao “insurge-se, desde o principio, contra a ideia de que a
intersubjetividade possa por si s6 fornecer o quadro no qual se inscreve o fenomeno” (ibid.,
p. 11). Trocando em miudos, para um sujeito, a rigor, ndo ha outro sujeito — este ou ¢ um
objeto a ou um senhor. Em particular, aqueles que amamos devem ser “tratados como
objetos, dos quais se aprecia o peso, o gosto e a substancia” (ibid., p. 50). Pois o desejo
refere-se a um objeto, ndo a um sujeito. E o proprio sujeito que deseja ¢ eclipsado como tal

pelo desejo do outro, que o situa igualmente na posi¢ao de objeto:

O mandamento terrivel do deus do amor (...) € justamente o de fazer do objeto que ele nos
designa alguma coisa que, em primeiro lugar, ¢ um objeto, e, em segundo lugar, um objeto
diante do qual nés desfalecemos, vacilamos, desaparecemos como sujeito (ibid., p. 207).

Em lugar de intersubjetividade, sugere Lacan (2006b, p. 10), deve-se falar em
“intersignificancia”, pois os discursos evidenciam o estatuto do sujeito como algo que emerge

entre significantes.

Estrutura e operacao

agente — - outro

verdade [/  produgdo

O esqueleto de cada discurso ¢ um algoritmo definido por quatro posi¢des fixas: o
agente, o outro, a producdo e a verdade. O discurso € posto em marcha com a fala de alguém;
0 agente, que o inicia, ¢ quem fala e desencadeia a acdo. Assim, de saida o discurso ja
responde a questdo: quem ¢ que estd falando? Na verdade, antes mesmo de comecarmos a

falar, assumimos o posto do agente, o lugar de onde falamos e que tende a ser aquele mais em
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evidéncia, mais ativo; todo discurso ¢ emitido desse lugar. Se alguém fala, dirige-se a outrem,
que ocupa a segunda posi¢do do discurso. O outro ¢ aquele com quem se fala, que sofre uma
acao, visto que o simples fato de falar com alguém ja implica agir de alguma forma sobre ele,
insta-lo a fazer alguma coisa. Ou seja, o outro ¢ interpelado e incitado de alguma forma pelo
agente. A posicdo seguinte corresponde ao produto do discurso. A produgdo ¢ o efeito da
comunicagdo entre 0 emissor e o receptor, o resultado da acdo (que abrange a fala do agente e
a atividade do outro na qual aquela se desdobra), qualquer que seja ele, manifesto ou nao.
Finalmente, a verdade ¢ algo que necessariamente estd por tras do agente, que “coloca seu
problema” (LACAN, 1991, p. 118), e ao qual seu acesso ¢ barrado. Embora o agente
pretenda (acredite ou simplesmente alegue) falar em nome da verdade, isso ndo é possivel.
Na verdade latente, oculta, que atua nos bastidores, € ndo no agente, esta em ultima instancia
o ponto de partida do discurso, seu fundamento e sua for¢a motriz. E por isso que o agente
vem a ser chamado por Lacan (2006b, p. 25) de semblante: “Esse lugar ainda nao designado,
eu o designo por seu nome, pelo nome que ele merece. E muito precisamente o lugar do
semblante”. Isso ndo implica que a verdade seja o contrario do semblante: ela ¢ sua dimensao
correlativa, que o situa como tal (ibid., p. 26). A posi¢do da verdade ¢ ambigua, pois indica
algo que ¢ fundamental e a0 mesmo tempo estd marginalizado, em segundo plano, pela
dificuldade de acesso. Desse arranjo dos lugares, pode-se concluir que a iniciativa do
discurso se concentra no lado esquerdo, e que seu aspecto mais explicito se encontra na linha
superior.

As posigdes sdo ocupadas por quatro termos moéveis — o significante-mestre (S;), a

cadeia significante ou o saber (S), o sujeito (8) e o objeto a ou o mais-de-gozar (a) —, que

podem representar individuos, grupos, institui¢des ou conceitos.

Como os significantes operam de forma diferencial, uma estrutura linguistica requer
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no minimo dois elementos. Um significante sozinho ndo ¢ nada, apenas a presenca de um
segundo significante permite que se instale uma cadeia. No Semindrio XI, em 1964, Lacan ja
havia nomeado “a primeira dupla de significantes” (LACAN, 1973, p. 215) como S; e S,
referindo-se também a eles como significante undrio e significante binério. S; funciona como
o significante-mestre, exibindo um carater especial. S,, por sua vez, representa todos os
outros significantes — a cadeia significante propriamente dita, apontada como “a bateria dos
significantes” (LACAN, 1991, p. 11) ou “o tesouro dos significantes” (LACAN, 2006a, p.
57). A partir do Seminario XVI, S, passa por extensdo a indicar também o saber, na medida
em que este ¢ articulado via linguagem, estd embutido na cadeia. Partindo de uma posicao de
exterioridade em relacdo a cadeia (LACAN, 1991, p. 11), o significante-mestre atua sobre ela
e lhe dé consisténcia: S; “intervém sobre uma bateria significante que ndo temos nenhum
direito, jamais, de tomar como dispersa, como nao formando ja a rede disso que se chama um
saber” (ibid., p. 11-12). E gragas a S; que S, ganha sentido: “O que faz com que possamos
sempre perguntar, ao ler ndo importa qual texto, o que o distingue como legivel? Devemos
procurar a liga do lado disso que faz o significante-mestre” (ibid., p. 219). Em si mesmo, na
verdade, S; ¢ vazio, seu papel ¢ estritamente estrutural, como puro significante: “E, entre
todos os significantes, esse significante do qual ndo ha significado, e que, quanto ao sentido,
simboliza seu fracasso” (LACAN, 1975b, p. 74).

A presenca de pelo menos dois significantes € a condi¢do que possibilita a emergéncia
do sujeito, o terceiro termo do discurso. Segundo Peirce, “um signo, ou representamen, €
aquilo que, sob certo aspecto ou modo, representa algo para alguém” (PEIRCE, 1978, p. 135;
PEIRCE, 1977, p. 46). Essa defini¢do serve como inspiragdo para uma memoravel formula
lacaniana, enunciada pela primeira vez no Seminario IX: “O significante, ao contrario do

signo, ndo ¢ o que representa algo para alguém, ¢ o que representa precisamente o sujeito
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para outros significantes” (LACAN, 1961-1962, 6 de dezembro de 1961). Ou seja, S; é o que
representa o sujeito para S,: a féormula do discurso “diz que, no proprio instante em que S;
intervém no campo ja constituido dos outros significantes enquanto eles ja se articulam entre

si como tais, que, ao intervir em relagdo a um outro, de sistema, surge aqui 3, que ¢ o que

chamamos o sujeito como dividido” (LACAN, 1991, p. 13). Essa “formula-ovo” (LACAN,
2006a, p. 310) apreende o aspecto fugaz da génese do sujeito, que so existe de “maneira
alternante” (LACAN, 1961-1962, 21 de fevereiro de 1962), no intervalo entre significantes.
Ela pode ser exemplificada com o sintoma, um significante (a3 semelhanca de outras
formagdes do inconsciente, como o sonho, o chiste e o lapso) que faz advir o sujeito,
representando-o, ndo diretamente para outro sujeito (por exemplo, o analista que o
interpreta), mas para um significante recalcado, com o qual o primeiro se articula. Assim, o
Homem dos Ratos, paciente obsessivo de Freud, desenvolve certa ocasido uma obsessao em
emagrecer a qualquer custo, chegando a arriscar a vida num exercicio que faz com esse
intuito. A razao ¢ que sua amada passava as férias de verdo em companhia de um primo
inglés de nome Richard, e isso despertou nele sentimentos de ciume e raiva. Ora, a forma
coloquial de Richard na Inglaterra, “Dick”, coincide com o adjetivo em alemao “dick”, gordo.
O emagrecimento foi a forma encontrada inconscientemente pelo paciente para reagir a
situacdo (FREUD, s.d.-b, p. 191-192). Ou seja, aqui o significante “dick”, sob a forma de sua
negacdo (emagrecer), € o que representa 0 Homem dos Ratos para o significante recalcado
“Dick”. “E para ndo ser dick que ele que emagrecer. Todo o seu esfor¢o para emagrecer... ele
se esforca para emagrecer até o ponto de morrer, precisamente para significar-se junto ao
significante Dick, nada mais!” (LACAN, 1964-1965, 5 de maio de 1965). Representado por

%, o sujeito ¢ dito “dividido”, pelo fato de estar inapelavelmente dividido entre significantes,

ou “barrado”, porque ¢ barrado pela linguagem, sujeitado a ela — o termo latino “subjectum”
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corresponde ao grego “hypokéimenon” (Vmokeipevov), estar deitado por baixo, que aparece
no Seminario XVII (LACAN, 1991, p. 12) e em outras passagens. Lacan comenta que seu
primeiro livro de leitura se iniciava com um conto chamado “Historia de uma metade de
frango”, e pilheria que seu ensino poderia muito bem intitular-se “Historia de uma metade de
sujeito” (ibid., p. 63) — a ideia de divisdo seria talvez um significante-mestre atravessando a
vida dele proprio...

Na medida em que se inscreve na linguagem, depende da mediacdo dos significantes,
0 sujeito ndo tem acesso direto ao objeto. O quarto termo do discurso (a) € o excedente da
operacdo de significagdo, um resto irredutivel e perturbador que resiste além dos
significantes, aquilo que se perde irremediavelmente no momento mesmo em que o sujeito
emerge, mas se mantém como causa de seu desejo: “Desse trajeto, sai alguma coisa definida
como uma perda. E aquilo que designa a letra que se 1& como sendo objeto a” (LACAN,
1991, p. 13).

Um unico sujeito ¢ definido pois pelos quatro termos do discurso (o proprio sujeito, o
significante que o representa, o significante para o qual ele € representado e o objeto que resta
na operacao). Isso significa que a divisao subjetiva € projetada para além de um individuo, ou
que um lago social colapsa-se nos moldes da divisao subjetiva — de um modo ou de outro, ja
ndo estamos mais no terreno da intersubjetividade propriamente dita.

Na propria articulacdo que define o sujeito (que €, a rigor, sujeito do inconsciente), os
termos do discurso revelam a estruturagdo do inconsciente como linguagem, evidenciam a
tese lacaniana segundo a qual “o inconsciente ¢ o discurso do Outro”, enunciada pela
primeira vez, de forma ligeiramente diferente, no “Discurso de Roma” (LACAN, 1966, p.
265). Cada discurso ¢ uma modalidade de discurso do inconsciente, obedece a suas leis. Por

isso, quem faz lago social por intermédio de um discurso ndo alcanga simultaneamente a
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compreensdo de seu mecanismo: “Nao se entende o discurso do qual se € o proprio efeito”
(LACAN, 2001a, p. 498). A inter-rela¢do entre os discursos — via comuta¢ao dos termos, que
converte um discurso em outro — desempenha papel fundamental aqui, pois “o sentido de um
discurso so se realiza através de um outro” (ibid., p. 499). E necessario, por exemplo, o
surgimento do discurso do analista para que seja desvendado o discurso da histeria — e na
verdade, nesse caso, o esquema inteiro dos discursos. “O discurso do analista traz, com
efeito, num certo estado atual dos pensamentos, uma ordem na qual se aclaram outros
discursos que emergiram bem mais cedo” (LACAN, 1971-1972b, 3 de fevereiro de 1972).
Entre as duas posi¢des superiores do discurso ha uma disjun¢do, designada pelo vetor
da impossibilidade. “A primeira linha comporta uma relagdo que ¢ indicada aqui por uma
flecha, e que se define sempre como impossivel” (LACAN, 1991, p. 202). O vetor aponta da
esquerda para a direita, assinalando que, para o agente, expressar exatamente seu desejo para
o outro ¢ algo inexequivel. O que estd em jogo, nesse caso, ¢ a verdade que estd barrada, um
desejo que, por ser inconsciente, ndo pode ser comunicado em sua inteireza. A
impossibilidade ndo ¢ absoluta, ela simplesmente indica a existéncia de um limite. Cada
discurso gira em torno de uma impossibilidade especifica. Numa conhecida passagem, Freud
afirma: “Aceitei o bon mot que estabelece existirem trés profissdes impossiveis — educar,
curar e governar’ (FREUD, 1976f, p. 341). Mantendo-se o dito tradicional, “Analysieren”
aparece subsumida em “Kurieren”; mais tarde, toma seu lugar. “A analise ¢ nova, e Freud a
alinha na série por substituicdo” (LACAN, 1991, p. 193). Assim fica a nova formula¢do, doze
anos depois: “Quase parece como se a andlise fosse a terceira daquelas profissdes
‘impossiveis’ quanto as quais de antemdo se pode estar seguro de chegar a resultados
insatisfatorios. As outras duas, conhecidas ha muito mais tempo, sdo a educacio e o governo”

(FREUD, 1975b, p. 282). O paralelo com os discursos salta aos olhos: “Nao se pode deixar
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de ver a recuperagdo desses trés termos por meio do que eu distingo este ano como
constituindo o radical de quatro discursos” (LACAN, 1991, p. 194). Assim, as tarefas
impossiveis de governar, educar e curar/analisar remetem respectivamente aos discursos do
senhor, da universidade e do analista. E, a elas, pode-se adicionar a impossibilidade de “fazer
desejar, para completar por uma defini¢do o que seria proprio do discurso da histérica” (ibid.,
p. 201).

Na linha inferior, existe uma segunda disjunc¢do: “No nivel dessa segunda linha, ndo
ha a minima flecha. E ndo somente ndo ha comunica¢do, mas ha alguma coisa que obtura”
(LACAN, 1991, p. 203). O que aparece nesse ponto ¢ a impoténcia: “A estrutura de cada
discurso necessita de uma impoténcia, definida pela barreira do gozo, a diferenciar-se como
disjun¢do, sempre a mesma, de sua producao a sua verdade” (LACAN, 2001a, p. 445). Em
“Radiofonia” (ibid., p. 447) e no Semindrio XX (LACAN, 1975b, p. 21), ela é representada
no algoritmo de cada discurso por uma seta entre as duas posi¢des inferiores, apontando da
direita para a esquerda. No inicio do Semindrio XVIII, recapitulando suas li¢des do ano
precedente sobre os discursos, Lacan refere-se aos “deslocamentos de seus termos em relagao
a uma estrutura reduzida a ser tetraédrica” (LACAN, 2006b, p. 9), e no Semindrio XIX (O
saber do psicanalista), além de usar novos nomes para as posi¢des (afora o “semblante”, que
jé substituira o agente, e a “verdade”, o outro ¢ designado por “gozo” e a produgdo por “mais-
de-gozar”), ele propde que se represente o esquema de cada discurso por um tetraedro.

Mantendo os nomes das posi¢des que vém sendo usados aqui, temos:
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agente

verdade produgio

outro

Essa figura geométrica também pode ser desdobrada numa composicao de vetores:

agente > outro
=7
\\J
verdade produgiio

Observe-se que, tanto num caso como noutro, ha uma linha que falta, e que corresponde a
disjuncao de impoténcia. A ndo-coincidéncia entre a produgdo e a verdade do agente esta
relacionada com a disjun¢do anterior: o outro s6 conseguiria gerar um resultado compativel
com a verdade do agente se pudesse assimilar fielmente esta ultima. Tomando a impoténcia
em produzir a verdade como falha inerente a estrutura, a impossibilidade da relagdao do agente
ao outro apoia-se nela e a disfarca. Como o efeito do discurso, a producdo, ndo € igual a sua
causa ultima, a verdade, o circuito do discurso jamais se completa, o que o leva a recomecar a
cada turno. Tal como as posicdes, as disjuncdes sao fixas, mas o contetido da disjun¢do de
impoténcia, a semelhanca do que ocorre com o da disjuncao de impossibilidade, varia para
cada discurso.

Do ponto de vista da comunicacdo, o agente € o emissor € o outro € o receptor; de

forma mais geral, pode-se dizer que o lado esquerdo do algoritmo relaciona-se com a emissao
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da mensagem, enquanto o lado direito esta associado a sua recep¢do. A produgdo, por seu
turno, corresponde ao efeito da comunicagdo. Ja a verdade evidencia o sentido psicanalitico
dessa concepcdo de discurso; ela ndo encontra um termo correspondente na teoria
convencional da comunicagdo, que normalmente se preocupa apenas com aquilo que tem
uma intencionalidade, associada a consciéncia, e almeja a transmissao perfeita, sem ruidos,
da mensagem entre o emissor ¢ o receptor. Para Lacan, a comunicagdo ¢é sempre
interrompida, redunda invariavelmente em fracasso, e a razdo deve ser buscada justamente
aqui: a produgdo jamais coincide com a verdade porque esta, escamoteada do agente,
tampouco se transmite para o outro. A verdade ndo estd a vista, mas se situa num “ponto de
encobrimento de nosso sujeito” (LACAN, 1986, p. 32). Ademais, ela “ndo ¢ de uma lei
superior”, uma verdade universal, mas “uma verdade particular”, inica para um dado sujeito

(ibid., p. 32). E essa verdade s6 pode ser dita pela metade:

Se ha alguma coisa que toda a nossa aproximacao delimita, e que foi seguramente renovada
pela experiéncia analitica, é que nenhuma evocagdo da verdade pode ser feita sem se indicar
que ela s6 acessivel através de um meio-dizer, que ela ndo se pode dizer inteira, pela razao de
que, além de sua metade, ndo ha nada a dizer. Tudo que se pode dizer ¢ isso. Aqui, em
consequéncia, o discurso € abolido. Néo se fala do indizivel, qualquer que seja o prazer que
isso parega dar a alguns (LACAN, 1991, p. 57-58).
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Discurso do senhor

Sl " SQ
b /f a
Discurso da umversidade Discurso da histeria

5 — d S — - S
S /f b a i NE

Discurso do analista

a _w 3
S/ Si

O discurso do senhor “lhes mostra de alguma forma o ponto de partida” (LACAN,
1991, p. 13), é o primeiro do ponto de vista logico, pois ¢ de certa forma o mais “natural”,
como veremos adiante. A primazia estrutural acrescenta-se o fator histérico: “E um fato,
determinado por razdes histdricas, que essa primeira forma, a que se enuncia a partir desse
significante que representa um sujeito junto a outro significante, tem uma importancia toda
particular” (ibid., p. 19). Nesse sentido, os quatro discursos seriam variantes em torno de uma
configuracdo basica.

A partir do discurso do senhor, os demais sdo obtidos girando os termos pelas
posicdes, em deslocamentos consecutivos de um quarto de volta, sem entretanto mudar a
ordem que separa o sujeito do objeto através dos significantes. Esse movimento prossegue até
perfazer um circulo; além desse ponto, chegar-se-ia a uma quinta combinag¢do que seria mera
repeticdo da primeira. “Se parece fundado que a cadeia, a sucessdo das letras dessa algebra,
ndo pode ser desarrumada, ao nos entregarmos a essa operagao de quarto de volta obteremos

quatro estruturas, ndo mais” (LACAN, 1991, p. 13) (na hipotese de que a ordem também
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fosse alterada, haveria dezesseis combinagdes diferentes). Lacan (ibid., p. 13) recorda que
num esquema anterior, em seu texto “Kant com Sade”, ele ja havia utilizado a “rotagdo de um

quarto de circulo” (LACAN, 1966, p. 778).

Mas, se o encadeamento dos elementos ¢ fixo (S; — S, —a — % — S;...), 0 encadeamento

dos discursos nao se limita ao efeito dos giros de um quarto de volta (DS — DH — DA — DU —
DS..., ou DS — DU — DA — DH — DS...). Além desses giros, os discursos podem também ser
engendrados através das inversdoes completas, na medida em que o termo que ocupa o lugar
da produgdo num discurso torna-se o agente naquele que lhe € simétrico. Tal constatagdo ¢
recorrente em Lacan: “esse discurso do senhor tem apenas um contraponto, ¢ o discurso
analitico” (LACAN, 1991, p. 99); “o discurso psicanalitico se acha precisamente no polo
oposto ao discurso do senhor” (ibid., p. 100); “a pratica analitica ¢ iniciada propriamente pelo
discurso do senhor” (ibid., p. 177). E, tomando as coisas a partir da perspectiva oposta, do
discurso do analista: “E bastante curioso que o que ele produza seja nada menos que o
discurso do senhor, visto que ¢ S; que vem no lugar da producdo” (ibid., p. 205).
Comparando o mecanismo de seu proprio ensino ao do discurso do analista, Lacan situa-se

como 3, no lugar do outro, e alude ao que se produz nele: S;, “que tem no discurso do senhor

um outro lugar, o lugar dominante (...), ¢ justamente o que eu tento, quando falo aqui,
produzir para vocés, na medida em que, ja o disse muitas vezes, estou no mesmo lugar — e ¢
nisso que ele ¢ instrutivo — do analisante” (LACAN, 1971-1972a, 8 de margo de 1972). E a
mesma oposi¢ao que remete O avesso da psicandlise, titulo do Semindrio XVII: “Deve
comegar a aparecer a vocés que o avesso da psicanalise € justamente isso que eu avango este
ano sob o titulo de discurso do senhor” (LACAN, 1991, p. 99). No Seminadrio XVIII, esse
ponto ¢ reelaborado: “O discurso do senhor ndo ¢ o avesso da psicandlise, ele ¢ onde se

demonstra a tor¢ao propria, eu diria, do discurso da psicanalise” (LACAN, 2006b, p. 9). Ou
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seja, a relagdo entre esses polos aparentemente antindmicos da matriz dos discursos ¢
capturada mais precisamente pela fita de Moebius, que matiza a ideia de oposi¢do por meio
da ideia de continuidade. Algo semelhante pode ser dito, naturalmente, do outro par, formado
pelos discursos da universidade e da histeria.

Cada discurso, portanto, pode ser transformado diretamente nos trés restantes, via
movimento horario de um quarto de volta, movimento anti-horario de um quarto de volta ou
movimento de inversdo. Esses movimentos ndo s3o apenas um recurso metaforico,
conceitual, para capturar, num conjunto de lances nicos e definitivos, a génese dos discursos
e a relacdo entre eles. Os discursos existem de fato dentro de um /loop, num estado de
equilibrio dindmico, estando sujeitos & permanente transformagao de uns nos outros.

O sentido de um termo varia em func¢do da posi¢do que ele ocupa. Na medida em que
ocupam diferentes posi¢des, os quatro termos geram diferentes efeitos. A posicao superior a
esquerda, a do agente, ¢ “de onde se ordena o discurso, de onde ele ¢ emitido — a dominante,
se posso dizer assim” (LACAN, 1991, p. 47). O termo que ocupa tal posi¢cdo nomeia e define

o discurso:

E quando o significante-mestre esta num certo lugar que falo do discurso do senhor. Quando
um certo saber o ocupa, falo do discurso da Universidade. Quando um sujeito em sua divisdo,
fundadora do inconsciente, esta ai, falo do discurso da histérica. Enfim, quando o mais-de-
gozar o ocupa, falo do discurso do analista (LACAN, 2006b, p. 25).

Cada um desses discursos explicita entdo, antes de mais nada, as implicagdes de exibir tal ou
qual termo na posicdo dominante: quando se fala em “discurso de”, “isso toma, como em
todos os meus discursos, os quatro que eu nomeei, o sentido do genitivo objetivo: o discurso

do senhor ¢ o discurso sobre o senhor” (LACAN, 1971-1972b, 3 de fevereiro de 1972).

Discurso do senhor
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O discurso do senhor ¢ o discurso por exceléncia, o primeiro em escala historica dos
quatro discursos, o referencial a partir do qual sdo derivados os demais. Ele desvenda a
fundacao da ordem simbolica, o modelo de seu funcionamento, € a0 mesmo tempo o
mecanismo do inconsciente. Destaca-se, na linha superior, o papel dominante da linguagem,
cuja articulagdo € apresentada a partir de sua estrutura mais elementar, S; e S;. O advento da
lei, que em Freud se da ontogeneticamente via complexo de Edipo e filogeneticamente
através do assassinato do pai da horda primordial em Totem e tabu, ¢ igualmente apreendido
em sua dimensdo estrutural mais pura, como a intervengao na cadeia significante (S,) de um
significante-mestre, o Nome-do-Pai (S;). Retomando suas consideragdes anteriores sobre o
falo como o significante primordial, o significante sem significado, Lacan o relaciona aqui
com S;: “O discurso do senhor que, do falo, faz significante indice 1” (LACAN, 1974-1975,
11 de mar¢o de 1975). E, como a ordem simbolica ndo admite mais que um principio
fundamental, S, estd na base do recalcamento original. Lembremos que o recalque opera com
significantes: para Freud, os afetos ndo sdo reprimidos, mas somente deslocados (LACAN,
1966, p. 714); o que se reprime — a matéria-prima do inconsciente — ¢ o que ele chama de
Vorstellungsreprdsentanz, que Lacan traduz por representante da representacdo e considera
“estritamente equivalente & nogdo e ao termo de significante” (LACAN, 1958-1959, 26 de
novembro de 1958). A partir da operagdo de significagdo, envolvendo S; e S,, explicita-se a
constitui¢do do sujeito, através da formula ja citada “o significante representa um sujeito para
outro significante”, que d& conta do acesso e do assujeitamento do ser humano a ordem

simbdlica. A identificagdo primaria com o Nome-do-Pai, condi¢do de emergéncia do sujeito e



23

de entrada no simbolico, advém pois nos quadros do discurso do senhor: “O significante-
mestre ndo somente induz, mas determina, a castracdo” (LACAN, 1991, p. 101). Em
principio, desdobramentos alternativos, isto é, a margem do discurso do senhor,
comprometeriam o acesso a matriz discursiva e desembocariam na psicose. Finalmente, o
excedente (a) produzido no discurso do senhor é o leitmotiv dos trés discursos restantes, os
quais podem ser vistos como outras tantas maneiras particulares de lidar com esse excedente.

No discurso do senhor, os termos parecem preencher suas posi¢cdes “naturais”,
digamos assim — hd uma relativa coincidéncia entre cada termo e a posicdo que lhe
corresponde. S;, “a funcdo de significante sobre a qual se apoia a esséncia do senhor”
(LACAN, 1991, p. 20), coloca-se em evidéncia como agente, o “lugar da ordem, do
comando” (ibid., p. 118), ou seja, exerce de fato, e sem subterfugios, o papel de senhor. Sua
fala, nesse contexto, tem efetivamente uma dimensao performativa. O Outro enquanto ordem
simbdlica, ou seja, a cadeia significante S, ordenada a partir de S, aparece na posi¢ao do
outro do discurso. O sujeito barrado, que, como sujeito do inconsciente, remete a concepgao
freudiana do inconsciente como motor implicito do discurso, encaixa-se a perfei¢do no lugar
da verdade que se dissimula. E, na mesma posi¢do, ilustra bem a concepg¢do lacaniana do
inconsciente como o discurso do Outro, pois “o lugar do Outro, como eu ja disse desde
sempre, ¢ feito para que ai se inscreva a verdade” (ibid., p. 216). Ocupando o lugar da
produgdo, o objeto a ¢ justamente o (elusivo) objeto resultante do discurso.

A impossibilidade tipica do discurso do senhor ¢ a de governar, de colocar as coisas
em funcionamento. “Fazer as pessoas trabalharem ¢ ainda mais cansativo que trabalhar por si
mesmo, se se tivesse de fazé-lo verdadeiramente. O senhor ndo o faz nunca. Ele emite um
sinal, o significante-mestre, e todo o mundo pde-se em marcha” (LACAN, 1991, p. 202-203).

Para desincumbir-se de seu papel, o senhor necessita de poder, ndo de saber: “Um verdadeiro
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senhor ndo deseja nem um pouco saber de tudo — ele deseja que isso funcione. E porque iria
querer saber? Ha coisas mais divertidas que isso” (ibid., p. 24). Ja o escravo, que nesse
discurso ¢ o correlativo do senhor, ¢ representado por S, precisamente por ser detentor de um
saber. Lacan insiste nesse ponto: “o campo proprio do escravo ¢ o saber” (ibid., p. 20); “o
escravo ¢ aquele que tem um saber-fazer” (“savoir-faire”, ou know-how) (ibid., p. 21); “o
escravo sabe muitas coisas, mas o que ele sabe ainda mais € o que o senhor quer” (ibid., p.
34); o escravo “era no inicio o saber” (ibid., p. 173). Definidos assim os papéis, o
funcionamento do discurso do senhor consiste na extragdo do saber do escravo, que ¢ posto a
servigo do senhor. A partir da injuncdo deste, o saber, uma vez em acdo, produz um
excedente (a), sob a forma de objetos que sdo apropriados e consumidos pelo senhor. A

verdade abscondita do senhor é sua condigdo de sujeito dividido, desejante (8). Como ha uma
disjungdo na linha inferior (8 // a), ou seja, o desejo inconsciente associado ao sujeito ndo é

satisfeito pelos objetos produzidos pelo escravo, esses ndo representam o gozo propriamente
dito, mas um resto de gozo, o mais-de-gozar.

O discurso do senhor reflete a tendéncia a totalizacdo presente no simbolico. Seu
principio “¢ de crer-se univoco” (LACAN, 1991, p. 118). Quando o significante-mestre
intervém no saber (S; — S,), projeta neste uma aspiracao de unidade, “a ideia de que o saber
possa fazer de alguma maneira, em algum momento, mesmo que seja de esperanca no futuro,
totalidade fechada” (ibid., p. 33). Nesse sentido, o discurso do senhor tem diversos avatares
em termos lacanianos: a ilusdo de que existe o Outro do Outro, a ilusdo de que ha relagao
sexual, o paradigma da esfera, a negagdao do real; por conta de seu aspecto totalizante, ele
constitui justamente “o avesso da psicanalise”. Como o senhor controla o saber do escravo,
ele desenvolve a ilusdo de absorver o saber, de englobar o Outro (S;): “Toda a canalhice

repousa sobre isso, querer ser o Outro, digo o Grande Outro, de alguém, em que se desenham
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as figuras onde seu desejo serd captado” (ibid., p. 68). Ademais, “a lei serd sempre a lei
situada nesse lugar que chamo dominante no discurso do senhor” (ibid., p. 48); visto que
nesse discurso o significante-mestre representa o sujeito para todos os outros significantes,
pode-se dizer que ele envolve um assujeitamento, a submissdo do sujeito a um significante-
mestre, a lei. “Isso sobre o que repousa o discurso do senhor é o que chamei S;, S indice 1.
Dito de outro modo: o mandamento, o imperativo. O discurso do senhor estd ai” (LACAN,
1973-1974, 12 de fevereiro de 1974). Em termos de aparelho psiquico, ¢ possivel pensar no
eu como S;, como um “pequeno senhor” (LACAN, 1991, p. 32), “m’étre a moi méme” (ibid.,
p. 178) — Lacan vale-se aqui da homofonia entre “m’étre” e “maitre” para sinalizar a ilusdo
do eu, que se cré portador de sua propria identidade, idéntico a si mesmo, senhor de si
mesmo. Como o senhor ndo assume a existéncia de uma falta, ele tampouco assume a
dimensdo da fantasia, cuja fungdo ¢ suprir a falta. Essa é a impoténcia caracteristica do
discurso do senhor, “o Unico a tornar impossivel essa articulagdo que apontamos alhures
como a fantasia, enquanto relagdo do @ com a divisdo do sujeito” (ibid., p. 124). Ou seja, em

lugar do matema da fantasia, $ ¢ a, o que temos na linha inferior ¢ uma barreira entre os dois
termos: 3 // a.

As tentativas de totalizacdo, entretanto, invariavelmente fracassam. Nao € possivel
fazer do Outro uma “totalidade fechada”. S; ndo obtura S,; ao estender-se inutilmente na
direcao de S,, s6 o0 que S; conseguiria seria diluir-se em S,, deixar de ser S;. Tentar reencenar
a onipoténcia do pai da horda primordial ¢ uma ilusdo. Este sobrevive apenas como pai
morto, derivando dai sua eficiéncia simbdlica. Ou seja, o senhor ¢ sempre castrado. No caso
do eu, a ducha de agua fria ¢ sintetizada pela célebre assercao de Freud (1976d, p. 178): “O
eu nao ¢ o senhor da sua propria casa”. Ha sempre um deficit na totalizagdo, ha sempre algo

além da lei, hd sempre um excedente na operagdo significante (o significante-mestre nao
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representa o sujeito completamente, um resto escapa a representacdo) — o objeto a. Os limites
do discurso do senhor manifestam-se no fato de que ele ndo é compreendido por quem ¢

efeito dele, proposi¢ao demonstrada por aquele que levou mais longe esse discurso, Hegel:

Sempre nos disse que, se havia alguém que ndo comprendia nada do discurso do senhor, era o
senhor. No que, seguramente, se mantém na psicologia, porque ndo ha senhor, hd o
significante senhor, que o senhor segue como pode. Isso ndo favorece em absoluto a
comprensdo do discurso do senhor no senhor. E nesse sentido que a psicologia de Hegel é
exata (LACAN, 1971-1972b, 2 de dezembro de 1971).

O eclipse de 8, na posigdo inferior esquerda, ja indica que, embora o senhor ndo se assuma

como sujeito dividido, negue sua propria castracdo, essa ¢ sua verdade. Os limites da
totalizagdo sdo antecipados, portanto, pela verdade subjacente: “Se isso permaneceu obscuro
tanto tempo ao nivel do discurso do senhor, foi precisamente por estar em um lugar que, por
sua propria estrutura, mascarava a divisdo do sujeito” (LACAN, 1991, p. 118). O fracasso da
totalizacdo explica por que a fantasia, mesmo que nao prevista pelo discurso do senhor, na
pratica persiste. E ¢ por isso que Lacan (2005, p. 23), referindo-se a esse discurso no

Semindrio XXIII, pode dizer a propésito de $: “Enquanto dividido, este ainda esta sujeito a

fantasia”.

Discurso da universidade

S 2 — d

St/ h
O discurso da universidade, que terd especial relevo nas aplicagdes feitas nesta tese, ¢
gerado pelo movimento anti-horario de um quarto de volta a partir do discurso do senhor. O
agente nao ¢ mais S, o significante-mestre, por exemplo uma figura de autoridade, mas S,, o

saber, algo portanto mais abstrato. De qualquer forma, pode-se dizer que M (S;) = U (S;), ou

seja, S; no discurso da universidade ¢ congruente ou equivale a S; no discurso do senhor (M
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remete aqui a “maitre”), na medida em que cumprem uma fungdo equiparavel (LACAN,
1991, p. 117). A propria denominagdo desse discurso ja salienta a importancia nele do saber,
e da uma pista sobre o tipo de saber de que se trata — sistematizado, classificado, catalogado,
supostamente neutro e transparente. Porém, o simples fato de ocupar a posi¢cdo dominante, de
desempenhar uma funcdo hegemoénica, impede que esse saber seja tomado como uma
racionalidade neutra: a hegemonia ¢ conferida aos textos candnicos, ao saber constituido.
Tampouco hé ai uma transparéncia: na posicao da verdade, S| representa o poder disfarcado,
que ndo se assume como tal, que se esconde por tras do semblante da objetividade. Do ponto
de vista do aparelho psiquico, ele age como se fora o supereu. Temos assim, como S,, um

agente que ndo estd plenamente engajado em sua fala, que se desdobra numa dimensdo

., L, S - ) ) )
visivel e noutra invisivel (podemos pensar em 5 a relacdo estabelecida aqui entre a bateria
1

de significantes e o significante-mestre, como um iceberg invertido, no qual a maior por¢ao
esta emersa), apresentando-se como mero conduto de uma poténcia que o transcende,
apoiando-se num significante-mestre camuflado.

No discurso da universidade, as figuras mais explicitas de autoridade, por exemplo do
professor ou do burocrata, ficam no segundo plano, como aqueles que zelam pelos textos e
regulagdes, se encarregam de sua transmissdo, supervisionam sua aplicacdo. A conexao
etimologica entre “autor” (auctor) e “autoridade” (auctoritas), assinalada por Arendt (1972,
p. 163-164), adquire aqui um sentido mais palpavel. A citagdo, por exemplo de um nome
como o de Marx ou o de Freud, envolve “o sélido apoio que vocés encontram no nome do
autor ao qual eu a debito” (LACAN, 1991, p. 40). Esses grandes nomes servem como selo de
garantia, como fiadores do saber. Mas seu uso nesse contexto, como autoridades

estabelecidas, contribui para reduzi-los a nao mais que isso, para anular seu potencial
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subversivo. O discurso da universidade tem esse conddo de esvaziar o aspecto revolucionario
de tudo aquilo que ele toca, como faz sem grande dificuldade com o Maio de 1968 francés. A
propria psicanalise, em sua vertente pos-freudiana dogmatica, ¢ aprisionada no discurso da
universidade, convertida numa teoria fechada, acabada, que ostenta o nome de Freud a guisa
de um certificado de autenticidade. A propoésito dos cinquenta anos do International Journal
of Psychoanalysis, 6rgao oficial da International Psychoanalytical Association (IPA), da qual
ele fora banido em 1963, Lacan (ibid., p. 83) faz uma observacdo mordaz sobre o
escolasticismo dos herdeiros chapa-branca de Freud, que se banham na ortodoxia como em
formol: “Eu lhes peco que fagam o teste — tomem desses cinquenta anos ndo importa qual
numero, vocés jamais saberdo de quando ele data. Ele diz sempre a mesma coisa. E sempre
também insipido, e, como a andlise conserva, sdo sempre também os mesmos autores”.
Enquanto manifestacdo de poder, o discurso da universidade esta aparentado ao
discurso do senhor. E apenas nesses dois discursos, alias, que o lugar do agente é ocupado
por um significante; ndo por acaso, os aspectos mais gerais do arcabougo simbolico em que
vive o ser humano sdo captados via de regra por um ou por outro. Cotejado com o discurso
do senhor, o discurso da universidade denota um poder menos incisivo, mais sutil, mais
diluido, refletindo o deslizamento do significante-mestre, no lado esquerdo do algoritmo, da
posi¢do superior para aquela sob a barra. Diferentemente do que ocorre no discurso do senhor
propriamente dito, aqui o senhor ¢ manifestamente castrado. Mas, se ele ndo se pretende
totalizante por si mesmo, mesmo assim tem um efeito totalizante sobre S;, negando a
limitagdo deste. E apenas um tipo diferente de totalizacio que estd em cena. Sai o “saber de
tudo” (“savoir-de-tout™), isto é, o saber abrangente, ancorado num significante-mestre que
logra explicar todas as coisas, como uma chave universal. Entra o “tudo-saber” (“tout-

savoir”), “que se deve entender como esse algo que se afirma ndo ser nada mais que saber”
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(LACAN, 1991, p. 34) — ou seja, tudo agora se reduz ao saber. Estamos diante de uma
espécie de versdo “S, do senhor, mostrando o osso do qual resulta a nova tirania do saber”
(ibid., p. 34-35) — ou de uma versdo 2.0 do senhor, se nos aprouver langar mao do dialeto
desse derradeiro avatar do discurso da universidade que ¢ a cibercultura. Ao emprestar um
verniz de objetividade a férula despotica do senhor, o discurso da universidade aparece como
o “discurso do senhor pervertido” (ibid., p. 212) ou o “o proprio discurso do senhor, mas
reforcado com obscurantismo” (LACAN, 2001a, p. 436).

Avangando para o lado direito do discurso, deparamo-nos com um outro reduzido a
um mero objeto informe, um residuo do real (a), a ser processado nas engrenagens do saber
manipuladas pelos especialistas (S,), alguém inarticulado a ser educado, socializado,

disciplinado — transformado enfim em um sujeito (8) a servigo de uma determinada ordem

social. A imposicao do saber a esse objeto (S, — «) implica a reproducdo daquilo que esté
estabelecido; no caso, por exemplo, do mundo académico, o saber impingido aos estudantes
emana dos grandes autores ¢ demanda conhecimento de seus textos e constantes referéncias
aos mesmos. A adequacdo a um padrdo ¢ concomitante com o sacrificio da criatividade, da
originalidade, da individualidade. Ora, uma outra acepg¢do do objeto a € justamente a do trago
distintivo presente em cada um. Levando isso em conta, a operacdo S, — a poderia ser
interpretada de outra forma, como a de extracdo do objeto a, que seria portanto a metonimia
do outro. A primeira leitura — @ como o objeto informe moldado por uma engrenagem —
lembra Foucault e o funcionamento da sociedade disciplinar, enquanto a segunda — a como o
objeto extraido de alguém — remete a Marx e ao mecanismo de exploragdo capitalista. Ambas
sdo compativeis: disciplinar e explorar sdo faces da mesma moeda e podem ocorrer
simultaneamente. E o efeito ¢ o mesmo, o sujeito dividido na posi¢cdo da produgdo, embora

cada qual enfatize uma faceta distinta dele: num caso § aparece como o alvo da operacdo, ao
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passo que no outro predomina a conotagdo de resto.

A operagdo S, — a depara-se com um limite, contém uma disjun¢do de
impossibilidade. Como a ¢ justamente o que estd além do significante, a aspiracdo de
processar completamente a via S; ¢ va. Nao ¢ uma relacdo fluida, ela esbarra em resisténcias
da parte do outro. Isso se reflete na divisdo do sujeito, suspenso entre o aparato do saber (S;)
e um nucleo irredutivel (a). E aqui ja entramos na disjun¢do de impoténcia que caracteriza a

linha inferior (S; // $): o sujeito é incapaz de apresentar-se de forma unificada como um

senhor. O discurso da universidade ndo produz um sujeito pensante, alguém que — fazendo as
vezes de S; — esteja apto a intervir e dar sentido a S, por sua propria conta: “Como sujeito,
em sua produc¢do, nem esta em questao que ele possa perceber-se um sé instante como mestre
do saber” (LACAN, 1991, p. 203). A identificagdo do sujeito com S; € problematica por
causa do encobrimento de S| na posic¢ao da verdade: a relagdo direta do sujeito ¢ com o saber,
ndo com o significante-mestre que lhe da sentido. E a contrapartida também ¢ valida: ao
tentar imprimir ao saber a marca da objetividade, o significante-mestre aliena sua dimensao
subjetiva. Essas disjungdes contribuem para que a compreensao do discurso da universidade
escape aos que nele estdo diretamente envolvidos: “Ninguém jamais acreditou que tivessem o
descaramento de sustentar um 4libi tdo prodigiosamente manifesto como o ¢ todo o discurso

universitario” (LACAN, 1971-1972b, 2 de dezembro de 1971).

Discurso da histeria

S — Sl
a !/ 52

Assim como o discurso da universidade, o discurso da histeria resulta de um
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movimento de um quarto de volta a partir do discurso do senhor, porém no sentido horario.
Em consequéncia, as posi¢des de cada termo no discurso da histeria sdo exatamente

simétricas as posigdes no discurso da universidade. A dominante é ocupada por 8, o que é

bastante apropriado, pois o sujeito histérico € o sujeito dividido exemplar, envolto em duavida
e questionamento. Retomando a féormula da divisdo do sujeito desenvolvida no Seminario

XV, Lacan afirma:

E preciso que ela se produza no lugar dominante, e isso ocorre no discurso da histérica, para
que fique bem claro com efeito que o sujeito esta situado diante desse véu que se exprime
como ou eu ndo penso, ou eu ndo sou. La onde eu penso, eu ndo me reconheco, eu nio sou, ¢
o inconsciente. L4 onde eu sou, ¢ bastante claro que eu desvario (LACAN, 1991, p. 118,
destaques do autor).

% pode ser encarado como o sujeito enquanto sintoma: “No nivel do discurso da histérica,

esta claro que essa dominante nés a vemos aparecer sob a forma do sintoma. E ao redor do
sintoma que se situa e se ordena aquilo que ¢ do discurso da histérica” (ibid., p. 48). Na
forma classica de histeria, a chamada histeria de conversdo, o sujeito exibe as marcas do
significante em seu proprio corpo sob a forma de sintomas. Na medida em que estes
funcionam como enigmas a ser interpretados, questdes que requerem respostas, a histérica
funciona como um ponto de interrogacdo ambulante. E certo que as manifestagdes histéricas
tipicas dos tempos de Freud cairam em dessuetude, mas isso ndo significa que a histeria em
geral tenha desaparecido; o que ocorre ¢ que ela assumiu outras formas. De toda maneira, ndo
se trata aqui simplesmente do discurso proferido pela histérica, mas de uma modalidade mais
ampla de lago social. Ou seja, o discurso da histeria ndo estd subordinado a estrutura
nosografica da histeria, seu agente ndo ¢ necessariamente qualificivel como histérico do
ponto de vista clinico.

O desejo da histérica (a) ocupa a posicdo da verdade inacessivel ao sujeito. Ele

manifesta-se aqui sob a forma da demanda, dirigida a um outro, que versa justamente sobre
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essa verdade a qual a histérica ndo tem acesso: quem eu sou? o que eu quero? Ela quer saber
“a que preco ela ¢ ela mesma, essa pessoa que fala” (LACAN, 1991, p. 37). A chave do
desejo da histérica estd no desejo do Outro: ela quer situar-se em relagdo ao desejo do Outro,
entender o que ela representa para o Outro. Ao interpelar aquele que ocupa a posi¢ao do outro
do discurso, ela encarrega-o de fornecer respostas, converte-o num senhor suposto saber, da-
lhe o poder de conferir sentido as coisas como um significante-mestre — em ultima instancia,
temos aqui o “pai idealizado” (ibid., p. 107). O outro do discurso ¢ entronizado assim como o
Outro da ordem simbdlica, sob a égide de um significante-mestre (S;). Com seu
questionamento, a histérica incita o senhor a produgdo de um saber (S;): “A histérica ¢ o
sujeito dividido, dito de outro modo o inconsciente em exercicio, que empurra o senhor num
canto para produzir um conhecimento” (LACAN, 2001a, p. 436). Ou seja, quando a histérica
“faz” o homem, trata-se de um homem movido pela busca do saber, que ndo se limita pois a
reproduzir um saber estabelecido, como no discurso da universidade: “O que conduz ao saber
(...) € o discurso da histérica” (LACAN, 1991, p. 23). Esse saber tenta dar conta da causa do
desejo da histérica, o objeto a. O exemplo mais 6bvio ¢ o saber psicanalitico, gerado no curso
do tratamento de pacientes histéricas por Freud. E, como a condi¢cdo histérica ¢ a mais
receptiva ao tratamento analitico, este implica “a histericizacdo do discurso”, ou seja, “a
introducgdo estrutural, por condi¢des artificiais, do discurso da histérica” (ibid., p. 35-36).
Esse discurso ¢, por sua vez, iluminado pelo do analista: “Seguramente seria (...) muito dificil
sustentar que a histérica, no ponto onde se situa, isto é, no nivel da aparéncia, esteja no
melhor lugar para compreender seu discurso. Nao haveria necessidade da viragem da analise,
se estivesse” (LACAN, 1971-1972b, 2 de dezembro de 1971).

A posicao da histérica em relagdo ao senhor ¢ ambigua: por um lado, ela o comanda, a

partir da posi¢cdo de agente, quando requer dele a produ¢do de um saber; por outro lado, ela
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depende dele, na medida em que se deixa definir por ele e seu saber. Este ultimo aspecto

representa, de certa forma, a condicdo de todo sujeito, definido a partir do Outro (aqui

. : S, . .. ,
disposto verticalmente como S—); pode-se dizer que o sujeito falante ¢, enquanto tal,
2

histérico. A ambiguidade reflete-se na atitude da histérica diante do senhor, pois ela o desafia
€ a0 mesmo tempo o sustenta, espera dele respostas mas questiona sua pertinéncia. “Ela
desmascara entretanto a fun¢do do senhor da qual ela permanece solidaria” (LACAN, 1991,
p. 107). Isso explica a sobria reagdo de Lacan diante de Maio de 1968: ele ndo marcha em
solidariedade com os estudantes, como Sartre, nem se opde a eles, como os defensores do
establishment. Reconhece a exploracao a qual estdo sujeitos, mas sob a aparéncia da revolta
estudantil lobriga um pendor conservador, caracterizando-os, sem condescendéncia, como
histéricos em poés de um senhor: “E a isso que vocés aspiram como revolucionarios, a um
senhor. Vocés o terdo” (ibid., p. 239). Esse episodio nos lembra, alids, um outro ocorrido na
mesma época no Brasil, quando Caetano Veloso diz aos estudantes que vaiavam sua cangao
“E proibido proibir” (titulo inspirado justamente pela foto de uma pichagdo em Paris, “II est
interdit d’interdire”): “Mas € isso que ¢ a juventude que diz que quer tomar o poder? (...)
Vocés ndo estdo entendendo nada!”

O discurso da histeria possibilita a producdo crescente de saber. No entanto, a
disjun¢cdo de impoténcia, nesse discurso, consiste precisamente no fato de que o saber

secretado falha em dar conta do desejo da histérica: a // S;. Isso conduz a disjuncdo de
impossibilidade na linha superior (8 — S;): a relagdo entre a histérica e o senhor ¢
inevitavelmente insatisfatoria. Dai o permanente questionamento do senhor e, no limite, a

busca por um novo senhor. Do ponto de vista clinico, inclusive, um traco distintivo da

histeria ¢ a persisténcia de um desejo insatisfeito. Em virtude da disjun¢do a // S;, novas



34

tentativas sdo feitas para tentar dar conta de a via S,, redundando na continua proliferacao de
S,. A histérica ¢ alguém que se perde nessa floresta de significantes, mas isso vale também
para o sujeito neurdtico em geral, que € produzido nos pontos fugazes de intersecido na rede
de significantes (cabe assinalar que, para Freud, a neurose obsessiva, a outra modalidade
fundamental de neurose, ¢ em muitos aspectos o polo oposto da histeria, mas a0 mesmo
tempo um dialeto dela).

Se, no discurso do senhor, a presenca de § sob a barra indica que a limita¢do de S, ¢

camuflada, isso muda nos dois discursos que se obtém a partir dele, por via horaria ou anti-
horéaria. Ambos assumem de maneiras distintas a limitagao do significante-mestre, admitindo
desse modo que o Outro ¢ barrado, que nao existe um Outro do Outro. No discurso da
universidade, o senhor ¢ velado, perde sua dimensdo ostensivamente dominante; ja no
discurso da histeria, o senhor expde-se ao questionamento direto do sujeito. Poderiamos dizer
que temos, no discurso do senhor tout court, um senhor explicito; no discurso da

universidade, um senhor disfar¢ado; e, no discurso da histeria, um senhor instavel.

Discurso do analista

d —- S

S: St

O discurso do analista decorre do movimento horario de um quarto de volta a partir
do discurso da histérica — e aqui se aplica novamente a analogia com o desenvolvimento da
psicandlise a partir do tratamento das histéricas. “O discurso da histérica ensinou-lhe [a
Freud] essa outra substancia que cabe inteiramente nisso: ha significante. Ao recolher o efeito

desse significante, no discurso da histérica, soube dar-lhe o quarto de volta que o converteu
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no discurso analitico” (LACAN, 1975b, p. 41).

Nomeando o discurso, o analista estd na posicdo de agente. Nessa posicao ele ¢é
representado pelo objeto a, o que se explica pelo fato de que ele “se faz a causa do desejo do
analisando” (LACAN, 1991, p. 41) — mais especificamente, do desejo do analisando de saber
o sentido de seus sintomas. Isso se materializa no fendmeno da transferéncia. Para que seja
possivel a instauragdo desta, ¢ mister que o analista se coloque como uma espécie de tela em
branco apta a receber as proje¢des do paciente, a ser alvo temporario de suas paixdes. “O que
distingue a posi¢ao do analista (...), e esse € o Unico sentido que se pode dar a neutralidade
analitica, ¢ ndo participar dessas paixodes” (ibid., p. 159). Isso envolve um apagamento do
analista como sujeito, sua redu¢do a um residuo, o que em lacanés corresponde a “destitui¢do
subjetiva”. Desse ponto de vista, pode-se também dizer que “o analista aqui esta
representando de alguma maneira o efeito de dejeto do discurso, ou seja, o objeto a” (ibid., p.
48). Antes de mais nada, vem dai o sentido especial desse discurso: aquilo que esta além dos
significantes, que em principio seria o resto do discurso, que faz um buraco no discurso,
torna-se o pivo de sua articulacio.

O discurso do analista atua em dobradinha com o discurso da histeria.

Nao esta ai, afinal, o proprio fundo da experiéncia analitica? Se eu digo que ao outro como
sujeito ela dd o lugar dominante no discurso da histérica, ela histericiza seu discurso, ela faz
dele esse sujeito a que se roga abandonar toda referéncia além da das quatro paredes que o
cercam, e produzir os significantes que constituem essa associag@o livre senhora, para dizer
tudo, do campo (LACAN, 1991, p. 37).

Nos quadros do proprio discurso analitico, a postura do analista favorece a emergéncia do

analisando, na posi¢do do outro, como 3, um sujeito histericizado que tem barrado o acesso a

seus sintomas, mas a0 mesmo tempo tem a possibilidade de dirigir suas questdes e queixas ao
analista, de quem passa a depender para lancar luz sobre eles.
Na posicao da producao, S; representa o significante-mestre reprimido que se desvela

na analise. De imediato, S; corresponde a fala do analisando, o que se engendra via
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associacao livre.

Na estrutura dita do discurso do analista, este, vocés o veem, diz ao sujeito: “Vamos, diga
tudo o que passa por sua cabeca, por mais desacertado que seja, por mais que isso demonstre
manifestamente que ou vocé ndo pensa ou vocé ndo ¢ absolutamente, isso pode funcionar, o
que vocé produzir sera sempre recebivel” (LACAN, 1991, p. 122-123).

Mas, além de indicar o contetido manifesto, cifrado, das associacdes, S; abrange igualmente a
interpretacdao que lhes da o analista: “Para o psicanalista, o contetdo latente estd (...) em S;.
Para ele, o conteudo latente € a interpretacdo que ele vai fazer, na medida em que ela €, ndo
esse saber que descobrimos no sujeito, mas o que se acrescenta ai para lhe dar um sentido”
(ibid., p. 130). O significante-mestre indica assim a particularidade do sujeito produzido na
analise via associacdo livre e interpretacdo. Enquanto os outros discursos sdo lagos sociais
que tendem a envolver multiplos personagens, o discurso do analista privilegia a
especificidade do sintoma e da relagdo entre um tinico analista € um unico analisando: “Sé ha
analise do que ¢ particular” (LACAN, 2001a, p. 557).

Na posi¢do da verdade estd S,, deslocado da posi¢do que ocupa no discurso da
histérica e, em sua nova posi¢ao, nunca inteiramente dito. Aqui ele ¢ o saber que o analisando
supde no analista, que este “adquire ao ouvir seu analisando” (LACAN, 1991, p. 38), mas
nao ¢ usado explicitamente. E ¢, a0 mesmo tempo, o saber inconsciente do sujeito: “Para o

analisando que esta 14, no 8, o conteudo [latente] é seu saber. Esta-se ai para se conseguir que

ele saiba tudo que ele ndo sabe sabendo-o0” (ibid., p. 130).

Ha uma disjunc¢do “entre o que se pode produzir, sob qualquer forma que seja, como
significante-mestre, e o campo de que dispde o saber na medida em que ele se coloca como
verdade” (LACAN, 1991, p. 151). Ou seja, a impoténcia caracteristica do discurso do analista
¢ que S; ndo pode dar conta de S,. Posto de outra forma, a tentativa de produzir um saber
sobre o gozo incorre fatalmente em limitagdes, hé algo do gozo que fica de fora do saber que

ocupa a posicao da verdade — a verdade “¢ a irma desse gozo interdito” (ibid., p. 76). Dessa
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disjun¢do decorre outra, partindo do analista como a, na linha superior: “Serd que acentuo
suficientemente a impossibilidade de sua posicdo, na medida em que o analista se coloca na
posicdo de representar, de ser o agente, a causa do desejo?” (ibid., p. 205). Em contraste com
o senhor, que ¢ senhor o tempo todo (como no caso dos dois corpos do rei, abordado no
capitulo V), o analista s pode ser analista no contexto da analise ou de situagdes similares.

Como a antitese do discurso do senhor, o discurso do analista ndo almeja qualquer
tipo de dominio, rejeita qualquer pretensdo de autoridade: “Ele deve opor-se a toda vontade,
ao menos reconhecida, de dominar” (LACAN, 1991, p. 79). Se o discurso do senhor veda o
acesso ao inconsciente, o discurso do analista, no extremo oposto, assume que a verdade ¢é
inconsciente. Por isso o deslizamento de sentido aqui ¢ regra: “Esse deslocamento que nao
cessa jamais ¢ a propria condicdo do discurso analitico” (ibid., p. 171). E por isso Lacan
(1979a, p. 278) afirma: “Hé quatro discursos. Cada um se toma pela verdade. S6 o discurso
analitico ¢ excegao”.

O esquema dos discursos ndo para no discurso do analista, o qual, completando o
ciclo, nos traz de volta ao ponto inicial, como as revolucdes celestes. Ele gera o significante-
mestre que € essencial para os outros discursos, pois ¢ o pivo do discurso do senhor e estd na
origem de todo o esquema. O proprio Freud produziu significantes-mestres, aos quais estio
presos muitos analistas: “Nao ¢ tanto a Freud que eles se apegam, mas a um certo niimero de
significantes — o inconsciente, a sedu¢do, o traumatismo, a fantasia, o eu, o isso, e tudo que
vocés desejem” (LACAN, 1991, p. 151). Mas o discurso do analista tem ainda um outro
papel. Para Lacan, “tudo que pode acontecer de novo e que se chama de revolucionario —
insisto desde sempre sobre o comedimento que convém empregar aqui — s6 pode consistir
num deslocamento do discurso” (LACAN, 2006b, p. 26). E deslocamentos desse tipo estdo

associados ao discurso do analista:
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Pois bem, direi agora que desse discurso psicanalitico ha sempre alguma emergéncia a cada
passagem de um discurso a outro. Ao aplicar essas categorias, estruturadas em si mesmas
apenas a partir da existéncia do discurso psicanalitico, € preciso prestar atengao quando se pde
a prova essa verdade de que ha uma emergéncia do discurso analitico cada vez que se
atravessa de um discurso a outro. Nao digo outra coisa quando digo que o amor ¢ signo de que
se muda de discurso (LACAN, 1975b, p. 20-21).

A referéncia ao amor remete a transferéncia, que ¢ um ingrediente fundamental do

funcionamento do discurso do analista.

Aplicagdes historicas

No Semindrio VIII, Lacan (2001b, p. 79) alude a “alguém cuja importancia em minha
propria formagdo me aborreceria nao lhes haver ja destacado, e do qual alguns sabem, penso,
que ¢ a ele que devo ter sido introduzido a Hegel, a saber, Kojéve”. Por conta do impacto
exercido por Kojéve em seu pensamento, ele o qualifica como “meu mestre” (LACAN, 1991,
p. 197; LACAN, 2001a, p. 453n.1). A excecio de Clérambault, considerado, num texto de
Lacan (1966, p. 65) sobre seus antecedentes, “nosso unico mestre em psiquiatria”’, ninguém
mais ¢ brindado por ele com tal tratamento. E, no prefacio a edi¢do japonesa dos Escritos,
Kojéve ¢ descrito ainda como “o homem mais livre que ja conheci” (LACAN, 2001a, p. 497).

As influentes conferéncias sobre a Fenomenologia do espirito ministradas por esse
intelectual de origem russa, no periodo de 1933 a 1939, na Ecole Pratique des Hautes Etudes,
em Paris, contam com a audiéncia de Lacan entre 1934 ¢ 1937. Entre outros nomes de
destaque da intelligentsia francesa que a elas comparecem, alinham-se Bataille, Breton,
Merleau-Ponty, Queneau, Klossowski, Aron. Em seu curso, Kojéve chama a atencdo
especialmente para a dialética do senhor e do escravo (que sera designada aqui como DSE).
Ele afirma que “o homem toma consciéncia de si no momento em que — pela primeira vez —
ele diz: “Eu’”, e “é nisso que ele difere essencialmente do animal” (KOJEVE, 1979, p. 11). A
consciéncia de si pressupde o desejo, mas ndo o mero desejo por objetos (por exemplo,

alimentos), pois o eu criado pela assimilagdo do ndo-eu teria ainda a mesma natureza deste,
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seria um eu-coisa, um eu-animal. O desejo que anima a consciéncia de si deve ir além da
coisa, € o que vai além da coisa ¢ um outro desejo, o desejo de um outro. Na relagdo entre um
homem e uma mulher, por exemplo, o que se deseja a rigor nao ¢ o corpo do outro, mas ser
desejado, amado pelo outro. Na mesma linha, o desejo por um objeto ¢ humano na medida
em que ¢ mediatizado pelo desejo do outro, ou seja, quando se deseja algo que ¢ desejado
pelo outro, porque ¢ desejado pelo outro. Trata-se sempre, pois, do desejo de reconhecimento
por parte do outro, apoiado em tracos de identificagdo com ele. Mas, para que o desejo seja
verdadeiramente humano, ¢ preciso ainda que ele transcenda a natureza animal no que ela
tem de mais caracteristico, o instinto de autoconservacao, € preciso estar disposto a sacrificar
sua propria vida em prol desse desejo. Por isso, “falar da ‘origem’ da Consciéncia de si € (...)
necessariamente falar de uma luta até a morte em vista do reconhecimento” (ibid., p. 14).
Mas essa luta, na pratica, ndo termina na morte: antes que isso aconteca, um dos dois acaba

desistindo. Quem o faz se torna escravo, enquanto o outro se torna senhor.

O vencido subordinou seu desejo humano de Reconhecimento ao desejo bioldgico de
conservagao da vida: ¢ isso que determina e revela — a ele e ao vencedor — sua inferioridade. O
vencedor arriscou sua vida por um fim ndo vital e é isso que determina e revela — a ele e ao
vencido — sua superioridade sobre a vida biologica e — em seguida — sobre o vencido (ibid., p.
170, destaques do autor).

O escravo passa entdo a trabalhar para o senhor, satisfazer seu desejo. Nessa situagdo, ha uma
acomodacao do senhor, que ja4 ndo ¢ movido pela coragem, pela liberdade, mas pela simples
satisfacao de desejo. Em contraposi¢do, ¢ o escravo que, por meio de seu trabalho, transforma
efetivamente o mundo.

A DSE exerce influéncia sobre as concepg¢des lacanianas do imaginario e do
simbolico. Ao falar da “viragem do eu especular em eu social”, Lacan refere-se ao desejo do

outro e a relagdo com os objetos em termos muito proximos aos de Kojeve:

Esse momento em que se completa o estadio do espelho inaugura, pela identificagdo a imago
do semelhante e pelo drama do citime primordial (tdo bem destacados pela escola de Charlotte
Biihler nos fatos do transitivismo infantil), a dialética que desde entdo liga o eu a situagdes
socialmente elaboradas.
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E esse momento que decisivamente faz inclinar todo o saber humano na mediatizagdo pelo
desejo do outro, constitui seus objetos em uma equivaléncia abstrata pela concorréncia de
outrem (LACAN, 1966, p. 98, destaques do autor).

O imaginario lacaniano guarda relagdo com o conceito de luta por reconhecimento. E, se essa
luta prosseguisse até¢ a morte de um dos contendores, ela ndo sairia desse ambito: “A luta por
puro prestigio com o risco da morte pertence ainda ao reino do imaginario” (LACAN, 1991,
p. 178). J& na leitura kojéviana da DSE, ha um pardmetro simbdlico que precede a luta
imaginaria por reconhecimento: para dizer “eu”, € preciso ter algum acesso a linguagem.
“Compreender o homem pela compreensdo de sua ‘origem’ € pois compreender a origem do
Eu revelada pela palavra” (KOJEVE, 1979, p. 11). Um movimento similar é aquele de Lacan,
mencionado anteriormente, ao tomar o eu, que emerge via estadio do espelho, como uma
versdo do significante-mestre, posicionado como agente no discurso do senhor. Mas ¢ quando
um dos contendores renuncia a luta e aceita com isso a posi¢do de escravo que se passa
efetivamente ao “mundo do trabalho, isto ¢, da relacdo adulta homogénea, do simbolo, da lei”
(LACAN, 1975a, p. 255). Pois “ndo ¢ suficiente que ele peca cleméncia, é preciso que va ao
trabalho. E, quando se vai ao trabalho, ha regras, horas — entramos no dominio do simboélico”
(ibid., p. 248). Do imaginario para o simbdlico troca-se a possibilidade de uma morte brutal
pela realidade de uma morte aos poucos, embutida na concep¢do da pulsdo de morte como
algo inerente ao simbodlico. Como nota Baudrillard (1976, p. 68, destaque do autor), “o
trabalho se opde como uma morte lenta a morte violenta”.

A DSE ndo implica necessariamente uma relacdo efetiva entre dois individuos, na
medida em que for tomada como um momento no desenvolvimento do espirito. Entretanto,
ela pode também servir como modelo de um processo social e historico — e € esse o caminho

que a interpretagdo de Kojeve tende a seguir. Admitindo-se suas premissas,

compreende-se a possibilidade de um processo historico, de uma Historia que é, no conjunto,
a historia das Lutas e do Trabalho que chegaram finalmente as guerras de Napoledo e a mesa
sobre a qual Hegel escreveu a Fenomenologia do espirito para compreender essas guerras e
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essa mesa (KOJEVE, 1979, p. 171, destaques do autor).

Comentando o capitulo VI da Fenomenologia, Kojéve mostra que se pode dividir o processo
histérico em trés grandes periodos, de duracdo desigual: o primeiro determinado pela
existéncia do senhor, o segundo caracterizado pelo aspecto servil da existéncia humana,
enquanto no terceiro “a existéncia humana de alguma maneira neutralizada, sintética, se
revela a si mesma realizando ativamente suas proprias possibilidades” (ibid., p. 173, destaque
do autor).

Nao ¢ dificil enxergar ai tragos da concepcdo marxista, segundo a qual a histéria
nasce com a divisdo do trabalho e a consequente divisdo da sociedade em classes, se constitui
como histéria da luta de classes e se resolve pela aboligdo destas no comunismo. Lida pelo
prisma kojéviano, a Fenomenologia situa-se em algum ponto entre a visdo ontoldgica de
Hegel e a visdo historica de Marx. E o que autoriza essa leitura ¢ o fato de o segundo, como
se sabe, ter haurido inspiragdo do primeiro. A diferenca bésica entre esses dois grandes
pensadores alemaes do século XIX ¢ que Marx, ao apropriar-se da dialética idealista de
Hegel, lhe outorga um contetido materialista, colocando-a, segundo a frase famosa, sobre

seus proprios pés. Numa passagem dos Manuscritos economico-filosoficos, Marx declara:

A grandeza da Fenomenologia hegeliana e de seu resultado final — a dialética da negatividade
na qualidade de principio motor e gerador — consiste, de uma parte, em que Hegel compreenda
a autogeracdo do homem como processo, a objetivacdo como desobjetivagdo, alienacdo e
superagdo dessa alienagdo; em que compreenda entdo a esséncia do trabalho e conceba o
homem objetivado, verdadeiro, pois esse ¢ o homem efetivo como o resultado de seu proprio
trabalho (MARX, 1974a, p. 43, destaques do autor).

Esse texto, que foi escrito em 1844 e permaneceu inédito até os anos 30 do século passado,
contém comentarios gerais sobre a Fenomenologia e focaliza algumas se¢oes da obra, mas
ndo chega a abordar especificamente o trecho sobre a DSE. Curiosamente, Kojeve, ao
publicar em 1939 uma tradugao deste trecho, toma a passagem citada de Marx como epigrafe,
transmitindo a impressao que ela se reportaria a DSE. Isso provavelmente estd na fonte do

equivoco, recorrente a partir dai, segundo o qual Marx se teria inspirado diretamente na DSE,
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algo que ndo encontra apoio em seus escritos. Em O ser e o nada, de 1943, por exemplo,
Sartre afirma: “Aparece assim a famosa relacdo ‘Senhor-Escravo’, que tdo profundamente
influenciou Marx” (SARTRE, 2007, p. 308). E Jean Hyppolite, mais tarde participante ativo
dos seminarios de Lacan, retoma esse ponto numa exegese da Fenomenologia publicada em

1946:

A exposicao da dialética (dominagdo e serviddo) foi feita frequentemente. Ela ¢é talvez a parte
mais célebre da Fenomenologia, tanto pela beleza plastica do desenvolvimento como pela
influéncia que ela pdde exercer sobre a filosofia politica e social dos sucessores de Hegel, em
particular sobre Marx (HYPPOLITE, 1946, p. 166).

Toda essa questdo merece uma andlise com rigor filoséfico que ndo serd possivel
fazer nos quadros dessa tese. A grosso modo, porém, partindo da cadeia Hegel-Kojéve-Marx,
orientada do polo mais ontolégico para o mais histérico, pode-se localizar o Lacan dos
discursos entre Kojéve e Marx. Isso ndo quer dizer, obviamente, que Lacan seja mais
historicista que Kojéve; o que ocorre € que este tltimo interpreta o dispositivo de Hegel e se
esforca para flexibiliza-lo, mas estad limitado pela natureza de seu objeto, enquanto Lacan tem
liberdade para criar seus proprios dispositivos, ja a partida mais flexiveis.

Comparada ao materialismo historico, a teoria dos discursos certamente estd aquém
em termos de historicidade. Antes de mais nada, ela ndo nutre a ambicdo de fornecer uma
chave para interpretar a historia. Nao se postula ai a correspondéncia entre um discurso € uma
época, ou vice-versa. Entre os discursos, a regra ¢ a coexisténcia: um mesmo sujeito pode
fazer diferentes lagos sociais em contextos diversos, ou até varia-los num unico contexto.
“Nao ¢ porque ha uma aristocracia que had um discurso do senhor” (LACAN, 1974-1975, p.
11 de fevereiro de 1975), assim como numa universidade o discurso com este nome
tampouco ¢ compulsério: um professor pode relacionar-se com seus alunos através de outros
lagos sociais. Qual um curinga exemplar, Hegel aparece como encarnacao de discursos

distintos em diferentes sessdes do Seminario XVII: “é um discurso de senhor, esse discurso de
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Hegel” (LACAN, 1991, p. 90); “Hegel ¢ o representante sublime do discurso do saber, e do
saber universitario” (ibid., p. 200); “Hegel, o mais sublime dos histéricos” (ibid., p. 38). Ora,
se num dado contexto ou periodo encontramos manifestagdes concomitantes de diferentes
discursos, ndo se pode conceber a historia como sucessdo de discursos, tal como se pensa a
historia como sucessdo de modos de producdo. Lacan adverte explicitamente que o esquema
dos discursos “ndo deve ser tomado, em hipdtese nenhuma, como uma sequéncia de
emergéncias histéricas” (LACAN, 1975b, p. 20). Ainda que tenham sua génese em
momentos discrepantes, os discursos sdo definidos de forma estrutural, articulam-se
conceitualmente entre si de maneira ldgica, e ndo cronologica: “Que um tenha aparecido
longo tempo depois que os outros ndo € o que importa aqui” (ibid., p. 20). Lacan rejeita tanto
a sucessdo puramente circular como aquela que embute um sentido de progresso ou
retrocesso. E, ao descartar o determinismo e a teleologia, adota um tom derrisorio,
recorrendo, como simile destes, ao dispositivo usado para obter respostas em sessdes
espiritas: “Meus pequenos esquemas quadripodes (...), isso ndo ¢ a mesa girante da histéria”
(LACAN, 1991, p. 217).

Entretanto, dai ndo se segue que os discursos ndo admitam aplicagdes a situacdes
historicas — enquanto lagos sociais, seria vao negar-lhes uma historicidade. Pensando no
simbolico onde desemboca a DSE, no Lacan dos anos 50, pode-se argumentar que ele ndo
estd a margem da histéria. Estdo sujeitos a dindmica historica, por exemplo, o trabalho, a
coesdo social e o sujeito. O inicio da histéria humana esta associado a divisdo do trabalho;
esta propicia a cisdo da sociedade em classes, que afeta a coesdo social, e esta no fundamento
dos modos de producdo, que tém influéncia decisiva na natureza do sujeito. E, pensando na
DSE propriamente dita em termos historicos, a divisdo do trabalho comegaria com a

separagdo de papéis entre o senhor e o escravo. Ora, a relagdo entre o senhor e o escravo,
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assim como os elementos que a constituem, ¢ captada no esquema de Lacan pelo discurso do
senhor, considerado (embora Lacan ndo entre em detalhes a esse respeito) justamente o
primeiro em escala historica, a partir do qual se definem os outros, formas alternativas de
coesdo social e de sujeito. Potencialmente, Lacan ja esta aqui um passo além de Kojéve: ao
desdobrar a DSE através do esquema dos discursos, ele confere as diferentes configuragoes
derivadas dessa dialética uma latitude maior para representar contetidos historicos. E, como
foi mencionado anteriormente, a influéncia do Zeitgeist sessenta-e-oitista faz sentir-se em
Lacan: ¢ nitido o esforgo, por parte dele, de assimilar a seu esquema a realidade a sua volta.
No Seminario XVII, Lacan associa ao discurso da universidade o capitalismo, a ciéncia (que
em Lacan é a ciéncia moderna), a burocracia (fendmeno caracteristicamente moderno,
conforme Weber) e especificamente a Unido Soviética (regime burocratico por exceléncia,
conforme Trotsky). Com base nas leituras do proprio Lacan, pode-se dizer que, ao longo do
tempo, cada discurso pode assumir diferentes encarnagdes, que ¢ perfeitamente possivel
vincular determinados fendmenos historicos a determinados discursos. No mesmo seminario,
Lacan relaciona o advento do capitalismo a passagem do senhor antigo, representado pelo
discurso do senhor, para o senhor moderno, representado pelo discurso da universidade. Com
base nisso, também € possivel dizer que o peso relativo de cada discurso se altera de uma
época para outra, que com o tempo cada discurso ganha ou perde importancia em relagdo aos
demais. Aplicagdes historicas dos discursos sdo também comuns entre autores de orientagdo
lacaniana. Explanando a “historicidade inscrita na matriz lacaniana dos quatro discursos”,
Zizek (2006a, p. 298) sugere que o discurso do senhor caracterizaria o absolutismo
monarquico, enquanto os discursos da universidade e da histeria seriam expressoes de facetas
distintas e complementares do capitalismo.

De qualquer forma, em aplicacdes dessa natureza ndo se deve pensar em termos de
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eventos; o que esta em questdo sdo as estruturas que caracterizam cada época. Por isso, Lacan
considera seu esquema compativel com a visao de Marx: “Nao vejo em que a referéncia
estrutural desconheceria a dimensdo da historia. Trata-se simplesmente de saber de qual
historia se fala. A historia tal como estd incluida no materialismo historico parece-me
estritamente conforme as exigé€ncias estruturais” (LACAN, 2006a, p. 36-37). Em certos
aspectos, na verdade, pode-se argumentar que Lacan vai além da historicidade comumente
associada ao marxismo. De um lado, por inserir na logica dos discursos desdobramentos
politicos inspirados originalmente por este, como o regime da URSS, dando conta assim de
realidades ausentes no tempo de Marx. De outro lado, por defender, para todos os efeitos,
uma visao de histéria descontinua e contingente, posto que ancorada nas multiplas interagdes
possiveis entre os discursos. Obviamente, uma coisa tem a ver com a outra: ¢ precisamente
gracas a desdobramentos imprevistos, como os da Revolucdo Russa para os bolcheviques
(que ndo imaginavam estar inaugurando décadas de reinado de uma casta burocratica) — ou,
na outra ponta, acrescente-se aqui, os que se seguem ao colapso da URSS, para os ideodlogos
liberais a la Fukuyama (que o saudam como o “fim da historia” e ndo tardam a ser
contraditados pelos acontecimentos) —, que se pode chegar a uma visdo historica
multidirecional.

E importante destacar aqui que em Freud ja h4 uma certa historicidade na lei.

Em Totem e tabu, de 1912, ele especula sobre a origem da sociedade tomando como
ponto de partida uma hipotese de Darwin, em A descendéncia do homem e a seleg¢do sexual
(1871), baseada na observagdo dos modos de organizagdo social de primatas superiores. De
acordo com essa hipotese, os homens primitivos viviam em pequenos grupos, ou hordas,
sendo a horda primeva dominada por um pai despotico, vivendo com varias mulheres, “que

ele ciumentamente guardava contra todos os outros homens” (DARWIN, 1952, p. 581). A
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conjectura freudiana ¢ que, descontentes com a situacdo, em algum momento seus filhos
uniram-se para assassind-lo. Subsequentemente, porém, o pai morto adquiriu uma forga e
passou a granjear uma obediéncia ainda maior do que antes. A afei¢do antes reprimida pelo
pai pode emergir, agora como culpa, e eles passaram a venerd-lo sob a forma de uma
representacdo, um totem — por exemplo, um dado animal. Dois tipos de proibi¢do foram

instituidos:

Anularam o proprio ato proibindo a morte do totem, o substituto do pai; e renunciaram aos
seus frutos abrindo mao da reivindicagdo as mulheres que agora tinham sido libertadas.
Criaram assim, do sentimento de culpa filial, os dois tabus fundamentais do totemismo
(FREUD, 1974a, p. 172).

A proibicdo de matar o animal totémico e ingerir sua carne representaria uma defesa psiquica
contra os impulsos hostis enderecados ao pai, enquanto a exogamia representaria uma defesa
psiquica contra a ideia de incesto com a mae e as irmas. Esse regime consiste para Freud no
contrato social inaugural.

Totem e Tabu ¢ um mito freudiano: ninguém nunca viu o menor trago do pai da horda
primordial, nota Lacan (1991, p. 130). Mas os desdobramentos que Freud extrai dele dao
conta de realidades histéricas. Para Freud, governantes, como chefes, reis e sacerdotes,
herdam atributos e proibi¢des relacionados ao totem, que sobrevivem através dos tempos por
intermédio de cerimoniais e rituais (FREUD, 1974a, p. 62-72). E, “no fundo, Deus nada mais
¢ que um pai glorificado” (ibid., p. 176). Em Moisés e o monoteismo, Freud (1975a, p. 152-
154) atribui a exaltagdo gerada pela instituicdo de um Deus tinico e onipotente pelo judaismo,
o sentimento de que isso preenchia expectativas longamente acalentadas, ao final de um
longo percurso de retorno do reprimido — essa encarnagcdo da divindade perfaz enfim o
resgate da memoria do poderoso pai da horda primordial. Adicionalmente, ao completar-se
esse resgate, volta com toda a intensidade a culpa por sua morte, instalando entre os povos

mediterraneos um mal-estar difuso, um anseio por expiagdo. Uma vez associada a Jesus
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Cristo, a expiagdo pela culpa original redunda numa nova religido, que rapidamente se
espraia (ibid., p. 159-160). Como diz Lacan (1986, p. 209): “Se o mito da origem da Lei se
encarna no assassinato do pai, ¢ dai que sairam esses prototipos que se chamam
sucessivamente o animal totem, depois tal deus mais ou menos poderoso e ciumento, € no fim
das contas o deus tnico, o Deus Pai”.

Pode-se concluir dai que a lei se fundamenta num significante-mestre presente no
arcabougo do simbdlico. Ele pode assumir uma forga maior ou menor, um formato mais ou
menos explicito. Em outras palavras, ele pode ocupar a posi¢do do agente ou da verdade,
animar o discurso do senhor ou o da universidade (que, como vimos, ¢ uma versdo do
discurso do senhor). Nada impede que haja diferentes modos de lidar com a lei
simultaneamente, envolvendo os diferentes discursos. Mas o ponto de partida é um desses
dois.

Esta tese postula que a distingdo fundamental entre o pré-moderno e o moderno ¢ a
mudan¢a do ponto de partida, do modo de fundamentagdo da lei, de articulagio da
autoridade. Ela envolve basicamente o cotejo entre o lado esquerdo dos algoritmos dos
discursos do senhor e da universidade. A eles serdo associados fenomenos historicos, e sera
defendida a ideia de uma mudanca de hegemonia de um para outro. Apesar do destaque
concedido ao discurso da universidade, valem todas as adverténcias feitas até aqui — esta tese
ndo propde, em absoluto, reduzir a modernidade a um Unico discurso (por isso mesmo, alids,

no final de cada capitulo ha comentérios sobre outras possiveis incidéncias dos discursos).

Discurso do senhor

St
%
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O estatuto prevalente da autoridade na pré-modernidade é captado pela metade a
esquerda do algoritmo do discurso do senhor. S;, na posi¢do de agente, representa a0 mesmo
tempo a figura da autoridade (o senhor € o vértice visivel do poder) e a fun¢do da autoridade
(que aqui ndo existe por si s6, mas apenas encarnada no senhor). Além disso, S; coloca-se
explicitamente no coragdo do Outro (S; — S,), absorve-o e unifica-o, condensando o poder
de toda a comunidade como fonte de autoridade, tal como o pai assassinado convertido em
totem no mito freudiano de Totem e tabu. S;, portanto, personifica e sintetiza num ser
emblematico a ordem simbdlica como um todo e seu centro de gravidade. O poder do senhor
¢ dado pelo significante, valida-se por si mesmo, de forma totalmente arbitraria. A
sobrevaloriza¢dao do senhor, pela tripla conjun¢do dos ingredientes da autoridade em S;, s6 ¢é
possivel na medida em que sua limitagdo — a condi¢do do senhor como sujeito dividido — ¢

ocultada, ou seja, na medida em que § ocupa a posi¢do da verdade.

Levando-se em conta seu papel estratégico entre os discursos, ¢ licito dizer sobre o
discurso do senhor, de um ponto de vista formal, “que foi o que surgiu primeiro, e ademais ¢
o que dura e que tem pouca chance de ser abalado” (LACAN, 1971-1972a, 21 de junho de
1972). Em termos de inser¢ao social, entretanto, na modernidade ele entra em declinio. Como
sera demonstrado, na maioria das areas o discurso do senhor s6 ¢ claramente hegemonico até
a Idade Média; mesmo no ambito politico, o absolutismo funciona na pratica como uma
formagdo intermedidria, as vezes abreviada, que abre caminho para a democracia burguesa.
“Um verdadeiro senhor, n6s o vimos em geral até uma época recente, e isso se vé cada vez
menos” (LACAN, 1991, p. 23-24). Seu lugar hegemonico ¢ tomado pelo discurso da
universidade, chamado no Semindrio XVII de discurso do capitalista: “Nao se esperou que o
discurso do senhor estivesse plenamente desenvolvido para mostrar-se seu sentido ultimo no

discurso do capitalista, com sua curiosa copulagdo com a ciéncia” (LACAN, 1991, p. 126).
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(Mais tarde, Lacan concebe um discurso propriamente dito do capitalista, ou do capitalismo —
um quinto discurso —, valido especificamente para as sociedades em que vigora esse modo de
producdo, e associa a ciéncia ao discurso da histeria, mas isso ndo invalida as relacdes feitas

com o discurso da universidade.)

Discurso da umversidade

S:
S

Quando esta apresentando os discursos para a plateia de seu semindrio, Lacan, antes
de nomear o discurso da universidade, faz suspense e anuncia que “¢ um discurso plenamente
da atualidade” (LACAN, 1991, p. 20). A “atualidade”, no caso, remete ndo apenas a
conjuntura especifica de entdo, na qual o papel da universidade estd na berlinda e se indica “a
ascensdo de seu dominio” (LACAN, 2001a, p. 436). Como sera mostrado ao longo desta tese,
o tipo de relacdo de poder representado pelo discurso da universidade predomina na
modernidade em geral. A associacdo entre o discurso da universidade e a modernidade tem
um ponto de partida 6bvio: a instituicdo que lhe empresta o nome surge no século XI (a
primeira universidade no Ocidente ¢ a de Bolonha, estabelecida em 1088) e se consolida nos
séculos seguintes — no limiar portanto da modernidade. Mas ndo ¢ licito considera-lo
sindbnimo de modernidade, como se nessa fase ele fosse o inico discurso; o que ocorre € que
ele se torna hegemonico. Manifestando-se como uma versdao reformada do discurso do
senhor, o discurso da universidade na pratica toma seu lugar como o ponto de partida dos
discursos, o referencial a partir do qual se organizam os demais.

A condigdo tipica da autoridade ¢ captada agora pela metade a esquerda de seu

algoritmo, em que S, aparece em evidéncia e S; estd oculto. Em relagdo ao discurso do
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senhor, a funcdo de autoridade, o poder enquanto estrutura, descola-se de S; e associa-se a S;
na posi¢cdo de agente. Quem funciona de fato como o novo senhor ndo ¢ um ser, mas algo
mais abstrato, conceitual — um lugar. Entre S; e S;, ou seja, entre funcdo e figura de
autoridade, a barra faz as vezes do corte do real. Por outro lado, na passagem do discurso do
senhor para o discurso da universidade, S; desloca-se da posicdo explicita de agente para a
posicdo implicita de verdade. Na nova posi¢do, S; continua a representar a figura da
autoridade (Deus, o rei, o pai), que agora passa para o segundo plano, pois ela ndo estd mais
colada a sua fung¢do, ndo preenche mais sua fun¢ao de forma automatica, mas contingente. Os
elementos imaginarios da figura de autoridade tornam-se subjacentes portanto a um esqueleto
simbdlico. O poder ¢ desempenhado através dessa estrutura formal, esvaziada, e ndo a partir
de um vértice visivel. Essa transformagdo ¢ qualitativa, ndo quantitativa: em principio, ela
ndo implica que o poder se torne maior ou menor (isso varia em cada caso), mas que ¢
exercido de maneira camuflada, menos transparente. A passagem para uma autoridade menos
explicita equivale a passagem de um senhor mais autoritario para um senhor mais liberal, que
procura justificar sua posicdo como senhor e sua ag¢do a partir dessa posi¢cdo. O lugar do
poder ¢ definido assim em termos de saber (S,).

A fonte da autoridade, o coletivo, o Outro, também se associa no discurso da
universidade a S; na posi¢cdo de agente. Separado de S;, na forma dos avatares da autoridade,
o Outro ja ndo tem uma configuracdo concreta, mas abstrata, como a estrutura mais ampla
que envolve a estrutura particular da funcao de autoridade. Mas S; era também o significante-
mestre que dava unidade ao Outro. Por isso, sua retragdo faz com que o Outro se multiplique,
revelando-se sob uma diferente encarna¢do parcial em cada setor — eventualmente como
Deus, mas também como povo, razdo, mercado (embora com o tempo esta Ultima tenda a

dominar as demais). Pela mesma razdo, o Outro ndo ¢ fechado como antes, mas tende a
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organizar-se como rede aberta, nos moldes por exemplo do capitalismo, da urbanizagio, da
ciéncia, da universidade, da tipografia. Em suma, o Outro ¢ cindido, ¢ barrado. A barra aposta

ao Outro (AX) coincide com a que separa S, de S;, é o corte do real. Nao ha nada que possa

completar o Outro: o simbolico implica a existéncia de um vazio, um limite no qual ele faz
fronteira com o desconhecido, um vortice no qual ele mergulha no real. Em lacanés, isso
equivale a formula “nao ha Outro do Outro”, que aparece no Semindrio VI (LACAN, 1958-
1959, 8 de abril de 1959) e ¢ retomada em “Subversao do sujeito e dialética do desejo no
inconsciente freudiano”, de 1960 (LACAN, 1966, p. 813). E bastante apropriado, alids, que a
primeira ocorréncia dessa formula, no Semindrio VI, tenha sido no contexto de uma discussao
sobre Hamlet, peca que Shakespeare escreve e encena no limiar da modernidade (1601) e
que, conforme sera mostrado ao longo dessa tese, vale como marco em diversos aspectos.
Retraido, S| também contém o germe da ilusdo, que de alguma forma persiste, de um Outro
completo, nao barrado (A), aparecendo como pivo de uma possivel reaglutinacao do discurso
do senhor, que se daria através de seu deslizamento da posi¢do da verdade para a do agente.
Enquanto no discurso do senhor ndo esta claro que o Outro (a ordem simboélica como
um todo) ndo se confunde com a figura de autoridade, no discurso da universidade isso ¢
explicitado. A autonomizacdo do simbdlico em relacdo a determinagdo empirica oriunda das
figuras de autoridade, ou seja, o esvaziamento de seu conteiido imaginario, que acentua nele
0 aspecto abstrato, combina-se a abertura de um horizonte de indeterminacao pelo real em
suas franjas. Em rela¢do ao que ocorria na época anterior, esse fenomeno serd chamado, nesta

tese, de virtualizacao da autoridade.
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Discurso da umversidade

d

b
Embora este ndo seja o foco desta tese, vale destacar também que o discurso da
universidade ¢ o mais adequado para mostrar a produ¢do da subjetividade, pois € o Ginico em
que o sujeito ocupa a posi¢ao de produto. Essa producdo pressupoe a separagao entre fonte e
figura de autoridade, que torna o Outro menos totalizante, liberando o individual da tirania do
coletivo. Ao mesmo tempo, ela espelha a separacdo entre fungdo e figura de autoridade, na
medida em que o sujeito — tal como a funcdo de autoridade — funciona como uma estrutura
formal, desembaragada de determinagdes empiricas. Se a figura de autoridade ¢ separada de
sua fun¢do ao descartar as convengdes externas, o sujeito afirma-se enquanto fungdo ao ser
esvaziado do contetdo interno. O lado direito da féormula do discurso da universidade capta
exatamente a a¢do de extracdo — na posicao do outro — das determina¢des empiricas (a), a

qual resulta — na posi¢do do produto — no sujeito barrado (8). “O sujeito, sob qualquer forma

que seja que ele se produza em sua presenca, ndo poderia reunir-se em seu representante de
significante sem que se produza essa perda na identidade que se chama, falando
propriamente, o objeto a” (LACAN, 2006a, p. 21), que corresponde a “esse vazio que estd no
centro de seu ser” (ibid., p. 25). Em termos topoldgicos, isso nos remete a figura do toro

(semelhante a uma rosquinha), cujo centro de gravidade recai num espago vazio.
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Além de ver todos os componentes do discurso da universidade, vale mencionar aqui
que ele ndo existe no vacuo, mas tem como fundo a matriz dos quatro discursos e se articula

com os demais.

Discurso da umversidade Digcurso da histeria
SE! — d S — - Sl
S1 /f S d /f 52
Os discursos da universidade e da histeria podem ser vistos como os dois eixos em
torno dos quais a modernidade capitalista efetivamente se desenvolve. Tanto um como outro
resultam de uma rotagdo de um quarto de volta a partir do discurso do senhor; num caso, o
giro ¢ no sentido anti-horario, no outro, ¢ no sentido horario. Em consequéncia, as posi¢oes
de cada termo no discurso da histeria sdo exatamente simétricas as posi¢des no discurso da
universidade. E, entre eles, hda uma complementaridade — em termos topoldgicos, ¢ uma
relagdo representada por uma fita de Moebius, como foi mencionado. O discurso da

universidade produz um sujeito dividido (8), esvaziado do que o particulariza (a). O discurso
da histeria traz esse mesmo sujeito (3) na posi¢do de protagonista, instigado pelo objeto do

desejo (a). O estatuto do sujeito moderno ¢ condicionado em ultima instancia pelo saber, que
ocupa as posicdes extremas nos dois algoritmos: como um péndulo, ele oscila entre o saber
que o disciplina (S, como agente, no discurso da universidade) e o saber que o seduz (S;
como producdo, no discurso da histeria). Trata-se de estratégias complementares, mas nao
isentas de contradigdo. Para completar o quadro, temos no discurso da universidade um
senhor (S;) que se eclipsa, na posi¢ao da verdade, sob a aparente neutralidade do saber
técnico e burocratico, ao passo que no discurso da histeria S; esta na berlinda, na posi¢ao do

outro, respondendo a demanda por um senhor.
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Nem o senhor camuflado do discurso da universidade nem o senhor suscetivel a
questionamento do discurso da histeria correspondem portanto aquele do discurso do senhor,
embora de uma ou de outra posi¢do eventualmente se possa deslizar para a absolutiza¢ao do
senhor. Por exemplo, a crenca no triunfo do progresso e da razdo tende a desembocar em
metanarrativas com “o grande herdi, os grandes perigos, os grandes périplos e o grande
objetivo” (LYOTARD, 1979, p. 7-8). “A Historia ¢ feita precisamente para dar-nos a ideia de
que ela tem um sentido qualquer” (LACAN, 1975b, p. 45). Ao identificarem um sentido
subjacente a historia, ao advogarem uma teleologia laica em lugar da cristd, as metanarrativas
de alguma forma suturam a abertura do Outro moderno através de um Outro do Outro. Ja o
discurso do analista ¢ o mais distante de uma relagdo de poder, tanto que ¢ o oposto do
discurso do senhor. Por isso, ele representa o limite de virtualizagdo da autoridade encarnada
pelo discurso da universidade, sendo obtido por um giro desse ultimo que faz deslizar a para
a posicao do agente. Trata-se de um estado transitorio, ligado a erupgdes revoluciondrias, em
que o sistema vigente de poder entra em crise. Ou da perspectiva de uma sociedade sem
classes e sem Estado, que assombra a modernidade mas se revela um ideal utdpico, jamais
realizado efetivamente. Tudo isso evidencia uma das vantagens de trabalhar com o esquema
de Lacan: os discursos sdo diferentes prismas pelos quais € possivel captar simultaneamente a

realidade, eludindo as armadilhas de uma visao parcial.
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CAP. Il - O SENHOR E A SOCIEDADE CAPITALISTA

Pré-capitalismo e senhor antigo

Nos modos de producao pré-capitalistas, as relagdes de produgdo apoiam-se em
relagdes explicitas de poder, sendo sustentadas pela for¢a ou pela ameaca de uso da forga.
“Os senhores de que se trata no horizonte do mundo antigo nao sdo homens de negdcios”
(LACAN, 1991, p. 94). Estamos em pleno discurso do senhor, com S; reinando absoluto no
lugar do agente. Os protagonistas do processo produtivo dividem papéis dominantes e
subalternos, os primeiros expropriando aquilo que ¢ produzido pelos tultimos — estes
representados por S; no lugar do outro. No caso do escravo, a expropriagcdo ¢ total; no do
servo medieval, que ndo € a rigor um escravo, a expropriacdo ¢ parcial, sob a forma por
exemplo da corveia, prestacdo compulsoria de servigo nas terras do senhor, ou de tributos em
espécie. A posicao de cada um na relacao de trabalho funde-se com sua identidade pessoal.
Como observa Marx (1975a, p. 86), “no regime feudal, sejam quais forem os papéis que os
homens desempenham, ao se confrontarem, as relagdes sociais entre as pessoas na realizagao
de seus trabalhos revelam-se como suas proprias relagdes pessoais”. Na medida em que a
vida econOmica e social estd ancorada nas relacdes pessoais, ndo € possivel separar a
condi¢do de senhor ou de servo de quem estd nessa condicdo — ela impregna-se nas
impressoes ¢ atitudes subjetivas de uns em relagdao aos outros. Em particular, fundem-se em
S; a figura e a fun¢do de autoridade. Pode-se dizer, portanto, que a relagdo entre os homens ¢
fetichizada.

Com S, (na posi¢cdo do outro) sob a égide direta de S; (na posicao do agente), que
pretende dar-lhe completude, o Outro tem um carater totalizante, orgadnico. Apenas no

discurso do senhor o Outro abarca ao mesmo tempo quem estd nos papéis dominantes e
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subalternos (S; e S,, respectivamente, aqui). Esse carater totalizante ¢ capturado pela analogia
fundamental, ainda que trivial, que predomina na Idade Média: “A sociedade, como o corpo
humano, ¢ um organismo composto de diferentes membros. Cada membro tem a sua propria
funcdo, a oragdo, ou a defesa, ou o comércio, ou o cultivo do solo” (TAWNEY, 1971, p. 37-
38). A organicidade pode ser vista sob a perspectiva da religido: “A guilda é uma
comunidade religiosa, assim como a propria cidade” (TONNIES, 2002, p. 63). E ndo ¢
incomum que os primeiros capitalistas fagcam consultas a Igreja, buscando legitimidade para
suas operagdes. Também do ponto de vista politico h4 uma unidade: Marx descreve a
sociedade medieval como um todo que compreende o Estado, os feudos, as corporagdes,

tanto o conteudo material quanto o conteudo espiritual da vida.

A velha sociedade civil tinha diretamente um carater politico, isto €, os elementos da vida burguesa
como, por exemplo, a possessdo, a familia, o tipo e 0 modo de trabalho se haviam elevado ao nivel
de elementos da vida estatal, sob a forma de propriedade territorial, de estamento ou de
comunidade (MARX, 2003, p. 39, destaques do autor).

Assim, mesmo “o senhor feudal adquire poder real apenas quando executa fungdes em nome
da comunidade, o resultado das quais serve principalmente a seu proprio interesse”
(TONNIES, 2002, p. 57-58). Ou seja, ele fala de um lugar politico, ndo econdmico; o poder
econdmico ndo aparece como tal, mas manifesta-se como poder politico. Posto que no regime
feudal a fonte de autoridade ¢ diretamente politica, as relagdes de producdo equivalem a

relacdes explicitas de poder.

Capitalismo e senhor moderno

No capitalismo, os “cavaleiros da industria” tomam o lugar dos ‘“cavaleiros da
espada” (MARX, 1975b, p. 830-831). Em termos de discursos, a ascensdo do capitalismo
esta associada a ascensdo do discurso da universidade; ambos sdo fendmenos conexos. Lacan
vé€ no capitalista o senhor moderno (LACAN, 1991, p. 34) e no discurso da universidade o

discurso do senhor moderno, uma versdao do discurso do senhor reformada e adaptada ao
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capitalismo: ha uma “mutagdo capital (...) que da ao discurso do senhor seu estilo capitalista”
(ibid., p. 195).

O sistema capitalista, epitome da virtualizagdo da autoridade na modernidade,
pressupde o trabalho livre. E o primeiro modo de produgio que se baseia na relagio

contratual entre homens que em tese sdo livres e iguais perante a lei:

Onde quer que tenha conquistado o poder, a burguesia destruiu as relagdes feudais, patriarcais e
idilicas. Rasgou todos os complexos e variados lacos que prendiam o homem feudal a seus
“superiores naturais”, para s6 deixar subsistir, de homem para homem, o lago do frio interesse, as
duras exigéncias do “pagamento a vista” (MARX; ENGELS, 1998, p. 42).

Lacan (2006a, p. 17) resume assim a ruptura introduzida pelo capitalismo e percebida por
Marx: “Nao € que o trabalho seja novo, mas que ele seja comprado, que haja um mercado de
trabalho”. Ou seja, a for¢a de trabalho torna-se uma mercadoria como qualquer outra. O
modelo de relagdo contratual generaliza-se sob o capitalismo a ponto de converter-se em
parametro epistemologico. Spencer (1904, p. 144), filésofo representativo do século XIX,
hoje relativamente esquecido, qualifica como contratual mesmo a troca de substancias entre
os 6rgdos do corpo:

Cada o6rgao, tal como o organismo inteiro, desgasta-se executando sua fungdo, e precisa restaurar-
se através dos materiais trazidos até ele. Se a quantidade de materiais fornecida pelo concurso
comum dos outros orgdos ¢ deficiente, um particular 6rgdo definha. Se ¢ suficiente, ele pode
manter sua integridade. Se esta em excesso, ele é capaz de crescer. Dizer que esse arranjo constitui
o contrato fisiologico é usar uma metafora que, embora ndo seja verdadeira em aspecto, o é em
esséncia.

Com S, deslizando da posicdo do agente para a da verdade, as relagdes de poder sdo

camufladas. A autoridade do capitalista ¢ abstrata, ¢ dificil dar-lhe uma face.

O que ¢ marcante, e que ninguém parece ver, ¢ que desse momento em diante, em virtude do
fato de que as nuvens da impoténcia foram ventiladas, o significante-mestre ndo aparece senio
como mais inatacavel, justamente em sua impossibilidade. Onde esta? Como nomeda-lo?
Como localizd-lo? — a ndo ser naturalmente em seus efeitos mortiferos. Denunciar o
imperialismo? Mas como para-lo, esse pequeno mecanismo? (LACAN, 1991, p. 207).

Em lugar da dominacdo explicita, vigora a aparente igualdade de status entre pessoas livres.
O trabalhador tem a liberdade formal para vender sua for¢a de trabalho no mercado a quem

quiser e para romper o vinculo empregaticio quando lhe aprouver.
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Para transformar dinheiro em capital tem o possuidor do dinheiro de encontrar o trabalhador livre
no mercado de mercadorias, livre nos dois sentidos, o de dispor como pessoa livre de sua forca de
trabalho como sua mercadoria, e o de estar livre, inteiramente despojado de todas as coisas
necessarias a materializagdo de sua forca de trabalho, ndo tendo além desta outra mercadoria para
vender (MARX, 1975a, p. 189).

Embora o encontro entre o trabalhador livre e o capital dependa de uma série de fatores
contingentes, o capitalismo, a partir do momento em que se apropria da producdo, ganha vida
propria e impde-se de forma inexordvel. E o fato de que, nesse encontro, o trabalhador esteja
em condig¢oes de dispor unicamente de sua forca de trabalho dd-nos uma pista de que estamos
diante de uma relagdao implicita de poder, a verdade escondida por tras da relagdo contratual
livre. “O processo que produz o assalariado e o capitalista tem suas raizes na sujeicao do
trabalhador. O progresso consistiu numa metamorfose dessa sujeicdo, na transformacgao da
exploracdo feudal em exploragdo capitalista” (MARX, 1975b, p. 831). Na lingua alema, a
desigualdade das posi¢cdes no contrato ¢ acusada pelos proprios termos que designam o
empregador — “Arbeitgeber”, isto é, quem da trabalho — e o empregado — “Arbeitnehmer”,
isto ¢, quem pega trabalho. A forca de trabalho ¢ vendida como uma mercadoria; seu preco
varia como o de qualquer outra mercadoria. Nessa operagdo, a liberdade do trabalhador ¢
limitada por sua necessidade; sua margem de barganha ¢ restringida pela existéncia de um
exército industrial de reserva, pelo recurso a automacao, por fatores econdmicos conjunturais
etc. Como qualquer um que venda uma mercadoria, ao vender sua for¢a de trabalho o
trabalhador compromete-se a entrega-la, e isso envolve alienar sua liberdade. Uma vez que
aceite tornar-se empregado, ele ¢ submetido a uma estrutura disciplinar dentro do local de
trabalho; nas disputas o aparato estatal, em ultima instancia, tende a favorecer os interesses
do patrdo. Ademais, o trabalho sob o capitalismo envolve uma nitida divisdo de papéis: o
burgués tem a liberdade de determinar sua finalidade, enquanto o trabalhador funciona como
instrumento a servio de uma finalidade que lhe escapa (no esquema de causalidade

aristotélico, dir-se-ia que o burgués atua como causa final e o trabalhador como causa
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eficiente). Levando tudo isso em conta, Engels compara dessa forma a situacdo do
trabalhador inglés livre de 1845 com a do servo sax@o sob o jugo do bardo normando de

1145:

Ambos sdo escravos; enquanto a escraviddo de um ¢é confessa, publica, honesta, a do outro ¢
disfarcada, fingida, dissimulada, a seus olhos e aos de outros, servidao hipdcrita, pior que a antiga.
Os tories humanitarios tinham razdo ao darem aos operarios das fabricas o nome de white slaves:
escravos brancos (ENGELS, 1986, p. 207).

Bernard Shaw (1946a, p. 259) bate na mesma tecla: “A escraviddo humana (...) atingiu em
nosso proprio tempo seu pior ponto registrado, na forma do trabalho assalariado livre”. De
toda forma, porém, o poder do burgués apoia-se normalmente ndo na coagdo direta da forga,
mas na coa¢do indireta tornada possivel pela relagdo contratual. E nessa relagdo contratual,

admite Engels, pode-se identificar pelo menos um germe de progresso:

Mas a servidao hipocrita, que ndo ousa dizer o seu nome, reconhece, pelo menos na aparéncia, o
direito a liberdade, ela submete-se a opinido publica apaixonada pela liberdade; o progresso
historico realizado sobre a antiga escravatura reside precisamente no fato de que pelo menos o
principio da liberdade imp0s-se, ¢ os oprimidos fardo que este principio seja aplicado (ENGELS,
1986, p. 207).

O giro de um quarto de volta do discurso do senhor para o discurso da universidade
ndo envolve apenas uma mudanca juridica, de uma relacdo explicita de poder para uma
relacdo contratual. A ela vem acoplar-se uma mudanca nos processos de produgdo, que
implica o deslocamento do saber (S;). No discurso do senhor o saber esta do lado do escravo,
enquanto no discurso da universidade o saber estd do lado do capitalista: “No primeiro
estatuto do discurso do senhor, o saber ¢ a parte do escravo. E eu cri poder indicar (...) que o
que se opera do discurso do senhor antigo ao do senhor moderno, que chamam de capitalista,
¢ uma modificacao no lugar do saber” (LACAN, 1991, p. 34). O fendmeno ¢ familiar ao
leitor de O capital: na detalhada analise feita por Marx da transi¢ao do artesanato para a
manufatura e desta para a induastria, vemos como o saber migra do trabalhador para o

capitalista, o capataz, a propria maquina. Esse processo continua no taylorismo, em que o

engenheiro decompde os movimentos do processo produtivo em unidades minimas
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padronizadas que sdo impostas ao trabalhador, e no fordismo, em que o deslocamento do
trabalhador ¢ substituido pelo da linha de montagem. E aperfeigoa-se ainda mais nas técnicas
pos-fordistas, como just-in-time e qualidade total. O saber aparece também na “ciéncia de
alguma forma objetivada, quero dizer essas coisas inteiramente forjadas pela ciéncia,
simplesmente essas pequenas coisas, gadgets € outras, que ocupam conjunturalmente o
mesmo espago que noés” (ibid., p. 174). Nesse universo produtivo dominado pelo saber,
Lacan (ibid., p. 174) lanca davidas sobre a eficacia da estratégia de valorizagdo do trabalho
manual por parte do maoismo, que exerce certo fascinio sobre a juventude francesa e
ocidental nos anos 60 (vide o filme A chinesa — La chinoise, dire¢do de Jean-Luc Godard,
1967). Embora o saber esteja agora do lado do capitalista, ele adquire autonomia e evidéncia
como S,, enquanto o capitalista passa para o segundo plano como S;. Para o proletario, em
contrapartida, a mudanga tem outro sentido: ¢ “esse saber do qual efetivamente a exploragdo
capitalista o despoja” (ibid., p. 34). Pois “o proletario ndo ¢ simplesmente explorado, ele ¢
aquele que foi despojado de sua fungdo de saber. A pretendida libertagdo do escravo teve,
como sempre, outros correlativos. Ela ndo ¢ somente progressiva. Ela s6 é progressiva ao
preco de um despojamento” (ibid., p. 174).

A par da separagdo entre figura e fun¢ao de autoridade, a fonte de autoridade também
¢ afetada. Na modernidade, a esfera econdmica ganha autonomia diante da religido, com o
recuo (que resulta involuntariamente da Reforma) do papel reservado a Deus. Da mesma
forma, o econdmico conquista autonomia em relagdo ao politico: face ao feudalismo, o
capitalismo tem um poder desenraizante — ou “desterritorializante”, como diriam Deleuze e

Guattari (s.d.).

A revolugao politica suprimiu (...) o cardter politico da sociedade civil. Rompeu a sociedade civil
em suas partes integrantes mais simples: de um lado, os individuos; do outro, os elementos
materiais e espirituais que formam o conteudo da vida, a situacdo civil destes individuos (MARX,
2003, p. 40, destaques do autor).
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Arrancando a totalidade social a miriade de determinac¢des particulares que a preenchiam e
faziam dela um todo organico, o capitalismo coloca em seu lugar a estrutura formal do
mercado, o “mercado do Outro” (LACAN, 2006a, p. 18). Com a retracdo de S;, o Outro
tende a reduzir-se a Sp, 0 que remete a estrutura abstrata, mecanica ¢ de alguma forma
incompleta do mercado: “No campo do Outro hd o mercado, que totaliza os méritos, os
valores, que assegura a organizacdo das escolhas, das preferéncias, e que implica uma
estrutura ordinal, e mesmo cardinal” (ibid., p. 17). A funcdo de autoridade projeta-se na fonte
de autoridade: a generalizacdo de relagdes racionais, contratuais, redundaria num grande
contrato coletivo. A relagdo contratual ¢ tomada como modelo pela estrutura do mercado, que
a universaliza; ao mesmo tempo, no sentido inverso, o mercado como universal funciona
como garantia da relagdo contratual.

O proprio modo de funcionamento da produgdo capitalista, na industria, serve como
metafora das mudancas no estatuto da autoridade. Por um lado, a autoridade descola-se de
uma figura (por exemplo, um feitor que insta o operario a acelerar seu ritmo) e ¢ embutida
numa fungdo (é a maquina que impde diretamente seu ritmo ao operario). Por outro lado,
ilustrando a passagem do Outro, como fonte de autoridade, de um todo organico para um
todo mecanico, abstrato, com uma miriade de membros mas acéfalo, cada trabalhador
relaciona-se de maneira diferente com o Outro: ele ja ndo ¢ membro de um corpo coletivo,

mas peca de um mecanismo.

Na manufatura e no artesanato, o trabalhador se serve da ferramenta; na fabrica, serve a maquina.
Naqueles, procede dele o movimento do instrumental de trabalho; nesta, tem de acompanhar o
movimento do instrumental. Na manufatura, os trabalhadores sdo membros de um mecanismo
vivo. Na fabrica, eles se tornam complementos vivos de um mecanismo morto que existe
independente deles (MARX, 1975a, p. 483).

Modernizac¢ao e virtualizacio da autoridade

A contraposi¢do entre organismo € maquina reaparecera nos capitulos seguintes (por
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exemplo, na passagem do cosmos antigo para a maquina do mundo moderna, ou do corpo
social encabegado pelo rei para a maquina burocratica do Estado moderno). Ela estd presente
também na descri¢ao do processo de modernizacao pelos tedricos classicos da sociologia, que
tenta dar conta das ramificag¢des, no interior da sociedade, das transformagdes introduzidas
pelo capitalismo.

Numa influente obra, publicada em 1887, Toénnies, considerado o fundador da
sociologia alema, define dois principios basicos organizadores dos agrupamentos humanos: a
Gemeinschaft (comunidade) e a Gesellschaft (associagao ou sociedade). A Gemeinschaft é
“um organismo vivo” (TONNIES, 2002, p. 35), corresponde a vida pré-moderna no campo e
nas aldeias, “a vida real e organica” (ibid., p. 33). Valorizam-se nela a tradi¢do, a hierarquia,
a autoridade dos mais velhos, os lacos consanguineos e de vizinhanga — ou seja, a dimensao
do coletivo est4d consubstanciada em figuras de autoridade. J& a Gesellschaft ¢ marcada pela
urbanizagdo, pela industrializacdo e pela complexidade da vida moderna: trata-se de “um
agregado e artefato mecanico” (ibid., p. 35), uma “estrutura mecanica” (ibid., p. 33). Ela
envolve o declinio da tradi¢do, a desvalorizagdao da sabedoria de vida associada a idade, o
enfraquecimento dos lagos comunais — as figuras de autoridade perdem importancia e a
dimensdo do coletivo torna-se abstrata. “Todo louvor da vida rural apontou que a
Gemeinschaft entre as pessoas ¢ forte e mais viva 14; ¢ a forma duradoura e genuina de viver
junto. Em contraste com a Gemeinschaft, a Gesellschaft ¢ transitoria e superficial” (ibid., p.
35).

Outro pioneiro, Durkheim, em Da divisdo do trabalho social, de 1893, retoma as
concepgdes de Gemeinschaft e Gesellschaft com uma terminologia invertida, fazendo-as
corresponder, respectivamente, a solidariedade mecanica e a solidariedade organica. A

primeira estd presente em sociedades homogéneas, em que a lei estd a servigo da manutengao
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das tradi¢des (DURKHEIM, 1999, p. 78-79,106-108). A segunda distingue sociedades
diversificadas, por conta da divisdo social do trabalho, nas quais a lei se desdobra num
extenso conjunto de medidas que abarcam direitos individuais (ibid., p. 108-109). Ulrich,
protagonista de Musil (1991, p. 462), pinta a antinomia desse modo: “No campo os deuses
ainda descem até os homens, a gente ¢ alguém e vive as coisas, mas na cidade, onde ha mil
vezes mais acontecimentos, ndo somos mais capazes de relaciona-los conosco: e assim a vida
comega a tornar-se essa notoria abstracao”.

Dentro do contexto geral da modernizagdo, em cada lugar a passagem da
Gemeinschaft para a Gesellschaft ocorre num dado momento ¢ num dado ritmo. Em sua
analise de Montaillou, um povoado francés na virada do século XIII para o século XIV, Le
Roy Ladurie (1997, p. 344-346) mostra que a oposi¢do comunidade/sociedade ja se delineia
nele sob a forma de uma disputa entre fac¢des: de um lado, o cld Clergue representa a
tradicdo local e tolera a heresia catara nela enraizada; de outro, o cla Azema representa o
poder central e age como forca externa homogeneizadora. Em toda parte, a superacdo da
Gemeinschaft tende a gerar uma nostalgia romantica pelo que se perdeu; mas o advento da
Gesellschaft d4& margem igualmente a idealizagdes, em torno do cosmopolitismo, do
progresso etc.

Concebido a partir da dualidade entre Gemeinschaft e Gesellschaft, o processo de
modernizagdo também pode ser caracterizado como uma transi¢do entre o discurso do senhor
e o da universidade, e mais especificamente como separagdo entre figura e funcdo de
autoridade, além de mudanca da fonte de autoridade. Tanto em Tonnies como em Durkheim,
a autoridade despe-se do conteudo das tradi¢cdes e da encarnagdo em figuras, representadas
por S; na posicao de agente no discurso do senhor. Eles enfatizam uma autoridade puramente

funcional (S; na posi¢do de agente no discurso da universidade) apoiada no poder da razdo,
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que sintetiza um coletivo abstrato e sem coesdo organica (X como S, agente no discurso da

universidade, enquanto a poténcia unificadora de S; fica & margem, na posi¢do da verdade).
Esse processo ¢ captado ainda, com particular acuidade, por Weber, que descreve “a
racionalizacdo da vida em geral” (WEBER, 2004b, p. 284) e sustenta que “o destino de

nossos tempos ¢ caracterizado pela racionalizagdo e intelectualizacao e, acima de tudo, pelo

‘desencantamento do mundo’” (WEBER, 1982, p. 182).

Valorizacao do saber e virtualizacao da autoridade

A mudanca no estatuto da autoridade, na transicdo do discurso do senhor ao discurso
da universidade, ¢ acompanhada de uma mudanga na natureza do saber: “O que € preciso
compreender desse esquema — como ja foi indicado ao colocar S, no discurso do senhor, no
lugar do escravo, e ao colocé-lo em seguida, no discurso do senhor modernizado [o discurso
da universidade], no lugar do senhor — ¢ que ndo ¢ o mesmo saber” (LACAN, 1991, p. 38).
Assim como a autoridade, o saber virtualiza-se, tornando-se um saber neutralizado,
formalizado, universalizado, através da “introducdo no horizonte do mundo novo dessas
puras verdades numéricas, do que ¢ contavel” (ibid., p. 92). O simbolico ¢ depurado de
elementos imaginarios, privilegia-se a quantidade em relagdo a qualidade — em termos

econdmicos, o valor de troca em relagao ao valor de uso.

No ideal mesmo de uma formaliza¢do onde nada mais passa de conta — a propria energia nao ¢
sendo aquilo que se conta, que permite chegar sempre ao mesmo total se voc€s manipulam as
férmulas de certo modo —, ndo estd aqui o deslizamento, o quarto de volta? Ele faz com que,
no lugar do senhor, se instaure uma articulacdo do saber eminentemente nova, completamente
redutivel formalmente, e, no lugar do escravo, advenha ndo algo que de alguma maneira se
inseriria na ordem desse saber, mas que € antes seu produto (ibid., p. 92).

O segredo da exploragdo, (d)enunciado por Marx, estd contido no saber, esse novo
saber formalizado. O conceito de valor, definido de forma abstrata enquanto trabalho médio
necessario socialmente para que uma mercadoria seja produzida, aplica-se ao proprio

trabalho. Vemos a “reducao do proprio trabalhador a ndo ser nada além de valor” (LACAN,
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1991, p. 92). E isso que torna possivel a emergéncia da mais-valia: “Foi necessaria a
absolutizagdo do mercado, até¢ o ponto de englobar o proprio trabalho, para que a mais-valia
se definisse como tal” (LACAN, 2006a, p. 37). Por um lado, mede-se o valor de troca do
trabalho, seu preco enquanto mercadoria, que corresponde ao custo da reproducdo do
trabalhador. Por outro lado, mede-se o valor de uso do trabalho, que corresponde a seu fruto,
ao valor criado pelo trabalho. Chega-se entdo a mais-valia, a diferenca entre eles, o trabalho

ndo pago, que passa a ser contabilizado.

Alguma coisa mudou no discurso do senhor a partir de um certo momento da histdria. Nao
vamos quebrar a cabega para saber se foi por causa de Lutero, de Calvino, ou de ndo sei qual
trafego de navios ao redor de Génova, ou no Mar Mediterrdneo, ou alhures, pois o ponto
importante € que, a partir de um certo dia, o mais-de-gozar se conta, se contabiliza, se totaliza.
Ai comega o que se chama de acumulacdo de capital (LACAN, 1991, p. 207).

O capital acumula-se porque a ele se soma continuamente a mais-valia gerada no processo de
producao. Nos termos do discurso da universidade, a ¢ absorvido por S,. Essa absor¢do, ou
seja, a acumulacdo, ¢ possivel porque ambos tém a mesma natureza: “A mais-valia
acrescenta-se ao capital — nenhum problema, isso ¢ homogéneo, estamos nos valores” (ibid.,
p. 207).

A formaliza¢dao do saber sob o capitalismo ¢ paralela a formalizagao do saber sob a
ciéncia moderna, tema a ser abordado no proximo capitulo. Mas, onde Freud pensava em
termos de fisica, Lacan prefere pensar em termos de economia, incorporando as contribui¢des
da teoria marxista do valor, dai a aproximacgdo entre mais-de-gozar e mais-valia: “Se ha
alguma coisa a fazer, na analise, ¢ a instituicao desse outro campo energético, que precisaria
de estruturas diferentes daquelas da fisica, e que € o campo do gozo” (LACAN, 1991, p. 93).

Entre a virtualizagdo da autoridade e a virtualizagdo do saber ndo ha um simples
paralelismo. Na verdade, a segunda — a emergéncia do saber moderno, como agente no
discurso da universidade — ¢ condi¢do da primeira. A mensurabilidade do valor do trabalho ¢

0 que permite a introducao das relagdes contratuais.
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As pessoas que tinham escravos jamais se aperceberam de que se podia estabelecer equagdes entre
o prego de sua comida e o que eles faziam nos latifundia. Ndo se acha nenhum exemplo de calculo
energético na utilizagdo de escravos. Nunca se estabeleceu a menor equagdo quanto a seu
rendimento (LACAN, 1978, p. 95).

O mercado funciona como Outro abstrato ndo apenas por ser uma rede de relacdes
contratuais; ele ¢ igualmente uma rede de linguagem. Essa rede tem a capacidade de
ramificar-se e expandir-se; o Outro capilariza-se e universaliza-se, ¢ desse modo expande seu
ambito e seu poder. Nas sociedades pré-capitalistas, os objetos eram fabricados por
intermédio de métodos artesanais e neles imprimia-se de alguma forma a marca de seu
produtor. Além disso, eram vendidos para pessoas que geralmente conheciam o produtor e os
associavam a este. No capitalismo, o aprofundamento da divisdo de trabalho faz com que a
feitura de cada objeto envolva o concurso de diversos trabalhadores. A mecanizagdo,
ademais, tende a eliminar do objeto os vestigios singulares da acdo dos trabalhadores, dando
a ele um aspecto padronizado. Mais que isso: quando um objeto se torna mercadoria, diz
Marx, “todas as suas caracteristicas sensorias sao extintas”. Lacan (1958-1959, 15 de abril de
1959) observa que “o primeiro passo da andlise de Marx a proposito do carater fetichista da
mercadoria ¢, falando com propriedade, abordar o problema exatamente ao nivel adequado, e
como tal, ainda que o termo ndo esteja 14 dito como tal, ao nivel do significante”. No
“prodigioso primeiro livro” de O capital (LACAN, 1998, p. 81), a equivaléncia de valor entre
duas mercadorias, por exemplo uma roupa e um tecido, pde em relevo a mercadoria na
condicdo de significante em detrimento de suas determina¢des empiricas. “Nao se trata mais
portanto da roupa que vocé€ pode usar, mas do fato de que a roupa pode tornar-se o
significante do valor do tecido” (LACAN, 1998, p. 81). Na mesma linha, Paz (1979, p. 26)
define a mudanga ocorrida na modernidade como ‘“a passagem da economia fechada,
constituida por coisas, a economia aberta do mercado capitalista, feita de signos”.

Se, dadas duas mercadorias quaisquer, uma ¢ o significante do valor da outra e vice-
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versa, o dinheiro funciona como um significante especial, como o equivalente geral de valor
de todas as outras mercadorias. O que garante que todas as mercadorias sejam
intercambidveis entre si ¢ a existéncia de uma mercadoria na qual todas elas sejam
convertiveis. Assim como o aparelho digestivo amalgama indistintamente todos os alimentos
ingeridos, antes de produzir a massa fecal a partir deles, o dinheiro relaciona-se da mesma
maneira com todas as mercadorias nas quais pode converter-se. O vinculo entre dinheiro e

fezes ¢ estabelecido enfaticamente por Freud (1976a, p. 179):

As conexdes entre os complexos do apego ao dinheiro e da defecagdo, aparentemente tdo diversos,
afiguram-se as mais extensas. (...) Na realidade, onde quer que tenham predominado ou ainda
persistam as formas arcaicas do pensamento — nas antigas civilizagdes, nos mitos, nos contos de
fadas e supersticdes, no pensamento inconsciente, nos sonhos e nas neuroses — o dinheiro ¢
intimamente relacionado com a sujeira.

Para Freud (1986, p. 295), o interesse pelo dinheiro ndo € proprio da crianga: “Acrescento a
defini¢ao de ‘felicidade’ (se € que ainda ndo lhe falei sobre ela ha muito tempo): a felicidade
¢ a realizacio retardada de um desejo pré-historico. E por essa razdo que a riqueza traz tio
pouca felicidade. O dinheiro ndo foi um desejo da infancia”. Mas o dinheiro esta destinado a

tomar o lugar infantil das fezes, e essa relagdo de sucessao permite associa-los:

Sabemos que o interesse erotico original na defecacdo estd destinado a extinguir-se em anos
posteriores. Nessa ocasido aparece o interesse pelo dinheiro, que ndo existia na infancia. Isso
facilita a transferéncia da impulsao primitiva, que estava em processo de perder seu objetivo, para
0 nosso objetivo emergente (FREUD, 19764, p. 180).

Como, num outro plano, o papel das fezes como moeda de troca passa para o falo, ¢ possivel
reescrever a equivaléncia dinheiro <> fezes como dinheiro <> falo. Lacan chama o falo de
“significante sem par” (LACAN, 1966, p. 642), de “simulacro” (ibid., p. 690), e refere-se de
forma similar ao “significante mais aniquilador que existe de toda significagdo, a saber o
dinheiro” (ibid., p. 37), a “esse lado de puro significante que ha no dinheiro” (LACAN, 1998,
p. 52, destaque do autor).

E aqui fazemos o percurso de volta da linguagem a lei: o estatuto especial do dinheiro

depende de uma autoridade que endosse a abstragdao de valor nele contida e o padronize, uma
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instdncia publica que garanta a mediagdo entre os créditos e os débitos privados nele
expressos. Aristoteles (2001, p. 100) assinala que o dinheiro “tem este nome (néomisma)
porque existe ndo por natureza, mas pela lei (nomos), e porque esta em nosso poder muda-lo
e torna-lo inutil” (é dai alids que derivam, em portugués, “numisma”, “numismatica” etc.).
Entre outras coisas, a autoridade assegura que uma moeda cunhada em metais preciosos
preserve seu valor de face a despeito do desgaste material trazido pelo uso. A etimologia,
nesse ponto, vem novamente em nosso socorro: Isidoro de Sevilha (2004, p. 1135) observa
que “a moeda se chama assim porque adverte (monere) para ndo cometer fraude alguma, nem
no metal nem no peso”. No mercantilismo, o papel do dinheiro como significante ¢ refor¢ado,
pois seu valor é definido simbolicamente, separa-se o peso da moeda de seu valor: “E por ser
moeda que o ouro ¢ precioso. Nao o inverso” (FOUCAULT, 1985, p. 189). O papel-moeda,
que comega a ser emitido na Europa e na América do Norte no século XVII, atesta um grau
mais acentuado de virtualizacdo do simbolico: sua condi¢do de dinheiro, em vez de mero
papel pintado, depende inteiramente do aval de uma autoridade reconhecida. E significativo,
observa Marx (1975b, p. 873), que, “na Inglaterra, quando deixaram de queimar feiticeiras,
comecaram a enforcar falsificadores de bilhetes de banco”. Durante muito tempo ainda se
mantém a pratica de vincular o papel-moeda a uma reserva de valor entesourada sob a forma
de metais preciosos. Mais um passo na virtualizagdo simbdlica, que marca o fim de uma era,
¢ dado quando Nixon, em 1971, susta a convertibilidade entre o délar, moeda de referéncia
internacional, e o ouro. Note-se que a aura simbodlica do dinheiro ¢ obtida gracas a uma
sobredeterminacao de elementos: além dos cuidados para prevenir sua falsificagdo, as notas
trazem ao mesmo tempo referéncias a oOrgdos do Estado, assinaturas de autoridades
econdmicas, frases alusivas a divindade (“In God we trust”, no dolar americano; “Deus seja

louvado”, no real brasileiro), simbolos nacionais, efigies de personagens historicas.
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Entre os gregos, ja se verifica um certo refinamento do simbolico no ambito do
dinheiro: os elementos simbolicos ligados tanto a lei quanto a linguagem tornam-se mais

abstratos.

E a moeda stricto sensu ndo é mais, como no Oriente, uma barra de metal precioso que se
troca por qualquer espécie de mercadoria, porque oferece a vantagem de se conservar intacta e
de circular facilmente; tornou-se um signo social, o equivalente e a medida universal do valor.
O uso geral da moeda cunhada conduz a elaborar uma nog¢@o nova, positiva, quantificada e
abstrata do valor (VERNANT, 1973, p. 314).

Paralelamente, a moeda ¢ liberada dos elementos imaginarios a ela acoplados.

No plano intelectual, a moeda cunhada substitui a imagem antiga, toda carregada de poténcia
afetiva e de implicagdes religiosas, de uma riqueza feita de hubris, pela nogdo abstrata do
nomisma, padrao social de valor, artificio racional permitindo estabelecer entre realidades
diferentes uma medida comum e assim igualizar a troca enquanto relagdo social (VERNANT,
2000, p. 92-93).

Para Heraclito, “por fogo se trocam todas (as coisas) e fogo por todas, tal como por ouro
mercadorias [xpfuota] e por mercadorias ouro” (OS PRE-SOCRATICOS, 1973, p. 93).
Aristoteles afirma que “por ‘riquezas’ [ypfiuata] entendemos todas as coisas cujo valor ¢é
mensuravel pelo dinheiro” (ARISTOTELES, 2001, p. 71). Gradativamente, comenta Vernant
(1973, p. 316), “discerne-se aqui o modo pelo qual o uso da moeda pdde substituir o conceito
antigo, qualitativo e dindmico, da coisa como physis, por uma nog¢ao abstrata, quantitativa e
econdmica da coisa como mercadoria”. Também em latim o aspecto abstrato do dinheiro
aparece de forma paradigmatica: “O nummus (dinheiro) deu nome ao nimero, impondo este
vocabulo por causa de seu frequente emprego” (ISIDORO DE SEVILLA, 2004, p. 415).

A tendéncia a virtualizagdo, no limiar da modernidade, é outra inflexao marcante na
dimensao simbolica do dinheiro.

Com a dissolugdo do Império Romano, a Europa vive durante séculos uma grande
fragmentacdo econOmica e politica. A divisdo de trabalho e o comércio sdo pouco
desenvolvidos, as estradas ruins e perigosas, os meios de transporte precarios. Cada regido ¢

relativamente autarquica, limitando-se a consumir aquilo que produz. Na Franga, por
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exemplo, fabrica-se vinho mesmo em dreas onde depois se mostra antieconomico fazé-lo,
enquanto noutras mais propicias a vinicultura a especializacdo s6 vem mais tarde (ELIAS,
2000, p. 205-206). Carlos Magno desloca-se com sua corte, ao longo do ano, entre suas
varias possessoes, pois € mais facil consumir os bens in loco do que transporta-los para um
unico sitio (ibid., p. 223-224). Predomina uma economia de escambo, com pouca
intermediagdo entre produtores e consumidores. A riqueza e o poder ndo sdo medidos pela
quantidade de dinheiro, mas de terra, e € por ela que se guerreia. Gradualmente, a divisdo do
trabalho evolui, a interdependéncia das diferentes regides cresce, os intermediarios
multiplicam-se, o volume de trocas aumenta. E, com isso, amplia-se a utilizagcdo do dinheiro,
que acaba dando um salto para um nivel inédito; ha uma mudanca da terra para o dinheiro
como representante de riqueza. O uso do dinheiro ¢ pois um fator importante da
modernizagao.

A monetizacdo da economia depende do desenvolvimento de um poder central,
necessario para garantir ndo apenas o valor da moeda, mas a existéncia mesma de uma
economia baseada em trocas monetdrias: a aquisicao de bens por meio da violéncia, em lugar
da troca, s6 ¢ coibida pelo monopolio publico e centralizado da forga. Mas, por sua vez, a
monetizagdo da economia acaba propiciando o fortalecimento da burguesia e do proprio
poder central, em detrimento dos senhores feudais. Enquanto estes dependem basicamente de
um setor agrario estagnado, a burguesia tem muito mais a lucrar com a expansdo da divisao
do trabalho e do comércio. O processo intensifica-se no século XVI, quando a Europa ¢
inundada por metais preciosos extraidos da América, que provocam inflagdo: os nobres,
presos aos rendimentos fixos fornecidos pela terra, empobrecem; ja a burguesia, com maior
flexibilidade para gerar riqueza, prospera. Em virtude de seu monopdlio para instituir e

coletar impostos, a realeza beneficia-se com o sucesso burgués. A receita tributaria, que pode
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usar a seu alvedrio, d4 ao soberano margem mais ampla de ac¢do, permitindo-lhe pagar uma
vez s0, em dinheiro, pelos servigos que lhe sdo prestados, ao passo que antes, para saldar suas
dividas, tinha de abrir mdo de dominios e comprometia de algum modo seu poder. Em
particular, o rei reduz progressivamente sua dependéncia em relacdo aos préstimos militares
dos nobres recrutando mercendrios, antes que se constituam exércitos nacionais permanentes.
As mudangas na tecnologia bélica atuam na mesma dire¢do. “Desde a invencdo da polvora,
ndo hd mais praca que seja inexpugnavel” (MONTESQUIEU, 2005, p. 148). Muralhas de
cidadelas outrora inconquistaveis esboroam sob o impacto de projéteis de canhdo, cavaleiros
em armaduras ndo s3o pareo para a infantaria equipada com armas de fogo; os novos
armamentos tém um custo e favorecem quem possui mais recursos, argumenta Engels (1979,
p. 146) contra Diihring (para quem ¢ a violéncia e ndo o dinheiro a fonte ultima de poder).
Com o tempo, sdo os nobres que se tornam dependentes do rei e passam a gravitar ao redor
dele; de guerreiros, tornam-se cortesdos. A monarquia absolutista emerge assim como um
ponto de equilibrio entre a burguesia ascendente e a aristocracia em declinio. Nos termos de
Deleuze e Guattari, se o capitalismo desterritorializa por um lado, ele reterritorializa de outro.
Favorecido pela monetizagdo, que expressa a virtualizagdo do saber, o absolutismo ¢ uma
etapa intermedidria que precede e prepara a virtualizacdo da autoridade, como serd mostrado
no capitulo V.

A monetizagdo da economia é acompanhada por outros desenvolvimentos simbdlicos
que facilitam a mensuragdo do valor das mercadorias. Um marco decisivo ¢ a publicacdo, em
1202, pelo matematico Leonardo de Pisa, de cognome Fibonacci, do Liber Abbaci, o primeiro
tratado de aritmética econdmica, responsavel também pela difusdo dos algarismos arabicos
no mundo ocidental (vale notar ainda que esse livro introduz no Ocidente a série de

Fibonacci, ja conhecida na India, com a qual Lacan trabalha extensamente no Semindrio
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XVI). No mesmo diapasdo, um papel importante € reservado a contabilidade. No sentido mais
geral, esta ndo ¢ novidade; registros contabeis sdo encontrados na Babilonia e no Egito dos
farads. A parabola biblica dos talentos (Mt 25), por exemplo, faz referéncia a prestagdo de
contas:

Sera também como um homem que, tendo de viajar para o exterior, reuniu os empregados e
lhes confiou os bens. A um deu cinco talentos, a outro dois e ao terceiro um, segundo a
capacidade de cada um deles. Depois partiu (...). Passado muito tempo, voltou o senhor
daqueles empregados e lhes pediu as contas (BIBLIA SAGRADA, 1985, p. 1206).

Mas no inicio da modernidade ha uma revolugao na contabilidade: o método da contabilidade
dupla, utilizado pelos comerciantes venezianos e descrito pela primeira vez, de forma
completa e sistematica, por Luca Pacioli, conhecido como “pai da contabilidade”. Arrighi
associa o inicio da modernidade capitalista a contabilidade dupla (JAMESON, 2002, p. 37);
Weber demonstra como os principios da economia monetdria burguesa se enraizam na
contabilidade do sistema patrimonial (ADORNO, 1986, p. 150). A contabilidade representa
um passo adiante em termos de abstracdo, pois, como observa Ong, nao demanda nenhum
conhecimento sobre a natureza das mercadorias inventariadas, mas apenas o dominio dos
principios da escrituragdo comercial (McLUHAN, 1977, p. 241). Simone Weil (1951, p. 216-
217), em 1937, diante de uma plateia de operarios, sintetiza dessa maneira o papel central da

contabilidade no capitalismo:

A sociedade burguesa ¢ atacada de uma monomania: a monomania da contabilidade. Para ela,
s6 tem valor aquilo que se pode contar em francos e em centavos. Ela ndo hesita jamais em
sacrificar vidas humanas a cifras que ficam bem no papel, como as do orgamento nacional ou
de balangos industriais. Nos todos sofremos um pouco o contagio dessa ideia fixa, deixamo-
nos igualmente hipnotizar pelas cifras.

A generalizacdo do valor mercantil nas diferentes esferas da vida, e em particular o
papel fundamental do dinheiro, testemunham a ascensdo do saber formalizado na
modernidade capitalista, como agente no discurso triunfante da universidade. A propdsito da
aposta de Pascal, Lacan comenta que “a vida em sua totalidade se reduz ai ela propria a um

elemento de valor” (LACAN, 20064, p. 18). Subjaz pois a aposta a fun¢do de mercado, algo
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que ndo ¢ tao surpreendente se considerarmos que Pascal chegou a envolver-se em negocios,
tendo comercializado a calculadora de sua lavra e inaugurado uma linha de 6nibus em Paris.
Em Bacon também encontramos uma metafora que reflete o novo paradigma: “A fortuna”,
diz ele (BACON, 1906, p. 67), “¢é como o mercado, onde muitas vezes, se puderes esperar 0s
precos irdo baixar”. Num esbogo de A riqueza das nagoes, Adam Smith (1965, p. 344-345)
afirma que o individuo médio compra seus conhecimentos e ideias como se fossem qualquer

mercadoria:

Quase tudo que ele sabe foi adquirido de segunda mao, através de livros, de instrugdes literarias
que ele pode ter recebido em sua juventude, ou de conversas que ele pode ter tido com homens de
Conhecimento. Somente uma parte muito pequena disso, ele verd, foi o produto de suas proprias
observacdes ou reflexdes. Todo o resto foi comprado, do mesmo modo que seus sapatos ou suas
meias, daqueles cujo negocio € elaborar e preparar para o mercado aquelas espécies particulares de
mercadorias. E dessa maneira que ele adquiriu todas as suas ideias gerais relativas aos grandes
temas de Religido, moral e governo, a respeito de sua propria felicidade ou daquela de seu pais.

Diante de um grupo de nova-iorquinos entretidos numa conversa, o protagonista de Martin
Chuzzlewit, de Dickens (1965, p. 299), observa: “Doélares. Todas as suas preocupagoes,
esperancas, alegrias, afei¢des, virtudes e associagdes pareciam ser fundidas em dodlares”.
Papai Gobseck, personagem de Balzac, condensa assim sua experiéncia de vida: “Se o senhor
tivesse vivido tanto quanto eu, saberia que s6 existe uma coisa material, cujo valor ¢ bastante
certo para que um homem se preocupe com ela. Essa coisa ¢ o OURO. O ouro representa
todas as for¢as humanas” (BALZAC, 1954, p. 465, destaque do autor). E argumenta: “Nossas
fantasias exigem tempo, meios fisicos ou cuidados. Pois bem! o ouro contém tudo em germe,
da tudo realizado” (ibid., p. 465). Se o materialismo de Marx revela o verdadeiro sentido do
idealismo hegeliano, Balzac vé um substrato material no espirito da sociedade capitalista:
“Nao ¢ a vida uma maquina a qual o dinheiro imprime movimento? Fique sabendo: os meios
confundem-se sempre com os fins: nunca se podera separar a alma dos sentidos, o espirito da
matéria. O ouro € o espiritualismo das vossas sociedades atuais” (ibid., p. 471). Essa tltima

frase ecoa no Monsieur Teste de Valéry (1997, p. 29): “O ouro ¢ como o espirito da
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sociedade”. A autonomizagdo significante ¢ ainda maior no capitalismo financeiro. Sob o
capitalismo, resume Marx (2003, p. 48, destaque do autor), tudo existe como valor de troca e

o dinheiro ¢ a medida desse valor:

O dinheiro ¢ o Deus zeloso de Israel, diante do qual ndo pode legitimamente prevalecer
nenhum outro Deus. O dinheiro humilha todos os deuses do homem e os converte em
mercadoria. O dinheiro ¢ o valor geral de todas as coisas, constituido em si mesmo. Portanto,
despojou o mundo inteiro de seu valor peculiar, tanto o mundo dos homens como a natureza.

Tipografia e valorizaciao do saber

Se o alfabeto fonético, que marca uma inflexdo simbolica na Antiguidade, foi criado
pelos fenicios para uso comercial, a tipografia, que potencializa os efeitos daquele e assinala
a inflexdo simbdlica da modernidade, estd estritamente relacionada com o capitalismo. O
aspecto significante do dinheiro permite aproxima-lo da escrita, e especificamente de sua
forma moderna, a tipografica. “Claro que o capitalismo se serviu e ainda se serve da escrita; ¢
que ndo sO a escrita ¢ comparavel & moeda como equivalente geral, como as fungdes
especificas da moeda no capitalismo passaram pela escrita e pela impressao, e continuam em
parte a passar por 14" (DELEUZE; GUATTARI, s.d., p. 192). Prosseguindo a analogia,
poder-se-ia quica aproximar o escritor ou jornalista de um comerciante que compra e vende
quinquilharias, cada qual oferecendo a sua maneira — em seu proprio cédigo — um equivalente
geral as realidades dispares que o circundam (GOUX, 2000, p. 100). A tipografia facilita a
padronizagdo e transmissdo de documentos e informagdes. Entre os usos de material impresso
essenciais para os negécios incluem-se os formuléarios burocraticos em geral e os livros de
contabilidade — e ndo ¢ licito dizer que o capitalista se relaciona com seu entorno como quem
computa entradas e saidas em um livro-caixa? Um dos primeiros livros de grande sucesso ¢ a
obra pioneira em que Pacioli descreve o sistema de contabilidade dupla, Summa de
arithmetica, geometria, proportioni et proportionalita, publicada em 1494. E os numerais

arabicos s6 triunfam em definitivo com a tipografia (McLUHAN, 1977, p. 247).
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A mecaniza¢do do mister do copista medieval, que antecipa a de outras atividades
manuais (e essa mudanga do artesanato para a mecanizagdo progressiva, cCOmo vimos, serve
como metafora da mudanga no Outro), impulsiona um novo periodo. Em seu texto seminal
sobre “A obra de arte na era de sua reprodutibilidade técnica”, Benjamin (1985a, p. 166)
destaca “as gigantescas transformagdes provocadas pela imprensa — a reproducao técnica da
escrita”. A tecnologia da comunicagdo ¢ o prototipo da tecnologia industrial. A prensa de
tipos moveis € a primeira maquina de produ¢do em massa, e algumas das primeiras graficas
j& constituiam verdadeiras fabricas. Um século apos a invengdo de Gutenberg, Boaistuau
(1604, p. 226) observa: “Seus efeitos sdo tdo miraculosos, e executados com tal celeridade e
diligéncia, que um s6 homem em um dia natural compord mais caracteres que o mais rapido
escritor poderd escrever com a pena no espaco de dois anos”. No mundo das mercadorias, o
material impresso tem valor paradigmatico. “Gracas a Gutenberg”, comenta Victor Hugo
(2000, p. 130), “o exemplar ndo ¢ mais esgotavel. Todo exemplar ¢ germe, e tem em si seu
proprio renascimento possivel em milhares de edigdes; a unidade estd gravida do
enumeravel”. Essa inovagdo conforma-se perfeitamente ao espirito do capitalismo nascente.
McLuhan (1977, p. 177) destaca o pioneirismo do livro como mercadoria em série: “Do
mesmo modo que a palavra impressa foi a primeira coisa produzida em massa, foi também o
primeiro ‘bem” ou ‘artigo de comércio’ a repetir-se ou reproduzir-se uniformemente”. Essa
tendéncia estende-se pela modernidade: no século XX, “o carro e a linha de montagem se
haviam tornado a ultima expressdo da tecnologia de Gutenberg; ou seja, da tecnologia de
processos uniformes e repetitivos aplicados a todos os aspectos do trabalho e da vida”
(McLUHAN, 1979, p. 250). Ja o jornal, observa Anderson (1991, p. 35), antecipa o modelo
de obsolescéncia planejada, que no século XX se estende aos bens duraveis. E interessante

notar ainda que os termos “cliché” e “esteredtipo”, surgidos a partir de técnicas tipograficas
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posteriores a Gutenberg, se incorporam ao vocabuldrio para designar algo estandardizado
(EISENSTEIN, 1968, p. 27).

No inicio da modernidade, muitos saberes praticos comegam a ser descritos em livros
(BURKE, 2003, p. 22-24), o que contribui para a quebra dos segredos técnicos antes
monopolizados pelas guildas de artesdos (ibid., p. 80) — e portanto para a crise do regime das
corporacdes medievais. Essa pratica culmina na Enciclopédia ou Dicionario logico das
ciéncias, artes e oficios, dirigida por Diderot e d’Alembert no século XVIII, que se apresenta
como um ambicioso projeto de mapeamento do conhecimento humano — o termo
“encyclopédie”, esclarece Diderot, em sua origem grega remete ao circulo, e deve ser tomado
no sentido de “encadeamento das ciéncias” (apud DARNTON, 1988, p. 251). Ela faz tabua
rasa das distingdes entre temas com foro maior ou menor de nobreza, mesclando, ao capricho
da ordem alfabética, abstratas questdes metafisicas e prosaicas descri¢des de oficios. O
funcionamento de instrumentos e maquinas ¢ exposto ai minuciosamente: “O que mais
impressiona na maquina enciclopédica ¢ a auséncia de mistério; ndo existe nela nenhum
ponto oculto (mola ou cofre) que esconda magicamente a energia como acontece com as
nossas maquinas modernas” (BARTHES, 1986, p. 29).

A tipografia ¢ desde o inicio um empreendimento tipicamente capitalista:

Desde a origem, a tipografia apareceu como uma industria regida pelas mesmas leis que as
outras, e o livro como uma mercadoria que os homens fabricavam antes de tudo para ganhar
sua vida — ainda que, como os Alde ou os Estienne, eles fossem ao mesmo tempo humanistas
e sabios (FEBVRE; MARTIN, 1971, p. 165).

O modelo do mercado, em que o protagonismo da figura cede lugar ao da fungdo de
autoridade, propaga-se ao mundo dos livros. “Os livros tornaram-se artigos massificados,
cada exemplar era um mercadoria, um artigo comercial, uma unidade intercambiavel de
riqueza econdmica como qualquer outro produto basico de consumo” (FISCHER, 2006, p.

200). Na Idade Média, os cédices (manuscritos em folhas de pergaminho encadernadas, que
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antecipam os livros impressos em papel) sdo armazenados e copiados principalmente nos
monastérios. Sao em geral escritos em latim e predomina neles, evidentemente, a tematica
religiosa cristd. O acesso a esse material ¢ limitado também pela baixa taxa de alfabetizacao
da populagdo. A Igreja, portanto, concentra o conhecimento. Com a inven¢do de Gutenberg,
o controle sobre a reproducdo de livros migra para o mercado. Doravante, ¢ a demanda que
decide os titulos a ser publicados e as proprias caracteristicas fisicas do material impresso.
Fica mais facil também o acesso do autor a seus leitores, como comenta Montaigne (1972, p.
309): “Sé tenho contato com o publico porque me sirvo da tipografia, mais rapida e comoda
do que a escrita comum”. Com isso, na sociedade moderna hd uma descentralizacdo do
conhecimento, que contrasta com a hegemonia até entdo da tradicao.

Ademais, a tipografia pde em xeque a oralidade, um dos pilares das sociedades
tradicionais. A leitura de materiais impressos ganha prestigio em relagdo a transmissao pela
voz, tendéncia detectada igualmente por Montaigne (1972, p. 469): “Que pensar desde povo
que so aceita testemunhos escritos, que s6 acredita nos homens quando falam por meio de
livros (...)? Nossas tolices, a seu ver, adquirem dignidade quando impressas; e dizer ‘li’ é
para ele muito mais importante do que ‘ouvi’”. A predominancia da visdo sobre os demais
orgdos de sentidos, aliada a regularidade e a padronizagdo introduzidas na visualidade,
favorecem a concentracdo mental e o pensamento abstrato (McLUHAN, 1977, p. 177),

contribuindo, tal como a monetizacio das relagdes econOmicas, para a crescente

complexidade da vida moderna.

Outras aplicacoes possiveis do esquema dos discursos

Enquanto o lado esquerdo do algoritmo do discurso da universidade representa o

processo de virtualizagdo da autoridade na modernidade, o lado direito capta o mecanismo da
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produgdo subjetiva. Em termos de economia politica, o que se produz na era moderna ¢ o
trabalhador livre — o sujeito por exceléncia do capitalismo. Liberado da serviddo, o
trabalhador ndo ¢ mais um mero meio de produgdo, como o escravo ou o servo. Ao mesmo
tempo, entretanto, ele ndo possui meios de produgdo, como o camponés que lavra a terra que
lhe pertence. Isso implica que ele ndo pode trabalhar por sua propria conta, ou seja, ele se
converte em assalariado. O surgimento do trabalhador livre ocorre no contexto da mudanga
da fonte da autoridade na economia — a decomposicdo do modo de producdo feudal e a

ascensdo do mercado.

A natureza nao produz, de um lado, possuidores de dinheiro ou de mercadorias, e, do outro, meros
possuidores das proprias forcas de trabalho. Esta relagdo ndo tem sua origem na natureza, nem ¢
mesmo uma relag@o social que fosse comum a todos os periodos historicos. Ela ¢ evidentemente o
resultado de um desenvolvimento historico anterior, o produto de muitas revolu¢des economicas,
do desaparecimento de toda uma série de antigas formagdes da produgdo social (MARX, 1975a, p.
189).

Aos fatores historicos iniciais, junta-se a extracdo da mais-valia (a, no lugar do outro), que
mantém o trabalhador livre reduzido, nos termos de Marx (1971, p. 418) nos Grundrisse
(uma espécie de rascunho de O capital), “a capacidade viva de trabalho, em sua indigéncia

despojada de substancia e subjetiva” (%, no lugar da produgdo, numa defini¢do lacaniana

avant la lettre), privando-o das condi¢des de intervir no processo produtivo, exceto através da

venda de sua for¢a de trabalho. Ou, noutros termos:

Um sujeito € o que pode ser representado por um significante para um outro significante. Isso
ndo esta calcado sobre o fato de que, no que Marx decifra, a saber a realidade econdémica, o
sujeito do valor de troca é representado para o valor de uso? E nessa falha que se produz e que
cai o que se chama a mais-valia (LACAN, 20064, p. 21).

Na linha inferior do discurso da universidade, a disjun¢do de impoténcia S; // 3

significa aqui que ndo ha uma medida comum, um ponto de convergéncia para o capitalista e
o trabalhador. O primeiro ¢ movido pelo desejo de acumulacdo, o segundo pelo desejo de
sobrevivéncia; por conta da extracdo da mais-valia, o segundo ndo tem como converter-se no

primeiro. Seus interesses dispares, mas complementares, reforcam-se mutuamente, e essa
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dindmica perpetua o ciclo.

Ao lado do discurso da universidade, quem mais contribui para caracterizar o
capitalismo ¢ o presumido oposto daquele, o discurso da histeria. O primeiro esta associado a
producdo; o segundo, ao consumo. Produ¢do e consumo sdo eixos paralelos: ja no século
XVIII, junto com a Revolugdo Industrial, ocorre a primeira revolu¢do do consumo. A leitura
do consumo pelo viés da histeria é proposta por Schutzman (1999) e Kehl (2004). E nao ¢
dificil definir as diferentes facetas do consumo no ambito do discurso da histeria — tudo
parece encaixar-se naturalmente. Na posicdo do agente, coloca-se o proprio consumidor,

como sujeito dividido (). Ele ndo tem acesso ao objeto causa de seu desejo (@), na posi¢ao

da verdade. Por isso, indaga sobre seu desejo a alguém, na posicao do outro, que funciona
portanto como um senhor (S;) — o publicitario, digamos. Como observa Baudrillard (1986, p.
314), o consumidor pode ler a qualquer instante na publicidade “o que ele ¢ e o que ele
deseja”; ora, tal ¢ precisamente a expectativa do sujeito histérico diante do senhor. A
publicidade produz um saber (S;) sob a forma de uma fantasia que tenta dar conta do desejo
do consumidor. Como, em virtude da disjun¢do a — S,, isso ndo acontece (sempre hd um
resto), o processo repete-se indefinidamente. Mantido insatisfeito, o consumidor
eventualmente cede aos apelos de novos senhores (S;), que acenam com outras fantasias (S;)
para vender outros produtos.

O significante-mestre (S;), com o qual o sujeito se identifica, pode assumir varias
formas. Figuras idealizadas sdo alvos mais 6bvios de identificacdo, atraindo fas e seguidores
que nelas se inspiram, inclusive quanto a escolhas e decisdes de consumo. E possivel também
identificar-se com um grupo que se aglutina via habitos de consumo compartilhados. Pode
ocorrer ainda que o sujeito, esforcando-se para assimilar as tendéncias dominantes no

mercado, se identifique genericamente com outros. E os outros imitados pelo consumidor
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podem, naturalmente, ser puramente ficcionais, como séi acontecer na publicidade. Na
medida em que o sujeito se identifica com outrem, o objeto desejado por este tende a
transformar-se também no objeto de seu desejo — a identificagdo migra do outro para o objeto
do desejo do outro, estabelece-se diretamente com o objeto. No fundo, o consumidor tem
consciéncia de que as mercadorias sdo entes inanimados, criados industrialmente; a despeito
disso, ele tende a impregna-las de contetidos emocionais e subjetivos, a tratd-las como
extensdes de sua identidade. E as corporagdes, por sua vez, reconhecendo que seu negocio
ndo consiste exatamente nos produtos enquanto objetos palpaveis, investem em imagens e
valores intangiveis agregados a eles, produzindo um saber (S,) com o escopo de seduzir. Do
ponto de vista lacaniano, ndo cabe falar em necessidade, natural ou artificial — a necessidade
¢ uma caracteristica animal, no ser humano o que existe ¢ o desejo. Este sim nao tem nada de
natural, sendo construido pela fantasia. Além do mais, ele carece de objeto — o objeto a ndo ¢
o0 objeto do desejo, mas o objeto causa do desejo; ndo € a rigor um objeto, mas uma falta. A
insatisfacdo, que reflete a disjun¢do entre S, e a, manifesta-se sob a forma do que seria
aparentemente o oposto da identificagdo — a busca de diferenciagdo. Decisdes sobre a
aquisicdo de bens muitas vezes sdo condicionadas pela competicdo por status com os
semelhantes — vizinhos, colegas, membros do mesmo grupo social. A rivalidade contribui
para o dinamismo do universo do consumo, pois a receita comezinha para destacar-se ¢
introduzir novas tendéncias, ou seja, novos significantes-mestres. Na cldssica piramide do
consumo, o vértice ¢ ocupado pelos trendsetters e a base pela grande massa que adere por
ultimo. O ciclo vital de cada nova moda ¢ representado assim pelo percurso descendente de
um significante-mestre na pirdmide. Nos pontos intermediarios desse percurso, temos
impulsos tautocronos, de identificacdo com quem esta acima e de diferenciacdo em relacdo a

quem esta abaixo.
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Quem se engaja em relacdes contratuais particulares tem uma visao bastante limitada
da estrutura como um todo. Para compensar essa limitagdo, ha uma tendéncia a idealizar essa
estrutura, atribuindo-lhe uma causalidade final, transformando-a numa espécie de
Providéncia. Com o deslizamento de S; na posicao da verdade para a posi¢do do agente, o
discurso do senhor desdobra-se a partir do discurso da universidade, reaparece o Outro ndo
barrado. Na frase classica de Adam Smith (1996, p. 438), o individuo participante do
mercado “¢ levado como que por mao invisivel a promover um objetivo que ndo fazia parte
de suas intengdes”. Nao por acaso essa frase ¢ convertida em mantra do liberalismo: se na
relacdo especifica de trabalho a causa final esta claramente do lado do burgués, a concepgao
de uma mao invisivel do mercado acena para uma causa final que transcende igualmente
burgueses e trabalhadores, esbatendo magicamente suas diferencas. Numa formula similar,
que sugere de forma ainda mais explicita a existéncia de um elemento mitico no coragdo da
ordem capitalista, Adam Smith fala de um “espirito escondido” no mercado. A rigor,
sabemos muito bem que ndo hd um Outro do Outro no mercado, mas postulamos sua
existéncia ao agir, injetamos no mercado um certo componente imaginario para dar-lhe
consisténcia. Quem vai abrir uma loja num dado local e faz um célculo (com maior ou menor
detalhamento) de viabilidade econdmica, considerando quantas pessoas passam por ali
diariamente, especulando sobre suas caracteristicas demograficas etc., raciocina como se
quisesse dimensionar a mao invisivel que vai impelir as pessoas para dentro de sua loja. Se o
mercado funciona como um mecanismo morto, ele pode ser imaginariamente dotado de um
espirito vivo, passando a representar um Outro ndo barrado: seja na relacdo de familiaridade
que o operario desenvolve com a méquina, seja na demoniza¢do da méquina pelos ludditas,
seja nas criagdes da ficcdo cientifica a partir de Frankenstein ou o moderno Prometeu,

romance de Mary Shelley publicado em 1818. O mercado financeiro, onde o grau de
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abstragdo ¢ maior, ¢ particularmente suscetivel a uma antropomorfizagdo, que lhe atribui
humores e vontades (“o mercado reagiu mal a tal noticia”), ou a um fetichismo animal (os
movimentos da bolsa sdo comparados ao de um urso quando se orientam para baixo, ¢ aos de
um touro quando inclinados para cima; um gesto tradicional entre os operadores de Wall
Street, ao chegar ao trabalho, é esfregar suas pastas na estdtua de um touro situada em frente
a bolsa). A imaginarizagdo do mercado como Outro pode envolver a projecdo de uma
perspectiva moral sobre a realidade econdmica, seja com contornos mais ingénuos — “a
propriedade ¢ o roubo”, de Proudhon (1971, p. 12) — ou mais perversos — a identificacdo do
espirito predatério do capitalismo com os judeus pelo nazismo.

No extremo oposto ao do discurso do senhor, podemos dizer que o discurso do
analista aponta para a dissolugdo do mercado — aquilo que, no linguajar marxista,

corresponde ao “salto da humanidade do reino da necessidade para o reino da liberdade”

(ENGELS, 1983, p. 77).
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CAP. lll - DEUS E A CIENCIA MODERNA

Mito, religiao, filosofia e discurso do senhor

“O que vem la do inicio tem um nome — € o mito”, declara Lacan (1991, p. 126).

O mito engaja toda a sociedade, ¢ compartilhado coletivamente. Além disso, ele tem
um aspecto totalizante: “E caracteristica do mito, diante de um problema, pensa-lo como
homologo a outros problemas que surgem em outros planos: cosmologico, fisico, moral,
juridico, social etc. E analisar tudo em conjunto” (LEVI-STRAUSS; ERIBON, 2005, p. 196).
A explicagdo mitica ¢ abrangente porque nas sociedades pré-modernas, predominantemente
rurais e orais, todos esses planos estao ligados, cada um deles constitui uma faceta do que

Mauss, na expressao consagrada do “Ensaio sobre o dom”, chama de fato social “total”:

Tudo se mistura, tudo aquilo que constitui a vida propriamente social das sociedades que
precederam as nossas — até aquelas da proto-historia. Nesses fendmenos sociais “totais”, como
propomos chama-los, exprimem-se de uma vez e num s6 golpe todas os tipos de instituigdes:
religiosas, juridicas e morais (e estas, politicas e familiares a0 mesmo tempo), econdmicas (e
estas supoem formas particulares da produgdo e do consumo, ou melhor, da prestagdo e da
distribuicdo), sem contar os fendomenos estéticos aos quais conduzem esses fatos e os
fendmenos morfologicos que manifestam essas instituicdes (MAUSS, 1999, p. 147).

Pode-se dizer que, nessas sociedades, o Outro assume a forma do mito. Devido a sua natureza

abrangente, o mito d4 conta de tudo que acontece a seu redor, observa Lacan (1981, p. 226):

E gracas a seus mitos que o primitivo se acha ai na ordem das significancias. Ele tem chaves
para todas as espécies de situagdes extraordindrias. Se ele se pde em ruptura com tudo, os
significantes o suportam ainda, por exemplo dizendo-lhe exatamente a forma de puni¢do que
comporta sua saida, a qual pdde produzir desordens. A regra impde-lhe seu ritmo
fundamental.

Esse impulso abrangente do mito engloba também o real. Para Lacan, o mito encobre
a impossibilidade — o real — com a fic¢do. Numa foérmula consagrada, ¢ uma verdade com
uma estrutura de ficcdo (LACAN, 1994, p. 253). Como diz o verso de Pessoa (1985, p. 72)
que abre o poema “Ulisses”, de Mensagem, “o mito ¢ o nada que ¢ tudo”. Na interpretacao

que Jakobson faz desse verso, “o heroi nao tendo existido e assim ndo sendo mais do que um
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nada no nivel histérico, nos bastou completamente e foi portanto um tudo no nivel
sobrenatural” (JAKOBSON, 1970, p. 101, destaques do autor). Lacan (1978, p. 268, destaque
do autor) expressa-se de forma semelhante: “Que uma coisa exista realmente ou ndo, isso tem
pouca importancia. Ela pode perfeitamente existir no sentido pleno do termo, mesmo que nao
exista realmente”. A combinacdo de verdade e ficgdo corresponde ao dizer pela metade (mi-
dire): “O dizer pela metade ¢ a lei interna de toda espécie de enunciagdo da verdade, e o que
o encarna melhor ¢ o mito” (LACAN, 1991, p. 127). O xama ou feiticeiro fornece ao doente ¢
a sociedade um mito que da conta do real, daquilo que € ndo-simbolizavel. A magia, definida
como “ciéncia falsa ou menor” (LACAN, 1966, p. 870), faz apelo explicitamente ao
inacessivel, ao misterioso: “O saber caracteriza-se nela ndo apenas por manter-se velado para
o sujeito da ciéncia, mas por dissimular-se como tal” (ibid., p. 871).

Em que pese o aspecto totalizante do mito, Lacan afirma que as “sociedades
chamadas primitivas” se caracterizam por “ndo serem dominadas pelo discurso do senhor”
(LACAN, 1991, p. 105). E mais precisamente: “A configuracdo mito-ritual, que ¢ a melhor
maneira de apreendé-las, ndo implica for¢cosamente a articulagdo do discurso do senhor”
(LACAN, 2006b, p. 26). Ele nao explicita porque o mito ainda ndo ¢ o discurso do senhor,
mas deixa entrever que algo mais se faz necessario, um refinamento do simbolico, para que
esse discurso assome em sua plenitude.

A rigor, o inicio do questionamento do mito remonta a Grécia antiga. Na epopeia
homérica, escreve Jaeger (1986, p. 131), “é tdo estreita a interpenetracdo do elemento
racional e do ‘pensamento mitico’, que mal se pode separd-los”. Geralmente, todavia, o
marco inaugural do pensamento abstrato ¢ situado mais tarde, identificando-se com a nova

forma de reflexdo sobre a natureza que surge nas cidades gregas da Asia Menor:

Se o advento da filosofia, na Grécia, marca o declinio do pensamento mitico e os comegos de
um saber de tipo racional, pode-se fixar a data e o local de nascimento da razdo grega,



85

estabelecer seu estado civil. E no comego do século VI [a.C.], na Mileto jonica, que homens
como Tales, Anaximandro, Anaximenes inauguram um novo modo de reflexdo (VERNANT,
2000, p. 100).

E, noutra obra, Vernant (1973, p. 293) comenta: “Na Escola de Mileto, o logos ter-se-ia pela
primeira vez libertado do mito como as escaras caem dos olhos do cego”. Platdo e
Aristoteles, por sua vez, aduzem um avanco em relagdo aos pré-socraticos, em termos de
abstragdo e generalizagdo.

O refinamento do simbolico entre os gregos, que abala a hegemonia do mito, tem
relacdo com o desenvolvimento da escrita. Se a palavra tem relativa autonomia em relagdo a
coisa, a palavra escrita vai ainda mais longe. Freud (1974c, p. 110), em O mal-estar na
civilizagdo, observa que “a escrita foi, em sua origem, a voz de uma pessoa ausente”. Essa
pessoa ausente, o autor do discurso escrito, funciona como o pai em relagdo a ele, conforme o

Fedro:

E que a escrita, Fedro, ¢ muito perigosa e, nesse ponto, parecidissima com a pintura, pois esta,
em verdade, apresenta seus produtos como vivos; mas, se alguém lhe formula perguntas, cala-
se cheia de dignidade. O mesmo passa com os escritos. Es inclinado a pensar que conversas
com seres inteligentes; mas se, com o teu desejo de aprender, os interpelares acerca do que
eles mesmos dizem, so6 respondem de um unico modo e sempre a mesma coisa. Uma vez
definitivamente fixados na escrita, rolam daqui [e] dali os discursos, sem o menor discrime,
tanto por entre os conhecedores da matéria como [por entre] os que nada tém que ver com o
assunto de que tratam, sem saberem a quem devam dirigir-se e a quem ndo. E, no caso de
serem agredidos ou menoscabados injustamente, nunca prescindirdo da ajuda paterna, pois por
si mesmos sdo tdo incapazes de se defenderem como de socorrer alguém (PLATAO, 1975, p.
93-94).

A proposito dessa fala de Socrates, Borges (1999a, p. 100) comenta que “o mestre escolhe o
discipulo, mas o livro ndo escolhe seus leitores, que podem ser malvados ou néscios”. Isso
lembra também a frase do gramatico latino Terenciano Mauro, datada do século II ou III:
“Pro captu lectoris habent sua fata libelli” (“Dependendo da recepcao dos leitores, os livros
tém seu proprio destino”). Referindo-se ao mesmo trecho de Platdo, Derrida (1991, p. 97)
afirma que a escrita ¢ como um filho bastardo, abandonado, que vaga pelas ruas “como
alguém que perdeu seus direitos, como um fora-da-lei, um desviado, um mau rapaz, um

vagabundo ou um aventureiro”. Mais que isso: € um filho revoltado, perverso e — o que nos
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interessa especialmente aqui — parricida (ibid., p. 98). Explorando o alcance psicanalitico
dessa reflexdo, podemos dizer que a escrita lanca mao do principio da simbolizagdo no
interior do proprio simbdlico, reduplicando de certo modo o gesto fundador deste, o
assassinato do pai. Com isso, ela imprime a simbolizacdo um giro adicional, em dire¢do a um
novo patamar. Isso fica mais claro quando examinamos as condi¢cdes que, como assinala
Derrida apoiando-se em Vernant, favorecem a expansdo da escrita: a utilizagdo dela na vida
politica e o desenvolvimento da escrita fonética (ibid., p. 107n.1). Esta ultima implica uma
depuracdo dos elementos imagindrios presentes na escrita, € portanto um refinamento de seu
estatuto simbolico. Vico (1999, p. 197) relaciona o advento da escrita fonética com a
passagem de um modo de expressao poético/mitico para um modo de expressdao

abstrato/filosofico:

Dos hieroglifos e das letras heroicas fizeram-se poucas letras vulgares, como géneros para
conformarem vozes inumeraveis diversamente articuladas, razdo pela qual se fez necessaria a
flor do engenho; com tais géneros vulgares, das palavras e das letras, tornaram-se mais
agucadas as mentes dos povos e formaram-se abstracdes, podendo dai provirem os fil6sofos,
que formaram os géneros inteligiveis.

Ja a articulag@o da escrita com a organizacao da vida politica significa que o refinamento do
simbolico ¢ posto a servigo da dimensdo da lei. Como observa Isidoro de Sevilha (2004, p.
365), “o termo ‘lei’ vem de ‘ler’, j4 que estd escrita”, em contraste com o0s costumes
transmitidos oralmente.

O mito desempenha um importante papel nas sociedades pré-modernas,
predominantemente orais e rurais. Mas, a partir do declinio de sua hegemonia, esse papel ¢
numa boa medida exercido indiretamente, através da religido e da filosofia, nas quais ele se
impregna. Num texto de juventude, Benjamin (1982, p. 166-167) afirma que apenas
“sobrevive no Medievo a ideia formal da mitologia”, esvaziada no contexto do “espirito
formalistico da época”. A crise do mito, observam Adorno e Horkheimer (1985, p. 21),

consolida-se por influéncia do iluminismo moderno, que “reconheceu as antigas poténcias no
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legado platonico e aristotélico da metafisica e instaurou um processo contra a pretensdo de
verdade dos universais, acusando-a de supersticdo”. De um outro ponto de vista, Lévi-Strauss
chega a uma constatagdo similar: “H4 um periodo da civilizagdo ocidental em que o
pensamento mitico se enfraquece e desaparece, em favor da reflexao cientifica, de um lado, e
da expressdao romanesca, do outro. Essa cisdo ocorre no século XVII” (LEVI-STRAUSS;
ERIBON, 2005, p. 248).

Se os filoésofos da escola de Frankfurt e o etndlogo francés tém uma visao critica do
percurso que leva ao triunfo do racionalismo cientifico na modernidade, ndo muito tempo
antes o mesmo fendmeno soia despertar entusiasmo. Influenciado pelo esquema evolucionista
do darwinismo, Frazer (1951, p. 796), no final do século XIX, vé na ciéncia a etapa
culminante do progresso do homem: “O caminho do pensamento mais elevado, até onde
podemos segui-lo, tem sido em geral da magia, passando pela religido, até a ciéncia”. Freud,
que cita Frazer dezenas de vezes (embora quase todas essas citagdes se concentrem em 7otem

e tabu), também ¢ tributario do otimismo oitocentista nesse ponto:

Pari passu com o controle progressivo dos homens sobre o mundo segue uma evolucao de sua
Weltanschauung, sua visdo do universo como um todo. Cada vez eles se afastam mais de sua
crenca original na propria onipoténcia, elevando-se da fase animista para a religiosa e desta
para a cientifica (FREUD, 1974b, p. 221-222).

Note-se que, no confronto entre Weltanschauungen, a ciéncia moderna ¢ muitas vezes
contraposta a religido, e ndo diretamente ao mito. Também em termos cronoldgicos, o
periodo medieval, que precede imediatamente a modernidade, tende a ser associado mais a
hegemonia da religido que a do mito. Mas a polaridade religido/ciéncia pode numa boa
medida ser subsumida sob a polaridade mito/ciéncia. Gragas a visdo mitica do mundo nela
embutida, a religido “satisfaz a sede de conhecimento do homem; faz a mesma coisa que a
ciéncia tenta fazer, com os seus proprios meios, € nesse ponto entra em choque com ela”

(FREUD, 1976g, p. 197). Assim, o que a ciéncia coloca em xeque ¢ principalmente o aspecto
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mitico da religido.

Nas duas vertentes que confluem na Idade Média e conduzem a modernidade, a
judaico-cristd e a grega, o mito se liga a pensamentos totalizantes, nos campos
respectivamente da religido e da filosofia. Em ambas, o ganho em abstracao permite acentuar
o sentido de completude e centralizagdo ja presente no mito. Este ainda ndo ¢ o discurso do
senhor, pois nele o significante-mestre ainda ndo estd plenamente desenvolvido; a
contribuicdo dos judeus e cristdos, de um lado, e dos gregos, de outro, que torna possivel a
emergéncia do discurso do senhor a partir do mito, € o fortalecimento do significante-mestre,
o polo irradiador do discurso do senhor. Lacan sugere um elo entre o judaismo e a incepg¢ao
mesma do discurso do senhor: “Porque houve Javé, e porque um certo discurso se inaugurou
que tento isolar este ano como o avesso do discurso psicanalitico” (LACAN, 1991, p. 158). O
elo com o discurso do senhor ¢ renovado e potencializado no cristianismo, que universaliza
ainda mais Deus — enquanto o Deus dos judeus, malgrado todo o seu poder, se contenta em
zelar por seu povo, o Deus dos cristdos aspira a abarcar toda a humanidade. Nesse caminho, a
religido cristd encontra-se com a filosofia grega. “O discurso cristdo, para por os pontos sobre
0s is, ja que ndo duvidamos deles, ¢ o herdeiro do discurso socratico, € o discurso do senhor
up to date, do senhor ultimo modelo” (LACAN, 1971-1972a, 10 de maio de 1972). E aqui se
indica também a afinidade, recorrente em Lacan, entre a filosofia e o discurso do senhor. “Da
ultima vez, fiz vocés entreverem o discurso filos6fico como o que ele ¢, uma variante do
discurso do senhor” (LACAN, 1975b, p. 40); “o real ¢ como o discurso do senhor: ¢ o
discurso grego” (LACAN, 1973-1974, 23 de abril de 1974). Uma das razdes dessa afinidade
¢ o fato de que na filosofia, que surge entre os jonios buscando um principio explicativo para
o mundo, predomina um significante-mestre. Retomando a homofonia entre “maitre”

(senhor), e “m’étre” (me ser), Lacan observa que o discurso do senhor coloca o acento no
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verbo ser e remete assim a ontologia (LACAN, 1975b, p. 33). Além disso, o filésofo
comporta-se como um senhor. “A filosofia em sua fun¢do histérica é essa extragdo, essa
traicdo eu ousaria dizer, do saber do escravo, para obter dele a transmutacdo como saber do
senhor” (LACAN, 1991, p. 22). E “quem pode negar que a filosofia nunca foi outra coisa que
uma empresa fascinatoria em beneficio do senhor?” (ibid., p. 23). No Mendo, de Platdo, um
escravo mostra-se capaz de, a partir de questdes habilmente formuladas, chegar as respostas
corretas — mais especificamente, ao conhecimento matematico sobre a raiz quadrada de dois:
“Observa agora”, diz Sdcrates a certa altura, “o que, em consequéncia de sua perplexidade,
ele vai procurar comigo e encontrar, limitando-me eu apenas a interrogé-lo, sem lhe ensinar
coisa alguma” (PLATAO, 2007, p. 258-259). Aristoteles, na Politica, mostra como o saber
do escravo ¢ colocado a servigo do gozo do senhor, e especificamente a servigo da atividade

filosofica:

A ciéncia do senhor (...) nada tem de grande ou notavel, pois ela apenas ensina o senhor a
dirigir as tarefas que o escravo deve saber como executar; na verdade, as pessoas ricas que nao
querem sujeitar-se a situacdes desagradaveis tém empregados que assumem este encargo,
enquanto elas se dedicam a politica ou a filosofia (ARISTOTELES, 1985, p. 21-22).

E “aquele que assim fechou o discurso filosofico, Hegel, para nomea-lo, ndo v€ sendo a
maneira pela qual, através do trabalho, o escravo chegard a cumprir, o qué? — nada mais que
o saber do senhor” (LACAN, 2006b, p. 20).

No momento mesmo de consolidacdo do discurso do senhor, ¢ possivel detectar os
germes de um outro movimento, que leva dele para o discurso da universidade. A extracao do
saber do escravo pelo senhor/filosofo implica uma mudanga qualitativa. A filosofia retira o

conteudo do saber pratico e o transmuta em saber da falta (“so sei que nada sei”):

Ha certamente uma dificuldade no saber, que reside na oposi¢do entre o saber-fazer [savoir-
faire, ou know-how] e o que ¢ episteme falando propriamente. A episteme ¢ constituida de
uma interrogagdo, de uma depuracdo do saber. O discurso filosoéfico mostra a todo instante
que a filosofia faz referéncia a isso. Ndo ¢ por nada que ele tenha interpelado o escravo, e que
ele demonstra que este sabe — que este sabe que ndo sabe, alias (LACAN, 1991, p. 173-174,
destaques do autor).
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Esse esvaziamento serve de parametro da passagem do saber pratico para o
teorico/especulativo (no Mendo, por exemplo, o saber extraido desemboca num teorema).
Este ultimo ndo ¢ apenas um saber com conteudo abstrato em lugar de contetdo concreto;
mais que isso, € um saber como processo, um saber (substantivo) como saber (verbo).
Ademais, ao extrair o saber, o senhor passa a deté-lo. J4 a Academia de Platdo funciona como
precursor distante da instituicdo universitaria. Ao comentar sobre a virtualiza¢do do saber que
acompanha a passagem do senhor antigo para o senhor moderno (o capitalista), Lacan (1991,
p. 34) assinala que “a tradicdo filosofica tinha sua responsabilidade nessa transmutacdo”. Ou
seja, se a filosofia (¢ o mesmo vale para a religido judaico-cristd) surge no bojo de um
refinamento do simbdlico, captado pelo discurso do senhor, ela prepara o terreno para a
virtualizagdo do simbdlico que tem lugar na modernidade, captada pelo discurso da
universidade, quando “o saber do senhor se produz como um saber inteiramente autonomo do

saber mitico, e € isso que se chama a ciéncia” (ibid., p. 103).

Cosmos esférico e discurso do senhor

A Weltanschauung associada ao discurso do senhor, presente na religido e na
filosofia, mas prenunciada ja no mito que nelas se impregna, ¢ frequentemente dominada pela
figura do circulo ou da esfera, que designa um espaco finito e hierarquizado do centro para a
periferia. Kojéve sintetiza assim o percurso — dos gregos e cristdos até¢ Hegel — que em termos

lacanianos corresponde a trajetéria do discurso do senhor:

Ao mesmo tempo nds reencontramos esse famoso “ponto central” que uma teologia crista, isto
¢, segundo penso, uma variante do platonismo, deve necessariamente introduzir no circulo
hegeliano que simboliza o saber absoluto ou circular. O circulo desenhado pode
evidentemente simbolizar a fotalidade do Saber. (...) Esse “ponto central” (...) foi chamado de
Deus (KOJEVE, 1979, p. 341, destaques do autor).

Nas cosmologias dos povos ditos primitivos € na Antiguidade, o mundo tende a

organizar-se em torno de um nucleo onde a criagdo teve inicio € o céu € a terra mantém um
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elo de comunica¢dao (ELIADE, 1985, p. 26-32). Na tradi¢ao judaico-cristd, coincidem nesse
ponto o Eden e o Golgota: o sangue de Cristo cai sobre a cabega de Addo, enterrado aos pés
da cruz, e o resgata. “Pensamos que o Paraiso e o Calvario, / a cruz de Cristo, e a arvore de
Adao, ficavam no mesmo lugar”, escreve Donne (1933, p. 337, destaques do autor), que num
de seus sermdes declara: “Um dos mais convenientes hierdglifos de Deus ¢ um Circulo”
(DONNE, 1987, p. 221). Ezequiel (5,5) situa Jerusalém no coracdo da Terra Prometida, a
qual por sua vez esta no centro do mundo: “Assim diz o Senhor Deus: Esta ¢ Jerusalém! Eu a
estabeleci no centro das nagdes e os paises ao redor dela” (BIBLIA SAGRADA, 1985, p.
1038). Posicao central e ligagdo com a origem remetem a metafora do umbigo (Ez 38,12):
“Um povo recolhido do meio das nacdes, que se dedica a pecuaria € ao comércio € mora no
umbigo da terra” (ibid., p. 1074). A metafora também ¢ aplicada especificamente ao monte
Gerizim, no centro da Palestina (Jz 9,37): “E gente descendo do lado do Umbigo da Terra”
(ibid., p. 274). Com o triunfo do cristianismo, na cartografia medieval “a ordenagdo da Terra
estd determinada pela crenca de que o umbigo do mundo ¢ Jerusalém” (LE GOFF, 1999, p.
119). Entre os incas, tal privilégio ¢é reservado a capital de seu império: o toponimo “Cuzco”
¢ a versdo em espanhol do quichua “Qosqo”, que significa “umbigo do mundo”. Via de regra,
as edificagdes sagradas, que ao mesmo tempo condensam a imago mundi e se debrugam

sobre o mundo como mirantes, t€m também o condao de hierarquizar o espago:

Um templo maia, uma catedral medieval ou um palacio barroco eram alguma coisa mais que
monumentos: pontos sensiveis do espago e do tempo, observatorios privilegiados de onde o
homem podia contemplar o mundo e o transmundo como um todo. Sua orientagdo
correspondia a uma visao simbodlica do universo; a forma e a disposicao de suas partes abriam
uma perspectiva plural, verdadeira encruzilhada de caminhos visuais: para cima e para baixo,
na direcdo dos quatro pontos cardeais. Ponto de vista total sobre a totalidade. Essas obras nao
s6 eram uma visdo do mundo como estavam feitas segundo a sua imagem: eram uma
representagdo da figura do universo, sua copia ou seu simbolo (PAZ, 1984a, p. 319).

Na cultura helénica, a Grécia e o santudrio de Delfos ocupam posigdes analogas as da Terra

Prometida e de Jerusalém para os judeus, como mostra essa passagem de Agatémero,
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geografo grego que se supde ter vivido no século III: “Os antigos descreveram a terra como
redonda, tendo a Grécia no centro e, no centro desta, Delfos, pois em Delfos estava o umbigo
da terra” (OS PRE-SOCRATICOS, 1973, p. 326). Conta a lenda que, para determinar o
centro do mundo, Zeus soltou duas aguias a partir dos extremos opostos, a leste e a oeste, € 0
local exato onde elas se encontraram foi Delfos. J4 no espago doméstico a ideia de umbigo ¢é
associada a lareira, Hestia, que a0 mesmo tempo estd firmemente implantada na terra e,
através do fogo, estabelece a comunicagdo com os deuses.

O refinamento do simbdlico, na Grécia, inclui a incorporagdo e a sofisticacdo do
paradigma da esfera, que, se tem aspectos imagindrios, a0 mesmo tempo, como figura
geométrica, envolve uma certa abstracao. Quando se institui a dgora, ela ¢ definida como uma
Hestia publica. E o pensamento filoséfico, que surge mais ou menos ao mesmo tempo que a
democracia grega, universaliza esse conceito: “O nome que os filésofos ddo a Terra, imdvel e
fixa no centro do cosmo, ¢ precisamente o de Hestia” (VERNANT, 1973, p. 167). Em A4
teoria do romance, Lukacs (2000, p. 30) menciona “o circulo em que vivem metafisicamente
os gregos”, “o circulo cuja completude constitui a esséncia transcendental de suas vidas”.
Quando desponta, a filosofia herda do mito o dualismo hierdrquico entre o centro e as bordas,
que se manifesta em dicotomias paradigmaticas (ser/ndo-ser, esséncia/aparéncia,
forma/matéria, bem/mal). Adicionalmente, a metafora da esfera ¢ usada de forma explicita
por véarios pensadores em diversos contextos. “Esse sphairos que assombra o pensamento
antigo”, diz Lacan (2001b, p. 112), “essa esfera, nds a encontramos por toda a parte” (ibid., p.
113). Parménides de Eleia refere-se assim ao ser: “Entdo, pois limite ¢ extremo, bem
terminado ¢, de todo lado, semelhante a volume de esfera bem redonda, do centro equilibrado
em tudo” (OS PRE-SOCRATICOS, 1973, p. 149). Empédocles faz coincidir a unidade

primordial com um ser esférico:
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Ali nem de sol sdo distinguidos 4geis membros,
nem tampouco de terra forca hirsuta, nem mar;

de tal modo em cerrado involucro de Harmonia esta fixado
Esfero torneado, alegre em sua solidao circular (ibid., p. 232).

No Timeu, Platdo (2001, p. 67) afirma que “a divindade, desejando emprestar ao mundo a
mais completa semelhanga com o ser inteligivel, o mais belo e o mais perfeito em tudo,
formou-o & maneira de um s6 animal visivel que em si proprio encerre 0s seres Vivos
aparentados por natureza”. A forma escolhida como a mais conveniente para esse animal foi
aquela que abarca todas as outras: Deus “tornou o mundo em forma de esfera, por estarem
todas as suas extremidades a igual distancia do centro, a mais perfeita das formas” (ibid., p.
69). Além disso, “conferiu-lhe o0 movimento mais indicado para sua forma esférica: (...) fé-lo
girar uniformemente em torno de si mesmo, impondo-lhe o movimento circular” (ibid., p.
70). Argumentando em prol da esfericidade do universo, Aristoteles declara: “Visto que, em
cada género, o um ¢ [por natureza] anterior ao multiplo, e o simples anterior ao composto, o
circulo acontece de ser a primeira das figuras planas” (ARISTOTE, 2003, p. 63). E, na
mesma linha, completa: “E portanto evidente que a esfera é a primeira das figuras solidas”
(ibid., p. 64). As esferas concéntricas do cosmos platonico, o Estagirita acrescenta o conceito
de Primeiro Motor, descrito por Lacan (1975b, p. 77) como “esse Ser supremo,
manifestamente mitico em Aristoteles, essa esfera imdovel de onde procedem todos os
movimentos”. Para Plotino, “a Esfera Intelectual (o Divino) apenas ¢ Razao” (PLOTINUS,
1991, p. 138).

Da divindade e do cosmos, o paradigma da esfera propaga-se a natureza humana. No
mito do androgino, utilizado no Banquete para explicar a origem do homem, a conexdao com
o modelo cosmologico € clara, seja porque o proprio cosmos € descrito no 7imeu como um
ser animado, seja porque o androgino deriva explicitamente dos astros, conforme essa

passagem da fala de Aristéfanes:
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A razdo de serem entdo os sexos em numero de trés e assim formados ¢ que o masculino era
primitivamente um rebento do Sol, o feminino, um da Terra, e o comum-de-dois, um da Lua,
porquanto também a Lua ¢ comum-de-dois. Eram circulares, ndo s6 na figura como na
locomogio, justamente por serem semelhantes a seus progenitores (PLATAO, s.d., p. 59).

Nesse ponto, comenta Lacan (2001b, p. 117), Platdo parece divertir-se as custas de sua
propria concepc¢ao de mundo: “O discurso de Aristofanes é a derrisdo do sphairos platdnico,
tal como ele ¢ articulado no Timeu”. De todo modo, temos aqui outro exemplo da

extraordinaria pregnancia dessa forma geométrica no pensamento antigo:

A considerar essa esfericidade do Homem primordial, assim como sua divisao, € o ovo que se
evoca ¢ talvez se indica como reprimido depois de Platdo, por for¢a da preeminéncia
concedida durante séculos a esfera em uma hierarquia das formas sancionada pelas ciéncias da
natureza (LACAN, 1966, p. 845).

Platdo também afirma que, “copiando a forma redonda do universo, incluiram os deuses as
duas revolugdes divinas num corpo esférico que presentemente denominamos cabeca, a
por¢do mais divina de nés mesmos e que comanda as outras” (PLATAOQ, 2001, p. 83). O
atributo da esfericidade aplica-se ndo apenas a sede da inteligéncia, mas a propria
inteligéncia, segundo essa passagem de Marco Aurélio, dublé de imperador romano e fildsofo
estoico, que contém uma alusao a Empédocles: “Ela permanece inatacavel pelo fogo, pelo
ferro, pelo tirano, pela calinia, pelo que quer que seja. Uma vez que se tenha tornado uma
‘esfera perfeitamente redonda’, ela assim continua” (MARC-AURELE, 1951, p. 144).
Secionado ao meio por uma linha horizontal, o circulo representa ainda a mortalidade para os
gregos — a figura resultante ¢ a letra teta maitscula (©), que, por ser a inicial de @dvotog
(Tanatos) e lembrar vagamente uma caveira, ¢ associada a morte. “Circulos e linhas retas
limitam e fecham todos os corpos, € o mortal circulo atravessado por uma reta deve extinguir
e calar todos” (BROWNE, 1831b, p. 223).

A visao helénica do cosmos ¢ sintetizada, no século II, por Claudio Ptolomeu. Em seu
sistema, a Terra ¢ uma esfera imovel, em torno da qual giram nove esferas concéntricas. As

sete primeiras, que seguem uma ordem definida pelos babilonios, correspondem aos céus dos
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sete antigos “planetas” — Lua, Merctrio, Vénus, Sol, Marte, Jupiter ¢ Saturno. Depois vem a

das estrelas fixas, termo que demanda um esclarecimento:

Visto que as estrelas aparentam manter sempre figuras similares e distancias iguais entre si,
fariamos bem em chama-las de “fixas”. Mas, como a esfera toda delas, na qual estdo
suspensas (por assim dizer) e revolvem, parece mover-se para o leste, na dire¢do da ascensdo
do movimento principal, com um deslocamento adequadamente ordenado, ndo seria correto
chamar essa esfera de “fixa” (PTOLOMY, 1952, p. 223).

Finalmente, temos a nona e ltima esfera, o Empireo, que da acesso ao Primeiro Motor.
Como a ideia de que os demais astros descreviam orbitas circulares em torno da Terra
nao dava conta dos movimentos reais que era possivel observar nos céus, Ptolomeu, seguindo
os passos de Eudoéxio de Cnido e Apolonio de Perga, entre outros, recorre a artificios para
preservar a primazia do movimento circular. O principal desses artificios ¢ a nocao de
epiciclo, a orbita circular descrita por um planeta em torno de um centro, que por sua vez
descreve uma Orbita circular (o deferente) em torno da Terra. Embora matematicamente
elegante, o sistema de Ptolomeu trai seu esfor¢o para salvar as aparéncias, padecendo de
evidente artificialismo. Isso ndo escapa a Tomas de Aquino, numa passagem notavelmente

lucida (e presciente) sobre as solugdes desse tipo:

E preciso levar em conta que, nos movimentos dos planetas, aparecem certas anomalias, isto
¢, irregularidades, na medida em que os planetas aparecem algumas vezes com mais
velocidade e outras com mais lentiddo, algumas vezes estacionarios, outras em retrocesso.
Ora, ndo parece que isso seja apropriado aos movimentos celestes, como se evidencia pelo
exposto. Por isso, Platdo foi o primeiro que propds essa duvida a Eudoxio, astrologo de seu
tempo. Eudoxio tentou levar essas irregularidades a uma ordem correta, assinalando diversos
movimentos nos planetas, coisa que também tentaram fazer os astrologos posteriores. Mas nao
¢ preciso que sejam verdadeiras as suposicdes a que chegaram, pois, embora uma vez feitas
tais suposi¢des se tenham salvado as aparéncias, ndo ha necessidade de dizer que essas
suposicdes sejam verdadeiras, porque talvez as aparéncias sobre as estrelas se salvem de
algum outro modo, ainda nido conhecido pelos homens (AQUINO; ALVERNIA, 2002, p.
343).

De toda forma, o sistema ptolomaico predomina na Idade Média, inclusive porque se
ajusta perfeitamente aos aspectos hierdrquicos da teologia cristd. Uma doutrina bastante
influente nesse periodo que explora tais aspectos ¢ a do Pseudo-Dionisio, o Areopagita. Por

muito tempo, esse autor foi confundido com uma figura histérica pregressa, o ateniense
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convertido por Paulo no século I ¢ mencionado nos Atos dos Apdstolos (17,34): “Alguns
aderiram e creram, entre os quais estavam Dionisio Areopagita ¢ uma mulher, de nome
Démaris, e outros mais, com eles” (BIBLIA SAGRADA, 1985, p. 1323). Hoje se sabe que
sua obra, uma fusdo do neoplatonismo de Plotino e Proclo com o cristianismo, data do século
V ou VI. O paralelo entre as hierarquias no plano material e no plano imaterial, proposto pelo
Pseudo-Dionisio, pode ser tomado como modelo da aproximagdo entre o cosmos ptolomaico

e as concepgoes cristas:

E por isso que os santos iniciadores que primitivamente regularam nossos ritos, julgando bom
organizar nossa hierarquia sagrada sobre o modelo das hierarquias celestes que ndo sdo deste
mundo, para no-las transmitir, revestiram estas hierarquias imateriais com uma variedade de
figuras e de formas materiais, para que nos elevassemos, de maneira analdgica, destes sinais
santissimos as realidades espirituais simples e inefidveis das quais sdo apenas imagens
(PSEUDO-DIONISIO, 2004, p. 138-139).

O melhor exemplo dessa aproximagao ¢ a Divina comédia, em que Dante, depois de
visitar o Inferno (no centro da Terra) e o Purgatorio, percorre um a um os nove céus, guiado
por Beatriz, e recebe, por fim, autorizagdo para contemplar a propria divindade. Na obra
magna de Dante, a maquinaria cosmoldgica ptolomaica ¢ animada por uma coreografia
feérica: assim, nove coros de anjos ladeiam o Ponto, cada um governando os movimentos de
um dos céus abaixo. E nesse universo, observa Bakhtin, ndo hé distingdes que ndo sejam
hierarquicas:

Todo o mundo dantesco tende a verticalidade, do baixo mais baixo (a goela de Satd) até os
ultimos cimos da morada de Deus e das almas bem-aventuradas. O unico movimento
essencial, que muda a situagdo e o destino da alma, ¢ o movimento para o alto ou para baixo
nessa vertical (BAKHTIN, 1987, p. 352).

O modelo ptolomaico também serve de referéncia em Os lusiadas. E fato que a maior
epopeia da lingua portuguesa, publicada em 1572, € posterior a Copérnico, mas deve-se levar
em conta que durante o século XVI a hipotese heliocéntrica ainda tem poucos adeptos em
Portugal, assim como na Europa em geral. Na edicdo de 1590 do Reportorio dos tempos,

manual astronomico e astroldogico de André de Avelar publicado em Lisboa, 1é-se o seguinte
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texto sobre Copérnico, repetido nas edigdoes de 1594 e 1602: “Ainda que este doutissimo
astronomo tenha suposto isto para suas demonstragdes, ndo ¢ de crer que entendesse ser
assim verdade” (SILVA, 1915, p. 50). Camdes, que demonstra um bom conhecimento da
astronomia de sua época, utiliza uma versdo do modelo de Ptolomeu mais atualizada,
digamos assim, do que a que servira a Dante, com dez esferas em lugar de nove, para melhor
dar conta dos movimentos celestes. No canto X, encontramos uma descricdo da maquina do
mundo, feita a Vasco da Gama pela deusa Tétis. Inicialmente é apresentado o primeiro

Mobbil, ou décima esfera:

Debaixo deste circulo, onde as mundas

Almas divinas gozam, que nao anda,

Outro corre tao leve e tdo ligeiro

Que nio se enxerga: ¢ 0 Mobile primeiro (CAMOES, 1993, p. 367).

Em seguida, o segundo Mobil, ou nona esfera:

Debaixo deste leve, anda outro lento,

Téo lento e subjugado a duro freio,

Que, enquanto Febo, de luz nunca escasso,
Duzentos cursos faz, da ele um passo (ibid., p. 367).

Depois vem o Firmamento, ou oitava esfera, o céu das chamadas estrelas fixas:

Olha estoutro debaixo, que esmaltado

De corpos lisos anda e radiantes,

Que também nele tém curso ordenado

E nos seus axes correm cintilantes (ibid., p. 367).

Finalmente aparecem as sete esferas correspondentes aos astros errantes:

Debaixo deste grande Firmamento

Vés o céu de Saturno, Deus antigo;

Jupiter logo faz o movimento,

E Marte abaixo, bélico inimigo;

O claro olho do Céu no quarto assento,

E Vénus, que os amores traz consigo;

Mercurio, de eloquéncia soberana;

Com trés rostos, debaixo, vai Diana (ibid., p. 368).

Um postulado fundamental da cosmologia antiga ¢ medieval ¢ a relagdo entre

macrocosmo € microcosmo:

O pensamento cosmologico esta fundado essencialmente sobre a correspondéncia ndo
biunivoca, mas estrutural, o envelopamento do microcosmo pelo macrocosmo. Que esse
microcosmo o chamem como quiserem, sujeito, alma, vocés; que esse cosmos o chamem
como quiserem, realidade, universo. Mas suponham que um envelope o outro e o contenha, e
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que o que ¢ contido se manifeste como o resultado desse cosmos, o que corresponde a ele
membro a membro. E impossivel extirpar essa hipdtese fundamental, e ¢ dai que data uma
certa etapa do pensamento (LACAN, 1964-1965, 16 de dezembro de 1964).

A harmonia entre as vdrias esferas ¢ garantida por um feixe de equivaléncias entre o
macrocosmo € o microcosmo. O foco dessas equivaléncias esta no alto da hierarquia, no
ponto fixo a partir do qual tudo se move. Nas palavras de Cicero (s.d., p. 119), “o que ocupa
um lugar excelso nas alturas, o mais longinquo, o que dirige, contém e abraga todos os
outros, ¢ o proprio Deus soberano, no qual se fixam, em seu movimento, todos os astros
seguindo o seu curso sempiterno”. Ademais, hd uma dicotomia qualitativa entre o mundo

sublunar e o céu.

Mais abaixo, nada ¢ sendo mortal e caduco, exceto as almas, que os homens devem a
munificéncia dos deuses; sobre a Lua, tudo ¢ eterno. A Terra, por sua parte, nona esfera,
colocada na regido central do mundo ¢ do céu a mais distante, infima ¢ imdvel, sente o peso
de todos os astros que sobre ela gravitam (ibid., p. 120).

A Terra ¢ vista como corruptivel, imperfeita, inferior. Nela, os quatro elementos (terra, fogo,
ar e agua) estao sujeitos a transmutagao, tudo estd submetido ao nascimento e a destruigdo. Ja
os corpos celestes compdem-se de uma matéria especial, a quinta-esséncia, que nao sofre
nenhuma transformacao, limitando-se a realizar o movimento perfeito, ou seja, circular. “A
noc¢ao das esferas celestes como o que ¢ incorruptivel no mundo, o que tem outra esséncia,
divina, habitou por muito tempo o pensamento cristdo, a tradicdo cristda medieval que era
herdeira desse pensamento antigo” (LACAN, 1981, p. 78). Nesse sistema, cada coisa tem seu
lugar natural, preestabelecido.

Mesmo as cidades antigas ndo rompem com a circularidade do mundo rural, e isso
pode ser inferido a partir de indicios etimologicos. Discutindo os meios pelos quais uma
palavra procede de outra, Agostinho (2004, p. 35) cita o caso de “‘urbe’, que uns querem
derive de ‘orbe’ (circulo), pois se costuma circundar o lugar com arado, para boa sorte, do
que também Virgilio nos lembra, quando Enéas desenha a cidade com o arado”. A referéncia

remete a seguinte passagem da Eneida:
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Risca os muros Eneias com o arado;

Sorteia as casas; manda ali ser Troia,

Pérgamo ali. Do aumento folga Acestes;

O senado institui, regula o foro (VIRGfLIO, 19700, p. 214).

Em Isidoro de Sevilha (2004, p. 1059) ha um arrazoado semelhante: “O nome de urbe deriva
de orbis, porque as antigas cidades se construiam em circulo; ou talvez a denominagdo
provenha da pega curva (urbum) do arado que se utilizava para tragar a delimitagdo dos

muros”. Vico (1999, p. 37) retoma essa relacdo, afirmando que a curvatura do arado

EEINNT3

pelos latinos foi chamada “urbs”, donde o antigo “urbum”, “curvo” — para significar que as
primeiras cidades, as quais foram todas fundadas em campos cultivados, surgiram com o
deixarem-se estar as familias, por longo tempo, retiradas e escondidas entre os sagrados
horrores dos bosques religiosos.

Cabe assinalar também a afinidade etimoldgica entre as palavras “urbe” e “orbe”, esta
provinda do latim “orbis”.

Lacan (1981, p. 78) nota que, “até uma €poca muito recente, a presenga mental do que
ocorre no céu como referéncia essencial esta comprovada em todas as culturas, inclusive
naquelas cuja astronomia nos assegura do estado muito avangado de suas observagdes € suas
reflexdes”. Em sua lirica descrigdo do mundo grego, Lukéacs (2000, p. 25) proclama:
“Afortunados os tempos para os quais o céu estrelado ¢ o mapa dos caminhos transitaveis e a
serem transitados, € cujos rumos a luz das estrelas ilumina”. E, no poema “Aqui nesta
primavera”, Dylan Thomas (1952, p. 45) observa como se extrai um simbolismo da natureza:
“Simbolos sdo selecionados a partir da anual / e lenta sucessao das quatro estagdes”. Ou seja,

os parametros celestes funcionam como uma espécie de ancora primordial para o simbdlico:

Nao ¢ certamente por nada que, desde sempre, ¢ em todas as culturas, o nome dado as
constelagdes desempenha um papel essencial no estabelecimento de um certo niimero de
relagdes simbolicas fundamentais, que sdo ainda mais evidentes quando nos encontramos na
presenga de uma cultura mais primitiva, como dizemos (LACAN, 1981, p. 113).

Dada a importancia desses parametros para a vida humana, a astronomia ¢, desde seu
inicio até o Renascimento, ao mesmo tempo astrologia. Isso se aplica também a astronomia

de Ptolomeu. Nao por acaso, a tradi¢gdo hermética conflui para a cosmologia ptolomaica. De
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Agostinho aos renascentistas, acreditou-se que Hermes Trismegisto teria sido um egipcio
mais ou menos contemporaneo de Moisés (trata-se do deus Tot, referido pelos egipcios como
“duas vezes grande” e identificado, no ambiente sincrético da época helenistica, ao deus
grego Hermes, dai o epdnimo “Trismegisto”, “trés vezes grande”). Atualmente se considera
que os textos filosoficos a ele atribuidos, o Corpus hermeticum e o Asclepius, foram escritos
por varios autores, provavelmente gregos, por volta dos séculos II e III — ou seja, na época de
Ptolomeu. E a concep¢do do cosmos que aparece nessas obras ¢ compativel com a
ptolomaica. Tomando aos estoicos a ideia de “governo do mundo”, os astros sdo apresentados

como os “governadores” que circulam em sete esferas concéntricas ao redor da Terra:

O Nous Deus, que ¢ macho-fémea, que existe como vida e como luz, engendrou com uma
palavra um segundo Nous demiurgo. Este, sendo deus do fogo e do sopro, formou
Governadores, em numero de sete, que envolvem com seus circulos o mundo sensivel, e seu
governo chama-se O Destino (TRISMEGISTO, 1966, p. 40).

Noutro ponto ¢ descrita uma ascensdo através das esferas celestes que de certo modo
prefigura a da Divina comédia. Em cada etapa, o homem liberta-se de determinado aspecto
negativo:

E dessa maneira o homem langa-se, a partir desse momento, em direcdo ao alto, através da
armacdo das esferas. No primeiro circulo abandona a capacidade de crescer e de decrescer; no
segundo, as artimanhas da maldade, espirito do engano que adiante ja carece de efeito; no
terceiro, a ilusdo do desejo, inoperante no que sucede; no quarto, a ostentagdo do mando,
desprovida de seus alvos ambiciosos; no quinto, a audacia impia e a temeridade presungosa;
no sexto, os apetites ilicitos que produz a riqueza, doravante inativos; e, no sétimo, a mentira
que prepara as trapagas (ibid., p. 46-47).

Um aspecto da cosmologia antiga e medieval que ilustra sobremodo seu substrato
mitico e sua harmonia imaginaria é a concepcdo de musica das esferas. Segundo essa
doutrina, os movimentos dos astros sdo acompanhados por notas musicais: “Pitagoras,
Arquitas, Platdo e muitos outros dos antigos filosofos eram de opinido de que ndo poderia
haver movimento do mundo ou rolagem das esferas sem a assisténcia de musica, pois a

Suprema Deidade criou todas as coisas harmoniosamente” (PLUTARCH, 1878, p. 134). Em

A republica, onde Platdo ¢ influenciado por Pitagoras e pelo pitagorico Arquitas de Tarento
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(que era seu amigo e, dividindo-se entre a filosofia e a atuacdo politica, supostamente
inspirou o modelo de rei-filésofo), sdo associados sons a oito esferas (da Lua, do Sol, dos
cinco planetas entdo conhecidos e das estrelas): “No alto de cada circulo, fica uma Sereia que
gira com ele fazendo ouvir um Unico som, uma sé nota, de modo que o conjunto das notas
das oito sereias compde uma tUnica harmonia” (PLATAO, 2006, p. 409). Admirador de
Platdo, Cicero (s.d., p. 120) também aborda o tema, na narracdo do sonho de Cipido, dentro

da obra intitulada justamente Da republica:

E a harmonia que, a intervalos desiguais, mas sabiamente combinados, produz a impulsio e o
movimento das esferas em que, misturando-se os tons agudos com os graves, se produzem
acordes e diversos conceitos; ndo se pode realizar em siléncio tamanho movimento, ¢ a
Natureza quis que, quando as notas agudas vibram num lado, as graves ressoem em outro.

Prosseguindo sua argumentagdo, ele tenta justificar porque ndo ouvimos essa musica:

Assim como o Nilo, nos lugares chamados cataratas, se precipita de montes altissimos e
ensurdece as pessoas que se encontram perto daquele lugar com o ruido estridente com que se
despenha, assim também ndo podeis escutar a prodigiosa harmonia do Universo inteiro no seu
giro rapido, e ndo podeis contemplar o Sol de frente, sem que seu esplendor deslumbre vossa
vista (ibid., p. 121).

Se entre os gregos, como comenta Isidoro de Sevilha (2004, p. 435), “se afirma que o mundo
mesmo foi composto de acordo com uma certa harmonia de sons”, para os judeus o mundo
foi criado pela voz — essa curiosa similaridade ndo nos remete a oralidade caracteristica das
sociedades tradicionais?

Para fazer um balango do apelo da esfera nas culturas pré-modernas, podemos langar
mao de uma série de observagdes sagazes de Lacan. “Aparentemente a mais simples das
estruturas topoldgicas” (LACAN, 2006a, p. 249), essa forma esta carregada de conotagdes
imaginarias. Ela indica totalidade, completude: “Uma esfera, ¢ dificil ndo conceber que esta
ligada a ideia de todo. O fato de que se representa de bom grado a esfera por um circulo liga
ao circulo a ideia de todo” (LACAN, 2005, p. 109). Associado a esse sentido hd o de
delimitagio: “E muito divertido considerar por que é assim, ver quais sio verdadeiramente as

propriedades do movimento circular, e por que os gregos tinham feito dele o simbolo do
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limite, peirar, como oposto a apeiron” (LACAN, 2001b, p. 115-116).

A esfera sugere a nostalgia imaginaria de uma harmonia paradisiaca ou incestuosa.
“Nos dois somos um so. Cada um sabe, com certeza, que isso nunca aconteceu entre dois, que
eles sejam um s6, mas, enfim, nds dois somos um sé. E dai que parte a ideia do amor”
(LACAN, 1975b, p. 46, destaques do autor). Em sua fala sobre o androgino, Aristofanes
sustenta: “Data de tdo longe, na espécie humana, o amor reciproco, o restaurador do fisico
primitivo, que procura de dois compor um e curar a natureza do homem” (PLATAO, s.d., p.
61). E, na unidade primordial de Empédocles, tal como no androgino primordial de Platao, a
esfera ¢ mantida coesa pela forca aglutinante do amor, que precede a intervengdo do 6dio — o
referencial ndo vai além da dualidade imaginaria (LACAN, 2001b, p. 112-113). A esfera ¢
autossuficiente; nela ndo ha excesso, nem falta, nem corte; o que se representa

imaginariamente ai ¢ a foraclusdo da castragdo:

A ilustragdo incidental que nos é dada sob a pena de Platdo, que se pode também chamar um
poeta, ndo nos mostra que aquilo de que se trata nessas formas, em que nada excede nem se
deixa enganchar, tem seus fundamentos na estrutura imaginaria? Mas a que se refere a adesdo
a essas formas no que ela ¢ afetiva, sendo a Verwerfung da castragdo? (ibid., p. 117).

A fantasia pré-moderna engloba também a harmonia entre o homem e o mundo, a
correspondéncia entre microcosmo € macrocosmo: “A ciéncia antiga (...) funda-se na
reciprocidade entre o votg e o0 mundo” (LACAN, 1975b, p. 116). A ideia da copula como
principio unificador ¢ alcada explicitamente ao nivel cosmoldgico nos mitos. Mesmo a
oposicdo significante dia/noite, argumenta Lacan (LACAN, 1981, p. 223) no Semindrio 111,
remete ao par homem/mulher: “Se tomei como exemplo o dia e a noite, ¢ naturalmente
porque nosso tema ¢ o homem e a mulher”. E esse simbolico binario, imbuido de imaginario,
que opde as duas metades do dia (dia e noite) ou duas estacdes do ano (inverno/verdo ou
primavera/outono), ¢ o nucleo irredutivel da circularidade mitica do tempo (IVANOYV, 1979,

p. 221-223). Ao criticar a concep¢do de “pensamento magico”, atribuida aos povos ditos
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primitivos, Lacan (1981, p. 225) salienta a ingenuidade da suposicdo de que esses povos
levem tais mitos ao pé da letra:

Pensamento magico, esse termo lhes parece bastar para explicar que pessoas com todas as
chances de ter as mesmas relagdes que nds ao nascer tenham interpretado o dia, a noite, a terra
e o céu como entidades que se conjugam e que copulam, numa familia enredada em
assassinatos, incestos, eclipses extraordinarios, desapari¢des, metamorfoses, mutilagdes, de
um ou outro dos termos?

Por outro lado, Lacan (1975b, p. 76) insiste em mostrar como a ideia da copula como
principio unificador subjaz mesmo as reflexdes mais abstratas, como aquelas de Platdo e

Aristoteles sobre forma e matéria:

Consideremos somente os termos “ativo” e “passivo”, por exemplo, que dominam tudo que
foi cogitado da relag@o entre a forma ¢ a matéria, essa relacdo tdo fundamental, a qual se
refere cada passo de Platdo, e depois de Aristoteles, no que concerne ao que ¢ da natureza das
coisas. E visivel, tangivel, que esses enunciados s6 se apoiam numa fantasia pela qual eles
tentaram suprir o que de nenhuma maneira se pode dizer, a saber, a relagdo sexual.

Ressaltando o aspecto abstrato presente no mito € o aspecto mitico presente no pensamento
filosofico, Lacan na pratica os aproxima. Um oferece um rudimento de discurso do senhor,

outro prové um exemplo mais contundente desse discurso.

E a mais velha figura da enfatuagio do senhor — escrevam-no como queiram — que o homem
imagine formar a mulher. Penso que vocés todos tém bastante experiéncia para ter encontrado
essa historia comica nessa viragem de sua vida. Forma, substancia, conteudo, chamem isso
como queiram — esse mito € aquilo de que um pensamento cientifico precisa desembaragar-se
(LACAN, 1991, p. 186).

Na visdo de Lacan (1991, p. 180), “ndo ha lugar possivel em uma unido mitica que
seria definida como sexual entre o homem e a mulher” — na féormula tornada célebre, “nio
existe relacdo sexual”. A copulacdo, que representa metaforicamente a busca da unidade
perfeita, da totalidade da forma esférica, ndo ¢ dominante na natureza sequer em seu sentido
literal: “A natureza apresenta espécies infinitas € que em sua maioria, por outra parte, ndo
comportam nenhuma copulacdo, o que mostra a que ponto estd longe das intencdes da
natureza que isso faca um todo, uma esfera” (ibid., p. 36). Assim, o sistema cosmoldgico
esférico tradicional equivale a um simbolico ainda ndao plenamente desenvolvido, sem

autonomia, impregnado de imaginario: “Esse mundo concebido como um todo, com o que
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esta palavra comporta, qualquer que seja a abertura que se lhe dé, de limitado, permanece
uma concep¢ao — € esta mesma a palavra —, uma visdo, um olhar, uma tomada imaginaria”
(LACAN, 1975b, p. 43). A ilusdo da “esfera ideal, desde sempre o modelo intuitivo e mental
da estrutura de um cosmos” (LACAN, 1961-1962, 14 de margo de 1962), foi o que “deixou o
espirito humano durante os séculos nesse erro” (LACAN, 2001b, p. 117); a cosmologia pré-
moderna estd obstruida por “elementos imaginarios, que ndo tém nada a ver com a
simbolizagdo moderna dos astros” (ibid., p. 114).

O cosmos esférico representa o discurso do senhor ndo apenas por conta de seu
aspecto totalizante, que remete a acao de S; sobre S, na linha superior (S; — S,), unificando
o Outro, mas também devido a centralidade assumida na natureza por S; (em que Deus,
figura de autoridade, se funde ao Primeiro Motor Imovel, fun¢do de autoridade), no papel de
agente. Embora seja geocéntrico, o cosmos esférico ndo estd ancorado na Terra, mas em
Deus. Podemos dizer que, nesse sistema, a Terra (central, mas despicienda) ¢ o umbigo e
Deus ¢ a mente. Antes da modernidade, Deus ¢ a pega essencial para explicar o
funcionamento do universo, ¢ quem opera o mecanismo da natureza, ¢ a causa final de todo
movimento. Tudo que se move, para Aristdteles, precisa saber por que se move; esse saber ¢
transmitido a cada coisa a partir de Deus, entendido como o Primeiro Motor. (Vale notar que
esse Deus ndo ¢, na concepgdo aristotélica, causa eficiente: se o mundo fosse uma grande e
continua partida de bilhar, e Deus o taco a partir do qual se transmitisse 0 movimento, o
proprio taco teria de ser movido por alguém, que também demandaria um impulso externo, e
assim sucessivamente. De acordo com Aristoteles, Deus provoca o movimento de maneira
mais sutil, colocando-se como finalidade dele.) Via discurso do senhor, um simbdlico com
feicdes imaginarias estd colado no real: a vontade divina aglutina e ordena o mundo das

coisas. Esse pensamento consolida-se na Idade Média, quando o Primeiro Motor aristotélico
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se funde no plano teérico ao Deus cristdo. Para o homem medieval, Deus “ndo era de forma
alguma uma hipoétese, mas um postulado, uma necessidade absoluta de toda a sua visdo do

mundo e da sua consciéncia moral” (GUREVITCH, 1991, p. 15-16).

Modernidade e dissolu¢iao do cosmos esférico

O historiador e filosofo da ciéncia Alexandre Koyré — outro intelectual de origem
russa, como Kojéve — é a principal referéncia lacaniana no que tange a ciéncia moderna.
“Koyré aqui ¢ nosso guia”, Lacan declara no inicio do texto “A ciéncia e a verdade”
(LACAN, 1966, p. 856), que corresponde a primeira li¢do do Semindario XIII (LACAN, 1965-
1966, 1° de dezembro de 1965); “sabe-se que a respeito me formei nos escritos de Koyré”,
repisa em “Radiofonia” (LACAN, 2001a, p. 429). Em sua obra mais conhecida, Koyré¢
(1988) analisa a ruptura do modelo ptolomaico — ou, conforme o titulo, a passagem Do
mundo fechado ao universo infinito — no limiar da modernidade. Essa ruptura, uma das
revolugcdes que inauguram a modernidade (por tudo aquilo que ja foi exposto até aqui), nao
ocorre de uma sé vez, estendendo-se por etapas do século XV ao século XVII. “As esferas
celestes que circundavam o mundo e lhe davam sua unidade ndo desapareceram de um golpe
numa grande explosdo: a bolha do mundo comegou por inflar e aumentar antes de estourar e
perder-se no espaco no qual estava mergulhada” (ibid., p. 13-14). Se Koyré enfatiza a
mudanga da concep¢ao de espaco, de finito para infinito, Lacan prefere destacar o outro lado
da mesma moeda, o declinio do paradigma da esfera. A impressdo que se tem, diante dos
juizos que ele emite sobre os protagonistas da revolucdo cientifica do inicio da modernidade,
¢ que o principal critério utilizado para avaliar o papel de cada um ¢ seu grau de
distanciamento em relacdo a esse paradigma, a “essa estrutura da esfera, sobre a qual vive

todo o pensamento, pelo menos aquele que ¢ emergente até a entrada em jogo da ciéncia”
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(LACAN, 1965-1966, 12 de janeiro de 1966).
O momento decisivo de tal revolucdo costuma ser associado a Copérnico. Assim, no
prefacio a segunda edi¢do da Critica da razdo pura, escrito em 1787, Kant (2001, p. 23n.%*,

destaque do autor) traga um paralelo entre sua posicao e a copernicana:

A forga invisivel que liga a fabrica do mundo (a atracdo de Newton) (...) para sempre ficaria
ignorada se Copérnico ndo tivesse ousado, de uma maneira contraria ao testemunho dos
sentidos e contudo verdadeira, procurar a explicacdo dos movimentos observados, ndo nos
objetos celestes, mas no seu espectador.

Cento e trinta anos depois, em suas “Conferéncias introdutorias sobre psicandlise”, ¢ a vez de
Freud recorrer ao mesmo simile para situar o impacto da descoberta do inconsciente. Esta
teria sido prefigurada pelo primeiro dos grandes golpes desferidos pela ciéncia contra o
ingénuo amor-proprio dos homens, “quando souberam que a nossa Terra ndo era o centro do
universo, mas o diminuto fragmento de um sistema césmico de uma vastiddo que mal se pode
imaginar”. E ele complementa: “Isto estabelece conexdo, em nossas mentes, com o nome de
Copérnico, embora algo semelhante ja tivesse sido afirmado pela ciéncia de Alexandria”
(FREUD, 1976b, p. 336). Lacan, no entanto, relativiza essa postura. Como ja foi mostrado,
apesar do primado do geocentrismo até o final da Idade Média, a Terra era vista entdo como

um astro inferior aos outros.

O que impressiona no que Freud esboca do pré-Copérnico, € que se imagina que o homem
estava muito contente por estar no centro do universo e que se cria seu rei. E verdadeiramente
uma ilusdo absolutamente fabulosa! Se ha algo cuja ideia tomava das esferas eternas, ¢
precisamente que la estava a ultima palavra do saber (LACAN, 1971-1972b, 4 de novembro
de 1971).

A hierarquia qualitativa entre os astros ¢ questionada por Nicolau de Cusa no século
XV: “Nao ¢ verdade que esta Terra seja o mais vil e o mais baixo”, ele escreve em 4 douta
ignordncia, “porque no mundo ndo existem maximo e minimo no que se refere as perfeicdes”
(CUSA, 2003, p. 117). Esse ¢ o aspecto “historicamente mais importante talvez” de sua
cosmologia, segundo Koyré (1988, p. 32), endossado por Lacan (1986, p. 91): “Um passo

decisivo na histéria da ciéncia ja foi dado pelo admiravel Nicolau de Cusa, um dos primeiros
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a formular que os astros ndo sdo incorruptiveis”.

Ao propor o modelo heliocéntrico, em sua obra As revolugoes dos orbes terrestres, de
1543, Copérnico da sem duvida outro passo significativo. Mas, como Freud reconhece e
Lacan ressalta, esse modelo ja fora antecipado outrora, notadamente por Aristarco de Samos,
conhecido como o “Copérnico da Antiguidade”. Mais importante que isso: Copérnico
continua preso a concep¢ao de cosmos. No primeiro capitulo do livro I dessa obra, ele

argumenta:

Compete-nos notar desde o inicio que o Universo ¢ esférico, ou porque seja esta a forma mais
perfeita de todas, um todo inteiro sem qualquer juncdo de partes; ou porque ela propria seja a
mais capaz das figuras e maximamente conveniente para encerrar € conservar todas as coisas;
ou até porque as partes mais perfeitas do Universo, isto €, o Sol, a Lua e as estrelas, se
apresentam com essa forma e porque todo o Universo tende a ser por ela delimitado
(COPERNICO, 1996, p. 17).

Copérnico mantém inclusive os famigerados epiciclos do modelo esférico sistematizado por
Ptolomeu, apenas diminuindo seu numero (gragas a relativa simplificacido do modelo
propiciada pelo heliocentrismo). Seu mundo ¢ finito, organiza-se em Orbitas circulares e tem
uma distribui¢do hierarquica a partir de uma posicao central. A diferenca € que o Sol substitui

a Terra nesta posicao.

A revolugdo copernicana ndo € absolutamente uma revolugéo. Se o centro de uma esfera ¢
suposto, num discurso que ndo é mais que analdgico, constituir o ponto dominante, o fato de
trocar esse ponto, de fazé-lo ser ocupado pela terra ou pelo sol, ndo tem nada em si que
subverta o que o significante centro conserva por si mesmo (LACAN, 1975b, p. 42, destaque
do autor).

Em “Radiofonia”, Lacan lembra a propdsito que “a figura do sol ¢ digna de representar
imageticamente o significante-mestre” (LACAN, 2001a, p. 421) — ou seja, ainda ndo saimos
aqui do discurso do senhor. A forma como Copérnico (1996, p. 53) refere-se ao sol, aliés,
comparando-o ao rei e ao pai, ¢ bastante reveladora: “Realmente o Sol estd como que sentado
num trono real, governando a sua familia de astros, que giram a volta dele”.

Ainda no século XVI, outro avango ¢ representado pela concepgao do universo como

infinito. Thomas Digges ndo apenas ¢ adepto do heliocentrismo de Copérnico, mas também
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abre o involucro da esfera das estrelas e as espalha pelo infinito; no entanto, seu céu ¢ mais
teoldgico que astrondmico (KOYRE, 1988, p. 56-59). Por isso, Giordano Bruno pode ser
considerado pioneiro em figurar o universo como infinito ¢ descentralizado (KOYRE, 1988,
p. 60-64). Bruno (1973, p. 19) argumenta que “Deus (...) ndo ¢ glorificado em um s6, mas em
inumeraveis sois; ndo numa terra, num mundo, mas num milhdo, quero dizer, em infinitos”.

Da infinitude do universo decorre a ruptura das esferas concéntricas, que sao ridicularizadas:

Providenciai agora, senhores astrélogos, com a ajuda dos fisicos vossos imitadores, para que
vossos circulos descrevam as fantasiadas nove esferas moveis, nas quais encarcerais 0 vosso
cérebro, de maneira que me pareceis como tantos papagaios engaiolados, enquanto vos vejo
saltitar para cé e para 14, cabriolando e dando voltas entre aqueles circulos (ibid., p. 18).

Associar a infinitude do universo a gloria de Deus, como se sabe, ndo foi o suficiente para
poupar Bruno, que pagou o prego por suas opinides ao ser queimado na fogueira pela
Inquisicdo. De todo modo, ele ndo ¢ exatamente um exemplo de espirito cientifico, ndo
hesitando em recorrer a elementos manifestamente miticos. Seguindo Platao no Timeu, Bruno
descreve o universo como um grande animal: “Este infinito e imenso elemento ¢ um animal,
se bem que nao tenha figura determinada e sentido que se refira a coisas exteriores; porque
ele contém em si toda a alma, compreende todo o elemento animado e confunde-se
completamente com ele” (ibid., p. 48). Na mesma linha, ele afirma que a Terra gira “ao redor
do préprio centro e em torno do sol, movida pelo instinto animal interno” (ibid., p. 30).

Ja Galileu, tendo aperfeicoado o telescopio, que fora inventado na Holanda, faz
importantes descobertas astrondmicas, que o levam a defender, no Didlogo sobre os dois
maximos sistemas do mundo ptolomaico e copernicano, a hipdtese heliocéntrica de
Copérnico — ¢ ha uma ponta de ironia no fato de que o telescopio, composto de segmentos
circulares que se encaixam uns nos outros, tenha sido posto a servico da desmontagem da
relagdo telescopica entre macrocosmo e microcosmo. Por conta de suas posicoes (e do fato de

que o papa Urbano VIII se julgou retratado, sob uma luz nao lisonjeira, na pele da
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personagem que, com o sugestivo nome de Simplicio, defende o geocentrismo no citado
dialogo), ele ¢ também perseguido, sendo condenado pelo tribunal da Inquisi¢do a abjurar
suas teorias e a viver em confinamento até o fim de seus dias. Segundo a famosa anedota, ao
sair do tribunal Galileu teria dito: “Eppur si muove!”, ou seja, “Contudo, ela se move!”,
referindo-se a Terra. Tudo isso refor¢a seu vinculo com a ruptura que seria representada pelo
heliocentrismo. Mas ele “ndo pdde jamais se liberar inteiramente da obsessdo da
circularidade” (KOYRE, 1988, p. 126). Por isso, se Galileu é personagem-chave na alvorada
da ciéncia moderna, sua grande contribuicdo ndo deve ser buscada na cosmologia, sustenta
Lacan: no que diz respeito a disposi¢do dos astros, “ele era tdo retardatario quanto os outros,
tdo reaciondrio, tdo aderente a ideia do movimento circular perfeito e portanto o unico
possivel para os corpos celestes” (LACAN, 2001b, p. 115).

Antes de Galileu, Tycho Brahe ja tinha feito observagdes exaustivas usando
instrumentos mais rudimentares. Ao determinar a localizagdo de uma nova estrela que
aparece nos céus em 1572 (hoje considerada uma supernova), ele assesta um duro golpe na
doutrina, vigente desde Aristoteles, que pregava a imutabilidade do mundo celestial. Tycho
concebe um sistema hibrido, geoeliocéntrico, no qual a Lua e o Sol rodeiam a Terra,
enquanto Mercurio, Vénus, Marte, Jupiter e Saturno giram em torno do Sol. Mas, gragas aos
dados deixados por ele, seu assistente Kepler, adepto do heliocentrismo, € capaz de ir além de
Copérnico, sendo o primeiro a demonstrar que as Orbitas planetirias sdo elipticas.
Libertando-se do arraigado preconceito sobre a perfeicdo do movimento circular e
encontrando equilibrio na assimetria, Kepler torna-se o verdadeiro protagonista da revolucdo
dita copernicana. No sistema kepleriano, ndo apenas o Sol perde a posi¢do central, mas o

segundo foco do movimento, que rivaliza com ele, ¢ um lugar vazio:

Introduzir com efeito a trajetoria eliptica € dizer que o corpo planetario precipita seu
movimento (igualdade das areas cobertas pelo raio na unidade de tempo: segunda lei de
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Kepler) ao redor do foco ocupado pela luminaria-amo, mas volta atras ao retardd-lo além do
outro foco desocupado, este sem nenhum fogo que marque seu lugar (LACAN, 2001a, p.
422).

O heliocentrismo de Copérnico, as Orbitas elipticas de Kepler (que corrige o sistema
de Copérnico) e a cinematica de Galileu (que abre o caminho para explicar essas elipses) sdo
finalmente unificados por Newton na chamada mecanica classica. “Mas quanto tempo de
compreender deveria ainda escoar-se antes do momento de concluir!” (ibid., p. 422), comenta
Lacan, numa alusdo as divisdes do tempo logico (instante de olhar, tempo de compreender e
momento de concluir), expostas em seu texto de 1945 sobre o sofisma dos trés prisioneiros
(LACAN, 1966, p. 197-214). Tal como elucidada por Newton, através da teoria da gravitacao
universal, a subversdo de Kepler pode ser resumida em “ter substituido o isso gira por um
isso cai” (LACAN, 1975b, p. 43).

O importante, para Lacan, ndo ¢ tanto o que gira em torno do qué, mas a existéncia ou
ndo de um significante-mestre e a totalidade que resulta ou ndo disso. Ao relativizar o papel
de Copérnico e valorizar o de Kepler, Lacan ¢ influenciado principalmente por Koyré. Mas ¢é
interessante notar que ja em Peirce encontramos um ponto de vista semelhante. Rebatendo o
comentario de John Stuart Mill segundo o qual o trabalho de Kepler seria mera descrigdo de
fatos, Peirce afirma que, “se Mill tivesse chamado a obra de Copérnico mera descrigdo, ele
ndo estaria tdo longe da verdade como estava” (PEIRCE, 1978, vol. I, p. 30, destaque do
autor). Em contrapartida, lendo o relato feito por Kepler das etapas de seu trabalho,
deparamo-nos com “a maior peca de raciocinio Retrodutivo jamais executada” (ibid., vol. I,
p. 31). Vale a pena destacar também a posi¢do de Cassirer (1972, p. 85): apds declarar que “a
astronomia ndo poderia surgir sendo nesta forma mitica e madagica”, dominante até a
Renascenga, ele qualifica Kepler como “o verdadeiro fundador de nossa astronomia
cientifica”.

Se Dante e Camdes cantam o sistema ptolomaico, € possivel ver em Shakespeare, que



111

tinha contato com Digges, as contribui¢des da nova astronomia, em primeira mao mas de
forma poética e velada. Segundo a engenhosa leitura do astronomo Peter Usher (2002),
Hamlet contém uma alegoria das disputas astrondmicas da época. Claudio ¢ um baluarte do
geocentrismo de seu homdénimo Claudio Ptolomeu, e ele proprio, usurpador do trono, pode
ser interpretado como representando a Terra, que ocupa indevidamente a posi¢do central no
sistema ptolomaico. Os cortesdos Rosencrantz e Guildenstern seriam adeptos do sistema de
Tycho (morto em 1601, quando foi escrito Hamlet), que era dinamarqués e tinha parentesco
com as familias Rosenkrans and Gyldenstern, membros das quais estudaram na Universidade
de Wittenberg, como o proprio Tycho e como Hamlet. Este, encarnando a posi¢do do
dramaturgo, defende o heliocentrismo de Copérnico e o universo infinito de Digges.
Ademais, como pretendente legitimo ao trono, representa o Sol, pretendente legitimo ao
centro do sistema (a associacdo entre o rei e o Sol era comum na iconografia elisabetana). Na
pega, ele liquida primeiro os dois cortesdos (o sistema de Tycho) e depois Claudio (o sistema
de Ptolomeu) — este ultimo apds muita delonga, como na superagdo da velha astronomia pela
nova. No final, a saudagdo de Fortimbras, regressando da Poldonia, aos embaixadores da

Inglaterra sela o triunfo de Copérnico (polonés) e Digges (inglés).

Transicao: esfera infinita e garrafa de Klein

No Liber XXIV philosophorum (Livro dos XXIV filosofos), uma compilagdo andnima
do século XII, aparece pela primeira vez uma frase que, atribuida falsamente ao ja falso
Hermes Trismegisto (ndo ha registro dela nos escritos associados a esse personagem ficticio
de um milénio antes), faria uma grande fortuna nos séculos seguintes: “Deus est sphaera
infinita cuius centrum est ubique, circumferentia nusquam’ (“Deus é uma esfera infinita cujo

centro estd em toda parte e a circunferéncia em nenhuma”). A defini¢do ¢ retomada por
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Nicolau de Cusa (2003, p. 116) no século XV, estendendo-se a Criagdo: “A maquina do
mundo serd, pois, como se tivesse o centro em toda a parte e a circunferéncia em parte
alguma, porque a sua circunferéncia e o seu centro sdo Deus, que esta em toda a parte e em
parte alguma”. No século XVI, a frase reaparece numa fala do derradeiro capitulo do livro
final de Pantagruel: “Ide, amigos, em protecao dessa esfera intelectual, da qual o centro esta
em todos os lugares e a circunferéncia em nenhum, que nés chamamos deus” (RABELALIS,
1994, p. 839). E Giordano Bruno (1988, p. 119), na trilha de Nicolau de Cusa, volta a aplica-
la a0 mundo: “Podemos afirmar com seguranga que o universo ¢ tudo centro, ou que o centro
do universo estd em todas as partes e que a circunferéncia ndo se acha em parte alguma”.

Enfim, Pascal (1912, p. 348), no século XVII, declara:

Todo esse mundo visivel ndo passa de um traco imperceptivel na ampliddo da natureza.
Nenhuma ideia se aproxima dele, sequer em nossa imaginagdo. E, ainda que ampliemos
nossas concepcdes para além dos espagos imaginaveis, concebemos apenas dtomos diante da
realidade das coisas. Esta ¢ uma esfera infinita cujo centro estd em toda parte e cuja
circunferéncia ndo estd em nenhuma.

E esta ultima referéncia que atrai o interesse de Lacan. No Semindario XII, ele chama a

atencao para o fato de que

Pascal, no momento em que nos formula sua esfera infinita cujo centro estd em todos os lados,
tenha tropecado sobre o plano metafisico; qualquer metafisico sabe que € o contrario: se ha
esfera infinita, da superficie da qual se trata, o que € circunferéncia esta por todos os lados e o
centro em nenhuma parte (LACAN, 1964-1965, 20 de janeiro de 1965).

E no semindrio seguinte ele volta a carga:

Esse outro tropo antiaristotélico, no qual o centro estd em todos os lados e a circunferéncia em
parte alguma, parece-me ser a coisa mais insignificante que existe. (...) Seja como for, esta
claro que sobre essa estrutura concéntrica, esférica, se o circulo pode estar em todos os lados,
seguramente o centro ndo estd em nenhuma parte. Dito de outro modo, salta aos olhos de
qualquer um que nao ha centro na superficie de uma esfera. Ai estd a incoeréncia da intuigao
pascalina (LACAN, 1965-1966, 15 de dezembro de 1965).

Se a metafora ¢ incoerente, um olhar sobre a sua historia permite ver essa incoeréncia
mesma como aquilo que a torna significativa. Pois, a partir de Nicolau de Cusa, ela ¢ usada
para dar conta de um mundo que aos poucos vai deixando de ser esfera. Dizer que o centro

esta em toda parte significa que ndo ha mais centro, que todos os pontos se equivalem; dizer
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que ¢ uma esfera infinita implica negar o aspecto fechado inerente a uma esfera. Assim,
propor uma paradoxal, impossivel esfera ¢ a unica forma de tentar fazer caber o mundo da
modernidade, que explode provectas hierarquias e vetustos limites, na camisa-de-for¢a mitica
da esfericidade.

Tal como a metafora da esfera, estendida além dos limites apropriados, ¢
descaracterizada, a correspondéncia entre microcosmo € macrocosmo, levada as ultimas
consequéncias, ¢ subvertida. No século XVI, mostra-nos Foucault (1985, p. 33), “o mundo
enrolava-se sobre si mesmo: a terra repetindo o céu, os rostos mirando-se nas estrelas e a erva
envolvendo nas suas hastes os segredos que serviam ao homem”. Ora, quando se aplica
livremente o jogo de semelhangas, da escala maior para a menor e vice-versa, a subordinacao
do microcosmo ao macrocosmo termina dando lugar a equivaléncia entre eles. Em Rabelais,
permutam-se continuamente as posigoes, segundo o procedimento da “hierarquia as avessas”,
tomado ao folclore tradicional (BAKHTIN, 1987, p. 353). Teorias ocultistas, que ganham
terreno no Renascimento, ndo contentes em estipular uma analogia entre elementos que
ocupam diferentes posi¢des, postulam sua intercambialidade; assim, o texto alquimico
conhecido como “Tébua das esmeraldas”, que mereceu a traducdo de Newton para o inglés,
afirma: “O que esta em baixo € como o0 que esta em cima € o que estd em cima ¢ como o que
estd em baixo”. Da equivaléncia entre microcosmo € macrocosmo, por sua vez, desliza-se
para o primado do primeiro, com o qual a inversdo de perspectiva se completa. Valorizado, o
conceito de microcosmo impde um termo ao jogo de semelhangas, indicando que “existe uma
criatura privilegiada que reproduz, nas suas dimensdes restritas, a ordem imensa do céu, dos
astros, das montanhas, dos rios e das tempestades” (FOUCAULT, 1985, p. 47). Assim, o
centro cosmico desloca-se para a superficie terrena e para o corpo humano: o paralelismo

entre o microcosmo do corpo e o macrocosmo do universo permite que o sujeito perceba em
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si mesmo a matéria do mundo e suas manifestagdes. No pensamento humanista do século
XVI, representado por nomes como Erasmo, Maquiavel, Bacon, La Boétie ¢ Montaigne, o
homem torna-se a medida de todas as coisas.

A implosdo da relagdo macrocosmo-microcosmo ¢ representada topologicamente por
Lacan através da tor¢ao da esfera em garrafa de Klein. Concebida em 1882 pelo matematico
alemdo Felix Klein, a garrafa de Klein funciona como uma espécie de cilindro dobrado,
conforme a ilustragdo abaixo, em que a abertura inferior ¢ orientada para dentro e a superior

atravessa o cilindro para encontrar-se com a primeira.

Resultado da combinagao de duas fitas de Moebius, a garrafa de Klein ¢, como a propria fita
de Moebius, o que se chama em matematica de uma superficie ndo-orientavel, isto €, nela nao
se pode distinguir um lado interno e outro externo. Em outros termos, ela ndo faz fronteira
entre um interior € um exterior, mas estabelece uma continuidade entre ambos. Gragas a essa
propriedade, ela indica 0 momento, introduzido pela ciéncia moderna, em que finalmente “se

rompe esse paralelismo do sujeito ao cosmos que o envelopa” (LACAN, 1964-1965, 16 de
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dezembro de 1964). E ¢ por isso que ela da conta também do movimento de descentramento
radical de Freud (a /a Kepler, ndo simplesmente a la Copérnico), que retira o eu do centro da
visdo que temos de n6s mesmos e opera uma fratura na correspondéncia mitica microcosmo-
macrocosmo.

Cumpre notar que a garrafa de Klein representa tdo-somente a tor¢ao instituida pela
ciéncia na relagdo entre o sujeito e o mundo, mas ndo € em si mesma uma representagao
cientifica do mundo. Assim, mitos de povos ditos primitivos podem perfeitamente seguir o
modelo da garrafa de Klein; Lévi-Strauss (1986b, p. 197-213) dedica-lhes todo um capitulo
de A oleira ciumenta. Para captar geometricamente a concep¢do moderna do universo, seria
preciso pensar em termos de uma estrutura em rede em que os corpos se distribuem no
espaco articulados por forcas invisiveis, algo como o rizoma descrito por Deleuze e Guattari

(1980) em Mil platos.

Ciéncia moderna e virtualizacdo da autoridade na natureza

Podemos pensar na revolugdo cientifica moderna como um corte, uma irrup¢ao do
real que dissolve o cosmos antigo e medieval: “Nossa ciéncia avanga precisamente na medida
em que renunciou a preservar todo pressuposto cdsmico ou cosmicizante” (LACAN, 2004, p.
49). Os astros deixam de ser qualitativamente superiores a outros (por ser supostamente
compostos de matéria distinta), embora possam destacar-se quantitativamente, isto ¢, exercer
uma forca gravitacional maior (por causa de sua massa). Na compreensdo do mundo, ideias
qualitativas relacionadas a valor, harmonia, perfeicao, sentido dao lugar ideias quantitativas
ligadas a leis abstratas e universais. Esse expurgo de elementos imaginarios traduz a
separacgdo entre figura (S; na posi¢do inferior esquerda) e fun¢do de autoridade (S; na posicao

superior esquerda) no discurso da universidade. Ademais, o Outro ndo ¢ mais um sistema
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fechado em torno de uma figura de autoridade (S; — S, na linha superior do algoritmo do
discurso do senhor), mas o Outro barrado: uma rede aberta, sem limites definidos ou infinita
(S,, na posicao do agente no discurso da universidade, ndo ¢ obturado por S, posto que este
esta na posicao da verdade).

Koyré (1988, p. 127) constata que “o Deus de um filosofo e seu mundo sempre se
correspondem”. A figura de autoridade que dava consisténcia ao modelo do cosmos era
Deus; com o colapso do modelo, essa figura também ¢ abalada. E, se Hamlet ¢ uma alegoria
das disputas astrondmicas de sua época, como foi sugerido, a vitéria do principe, que
coincide com sua morte, pode ser entendida como seu deslizamento para a posi¢cdo da
verdade (suas palavras finais, quando pede a Horacio para que conte sua historia, sdo
consentaneas a essa posi¢do), onde passa a fazer companhia ao velho rei Hamlet assassinado
(representando Deus como S;, desalojado da fun¢do de Primeiro Motor), deixando o palco
para a ciéncia triunfante (S;).

Como veremos, em Descartes, Deus (S;) identifica-se com a verdade, ¢ como tal se
diferencia do saber da ciéncia (S,). E, ao longo da modernidade, Deus na pratica esta
confinado a posi¢do da verdade, seja como criador e operador da natureza, como concebe
Newton, ou apenas como criador, na visao de Leibniz.

Descartes, o pensador que melhor representa o gesto inaugural da ciéncia moderna, o
corte epistemoldgico que a instala, atribui a Deus o monopolio sobre as verdades eternas, o
saber supremo: “Ele fez outra coisa, que concerne ao campo, que ele ndo nomeia, onde erram
todos esses saberes dos quais ele disse que convinha coloca-los em uma suspensdo radical.
Ele pde o campo desses saberes no nivel desse sujeito mais vasto, o sujeito suposto saber,
Deus” (LACAN, 1973, p. 204). A verdade torna-se entdo um problema de Deus: “Se ha uma

verdade, que ele se encarregue dela. Nos a tomamos por seu valor de face” (LACAN, 1991,
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p. 185). Com isso, Descartes deixa de preocupar-se com essa questio:

O empreendimento de Descartes ndo ¢ um empreendimento de verdade; o que o distingue, e
que ndo foi mais, me parece, plenamente articulado como tal, o que faz sua fecundidade ¢
justamente que ele se propds uma visada, um fim, que é o de uma certeza, mas, com relagao a
verdade, ele se descarrega disso sobre o Outro, sobre o Grande Outro, sobre Deus para dizer
tudo. Ndo ha nenhuma necessidade interna a verdade; a verdade mesma de dois e dois sdo
quatro ¢ a verdade porque agrada a Deus que assim seja. E essa rejei¢do da verdade fora da
dialética do sujeito e do saber que ¢, falando propriamente, o nervo da fecundidade do
empreendimento cartesiano. Pois Descartes pode muito bem conservar por um tempo, ele,
pensador, a carcaca da seguranga tradicional das verdades eternas — elas sdo assim porque
Deus o quer —, mas mesmo dessa maneira ele desemaranha-se delas (LACAN, 1964-1965, 9
de junho de 1965).

A partir do momento em que “Descartes libera o carro [do saber] dessas verdades eternas, das
quais se desembaraga sobre o arbitrio divino” (ibid., 16 de junho de 1965), abre-se a via na
qual “a ciéncia entra e progride, instituindo um saber que ndo precisa mais se enredar com
seus fundamentos de verdade” (ibid., 9 de junho de 1965). Sobre a ciéncia moderna, pode-se
dizer que, “da verdade como causa, ela ndo quer saber nada”; por isso, “reconhece-se ai a
formula que dou da Verwerfung ou foraclusao” (LACAN, 1966, p. 874). Ou seja, hd uma
foraclusdo do divino e da verdade na ciéncia: apenas Deus ¢é capaz de entender
completamente o mundo, o que a ciéncia fornece ¢ mera aproximacgdo. Todavia,
desvencilhada do compromisso com as verdades eternas, ela doravante ganha liberdade para
seguir seu proprio curso, construir seu proprio saber, de forma independente da religido. Uma

divisdo de tarefas ¢ estabelecida assim entre a inteligéncia divina e a humana:

Com efeito, Descartes inaugura as bases de partida de uma ciéncia com a qual Deus ndo tem
nada a ver. Pois a caracteristica de nossa ciéncia, e sua diferenca para com as ciéncias antigas,
¢ que ninguém mesmo ousa, sem ridiculo, perguntar-se se Deus sabe alguma coisa dela, se
Deus folheia os tratados matematicos modernos para ficar em dia (LACAN, 1973, p. 205).

Nao podemos conhecer integralmente o projeto divino — as leis da natureza — porque Deus,
enquanto S, desliza da posi¢do do agente, no discurso do senhor, para a da verdade que se
oculta, no discurso da universidade.

A contraposi¢ao cartesiana entre a inteligéncia infinita de Deus e a inteligéncia

r

limitada do homem ¢ recorrente no inicio da modernidade. Em As revolugcoes dos orbes
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terrestres, livro convenientemente “dedicado a Sua Santidade Paulo III, Sumo Pontifice”,
Copérnico (1996, p. 5) aponta as limitagdes do homem de conhecimento, cuja preocupagio
“¢ inquirir da verdade em todas as circunstancias até onde tal ¢ permitido a razdo humana por
Deus”. No Didlogo sobre os dois maximos sistemas do mundo ptolomaico e copernicano,

Galileu reconhece essas limitagdes, embora com uma ressalva:

Tais s@o as ciéncias matematicas puras, ou seja, a geometria ¢ a aritmética, das quais o
intelecto divino sabe infinitas proposi¢des a mais, porque as conhece todas, mas daquelas
poucas entendidas pelo intelecto humano acredito que a cognicao iguala-se a divina na certeza
objetiva, porque chega a compreender a necessidade, para além da qual ndo parece existir
certeza maior (GALILEIL, 2001, p. 183-184).

No prefacio a seus Novos ensaios sobre o entendimento humano, Leibniz (1990, p. 42) afirma
que, “na menor das substancias, olhos tdo penetrantes como os de Deus poderiam ler toda a
sequéncia das coisas do universo”. E, se ¢ verdade que Goethe emprega uma imagem similar
a prop6sito de um sujeito humano, nele a parte oferece um simples indicio, ndo uma
condensacgdo efetiva do todo: “Nas pequenas coisas que faco bem, vejo uma imagem das
grandes coisas bem-feitas no mundo” (apud MUSIL, 1991, p. 750). Em seu Ensaio filosofico
sobre as probabilidades, Laplace (1947, p. 13) especula sobre uma inteligéncia suprema,

apelidada ulteriormente de “demonio de Laplace”:

Devemos pois considerar o estado presente do universo como o efeito de seu estado anterior e
como a causa do que deve segui-lo. Uma inteligéncia que, num dado instante, conhecesse
todas as forcas que animam a natureza e a situagdo respectiva dos seres que a compdem, €
que, além disso, fosse suficientemente ampla para submeter todos esses dados a analise,
abarcaria na mesma féormula os movimentos dos maiores corpos do universo e os dos menores
atomos; nada lhe seria incerto e tanto o futuro como o passado estariam presentes diante ela. O
espirito humano oferece, na perfeicdo que soube dar a astronomia, um débil esbogo desta
inteligéncia.

Ao mesmo tempo que foraclui Deus da ciéncia, Descartes o recupera de contrabando,
como num passe de prestidigitador, através do “artificio de remeter a Deus a garantia da
verdade” (LACAN, 1991, p. 185). Responsavel pelo projeto da natureza, Deus assegura que

ela tenha uma logica. Por isso, Ele funciona como um fiador em tultima instancia da validade

das conclusdes cientificas. “Entendam bem que Descartes quer dizer, e diz, que, se dois e
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dois sdo quatro, é porque Deus quer, muito simplesmente. E problema dele” (LACAN, 1973,
p. 205). Sob o edificio cientifico moderno, h4 pois um resquicio da tradi¢do judaico-crista,
sob a forma de um alicerce moral que sobrevive ao buldézer racionalista da modernidade — a
concepgao cartesiana de um Deus que ndo engana. Antes necessaria para o funcionamento do

mundo sensivel, a fé agora € requisito para o conhecimento dele:

Admito que a referéncia ao Deus ndo-enganador, Unico principio admitido, estd fundada nos
resultados obtidos pela ciéncia. Jamais constatamos nada, com efeito, que nos mostre no
fundo da natureza um deménio enganador. Mas isso ndo impede que seja um ato de fé que
tenha sido necessdrio aos primeiros passos da ciéncia e a constituigdo de uma ciéncia
experimental (LACAN, 1981, p. 77).

Ou seja, depois de remover Deus da natureza, € preciso assegurar-se de que a natureza assim
emancipada ¢ suficientemente ajuizada para ndo nos pregar pegas, € nos primordios da
ciéncia moderna Deus é mantido convenientemente nos bastidores, mas ao alcance da mao,
para prover essa seguranga. Chega-se assim a um dualismo entre fundamento metafisico e
mundo concreto, entre res cogitans € res extensa. Esse Deus como fiador da verdade em
Descartes ilustra o tipo de relacdo entre significante-mestre e conhecimento que vigora em
geral no discurso da universidade, o qual tende a apoiar-se em autoridades reconhecidas.

Ja na posicao do agente, no discurso da universidade, aparece o saber cientifico,
limitado em relagdo a verdade divina, mas tomando-a como ponto de apoio e sendo dotado de
margem de manobra. No Discurso do método, Descartes (2000, p. 78-79) coloca-se como
alguém que se propde a tentar acompanhar o making of do mundo, a tentar aproximar-se do

ponto de vista do Criador:

Resolvi-me a deixar todo esse mundo a suas disputas e a falar somente do que aconteceria em
um novo, se Deus criasse agora em alguma parte, nos espagos imaginarios, matéria suficiente
para compd-lo, se agitasse diversamente e sem ordem as diversas partes dessa matéria, de
forma que compusesse com ela um caos tdo confuso quanto os poetas possam imaginar, € se,
em seguida, ndo fizesse outra coisa sendo emprestar seu concurso ordinario a natureza e deixa-
la agir segundo as leis que ele estabeleceu.

Trata-se de uma perspectiva nova, tornada possivel a partir do telescopio. Se antes os céus

estavam além de nosso alcance, eram uma reserva da divindade, agora ¢ possivel observar e
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analisar os segredos do mecanismo celeste. “O ponto de partida do pensamento cientifico,
falo na historia, qual €? A observacao dos astros” (LACAN, 2006b, p. 15).

Se a concepcdo cartesiana de Deus como verdade norteia a ci€éncia moderna, sua
concepgdo de espago ainda ndo é a desta, embora se diferencie da que predominava na
Antiguidade e na Idade Média. Segundo Descartes, vivemos num universo sem limites,
povoado por um niimero sem fim de estrelas, imerso num espago euclidiano, por defini¢ao
igualmente sem limites. O mundo material e o espago coincidem, e tanto um quanto outro sao
indefinidos. Note-se que Descartes, acompanhando nesse ponto Nicolau de Cusa, a despeito
de considerar na pratica o mundo como infinito, prefere associar esse atributo somente a
Deus (trata-se de uma associagdo que se impde a partir de Duns Scotus). A matéria e o
espirito ndo estdo no mesmo plano: o mundo e o espago por ele ocupado (res extensa) estdo
dissociados de Deus (res cogitans). Pensando no espaco como algo atrelado aos corpos, que
exclui o vazio, Descartes ¢ levado a formular sua famosa hipotese mecanica para o
movimento, a dos “turbilhdes”, que envolve a interacdo de um corpo com seus vizinhos, pois
através desses turbilhdes o movimento seria transmitido de um corpo a outro. Assim, apesar
de proclamar as limitagdes do conhecimento cientifico da natureza, Descartes, como os
antigos, tenta dar conta de fatores que até os dias de hoje eludem a ciéncia. E, por intermédio
de hipdteses puramente mecanicas, pode dispensar a intervencao direta de Deus para explicar
a operacdo da natureza.

No inicio da modernidade, a crenga em Deus como Criador ¢ relativamente
generalizada. Montaigne (1972, p. 212) retrata Deus como demiurgo, como o engenheiro que

projetou o mecanismo da natureza:

Nao ¢ crivel, portanto, que esse conjunto que constitui 0 mundo, que essa admiravel maquina
ndo revele vestigios denunciadores da presenca do grande arquiteto que a construiu e que nao
se perceba em algumas de suas pecas algo suscetivel de lembrar o artesdo que as fez e juntou.

De forma mais geral, pode-se dizer que “nada existe sem uma causa, € a causa original deste
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universo (qualquer que seja ela) nds a chamamos ‘Deus’” (HUME, 1990, p. 52). No entanto,
seguindo a linha de raciocinio de Descartes, Deus, representado por S; na posi¢do da verdade
no discurso da universidade, aparece como o Criador que dota sua obra de autonomia.
Mesmo que tenha projetado o mecanismo, Deus ndo o opera: ele funciona por sua propria
conta, conforme uma causalidade eficiente, seguindo leis impessoais, passiveis de ser
representadas por S, na posicdo do agente no discurso da universidade. Isso leva Pascal
(1912, p. 360-361) a declarar: “Nao posso perdoar Descartes; ele bem que gostaria, em toda a
sua filosofia, de dispensar Deus, mas ndo pdde impedir-se de fazé-lo dar um piparote para
colocar o mundo em movimento; depois disso, ele ndo tem utilidade para Deus”. Levando em
conta que o papel de Deus ¢ de concepcdo, ndo de execu¢do, poder-se-ia argumentar, como

um dos participantes dos Didlogos sobre a religido natural, de Hume (1990, p. 128):

E, se ndo estivermos contentes em chamar a causa primeira e suprema de “Deus” ou
“Divindade”, mas desejarmos variar a expressdo, como poderiamos chama-lo a ndo ser de
“Mente” ou “Pensamento”, com os quais se supde com justica que ele guarde uma
consideravel semelhanca?

Em O homem sem qualidades, o protagonista Ulrich invoca a visdo de Deus como o
engenheiro que concebeu o mecanismo do mundo e em seguida se afastou dele, para derivar

dai nossa dificuldade em conhecer esse mecanismo:

O que deve ter valor e nome, tem de se repetir, tem de existir em muitos exemplares. Se vocé
nunca tivesse visto a lua, pensaria que ¢ uma lanterna de bolso; alias, a grande confusdo que
Deus causa a ciéncia esta em ele so ter sido visto uma vez, na hora da criagdo do mundo, antes
de haver observadores treinados (MUSIL, 1991, p. 270).

E Pope (1994, p. 169) sugere que o procedimento cartesiano conduz ao ateismo:
Tomamos nobremente o caminho a priori
E deduzimos até duvidarmos de Deus:
Fazemos a natureza usurpar seu plano,
E o enfiamos o mais longe que pudermos;

Pomos uma causa mecénica em seu lugar,
Ou colada a matéria, ou difusa no espago.

O pentltimo desses versos, indica o poeta numa nota, tem como alvo especifico Descartes.
Na trilha de Descartes, a exemplo de Huygens e outros, Leibniz opde-se a concepg¢ao

de espaco absoluto. Para ele, o espago esta acoplado aos corpos, ¢ uma rede de relagdes
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quantitativas. Ele também especula sobre as causas imediatas, puramente mecanicas, do
movimento, supondo que os planetas e cometas sdo circundados por atmosferas que, por sua
propria natureza, giram ao redor do Sol descrevendo se¢des conicas. Como corolério, Leibniz
tampouco vé€ necessidade de postular uma intervengdo direta de Deus no funcionamento
cotidiano do mundo. Seu Deus criou um mundo perfeito e previu tudo de antemao, por isso
nao tem necessidade de engajar-se em sua manutengdo. O mundo ¢ um reloégio apto a
executar um movimento perpétuo, dispensando um relojoeiro para dar-lhe corda ou repara-lo.

Mas o resultado, em ultima instancia, da ruptura do modelo esférico ndo € o espaco de
Descartes e Leibniz, e sim o espago absoluto. Como mostra Koyré, um opositor de Descartes,
Henry More, platonista de Cambridge, chega, malgrado sua propensao mistica, a um modelo
de infinitizacdo do espago que vem a desempenhar papel decisivo na ciéncia newtoniana. Ele
concebe o espaco como algo imaterial, num sentido que para nds seria equivalente ao de
campo. E, como os estoicos, supde um mundo finito num espago infinito — o espago,
portanto, iria além do mundo. Trata-se de um espago eterno, ndo-criado e completo. Ou seja,
para ele o espaco absoluto ¢ o Espirito, ou, mais precisamente, Deus. Com algumas
variag0es, essa concep¢do ¢ compartilhada por Espinosa e Malebranche, nos quais a
infinidade do espago também esta associada a Deus.

Embora Newton, que também foi professor em Cambridge, ndo tenha citado More, o
vinculo entre sua concepgao de espaco ¢ a de More ndo escapa a seus contemporaneos, como
Raphson. A fisica de Newton pressupde o espago absoluto e o tempo absoluto; segundo ele, o
infinito ¢ ndo apenas espacial, mas temporal. O espaco precede e contém todas as coisas e
todas as relagdes entre elas. Tempo e espaco sdo atributos divinos; Deus ndo estd acima deles,
mas é, como eles, eterno e infinito. O apostolo Paulo (At 17,28) afirma: “E nele que vivemos,

nos movemos € existimos” (BiBLIA SAGRADA, 1985, p. 1323); em Newton, essa frase ndo
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tem simplesmente uma conotacdo metaforica ou metafisica, seu alcance ¢ literal. Tal
perspectiva permite-lhe ndo pensar no mundo material como autarquico em relag@o a Deus.

Se Newton discorda de Descartes no que tange a concepgao de espago e a separagao
entre espirito e matéria, ele admite, como filésofo francés, a impossibilidade de atingir a
verdade. Para Newton, a ciéncia ndo exclui da estrutura do mundo as forgas nao-visiveis,
imateriais. Com isso, ele vai além do materialismo puro; essas forcas podem inclusive se
superimpor. Nao cabe a ciéncia, todavia, discutir a natureza dessas for¢as. Noutras palavras, a
tarefa da ciéncia ndo é entender a causa do movimento, mas suas leis. Assim, Newton estuda
as leis da atragdo sem nunca definir exatamente o que ¢ atracdo. Em sua segunda carta a
Bentley, ele escreve: “A causa da gravidade ¢ alguma coisa que ndo pretendo conhecer”
(apud KOYRE, 1988, p. 216).

Essa postura vale para a ciéncia moderna em geral, no trajeto para a qual “os homens
renunciaram ao sentido e substituiram o conceito pela féormula, a causa pela regra e pela
probabilidade” (ADORNO; HORKHEIMER, 1985, p. 21). A astronomia ¢ a fisica, em
particular, “excluiram a questdo metafisica do por qué em favor da investigacao positiva (ou
positivista) sobre o como” (BOURDIEU, 1991, p. 4, destaques do autor). No século XVI, “ja
ndo se tentava mais penetrar os segredos da natureza, como se fizera durante dois mil anos de
especulagdo religiosa e filosofica, mas nos contentdvamos, de um modo que sé pode ser
chamado de superficial, com a pesquisa de sua superficie” (MUSIL, 1991, p. 217). Galileu,
por exemplo, deixa de lado o ponto de vista, puramente metafisico, de uma suposta aversao
da natureza a espacos vazios, que induziria um corpo em queda a atravessar e ocupar
consecutivamente uma série de espagos até atingir o chao. Ele ndo conjetura sobre as causas
do fendmeno. Para ele, ¢ suficiente calcular as variaveis envolvidas: o trajeto do corpo, o

tempo decorrido, a velocidade, a aceleracdo. E esse caminho que lhe permite chegar as leis
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do movimento. Na modernidade, portanto, ndo é mais preciso supor a existéncia de uma
causa final atuando na natureza, como um Deus ex machina. “Ndo temos mais nenhuma
necessidade desse saber de que Aristdteles parte na origem. Nao temos nenhuma necessidade,
para explicar os efeitos da gravitagdo, de imputar a pedra que ela saiba o lugar ao qual deve
chegar” (LACAN, 1975b, p. 81).

Leibniz acusa Newton de ter introduzido na filosofia natural uma qualidade oculta, a
gravitacdo universal; definindo milagre como algo sem explicacdo natural, qualifica a atragdo
como um milagre perpétuo, que faria pois a ciéncia retroceder para uma etapa anterior, de
explicagdo magica da natureza. Clarke, adepto de Newton, replica que um milagre é um
fendmeno excepcional resultante de uma vontade especifica de Deus e, por conseguinte, esse
qualificativo ndo se aplica a atracdo. Ademais, esta ¢ apresentada apenas como um fenomeno
matematico, ndo se propde a explicar a causa do movimento. O proprio Newton alega que
ndo introduz qualidades ocultas nem tenta explicar o que estd por tras das leis, mas atém-se
aos fendmenos que podem ser observados. Sentindo-se instado a ir mais longe e apresentar
alguma justificativa para a gravidade, ele declara, num “Escolio geral” adicionado a segunda
edic¢ao dos Principios (1713):

Até agora nao fui capaz de descobrir a causa dessas propriedades da gravidade a partir dos
fendomenos, e ndo invento hipoteses. Pois tudo quer ndo é deduzido dos fenomenos deve ser
chamado uma hipotese; e hipoteses, quer metafisicas ou fisicas, quer baseadas em qualidades
ocultas ou mecanicas, ndo tém lugar na filosofia experimental. Nessa filosofia, as proposicdes
particulares sdo inferidas dos fenomenos, e depois tornadas gerais pela indu¢do (NEWTON,
1952a, p. 371).

No sentido usado aqui por Newton, hipdtese seria uma ideia engenhosa que resulta apenas da
imaginacio e ndo é passivel de comprovagio. E o caso da teoria famosa de Descartes sobre
os turbilhdes, que resiste algum tempo na Franga, mesmo apds a demonstracdo newtoniana
segundo a qual o efeito de gravidade ¢ produzido por uma forga agindo a distancia — algo que

para Newton ndo ¢ simples hipdtese, mas fato. Voltaire (1937, p. 29), que se alinha entre os
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primeiros partidarios gauleses de Newton, resume o argumento deste contra os cartesianos:
“Sao os turbilhdes que se pode chamar uma qualidade oculta, visto que jamais se provou sua
existéncia. A Atracdo, ao contrario, ¢ uma coisa real, pois seus efeitos sao demonstrados e
suas proporg¢des sdo calculadas”.

Evidentemente, Voltaire refere-se aqui ao real como aquilo que tem existéncia de
fato. Mas a gravidade envolve também o real no sentido lacaniano de algo além do simbdlico,

desse saber que ndo pode ser conhecido sobre as causas dos fenomenos, da verdade:

Acentuei, enfim, o saber enquanto o discurso da ciéncia pode situd-lo no real, o que ¢ singular
e cujo impasse creio ter articulado aqui de certo modo: o impasse que assaltou Newton na
medida em que, ndo fazendo nenhuma hipotese (posto que ele articulava a coisa
cientificamente, e bem), era muito incapaz, salvo por certo no que se lhe reprocha, era muito
incapaz de dizer onde se situava esse saber gragas ao qual o céu se move na ordem conhecida,
isto é, [esse saber] sobre o fundamento da gravitacdo (LACAN, 1973-1974, 11 de junho de
1974).

E ¢ o real que faz Newton colocar Deus em jogo:

O que incomodou as pessoas no momento de Newton? Nada menos que isso, uma questio que
eu diria relativa aquilo de que se tratava, isto ¢, “as massas”. As massas. Como podiam saber
essas massas a que distdncia se achavam das outras massas, para que assim pudessem
observar a lei de Newton? E absolutamente claro que aqui faz falta Deus (ibid., 23 de abril de
1974).

Em sua terceira carta a Bentley, Newton declara: “A gravidade deve ser causada por
um agente agindo constantemente segundo certas leis; mas, que esse agente seja material ou
imaterial, eu o deixei & consideragdo de meus leitores” (apud KOYRE, 1988, p. 216). Embora
sem ser explicito, ele deixa aberta a porta para considerar-se esse agente imaterial como
Deus. A reserva desaparece no escolio ao final dos Principios, 0 mesmo em que rejeita o
método hipotético-dedutivo: “Esse belissimo sistema do sol, dos planetas e dos cometas
poderia somente proceder do conselho e dominio de um Ser inteligente e poderoso”
(NEWTON, 1952a, p. 369). Para Newton, Deus manifesta-se através do espago e dos
principios ativos que estruturam o mundo; em ultima instancia, portanto, a causa por tras da
gravidade € o espirito de Deus. Até Voltaire (1937, p. 29), um anticlerical consabido, conclui

assim a passagem, citada acima, em que defende a teoria da gravitagdo: “A causa dessa causa
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estd no seio de Deus”. Mas o Deus newtoniano ndo ¢ simplesmente um nome para as leis
regulares que atuam na natureza; ele também se desincumbe de reparos eventuais. Quando se
propde a mostrar que a trajetoria dos planetas segue principios matematicos, ele recorre a
nogdo de Deus para fazer face a pequenas distorgdes. E o que mostra essa passagem ao final
da Optica:

Um destino cego ndo poderia jamais fazer todos os planetas se moverem de uma e mesma
maneira em Orbitas concéntricas, algumas irregularidades ndo consideraveis excetuadas, que
podem ter surgido das a¢des mutuas dos cometas e planetas entre si, € que estardo prontas a
aumentar, até que esse sistema demande uma reforma (NEWTON, 1952b, p. 542).

Essa intervengdo de Deus no mundo ¢ tomada como uma demonstragao de seu poder.

Portanto, o Deus de Newton ¢ bastante atuante no mundo, enquanto o de Leibniz ¢
indiferente ou distante. De um lado, temos “o Senhor newtoniano, que faz o mundo como
bem entende e continua a agir sobre ele como o Deus da Biblia tinha feito durante os seis
primeiros dias da Criagdo”; de outro, temos, o Deus de Leibniz, “o Deus biblico no dia do
saba, o Deus que terminou sua obra e acha que ela ¢ boa, ou melhor, que ela representa o
melhor dos mundos possiveis” (KOYRE, 1988, p. 291). Essa diferenca entre dois génios de
sua €época, aliada a animosidade surgida a partir da disputa entre eles em torno da paternidade
do célculo diferencial e integral, redundou numa polémica que “¢ um dos fendmenos mais
importantes da historia do pensamento moderno” (CASSIRER, 1943, p. 366). Essa polémica
assume a forma da correspondéncia entre Clarke, que age como preposto de Newton, e
Leibniz. Ambos bastante religiosos, eles acusam-se mutuamente de entreter concepgdes que
levam ao ateismo.

Para Leibniz, Newton pavimenta o caminho para o ateismo ao misturar Deus ao
mundo, encarregando-o de coisas que teriam explicagdo material. Numa carta a princesa de
Gales, que desencadeia a controvérsia com Clarke, Leibniz ¢ mordaz ao comentar a suposta

necessidade de intervengdo divina para garantir a estabilidade do sistema solar, descrevendo
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0 Deus de Newton como um relojoeiro incompetente, que precisa dar corda a seu mecanismo
e repara-lo:

Newton e seus asseclas tém ainda uma divertidissima opinido sobre a obra de Deus. Conforme
eles, Deus de vez em quando precisa dar corda em seu reldgio, porque sendo ele deixaria de
andar. O cientista ndo teve visdo suficiente para imaginar um movimento perpétuo. Essa
maquina de Deus ¢ até tdo imperfeita, segundo eles, que o Criador se vé obrigado de quando
em quando a desengraxa-la por um concurso extraordinario, € mesmo arranja-la, como um
relojoeiro faz com sua obra, o qual sera tanto pior oficial quanto mais vezes se vir obrigado a
retocar e corrigir seu trabalho (LEIBNIZ, 1974, p. 405).

De acordo com o retrato tragado por Leibniz, a visdo de Newton tem pontos de contato com a
dos socinianos, que negam a doutrina da predestinacdo ¢ fazem Deus acompanhar de perto as
coisas para decidir seu rumo.

Por outro lado, a ideia de que vivemos no melhor dos mundos possiveis ¢ ironizada
por Voltaire, que representa Leibniz como o Doutor Pangloss em Cdndido ou o otimismo.
Ademais, para os newtonianos, Leibniz conduz ao ateismo porque seu Deus criou o mundo e
cruzou os bragos, ficou sem fun¢do, tornou-se um Deus ausente acoplado a uma natureza
autarquica. Como argumenta Pascal a proposito de Descartes, o Deus de Leibniz contenta-se
em dar o piparote inicial no mundo; como argumenta Pope também a proposito de Descartes,
postular uma causa mecanica para o movimento nao deixa lugar para Deus. Clarke segue

nessa direcdo em sua réplica a critica supracitada de Leibniz:

A ideia dos que sustentam que o mundo ¢ uma grande maquina que se move sem a
interven¢do de Deus, como um relégio continua a andar sem o socorro do relojoeiro, essa
ideia, digo, introduz o materialismo ¢ a fatalidade, tendendo, de fato, sob pretexto de fazer de
Deus uma Inteligéncia supramundana, a banir do mundo a providéncia e o governo de Deus
(in LEIBNIZ, 1974, p. 406, destaque do autor).

E, no curso de sua argumentagdo, ele recorre a uma analogia com o mundo da politica: “Se
um rei tivesse um reino onde tudo ocorresse sem sua intervengdo e sem que ele ordenasse de
que maneira as coisas deveriam ser feitas, ndo se trataria de um reino sendo nominal em
relacdo a ele, que ndo mereceria o titulo de rei ou governante” (ibid., p. 407). Esse
paralelismo entre o papel de Deus e o do rei ndo ¢ gratuito, visto que o ultimo também ¢

posto em xeque com a crise do absolutismo, como veremos no capitulo V.
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No fim das contas, tanto Leibniz como Newton t€m razdo: por caminhos diferentes,
de fato um e outro conduzem ao ateismo. Embora as concepg¢des cientificas de Newton
triunfem (pelo menos até que Einstein questione o carater absoluto do espago ¢ do tempo),
isso ndo se aplica a sua visao sobre o papel de Deus.

Espinosa, que ocupa uma posi¢ao singular na filosofia moderna, pensa como Newton
em termos de espaco aboluto, mas rejeita a ideia de que Deus precisa imiscuir-se no mundo
para fazé-lo funcionar. Na Etica, ele propde-se a “mostrar (...) que a Natureza ndo tem
qualquer fim que lhe seja prefixado e que todas as causas finais nada mais sao que fic¢des do
espirito humano” (ESPINOSA, 1973, p. 125). Essas fic¢des brotam do desejo de dar um
sentido a tudo: por exemplo, se uma pedra cai do teto sobre a cabeca de um homem e o mata,
o raciocinio finalista, incapaz de esgotar a complexa combinacdo de fatores que redundou no
evento, pois a cada causa sempre se pode indagar a causa da causa, acaba por refugiar-se “na
vontade de Deus, isto €, no asilo da ignorancia” (ibid., p. 126).

Retomando os célculos newtonianos, Laplace consegue elucidar pequenas distor¢des
nas Orbitas planetarias, que as faziam escapar aparentemente ao modelo. Com isso, ndo ¢
necessario para ele postular um Deus que corrija essas distor¢des, como fizera Newton. Ao
criticar o recurso a Deus para explicar o que desconhecemos, ele coloca a questio em
perspectiva: “Percorramos a historia dos progressos do espirito humano e de seus erros:
veremos ai as causas finais recuarem constantemente até as fronteiras de seus
conhecimentos” (LAPLACE, 1984, p. 545). Num episodio célebre, diante do comentario de
Napoledo de que ele ndo reserva um papel ao Criador nos cinco volumes de seu Tratado de
mecdnica celeste, Laplace, embora conhecido como cortesdo melifluo, replica,
externalizando o hubris da ciéncia moderna: “Eu ndo tive necessidade dessa hipdtese”.

Mesmo em Newton, apesar de toda a importancia que ele concede ao papel de Deus,
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isso se da nas fimbrias de seu trabalho cientifico propriamente dito, e deve ser relativizado.
Apesar de suas diferencas com Descartes, Newton também identifica Deus a verdade
inatingivel. Deus entra em seu sistema apenas para explicar o inexplicavel, ¢ o nome dado ao
desconhecido, a hipotese de quem ndo faz hipdteses. Na pratica, o que importa é o
mecanismo do mundo, S, na posi¢do de agente do discurso da universidade, ndo seu Criador
(para Newton assim como para Descartes e Leibniz) e/ou operador onipresente e invisivel
(para Newton), S; na posi¢ao da verdade desse discurso.

A ciéncia moderna, habituando-se a fazer recuar as fronteiras do desconhecido, nido
tem necessidade de absolutizar esse desconhecido, e pode marginalizar o elemento divino.
Para citar outra vez Musil (1991, p. 779): “Ulrich estava acostumado a pensar nio tanto de
modo ateu, mas antes sem Deus, o que a moda da ciéncia significava deixar ao sentimento
qualquer eventual inclina¢ao por Deus, pois ela ndo propicia o conhecimento, levando apenas
a caminhos intransitdveis”. Ou seja, Deus torna-se um assunto inteiramente privado de cada
cientista. Deus, que no sistema aristotélico era ingrediente essencial da operagdo da natureza
e meio essencial para entender essa operagdo, como S; na posi¢do do agente no discurso do
senhor, pode até continuar a ser, na convi¢dao intima de muitos, ingrediente essencial da
operacdo da natureza, mas ndo tem fungdo na ciéncia enquanto meio para entender essa
operacdo, como S; na posi¢ao da verdade no discurso da universidade. Fazendo um balango
do declinio da causalidade metafisica na ciéncia moderna, Weber indaga retoricamente:
“Quem — a parte certas criangas grandes que na verdade encontramos nas Ciéncias Naturais —
ainda acredita que as descobertas da Astronomia, Biologia, Fisica ou Quimica nos poderdo
ensinar qualquer coisa sobre o significado do mundo?” (WEBER, 1982, p. 169, destaque do
autor). E arremata: “Que a ciéncia de hoje ¢ irreligiosa ninguém duvidara no intimo, mesmo

que ndo o admita para si mesmo” (ibid., p. 169).
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Ciéncia moderna e valorizacao do saber

Se a hegemonia do discurso do senhor, entre os judeus e os gregos, estd associada a
um refinamento do simbolico, que fortalece S;, a hegemonia do discurso da universidade, na
modernidade, estd associada a uma virtualizagdo do simbdlico, que fortalece S,.

A virtualizacdo envolve o simbdlico enquanto lei, na medida em que o saber (S;)
desloca Deus como figura de autoridade (S;) na posi¢do do agente. “A ciéncia tal como ela
veio realmente a luz consiste propriamente nessa transmutacdo da funcdo” do saber
(LACAN, 1991, p. 173). Como resultado dessa transmutacao, o saber passa do escravo para o
outro lado: “Nosso discurso cientifico esta do lado do senhor” (ibid., p. 174).

A virtualizagdo envolve também o simbodlico em sua dimensdo de linguagem. E
verdade que essa mudanca tem precedentes longinquos. Lacan faz mengdo aquilo que, “desde
a origem de um uso rigoroso do simbdlico, se manifesta na tradicdo grega, a saber, no nivel
das matemadticas. Euclides ¢ aqui a referéncia fundamental” (LACAN, 1991, p. 181). Uma
passagem do livro biblico da Sabedoria (Sb 11, 20), que reflete a aproximagao entre a cultura
judaica e a grega, serve para ilustrar os parametros matematicos da Criagdo: “Tudo dispuseste
com medida, nimero e peso” (BIBLIA SAGRADA, 1985, p. 821). Kojéve argumenta que a
doutrina crista da encarnag@o solapa a separac¢do entre mundo sublunar e supralunar e permite
que as leis matematicas sejam aplicadas na natureza. Mas ¢ apenas na modernidade, junto
com a destruigdo do cosmos, que ocorre uma geometrizagio do espago (KOYRE, 1988, p.
11); & geometrizagdo da natureza corresponde a geometrizagdo da ciéncia (KOYRE, 1943, p.
404). O fim da crenca na hierarquia entre mundo celeste incorruptivel e mundo terrestre
corruptivel abre caminho para a homogeneizag¢ao do espago, para que tudo que esta nele seja
tratado da mesma forma; o fim da crenga em um mundo fechado leva a infinitizacdo do

espaco. Homogeneizado e infinitizado, o espaco da natureza passa a coincidir com o espago
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euclidiano. Ademais, o proprio saber sobre a natureza a determina; a natureza ¢ produto da
cultura, e portanto lidar com ela geometricamente faz dela um ente geométrico. “O natural é
tudo que se veste com a libré do saber — e Deus sabe que isso ndo falta! —, e um discurso que
esta feito unicamente para que o saber faga libré € o discurso universitario. Estd totalmente
claro que o vestuario de que se trata ¢ a ideia de natureza” (LACAN, 1971-1972b, 4 de
novembro de 1971).

Partindo da cléssica oposi¢do, que perpassa a filosofia ocidental, entre a ordem do

sensivel e a do inteligivel, Lévi-Strauss comenta que,

se a ciéncia moderna conseguiu constituir-se, foi ao preco de uma ruptura entre as duas
ordens, entre o que no século XVII chamavam-se qualidades secundérias — ou seja, os dados
da sensibilidade: cores, odores, sabores, ruidos, texturas — e as qualidades primarias, ndo
tributarias dos sentidos, que constituem a verdadeira realidade (LEVI—STRAUSS; ERIBON,
2005, p. 159).

Ao marginalizar as qualidades praticas e sensiveis, a ciéncia moderna promove a
matematizacdo, a abstratizagdo do mundo. Ja em Bruno ha uma valorizacdo do intelecto
sobre a percepc¢ao sensivel. Para Galileu, as qualidades designadas por palavras, como “frio”
ou “quente”, estdo relacionadas apenas com nossas percepgdes das coisas. Elas nao
correspondem a propriedades fundamentais destas, mas a meros nomes. Se quisermos
compreender de fato a natureza, precisamos recorrer a linguagem matematica,
particularmente a geometria. Mas € Descartes, € ndo Bruno ou Galileu, afirma Koyré¢ (1988,
p. 127), que formula mais claramente o ideal de reductione scientia ad geometriam. Seu
mundo ndo ¢ colorido e multifario, mas abstrato e uniforme. Essa postura culmina em
Newton, que trata as for¢as imateriais como matematicas, ndo como fisicas, adota um ponto
de vista quantitativo, ndo qualitativo. Nao por acaso, a palavra matematica ¢ guindada ao
titulo da obra em que ele desenvolve as bases da cinética, os Principios matematicos da
filosofia natural (1687). Espinosa (1973, p. 183), por seu turno, expande a busca por uma

linguagem baseada na geometria a outras areas: “Considerarei as agdes e os apetites humanos
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como se tratasse de linhas, de superficies ou de volumes”.

Lacan (1966, p. 284) chama de “ciéncia verdadeira” a busca da matematizacdo da
realidade. Isso equivale a uma virtualizagdo do simbdlico, que ¢ depurado de seus elementos
imaginarios. Aqui ¢ interessante levar em conta a argumentacdo de Peirce (1978, vol. L, p.
185):

Dizem-nos que toda ciéncia tem seu estagio qualitativo e seu estagio quantitativo; pois bem,
seu estagio qualitativo ¢ quando distingdes duais — se um dado sujeito tem um dado predicado
ou ndo — bastam, o estidgio quantitativo chega quando, ndo mais satisfeitos com essas
distingdes grosseiras, requeremos inserir um possivel meio-termo entre cada duas possiveis
condi¢des do sujeito em relacdo a sua possessao da qualidade indicada pelo predicado.

Esse elemento qualitativo e dual do qual a ciéncia moderna se liberta via formalizagao
equivale em termos lacanianos aos aspectos imaginarios.

Eis que se constroi uma ciéncia que ndo tem mais nada a ver com os pressupostos que desde
sempre implicava a ideia de conhecimento. A saber, a polarizagdo muda, a unifica¢do ideal
imaginada do que é o conhecimento, onde se pode sempre achar, sob qualquer palavra que
com eles se veste, endosuné por exemplo, o reflexo, a imagem, de todo modo sempre
ambigua, de dois principios, o masculino e o feminino (LACAN, 1991, p. 185-186).

A mudanca de paradigma trazida pela ciéncia moderna pode ser associada também a
mudanga na acepc¢do de unidade, de totalidade para singularidade. No Semindrio 1X, Lacan
(1961-1962, 28 de fevereiro de 1962) propde “inverter, se posso dizer, a polaridade dessa
funcdo da unidade, ao abandonar a unidade unificante, a Einheit, pela unidade distintiva, a
Einzigkeit”. Como Einheit, a unidade ¢ o “fundamento de toda sintese a priori, como ele se
exprime, e parece com efeito impor-se, desde a época de sua progressdo a partir da mitologia
platonica, como a via necessaria, o Um, o grande Um que domina todo o pensamento, de
Platdo a Kant” (ibid., 21 de fevereiro de 1962). Em contraposi¢do, “a fungdo do um na
identificacdo, tal como a estrutura e a decompde a andlise da experiéncia freudiana, ndo ¢ a
da Einheit, mas aquela que tentei fazé-los sentir concretamente desde o comeco do ano como
o acento original do que chamei o trago unario” (ibid., 21 de fevereiro de 1962). Enquanto o

cosmos esférico remete a Einheit, as grandezas contaveis que a ciéncia moderna identifica na
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natureza reportam-se a Einzigkeit, a “prevaléncia do aparelho matematico” (LACAN, 2001a,
p. 437).

A esfera, como ja foi demonstrado, esta fortemente associada ao imaginario, devido a
todas as suas conotacdes. Mas até a elipse usada por Kepler (a exemplo da garrafa de Klein)
tem alguma ligacdo com o imaginario, por causa de sua dimensdo visual. Assim, o ponto
culminante da revolucao cientifica do inicio da modernidade ¢ a formula algébrica de Newton
para a lei da gravitacdo universal:

1

mm

F:gd2

“E isso que nos arranca da fung¢io imaginaria”, diz Lacan (1975b, p. 43). Da mesma forma, a
linguagem verbal ¢ considerada inferior a simbolizagdo matematica para fins de compreensao
cientifica da natureza. Os avangos obtidos em termos de formalizagdo, a comegar pelo uso
dos algarismos ardbicos (incluindo o zero), que ganha for¢a no final da Idade Média,
certamente contribuem para isso. Na mesma linha, vale assinalar as vantagens do sistema
métrico, introduzido pela Revolugdo Francesa (nesse sistema, alids, a unidade padrao de forca
recebe o nome de Newton), posto que os resquicios imaginarios presentes nos sistemas nao-
decimais s3o evidentes — basta pensar em medidas como o pé e a polegada, derivados
diretamente do corpo humano. E, como se sabe, o avango da ciéncia ao longo da
modernidade ndo fez mais do que reforgar nela a dimensao de jogo de significantes.

A matematica ¢ um meio de atingir o real da natureza, aquilo que estd além dos
sentidos. “Para os gregos a natureza era sobretudo uma realidade visivel: aquilo que os olhos
veem; para nos, uma teia de reagdes e estimulos, uma invisivel rede de relacdes” (PAZ,
1984a, p. 267-268). Com o intuito de revelar esse substrato formal, numérico, a ciéncia

desconstréi o mundo visivel. Na descrigao de Valéry (1983, p. 23-24), “para o pensamento do
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fisico a impressao colorida tem o carater de um acidente que se produz para este ou aquele
valor de uma sequéncia crescente e indefinida de nimeros”. Por influéncia da ciéncia, chega-
se até a uma inversdo do que ¢ considerado realidade: Durkheim (1950, p. 190) compara o
pensamento comum, que vé€ sensagdes (som, cor, calor) nos proprios objetos, ao pensamento
religioso, que os desfigura.

Para Lacan (1991, p. 186, destaques do autor), “o espago onde se distribuem as
criacdes da ciéncia, noés s6 podemos portanto qualifica-lo como de insubstdncia
[insubstance], de acoisa [[’achose]”. O neologismo “acoisa”, que tem o sentido de ndo-coisa,
indica a falta, como o objeto a. O efeito da ciéncia ndo foi aumentar nosso conhecimento do
mundo, mas fazer surgir coisas que nao existiam no nivel da percepg¢do: as articulagdes da
ordem significante, os jogos de combinatorias 16gicas, as fabricagdes da ciéncia engendram
uma realidade nova. Isso vale ndo apenas para a atragdo gravitacional, mas também para o
mundo mais recente, povoado de ondas, que Lacan denomina “aletosfera” (ibid., p. 187),
usando o antepositivo “aleto-” (verdadeiro) num jogo com “atmosfera”, “geosfera” e
quejandos. Pode despontar inclusive uma nova poténcia no real, como a energia nuclear
(ibid., p. 120).

O processo de virtualizacdo do saber sob a ciéncia moderna ¢ similar ao que ocorre

sob o capitalismo:

A ciéncia também reduz o vivo ao morto para compreender suas relagdes e condigdes. Ela
transforma todas as condi¢des e forcas em movimentos e interpreta todos os movimentos
como quantidades de trabalho realizado, isto €, energia gasta, de forma a compreender
processos como similares ¢ comensuraveis (TONNIES, 2002, p. 36).

Da mesma forma, a estruturacao cientifica do universo como rede de significantes lembra a
estruturacdo capitalista do mercado como rede de significantes. Ciéncia e capitalismo sdo
igualmente processos cumulativos: “E impossivel ndo obedecer ao comando que esta 1a, no

lugar do que ¢ a verdade da ciéncia — Continue. Ande. Continue a saber sempre mais”
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(LACAN, 1991, p. 120). Como ¢ caracteristico do discurso da universidade, a ordem nao
parte de uma figura de autoridade, mas estd embutida no mecanismo: “Na@o creiam que o
senhor ainda esteja 14. E o mandamento que resta, o imperativo categorico Continue a saber”
(ibid., p. 121). As dinamicas tanto da ciéncia como do capitalismo correspondem a poderosas
forcas de transformacdo: “Essa posi¢cdo da ciéncia justifica-se por uma mudanca de estilo
radical no ritmo de seu progresso, pela forma galopante de sua interferéncia em nosso
mundo, pelas reagdes em cadeia que caracterizam o que se pode chamar as expansdes de sua
energética” (LACAN, 1966, p. 855-856). Em suma, “o capitalismo reina porque esta
estreitamente ligado a ascensdo da fun¢ao da ciéncia” (LACAN, 2006a, p. 240); o discurso da
universidade é “o discurso do capitalista, com sua curiosa copulagdo com a ciéncia”
(LACAN, 1991, p. 126). E a reticéncia de Lacan diante da ciéncia, conforme ele explica, ndo
decorre do desejo de impor-lhe um freio, mas do fato de que ele ndo confunde a atividade
frenética da ciéncia (e o mesmo certamente valeria para o capitalismo) com progresso (ibid.,

p. 121-122).

Tipografia e valorizaciao do saber

A tipografia favorece a propagacdo e, consequentemente, a acumula¢do do
conhecimento. Isso inclui, por um lado, evitar seu extravio (como havia ocorrido com muitos
textos antigos) e, por outro, trazer a luz informagdes antes restritas (por exemplo, segredos
técnicos). Nesse sentido, o paradoxo de Leonardo da Vinci, um génio cientifico que pouco
contribuiu para a ciéncia de seu século, ¢ revelador: a repercussdo limitada de suas ideias
entre seus contemporaneos deve-se ao fato de que seus cadernos ndo foram publicados na
época (EISENSTEIN, 1968, p. 46). O impacto da tipografia ¢ sentido também em termos de

padronizacdo do conhecimento, pois as mesmas fontes podem atingir comunidades de



136

leitores bastante amplas. Isso ajuda a fixar o conceito de autor, visto que se veicula
normalmente uma Ttnica versdo do texto, enquanto as interpolacdes dos copistas
transformavam, na pratica, o manuscrito no resultado de uma colaboragdo coletiva. Permite
também o rapido estabelecimento do dominio de determinados autores, ideias ou estilos.

Ao mesmo tempo, a tipografia pode facilitar a emergéncia da diferenca e da inovagao,
promovendo a diversidade. A difusdo de autores classicos e contemporaneos, no bojo da
cultura humanista, mina a autoridade religiosa. Fomentando a relagdo entre diferentes areas
do saber, a tipografia estilhaca a hierarquizagdo medieval do conhecimento e, por tabela, do
proprio mundo. O desenvolvimento da ciéncia, em particular, beneficia-se de um ambiente
favoravel a divulgacdo de ideias, € um componente essencial para tal ambiente ¢ a liberdade
de imprensa: sdo os livros sem imprimatur que impulsionam a revolugdo cientifica
(EISENSTEIN, 1968, p. 48-49). O grau de liberdade varia conforme o lugar, sendo em geral
maior nos paises protestantes que nos catolicos: autores de varias partes da Europa, como
Galileu e Descartes, sdo publicados na Holanda; os almanaques populares na Inglaterra
disseminam o heliocentrismo muito antes que seus congéneres franceses. Adicionalmente, a
tipografia contém um modelo para os procedimentos empiricos da ciéncia: “A linha de
montagem de tipos modveis tornou possivel um produto que era uniforme e podia repetir-se
tanto quanto um experimento cientifico” (McLUHAN, 1977, p. 177). E em si mesma, como
invencdo, a tipografia merece ser alinhada entre aquelas que fizeram deslanchar a

modernidade, destaca Bacon (1952b, p. 135):

Devemos notar a forga, o efeito e as consequéncias das invengdes. Em nenhum outro caso sdo
mais conspicuos do que nos dessas trés, desconhecidas dos antigos, nomeadamente, a
tipografia, a pdlvora e a bussola. Pois essas trés mudaram a aparéncia e o estado do mundo
inteiro: primeiro na literatura, depois na guerra, ¢ finalmente na navegagdo; e mudangas
inumeraveis foram entdo derivadas dai, de forma que nenhum império, seita ou estrela parece
ter exercido maior poder e influéncia nos negdcios humanos do que essas trés descobertas
mecanicas.

De um lado, propagacdo, acumulacdo, padronizagdo. De outro, inovagao,
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experimento, inven¢do. Temos aqui as duas etapas da estrutura das revolucdes cientificas de
Kuhn. Como mostra o proprio Kuhn (1982, p. 29), os manuais cientificos, elementares e
avancados, desempenham importante papel na reproducdo de um paradigma: “Tais livros
expdem o corpo da teoria aceita, ilustram muitas (ou todas) as suas aplicacdes bem-sucedidas
e comparam essas aplicacdes com observagdes e experiéncias exemplares”. Por outro lado, a
mudanca de perspectiva trazida por uma revolucdo cientifica reflete-se também nas
publicagdes que lhe seguem: “Um desses efeitos — uma alteracao na distribuicao da literatura
técnica citada nas notas de rodapé dos relatérios de pesquisa — deve ser estudado como um
indice possivel da ocorréncia de revolugdes” (ibid., p. 14).

A tipografia fornece ainda a ciéncia uma metéfora privilegiada, a do livro da natureza.
Trata-se de uma imagem singular, pois o livro remete a letra, que representa a anulacido da
imagem. Além disso, em contraste com a completude da esfera, o livro envolve um sentido
de infinitude, na medida em cada obra se refere a outras, constituindo junto com elas uma
rede aberta e sempre crescente. E se a escrita, na leitura do Fedro por Derrida, ¢ o filho
parricida e nos serve como parametro de um refinamento do simbolico, o livro indica leva

isso ainda mais adiante, pois potencializa a autonomia da escrita:

Um livro ¢ produzido, evento minusculo, pequeno objeto manejavel. A partir dai, ¢é
aprisionado num jogo continuo de repeticdes; seus duplos, a sua volta e bem longe dele,
formigam; cada leitura atribui-lhe, por um momento, um corpo impalpavel e tnico;
fragmentos de si proprio circulam como sendo sua totalidade, passando por conté-lo quase
todo e nos quais acontece-lhe, finalmente, encontrar abrigo; os comentarios desdobram-no,
outros discursos no qual enfim ele mesmo deve aparecer, confessar o que se recusou a dizer,
libertar-se daquilo que, ruidosamente, fingia ser (FOUCAULT, 1978, p. vii).

No Seminario XX, Lacan (1975b, p. 86) refere-se ao paralelismo entre a ordem natural
e a simbolica, ilustrando-o com aquilo “que, na natureza, parece aproximar-se mais dessa
redugdo as dimensdes da superficie que exige a escrita, e de que ja se maravilhava Espinosa —
esse trabalho de texto que sai do ventre da aranha, sua teia”. A metafora da natureza como

escritura ou mesmo como livro € anterior a tipografia. Plotino, por exemplo, declara:
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Podemos pensar nas estrelas como letras sendo inscritas perpetuamente nos céus, ou inscritas
de uma vez por todas e todavia em movimento, na medida em que se dedicam as outras tarefas
designadas para elas: a essas tarefas principais acompanhard a qualidade de significar
(PLOTINUS, 1991, p. 80).

No entanto, a partir da tipografia essa metafora adquire um novo sentido e uma dimensao
muito mais ampla: no inicio da modernidade, ela torna-se recorrente e ¢ utilizada em
contextos filosoficos, religiosos, literarios e cientificos.

O livro pode indicar, mais do que a natureza, o mundo em geral, de forma
indeterminada. Descartes (2000, p. 39) alude ao “livro do mundo” para indicar uma variedade

de experiéncias sociais e culturais:

E, resolvendo-me a ndo procurar outra ciéncia que aquela que se poderia encontrar em mim
mesmo, ou entdo no grande livro do mundo, empreguei o resto de minha juventude em viajar,
em ver cortes e exércitos, em frequentar gente de diversos humores e condigdes, em recolher
diversas experiéncias, em testar a mim mesmo nos encontros que a fortuna me propunha e, por
toda parte, em fazer tal reflexdo sobre as coisas que se apresentavam a mim que eu pudesse
tirar delas algum proveito.

Em Bacon, ha uma dualidade entre o livro da natureza e o livro de Deus. Ele parte de
um versiculo do Evangelho Segundo Sao Mateus (22,29): “Em resposta Jesus lhes disse:
‘Estais enganados e ndo conheceis nem as Escrituras nem o poder de Deus’” (BIBLIA
SAGRADA, 1985, p. 1203). Essa passagem, segundo Bacon (1952a, p. 20), indica uma
distingdo entre natureza e Deus: “Diante de nds ha dois livros ou volumes para estudar, se
quisermos evitar o erro; primeiro as Escrituras, revelando a vontade de Deus, e entdo as
criaturas, expressando seu poder”. Browne (1831a, p. 32) manifesta uma concep¢ao similar:
“Ha portanto dois livros nos quais recolho minha teologia; além daquele escrito por Deus,
outro de sua serva Natureza, esse manuscrito universal e publico que se abre aos olhos de
todos. Os que nunca o viram em um o descobriram no outro”. Numa passagem de O paraiso
perdido, Milton (1952a, p. 233) retine os dois livros, referindo-se ao livro da natureza como o

proprio livro de Deus:

N3ao o condeno por perguntar ou procurar:
0 Céu € o Livro de Deus diante de si,
onde pode ler suas obras e conhecer
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suas estacoes, horas, dias, meses, ou anos.

E noutro ponto refere-se apenas ao livro da natureza:

Mas nuvem espessa e escuriddo perene
circundam-me, removido dos alegres

caminhos humanos, € no Livro do

Conhecimento apresentado a um vacuo

universal das obras da natureza,

rasgadas e apagadas diante de mim (ibid., p. 136).

Na carta de uma personagem de 4 nova Heloisa, Rousseau (1965, p. 643) coteja o livro da
natureza com os de papel: “Recebereis também alguns livros para aumentar vossa biblioteca.
Mas que encontrareis de novo nos livros? Oh, Wolmar! Sé vos falta aprender a ler no da
natureza para ser o mais sabio dos mortais”. O simile também ¢ explorado em Goethe (1999,
p. 234): “A natureza ¢, de fato, o unico livro a oferecer um grandioso contetido em todas as
suas folhas”.

Mas onde a descri¢ao da natureza como livro capta com precisdo Unica a valorizagao
e a virtualizagdo do saber que caracterizam a ciéncia moderna € na passagem célebre em que

Galileu defende sua ideia de matematizacdo da natureza:

A filosofia encontra-se escrita neste grande livro que continuamente se abre perante nossos
olhos (isto €, o universo), que ndo se pode compreender antes de entender a lingua e conhecer
os caracteres com os quais esta escrito. Ele esta escrito em lingua matematica, os caracteres
sdo triangulos, circunferéncias e outras figuras geométricas, sem cujos meios ¢ impossivel
entender humanamente as palavras; sem eles nés vagamos perdidos dentro de um obscuro
labirinto (GALILEI, 1996, p. 46).

Assim como a tipografia acarreta, mais cedo ou mais tarde, o fim da hegemonia da
cultura oral, a metafora do livro da natureza desbanca a de uma esfera que ¢, como vimos,
sonora. Até Kepler ainda devaneia sobre a correspondéncia entre o movimento dos planetas e
as harmonias musicais, embora admita que se trata, no caso, tdo-somente de musica
intelectual; apenas em Newton essa arraigada convicgdo se dissipa. Paralelamente a isso, no
Seminario Il Lacan (1978, p. 280) capta o aspecto simbdlico rudimentar das concepgdes pré-
modernas através da ideia de que os planetas falam, atribuindo a féormula algébrica de

Newton o poder de calé-los:
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Nunca se sabe o que pode acontecer com uma realidade até o momento em que ela é reduzida
definitivamente a inscrever-se numa linguagem. So6 se estd definitivamente seguro de que os
planetas ndo falam a partir do momento em que se fechou seu bico, isto €, desde que a teoria
newtoniana proveu a teoria do campo unificado, sob uma forma que foi completada depois,
mas que ja era perfeitamente satisfatoria para todos os espiritos humanos.

Num texto bastante conhecido, Borges (1998b, p. 516) retoma a dileta metafora
moderna do mundo, agora nao mais comparado a um unico livro, mas ao conjunto deles: “O
universo (que outros chamam a Biblioteca) compde-se de um numero indefinido, e talvez
infinito, de galerias hexagonais, com vastos pogos de ventilagdo no centro, cercados por
balaustradas baixissimas”. Essa expansdao da metafora envolve o enxerto de uma imagem que
exploramos anteriormente. “Basta-me, por ora, repetir o preceito classico: ‘A Biblioteca ¢
uma esfera cujo centro cabal ¢ qualquer hexagono, cuja circunferéncia ¢ inacessivel’” (ibid.,
p. 517). Se tal preceito marcou, conforme foi mostrado, a explosdo do paradigma da esfera,
substituido no inicio da modernidade pelo do livro, ao recuperéd-lo Borges talvez prepare a
explosdo do paradigma do livro, substituido na contemporaneidade pelo da Internet, que

representa um patamar ainda mais elevado de virtualizagdo do simbolico.

Outras aplicacoes possiveis do esquema dos discursos

O lado direito do algoritmo do discurso da universidade capta o mecanismo da
producdao subjetiva. Esse mecanismo consiste num esvaziamento das determinagdes

empiricas do sujeito (a), resultando num sujeito esvaziado (8), que aqui ¢ o sujeito da ciéncia.

Efetivamente, a ciéncia moderna ¢ liberada de qualquer subjetividade: “A ciéncia é uma
ideologia da supressdo do sujeito, o que o gentil-homem da Universidade ascendente sabe
muito bem” (LACAN, 2001a, p. 437). E o modelo do esvaziamento do sujeito ¢ fornecido
pela divida metddica cartesiana: “Foi apenas no dia em que, em um movimento de rentncia
a esse saber, se posso dizer, mal adquirido, alguém, Descartes eu nomeei, da relagdo estrita

de S; a S, extraiu pela primeira vez como tal a funcdo do sujeito (...), foi nesse dia que a
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ciéncia nasceu” (LACAN, 1991, p. 22-23).

A hegemonia do discurso da universidade ndo impede que o discurso do senhor
sobreviva sob vdarias roupagens.

Em nossa visdo cotidiana, persiste a ilusdo da esfera, da completude do Outro, ainda
que saibamos tratar-se de uma ilusdo. “O que resta no centro é essa boa rotina que faz com
que o significado guarde, no fim das contas, sempre o mesmo sentido. Esse sentido ¢ dado
pelo sentimento que cada um tem de fazer parte de seu mundo, quer dizer, de sua pequena
familia e de tudo que gira ao redor” (LACAN, 1975b, p. 42). Sabemos muito bem que ¢ a
Terra que gravita em torno do Sol, e ndo o contrario, e mesmo assim dizemos, na linguagem
corrente, que “o sol nasce” ou “o sol se pde”. Nossa “visdo do mundo (...) permanece
perfeitamente esférica” (ibid., p. 42). A ilusdo persiste porque temos consciéncia de que algo
foi perdido, mas tentamos ignorar essa mudanca. Como observa Lukécs, “nosso mundo
tornou-se infinitamente grande e, em cada recanto, mais rico em dadivas e perigos que o
grego, mas essa riqueza suprime o sentido positivo e depositario de suas vidas: a totalidade”
(LUKACS, 2000, p. 31).

No universo poético, naturalmente tudo cabe, incluidos ai os sons celestiais:

“Ora (direis) ouvir estrelas! Certo

Perdeste o senso!” E eu vos direi, no entanto,

Que, para ouvi-las, muita vez desperto

E abro as janelas, palido de espanto (BILAC, 1942, p. 55).

Movendo-se com a destreza paquidérmica de uma instituigdo milenar, a Igreja reabilita
Galileu com séculos de atraso, mas seus textos sagrados imutaveis permanecem tributarios
das velhas crengas. Como no Salmo 104,5: “Quando assentaste a terra sobre suas bases, para
que jamais vacilasse” (BIBLIA SAGRADA, 1985, p. 729). Ou no Eclesiastes 1,5: “O sol se
levanta, o sol se deita, apressando-se a voltar a seu lugar, donde novamente torna a nascer”

(ibid., p. 787). Apoiando-se na religido e no mito, Jung, convertido na virada do milénio em
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her6i da new age, esfor¢a-se para obliterar a heranca freudiana, restaurando a
correspondéncia mitica microcosmo-macrocosmo, enquanto o best-seller da psicologia pop,
Homens sdo de Marte, mulheres sdo de Vénus, prodigaliza conselhos para a harmonia entre
0S SeXO0s.

Para Lacan (1965-1966, 12 de janeiro de 1966), o “pensamento cosmologico (...)
continua fazendo valer seus direitos, inclusive na ciéncia, entre aqueles que nao sabem o que
dizem”. Ele manifesta, apds o voo orbital de Gagarin, o desejo de visitar a URSS, mas um
jantar com Leontiev, expoente da psicologia soviética, organizado com a intengdo de preparar
o terreno, redunda em completo fiasco. Mais tarde, Lacan (2006a, p. 68) relata, de forma

inocente,

a suscetibilidade de um membro honoravel da Academia de Ciéncias da URSS, ante o qual fiz
um dia uma observacdo sobre a palavra “cosmonauta”, que me parecia uma ma denominagao,
pois na verdade nada aparentava ser menos cdsmico que o trajeto que era seu suporte. De
subito, perturbacdo, agitacdo, resisténcia inconsiderada diante de um propésito, meu Deus, tdo
gratuito.

O que ocorre, na verdade, de acordo com o registro do organizador do encontro (ZAZZO,
1982, p. 541-542), ¢ um mal-entendido: Lacan afirma peremptoriamente que “nao ha
cosmonautas” (no mesmo idioleto que posteriormente nos ofertou “A mulher ndo existe” e
“nao ha relacdo sexual”) e Leontiev sente-se insultado, pois tem a impressao de que Lacan
esta negando que Gagarin e seus camaradas tenham de fato viajado pelo espaco. Nao ¢
necessario dizer que, com o incidente, Lacan perde a chance de ser convidado para uma visita
a URSS; de todo modo, vale-se dele para salientar a impropriedade vocabular e denunciar a
persisténcia da supersticao do cosmos até entre cientistas pretensamente materialistas. Noutro
plano, um ideal totalizante que de alguma forma ecoa sonhos antigos ¢ a busca crescente, por
parte dos fisicos, de uma teoria unificada de todas as forcas que atuam na natureza. Esse tipo
de teoria ¢ chamado hoje de “teoria de tudo” (“theory of everything’), termo originalmente

empregado em ficgdo cientifica com conotacdo irénica. Ou seja, mesmo o mundo da ciéncia
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ndo esta imune ao apelo do discurso do senhor.

Se, num primeiro momento, Lacan associa a ciéncia ao discurso da universidade, com
o tempo ele passa a associd-la ao discurso da histeria: “ao inscrever a ciéncia no registro do
discurso histérico” (LACAN, 2001a, p. 431); “por paradoxal que seja a assercdo, a ciéncia
toma seus impulsos do discurso da histérica” (ibid., p. 436); “o discurso cientifico e o
discurso histérico tém quase a mesma estrutura” (ibid., p. 523, destaque do autor); “ndo
falemos do discurso histérico, ¢ o proprio discurso cientifico” (LACAN, 1971-1972b, 2 de

dezembro de 1971). De fato, como a histérica, o cientista (%), movido por sua curiosidade (o

objeto a, causa do desejo), questiona um significante-mestre estabelecido (S;) para chegar a
suas descobertas (S,). E nao ha contradicdo em vincular a ciéncia ora a um, ora a outro
discurso: os dois tipos de associagdo sdo possiveis simultaneamente, pois correspondem a
aspectos distintos da atividade cientifica. Pensando nos termos de Kuhn, a quebra de um
paradigma esta relacionada ao discurso da histeria, enquanto a consolidagdo de um novo
paradigma esta relacionada ao discurso da universidade.

Finalmente, a ciéncia chega ao formato do discurso do analista por duas vias, seja
porque a psicandlise ¢ resposta ao discurso da histeria que liga as pacientes a Freud, seja
porque ela se beneficia de outros saberes e da virtualizagdo do saber em geral, sob a égide do

discurso da universidade.
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CAP. IV - DEUS E A REFORMA PROTESTANTE

Representacoes de Deus e discurso do senhor

Como foi assinalado no inicio do capitulo anterior, a escrita de certa forma reduplica
0 assassinato do pai que institui o simboélico. Podemos dizer que isso contribui para o resgate
da memoria do assassinato original do pai, aquele da horda primordial. Tal resgate, segundo
Freud, s6 se completa por meio da figura do Deus tnico dos hebreus, e ¢ esse poderoso
significante-mestre que, segundo Lacan, viabiliza a emergéncia do discurso do senhor. Indo
além do mito, o discurso do senhor pressupde que a civilizagdo humana atinja um certo grau
de refinamento do simbolico, correspondente ao pensamento abstrato associado a escrita,
particularmente a fonética. “O judeu, depois do retorno da Babilonia, ¢ aquele que sabe ler,
isto ¢, que pela letra toma distancia de sua palavra, encontrando ai o intervalo precisamente
para fazer uso de uma interpretacao” (LACAN, 2001a, p. 428).

Um indicador importante do avango em abstracdo que se verifica entre os judeus ¢ a
ideia de criagdo do mundo pela palavra, ainda que a palavra no caso seja falada, como

descreve Dylan Thomas (1952, p. 22), aludindo ao Génesis:

No inicio era a palavra, a palavra
Que das solidas bases da luz
Abstraiu todas as letras do vazio;
E das brumosas bases do sopro
A palavra fluiu, traduzindo
Caracteres da vida e da morte.

Esse traco do judaismo ¢ reforgado pela cabala: segundo o Sefer Yetsirah (Livro da
formagdo), do século VI, Deus criou o mundo através de 32 caminhos secretos — os numeros
cardinais de um a dez, que correspondem aos Sephiroth, atributos de Deus (cujos nomes sdo
usados em Umberto Eco, 1989, para intitular os dez capitulos de O péndulo de Foucault), e

as 22 letras do alfabeto hebraico. Borges (1999a, p. 102), que tem grande interesse pela
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cabala, comenta a propdsito do Sefer Yetsirah: “Que os nimeros sejam instrumentos ou
elementos da Criacdo ¢ dogma de Pitdgoras e de Jamblico; que as letras o sejam ¢ claro
indicio do novo culto a escrita”. O proprio Borges (1998c, p. 665), por sua vez, fala de uma

palavra divina que condensa o universo:

Um deus, refleti, s6 deve dizer uma palavra e nessa palavra a plenitude. Nenhuma palavra
articulada por ele pode ser inferior ao universo ou menos que a soma do tempo. Sombras ou
simulacros dessa palavra, que equivale a uma linguagem e a quanto pode compreender uma
linguagem, sdo as ambiciosas e pobres palavras humanas, tudo, mundo, universo.

Nessa linha de pensamento, Deus ¢ um nome, o significante-mestre por exceléncia:

E, feito de consoantes e vogais,

Nome terrivel ha de haver, que a esséncia
Cifre de Deus e que a Onipoténcia
Guarde em letras e silabas cabais.

Adao e os astros té-lo-do achado

No Jardim. A ferrugem do pecado

O apagou (os cabalistas contaram):
E as geracdes por vir o extraviaram (BORGES, 1999b, p. 286).

O refinamento simbdlico trazido pelo judaismo permite entender o Deus unico como

puro conceito, despido de representacdes imagindrias:

O reconhecimento daquele que se anuncia como Eu sou o que sou, nomeadamente o Deus dos
Judeus, exige recusar-se ndo somente a idolatria pura e simples, a saber a adora¢do de uma
estatua, mas, mais longe que isso, a nominagdo por exceléncia de toda hipdstase imaginada
(LACAN, 1998, p. 70).

Se o sagrado estd associado a aparéncia, o judaismo envolve, pois, um fenomeno de
dessacralizacao, conforme Lévinas (1977, p. 89): “Sempre me perguntei se a santidade, isto
¢, a separagdo ou a pureza, a esséncia sem mistura que se pode chamar de Espirito e que
anima o judaismo — ou a qual o judaismo aspira —, pode habitar um mundo que ndo seja
dessacralizado”. Num texto de juventude, Hegel (1978, p. 292) comenta que, na falta de
representacdes materiais de sua divindade invisivel, era preciso fornecer aos judeus no
minimo coordenadas espaciais para sua veneracao, necessidade que Moisés supriu com o
Tabernaculo, sucedido pelo Templo de Jerusalém. E supde que o general romano Pompeu

deve ter tido uma grande surpresa quando, em 63 a.C., devassou os arcanos do templo
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hebreu: “Teria esperado encontrar (...) um ser que pudesse ser objeto de sua devog¢do, um ser
cuja veneragao tivesse sentido, porém, ao entrar, suas esperancas viram-se defraudadas e teve
de comprovar que o centro misterioso era um espago vazio”. A proibicdo expressa de todo
tipo de idolatria — literalmente, servidao a idolos (ISIDORO DE SEVILLA, 2004, p. 711) —
pela lei mosaica ¢ reiterada em inameras passagens. E o caso do Exodo 34,17: “Nio faras
para ti deuses de metal fundido” (BfBLIA SAGRADA, 1985, p. 117). Do Levitico 17,7:
“Assim ndo oferecerdo mais sacrificios aos satiros, com os quais se prostituem. Esta sera uma
lei perpétua por todas as geragdes” (ibid., p.142). Do Levitico 26,1: “Nao facais para vos
falsos deuses. Nao levanteis para vos idolos ou colunas sagradas. Nao coloqueis em vosso
pais nenhuma pedra esculpida para vos prostrardes diante dela” (ibid., p. 152). Dos Numeros
33,52: “Destrui todas as esculturas de idolos e as imagens fundidas, e acabai com todos os
lugares altos” (ibid., p. 194). Do Deuteronomio 4,16: “Guardai-vos bem de corromper-vos,
fazendo figuras de idolos de qualquer tipo, imagens de homem ou de mulher” (ibid., p. 203).
Do Deuterondmio 5,8: “Nao faras para ti idolos, nem figura alguma do que existe em cima,
nos céus, nem do que hd embaixo, na terra, nem do que existe nas dguas, debaixo da terra”

(ibid., p. 204). Trata-se, em suma, de abrir mao do imaginario em prol do simbélico:

O segundo mandamento, o que exclui formalmente ndo apenas todo culto, mas toda imagem,
toda representacdo do que esta no céu, na terra e no abismo, parece-me mostrar que se trata de
uma relacdo totalmente particular com a afec¢do humana em seu conjunto. Para dizer tudo, a
eliminacdo da funcdo do imaginario se oferece aos meus olhos e, penso, aos seus também,
como o principio da relagdo com o simbdlico no sentido em que o entendemos aqui, isto €,
dizendo-o cabalmente, com a palavra. Ele encontra ai sua condi¢do principal (LACAN, 1986,
p. 98-99).

J4

No entanto, a profusdo mesma de adverténcias contra a idolatria ¢ reveladora da
dificuldade em coibir essa pratica, na qual os judeus parecem reincidir teimosamente, como o
testemunha o episodio do bezerro de ouro. Ademais, aqui e ali brechas sao toleradas. Assim,
no Deuterondmio 16,21-22 se 1&: “Nao plantaras arvore alguma como estaca sagrada junto do

altar, que levantares para o Senhor teu Deus; nem ergueras estelas, coisas que o Senhor teu
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Deus detesta” (BfBLIA SAGRADA, 1985, p. 216). No entanto, uma arvore ¢ cultuada no
Génesis 21,33: “Abrado plantou em Bersabeia um tamarindeiro e ali invocou o nome do
Senhor, o Deus Eterno” (ibid., p. 49). E a consagragdo de uma estela ¢ mencionada no
Génesis 31,13: “Eu sou o Deus que te apareceu em Betel, onde ungiste a estela e me fizeste o
voto” (ibid., p. 61). O préprio Deus manifesta-se de forma sensivel, comenta Lacan (2006a,
p. 371), como um corpo invisivel ou sem imagem: “Isso agrada tanto a Deus, esses cordeiros
que Abel lhe sacrifica, isso faz cocegas tdo manifestamente em suas narinas, € visivel — pois,
enfim, o Deus dos Judeus tem um corpo, o que € a coluna de fumaca que precede a migragdo
israelense sendo um corpo?”’

Em contraste com o judaismo, o cristianismo apresenta um Deus universal, que
valeria para toda a humanidade e ndo apenas para seu povo. Com uma postura expansionista,
ele busca conquistar adeptos de outras religides e ao mesmo tempo desvaloriza seus deuses.
No Seminario VII, Lacan (1986, p. 209) observa: “Ha uma certa mensagem ateia do proprio
cristianismo. E pelo cristianismo, diz Hegel, que se completa a destrui¢io dos deuses”. E, no
semindrio seguinte, volta ao tema: “A revelacdo cristd, como notou muito bem Hegel, se
encontra na via de sua eliminagdo [dos deuses] — ela estd um pouco mais longe, ela vai um
pouco mais profundamente, na via do politeismo ao ateismo” (LACAN, 2001b, p. 58); “o
deus cristdo (...) ¢ esse meio do caminho do qual lhes falei entre teogonia e ateismo” (ibid., p.
69). Mas a contrapartida da universalizagdo ¢ a recuperacdo de elementos imaginarios
marginalizados pelo judaismo.

A figura de Cristo envolve, em si mesma, uma carga antropomorfica que ndo estava
presente no religido judaica. Quando crianga, conta Freud (1976c, p. 83), o Homem dos
Lobos era perturbado pela ideia de um deus que, como os homens, tinha traseiro e defecava.

Isidoro de Sevilha (2004, p. 845) assinala: “O homem vem a ser um ser duplo. H4 um homem
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interior, que ¢ a alma; e um homem exterior, que ¢ o corpo”. Essa dualidade entre corpo ¢
alma estd presente no Deus-homem, observa Mestre Eckhart: “Também no Cristo, assim
como em Nossa Senhora, havia um homem exterior ¢ um homem interior, ¢ tudo que eles
exprimiam no que concerne as coisas exteriores s0 fizeram do ponto de vista do homem
exterior” (ECKHART, 1987, p. 25, destaque do autor). Mas & conjungdo entre espirito e
matéria superpde-se a dupla natureza do Deus-homem (una persona, duce naturce), que €
recorrente na iconografia medieval, sendo representada por exemplo pela imagem de Cristo
como um gigante com os pés na terra e a cabeca para além dos céus (KANTOROWICZ,
1998, p. 62-65). Além disso, em sua expansdo através da Antiguidade e da Idade Média, o
cristianismo continuamente incorpora rituais e imagens pagaos (incluindo elementos que, na
impossibilidade de ser associados a luz, o sdo as trevas, na forma de demonios e feiticeiras),
ao mesmo tempo em que desenvolve sua hagiologia. Charles de Brosses, o primeiro autor a
usar o termo “fetichismo”, inspira-se no culto prestado a objetos chamados “fetiches” pelos

negros africanos, mas vai além:

Conto em fazer igualmente uso dele ao falar de qualquer outra nacdo para a qual os objetos de
culto sd3o animais ou seres inanimados que se diviniza, € mesmo ao falar as vezes de certos
povos para quem os objetos dessa espécie sao menos Deuses propriamente ditos que coisas
dotadas de uma virtude divina — ordculos, amuletos e talismas preservativos (DE BROSSES,
1988, p. 11).

Ele assinala, por exemplo, que o preito & deusa Artemis (Diana, para os romanos), na cidade
grega de Efeso, na Asia Menor, se teria originado da adoragdo de um tronco (ibid., p. 81-82).
Freud, por sua vez, narra num curto texto como, nessa cidade onde pregaram os apdstolos
Paulo e Jodo, o mesmo culto se transmuta em reveréncia a “nova deusa-mae dos cristdos”,
Maria: “Agora, mais uma vez, a cidade tinha sua grande deusa e, fora o nome, pouca
modificagao houve. Também os ourives recuperaram o trabalho de fazer modelos do templo
e imagens da deusa para os novos peregrinos” (FREUD, s.d.-c, p. 432). Em resposta ao

movimento iconoclasta do século VIII, o segundo Concilio de Niceia, em 787, considera
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legitima a venerac¢do de efigies sagradas. Assim, o cristianismo acrescenta a0 monoteismo
judaico a influéncia do paganismo, particularmente na vertente greco-romana, recuperando
de certa forma o apelo do antigo politeismo ao incorporar de alguma forma os deuses que ele
elimina.

O sacramento cristdo da eucaristia, no qual se supde que a hostia ingerida pelos fiéis
represente o corpo de Cristo, também estd associado a questdo da idolatria. Ele inspira-se na
conhecida passagem biblica (Jo 6,53) segundo a qual, “se ndo comerdes a carne do Filho do
homem nem beberdes o seu sangue, ndo tereis a vida em vos” (BIBLIA SAGRADA, 1985,
p.1281). Agostinho (2002, p. 172) adverte contra uma interpretacao literal de tal frase: “Aqui,
parece ser ordenada uma ignominia ou delito. Mas ai se encontra expressdo simbolica que
nos prescreve comungar da paixao do Senhor e guardar, no mais profundo de nds proprios,
doce e salutar lembranca de sua carne sacrificada e coberta de chagas por nés”. Com o
tempo, porém, os proprios exegetas cristdos, para real¢ar que ndo se trata de mera alegoria,
aproximam-se do sentido literal; eles ja ndo ressalvam que o fiel come simbolicamente o
corpo de Cristo, que a hostia simboliza o corpo de Cristo. No hino Sacris solemnis, composto
por Tomas de Aquino, a pedido do papa Urbano IV, para a celebracao de Corpus Christi, diz-
se de forma explicita: “O res mirabilis, manducat Dominum pauper servus et humilis” (“Oh

'79

coisa admiravel, o pobre e humilde servidor come o Senhor!”). Eckhart invoca a
transubstanciacdo como argumento teoldgico em prol da onipoténcia divina: “Se Deus deu a
natureza o poder de tornar-se todas as coisas, com ainda mais razdo Ele proprio deve poder
transformar em seu Corpo o pao que esta sobre o altar!” (ECKHART, 1995, p. 346). Sem
entender exatamente em que consistia a eucaristia, os pagaos acusavam 0s primeiros cristaos

de, nessa cerimOnia, matarem uma crianga € comerem sua carne. A Enciclopédia ou

Dicionario logico das ciéncias, artes e oficios, dirigida por Diderot e d’Alembert no século
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XVIII, sugere, na remissdo ao pé do verbete “antropdfogos™ “Veja EUCARISTIA,
COMUNHAO, ALTAR etc.” Em seus escritos de cunho ateista que, descobertos
postumamente, granjearam o apre¢co dos enciclopedistas, o padre Meslier identifica a

comunhdo a idolatria:

Se ¢ uma cegueira e uma loucura, por parte dos pagdos, crer que a divindade reside
verdadeiramente em seus idolos de madeira ou de pedras, de ouro ou de prata, de gesso ou de
cobre, certamente ¢ uma cegueira bem maior e uma loucura bem maior, por parte de nossos
cristolatras romanos, crer que seu Deus homem reside verdadeiramente em corpo e alma, em
carne e 0sso, € em sangue, nas frageis, pequenas imagens de massa e farinha, que o menor
vento seria capaz de carregar ¢ que o menor camundongo seria capaz de comer (MESLIER,
1974, p. 423).

A semelhanga entre os rituais cristdos e os rituais primevos ¢ destacada por Bernard Shaw
(19464, p. 255): “A descoberta da larga prevaléncia da teofagia como um costume tribal nos
privou da ultima desculpa para acreditar que nossos ritos religiosos oficiais diferem no
essencial daqueles dos barbaros”. Para Freud (1974a, p. 183), o que ocorre ¢ que na eucaristia
sobrevivem reminiscéncias dos rituais que se seguiram ao assassinato do pai da horda
primordial: “A antiga refei¢do totémica era revivida sob a forma da comunhdo, em que a
associacdo de irmaos consumia a carne € o sangue do filho — ndo mais do pai —, obtinha
santidade por esse meio e identificava-se com ele”. E Lacan (1975a, p. 191) observa
provocativamente que, “no momento em que se acredita em comunhdo, ndo ha nenhuma
razao para nao pensar que se come o Cristo, e portanto o l6bulo delicado de sua orelha”.

Se, pois, em sua extragdo judaico-cristd, o discurso do senhor representa um avango
em termos simbdlicos, através de um Deus mais abstrato e universal que seus congéneres

pagaos, ao mesmo tempo ele se revela ainda impregnado de elementos imaginarios.

Temporalidade, Deus e discurso do senhor

Mais significativo que o carater de S; (o tipo de representacao mais ou menos abstrata

e abrangente que o define) ¢ o papel que ele desempenha aqui, de agente no discurso do
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senhor. Paralelamente a sua funcdo de organizacao espacial, como Primeiro Motor no cosmos
esférico ptolomaico, Deus tem uma fun¢do de organizagao temporal.
No mito, as coisas se repetem sempre do mesmo modo. Num poema didatico latino

do século I, inspirado pelo estoicismo, Manilio (1996, p. 86) escreve:

E, para que possas reconhecer melhor as constelacdes resplandecentes, elas ndo variam nem
suas saidas nem seus retornos, mas cada uma surge no dia que lhe corresponde, mantendo
suas auroras e seus ocasos de acordo com a ordem estabelecida. E ndo hé nada mais admiravel
nesse imenso universo que seu designio, € o fato de que tudo obedece a leis fixas. Em
nenhuma parte causa perturbacdo o elevado numero de estrelas, e em nenhuma parte nenhuma
anda errante, nem gira em uma Orbita mais ampla ou mais estreita, ou segundo uma ordem
alterada.

Nesse mundo dominado pelo “retorno regular dos astros e dos planetas” (LACAN, 1981, p.
78), ndo ha lugar para a historia e de certa forma nem para o tempo.

As sociedades tradicionais, rurais e orais, tendem a reproduzir tal ritmo ciclico. Para a
agricultura, por exemplo, os movimentos celestes constituem uma referéncia essencial, como

assinala Virgilio (1970a, p. 13) nas Georgicas:

Assim quem 1€ nos céus, para a ignorancia escuros,
faz que sirva ao presente o antncio dos futuros:
o prazo de colher, e o de semear conhece.

E essa referéncia preside a repeticao:

Inda ndo se acabou, ja se reprincipia;
¢ na roda anual suar de dia a dia (ibid., p. 40).

Em especial, a marcacgdo simbolica das divisdes do tempo ¢ tributaria da circularidade
divisada na natureza. Isidoro de Sevilha (2004, p. 539) nota a relagdo etimoldgica entre
“anel”, circulo, e “ano”, pois este volta ao ponto inicial ap6és doze meses. A ordem
(babilonica e ptolomaica) da Lua, do Sol e dos cinco planetas conhecidos na Antiguidade ¢ a
mesma utilizada, em sentido decrescente, no calculo que da origem aos nomes dos dias da
semana em muitas linguas, conquanto isso nao seja intuitivo — a 1*. hora do primeiro dia da
semana ¢ regida por Saturno, assim como a 8% a 15" e a 22% a 23* serd entdo regida por

Jupiter, a 24* por Marte, a 1* do segundo dia pelo Sol etc.; e cada dia recebe o nome do astro
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que rege sua primeira hora. Cabe aqui o registro de que os judeus herdaram dos babil6onios a
concepg¢do da semana de sete dias que aparece no Génesis, embora ndo lhes dessem os nomes
dos astros. Com a difusdo do cristianismo, essa concep¢ao impds-se no Império Romano,
associada aos nomes pagdos: dies Martis, dies Mercurii etc. Eles sdo também nomes de
deuses; no latim, a propria palavra “dia” vem de “deuses” — “dies dicti a diis” (ibid., p. 528).
Incomodada com essas denominagdes, a Igreja propde em seu lugar, a partir do século III,
tertia feria, quarta feria etc., mas na Europa Ocidental a proposta s6 vinga em Portugal

(FALK, 1999). Agostinho, em seu comentario ao Salmo 93, aborda essa questao:

O primeiro dia da semana ¢ o dia do Senhor; o segundo ¢ o dia que pessoas mundanas
chamam o dia da Lua; o terceiro dia elas chamam o dia de Marte. Assim o quarto dia da
semana ¢ o dia nomeado com base em Merctrio pelos pagdos, e por muitos cristdos também,
infelizmente! Nao gostamos dessa pratica, e desejariamos que os cristdos corrigissem seu
costume e ndo empregassem o nome pagdo. Eles tém sua propria linguagem que podem usar
(AUGUSTINE, 2002, p. 375).

O que organiza a temporalidade nas sociedades tradicionais ¢ o momento da origem,
que ¢ puramente mitico. A repeti¢ao alude a esse momento primordial, como em Holderlin

(1991, p. 145):

E tempo de florir na Jonia? Na primavera, sempre,
Quando o coragdo dos vivos se renova e 0 amor primeiro
Acorde nos homens as lembrangas da Idade de Ouro,

E que eu venho a ti e em teu siléncio satdo-te, Ancido!

Enfatizando o presente, as sociedades tradicionais criam obstaculos a lembranca do
passado como tal, de eventos reais. Ha nelas, mostra Eliade (1985, p. 105), um “desejo de
ndo ter ‘memoria’, de ndo registar o tempo e de se contentar apenas em o aceitar como uma
dimensao da sua existéncia, mas sem o ‘interiorizar’, sem o transformar em consciéncia”. O
real ndo se transforma em historia: os acontecimentos que irrompem traumaticamente na vida
dessas sociedades sdo anulados em sua singularidade e concretude por meio da integracdo
numa narrativa mitica. Pouco antes da Segunda Guerra, um etnografo registrou numa aldeia

romena uma balada tragica sobre a saga imemorial de um noivo que, as vésperas do
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casamento, fora enfeiticado por uma fada ciumenta e atirado do alto de um precipicio. Depois
de alguma pesquisa, descobriu o evento traumatico que inspirara € ao mesmo tempo fora
negado pelo mito: quarenta anos antes, um homem tinha morrido em consequéncia de um
prosaico escorregdo, ao passear nas montanhas dias antes de contrair matrimonio (ibid., p.
59-60). Relatando no final do século XX suas experiéncias com uma tribo jivaro, na
Amazodnia, Descola (2006, p. 95) diz que para esse povo “o passado raramente remonta além
das lembrangas de infincia e se abole rapidamente no universo, bem préoximo, da mitologia”.
Para evitar que o passado seja preservado e que se desenvolva uma consciéncia do tempo
como uma acumulagdo continua, as sociedades tradicionais promovem rituais peridodicos de
expiagdo e renovacao temporal. “No mito, tudo o que acontece deve expiar uma pena pelo
fato de ter acontecido” (ADORNO; HORKHEIMER, 1985, p. 26).

Além do apagamento do passado, hd um apagamento do futuro, por meio da ideia de
um destino pré-tracado: o futuro ndo estd em aberto, ndo ¢ algo a ser construido pelo sujeito a
seu bel-prazer. Na visdo mitica grega, as Moiras definem a existéncia de cada um de
antemdo, como mostra essa passagem da /l/iada: “a Moira potente fiou-lhe com linho, esse /
fadario de nascenga, quando eu o pari” (CAMPOS, 2002, p. 453). Em sua narrativa, Homero

mostra que o destino pode ser consultado pelos deuses:

Quando o sol ascende a meio-céu,

o Croniade, soerguendo a balanga dourada,

coloca em cada prato uma das torvas Queres,

longo-lutuosa morte: a dos Troianos doma-

corcéis; a dos Aqueus, vestes-bronzeas. Librou-a,

segura bem no centro; cai, aziago, o dia

dos Aqueus, cuja Moira pousou na fertilima

terra; a dos Troicos sobe aos céus (CAMPOS, 2001, p. 299).

Além disso, os deuses tinham uma certa liberdade de acdo, eram capazes de atender a
solicitagcdes dos homens e eventualmente amenizar ou compensar o destino: “A divindade

que preside o mundo e distribui as dadivas desconhecidas e injustas do destino posta-se junto
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aos homens, incompreendida mas conhecida, como o pai diante do filho pequeno”
(LUKACS, 2000, p. 26). No entanto, ndo era possivel aos proprios deuses contrariar o
destino. Assim, numa das versdes do mito de Orion, ele morre ao ser atingido
inadvertidamente por um flecha da deusa Artemis, que o amava, e Zeus, para consola-la,
transforma-o numa constelagdo (ele ndo ressuscita Orion, nem faz voltar o tempo). Um
exemplo notavel da impossibilidade de escapar ao destino é o mito de Edipo: separado dos
pais ao nascer, por conta da profecia sobre seu fim tragico, essa propria separagdo ¢ o que
conduz ao desenlace previsto, pois ele mata Laio e casa-se com Jocasta sem saber que eram
seus pais.

A escrita cria anteparos ao esquecimento, motor da cultura oral, e contém os germes
da linearizacdo do tempo, da historicidade. O povo errante, que toma por sua patria portatil o
Livro, ndo apenas assenta nele a representagdo virtual de sua divindade, mas nele acolhe
igualmente a narrativa de seu éxodo, que se desenrola numa temporalidade historica
contrastante com o aspecto ciclico das narrativas que embasam as religides cosmoteisticas.
“Esse povo que tem o Livro, o unico dentre todos a se afirmar historico”, nota Lacan (2001a,
p. 428). Essa historicidade ¢ amplificada numa macronarrativa que ¢ a0 mesmo tempo uma
metanarrativa, pois se inicia com o real edénico e a emergéncia do simbolico. Tais episodios,
por sua vez, sdo englobados na grande narrativa do cristianismo (também associada a escrita,
sob a forma do Novo Testamento), para o qual toda a aventura humana esta encapsulada num
roteiro envolvendo a Queda, a Redeng¢do e o Juizo Final. E compreensivel pois que
Agostinho (1990, p. 82), em A Cidade de Deus, contraponha a retilineidade do cristianismo
ao “circulo de revolucdes imagindrias” dos pagdos, declarando sobre estes: “Seu erro consiste
em preferirem andar em falsos circuitos a seguir o caminho reto”.

A organizagao temporal relaciona-se também com a dindmica da lei. Tanto no plano
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filogenético (através do mito de Totem e tabu) como no ontogenético (através do complexo
de Edipo), a emergéncia do simbolico estd ligada a culpabilidade. “S6 o animal é
verdadeiramente, em absoluto, inocente” (HEGEL, 1980, p. 98). Sao os dispositivos de
memoria que preservam a culpa. Como afirma Nietzsche na Genealogia da moral, a
moralidade assenta-se no treino da memoria: “Jamais deixou de haver sangue, martirio e
sacrificio, quando o homem sentiu a necessidade de criar em si uma memoria”, que ¢
essencial para “manter presentes, nesses escravos momentaneos do afeto e da cobica,
algumas elementares exigéncias do convivio social” (NIETZSCHE, 1998, p. 51, destaque do
autor). Entretanto, no mesmo texto, ele adverte que ¢ necessario impor limites & memoria:
“Nao poderia haver felicidade, jovialidade, esperanca, orgulho, presente, sem o
esquecimento. O homem no qual esse aparelho inibidor ¢ danificado e deixa de funcionar
pode ser comparado (e ndo s6é comparado) a um dispéptico — de nada consegue ‘dar conta’
(ibid., p. 47-48, destaque do autor). Curiosamente, nessas passagens, Nietzsche enfatiza o
mesmo termo em duas acepcdes distintas: “presente”, como substantivo, ¢ o tempo em que
vivemos; “presentes”, como adjetivo, indica as atualizag¢des do passado que tém lugar nele. E
a passagem da énfase da primeira para a segunda dessas acepcdes que caracteriza a relagdo
predominante com o tempo a partir do judaismo.

Se a figura do Deus unico reatualiza o pai da horda primordial e seu assassinato, a
introdu¢@o dessa figura pelos judeus equivale a assuncdo do aspecto traumatico do real numa
escala inédita nas sociedades tradicionais, e o preludio portanto de um sentido historico.
Adicionalmente, a concepgao apocaliptica do fim do mundo pelo fogo e do Juizo Final, de
origem provavelmente iraniana, projeta a expiagdo para o futuro e fornece, na outra
extremidade, a baliza para o desenrolar da histéria. E verdade que a Redengio cristd imprime

uma inflexdo nessa trajetoria, propondo que a culpa pelo assassinato do pai seja resgatada por



156

meio do sacrificio do filho. A culpabilidade ndo ¢ de todo eliminada, no entanto, ja que as
faltas posteriores a Queda sdo deferidas para o Juizo Final. Além disso, o emblema da cruz,
com sua inevitavel conotagdo tragica, mantém viva a alusdo ao trauma do real. O aspecto
traumatico esta presente ndo apenas no relato em si da crucifixdo, “uma sensacional execu¢ao
publica”, como a descreve Bernard Shaw (1946a, p. 255), do qual o filme 4 Paixdo de Cristo
(The Passion of the Christ, direcdo de Mel Gibson, 2004), por exemplo, apresenta uma vivida
versdo. Ele aplica-se também ao significado desse evento, enquanto (auto-)imolacao de Deus,
como a qualifica Nietzsche: “Aquele aterrador paradoxo de um ‘Deus na cruz’; aquele
mistério de uma inimaginavel, ultima, extrema crueldade e autocrucificagdo de Deus”
(NIETZSCHE, 1998, p. 27). O préoprio Paulo (1Cor, 23) declara: “Noés pregamos Cristo
crucificado, escandalo para os judeus, loucura para os pagdos” (BIBLIA SAGRADA, 1985,
p. 1356). Ora, esse real superlativo ¢ irrepetivel, pois repeti-lo implicaria “a irrisdo de que o
Logos morra na cruz como um acrobata em sessdes interminaveis”, observa Borges (1998a,
p. 428-429), que acrescenta: “As despedidas e o suicidio perdem sua dignidade quando
repetidos; Santo Agostinho devia pensar o mesmo da Crucifica¢ao” (ibid., p. 429). O que se
repete ndo € o evento, mas sua memoria: “O Filho do Homem ¢ crucificado sempre” (ELIOT,
1969, p. 159). E essa repeti¢do contribui para fixar o evento como marco simbolico, torné-lo
o centro de gravidade do tempo: “Ao redor dessa imagem, a cristandade santamente crucifica
0 homem hé séculos” (LACAN, 1986, p. 304). Ao mesmo tempo, tanto no judaismo como no
cristianismo subsistem elementos miticos e rituais de expiacdo e renovagdo periodicas,
distribuidos ao longo de cada ano litirgico. Essas religides funcionam pois como solugdes de
compromisso entre dois modelos de estrutura simbdlica: de um lado, a do mundo urbano e da
escrita, que favorece a historicidade linear; de outro, a do mundo rural e oral, que toma

emprestados a natureza seus ciclos.
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Essa combinagdo de um tempo linear com um tempo ciclico produz um estranho
hibrido, uma espécie de tempo linear comprimido como uma mola. Diferentemente do que
ocorre nas culturas ditas primitivas, o tempo cristdo tem passado, presente e futuro; no
entanto, esses tempos sobrepdem-se. Nas consideragdes de Paulo sobre a validade dos
preceitos do Antigo Testamento (Cl 2,16-17), o futuro projeta-se no passado: “Ninguém,
pois, vos critique por causa da comida e bebida ou em matéria de festa ou de lua nova ou de
sabados. Tudo isso ndo ¢ sendo sombra do futuro, cuja realidade é Cristo” (BIBLIA
SAGRADA, 1985, p. 1397). Nos dramas populares medievais, mostra Auerbach, passado e
futuro aparecem simultaneamente: quando Adao acaba de cometer o pecado original, em
pleno desespero ele ja sabe que sera remido por Cristo (AUERBACH, 2004, p. 137); Maria ¢
apresentada como mae indefesa e temerosa pelo destino do filho, e a0 mesmo tempo
entronizada no Paraiso pelo mensageiro (ibid., p. 149). Também é comum, na Idade Média, a
percepcao de ja ter chegado no futuro, de estar virtualmente no fim dos tempos. Assim, o
homem medieval, em lugar de situar-se como um ponto numa linha temporal com extensao,
regularidade (mensuravel objetivamente pelo relégio e pelo calendario) e orientagdo
(manifesta na ordem de causalidade entre eventos), exibe por vezes uma perspectiva em vol
d’oiseau sobre o tempo, perfilhando de certo modo o ponto de vista da divindade, para a qual
todos os tempos se misturam num presente eterno.

O hibridismo temporal do cristianismo medieval lembra o hibridismo espacial (uma
estrutura ao mesmo tempo circular e verticalizada) do cosmos ptolomaico. Em ambos os
casos, o discurso do senhor distingue-se do mito, com sua circularidade pura. E o que
funciona como eixo desse sistema hibrido € Deus como S;. Como um verdadeiro senhor, o
Deus judaico-cristdo detém a chave do destino, definindo-o mas podendo modifica-lo ad

libitum, em reacao por exemplo a inputs humanos.
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Unificacio do social por Deus e discurso do senhor

Antes da modernidade, Deus ¢ o significante-mestre que unifica a sociedade, o Outro
(S; — S; na linha superior do algoritmo do discurso do senhor).

Como afirma Durkheim (1996, p. 462), “a ideia de sociedade ¢ a alma da religido”. A
divindade personifica o social: “Os deuses ndo sdo outra coisa que forgas coletivas
encarnadas, hipostasiadas sob forma material. No fundo, ¢ a sociedade que os fi¢is adoram; a
superioridade dos deuses sobre os homens ¢ a do grupo sobre seus membros” (DURKHEIM,
1950, p. 190-191). E, dado que “quase todas as grandes institui¢des sociais nasceram da
religido” (DURKHEIM, 1996, p. 462), elas também condensam o coletivo numa autoridade.
A ideia do social como fonte do religioso, que por sua vez se torna fator de coesdao daquele,
também estd presente em Totem e tabu: ao instituir o totemismo e a proibi¢do do incesto (e
vale lembrar que, para fundamentar a conexao entre eles, Freud utiliza Durkheim), os irmaos
parricidas “salvaram a organizagao que os tornara fortes” (FREUD, 1974a, p. 172-173).

Essa ideia estd bastante clara na Idade Média. Nessa ndo had separagdo entre o
espiritual e o temporal, como na vida de Cristo; o sucesso popular de Francisco de Assis
ilustra isso. Mesmo o crescente realismo dos dramas religiosos, nos tltimos séculos da Idade
Média, ndo pode ser interpretado como indice de uma progressiva secularizagdo, alega
Auerbach (2004, p. 139), pois esses dramas focalizam apenas um mundo, o da narrativa crista
ancorada na Queda, na Redenc¢do e no Juizo Final (embora possamos supor que essa
tendéncia contenha o germe da posterior autonomizagdo do secular). E, sob a égide dessa
narrativa, 0 mundo medieval tem uma dimensdo essencialmente coletiva. Deus representa a
sociedade, ¢ o instrumento através do qual a lei social ¢ imposta ao sujeito.

Numa discussdo sobre o livro de Sellin que inspira a tese de Freud em Moisés e o

monoteismo, Lacan (1991, p. 162) identifica no livro de Oseias, do Antigo Testamento, o
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comeco da longa tradi¢do “que faz do Cristo o esposo da Igreja, da Igreja a esposa do Cristo”.
Uma leitura alegdrica na mesma linha costuma ser feita do Cantico dos Canticos. No Novo
Testamento, a metafora torna-se mais explicita. Na Epistola aos Efésios (5,23) se 1&: “Pois o
marido € cabeca da mulher como Cristo € cabega da Igreja, seu corpo, de quem € o salvador”
(BIBLIA SAGRADA, 1985, p. 1389). Esta frase de Paulo na verdade mistura a metafora
marido/mulher com outra, segundo a qual todos os membros da Igreja participam de um
mesmo corpo, cuja cabeca ¢ Cristo. Trata-se do dogma da comunhdo dos santos, assim

expresso por Agostinho (1991, p. 377, destaques do autor):

Da mesma maneira que no corpo temos muitos membros, mas nem todos os membros tém a
mesma operacdo, assim nds, que somos muitos, somos o mesmo corpo em Cristo, mas
membros uns dos outros, tendo diferentes dons, segundo a graca que nos foi dada. Eis o
sacrificio dos cristdos: muitos um s6 corpo em Cristo.

No verso de T. S. Eliot (1969, p. 152), a férmula é condensada como “Igreja, o Corpo de
Cristo encarnado”. E “Igreja catolica”, lembra Isidoro de Sevilha (2004, p. 677), significa em
grego “assembleia universal”. “De modo mais geral”, escreve Tonnies (2002, p. 34), “pode-
se falar de uma Gemeinschaft compreendendo o conjunto da humanidade, como a Igreja

deseja ser vista”.

Representacdes de Deus e virtualizacido da autoridade

O endosso do cristianismo ocidental a reveréncia das imagens antropomorficas de
Deus, da Virgem e dos santos, que contrasta com a atitude acoimadora dos judeus e
mucgulmanos e relutante dos bizantinos, certamente tem reflexos na arte renascentista e no
pensamento humanista que florescem no limiar na modernidade (LE GOFF, 2005, p. 26).
“Isso [o politeismo] ¢ tao perfeitamente compativel com a crenga cristd que desse politeismo
vimos o renascimento, na época etiquetada com o mesmo nome” (LACAN, 1975b, p. 104).

Essa postura, ao mesmo tempo, esta entre as raizes da maior cisdo do mundo cristdo, a
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Reforma Protestante, a qual (LACAN, 1986, p. 117) se refere como “uma certa viragem do
pensamento, manifesta nesse ponto de fratura que se situa em torno do inicio do século XVI,
mas que prolonga poderosamente suas ondas até o fim do século XVII”. Como Nietzsche
(2001, p. 258-260) observa em A gaia ciéncia, a ruptura de Lutero, para o bem e para o mal,
prepara o terreno para a modernidade.

Para Marx, assim como o mérito de Adam Smith e de Ricardo foi o de definirem a
riqueza nao como natureza objetiva, mas como esséncia subjetiva abstrata, o de Lutero foi o
de conceber a religido ndo a partir de seu objeto, mas como religiosidade interior
(DELEUZE; GUATTARI s.d., p. 215). Em consequéncia, sua rebelido envolve uma espécie
de depuragdo do simbolico, descartando elementos pristinos remanescentes na religido. “Os
papistas tomaram a invocagdo dos santos dos gentios, que dividiam Deus em inumeraveis
imagens e idolos”, sustenta Lutero, identificando essa invocacdo a “mais abominavel
cegueira e heresia” (LUTHER, 1848, p. 73). Sua postura ¢ comentada por Nietzsche na

Genealogia da moral:

A oposicao de Lutero aos santos intermediarios da Igreja (em especial ao “porco do Diabo, o
papa’”) era em ultima analise, ndo ha duavida, a oposicdo de um grosseiro ao qual aborrecia a
boa etiqueta da Igreja, aquela etiqueta reverencial do gosto hieratico, que apenas aos iniciados
e reticentes permite o acesso ao mais sagrado, protegendo-o dos grosseiros. Ali, entre todos os
lugares, estes ndo deveriam tomar a palavra — mas Lutero, o camponés, queria as coisas de
outro modo, aquilo ndo lhe parecia suficientemente alemdo: ele queria sobretudo falar
diretamente, falar ele proprio, falar “informalmente” com o seu Deus... Bem, ele o fez
(NIETZSCHE, 1998, p. 134, destaques do autor).

Elementos ritualisticos sao expurgados: “A comunhdo protestante ¢ individual e (...) quase
nem conservou o carater material, corporeo, do sacramento. O rito protestante tende a
comemorar a palavra do Cristo; ndo ¢ uma re-producao de seu sacrificio como a Missa
catolica” (PAZ, 1979, p. 67). O substrato mitico subjacente aos rituais, e facilmente
encontravel na Biblia, ¢ igualmente posto em xeque: “A interpretagdo protestante ¢ uma

critica moral e racional da linguagem mitica” (ibid., p. 85). Tudo isso se completa com o
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“achatamento verbal do cristianismo protestante, inimigo de toda escritura secreta”, apoiado
<

no “vocabuldrio neutro e abstrato da moral” e na “economia da linguagem racional” dos

sermdes (ibid., p. 80).

Incerteza sobre o destino e virtualizacio da autoridade

Outro aspecto importante da doutrina luterana ¢ dissociar a salvacdo das boas acdes:
“O Evangelho nio prega nada sobre o mérito das obras; quem afirma que o Evangelho requer
obras para a salvagdo ¢, digo eu, pura e simplesmente um mentiroso” (LUTHER, 1848, p.
137). Ela ataca duramente, em particular, as indulgéncias, como “imposi¢des por parte dos
hipocritas de Roma para roubar dos homens seu dinheiro e sua fé em Deus” (LUTHER, 1961,
p. 250). O instrumento exclusivo para a salvagdo, prescreve Lutero, ¢ a fé: “Deus, em sua
palavra, estende diante de nds dois caminhos; um que pela fé leva a salvagdo, outro, pela
descrenca, a danagdo” (LUTHER, 1848, p. 226). Esse afunilamento de opgdes torna o
homem menos seguro sobre seu destino.

Tal incerteza ¢ exacerbada num dos numerosos doutrinadores reformistas que
sucedem Lutero — o francés Calvino, cujo papel de destaque deriva mormente de sua
contribuicdo a soteriologia, a parte da teologia que trata da salvagdo do homem. Ele
desenvolve a concepgdo da predestinagcdo, segundo a qual Deus ja teria determinado de
antemdo quem seria salvo e quem seria condenado. Essa tese ¢ sugerida, inter alia, pela
passagem biblica (Ef 1,4) segundo a qual Deus, “antes da constitui¢do do mundo, nos
escolheu em Cristo” (BIBLIA SAGRADA, 1985, p. 1386). E como se a Criagio trouxesse
embutido o Juizo Final. E o destino definido previamente ndo pode ser conhecido: “Nao
podemos saber com a certeza da fé quem sdo os escolhidos” (CALVIN, 1975, p. 299).

Os reflexos disso nas relagdes entre o homem e a divindade sdo enormes. Para os
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catolicos medievais, havia diversos meios de influir nos designios divinos: oragdes,
confissdes, boas a¢des, peniténcias, compra de indulgéncias. No calvinismo, em que ndo ¢é
possivel mais alterar o que foi decidido, Deus ¢ retirado da esfera de influéncia do ser
humano. Embora imensamente poderoso, a ponto de ter tragado o destino de cada um desde o
inicio dos tempos, todo o seu poder foi usado de uma tacada. Depois disso, Deus nio opera o
destino, ndo tem margem de manobra para modifica-lo, ndo interfere mais no curso nos
acontecimentos: “Uma vez estabelecido que seus decretos sdo imutdveis, a graga de Deus ¢é
tdo imperdivel por aqueles a quem foi concedida como inacessivel aqueles a quem foi
recusada” (WEBER, 2004a, p. 95).

O que emerge dai pode ser o retrato de um Deus despoético, que cria, por puro

capricho, seres predestinados a perdi¢do, como nessa passagem de Musil (1991, p. 338):

Se Deus predetermina tudo, e sabe tudo antecipadamente, como ¢ que alguém pode pecar? Era
assim que, antigamente, se indagava; e, veja, ainda ¢ uma questdo bem moderna. Deus era
concebido como um incrivel intrigante. Um homem o ofende concordando com ele, ele incita
os homens ao erro pelo qual mais tarde os castigara; ele ndo apenas sabe disso de antemao —
para um amor tao resignado sempre teriamos exemplos — mas até o provoca!

De um ponto de vista mais objetivo, Weber (2004a, p. 94-95) vé, nessa reducao do papel de

Deus, uma mudancga que o torna abstrato:

O “Pai que esta no céu”, mostrado pelo Novo Testamento de forma acessivel a compreensdo
humana, o qual se alegra com o regresso do pecador feito a mulher que acha a moeda que
havia perdido, deu lugar aqui a um Ser transcendente que escapa a toda compreensdo humana
e que, desde a eternidade, por decretos de todo insondéveis, fixa o destino de cada individuo e
dispde cada detalhe no cosmos.

O fato ¢ que Deus de certa forma cruza os bracos, se torna uma espécie de Deus
aposentado, se limita a assistir ao espetdculo por ele premeditado, como uma figura
marginalizada, praticamente decorativa, portanto. A predestina¢do faz o calvinismo parecer-
se com a religido grega reduzida ao destino, sem os deuses. Deus passa, como S;, para a
posicdo da verdade no discurso da universidade. Nesse aspecto, o Deus de Calvino

assemelha-se ao de Leibniz, que cria o mundo e se retira da operagao dele.
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Valorizacao do saber

Lutero rejeita nao apenas a exuberancia do mundo sensivel (incluindo o culto as
imagens e o luxo no seio da Igreja), mas também o ascetismo monastico como instrumentos
para a glorificacdo de Deus. Subjacente a suas criticas, quer as despesas suntuosas da Igreja
ou em prol dela, quer a ociosidade e a mendicancia, ha um elemento comum, comenta
Bataille (1975, p. 153-154): a condenagdo da improdutividade, da dilapidacao de recursos.
Sua posicdo ¢ essencialmente negativa; ele representa “uma revolta ingénua, meio
camponesa” (ibid., p. 147). Ou, como diz Nietzsche (2001, p. 244), “uma revolta popular em
favor dos honestos, candidos e superficiais”. Para Lutero, o inico modo de vida aceitavel a
Deus ¢ o cumprimento da vocacdo secular de cada um, ou seja, das responsabilidades que
cabem ao individuo em decorréncia de sua posicdo no mundo. Ndo é a toa que o termo
“vocacdo”, mostra Weber (2004a, p. 71-72), tem uma conotagdo religiosa em alemao
(“Beruf”), e talvez mais ainda em inglés (“calling”), indicando uma tarefa definida, ou pelo
menos sugerida, por Deus. A explicagdo ¢ simples: esse conceito, desconhecido dos antigos e
dos catolicos, desponta com a Reforma. Introduzido por Lutero, ele ganha um novo impulso
com Calvino.

Poder-se-ia esperar que a doutrina calvinista da predestinacdo privasse a vida de
significado e perspectiva, gerando apatia. De que vale qualquer esforco do homem, afinal, se
Deus ja definiu tudo antecipadamente? Nao seria mais 16gico ndo se preocupar com nada,
deixar simplesmente que as coisas acontecam, ja que elas necessariamente s6 podem
acontecer de uma maneira? De forma paradoxical, porém, o efeito ¢ diametralmente oposto:
seus adeptos esfalfam-se numa atividade intensa, muito maior que a dos catélicos, embora os
ultimos acreditem na salvacdo através das boas obras e teoricamente tenham mais a ganhar

mostrando-se diligentes.
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Na verdade, os calvinistas, nota Zizek (1991, p. 70), traem o temor de que o inevitavel
possa por fim ndo se realizar, como ocorre quando assistimos a um filme narrado em
flashback: apesar de ja conhecermos o desfecho, em varios momentos temos a impressao de
que a trama poderia seguir outro rumo. Essa ansiedade em ratificar o que foi pré-tracado
decorre naturalmente da logica da predestina¢do; ndo seria dificil imaginar Deus mesmo
respirando aliviado quando um grande pecador acaba por cometer seu crime: “Finalmente
vocé fez! Tenho esperado por isso por toda a sua vida miseravel!” (ZIZEK, 2001a, p. 11).

A ansiedade do calvinista quanto ao destino reservado a si por Deus ¢ canalizada para
uma atividade frenética que, por vias indiretas, lhe fornece alguma resposta. Embora os
designios divinos sejam inescrutaveis, cada qual tem o dever de pressupor que ¢ um dos
eleitos e investir a0 maximo em sua voca¢ao. Por um lado, a hiperatividade ajuda a evitar as
tentacdes que possam desvia-lo de seu caminho, incluindo a propria divida sobre ser ou nao
um dos eleitos, que resulta da agdo do Diabo — além de servir como antidoto contra a falta de
fé, ela ¢ um indicativo em si mesmo de fé, e portanto de estar no caminho da redeng¢do. Por
outro lado, manter-se ativo permite consolidar a confianga em ter sido escolhido, na medida
em que as realizagdes temporais de uma pessoa demonstram que ela funciona como
instrumento de Deus e estd portanto destinada a ser salva. Em outras palavras, as boas obras
visam obter, ndo diretamente a salvagdo (carecemos do poder de determinar nosso destino),
mas somente os indicios dela. “Elas sdo o meio técnico, ndo de comprar a bem-aventuranga,
mas sim de perder o medo de ndo té-la” (WEBER, 2004a, p. 104).

O grau de éxito de cada um na realizagdo de sua vocagdo, que serve de termdmetro de
suas chances de salvagdo, passa a ser contado, medido, da mesma forma que o trabalho, no
capitalismo, ou a a¢do das forgas da natureza, na ciéncia moderna. Se o Deus de Calvino tem

semelhanca num aspecto com o de Leibniz (como o Criador que ndo precisa mais intervir em
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sua obra), noutro ele lembra o de Newton, cuja agdo sobre o mundo ndo ¢ compreendida
diretamente, apenas medida em seus efeitos. Atividade humana, para Calvino, e fendmeno
natural, para Newton, materializam um designio misterioso, a verdade (S;), mas podemos
apreender neles o saber (S,). Com relacdo a verdade, alias, cabe um paralelo anterior, pois,
num trecho que ele mesmo qualifica como uma digressdo, Lutero antecipa o argumento

cartesiano sobre Deus como fiador da verdade:

A mente ¢ incapaz de julgar a verdade como tal, embora ela seja compelida a dizer, quando
inteiramente confiante, Isso ¢ verdadeiro. Por exemplo, a mente declara com seguranca
infalivel que trés e sete somam dez, e entretanto ndo pode aduzir nenhuma razio pela qual isso
¢ verdadeiro, ainda que ndo possa negar sua verdade. O fato é que, em lugar de ser ela propria
o juiz, a mente foi feita cativa, e aceitou um veredito pronunciado pela propria Verdade
sentada no tribunal (LUTHER, 1961, p. 341).

Se Lutero enaltece a agdo terrena, o calvinismo, como vimos, acrescenta-lhe um
poderoso estimulo.

A teologia calvinista teve esse efeito de fazer aparecer como um dos elementos da diregao
moral que é sobre essa terra que Deus cobre de bens aqueles que ama. Em outro lugar
também, talvez, mas a partir dessa terra. Que a observa¢do dos mandamentos divinos tem
como fruto o éxito terrestre foi algo com implicagdes fecundas em todo tipo de
empreendimentos (LACAN, 2001b, p. 75).

J& na infancia o sujeito ¢ escrutinizado a busca de signos de salvacdo. Como esta ¢ indicada
pelo sucesso na vocagdo, desde cedo os pais investem no desenvolvimento das faculdades da
crianga, como James Mill em John Stuart Mill (RIESMAN, 2001, p. 42-43). Em contraste
com o passado, o trabalho ¢ valorizado em relagdo ao 6cio e a contemplagdo. “A decisdo de
desligar a gloria divina dos compromissos em que a Igreja a situara ndo podia ter
consequéncia mais completa do que a consagracdo do homem a atividades sem gloria”
(BATAILLE, 1975, p. 156).

Calvino representa as aspiragdes das classes médias dos centros comerciais (ibid., p.
147-148). Sua corrente — seguida de outras que lhe sdo proximas, como as dos pietistas, dos
metodistas e das seitas (ana)batistas — ¢ a principal for¢a religiosa que favorece a ascensao do

modo de produgdo capitalista. A didspora calvinista, estendendo seu impacto a paises como



166

Alemanha, Fran¢a, Holanda, Inglaterra e Estados Unidos, ¢ “o viveiro em que floresceu a
economia capitalista” (Gothein, apud WEBER, 2004a, p. 37). As normas de conduta
prescritas pelo calvinismo estimulam na burguesia ascendente o espirito capitalista, a criagao
de riqueza, de duas formas. Por um lado, o investimento na vocacdo secular representa um
incentivo ao empreendedorismo. Por outro lado, a proposta de racionalidade nos gastos, de
renuncia ao luxo, aos gastos supérfluos, representa um incentivo a poupanga. O resultado
combinado ¢ um impulso de acumulacdo. Se a economia medieval os recursos excedentes
tinham um destino improdutivo, a economia capitalista acumula-os e investe-os no aparato
produtivo. Mesmo as posi¢des mais ascéticas entre os protestantes, observa Weber (2004a, p.
143), ndo desaprovam a riqueza enquanto tal, mas apenas as consequéncias eventualmente
associadas a ela, como o apelo do 6cio e do prazer. Trata-se, em suma, de acumular em lugar

de gozar:

O movimento no qual estd engajado o mundo em que vivemos, ao promover até suas ultimas
consequéncias o arranjo universal do servigo dos bens, implica uma amputagdo, sacrificios, a
saber, esse estilo de puritanismo em relacdo ao desejo que se instaurou historicamente
(LACAN, 1986, p. 350-351).

E “n3o ha duavida que por tras dessa palavra saindo da boca de Lacan estava seu
conhecimento das analises de Max Weber” (MILLER, 2006, p. 12).

Os efeitos da ética protestante descrita por Weber aplicam-se talvez de forma mais
evidente a burguesia, mas valem também para as massas. “Em linha com a ética protestante,
poder-se-ia dizer que apenas o poder produtivo da multiddo ¢ capaz de demonstrar a
existéncia de Deus e a presenga da divindade na Terra” (HARDT; NEGRI, 2000, p. 164-
165). Entre os trabalhadores, a difusdo do protestantismo estd associada a promog¢ao de uma
postura de disciplina e dedicagdo ao trabalho. “O ascetismo mudou de signo: nao foi um
método para ganhar o céu, mas uma técnica para aumentar a produtividade” (PAZ, 1984b, p.

196). Enquanto a atitude do trabalhador tradicional ¢ reagir a um aumento de salarios
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trabalhando menos de forma a manter a mesma renda, o trabalhador protestante exibe uma
mentalidade cumulativa semelhante a de seu patrdo. Benjamin (1985a, p. 227) observa como,
no século XIX, a moral protestante do trabalho tinha-se infiltrado até entre as organizagdes
dos trabalhadores alemaes: o Programa de Gotha define o trabalho como “a fonte de toda
riqueza e de toda civilizagdo”, merecendo a correcio severa de Marx, para quem o homem
que so possui sua forca de trabalho esta condenado a ser “o escravo de outros homens, que se
tornaram... proprietarios”.

Se, num primeiro momento, a graga divina ¢ associada as atividades seculares (S,),
com o tempo estas passam a ser valorizadas por si sd, enquanto o elemento divino (S;) ¢é
eclipsado. Os puritanos, em particular, radicalizam o calvinismo, enfatizando o lucro. Como
mostra Weber (2004a, p. 44-45), o discurso do puritano Benjamin Franklin capta bem o
espirito do capitalismo ja no século XVIII. A Reforma contribui assim para uma mudanga
decisiva de atitude, por parte da religido — e dos vastos setores sociais que ela mobiliza — em
relacdo ao dinheiro: enquanto no mundo feudal ele ¢ visto com desconfianga, o capitalismo
atribui-lhe um valor positivo em si mesmo.

Uma mudanga de atitude ocorre também em relagdo ao tempo. Lacan (1966, p. 313)

refere-se assim a virada historica que nos introduz no universo da precisao:

Sem duvida vivemos nesse universo, mas sua chegada para o homem ¢ de data recente, visto
que ela remonta exatamente ao relogio de Huygens, ou seja, ao ano de 1659, e o mal-estar do
homem moderno ndo indica precisamente que essa precisdo seja para ele um fator de
liberagao.

Trata-se, efetivamente, do oposto de uma liberacao. As técnicas de autodisciplina concebidas
pelos calvinistas tém com frequéncia um sentido temporal: leitura regular da Biblia, diarios,
controle rigido do tempo em geral (GORSKI, 2003, p. 20). Os indios algonquinos, da
América do Norte, alcunham o instrumento de medi¢ao de tempo usado pelos missionarios

de “Capitao Relogio”, devido a seu poder de regulacdo da vida, enquanto Robinson Crusoe,
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personagem de Daniel Defoe (que era adepto do presbiterianismo, variante do calvinismo),
impde sua ascendéncia simbolica ao selvagem que partilha suas aventuras batizando-o de
“Sexta-feira”. Dois séculos depois de Calvino, Benjamin Franklin cria uma frase
emblematica: “Tempo ¢ dinheiro” (WEBER, 2004a, p. 42). Mais dois séculos escoam-se, € 0
lema alastra-se para além do capitalismo — um outro Benjamin (1985b, p. 47) alude, em seu
Diario de Moscou, a um poster no qual ninguém menos que Lenin exorta: “7Time is money”.
Se o tempo sagrado voluteia em torno de S;, instituindo uma temporalidade circular
(no mito) ou hibrida (no judaismo e no cristianismo até a Idade Média), o tempo como
significante contdvel (S,) acumula-se verticalmente, instituindo uma temporalidade linear.
Prestigio e poder ndo vém mais de dar, que serve a arte da expiag@o nas culturas tradicionais,
mas de possuir, que serve a arte da acumulagdo na modernidade; nos dois casos, o registro
temporal ¢ totalmente distinto: “O principio da reciprocidade ¢ inseparavel do tempo ciclico,
enquanto no tempo cumulativo as contas nunca fecham” (BROWN, 1985, p. 278). O tempo
hibrido do Medievo corresponde ao mundo fechado do cosmos esférico ptolomaico, ao passo
que o tempo linear corresponde ao universo infinito da ciéncia moderna: tempo e espago ja

ndo se concentram em torno de um significante-mestre.

Separacio sagrado/secular e virtualizacido da autoridade

Enquanto a ciéncia moderna estabelece uma disjuncdo entre Deus e a natureza, a
Reforma instaura uma disjuncdo equivalente, entre Deus e a sociedade, rompendo a fusdo
entre o sagrado e o secular. Na ciéncia moderna todo o universo torna-se corruptivel como o
antigo mundo sublunar; paralelamente, Lutero e Calvino universalizam a voca¢do mundana
(e, se Kojeve afirma que a encarnagdo cristd prepara o terreno para a ciéncia moderna, ao

quebrar a hierarquia entre os mundos supralunar e sublunar, o fato ¢ que apenas com o
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cristianismo protestante este tltimo ganha autonomia).

Além disso, os reformadores introduzem uma cunha entre a Igreja e o social,
identificando as massas a poténcia de Deus e utilizando-as como alavanca de seu movimento,
que mina o poder eclesiastico e a autoridade centralizadora do papa, numa “revolta da
poténcia instituinte, contra o poder instituido” (MAFFESOLI, 1992, p. 98). O proprio social
divide-se em campos envolvidos em constante conflito. A mobilizacdo popular faz uso de
metaforas bélicas, como mostra o hino “Ein feste Burg ist unser Gott” (“Castelo forte ¢ nosso
Deus”), de Lutero, que foi considerado por Heine a “Marselhesa” da Reforma e serviu para

exortar combatentes em marcha durante a Guerra dos Trinta Anos (1618-1648):

“Ein’ feste Burg ist unser Gott, “Castelo forte ¢ nosso Deus.
Ein' gute Wehr und Waffen; Espada e bom escudo;

Er hilft uns frei aus aller Not, Com seu poder defende os seus
Die uns jetzt hat betroffen.” Em todo transe agudo.”

O cisma entre protestantes e catdlicos, além da ulterior fragmentagdo do
protestantismo em correntes diversas, impede que o espiritual continue apresentando-se
unificado sob a lideranca de Roma e drena parte de sua forca, pois ele agora aparece como
representando um ponto de vista necessariamente parcial. Ademais, como adverte Bacon
(1906, p. 50), as divisoes religiosas conduzem ao ceticismo, “se sao muitas, pois uma divisao
principal aumenta o zelo dos dois lados, mas varias introduzem o ateismo”. O
enfraquecimento do espiritual, por sua vez, contribui para a perda de sua hegemonia sobre o
secular.

A propria religido adota a iniciativa de descolar-se do social. Ja por ocasido das
Guerras Camponesas (1524-1526), Lutero afasta-se do movimento de massas que ele tinha
ajudado a despertar. Pois o vinculo do protestantismo com o social (ou melhor, com o
fragmento do social que cabe a cada corrente) nao ¢ decididamente de utopia. Nas palavras

de Trotsky (1967, p. 27), trata-se da “substitui¢ao da ortodoxia burocratica feudal por outra
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forma de cristianismo mais moderno, adaptado as necessidades da sociedade burguesa”. Essa
adaptacdo envolve a promogao da disciplina secular e liga-se ao fenomeno de fragmentagdo

da religido, que ¢ indicado por Marx de forma incisiva:

Ja ndo ¢ a esséncia da comunidade, mas a esséncia da diferenga. Converteu-se na expressdo da
separag¢do do homem de sua comunidade, de si mesmo e dos outros homens, daquilo que foi
em suas origens. Nao ¢ mais do que a confissdo abstrata da inversdo especial, do capricho
particular, da arbitrariedade. A infinita dispersdo da religido na América do Norte, por
exemplo, ja lhe da exteriormente a forma de incumbéncia individual. A religido se viu
pressionada a baixar ao nivel dos interesses particulares ¢ desterrada da comunidade como tal
(MARX, 2003, p. 25, destaques do autor).

Em suma, mediante a secularizacdo (impulsionada também por forgas externas a religiao — a
ciéncia, o Estado, o mercado), “uma religido agora privatizada diferencia-se da vida social
como um todo e assume seu status e espaco separados” (JAMESON, 2002, p. 90-91).

Tudo isso leva ao declinio da ideia de Deus como o significante-mestre que unifica o

Outro enquanto totalidade social.

“Morte de Deus” e discurso da universidade

Na medida em que a figura da divindade est4 presente nos rituais, a abolicdo destes,
preconizada por Lutero, que passa a considera-los supersticoes ou até expressoes do
Anticristo, pode ser identificada a “morte de Deus” enunciada por Nietzsche (ZUPANCIC,
2003, p. 37-38). Trata-se aqui de uma morte simbdlica, que retoma e aprofunda o carater
unico e abstrato do Deus introduzido pelos judeus, dele evacuando os aspectos imaginarios.
A doutrina calvinista da predestinacao e a separacao entre o sagrado e o secular, distanciando
ainda mais Deus dos homens, refor¢am essa tendéncia.

Ja no Seminario VII Lacan refere-se ao que resta de Deus para nos, modernos, como
um Deus morto, que lembra o pai morto de Freud: “O importante de Totem e tabu é ser um
mito e, como foi dito, talvez o Ginico mito de que a época moderna foi capaz” (LACAN,

1986, p. 208); “o mito do assassinato do pai ¢ o mito de um tempo para o qual Deus esta
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morto” (ibid., p. 209).

Quando se fala na morte — ou na castragdo, poder-se-ia acrescentar aqui — de Deus,
isso deve ser entendido no sentido de sua redugdo a uma condi¢do abstrata, formal,
puramente simbolica, como Nome-do-Pai, como significante-mestre, como uma fun¢ao
imanente a linguagem. No Seminario XVI, esse Deus puramente simbolico ¢ apontado como
um nucleo irredutivel, que ndo morre nunca, sobrevive como sempiterno significante:
“Quando olhado de perto, esse Deus impossivel de desarraigar s6 tem como fundamento ser a
fé dirigida ao universo do discurso” (LACAN, 2006a, p. 179). E inevitavel pensar aqui na
conhecida passagem de Nietzsche em Crepusculo dos idolos: “Eu temo que nao venhamos a
nos ver livres de Deus porque ainda acreditamos na gramatica...” (NIETZSCHE, 2000, p.
29). Noutro ponto do mesmo semindrio, Lacan afirma: “A verdadeira dicotomia nio € entre
Deus existir ou ndo existir. (...) A questdo relativa a Deus serd pois uma questdo de fato, o
que quer dizer uma questdo de discurso, se vocés se remeterem a definicdo que dei do fato
dizendo-lhes que s6 hé fato enunciado” (LACAN, 2006a, p. 119). Vale lembrar que Deleuze,
em Logica do sentido, obra elogiada por Lacan nesse semindrio, também fala num Deus
esvaziado a tal ponto que se reduz a uma posi¢do e independe da propria crenca em sua
existéncia: “Nao temos mais necessidade de acreditar em Deus. Procuramos, antes, a
‘estrutura’, isto ¢, a forma que pode ser preenchida pelas crencas, mas que ndo tem
necessidade, de modo algum, de sé-lo para ser chamada de teologica” (DELEUZE, 1982, p.
290). No Seminario XX, a ideia de uma continuidade entre a linguagem e a divindade, de que
no proprio ato de fé no discurso, materializado no momento da fala, postulamos
automaticamente Deus como Outro, ¢ expressa através de um trocadilho: “Deus ¢
propriamente o lugar onde, se me permitem o jogo, se produz o deus-ser [dieu] — o deuzer

[dieur] — o dizer [dire]. Por um nada, o dizer faz Deus ser. E, enquanto se disser alguma



172

coisa, a hipotese Deus estard ai” (LACAN, 1975b, p. 44; LACAN, 1982, p. 62).

Podemos afirmar que, como o pai da horda primordial, a rigor Deus sempre esteve
morto, pois isso ¢ da natureza mesma do simbolico: “Esté claro que Deus esta morto. E o que
Freud exprime de cabo a rabo em seu mito — visto que Deus saiu do fato de que o Pai esté
morto” (LACAN, 1986, p. 152). Contudo, isso ¢ percebido apenas na modernidade, quando a
ficgdo simbolica passa a mostrar-se como tal, ou seja, o simbolico é assumido como uma
convengdo, ndo como uma realidade transcendente, espiritual — noutras palavras, quando o
Outro se revela barrado, quando o Outro que funcionava como se fosse um organismo vivo
da lugar ao Outro que funciona como mecanismo morto. Se o assassinato do pai da horda
primordial institui o simbdlico, se a figura do Deus Unico reduplica esse assassinato e
imprime um giro adicional ao simbolico, um refinamento do simboélico, entdo a morte dessa
figura indica um patamar além, uma virtualizagdo do simbdlico. Temos entdo um Deus que
ndo se presentifica diretamente, com quem ndo se tem uma interagdo imediata, um Deus
menos intrusivo, mais distante dos negocios humanos, um Deus que funciona como hipotese
operacional. E esse o Deus que, como S;, ocupa a posi¢do da verdade no discurso da

universidade.

Tipografia e valorizaciao do saber

A tipografia concorre de forma decisiva para a Reforma. Em O Corcunda de Notre-
Dame, de Victor Hugo, cuja ag¢do se passa no século XV, o arcediago, soturno, observa,
apontando para um incundbulo e em seguida para a catedral: “Infelizmente, isto matara
aquilo” (HUGO, 1985, p. 159). O narrador entdo intervém para, num estilo grandiloquente,

explicitar sua fala:

Era primeiro um pensamento de padre. Era o receio do sacerdocio em frente dum agente novo,
a imprensa. Era o espanto e o deslumbramento do homem do santuario em frente do prelo
luminoso de Gutenberg. Era o pulpito e o manuscrito, a palavra falada e a palavra escrita,
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assustando-se com a palavra impressa; alguma coisa semelhante ao pasmo dum pardal que
visse o anjo Legido abrir os seus seis milhdes de asas. Era o grito do profeta que ouve ja
sussurrar ¢ formigar a humanidade emancipada, que v€ no futuro a inteligéncia minar a f¢, a
opinido destronar a crenca, o mundo sacudir Roma. Prognéstico do filésofo que vé o
pensamento humano, volatizado pela imprensa, evaporar-se do recipiente teocratico. Terror do
soldado que examina o ariete de bronze e diz: — A torre ha de cair. Isso significava que uma
poténcia ia suceder a uma outra poténcia. Isso queria dizer: — A imprensa matara a igreja
(ibid., p. 160).

Mais adiante, ele argumenta: “Antes da imprensa, a reforma era apenas um cisma, a imprensa
tornou-a revolugdo. Retirem a imprensa, a heresia enerva-se. Seja fatal ou providencial,
Gutenberg ¢ o precursor de Lutero” (ibid., p. 168).

De fato, enquanto as heresias medievais tinham permanecido localizadas e foram
esmagadas, os reformadores valem-se com €xito do meio impresso para propagar suas ideias.
As 95 teses de Lutero contra o trafico de indulgéncias, cuja publicacdo ¢ o estopim da
Reforma, em 1517, sdo traduzidas para o alemdo, condensadas e impressas na forma de
cartazes, ¢ em quinze dias se difundem por toda a Alemanha. Em sua pratica, o
protestantismo preocupa-se em tornar publico o conhecimento, formando um clero culto para
pregar o Evangelho e promovendo a leitura individual da Biblia. Para essa ultima tarefa,
Lutero contribui diretamente ao traduzir a Biblia para o alemao. Sua tradugdo nao ¢ pioneira,
mas destaca-se pela exceléncia, sendo considerada por Nietzsche, um critico sem davida
qualificado (em sua condicao de filologo e de grande escritor ele proprio) e insuspeito (em
sua condicdo de adversario do cristianismo), como ‘“a obra-prima da prosa alema”
(NIETZSCHE, 1996, p. 157). Ademais, a Biblia de Lutero ¢ um sucesso comercial. Estima-se
que mais de um terco dos livros em alemao vendidos entre 1518 e 1525 sdao de Lutero, que
enriquece seus impressores. O uso de idiomas vernaculos, numa época em que o catolicismo
ainda se aferra ao latim, confere uma vantagem decisiva aos reformadores. “Pode chamar a
atencao de alguns como anacronico falar de uma campanha de midia no inicio do século

XVI. Mas, em recursos, método e alvo, a blitz de publicagcdes evangélicas no principio da
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década de 1520 tem todas as marcas de uma campanha moderna” (EDWARDS JR., 1994, p.
15). E os debates gerados pela Reforma e alimentados através de materiais impressos dao
uma contribuicdo importante para a emergéncia do pensamento critico e da opinido publica;
nos séculos XVI e XVII ha uma verdadeira “crise intelectual da Reforma” (BURKE, 2003, p.
177,181). Nada ilustra com maior propriedade a atitude defensiva do Vaticano em relagao a
tipografia do que a instituicdo, em 1559, do Index Librorum Prohibitorum, publicado até
1966. E ¢ interessante notar que, assim como a natureza abstrata da divindade introduzida
pelo judaismo estd relacionada a escrita fonética, a abstragdo ainda maior da divindade
trazida pelo protestantismo estd relacionada a tipografia, que permite a expansdo e
generalizacdo da escrita fonética.

Nesse ponto, ¢ importante levar em conta o impacto da tipografia na forma de leitura.
Entre os antigos e medievos, era regra soletrar o texto em voz alta. Escrevendo no século 1I,
Luciano de Samosata conta que certa vez o cinico Demétrio, abespinhado com um homem
que lia As bacantes, de Euripides, arrancou-lhe a obra e fé-la em pedagos, exclamando: “Mais
vale para Penteu ser de uma vez por todas rasgado por minhas maos do que mil por sua
boca!” (SAMOSATE, 1912, p. 279). Dois séculos mais tarde, Agostinho (1973, p. 111), nas

Confissoes, mostra-se impressionado pelo costume, entdo raro, de Ambrosio, que ndo fazia

qualquer ruido ao ler:

Quando lia, os olhos divagavam pelas paginas e o coragdo penetrava-lhes o sentido, enquanto
a voz e a lingua descansavam. Nas muitas vezes em que me achei presente — porque a
ninguém era proibida a entrada, nem havia o costume de lhe anunciarem quem vinha —,
sempre o via ler em siléncio e nunca doutro modo.

A pausa e a entonacdo acrescentadas pela fala ajudavam a conferir sentido aos textos, numa
época em que quase ndo se usavam sinais de pontuagdo ou espacos entre as palavras. Por
conta da leitura de viva voz, os monastérios medievais, nos quais a maioria das atividades era

comunitaria, reservavam cubiculos especiais para a leitura, de forma que cada um nao
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atrapalhasse os demais. Mas em certos contextos era comum também a leitura em grupo, em
funcdo por exemplo da dificuldade de acesso aos manuscritos e do analfabetismo. Em 1515,
ainda vemos Thomas More (1961, p. 13) declarar, em carta a Martin Dorp: “Gostaria que
vocé pudesse observar através de uma janela e ver a expressao facial, o tom de voz, a emog¢ao
com que tais coisas s3o lidas”. No final da Idade Média, comegam a difundir-se marcagdes
como espagos, maiusculas e pontuacdo, ao lado de titulos e subtitulos, divisdo em capitulos e
indices. Além de impulsionar essas praticas, a tipografia, ao substituir os estilos manuscritos
por tipos mecanicos, simplifica e padroniza visualmente os textos, facilitando a leitura.
Adicionalmente, a multiplicagdo dos livros e a alfabetizagdo crescente da populagdo fazem
declinar a leitura coletiva, relegada a ocasides especiais.

O avango da leitura silenciosa individual na modernidade tem varias implicacdes,
inclusive na relagdo com a divindade. Referindo-se ao hébito precursor de Ambrodsio, Borges

(1999a, p. 101) afirma:

Aquele homem passava diretamente do signo escrito a intuicdo, omitindo o signo sonoro; a
estranha arte que ele iniciava, a arte de ler em voz baixa, resultaria em consequéncias
maravilhosas. Resultaria, passados muitos anos, no conceito do livro como fim, ndo como
instrumento de um fim. (...) A nog¢io de um Deus que fala com os homens para lhes ordenar
ou proibir algo superpde-se a do Livro Absoluto, a de uma Escritura Sagrada.

Ou seja, a leitura para si contribui para a realizagdo plena do potencial de abstracdo da
escrita. Se a escrita € a voz de uma figura ausente, sem a dramatizacao da fala essa figura
perde ainda mais os tracos sensiveis. Isso favorece o aprofundamento do carater abstrato do

Deus judaico-cristdo, correlato a passagem moderna do discurso do senhor para o da

universidade.

Outras aplicacoes possiveis do esquema dos discursos

No lado direito do algoritmo do discurso da universidade, podemos ver no objeto a os

mecanismos antes utilizados para garantir a salvacdo. Despojado deles, o calvinista ¢
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produzido como sujeito dividido (8) — um sujeito esvaziado, como o trabalhador capitalista

ou o sujeito da ciéncia. Essa afinidade ndo escapa a Marx: “Dai ser o Cristianismo, com seu
culto do homem abstrato, a forma de religido mais adequada para essa sociedade,
notadamente em seu desenvolvimento burgués, o protestantismo, o deismo etc.” (MARX,
1975a, p. 88). A extraordindria dimensao do despojamento que produz o sujeito calvinista ¢

realgada por Weber:

Em sua desumanidade patética, essa doutrina ndo podia ter outro efeito sobre o estado de
espirito de uma geracdo que se rendeu a sua formidavel coeréncia, sendo este, antes de mais
nada: um sentimento de inaudita soliddo interior do individuo. No assunto mais decisivo da
vida nos tempos da Reforma — a bem-aventuranga eterna — o ser humano se via relegado a
tragar sozinho sua estrada ao encontro do destino fixado desde toda a eternidade (WEBER,
2004a, p. 95, destaque do autor).

Nesse caminho, ele ndo podia contar com a ajuda nem de um pregador, nem de um
sacramento, nem de uma igreja, nem de um Deus — pois o proprio Cristo morreu tdo-somente
pelos eleitos desde sempre.

Segundo a tese de Matheson (1995), a adog@o por Hamlet de uma visdo calvinista do
destino explicaria a mudanga subjetiva que o afeta no retorno da viagem a Inglaterra,
tornando-o estranhamente sereno e decidido até o final da peca, algo que sempre intrigou os
scholars. Vale lembrar que ha véarias alusdes ao protestantismo em Hamlet: o principe tinha
estudado em Wittenberg, cidade estreitamente associada a Lutero (hoje, alias, denominada
oficialmente Lutherstadt Wittenberg); chamado perante o rei Claudio para explicar o
paradeiro de Polonio, ele faz uma referéncia trocadilhesca a Dieta de Worms (em que Lutero
foi chamado para justificar-se na presenca do imperador Carlos V): “4 certain convocation of
political worms are e’en at him. Your worm is your only emperor for diet”’; numa das versoes
alternativas do texto, uma passagem sobre a “providéncia predestinada” remete diretamente a
doutrina de Calvino. Se, ao fim, o calvinismo logra definir subjetivamente Hamlet, isso

significaria seu triunfo sobre o contexto teoldgico catdlico em que ¢ representado o rei
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assassinado (vagando pelo Purgatdrio) e sobre o contexto de humanismo renascentista em
que se move a corte e que até um dado momento também seduz o principe.

Na disjunc¢ao de impoténcia (S; // ) que marca o andar de baixo do discurso da

universidade esta a raiz da atividade incessante do calvinista. Impotente para conhecer

plenamente os designios divinos (S;), o sujeito calvinista ($) descreve uma aproximagio

assintotica em relagdo a eles. O que esta em causa ¢ mais do que o adiamento da gratificacao:
¢ a propria impossibilidade de gratificagdo (BAUMAN, 2000, p. 28).

Considerando as instancias da Trindade cristd, Deus como agente no discurso do
senhor corresponde inicialmente ao Pai no judaismo. Enquanto tal, ¢ uma figura datada,
embora ainda presente no universo religioso: “Deus nada tem de moderno. Nao o
conseguimos imaginar de fraque, rosto escanhoado e cabelo repartido, mas sempre o vemos
como um patriarca” (MUSIL, 1991, p. 142).

No catolicismo medieval, essa posicao ¢ herdada pelo Filho, que serve ao mesmo
tempo como figura explicita de autoridade e como sintese do coletivo cristdo. Mas, na
modernidade, hd outra possibilidade para o Filho. Campbell (1989) mostra que certas
correntes do protestantismo valorizam a emocgao e o sensivel, servindo de fundamento para
uma ética romantica que se contrapde a €tica protestante descrita por Weber. A Contra-
Reforma, que impulsiona o barroco, adota estratégia similar. E a figura antropomorfica de
Cristo serve bem a esse proposito. “O barroco ¢, inicialmente, a historieta, a historinha de
Cristo. Quero dizer que ele conta a histéria de um homem. Nao se impressionem, foi ele
mesmo que se designou como Filho do Homem” (LACAN, 1975b, p. 97). Como homem, ele
tem algo em comum com os fiéis, aparecendo como o lider em relagdo a massa. “Ele coloca-
se, para cada membro do grupo de crentes, na relacdo de um bondoso irmao mais velho; ¢ seu

pai substituto” (FREUD, 1976e, p. 120). Aqui, Cristo ndo ¢ tanto o S; que faz e acontece, no
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papel do agente do discurso do senhor, mas o S; relativamente proximo do sujeito, no papel
do outro no discurso da histeria.

Ja Deus na posicao da verdade no discurso da universidade corresponde ao Espirito
Santo, que melhor representa o estatuto da divindade no protestantismo e na ciéncia moderna.
Com efeito, Hegel (2001b, p. 362) afirma que com a Reforma comega o reino do Espirito
Santo. E Lacan vé no Espirito Santo a instancia da Trindade onde o simbdlico aparece em
estado mais puro, referindo-se por exemplo ao “espirito santo da linguagem” (LACAN, 1966,
p. 186) e afirmando que “o Espirito Santo ¢ a entrada do significante no mundo” (LACAN,
1994, p. 48). Nesse sentido, poderiamos dizer como Bernard Shaw (1946a, p. 231): “Esse
Espirito Santo, formalmente a pessoa mais nebulosa na Trindade, e agora tornado seu tnico
sobrevivente, na medida em que sempre foi sua real Unidade”.

Se as hipostases da Trindade estdo presentes em trés dos discursos, como situar entao
Deus no derradeiro deles, o do analista? Ora, o discurso do analista ¢ o antipoda de uma
relacdo de poder, portanto ndo ha como representar através dele o estatuto de um significante-
mestre por exceléncia, como Deus. E ¢ isso que encontramos em Lacan: “O ponto da
psicanalise € seguramente o ateismo, a condi¢do de darmos a esse termo um sentido diferente
do de Deus morreu, visto que tudo indica que essa afirmativa, longe de solapar o que estd em
jogo aqui, a saber, a lei, na verdade a consolida” (LACAN, 1991, p. 139). Dizer “Deus
morreu”, com efeito, ainda nos aprisionaria no Deus da gramdtica, como o judeu da anedota,

tentando escapar justamente a Trindade:

Um judeu americano, muito progressista e completamente ateu, decidiu dar uma excelente
educacdo a seu filho. Ele o envia pois & melhor escola laica de Nova York: a Trinity School,
que fora no passado uma escola religiosa.

Apos alguns dias, Danny, voltando para casa, declara a seu pai:

— Papai, veja s0, eu ja sei o que ¢ a Trindade: € o Pai, o Filho e o Espirito Santo!

Entdo o pai, atingido no mais fundo de suas convicgdes laicas, tem um rompante violento de
colera:

— Danny! Enfie bem isso em sua cabega! Nos s6 temos um Deus!... E ndo acreditamos nele!!
(OUAKNIN; ROTNEMER, 1996, p. 38-39).
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CAP.V - O REI E ADEMOCRACIA BURGUESA

Dois corpos do rei e discurso do senhor

Kantorowicz (1998) mostra que, numa formula que nasce na teologia politica
medieval e evolui até o absolutismo, o rei tem dois corpos: um € o corpo natural, visivel,
concreto e mortal; o outro € o corpo juridico, invisivel, imaterial e imortal, que se superpoe
ao primeiro. Um corresponde ao rei como homem, o outro ao rei como funcao, dualidade que
permite a continuidade da monarquia por ocasido da morte do monarca, de acordo com o
dito: “O rei morreu. Longa vida ao rei”. Figura e fun¢do de autoridade coincidem aqui como
S1, na posicao do agente no discurso do senhor.

A dualidade ¢ recorrente em Shakespeare. Na resposta de Lear para Glocester,
descrevendo-se como, “em cada polegada, um rei” (SHAKESPEARE, 1995c, p. 686), os dois
corpos parecem fundir-se. Nessa passagem de Ricardo II, o corpo mistico ¢ mostrado como
intangivel: “O sopro dos simples mortais ndo pode depor o deputado eleito pelo Senhor”
(SHAKESPEARE, 1995d, p. 108). Mesmo quando se destaca a limitagdo do corpo fisico,
como em Henrique V, a constatacdao ¢ relativizada por sua associagdo ao outro: “Oh! dura
condi¢do, irmd gémea da grandeza! Sujeita a0 murmurio do primeiro imbecil que chega”
(SHAKESPEARE, 1995¢, p. 336).

As propriedades do corpo sagrado transmitem-se ao corpo empirico, acreditando-se
por exemplo que um doente pode sarar de certas moléstias se for tocado pelo rei: a cura por
imposicdo das maos reais ¢ praticada até os Stuarts, na Inglaterra do século XVII, e os
Bourbons, na Franga do século XVIII. Essa crenga no poder curativo do contato real, assinala
Freud (1974a, p. 62-63) em Totem e tabu, ¢ essencialmente a mesma dos povos ditos

primitivos. A identificacdo entre os dois corpos do rei € explorada para obter-se um recurso
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adicional de legitimagdo no absolutismo: elementos da vida privada do soberano (deitar-se,
levantar-se, fazer as refei¢cdes) tornam-se um espetdculo para os suditos (tanto mais
interessante quanto maior ¢ o contraste entre a mundanidade desses elementos e o corpo
mistico), como ocorre na corte de Luis XIV, o Rei Sol.

A frase “o Estado sou eu”, atribuida a este, ¢ perfeitamente inteligivel a luz da
concepe¢do do corpo mistico do monarca. Na monarquia, o poder estd “incorporado, ligado a
pessoa de um monarca ou imbricado em uma aristocracia” (LEFORT, 1981, p. 149, destaque
do autor). A coroa ¢ prerrogativa de determinado individuo por for¢a de lagos de sangue, ¢
busca-se legitimar esse critério apelando-se inclusive para um suposto direito divino — “o
DIREITO DIVINO dos reis de governar errado”, como ironiza Pope (1994, p. 161-162,
destaque do autor) contra o rei James I e seus seguidores. No “chamado Estado cristao”, diz
Marx (2003, p. 29), “o rei, tnico homem que aqui significa alguma coisa, ¢ um ser
especificamente distinto dos demais homens e, além disso, um ser por si mesmo religioso,

que se acha em relagdo direta com o céu, com Deus”. Serjeant Ashley, justificando em 1628

as acdes do rei Carlos I da Inglaterra, declara a Camara dos Comuns:

Diz-se dos reis que eles sdo filhos do Mais Alto, no que diz respeito ao poder que lhes ¢
conferido. Que sdo também providos dos ornamentos e armas adequados ao exercicio desse
poder, cetros, espadas e coroas; cetros para instituir e espadas para executar as leis, e coroas
como signos desse poder e dignidade com os quais sdo investidos (COBBETT et al., 1807, p.
317).

O corpo mistico do rei encarna ndo apenas a fun¢do de monarca, mas também a
comunidade (politica, nacional, sagrada) formada por seus suditos, da qual ele aparece ao
mesmo tempo como réplica e cabeca. Ou seja, na linha superior do discurso do senhor, o
significante-mestre (S;) unifica o Outro (S;), o rei unifica o reino. Uma ilustracdo dessa
conjuncao entre o individual e o coletivo aparece no filme Excalibur (diregao de John
Boorman, 1981), em que o sofrimento do rei Arthur se exterioriza sob a forma de

calamidades que afetam seu reino. E possivel aqui tracar novamente um paralelo com o
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estatuto do rei entre os povos ditos primitivos: “E sua pessoa que, estritamente falando,
regula todo o curso da existéncia” (FREUD, 1974a, p. 64). A absor¢ao do social pelo
politico, na forma do corpo régio, assemelha-se a absor¢ao medieval do social pelo religioso,
na forma do corpo de Cristo, mencionada no capitulo anterior (essa secularizacdo de
concepcdes cristds inverte uma tendéncia anterior, na época inicial da Igreja, quando ela sofre
a influéncia do Império Romano, em matéria por exemplo de vocabulario e cerimoniais). E,
como nas visdes cosmoldgicas, em que ha via de regra elementos masculinos e femininos,

aqui também a ideia de totalidade pode envolver esses elementos, sob a forma do casal régio:

O respeito do pacto que une o homem a mulher tem um valor essencial para a sociedade
inteira, e esse valor ¢, desde sempre, encarnado ao maximo nas pessoas do casal real, que
joga. Esse casal ¢ o simbolo do pacto maior, que faz concordar o elemento macho com o
elemento fémea, e desempenha tradicionalmente um papel mediador entre tudo que ndo
conhecemos, o cosmos ¢ a ordem social (LACAN, 1978, p. 232).

Dissociacao entre os dois corpos do rei

Na modernidade, pela primeira vez — trata-se aqui da verdadeira “invencgado
democratica” (LEFORT, 1981) —, ha uma dissociagdo nitida entre os dois corpos do rei, a
ponto de ja ndo ser possivel descrevé-los como tais. De um lado temos o centro do poder,
puramente simbolico; de outro, o corpo propriamente dito, de cada agente em carne e 0sso
que ocupa acidentalmente aquele lugar. A “revolucao politica” da modernidade significa “um
fenomeno de desincorporacdo do poder e de desincorporagao do direito acompanhando a
desaparicao do ‘corpo do rei’” (ibid., p. 64).

Essa mudanca ja aparece em Montaigne. Ele parte da constatagdo de que fungao e
pessoa sdo coisas distintas: “O oficio mais dificil deste mundo ¢ sem duvida o de rei”
(MONTAIGNE, 1972, p. 420). Reconhece que a primeira tende a impregnar-se na segunda:
“E um rei ¢ a tal ponto rei que nada mais pode ser. A realeza forma em torno dele uma

atmosfera luminosa que o envolve, o esconde e faz que escape a nossa vista ofuscada pelo
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seu brilho” (ibid., p. 421). Isso, aponta, ¢ igualmente valido para outras fungdes de
autoridade: “Imaginamos mais facilmente um operario na privada ou com sua mulher, do que
um veneravel magistrado. Parece-nos que uma pessoa tdo altamente situada ndo desce de seu

trono para viver” (ibid., p. 374). Mas seu conselho € aprender a separar as coisas:

A maior parte das fungdes publicas tem algo de comico, “todos representam”, dizia Petronio.
Cumpre desempenhar devidamente seu papel, mas sem transformar a mascara e a aparéncia
em realidade nem deixar que o estranho se encarne em nos. Nao sabemos distinguir a pele da
camisa. Basta enfarinhar o rosto, ndo ¢ preciso mascarar igualmente o peito. H4 quem mude e
se transforme em outro ser segundo o cargo que assume; neste mergulham até o figado e os
intestinos € mesmo na privada agem como se estivessem no exercicio de suas fungdes.
Gostaria de ensinar-lhes a diferencar as saudagdes que se dirigem a suas pessoas das que
visam o mandato, o séquito ou a mula que montam (ibid., p. 458).

Pascal (1912, p. 475) também procura desmanchar a confusdo entre a funcdo e a

pessoa, desvendando o mecanismo pelo qual a primeira se entranha na segunda:

O costume de ver os reis acompanhados de guardas, de tambores, de oficiais, e de todas as
coisas que mecanicamente inspiram respeito e terror, faz com que seu rosto, quando as vezes
vistos sozinhos ¢ sem esses acompanhamentos, imprima em seus suditos o respeito ¢ o terror,
porque no pensamento essas pessoas nao se separam dos séquitos com que as vemos de
ordinario. E o mundo, que ndo sabe que esse efeito provém de tal costume, acredita que ele
surja de uma forca natural.

Em As cadeias da escraviddo, obra escrita em 1774, Marat (1833, p. 289), que viria a tornar-
se um dos lideres da Revolucdao Francesa, declara: “Quando o principe se dirige a seus
suditos, como ele fala em nome da lei, adota sempre um tom imperioso, € esse tom €, para os
ignorantes, a marca de um império absoluto”. Sob a pena de Marx, a distin¢do aparece dessa
forma numa nota de O capital: “E curioso o que sucede com essas conceituagdes reflexas.
Um homem, por exemplo, é rei porque outros com ele se comportam como suditos. Esses
outros acreditam que sdo suditos porque ele ¢ rei” (MARX, 1975a, p. 66n.21). Ou seja, ser rei
resulta de uma convengao simboélica, ndo ¢ um atributo inerente a alguém.

E 0 que expressa também Lacan (1966, p. 170): “Convém destacar que, se um homem
que se cré um rei estd louco, um rei que se cré um rei ndo o estd menos”. Tornar-se rei
implica pois entrar numa espécie de delirio, como observa Bernard Shaw (1946a, p. 271-

272): “Reis ndo nascem: eles sdo fabricados por alucinagdo artificial. Quando o processo ¢
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interrompido pela adversidade numa idade critica, como no caso de Carlos II, o sujeito torna-
se sdo e nunca recupera completamente sua realeza”. De fato, Carlos II era ainda adolescente
quando seu pai foi preso e executado por Cromwell; ele s6 se tornou rei com trinta anos, na
época da Restauracdo. Ja Napoledo, um plebeu que coroou sua trajetoria militar e politica ao
sagrar-se imperador com 35 anos, tinha ainda maior razdo para guardar uma certa distdncia
de seu papel. Enquanto o proverbial louco de hospicio se julga Napoledo, certamente esse

ndo era o caso do proprio:

Pois Napoledo ndo se cria absolutamente Napoledo, por saber muito bem por que meios
Bonaparte tinha produzido Napoledo, ¢ como Napoledo, como o deus de Malebranche,
sustentava a cada instante sua existéncia. Se ele se creu Napoledo, foi no momento em que
Jupiter decidiu perdé-lo (LACAN, 1966, p. 171).

A ultima frase reporta-se ao adagio de origem greco-latina “quem Iuppiter vult perdere
dementat prius”, ou “aqueles que Jupiter quer perder, ele primeiro enlouquece”. E a
passagem lembra o comentario de Cocteau (1985, p. 57) a proposito de outra figura
imponente do século XIX: “Victor Hugo era um louco que acreditava ser Victor Hugo”. Ja
Luis Bonaparte, durante toda a vida cativo da identificagdo com o tio, sem jamais lograr
emparelhar com a estatura simbolica deste, tem algo de burlesco. Sua trajetoria ilustra a frase
de Tocqueville (1989, p. 97) segundo a qual “a historia ¢ uma galeria de quadros com poucas
obras originais € muitas copias”, e a de Hegel (2001b, p. 332) segundo a qual “em todos os
periodos do mundo uma revolugao politica € sancionada nas opinides dos homens quando se
repete”. Aludindo a esta Ultima, Marx (1974b, p. 17) afirma, na célebre abertura de O 18
Brumario (data do golpe de Estado que levou Napoledo ao poder, replicado por Luis

Bonaparte meio século depois):

Hegel observa em uma de suas obras que todos os fatos e personagens de grande importancia
na historia do mundo ocorrem, por assim dizer, duas vezes. E esqueceu-se de acrescentar: a
primeira vez como tragédia, a segunda como farsa. Caussidiére por Danton, Luis Blanc por
Robespierre, a Montanha de 1848-1851 pela Montanha de 1793-1795, o sobrinho pelo tio.

Como seria de esperar-se, a discussdo sobre o estatuto do soberano repercute também
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na literatura do inicio da modernidade. Em O Cid, de Corneille, por exemplo, o Conde (Dom
Gomez), contrariado com uma decisdo do rei, declara: “Por grande que um rei seja, ¢ como
n6és humano: / Como outro homem também, passivel ¢ de engano”. Ao que Dom Diogo
replica: “Mas, faz-se, na obediéncia ao poder real, mister / Em nada examinar-se aquilo que
um rei quer” (CORNEILLE, 1965, p. 23).

Mas ¢ Hamlet que tomaremos aqui como marco. Por séculos, especialistas t€m
especulado sobre figuras histdricas que teriam inspirado o protagonista; isso aparece
inclusive numa passagem de Ulisses: “Todas essas questdes sdo puramente académicas —
pitonisou Russel de sua sombra. — Quero dizer, saber se Hamlet ¢ Shakespeare, James I ou
Essex” (JOYCE, 1987, p. 141). O que ndo se pode discutir ¢ que Hamlet tem uma dimensao
historica, o que ¢ uma novidade: “Antes de Shakespeare, o drama histérico teria sido
impossivel, pois a Unica historia reconhecida como tal era a histéria sagrada. O teatro teve de
ser secularizado para que fosse possivel um tratamento adequado da histéria humana”
(AUDEN, 1993, p. 141). E, do ponto de vista politico, o dado mais importante ¢ que, como
assinala Carl Schmitt (2006, p. 54), a peca data da primeira fase da revolucdo burguesa na
Inglaterra. Isso nos autoriza a tentar identificar nela uma problematizacdo da concepg¢do dos
dois corpos do rei.

Segundo a analise que Lacan lhe dedica no Seminario VI, Hamlet vé o rei Claudio,
assassino de seu pai e duplo usurpador do lugar deste, no leito conjugal e no trono, como
encarnag¢do do falo. Ele ndo apenas ¢ o significante do desejo da mae; como rei, funciona
igualmente como significante-mestre e sustentaculo da ordem simbdlica do reino. Ao mesmo
tempo, devido a seu acesso espurio a tal condi¢ao, Claudio estd associado a perturbacdo dessa
ordem. Um indicador de que as coisas estdo fora de lugar é o desapreco pelo ritmo

conveniente dos rituais: ao funeral do pai de Hamlet, seguem-se agcodadamente as segundas
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nupcias de sua mae, como ¢ narrado logo no inicio, de forma irénica, numa passagem que
Freud (s.d.-a, p. 60) aponta como exemplo de chiste: “Economia, economia, Horacio! Os
manjares preparados para a refeicdo funebre foram servidos frios nas mesas do casamento”
(SHAKESPEARE, 1995b, p. 540). Ao inteirar-se, através do espectro do pai, de que este fora
assassinado, Hamlet radicaliza seu discurso, afirmando que “o mundo esta fora dos eixos”
(ibid., p. 551), frase que reverbera na que ¢ pronunciada um pouco antes por seu pajem
Marcelo: “Ha algo de podre no reino da Dinamarca” (ibid., p. 547). Em suma, ha um mal-
estar difuso, generalizado, diante da situacdo vigente. Mas ¢ também por identificar Claudio
ao falo que Hamlet vacila diante da tarefa de mata-lo, pois isso o faz elusivo, intangivel: “O
falo, ali verdadeiramente real, ¢ como tal que se trata de golpea-lo. Hamlet se detém sempre.
(...) Nao se pode golpear o falo, porque o falo mesmo, se ali ¢ verdadeiramente real, ¢ uma
sombra” (LACAN, 1958-1959, 29 de abril de 1959). Na melhor oportunidade que, no
desenrolar da trama, Hamlet tem para realizar seu intento, quando vé o rei sozinho, rezando,
ele hesita por achar que, morrendo nessas condi¢des, Claudio teria mais chances de salvar sua
alma. Aqui, a condi¢@o simbdlica do rei ¢ refor¢ada pelo vinculo simboélico que o ato de orar
cria com Deus. E essa situacdo contrasta claramente com o testemunho do espectro sobre as
circunstancias de sua morte: “Ceifado em plena floracdo de meus pecados, impiamente, sem
confissdo, sem extrema-unc¢do, sem preparacdo, minhas contas por fazer e enviado a juizo
com todas minhas imperfei¢cdes na minha cabega” (SHAKESPEARE, 1995b, p. 548).

A hesitacdo de Hamlet ¢ vista tradicionalmente como o trago mais caracteristico da
peca. Sua vontade, indigita o romantico Victor Hugo (2000, p. 175), “estd amarrada pela
meditagdo prévia, corrente sem fim dos indecisos”. No prologo da adaptacio cinematografica
que lhe dedica em 1948, Laurence Olivier sumaria Hamlet como “a tragédia de um homem

que ndo era capaz de decidir-se”. Entretanto, ndo se pode dizer que a inibi¢cdo do principe
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ateste simplesmente a abulia de seu carater, pois ela ¢ pontilhada por explosdes aqui e ali.
“Por momentos sua inagdo se entreabre e do rasgdo saem trovdes”, reconhece Hugo (2000, p.
182), assim como Olivier nos d4 um Hamlet com lampejos de resolugdo. Na mesma linha,
Mallarmé (1945, p. 1564) observa que Hamlet “mata indiferentemente”. Nao por acaso, o
comportamento e as palavras do protagonista infundem respeito e temor naqueles que o

circundam. Freud (1972, vol. 4, p. 281) também chama a atengo para isso:

O enredo do drama nos mostra, contudo, que Hamlet estd longe de ser representado como uma
pessoa incapaz de adotar qualquer acdo. Vemo-lo agindo assim em duas ocasides: primeiro,
num subito rompante de colera, quando trespassa com a espada o espreitador que se encontra
atras da tapegaria, e, em segundo, de forma premeditada e mesmo ardilosa, quando, com toda
a rudeza de um principe da Renascenga, envia os dois cortesdos a morte que fora planejada
para ele proprio.

Se a incumbéncia de vingar-se contra Claudio paralisa Hamlet, esclarece Lacan
(1958-1959, 29 de abril de 1959), “nao ¢ porque ele tenha medo dessa personagem, que
despreza, mas porque sabe que o que ele tem de golpear € uma coisa diferente disso que esta
ai”. Quando ele afirma que “o corpo esta com o rei, porém o rei ndo esta com o corpo”
(SHAKESPEARE, 1995b, p. 588), Lacan (1958-1959, 29 de abril de 1959) acrescenta, “¢
precisamente disso que se trata, ou seja, que o corpo esta comprometido nesse assunto do falo
— e como! —, mas que, ao contrario, o falo ndo estd comprometido com nada, e sempre desliza
entre os dedos”. O imagindrio do corpo aparece aqui colado ao simbdlico do falo. Assim,
liquidar o corpo ndo basta, porque nio equivaleria a liquidar o soberano. E apenas durante o
duelo final com Laerte que Hamlet consegue apartar mentalmente Claudio da posi¢ao que ele
ocupa ¢ atingi-lo de maneira fatal.

O que desencadeia a explosao de atividade de Hamlet no final ¢ o “ciime do luto” de
Laerte, que leva ao pugilato tragicomico com este na cova de Ofélia (LACAN, 1958-1959, 22
de abril de 1959). Nesse momento, Ofélia — cujo nome, pontua Lacan, remete a ophallos

(ibid., 8 de abril de 1959) — adquire, embora morta, o estatuto de objeto falico de desejo. Com
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isso, ela substitui o désir de la mere — que ¢ a0 mesmo tempo o desejo hamletiano pela mae e
o desejo da mae materializado em Claudio como falo. Hamlet ¢ liberado entdo para descartar
este. Mas que o episddio admite também uma leitura politica ¢ algo sugerido pelo proprio
Lacan, que faz por exemplo uma analogia entre a dificuldade em assassinar Claudio e
acontecimentos entdo recentes, “essa coisa com a qual nos inquietdvamos a €época, a saber,
porque, apesar de tudo, estava totalmente claro que ndo assassinavam Hitler” (ibid., 29 de
abril de 1959).

O tema também aparece em outras pegas de Shakespeare. Diante de Kent, do Bobo e
de Edgar (disfargado como o mendigo louco Tom), e sob a tempestade, Lear, comegando a
perder a sanidade mental, rasga suas roupas régias. Nesse momento, ele despe-se de sua
condicdo de rei (uma tendéncia recente nas montagens inglesas, que reforca tal efeito, ¢é

mostrar Lear completamente nu nesse ponto):

O homem nao passa disso? Considerai-o bem. Nao deves seda ao verme, nem pele ao animal,
nem 13 a ovelha, nem perfume ao almiscareiro. Ah! Ha aqui trés de nds que sdo sofisticados.
Tu és a propria coisa. O homem, sem as comodidades da civilizagdo, ndo passa de um pobre
animal nu e bifurcado como tu és. Fora, fora, coisas emprestadas! Vamos, desabotoemo-nos
aqui. (Rasgando as proprias roupas.) (SHAKESPEARE, 1995c¢, p. 668).

Ricardo II, for¢cado a abdicar, renuncia a seu corpo mistico numa cena que inverte

dramaticamente, a passo € passo, a cerimonia de consagracgao:

Considera agora como me destrui a mim mesmo: retiro de minha cabega este peso
acabrunhador, de minha mao este incomodo cetro, de meu coracdo este orgulho real; lavo,
com minhas proprias lagrimas, o 6leo que me consagrou; entrego minha coroa com minhas
proprias maos; abjuro meu poder sagrado com minha prépria lingua; anulo, com minha
propria voz, todos os juramentos de fidelidade; abdico toda a pompa e toda majestade;
abandono meus dominios, minhas rendas, meus bens; nego meus atos, meus decretos, meus
estatutos (SHAKESPEARE, 1995d, p. 122).

Outra passagem significativa nesse sentido ¢ uma fala de Henrique V-

Acho que o rei ¢ um homem como eu. A violeta tem para ele 0 mesmo perfume que para mim,;
os elementos se manifestam para ele como para mim; todos os sentidos dele estdo sujeitos as
condi¢cdes humanas. Despojai-o de suas pompas, ndo passard de um homem despido; e,
embora as emogdes que sente sejam de maior importancia do que as nossas, quando descem,
descem igualmente tdo baixas (SHAKESPEARE, 1995e, p. 333).

O teatro de Shakespeare caracteriza-se pela variedade estilistica, pela oscilagao entre
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o0 tragico e o cOmico, entre o sublime e o grotesco; as quebras e entrelacamentos de estilo t€ém
lugar as vezes numa mesma cena ou num mesmo personagem. Um ingrediente dessa mescla
¢ a bufoneria. Em varias pegas citadas acima, o hiato entre os dois corpos do rei de algum
modo implica o bobo. Hamlet, quando se finge mentalmente perturbado, limita-se a tentar

desmascarar o rei a partir do lugar de bufao:

Vejam como, desempenhando ai um papel essencial, esses personagens diversos que sdo
chamados de bufoes, que sdo chamados de loucos da corte, sdo, falando propriamente, os que,
podendo falar livremente, podem permitir-se desvendar os motivos mais ocultos, os tragos de
carater das pessoas que a polidez proibe abordar francamente. (...) O fato que Hamlet seja uma
personagem mais angustiante que outra ndo deve dissimular-nos que a tragédia de Hamlet ¢ a
tragédia que, por um certo lado, ao pé da letra, leva esse louco, esse bufdo, esse fazedor de
palavras ao nivel zero (LACAN, 1958-1959, 22 de abril de 1959).

Em Rei Lear, o fiel bufao ajuda o rei a lidar com a perda de seu corpo mistico; em Ricardo 11,
¢ o proprio rei em desgraga que faz as vezes de bufdo. Isso porque equilibrar-se sobre um
hiato ¢ a esséncia mesma do papel do bobo, que fala sério por meio de brincadeiras, desafia
no limite da insoléncia. Por isso mesmo, alias, ¢ um papel dificil para o ator, que precisa
fingir que esta fingindo, ndo pode achatar um plano no outro: “Nao o hé de ser quem queira
dar a entender que ¢ simpldrio”, observa o Dom Quixote de Cervantes (2004, p. 572),
contemporaneo de Shakespeare. De certa forma, ¢ como parecer um psicético sem sé-lo, pois,
se o fosse, ndo poderia fazer metaforas (fazer de conta que ¢ outro, no caso). Habituado a
representar um papel, o bobo percebe e ajuda a perceber que ser rei no fundo € apenas um
papel — e que as figuras humanas sob cada papel nao sdo tao distintas. A fun¢dao do bobo em
Shakespeare ¢ alegorizada na passagem em que Hamlet, no cemitério, toma nas maos o
cranio de Yorick, que fora bobo na corte (SHAKESPEARE, 1995b, p. 605-606). Essa cena ¢

mencionada por Hegel (2003, p. 238) na Fenomenologia do espirito:

Também a vista de um cranio muitas coisas diversas podem ocorrer, como a Hamlet ao ver o
cranio de Yorick. Mas a caixa craniana, tomada por si, ¢ uma coisa tdo indiferente e anddina
que nada ha para ver ou “visar” imediatamente, a ndo ser a propria. O cranio nos lembra, sem
duvida, o cérebro e sua determinidade, ¢ também um cranio de outra conforma¢do; mas nao
um movimento consciente. Porquanto ndo leva nele impressos uma mimica, um gesto, nem
algo enfim que enuncie sua proveniéncia de um agir consciente-de-si.
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Mas mesmo esse resto do que fora um bobo, literalmente descarnado de qualquer figura,
portanto sem nenhuma expressio, retém em sua condigdo extrema uma fungdo, ¢ o suporte
que basta para questionar uma vez mais os dois corpos do rei. Pois, ao comparar o destino de
Yorick ao de Alexandre, na medida em que a deterioragdo material afeta um e outro
igualmente, Hamlet denuncia a faldcia do corpo mistico do monarca. Em Ricardo 11, aliés, é

no cranio que se representa a fragilidade da figura do rei:

No circulo oco que cinge as témporas mortais de um rei a morte mantém sua corte e ali
domina a farsante, ridicularizando a pompa dele, concedendo-lhe um sopro, uma pequena
cena para representar de rei, tornar-se temivel e matar com o olhar, iludindo-se com seu
egoismo e seus conceitos indcuos, como se esta carne que serve de protecao a nossa vida fosse
um bronze impenetravel! E apds assim divertir-se, chega ao fim e, com um pequeno alfinete,
atravessa as paredes de seu castelo e adeus rei! (SHAKESPEARE, 1995d, p. 110).

Ganha relevo, no ambito dessa discussdo, a observacao de Lacan (1986, p. 215-216), no

Seminario VII, sobre o resgate da personagem do bufao pelo teatro no inicio da modernidade:

Uma tradi¢do que remonta a Chaucer, mas que atinge seu pleno desenvolvimento no teatro do
periodo elisabetano, centra-se com efeito ao redor do termo fool. O fool é um inocente, um
retardado, mas de sua boca saem as verdades, que ndo sdo somente toleradas, mas adotadas,
pelo fato de que esse fool é algumas vezes revestido das insignias do bobo.

Na introdu¢@o do mesmo semindrio, Lacan (ibid., p. 23) alude a metafora da nudez do
rei, tema obviamente do conto “A roupa nova do imperador”, de Andersen. Freud (1972, vol.
IV, p. 260) também se refere a esse conto, a proposito de um sonho tipico, o sonho

embaracoso de estar despido diante de outros, e observa:

Quando voltamos os olhos para esse periodo da infincia isento de vergonha ele nos parece um
paraiso; e o proprio Paraiso nada mais é que uma fantasia grupal da infincia do individuo. E
por isso que a humanidade estava desnuda no Paraiso e ndo se sentia vergonha na presenca um
do outro; até que chegou um momento em que a vergonha e a angustia despertaram, houve a
expulsdo e comecaram a vida sexual e as tarefas da atividade cultural.

Trata-se, portanto, do momento da instauracdo da lei. Mas podemos ver aqui também o
momento de um avango posterior da lei, a separagdo entre figura e fun¢do. No relato de
Andersen (2004, p. 79), as roupas feitas com tecido especial, segundo a alegacdo dos dois
pretensos alfaiates, “tornavam-se invisiveis para qualquer pessoa que ndo cumprisse bem as

suas funcdes ou que era inadmissivelmente estipida”. Ou seja, a questdo central ¢
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explicitamente a adequacdo entre figura e fungdo. Ela é mais premente no caso do imperador,
cuja funcdo ¢ a mais importante e cuja roupa, no entrecho, oferece o parametro de
visibilidade para que todos os demais avaliem sua propria adequacdo a seus papéis. O que
induz os suditos a tentar enxergar no imperador uma roupa invisivel é sua predisposi¢do em
atribuir-lhe um corpo mistico. No entanto, a acdo dos impostores institui o lugar do Outro (a
fonte da ficcdo simbolica) como distinto do lugar do soberano. Gragas a essa separagdo, o
proprio monarca passa a sujeitar-se ao olhar do Outro, preocupa-se com suas reagdes e acaba
por tomar consciéncia de sua nudez. J4 o papel do bufao — o estopim que desmascara a fic¢ao
simbolica — cabe a crianga.

Nao ¢ possivel, entretanto, eliminar toda ficcdo em torno da figura de autoridade, pois

as camadas de determinagao simbdlica ndo tém fim:

Se o rei estd nu, com efeito, ¢ justamente na medida em que ele estd sob um certo nimero de
vestimentas, ficticias sem duvida, mas absolutamente essenciais a sua nudez. E, em relacdo a
essas vestimentas, sua propria nudez, como outra histéria muito boa de Alphonse Allais o
mostra, poderia ser considerada como ndo estando jamais suficientemente nua. Depois de
tudo, pode-se esfolar o rei como a bailarina (LACAN, 1986, p. 23).

A referéncia aqui € ao conto “O raja se entedia”, de Allais (1963, p. 24-26), no qual uma
bailarina, enquanto danga, vai desfazendo-se dos véus que a recobrem. A cada pega que
desliza para o chdo, o raja, impaciente, exclama: “Mais!” Quando ela ja estd completamente
nua, ele repete: “Mais!” Os lacaios compreendem entdo o que deve ser feito: brandindo com
destreza facas agucadas, esfolam todo o corpo da infeliz. E ela, em carne viva, continua sua

exibigao.

Lugar vazio do poder e discurso da universidade

Na arena politica, a passagem do absolutismo monarquico para a moderna democracia
burguesa pode ser caracterizada a partir do deslocamento de S;, enquanto figura de

autoridade, da posi¢cdo de agente, no discurso do senhor, para a da verdade, no discurso da
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universidade. Emerge aqui, como S, na posi¢do de agente no discurso da universidade, um
lugar vazio de poder, segundo a formulagdo ja classica de Lefort. “Reconhecemos a
revolu¢do democratica moderna, no melhor dos casos, por essa mutacdo: nada de poder
ligado a um corpo” (LEFORT, 1981, p. 172). Na democracia, “quaisquer que sejam as
vicissitudes de seu funcionamento” (ibid., p. 147), o vértice da estrutura politica permanece
vago: “O lugar do poder encontra-se, assim, reconhecido tacitamente como um lugar vazio,
por defini¢do ndo-ocupavel, um lugar simboélico, ndo um lugar real” (ibid., p. 121, destaque
do autor). Tentativas de arrogar-se tal lugar sdo ilegitimas, pois a democracia “estabelece que
ele ndo pertence de direito a ninguém” (ibid., p. 149) e “interdita a quem quer que seja de
ocupa-lo” (ibid., p. 147). Aqueles que exercem a autoridade publica o fazem “como simples
mortais” (ibid., p. 172) e de forma contingente, via eleicdes e sob restricdes temporais,
definidas pela duracdo dos mandatos; eles “ndo poderiam instalar-se ai sendo pela forca ou
pela astucia” (ibid., p. 172). Isso “impede a petrificagdo das relagdes sociais” (ibid., p. 147),
ao abrir caminho para a rotacdo de interesses e opinides divergentes. Assim, “a democracia
alia esses dois principios aparentemente contraditorios: um, que o poder emana do povo; o
outro, que ele ndo ¢ poder de ninguém” (ibid., p. 92).

Historicamente, a substituicdo do absolutismo pela democracia burguesa ocorre em
momentos varidveis de pais para pais. Geralmente isso se da por meio de processos
revolucionarios: a Revolugdo Gloriosa, na Inglaterra, em 1688, a Independéncia americana,
em 1776, a Revolu¢do Francesa, em 1789. Entre esses acontecimentos ha diferengas
significativas: como comenta Engels (1979, p. 141), a burguesia conquistou o poder, “na
Franca, derrubando diretamente a nobreza, na Inglaterra, aburguesando-a e convertendo-a
numa cupula ornamental de sua propria classe”. Em todos os casos, todavia, a reconfiguragao

do simbolico ¢ um processo de longa duracdo, que transcende o momento da irrupgao do real
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sob a forma dos eventos revolucionarios propriamente ditos — estes servem como “pontos de
estofo”, para empregar o termo lacaniano, em torno dos quais se estrutura a nova ordem. Na
Inglaterra, a revolucdo se prolonga exatamente por um século, de 1588 a 1688, em varias
etapas (SCHMITT, 2006, 54). A da Franga, “o protdtipo das revolugdes burguesas”
(HOBSBAWN, 1996, p. 22), concentra-se a rigor nos dez anos entre a tomada da Bastilha e o
golpe de 18 Brumario, quando Napoledo a declara encerrada. Mas ¢ licito argumentar que o
absolutismo entra em decadéncia em 1715, com a morte de Luis XIV. Para Tocqueville, a
revolucao democratica, no sentido mais lato, inicia-se na Franca sob o Antigo Regime e ainda
estd em curso no século XIX.

De toda forma, o absolutismo ja ¢ em si mesmo um fenomeno moderno. O Estado
pré-capitalista era inadequado para o desenvolvimento da producdo capitalista (sob a forma
da manufatura, etapa que precede a industria, ¢ mesmo do artesanato, etapa anterior a
manufatura) e se opunha até a ele, através por exemplo de confiscos, barreiras alfandegarias e
protecdo a privilégios corporativos. O absolutismo ¢ uma espécie de etapa intermedidria
necessaria, durante a qual se eliminam esses entraves, pelo desmantelamento da estrutura e da
mentalidade feudais; se definem as fronteiras nacionais e se organiza o Estado segundo um
modelo racional e abstrato; a burguesia consolida seu poder econdmico e prepara o terreno
para sua ascensao politica. Ou seja, 0 monarca ¢ a face visivel de um Estado mais forte: na
medida em que as fungdes sociais se tornam complexas e diferenciadas, sdo requeridos
dispositivos centrais ¢ permanentes de coordenagdo e regulacdo. Mas, se no inicio o rei
apoia-se na burguesia contra os fidalgos, a partir de um dado momento, para tentar
reequilibrar a balanca de poder, ele passa a bafejar os ltimos, concedendo-lhes posigdes e
privilégios. As revolugdes capitaneadas pela burguesia manifestam, por parte desta, a

contrariedade com tal situagdo e a intencdo de tomar nas maos as rédeas do Estado para
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modificar seu uso. Tornada contraproducente, a monarquia como face visivel do Estado ¢
dispensada pela democracia burguesa. Em resumo: o capitalismo demandava um poder
central, que veio primeiro com o recheio da figura do rei para depois ser esvaziado. Num
primeiro momento, o Estado ¢ fraco; depois, o Estado se fortalece, mas se confunde com o
soberano; finalmente, o Estado adquire vida propria.

Lacan (2001a, p. 421) lembra, a propodsito do heliocentrismo de Copérnico, a figura
politica do Rei Sol; podemos dizer que, assim como o sistema copernicano, ainda tributario
dos circulos de Ptolomeu, prepara as condigdes para as elipses de Kepler, o exercicio do
poder absoluto mondrquico prepara as condi¢des para sua propria derrocada (e o foco vazio
da elipse em Kepler ndo evoca o lugar vazio do poder em Lefort?). Pois o absolutismo ndo
apenas propicia o fortalecimento da burguesia, mas também, ao concentrar o poder no topo
do edificio politico, facilita seu esvaziamento posterior. E isso, antes de mais nada, pelo fato
de que a figura do rei fornece um alvo visivel. “Ndo se pode reinar inocentemente”, assevera
Saint-Just, discursando em 13 de novembro de 1792 sobre o julgamento de Luis XVI. “Todo
rei € um rebelde e um usurpador”, e por conseguinte merece o mesmo tratamento dispensado
pelos monarcas aos supostos usurpadores de sua autoridade (SAINT-JUST, 1834, p. 7,
destaque do autor).

Cabe destacar aqui o papel paradoxal dos jacobinos. Por um lado, eles se concebem
na pratica como uma vanguarda, como a cabega do corpo social, como guardides da pureza
revolucionaria: em 28 de dezembro de 1792, Robespierre (1835, vol. XXII, p. 122) arranca
aplausos ao proclamar na Conven¢do Nacional que “a virtude sempre esteve em minoria na
terra”. Por outro lado, no periodo da republica jacobina de 1793-1794, conhecido como
Terror, eles imbuem-se da missdo de manter vago o espago deixado pela execugdo do rei,

perseguindo até a morte na guilhotina os lideres revoluciondrios que sobressaem e que
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hipoteticamente poderiam vir a ocupar esse lugar. Tal paradoxo acaba por devora-los, num
circulo vicioso de sangue que dizima suas proprias fileiras, ainda que, como ressalva
Hobsbawn (1996, p. 21), “segundo nossos critérios de massacre o numero de mortos seja
modesto, talvez umas poucas centenas”. O proprio doutor Guillotin é preso durante o Terror,
embora ndo chegue a tornar-se vitima de sua invengdo, contrariamente a uma crenca
difundida, inclusive na Franga, e que aparece até num curioso samba de Noel Rosa,
“Positivismo”: “E também faleceu por ter pescogo / O autor da guilhotina de Paris”. Se o
conto de Allais mostra como ¢ dificil extrair a fun¢do da figura, o exemplo dos jacobinos
mostra como ¢ dificil extrair a figura da funcdo. Na pratica, o jacobinismo se autoliquida ao
mesmo tempo em que realiza sua tarefa.

Se, como observa Marx (1974b, p. 18), “a Revolucdo de 1789-1814 vestiu-se
alternadamente como a republica romana e como o império romano”, em Roma ha um
precedente longinquo da defesa jacobina do loco vazio do poder. O assassinato de Julio César
¢ justificado pelos conspiradores como meio de preservar a republica, evitando a supremacia
de um tnico individuo. E assim que Bruto se manifesta no inicio da pega Jiilio César: “Muito
temo que o povo venha a fazer de César rei” (SHAKESPEARE, 1995a, p. 422). Tracos de
Bruto podem ser detectados em Hamlet, e para os revolucionarios franceses ele representa
um modelo: “Chamamos a compartilhar esse momento sublime todos os inimigos secretos da
tirania que, na Europa e no mundo, portam a faca de Bruto sob sua roupa” (SAINT-JUST,

1834, p. 248).

Autonomia do politico em relacio ao social

Se até o absolutismo o social era abrangido pelo politico, as revolugdes burguesas

introduzem uma cunha entre eles. Ao atingirem a figura de autoridade, que sintetizava o
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social, este se desprende e perde a unidade. Por outro lado, separado do social, o politico
também ganha autonomia. A figura de autoridade desgarra-se da sociedade, deixa de
sintetizar o Outro. O politico emana do social, porém de maneira difusa.

Na Franga, o ela revolucionario deriva da intensa carga simbodlica de um combate
travado, em nome do povo, contra o despotismo, mas a vitdria do Terceiro Estado consiste,
na verdade, no triunfo de uma pequena parcela dele, a burguesia. Poucos anos depois, ao
conquistar o poder sob o Terror, as massas logram um breve protagonismo. Refugando o
Terror, a burguesia recorre primeiro ao Diretério e em seguida ao Império, regimes através
dos quais ela exerce o poder politico por vias apenas indiretas. Ou seja, além das massas, a
propria burguesia deixa o primeiro plano. A analise feita por Marx (1974b, p. 47) do
comportamento dos representantes burgueses em 1848 ¢ ainda mais valida para os episddios
de meio século antes: “Era um sentimento de fraqueza que os fazia recuar das condic¢des
puras do dominio de sua propria classe e ansiar pelas antigas formas, mais incompletas,
menos desenvolvidas e portanto menos perigosas, desse dominio”. O Terror, evidenciando a
fraqueza da burguesia, acaba contribuindo para o advento do império; ironicamente, com sua
insisténcia em manter vazio o lugar do poder, os jacobinos abrem caminho para Napoledo.

Aqui cabe outra vez o paralelo com Roma. “Nao foi o mero acidente da existéncia de
César que destruiu a Republica — foi a Necessidade” (HEGEL, 2001b, p. 330, destaque do
autor); apds seu assassinato, “tornou-se imediatamente manifesto que apenas uma vontade
unica poderia guiar o Estado romano” (ibid., p. 332). Tanto o homicidio de Julio César por
seu protegido Bruto como a execu¢do dos lideres da Revolucdao Francesa pelos proprios
revolucionarios tém a conotagdo de parricidio; em ambos os casos o pai morto retorna, na
nova ordem, como o imperador (no caso de Roma, o proprio nome César torna-se titulo).

Se a Revolugdo Francesa, capitaneada pela burguesia, desemboca num regime em que
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ela exerce o poder indiretamente, isso, para além das circunstancias particulares da Franga da
época, tem razdes mais gerais. Na frase de Kautsky, “a classe capitalista domina, mas ndo
governa. Ela se contenta em dar ordens para o governo” (apud MANDEL, 1978, p. 479). Se
outrora o soberano personificava a sociedade (S; — S,, resultando em A), agora a fonte da
autoridade ¢ uma sociedade mais nitidamente cindida em classes (S, na posi¢do de agente no

discurso da universidade, ndo ¢ unificado por S;, na posi¢do da verdade, resultando em X). O

Estado moderno, ocupando o lugar que antes pertencia ao soberano, aparece como fungao
abstrata e especializada, que so representa essa sociedade de maneira puramente formal. “O
Estado nao tem mais de estender sua benevoléncia paterna sobre seus suditos e estabelecer
com eles relagdes entre pai e filhos, ao passo que, na Idade Média, o papel paterno do

soberano era sempre muito forte e muito marcado” (FOUCAULT, 2004, p. 6).

Estado moderno: virtualizacao da autoridade e valorizacao do saber

Com seu carater abstrato, que deriva da concepgdo da autoridade como fungdo e esta
ligado a valorizagdo de um saber burocratico, o Estado moderno materializa o lugar vazio do
poder e equivale a S, como agente no discurso da universidade.

Esse carater abstrato ¢ influenciado pela natureza do proprio capitalismo, visto que,
ainda sob o absolutismo, o Estado ja se orienta em favor do novo modo de producao,

pavimentando seu caminho, conforme argumenta Marx (1975b, p. 868-869):

Esses métodos [de acumulacdo primitiva] se baseiam em parte na violéncia mais brutal, como
¢ o caso do sistema colonial. Mas, todos eles utilizavam o poder do Estado, a forca
concentrada e organizada da sociedade para ativar artificialmente o processo de transformacao
do modo feudal de produ¢do no modo capitalista, abreviando assim as etapas de transicdo. A
forga € o parteiro de toda sociedade velha que traz uma nova em suas entranhas.

No enunciado de Engels (1983, p. 70), “o Estado moderno, qualquer que seja a sua forma, ¢
uma maquina essencialmente capitalista”. Considerando que nos paises capitalistas o Estado

sempre cumpriu esse papel, pode-se dizer que “ndo houve nunca um capitalismo liberal”
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(DELEUZE; GUATTARLI, s.d., p. 202). Num primeiro momento, observa Mandel (1978, p.
478-479), como a for¢a do Estado ¢ direcionada contra barreiras e regulagdes, sua estrutura ¢
relativamente simples (como ocorre na Inglaterra, nos EUA, na Holanda, na Bélgica), a ndo
ser nos casos (como o da Franga) em que a burguesia ¢ mais fraca e necessita um aparato
estatal mais complexo para realizar sua tarefa. A tendéncia geral, no entanto, ¢ de que a
autonomizacao do politico em relacdo ao social dé ao Estado ndo somente um carater mais
abstrato, mas também uma estrutura mais poderosa.

Antes de mais nada, o Estado moderno caracteriza-se pela racionalidade, sendo
qualificado por Hobbes (1998, p. 156) como “dominio da razdo” e por Hegel como
“absolutamente racional” (HEGEL, 2001a, p. 195), “uma encarnacdo da razao” (ibid., p.
196). Racionalidade implica laicidade: “O Estado democratico, real, ndo necessita da religido
para seu aperfeicoamento politico. Pode, ao contrario, prescindir desta, j4 que nele o
fundamento humano da religido se realiza de modo secular” (MARX, 2003, p. 27). Na
modernidade hé uma articulacao entre o poder e o direito; mesmo que de um ponto de vista
puramente formal, ou seja, de uma legalidade de fachada, o Estado assenta-se sobre o direito:
“Em uma sociedade moderna, desde o momento em que os fundamentos religiosos do direito
sdo destruidos, o poder pode denegar o direito, mas € incapaz de privar-se de sua referéncia”
(LEFORT, 1981, p. 69). Ele também se pretende universal, sintetizando os interesses
coletivos e funcionando como uma totalidade. Outra caracteristica importante ¢ a
impessoalidade: “Ao antigo senhor — tirdnico ou clemente, mas a quem sempre se pode
assassinar — sucede o Estado, imortal como uma ideia, eficaz como uma maquina, impessoal
como elas e contra o qual ndo valem as stplicas nem o punhal, porque nada o torna piedoso
nem o mata” (PAZ, 1984a, p. 270).

Como sugere a proposta de reconfiguracdo do poder no inicio de Rei Lear, o Estado
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moderno organiza-se como estrutura: “Manteremos somente o nome ¢ os titulos de um rei;
quanto ao resto, o controle, rendas ¢ administracdo, filhos bem-amados, serdo vossos. Para
confirmar o que digo, partilhai esta coroa ducal entre vos” (SHAKESPEARE, 1995c, p. 630).
McLuhan, que antes de consagrar-se como tedrico da comunicagdo era professor de literatura
inglesa, vé nessa passagem a “ideia extremamente moderna de delegacdo de autoridade do
centro para as margens” (McLUHAN, 1977, p. 31). A primeira vista, tal formula lembra a do
feudalismo, mas ha uma diferenca importante: neste a autoridade que estd nas margens (dos
senhores feudais) se apoia em suas proprias forcas, ndo exatamente numa delegagdo do
centro (o rei). Para sermos rigorosos, entretanto, precisamos introduzir outra distingdo: em
relacdo ao feudalismo, o absolutismo concentra o poder no centro, mas esse centro se
expande; quando, na modernidade, a autoridade ¢ delegada do centro para as margens, trata-
se das margens desse centro expandido.

E nesse sentido que se pode pensar na proposta de Montesquieu de limitagdo do
poder: “A experiéncia eterna mostra que todo homem que tem poder ¢ tentado a abusar dele;
vai até onde encontra limites. (...) Para que ndo se possa abusar do poder ¢ preciso que, pela
disposi¢ao das coisas, o poder freie o poder” (MONTESQUIEU, 1973, p. 156). O problema
ndo ¢ que o poder esteja concentrado, mas o excesso de concentragdo: “Tudo estaria perdido
se 0 mesmo homem ou o mesmo corpo dos principais, ou dos nobres, ou do povo, exercesse
esses trés poderes: o de fazer leis, o de executar as resolucdes publicas e o de julgar os crimes
ou as divergéncias dos individuos” (ibid., p. 157). Dai decorre a classica proposta de divisdo
entre o poder legislativo, que “faz leis por certo tempo ou para sempre e corrige ou ab-roga as
que estdo feitas”, o poder judicidrio, que “pune os crimes ou julga as querelas dos
individuos”, e o poder executivo, que “faz a paz ou a guerra, envia ou recebe embaixadas,

estabalece a seguranca, previne as invasdes” (ibid., p. 156-157). No Estado moderno, o
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legislativo e o judiciario ganham autonomia e poder as expensas do executivo, mas sdo
poderes também centralizados, cada qual com sua estrutura burocratica. E, como a divisdo de
trabalho, a divisdo de poderes propicia a constituigdo de um saber, que ¢ situado numa
estrutura.

No caso do legislativo, deve-se distinguir duas tarefas fundamentais. Uma ¢ a de criar
leis, que Rousseau (1973, p. 63), em O contrato social, sugere ser mais importante que a de

executa-las:

Mas, se ¢ verdade que um grande principe ¢ um homem raro, que se diria de um grande
Legislador? Aquele s6 tem de seguir o modelo que este deve propor. Este ¢ o mecanico que
inventa a maquina, aquele nao passa do trabalhador que a monta e a faz movimentar-se.

O legislador ¢ responsavel inclusive pelas regulagdes que definem o quadro institucional dos
tré€s poderes: o processo de escolha de seus membros, suas atribui¢des etc. Outra fun¢do do
parlamento ¢ acomodar interesses de diferentes fac¢des sociais, principalmente (e mais ainda
na primeira modernidade, at¢ a metade do século XIX) dos setores dominantes, servindo
como arena que canaliza e regulamenta a disputa entre esses interesses. Quando ele se torna a
fonte direta do poder executivo, no regime parlamentarista, essa fungdo ¢ otimizada, pois
torna-se mais facil aos diferentes setores da burguesia “unir-se e, assim, por na ordem do dia
o dominio de sua classe, em vez do regime de uma fac¢do privilegiada desta classe” (MARX,
1974b, p. 46).

A existéncia do judiciario como um poder a parte, nas sociedades modernas,
testemunha a mudanga nelas da natureza do direito (DURKHEIM, 1999, p. 290-291). Nas
sociedades mais tradicionais, ha prescricdes morais e juridicas bastante detalhadas com
relacdo a conduta dos individuos, envolvendo alimentagdo, vestudrios, gestos etc. Essas
normas estdo embutidas na religido e na cultura em geral, ¢ a obediéncia a elas ¢ alvo da
vigilancia de todos. Com a modernizacdo, as regras de conduta tornam-se mais abstratas e

universais. Sua aplicagdo torna-se uma fungao especializada, pois requer uma analise de cada



200

caso a luz dessas regras. Ademais, a proliferacdo da relagdo contratual, que equilibra
interesses divergentes e pode assumir uma grande variedade de formatos, requer uma
regulamentagdo juridica e instancias para dirimir disputas, contribuindo também para
aumentar a complexidade do direito (ibid., p. 200-203).

O Estado moderno distingue-se igualmente pelo monopoélio do uso da forga, que lhe
assegura uma ascendéncia sobre o conjunto da sociedade. No front externo, as for¢as armadas
sdo utilizadas para contrapor-se ao poder de outros Estados. No front interno, ao concentrar
os meios de violéncia, o Estado arroga-se o papel de policia, garantindo a subordinacdo das
vontades individuais a vontade coletiva e mantendo a seguranga ¢ a ordem. Aqui também
valem os principios da racionalidade, da universalidade, da impessoalidade. Na Filosofia do
direito, Hegel (2001a, p. 87) argumenta: “No Estado ndo pode haver mais herois. Eles
aparecem apenas em comunidades incivilizadas”.

Mas o poder concentrado nas maos do Estado ndo se manifesta necessariamente por

intermédio da forga explicita, como mostra o poema de Dylan Thomas (1952, p. 62):

A mao que assinou o papel derrubou uma cidade;

Cinco dedos soberanos taxaram a respiracao,

Duplicaram a esfera de mortos e partiram em dois um pais;
Esses cinco reis levaram um rei a morte.

Apoiado na concentracdo de poder, o Estado moderno alcanga um nivel de coordenacao
administrativa muito superior ao dos Estados tradicionais, o que torna possivel a mobilizacao
de recursos sociais € econdmicos em proporc¢oes inéditas. Para que ele possa desincumbir-se
desse papel, sdo essenciais os préstimos de uma burocracia, na forma de um corpo estavel de
funcionarios publicos escolhidos por sua qualificagdo técnica, conforme salienta Hegel
(2001a, p. 236-237): “Os individuos ndo estao destinados a essas fungdes por personalidade
natural ou por nascimento. Requer-se deles o elemento objetivo, mais precisamente,

conhecimento e comprovagao de adaptacao”. As fungdes burocraticas sdo portanto separadas
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das pessoas que as ocupam, tal como ocorre nas posi¢cdes de autoridade em geral. Weber
aprofunda a andlise da burocracia, apontando como suas caracteristicas a divisao sistematica
do trabalho, a estrutura hierdrquica bem definida, a competéncia e a experiéncia como
critérios para admissdo e promocdo de funciondrios, a existéncia de normas precisas e
procedimentos padronizados, o uso intensivo de documentos escritos, a separagdo clara entre
assuntos oficiais e privados. Levando em conta essas caracteristicas, ele mostra que, embora
certos Estados pré-modernos tivessem muitos funciondrios, a burocracia ¢ um fendémeno
distintivo da modernidade. No decorrer do tempo, ela tende a expandir-se em termos de
funcionarios e recursos, estender seu alcance a novos setores, generalizar seus critérios de
racionalidade técnica e centralizar decisdes que afetam toda a sociedade.

Desde o inicio da modernidade, a burocracia esta ligada a coleta de informagdes para
o Estado (BURKE, 2003, p. 109-110), especialmente na forma de estatisticas envolvendo a
populagdo (nascimentos, casamentos, mortes) (ibid., p. 124-127), ao emprego de espides e
informantes internos (ibid., p. 121-122), a utilizacdo de documentos de identificagdo (ibid., p.
121), ao estabelecimento de arquivos estatais (ibid., p. 127-129).

A burocracia condensa as caracteristicas do Estado abstrato moderno: racionalizagao,
universalidade, impessoalidade, estrutura organizada, formaliza¢do, concentracdo de poder.
Vale dizer que a tendéncia a burocratizagdo ndo ocorre somente no ambito do Estado, mas
também nos negodcios privados e nas instituigdes da sociedade civil, como a universidade.
Trata-se de um fendmeno caracteristico do discurso da universidade, segundo Lacan. A
proposito de S; na posicdo dominante desse discurso, ele declara: “Entendam isso que se
afirma ndo ser nada diferente do saber, e que se chama, em linguagem corrente, a burocracia”
(LACAN, 1991, p. 34).

O poder do Estado desdobra-se ainda nas institui¢des disciplinares. O modelo por
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exceléncia de dispositivo disciplinar, para Foucault, é o pandptico, um projeto arquitetonico
de prisao concebido pelo filésofo utilitarista Jeremy Bentham em fins do século XVIII.
Inspirado no modelo de uma fabrica de facil supervisdo, de autoria do irmao de Bentham,
Samuel, o pandptico compde-se de uma torre central, onde ficam os responsaveis pela
vigilancia, e um anel periférico, onde ficariam as celas dos prisioneiros. A intenc¢do ¢ sujeitar
permanentemente os prisioneiros a observagdo (que pode ser direcionada a cada cela ou a um
conjunto delas), sem permitir que eles percebam quando exatamente estdo sendo observados.
Haveria uma representacdo mais adequada do lugar vazio do poder (S,;) e da posi¢do

camuflada do senhor (S;) no discurso da universidade?

Pouco importa, em consequéncia, quem exerce o poder. Um individuo qualquer, tomado
quase ao acaso, pode fazer funcionar a maquina: na falta do diretor, sua familia, seus
conhecidos, seus amigos, seus visitantes, seus empregados domésticos mesmo. Assim como ¢
indiferente o motivo que o anima: a curiosidade de um indiscreto, a malicia de uma crianga, o
apetite de saber de um filésofo que quer percorrer o museu da natureza humana, ou a
perversidade dos que t€m prazer em espionar e punir (FOUCAULT, 1993, p. 236).

Para Foucault, ndo surpreende que fabricas, escolas, quartéis e hospitais se assemelhem a
prisoes, pois todos compartilham em alguma medida o diagrama de funcionamento do
panodptico. Cada um desses dispositivos € aplicado a um grupo especifico de individuos,
instaurando uma “microfisica do poder”. Embora com um vértice esvaziado, esses
dispositivos seguem um modelo verticalizado, estabelecendo parametros de comportamento a
partir dos quais sao definidos a normalidade e os desvios, € sancionadas consequentemente a
inclusdo e a exclusdo. E, conquanto algumas das institui¢des disciplinares se situem no
ambito da sociedade civil (conceito de Hegel inspirado nos economistas ingleses), elas tém
no Estado um ponto de articulagdo. Em Foucault o poder disciplinar esta associado ao
[luminismo, mas ¢ possivel rastrear seus primoérdios até o inicio da modernidade: Gorski

(2003) mostra que no século XVI tem lugar uma revolugao disciplinar inspirada na Reforma.

Tipografia e valorizacio do saber
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Em seu célebre discurso em favor da liberdade de imprensa, com o titulo de
Areopagitica, Milton (1952b, p. 384) afirma que “os livros ndo sdo absolutamente coisas
mortas, mas contém em si uma poténcia de vida para ser tdo ativos como a alma a cuja
progénie pertencem”. E, numa alusdo ao mito associado ao rei Cadmo, que introduziu o
alfabeto fonético entre os gregos, complementa: “Eu sei que eles sdo tdo vivazes, e tao
vigorosamente produtivos, como aqueles dentes fabulosos do dragdo; e, sendo esparramados
aqui e ali, podem fazer brotar pessoas armadas”.

De fato, assim como o alfabeto fonético gera profundas mudangas politicas na
Antiguidade, a tipografia colabora para a ascensdo do modelo da moderna democracia
burguesa, que substitui o absolutismo. Elaborando, fortalecendo e difundindo sua ideologia
através de livros, jornais e panfletos, a burguesia prepara as condigdes para tomar o poder. O
impacto da tipografia, combinado ao do protestantismo, leva a emergéncia dos primeiros
Estados nacionais nao-dinasticos importantes na Europa: a Republica Holandesa e a
Comunidade dos Puritanos na Inglaterra (ANDERSON, 1991, p. 40). Outro fato significativo
¢ que “as grandes revolugdes parecem ter eclodido, tanto na Inglaterra do século XVII como
na Franca no fim do século XVIII e na Russia do inicio do século XX, no momento em que o
indice de alfabetizacdo de cada povo atingiu ou ultrapassou os 50%” (MARTIN, 1988, p.
369).

Uma passagem em Shakespeare (1995f, p. 488) capta explicitamente o potencial

revolucionario da tipografia:

Corrompeste com a maior traicdo a juventude do reino, erigindo uma escola de gramatica,
enquanto que até hoje nossos antepassados so tiveram como livro o corte e talha, foste o
introdutor da imprensa e, contra o rei, a coroa ¢ a dignidade real, mandaste construir uma
fabrica de papel.

Em torno do aspecto revolucionario do saber, pode-se fazer um paralelo com Roma, levando-

se em conta essa fala de Julio César: “Ali esta Cassio com o aspecto magro e esfaimado.
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Pensa demais. Tais homens s3o perigosos” (SHAKESPEARE, 1995a, p. 424). O proprio
Hamlet ¢ apresentado como alguém que estudou em Wittenberg e aparece em cena lendo; nas
palavras de Mallarmé (1945, p. 1564), “ele passeia (...) lendo o livro de si mesmo, Signo alto
e vivo”. Apesar de ter o saber do senhor moderno, de ser um potencial senhor moderno, ele
ndo ocupa essa posicao e seu saber € portanto estéril; nesse sentido, quando perguntado por
Polonio sobre o que estava lendo, a resposta de Hamlet ¢ bastante adequada: “Palavras,
palavras, palavras” (SHAKESPEARE, 1995b, p. 558).

Temendo as implica¢des tanto religiosas como politicas da tipografia, em 1535
Francisco I proibe, sob pena de morte na forca, a impressdo de qualquer livro na Franga. No
Antigo Regime, mostra Darnton, um oficial de policia, encarregado da vigilancia sobre o
comércio livreiro, inspecionava também todos os que escreviam livros, dos mais famosos aos
mais obscuros, ¢ “tinha um conhecimento mais intimo do universo das letras, no século
XVIII, que qualquer historiador pode esperar adquirir” (DARNTON, 1988, p. 193). Mais de
oitocentos autores, impressores € comerciantes de livros sdo presos na Bastilha entre 1600 e
1756 (EISENSTEIN, 1968, p. 52). Mas essa repressao revela-se pouco eficaz, argumenta

Tocqueville (1989, p. 151):

Hé momentos em que a opressdo dos escritores consegue parar o movimento do pensamento,
em outros pode acelerd-lo, mas nunca aconteceu que uma espécie de policiamento como
aquele que exerciam sobre a imprensa tivesse centuplicado sua for¢a. Os autores s6 eram
perseguidos até o ponto em que dé pena, e ndo em que faz tremer. Sofriam de um tipo de peia
que anima a luta e ndo do pesado jugo que oprime. As persegui¢cdes que sofriam e que eram
quase sempre lentas, ruidosas e vas, pareciam menos destinadas a tirar-lhes a vontade de
escrever que a excita-los a fazé-lo.

As vésperas da Revolugio, multiplicam-se os impressos ilegais; imediatamente apds, o artigo
XI da “Declaragao dos direitos do homem e do cidadao” preceitua total liberdade de
imprensa.

Cabe assinalar que, no contexto de uma sociedade burguesa, tal liberdade ¢

obviamente uma ficcao:
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A Imprensa ndo € livre. Visto que custa pelo menos um quarto de milhdo em dinheiro para
estabelecer um jornal didrio em Londres, os jornais sdo propriedade de homens ricos. E eles
dependem de antncios de outros homens ricos. Editores e jornalistas que expressam opinides
impressas opostas aos interesses dos ricos sdo dispensados e substituidos por outros,
subservientes (SHAW, 1937, p. 77).

Ademais, os interesses promovidos pelos meios de comunicacdo industriais podem ser

ambiguos:

Ja encarnigados, no século XVIII, em liquidar a monarquia absoluta, eles trairam a Reptblica
em beneficio do Diretério e o Diretorio em beneficio do Império. Gragas ao jogo reciproco da
imprensa de oposicdo, eles sustentardo, logo que puderem, a Restauragdo contra o Império,
depois a Republica contra a monarquia... (VIRILIO, 1993, p. 73).

Tendo surgido na Alemanha, ¢ na Holanda que os jornais primeiro se tornam
populares, no século XVII. Sua influéncia ¢ fundamental para a consolidagdo da chamada
esfera publica (conceito introduzido por Habermas), como ocorre por exemplo na Inglaterra
do século XVII. A esfera publica vive seu apogeu no século XVIII, quando o publico reunido
nos cafés se envolve em acaloradas discussdes alimentadas pelo noticidrio dos jornais
(SENNETT, 2002).

A tipografia contribui também para a construgdo das nag¢des modernas, que
funcionam como ‘“comunidades imaginadas” (ANDERSON, 1991), em que um povo num
determinado territério compartilha uma lingua e uma cultura comuns, veiculadas por
materiais impressos, que fornecem seu esteio simbolico. A contribui¢do da tipografia, no
caso, ¢ criar um campo em que os falantes de uma lingua podem conectar-se, dar estabilidade
as linguas vernaculares (gragas a permanéncia do material impresso) e privilegiar, para cada
uma delas, uma forma dominante entre os varios dialetos existentes (ibid., p. 44-45).

A unificacdo nacional via tipografia ¢ auxiliada por inovacdes técnicas. Claude
Chappe, que apresenta a Assembleia um projeto de telégrafo Optico, argumenta: “O
estabelecimento do telégrafo ¢ a melhor resposta aos publicistas que pensam que a Franga é

demasiado extensa para formar uma republica. O telégrafo abrevia as distancias e retne, de

certo modo, uma imensa populagdo num so ponto” (VIRILIO, 1993, p. 60, destaques do
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autor). O encurtamento do espaco esta ligado a aceleracdo do tempo: “Apos séculos de
monarquia, a primeira republica nasceu em trés dias de um evento informacional” (ibid., p.
59, destaque do autor). E essa aceleragdo faz a midia inclusive adiantar-se aos fatos: “Essa
imprensa tendenciosa antecipara em trés dias a prisdo e a execucdo de Robespierre e seus
companheiros” (ibid., p. 58).

Outro efeito da tipografia ¢ a proliferacdo de documentos escritos, relacionados por
exemplo ao levantamento e processamento de informagdes sobre a populacdo, as atividades
econdmicas, 0s recursos naturais, ou as praticas de formulacio e registro de decisdes. Isso
gera necessidades crescentes de padronizacdo e arquivamento de documentag¢do. E, como
mostra Weber, favorece a emergéncia de um modelo de administracdo escritural ou

burocratica, mais racional e impessoal (BRIGGS; BURKE, 2004, p. 43).

Outras aplicagoes possiveis do esquema dos discursos

No lado direito do algoritmo do discurso da universidade, o apagamento das
diferengas formais entre os individuos, na posi¢do superior (a), produz o cidadio abstrato da
democracia burguesa, o “homem” genérico das declaragdes dos direitos humanos, o eleitor
como unidade quantitativa, o sujeito contavel da disciplina e da biopolitica, na posi¢do
inferior (2):

O Estado anula, a seu modo, as diferengas de nascimento, de status social, de cultura e de
ocupagdo, ao declarar o nascimento, o status social, a cultura e a ocupagdo do homem como
diferengas ndo politicas, ao proclamar todo membro do povo, sem atender a estas diferengas,
co-participante da soberania popular em base de igualdade, ao abordar todos os elementos da
vida real do povo do ponto de vista do Estado (MARX, 2003, p. 22, destaques do autor).

Aqui, o significante que representa um sujeito para outro significante ¢ por exemplo o
documento que tem a fung¢do de representar seu portador, ndo para alguém em especial, mas
para a burocracia que o emite, controla e requer.

Como foi visto, a democracia burguesa desentroniza, via revolucdo (discurso do
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analista), 0 monarca absolutista, que reivindicava o poder para si por direito natural ou divino
(discurso do senhor), e implanta em seu lugar um aparato burocratico em torno de um vértice
vazio (discurso da universidade). No entanto, o discurso do senhor de alguma forma persiste,
pois a politica, do mesmo modo que a filosofia, envolve um impulso totalizante e guarda um

liame essencial com esse discurso:

A ideia de que o saber possa fazer totalidade ¢, se posso dizer, imanente ao politico enquanto
tal. Sabe-se disso ha muito tempo. A ideia imaginaria do todo tal como ela ¢ dada pelo corpo,
como se apoiando sobre a boa forma da satisfacdo, sobre o que, no limite, faz esfera, sempre
foi utilizada na politica, pelo partido da pregacao politica. O que existe de mais belo, mas
também de menos aberto? O que se parece mais com o fechamento da satisfacdo? (LACAN,
1991, p. 33).

Com o declinio do discurso do senhor no plano do poder institucional, a partir da Revolugao
Francesa, ele sobrevive principalmente via ideologia. Além disso, no vacuo estrutural de
poder estabelecido pelo discurso da universidade emerge o lider, que pleiteia o poder
arvorando-se de representante ou servidor da massa (discurso da histeria). Na arena politica,

o discurso da histeria apresenta, na linha superior, o cidaddo (8) defrontando-se com o lider

(S1). E natural, infere-se dai, que Weber teorize tanto sobre a burocracia como sobre a
lideranga carismatica, dois lados de uma mesma moeda.

Na contracapa de seus Escritos, Lacan (1966) faz constar: “E preciso ter lido essa
coletanea, e em toda a sua extensao, para sentir que ai se empreende um sé debate, sempre o
mesmo, € que, embora parega ficar datado, se reconhece por ser o debate das luzes”. Cinco
anos depois, ele sustenta: “Contrariamente a tudo que se pdde dizer, as Luzes tinham por
finalidade enunciar um saber que ndo fosse homenagem a nenhum poder” (LACAN, 1971-
1972b, 4 de novembro de 1971). A ideia de um saber dissociado do poder corresponde, ¢
licito dizer, ao discurso do analista. Mas, imediatamente a seguir, Lacan (ibid., 4 de

novembro de 1971) reconhece que esse ideal esteve longe de ser realizado:

Entretanto, lamentamos ter de constatar que os que se dedicaram a essa matéria estavam um
pouco demais em posi¢des de valete em relagdo a um certo tipo, devo dizer, bastante feliz e
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florescente de senhor, os nobres da €poca, para que tenham podido acabar em algo diferente
dessa famosa Revolucdo Francesa, a qual teve o resultado que vocés conhecem, a saber, a
instaura¢do de uma raca de senhor mais feroz do que tudo que se tinha visto em acdo até
entdo.

Ap6s a Revolugdo, o poder manifesta-se, de imediato, sob a forma da estrutura burocratica do
Estado moderno, que corresponde ao discurso da universidade, e do Terror jacobino que tenta
preservar o proprio lugar vazio do poder nesse Estado. Mas ele tem facetas adicionais.

O poder esta presente também sob a forma do nacionalismo que busca unificar as
massas, uma modalidade fundamental de ideologia, correspondente ao discurso do senhor.
No episodio “Ciclopes”, de Ulisses, Leopold Bloom declara: “Uma nagao? Uma nagdo ¢ a
mesma gente vivendo no mesmo lugar”. Ao que Ned Lambert responde, rindo: “Por Deus,
entdo se € assim eu sou uma na¢ao, porque estou vivendo nos ultimos cinco anos no mesmo
lugar” (JOYCE, 1987, p. 248). Na verdade, grupos de pessoas vivendo em areas contiguas
sob determinado regime politico existem hd milénios. Mas amar uma nagao, odiar suas rivais,
matar e morrer em nome dessas paixdes sao comportamentos que pressupdoem um conceito
novo, que surge na modernidade, a principio entre os povos europeus. Na definicdo de
Anderson (1991, p. 6), a nagdo “¢ uma comunidade politica imaginada — e imaginada como
a0 mesmo tempo inerentemente limitada e soberana”. E o compartilhamento de um dado
imaginario que permite a pessoas que nao se conhecem, separadas no espago € no tempo, se
identifiquem como pertencentes a uma mesma comunidade, com uma série de peculiaridades,
e desenvolvam sentimentos ligados a essa identificagdo. Um instrumento fundamental de
unificacdo ¢ a lingua, que Kafka chama de “halito sonoro da patria” (JANOUCH, 1983, p.
167). Tradigdes, lutas, herdis, muitas vezes anteriores a constitui¢ao de fato da nagdo, sao
invocados como patriménio comum. Também tém essa fungdo os chamados simbolos
nacionais, como comenta uma personagem de Shaw (1946b, p. 46): “O hino nacional

pertence ao século XVIII. Nele vocé nos vé mandando Deus fazer nosso trabalho sujo
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politico”. Pode-se discernir o Outro ndo barrado sob a retdrica galvanizante da estrofe inicial
da “Marselhesa”, cancdo composta em 1792 por Rouget de Lisle e, desde a Convengao até

hoje (salvo alguns periodos de interrup¢ao), hino nacional da Franca:

Allons enfants de la Patrie Avante, filhos da Patria,

Le jour de gloire est arrivé O dia da gloria chegou.

Contre nous de la tyrannie Contra nds se levanta

L'étendard sanglant est levé O estandarte ensanguentado da tirania.

Nesses versos, a sociedade que se libera de um Outro consubstanciado numa figura de
autoridade (a “tirania” absolutista) ¢ chamada a por-se a servigo (como “filhos’) de um novo
Outro, abstrato e pretensamente homogéneo (a “Péatria”).

O poder aparece, ainda, sob a forma da relagdo imaginéria das massas com o lider,
que corresponde ao discurso da histeria. As massas modernas funcionam como o grupo
artificial exposto por Freud (1976¢), mantido unido pela adoragdo a um mesmo objeto. A
identificagdo como membro de um grupo artificial parece perfilhar a formula triangular
edipiana, mas quem ocupa o terceiro vértice, o lider, apenas reflete a imagem dos membros, é
um mero pretexto para engendrar identificagdo: ele ndo € um senhor absoluto, a exemplo de
S; no discurso do senhor; ¢ como os outros membros do grupo, apenas maior (primus inter
pares), sua diferenca em relagdo aos outros ¢ fortuita, arbitraria (MacCANNELL, 1991, p.
11-12,30). Napoledo tem exatamente esse perfil do lider que emerge a partir da massa.
Emerson (2005, p. 44), escrevendo em 1850, afirma que “Bonaparte era o idolo do homem
comum porque ele tinha em grau transcendente as qualidades e poderes do homem comum”™.
O fato que melhor ilustra o papel de Napoledo como lider, a relacdo imaginaria das massas
com sua figura, ¢ a volta triunfal da ilha de Elba, quando ele se posta diante das tropas
enviadas sucessivamente a seu encalgo, apresentando-se como seu velho general, e obtém a

adesdo delas uma a uma.
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Como o iluminismo, do qual ¢ fruto, o marxismo parte de um ideal grandioso de
felicidade terrena, que se contrapde ao paraiso apos a morte com que acenam as religides. E,
diferentemente dos diversos modelos de socialismo utdpico, ele tenta prover esse ideal com
fundamentos concretos. Freud (1976g, p. 218) reconhece no marxismo uma base cientifica e

uma contribui¢do importante:

A forga do marxismo estd, evidentemente, ndo em sua visdo da historia, ou nas profecias do
futuro baseadas nela, mas sim na arguta indicac¢do da influéncia decisiva que as circunstancias
econOomicas dos homens tém sobre as suas atitudes intelectuais, €ticas e artisticas. Com isso
foram descobertas numerosas correlagdes e implicagdes, que anteriormente haviam sido quase
totalmente negligenciadas.

Mas vé em seus desdobramentos praticos uma tendéncia negativa, a de — poderiamos dizer —

erigir-se como discurso do senhor, espelhando-se inclusive nos formatos religiosos deste:

O marxismo tedrico, tal como foi concebido no bolchevismo russo, adquiriu a energia ¢ o
carater autossuficiente de uma Weltanschauung; contudo, adquiriu, a0 mesmo tempo, uma
sinistra semelhanga com aquilo contra o que esta lutando. Embora sendo originalmente uma
parcela da ciéncia, ¢ construido, em sua implementagéo, sobre a ciéncia e a tecnologia, criou
uma proibi¢do para o pensamento que ¢ exatamente tdo intolerante como o era a religido, no
passado. Qualquer exame critico do marxismo esta proibido, duvidas referentes a sua corregao
sdo punidas, do mesmo modo que uma heresia, em outras épocas, era punida pela Igreja
Catolica. Os escritos de Marx assumiram o lugar da Biblia e do Alcordo, como fonte de
revelagdo, embora ndo parecessem estar mais isentos de contradigdes e obscuridades do que
esses antigos livros sagrados (ibid., p. 218).

Nas pegadas de Freud, Lacan (1966, p. 869) também admite a base cientifica do marxismo,
mas faz restricdo a seus desdobramentos praticos: “Uma ciéncia econdmica inspirada no
Capital ndo conduz necessariamente a usa-la como poder de revolugdo, e a historia parece
exigir apoios outros que uma dialética predicativa”. Quando a Revolu¢do Russa tenta
concretizar a visdo marxista, os resultados sdo decepcionantes: “Passando Lenin ao ato, ele
ndo obtém nada mais do que se chama regressdo em psicandlise, isto ¢, os tempos de um
discurso que ndo foram sustentados na realidade, e em primeiro lugar por ser insustentaveis”
(LACAN, 2001a, p. 424). Assim, o marxismo acaba contribuindo para a permanéncia de um
discurso do senhor, ainda que, segundo Lacan (1991, p. 33-34), sob a forma renovada do

discurso da universidade:
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E singular ver que uma doutrina tal como a que Marx instaurou da articulagdo sobre a fungio
da luta, da luta de classes, ndo impediu que nasca dai o que ¢ no momento exatamente o
problema que se nos apresenta, a saber, a manutengdo de um discurso do senhor. E verdade
que este ndo tem a estrutura do antigo, no sentido em que o antigo se instala no lugar indicado
sob o0 M maiusculo [de “Maitre”]. Ele instala-se no lugar da esquerda, encabegado pelo U.

Com efeito, o regime soviético, em virtude de seu carater burocratico, serve como tipica
ilustragao do discurso da universidade: “A configuracao dos operarios-camponeses chegou de
todo modo a uma forma de sociedade em que ¢ justamente a Universidade que tem o manche.
Pois o que reina no que se chama comumente a Unido das Republicas Socialistas Soviéticas é
a Universidade” (LACAN, 1991, p. 237). Uma outra configuracao discursiva que pode ser
identificada na URSS ¢ o discurso da histeria, expresso no culto a personalidade dirigido a
Stalin, lider carismatico que posa como alguém a servigo do povo, como instrumento da
histéria. Embora se trate de discursos opostos, a alianga com o discurso da histeria reforga o
discurso da universidade.

Se o marxismo propde como etapa final da evolugdo historica o comunismo,
entendido como sociedade sem classes ¢ sem Estado, o meio preconizado ¢ a revolucao —
tanto o fim como o meio apontam aqui para o discurso do analista. Segundo uma concepgao
original de Marx, na Critica ao Programa de Gotha, retomada e desenvolvida por Lenin, em
O Estado e a revolugdo, a revolucdo deveria ser sucedida por uma etapa intermediaria, a
ditadura do proletariado. Como, de certa forma, o regime jacobino, que se propunha a tentar
manter vago o lugar do poder, a ditadura do proletariado visaria extinguir a burguesia como
classe (seria na verdade, ao mesmo tempo, uma democracia operaria, via sovietes, € uma
ditadura sobre a burguesia) e assim abrir caminho para eliminar a dominacao de classe e o
poder estatal. Na pratica, a Revolugdo Russa, de forma similar a Revolug¢ao Francesa antes
dela, patina e afunda no meio do caminho entre o czarismo (discurso do senhor) e o
comunismo (discurso do analista), recaindo na ditadura de uma casta burocratica (discurso da

universidade), ancorada numa ideologia ortodoxa (discurso do senhor) e num lider
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carismatico (discurso da histeria). O que articula a maioria dessas possibilidades ndo ¢ uma
relacdo cronoldgica, mas a matriz l6gica comum. E a moral dessa historia é que, quando se
tenta escapar de um discurso do senhor, se corre o sério risco de cair em outro.

E nesse sentido lato que faz mais sentido a afirmativa de Lacan segundo a qual o
discurso do senhor “abrange tudo, mesmo o que se acredita ser uma revolu¢do, ou mais
exatamente o que se chama romanticamente Revolu¢do com um R maiusculo” (LACAN,
1991, p. 99). Ele leva em conta aqui “a ambiguidade desse termo ‘revolugdo’, que, no
emprego que ele tem na mecanica celeste, pode querer dizer retorno ao ponto de partida”
(ibid., p. 62). O equivalente politico da revolu¢do em geometria (que designa um movimento
em 360 graus) e em astronomia (que indica como a d6rbita de um corpo celeste o faz retornar
sempre ao inicio) € a substitui¢do do senhor pelo escravo, que se torna um novo senhor. A
conclusdo pessimista ¢ que uma revolugdo, em principio, tenderia a manter o discurso do
senhor, somente trocando suas personagens e¢/ou mudando sua modalidade. Como no
epigrama de Alphonse Karr, jornalista e escritor do século XIX: “Plus ¢a change, plus c'est
la méme chose”. Ou na declara¢do de Tancredi a seu tio, o Principe Fabrizio, em O leopardo
de Lampedusa (2000, p. 57): “Se queremos que tudo continue como esta, € preciso que tudo
mude”. Ou no dito de Shaw (19464, p. 225): “Revolucdes nunca aliviaram o peso da tirania:
elas apenas o transferiram para outro ombro”. Ou, ainda, na observag¢do de Paz (1979, p.
115): os chineses traduzem revolugdo por “koming”, troca de mandato ou de dinastia.

Todavia, relativizar as mudangas trazidas pelos processos revolucionarios ¢ razoavel
apenas num contexto especifico, o de contrapor-se a sua idealizacdo e mostrar que aqui,
como em outras areas, o discurso do analista, que irrompe num contexto revolucionario,
muito dificilmente se torna o laco social dominante. Tendo @ como agente, o discurso do

analista ¢ uma espécie de real dos discursos — o contato com ele ocorre em certos momentos,
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mas ¢ dificil conceber que a realidade social se estabilize em torno dele, na medida em que
ele implica a negacdo do poder. A parte consideragdes desse tipo, é bastante pertinente
distinguir de que senhor se trata, como se faz nesta tese; desconsiderar tal diferenga seria

empobrecer o esquema dos discursos.
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CAP. VI - O PAI E A FAMILIA CONJUGAL

A familia conjugal e o esvaziamento da figura paterna

Durkheim concebe uma longa evolugdo histérica da familia, orientada rumo a uma
contragdo gradativa. Fazendo um balango dessa evolugdo, num curso ministrado em 1892, ele
conclui assim: “A lei de contragdo ou de emergéncia progressiva pode ser verificada até o
fim. Da maneira mais regular, vimos dos grupos primitivos emergir grupos cada vez mais
restritos que tendem a absorver inteiramente a vida familiar” (DURKHEIM, 1975, p. 40). As
formas mais extensas prevalecentes em sociedades tradicionais ddo lugar ao modelo reduzido
caracteristico da modernidade, na qual “a familia conjugal ndo compreende mais que o
marido, a mulher, os filhos menores e solteiros” (ibid., p. 36). O nome “familia conjugal”
vem do fato de que apenas o casal permanece nela; ao crescerem, os filhos tornam-se
independentes, deixando o lar para constituir suas proprias familias. A descrigdo
durkheimiana da evolucdo familiar ¢ semelhante aquela feita em 1884 por Engels, sob a
inspiracao principalmente de Morgan. No que tange a familia moderna, Engels destaca que,
tal como na economia capitalista, nela se impde um vinculo contratual entre pessoas livres.
“Assim, sucedeu que a burguesia nascente, sobretudo a dos paises protestantes, onde se
sacudiu de uma maneira mais profunda a ordem de coisas existente, foi reconhecendo cada
vez mais a liberdade de contrato para o matrimonio” (ENGELS, 1985, p. 88).

Se Freud tinha recorrido a Durkheim em Totem e tabu, Lacan igualmente se apoia
nele em seu artigo de 1938 sobre os complexos familiares: “O grupo reduzido que compde a
familia moderna ndo parece, com efeito, ao exame, como uma simplificagdo mas como, de
preferéncia, uma contracao da instituicao familiar” (LACAN, 2001a, p. 27). O texto salienta

inclusive “a exceléncia do termo ‘familia conjugal’, pelo qual Durkheim a designa” (ibid., p.
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27). Voltando a abordar a condi¢do do grupo familiar na modernidade, numa comunicagdo
sobre criminologia de 1950, feita em colaboragdo com Michel Cénac, Lacan (1966, p. 133)
refere-se a “reducdo cada vez mais estreita desse grupo a sua forma conjugal”. Tal como
Engels, Lacan (2001a, p. 58) associa o formato conjugal da familia a ascensdo do capitalismo

e a liberdade de eleicao do parceiro:

A Igreja integrou essa tradicdo na moral do cristianismo, colocando em primeiro plano no lago
do casamento a livre escolha da pessoa, franqueando assim a estrutura familar o passo
decisivo em direcdo a sua estrutura moderna, a saber, a inversdo secreta de sua preponderancia
social em beneficio do casamento. Inversdo que se realiza no século XV com a revolucdo
econdmica de onde sairam a sociedade burguesa e a psicologia do homem moderno.

Que diagnostico deriva Lacan desse panorama historico da situagdo familiar? Na
familia estendida das sociedades tradicionais, as tarefas de repressao e sublimacao, do “pai
que diz nao” e do “pai que diz sim”, ndo sdo exercidas por uma Unica pessoa. J& na
configuragdo familiar tipica da sociedade moderna, ambas sao desempenhadas precipuamente
pelo pai. O resultado dessa concentragao € que, dividindo-se entre duas tarefas, enfatizando
ora uma, ora outra, o pai normalmente ndo consegue desincumbir-se delas satisfatoriamente,
mostrar-se a sua altura. Isso manifesta-se como uma falha “na personalidade do pai, sempre
carente de algum modo, ausente, humilhada, dividida ou posti¢ca” (LACAN, 2001a, p. 61). A
desvaloriza¢ao da imago paterna, seu declinio social, traduz-se em termos de diminui¢ao de
poder e prestigio. Numa intervengao no congresso de Estrasburgo, em 1968, Lacan (1969, p.
84) chega a usar a expressao “evaporacao do pai” para designar o que ocorre em nossa €poca.
Esse esvaziamento da figura do pai acompanha o de outras figuras de autoridade na

modernidade.

Aspectos controversos da familia conjugal

A ideia de uma contracdo gradativa da familia esta sujeita a controvérsia.

Historiadores britanicos de Cambridge, sob a coordenacao de Peter Laslett, analisaram
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minuciosamente informagdes extraidas de recenseamentos de lares europeus, entre os séculos
XVI e XIX. No sentido mais estrito, tomando como referéncia esses dados demograficos
sobre o numero médio de pessoas vivendo em cada habitagcdo, ndo é possivel apontar uma

diminuic¢ao progressiva da unidade familiar ao longo da modernidade.

A conclusdo parece impor-se: ndo ¢ somente na Inglaterra, mas na Europa inteira, que o
tamanho médio das familias estava compreendido entre quatro e seis pessoas. (...) E portanto
possivel que a passagem de uma economia feudal para uma economia de mercado tenha
acarretado uma diminuig@o bastante sensivel do tamanho dos lares. Mas, ou essa diminuigao
se realizou na Europa antes do século XVI, ou o lar reduzido era um trago caracteristico do
Ocidente desde a Idade Média (FLANDRIN, 1984, p. 59).

Ademais, como adverte Lévi-Strauss (1986a, p. 75), “ao percorrer o imenso repertorio das
sociedades humanas, sobre as quais possuimos informagdes desde Herodoto, tudo quanto se
pode dizer, do ponto de vista que nos interessa, ¢ que a familia conjugal surge nelas com
muita frequéncia”. Exemplos desse tipo de familia podem ser encontrados em épocas e

culturas bastante diferentes da modernidade ocidental:

O género de familia caracterizado, nas sociedades contemporaneas, pelo casamento
monogamico, pela residéncia independente dos jovens esposos, pelas relagdes afetivas entre
pais e filhos etc. (...) também existe nitidamente nas sociedades que permaneceram, ou que
regrediram a um nivel cultural que julgamos rudimentar (ibid., p. 70).

Seria licito concluir que tudo isso “ndo permite sustentar a ideia de um ‘sentido de historia’
orientando a evolucdo da familia, de suas formas largas originarias até seu nucleo conjugal
moderno”, e que, por conseguinte, “a tese segundo a qual haveria um declinio da fun¢ao
paterna ndo ¢ historicamente demonstrada” (ZAFIROPOULQS, 2001, p. 180)?

Examinemos com mais aten¢do a relacdo entre Lévi-Strauss, que exerce grande
influéncia sobre o pensamento lacaniano a partir do inicio dos anos 50, e Durkheim, que até
entdo fora a principal referéncia de Lacan no dominio das ciéncias sociais. Em principio, eles
representam correntes bastante distintas. E revelador, a esse respeito, o depoimento de Lévi-
Strauss sobre sua vinda ao Brasil, no inicio de 1935, dentro da segunda leva de professores

franceses contratados pela Universidade de Sdo Paulo (logo apés a fundagdo desta, que
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ocorrera no ano anterior).

Fui para o Brasil porque queria ser etnodlogo. Fui conquistado pela etnologia como um ato de
rebeldia a Durkheim, que ndo era um homem de campo, ao passo que eu descobria a etnologia
de campo com os ingleses e americanos. Eu estava, portanto, numa posi¢do falsa. Chamaram-
me para perpetuar a influéncia francesa, por um lado, e a tradicdo Comte-Durkheim, por
outro. E eu chegava conquistado, naquele momento, por uma etnologia de inspiracdo anglo-
saxonica (LEVI-STRAUSS; ERIBON, 2005, p. 35).

Essa mencao a uma “rebeldia” em relagdo a Durkheim, feita em mais de uma ocasido, deve
entretanto ser matizada. Ela relaciona-se com disputas politicas especificas no meio
académico e com uma visao critica sobre a insuficiente valorizagao do trabalho de campo por
parte da tradigdo francesa. Mas Lévi-Strauss nao esconde o débito, seu e da etnologia em
geral, com Durkheim. No centenario deste ele afirma, a proposito de As formas elementares

da vida religiosa:

Pela primeira vez, observagdes etnograficas, metodicamente analisadas e classificadas, ndo
mais apareceram nem como um amontoado de curiosidades ou de aberragdes, nem como
vestigios do passado, e se faziam esforgos para situd-las no interior de uma tipologia
sistematica das crengas e condutas. Dos postos longinquos onde se encontrava de servigo, a
etnografia foi assim reconduzida ao coragdo da cidadela cientifica. Todos aqueles que, desde
entdo, contribuiram para conservar-lhe este lugar, reconheceram-se, sem rodeios, como
durkheimianos (LEVI-STRAUSS, 1993, p. 56).

Embora Lévi-Strauss ndo mencione isso nessa homenagem, na obra a que ele se refere
Durkheim (1996, p. 242) toca noutro ponto que também lhe é caro: “Assim, a vida social, sob
todos os seus aspectos € em todos os momentos de sua historia, s6 ¢ possivel gracas a um
vasto simbolismo”. A propoésito, vale lembrar que, a convite de Gurvitch, Lévi-Strauss
escreve um texto introdutério ao volume Sociologia e antropologia, uma coletanea de textos
de Mauss, sobrinho e herdeiro intelectual de Durkheim. Nesse texto (LEVI-STRAUSS,
1999), a0 mesmo tempo que apresenta o pensamento do autor, Lévi-Strauss introduz algumas
de suas proprias formulagdes sobre o simbolico. Voltando ao tema que nos interessa neste
momento: no que tange a familia, embora a premissa durkheimiana de uma linha evolutiva
em acdo desde seus primoérdios esteja ausente em Lévi-Strauss, hd similaridades na forma

como ambos encaram o predominio da familia conjugal na modernidade.
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E verdade que, segundo Lévi-Strauss, o modelo de familia conjugal é relativamente
difundido. Ao mesmo tempo, entretanto, ele assinala que “a fragilidade da familia conjugal
parece ser muito vulgar nas sociedades estudadas pelos etnologos” (LEVI-STRAUSS, 1986a,
p. 81). Trata-se aqui de levar em conta o peso social desse modelo familiar nas diferentes
culturas: “A maior parte das sociedades ndo d4 muita atengcdo a familia elementar, tdo
importante para algumas dentre elas, incluindo a nossa. Regra geral, como vimos, sdo os
grupos que contam e ndo as unides particulares entre individuos” (ibid., p. 81). E, reconhece
Lévi-Strauss, a importancia da familia conjugal no Ocidente moderno resulta de uma

complexa evolucao historica, formulada em termos que sugerem uma contragao:

Essa evolucdo consistiu em dissolver a familia extensa, para dela ndo deixar subsistir sendo
um nucleo, no qual, a pouco e pouco, se concentrou um estatuto juridico que anteriormente
regia conjuntos muito mais vastos. Neste sentido, ndo cairemos em erro se rejeitarmos termos
como estes de joint family, ou de “familia extensa”: ¢ a familia conjugal que convém
denominar, de preferéncia, de “familia restrita” (ibid., p. 83).

Sabe-se que “as grandes sociedades oferecem a cada individuo a ocasido de contatos
multiplos fora de sua familia restrita” (ibid., p. 89). Assim, do ponto de vista das estruturas de
parentesco, as sociedades modernas, devido a seu tamanho e complexidade, favorecem a
emergéncia da familia restrita, j4 que ndo ¢ mais necessario definir a familia em termos
abrangentes de maneira a induzir escolhas de parceiros mais distantes fora dela.

Durkheim, de seu lado, também procura entender a estrutura familiar num contexto
mais amplo. Para ele, “a familia deve necessariamente se contrair na medida em que o meio
social com o qual cada individuo esta em relagdes imediatas se estende” (DURKHEIM, 1975,
p. 40); ora, “se ha um fato que domina a historia, ¢ a extensao progressiva do meio social de
que cada um de nods é solidario” (ibid., p. 41). E o mesmo raciocinio de Ténnies (1984, p.
101), ao explicar por que nas grandes cidades o instituto familar declina: “De fato, poucos
esgotam a forca de sua vontade num circulo tdo restrito. Os negbcios, os interesses, 0s

prazeres impelem todos para fora, separando-os assim uns dos outros”. E possivel ver na
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Gemeinschaft uma primazia da familia estendida, ainda que ndo residindo necessariamente
no mesmo ambiente, visto que “a vontade e o espirito de parentesco ndo estdo confinados
dentro das paredes da casa” (TONNIES, 2002, p. 43). Na passagem para a Gesellschaft, a
influéncia de parentes fora da familia nuclear na formagdo das criangas tende a arrefecer, pois
“perdemos com maior facilidade os outros de vista, mesmo os que nos sao mais préximos e,
na mesma medida, nos desinteressamos deles” (DURKHEIM, 1999, p. 302). Na verdade, nos
grandes centros, “mesmo os vizinhos e os membros de uma mesma familia mantém contatos
menos frequentes e regulares, separados que estdo a cada instante pela massa dos assuntos e
das pessoas de permeio” (ibid., p. 301-302). Na Filosofia do direito, Hegel (2001a, p. 194) ja

sugere o enfraquecimento da familia em prol do individuo com a urbanizagao:

A cidade ¢ a sede da sociedade civil, e da reflexdo que se orienta sobre si mesma e causa
separacao. O campo ¢ a sede do ético, que se baseia na natureza. Uma abrange os individuos,
que ganham a vida em virtude de sua relagdo com outras pessoas possuidoras de direitos. O
outro compreende a familia.

Lacan (1994, p. 386), comentando o texto de Freud sobre o tratamento do pequeno
Hans, chama a atengdo para o fato de que a avo paterna do garoto exerce uma importante

func¢ao de autoridade sobre ele:

Apesar da presenca ¢ mesmo da insisténcia da a¢do paterna, o pequeno Hans inscreve-se em
uma espécie de linhagem matriarcal, ou, para ser mais simples e também mais estrito, de
reduplicacdo materna, como se fosse necessario um terceiro personagem e, na falta de que o
tenha sido o pai, o é a famosa avo.

Hans encontra a avo em visitas dominicais que demandam uma viagem de trem com seu pai
de Viena a Lainz. Nao ¢ razoavel supor que uma proximidade maior € um contato mais
frequente refor¢ariam essa relagao? O fato ¢ que, mesmo quando Lacan se aproxima de Lévi-
Strauss e deixa de referir-se a Durkheim, ele ndo abandona o corolario das reflexdes de 1938,
sintetizado na expressdao ‘“pai humilhado”, de extracdo claudeliana. Veja-se “O mito
individual do neurdtico”, de 1953: “Pelo menos em uma estrutura social tal como a nossa, o

pai € sempre, por algum lado, um pai discordante em relacdo a sua fungdo, um pai carente,
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um pai humilhado, como diria M. Claudel” (LACAN, 1979b, p. 305). Ou “De uma questao
preliminar a todo tratamento possivel da psicose”, de 1955-1956: “Ainda nessa pesquisa
tateante sobre a caréncia paternal, cuja reparticio ndo deixa de inquietar-se entre o pai
tonitruante, o pai bondoso, o pai todo-poderoso, o pai humilhado, o pai atarracado, o pai
derrisorio, o pai do lar, o pai em perambulagdo...” (LACAN, 1966, p. 578). E o Semindrio
VI, de 1960-1961, contém uma extensa discussdo sobre a trilogia Cotifontaine, de Claudel,
que engloba as pecgas L’otage (1911), Le pain dur (1918) e justamente Le pere humilié

(1920).

Capitalismo e esvaziamento da figura paterna

O esvaziamento da figura paterna na modernidade tem um fundamento econémico.

Ao discorrer sobre a estrutura familiar de nossa época, Lacan afirma que ela desponta
“no século XV, com a revolucdo econdomica da qual surgiram a sociedade burguesa ¢ a
psicologia do homem moderno” (LACAN, 2001a p. 58).

Em termos mais gerais, a familia ¢ a “forma primeira e mais simples da sociedade,
colocada a servico da produgdo”, diz Engels (1979, p. 82). Nas sociedades tradicionais, ela
so01 funcionar como uma célula produtiva capitaneada pelo pai. “Como a troca nao ¢
desenvolvida, ou é pouco desenvolvida, a vida do agricultor ndo o tira fora do circulo
familiar” (DURKHEIM, 1999, p. xxv). Sob o capitalismo, a economia doméstica
progressivamente perde espago, o que afeta a familia enquanto unidade de produgdo. Ao
mesmo tempo, as diferencas entre os membros da familia sio homogeneizadas, na medida em

que eles sdo submetidos a mesma condi¢do, de venderem sua forca de trabalho no mercado:

Sobretudo desde que a grande industria arrancou a mulher ao lar para atira-la ao mercado de
trabalho e a fabrica, convertendo-a, frequentemente, em sustentaculo da casa, ficaram
desprovidos de qualquer base os restos da supremacia do homem no lar proletario,
excetuando-se, talvez, certa brutalidade no trato com as mulheres (ENGELS, 1985, p. 78).
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Mesmo o homem que consegue desempenhar o papel de arrimo da familia, na condi¢ao de
explorado pelo sistema, tende a reproduzir essa condi¢cdo no circulo familiar, onde aparece
como um pobre diabo, um burro de carga: “Um pai s6 tem com o senhor — falo do senhor tal
como o conhecemos, tal como ele funciona — a relagdo mais longinqua, visto que em suma,
pelo menos na sociedade em que Freud estd implicado, ¢ ele que trabalha para todo mundo”
(LACAN, 1991, p. 114).

Aqui ha um fator adicional em a¢do. Na medida em que o aspecto econdmico ganha
preeminéncia, outras determinagdes simbodlicas envolvendo a familia perdem forga,
contribuindo para a decadéncia do modelo familiar anterior. Como afirma o Manifesto
comunista, “‘a burguesia rasgou o véu do sentimentalismo que envolvia as relacdes de familia
e reduziu-as a meras relacdes monetarias” (MARX; ENGELS, 1998, p. 42). E Deleuze ¢
Guattari (s.d., p. 211) ecoam: “As aliangas e as filiagdes ja ndo passam pelo homem, mas pelo

dinheiro”.

Esvaziamento da figura paterna no ambito juridico

No ambito juridico, o papel do pai na velha ordem replica, no microcosmo familiar, o
do soberano, como se depreende dessa observagdo de Hobbes (1998, p. 147) em 1642: “E
manifesto que as criangas ndo estdo menos sujeitas aqueles por quem sdo nutridas ou criadas,
do que os servos aos seus senhores, € os suditos aquele que detém a soberania suprema”. Ha
também um movimento inverso, de proje¢do dos valores familiares no corpo politico,

associado a vigéncia do principio dindstico, como pinta Burke (1910, p. 32) em cores idilicas:

Nessa escolha da heranca, demos a nossa estrutura politica a imagem de uma relagdo de
sangue, ligando a constitui¢do de nosso pais com nossos vinculos domésticos mais caros,
adotando nossas leis fundamentais no seio de nossas afeigdes familiares, mantendo
inseparaveis e estimando com o calor de nossos sentimentos combinados e mutuamente
refletidos nosso Estado, nossos lares, nossos sepulcros, € nossos altares.

Se as fungdes do monarca e do pai estdo associadas, seus questionamentos também se
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entrelagam.

O conto de Andersen sobre a roupa invisivel do imperador, que como vimos no
capitulo anterior problematiza os dois corpos do rei, inspira-se em narrativas que t€m a
paternidade como tema. Em O retabulo das maravilhas, peca em um ato de Cervantes, que
Andersen conhecia, os embusteiros enganam o governador e outros alegando que quem nao
consegue ver seu retdbulo magico ¢ bastardo ou tem sangue judeu (CERVANTES, 1990, p.
215-236). E a fonte comum dos dois escritores ¢ uma histdria do principe espanhol Don Juan
Manuel (1282-1348), “Do que aconteceu a um rei com trés homens trapaceiros”, que integra
a obra O Conde Lucanor (MANUEL, 1978, p. 43-46). Lendo-a, percebe-se que a trama
original foi pouco alterada por Andersen. As diferencas: nela, os alfaiates sdo trés; quem
denuncia a farsa ¢ um negro que cuida dos cavalos do rei; e, mais importante, quem ¢ incapaz
de ver o pretenso tecido magico ndo teria como pai de fato aquele que lhe ¢ atribuido — assim,
o rei simula enxergar o tecido por temer que ponham em xeque sua filiacdo, e
consequentemente objetem a seu direito por consanguinidade ao trono.

No caso de Hamlet, a problematizacdo do rei e a do pai também se misturam. Desde o
inicio, seja na carta a Fliess em que fala pela primeira vez no complexo de Edipo, seja na
passagem de A interpretagdo dos sonhos em que publica pela primeira vez sua teoria, ambas
mencionadas no capitulo I, Freud associa imediatamente Hamlet a Edipo. Shakespeare
escreve a peca nao muito tempo depois da morte de seu proprio filho (chamado
significativamente Hamnet) e de seu proprio pai. Freud tem uma experiéncia semelhante,
envolvendo justamente A4 interpreta¢do dos sonhos. No prefacio a segunda edi¢do dessa obra,

ele assinala;:

Porquanto este livro tem para mim pessoalmente outro significado subjetivo — um significado
que somente apreendi apos té-lo concluido. Foi, assim verifiquei, uma parcela de minha
prépria autoanalise, minha reacdo a morte de meu pai — isto €, ao evento mais importante, a
perda mais pungente da vida de um homem. Tendo descoberto que assim foi, senti-me incapaz
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de obliterar os vestigios da experiéncia (FREUD, 1972, vol. IV, p. xxxiv).

Em Hamlet, ha ainda um espelhamento significativo no duelo final do principe com Laerte,
pois ambos lutam para vingar a morte de seu pai.

Na esteira da queda do absolutismo monarquico, a Revolugdo Francesa restringe o
poder absoluto também do pai de familia. Ao fustigar “esse novo império vitorioso de luz e
razao”, o conservador Burke trata como equivalentes atentados contra o rei e contra o pai.
“Regicidio, e parricidio, e sacrilégio sdo apenas ficgdes de supersticdo” nesse esquema de
coisas, diz ele (BURKE, 1910, p. 74), “corrompendo a jurisprudéncia ao destruir sua
simplicidade. O assassinato de um rei, ou uma rainha, ou um bispo, ou um pai sdo somente
homicidios comuns”. A decapitacdo do rei e o desgaste da figura paterna podem ser vistos
assim como faces da mesma moeda. No polo oposto, Danton, na condicdo de lider
revolucionario, ¢ autor de um enunciado lapidar que aponta no mesmo sentido: “As criancas
pertencem a Republica antes de pertencer a seus pais” (DELUMEAU; ROCHE, 1990, p.
291). A primeira vista, trata-se aqui de uma versdo laica do argumento de Tomas de Aquino
(2005, p. 490) na Suma teologica, segundo o qual, com relacdo a alma, “o filho ndo é uma
coisa do pai”. Tal proposi¢ao, por sua vez, reporta-se a uma declaragdo de Deus no Livro de
Ezequiel (18,4): “Todas as vidas me pertencem. Tanto a vida do pai como a vida do filho me
pertencem” (BIBLIA SAGRADA, 1985, p. 1050). Mas a formula revolucionaria tem
desdobramentos praticos, a guisa de iniciativas legais que interferem na familia. E, através da
legislagdo, o declinio do patriarcado propaga-se do campo politico para o familiar. Em 1793,
Berlier escreve um “Discurso e projeto de lei sobre as relagdes que devem subsistir entre as
criangas e os autores de seus dias, substituindo os direitos conhecidos sob o titulo usurpado
de Poder Paterno”, em cujo primeiro artigo se 1&: “A lei ndo reconhece mais nada, por parte

dos pais e maes, além da protegdo de seus filhos: o poder paterno estd abolido”. Num



224

discurso sobre o primeiro projeto de cddigo civil da Convengdo, Cambacéres proclama: “A
voz imperiosa da razdo se fez ouvir, e ela disse: ndo ha mais poder paterno!” (DELUMEAU;,
ROCHE, 1990, p. 289). E verdade que o Cédigo Napolednico reabilita esse poder, mas
excisando sua dimensdo despdtica anterior.

A partir dai, o funcionamento da familia torna-se objeto de outras regulagdoes. Na
medida em que cada filho tem direito a possuir sua propria fortuna, por exemplo, “os direitos

disciplinares do pai” sobre ele sofrem restricdes (DURKHEIM, 1975, p. 37).

Mas o que ¢ mais novo ainda e mais distintivo desse tipo familiar ¢ a intervengdo sempre
crescente do Estado na vida interior da familia. Pode-se dizer que o Estado tornou-se um fator
da vida doméstica. E por seu intermédio que se exerce o direito de corregdo do pai quando ele
ultrapassa certos limites (ibid., p. 38).

Durkheim (ibid., p. 38) chama a atenc¢do particularmente para uma medida indicando o grau
até pode ir a intervencdo do Estado que limita o direito do pai: “Uma lei recente autoriza
mesmo, em certos casos, o tribunal a pronunciar a privacdo do poder paterno”. Na
modernidade, constata em outra obra, o direito doméstico ganha complexidade crescente, “as
diferentes espécies de relacdes juridicas a que da origem a vida familiar s3o muito mais
numerosas do que outrora” (DURKHEIM, 1999, p. 193). E a propria contragio da institui¢do
familiar, culminando no modelo de familia conjugal, que a torna mais suscetivel a
intervencgdo externa, pois ela ja ndo se basta, constitui um dispositivo a servico da sociedade

como um todo:

Ora, tudo o que ¢ segmento tende cada vez mais a ser absorvido na massa social. E por isso
que a familia é obrigada a se transformar. Em vez de permanecer uma sociedade autdnoma no
seio da sociedade grande, ela ¢ atraida sempre e cada vez mais para o sistema dos Orgdos
sociais. Ela mesma se torna um desses oOrgdos, encarregada de fungdes especiais e, em
consequéncia, tudo o que acontece nela é suscetivel de repercussdes gerais. E isso que faz que
os 6rgdos reguladores da sociedade necessitem intervir, a fim de exercer sobre a maneira
como a familia funciona uma ag¢do moderadora ou, mesmo, em certos casos, positivamente
excitadora (ibid., p. 197).

Assim, a lei, instrumento simbdlico por exceléncia, define o pai como uma fungdo e
descola dela a figura empirica do pai, consolidando a transformacdo da familia no contexto

da sociedade capitalista.
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Saber e esvaziamento da figura paterna

Na modernidade, desenvolve-se um saber especifico sobre a infancia; a semelhanga
da loucura em Foucault (1978), a infancia ¢ um construto. A crianga ndo ¢ mais vista como
um adulto em miniatura, mas como alguém que demanda atencdo e cuidados especiais. E a
tarefa de educa-la torna-se mais complexa, por ser concebida agora como um processo de
longa duragdo, que envolve separacdo em relagdo aos adultos e precisa dar conta de varios
tipos de necessidades — cognitivas, afetivas, ludicas etc.

Esse saber reflete as expectativas, por vezes contraditdrias, dirigidas a infancia: a
Reforma, que prescreve para cada individuo uma vida disciplinada em torno de sua vocagao,
situa na crianga o ponto de partida dessa trajetoria; o iluminismo, que coloca na ordem do dia
a felicidade terrena, vé também na crianca o germe desta.

Virias instancias sociais mobilizam o saber sobre a infancia. O mercado requer que os
individuos sejam treinados desde cedo para serem trabalhadores e consumidores; ademais,
ele transforma tudo em mercadoria, inclusive os cuidados com as criangas, que também
podem ser fonte de lucro. O Estado espera fazer de cada crianca um cidaddo bem-
comportado; e, para poder interferir na familia, instrumentaliza-se através de uma burocracia
compreendendo regulagdes, instituigdes e funcionarios voltados para essa finalidade. Os
revolucionarios franceses idealizam ao mesmo tempo uma “nagdo em armas” € uma “nacao
na escola publica”. A escola ¢, com efeito, a primeira das institui¢des disciplinares na vida de
cada individuo, que numa sociedade disciplinar se compde de enquadramentos sucessivos em
instituigdes desse tipo: da escola para a caserna, da caserna para a fabrica etc. (DELEUZE,
2003, p. 242,243). A ciéncia, escrutinizando o comportamento infantil, gera conhecimento e
forma especialistas em torno desse objeto. A propria psicanalise, institucionalizando-se como

um saber, isto ¢, sendo apropriada pelo discurso da universidade, pode servir a esse
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propésito. E o caso da psicologia do ego, nos Estados Unidos:

E manifesto, em todo caso, de maneira incontestavel, que a concepgdo da psicanalise se
inclinou ali em dire¢@o a adaptacdo do individuo ao ambiente social, & pesquisa dos padrdes
da conduta e toda a objetivacdo implicada na noc¢do de human relations, e é sem divida uma
posi¢do de exclusdo privilegiada com relacdo ao objeto humano que se indica no termo,
nascido 14, de human engineering (LACAN, 1966, p. 245-246).

O saber sobre a infancia desdobra-se naturalmente em saber sobre a funcdo paterna.
Sendo constituido externamente a familia, ele da autonomia a fungdo paterna em relagao a
figura paterna e possibilita a terceirizagdo daquela e o esvaziamento desta. Projetando seu
narcisismo nos filhos, os pais buscam uma satisfacdo vicaria na realizagdo e na felicidade
deles. Assim, estdo dispostos a transferir suas antigas responsabilidades a instancias
extrafamiliares, na medida em que vejam nelas um caminho mais favoravel para atingir esse

objetivo.

Descolamento entre a figura paterna e o coletivo

Tonnies (2002, p. 39) afirma que “a ideia de autoridade ¢, dentro da Gemeinschaft,
mais adequadamente representada pela paternidade”. Na familia patriarcal, tipica de Roma, a
figura paterna sintetiza o coletivo: “Tudo que podia haver de moral, de religioso, na familia
era como que concentrado na pessoa do pai” (DURKHEIM, 1950, p. 195-196). Assim, “nele
se absorve toda a vida do grupo e ele teve assim sobre cada um de seus membros a mesma
superioridade que a propria coletividade. Ele foi o ser familiar personificado” (ibid., p. 195).
A familia patriarcal ¢ sucedida pela familia paternal (precedente imediato da familia
conjugal), na qual aumentam os direitos dos filhos, da mulher e dos parentes em linhagem
materna; ainda assim, nesses formatos familiares a sociedade doméstica forma um todo cujas
partes, a excecdo talvez do pai, ndo apresentam individualidade distinta (DURKHEIM, 1975,
p. 35-37).

Em Freud, a autoridade do pai também se apoia no coletivo. A dindmica, no nivel
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filogenético, entre a atracao pelo incesto e a defesa contra ele equivale, no nivel ontogenético,
a uma etapa presente na evolucdo de cada individuo, elemento crucial na teoria freudiana.
Entre os dois niveis, porém, ndo ha uma simples homologia. A Jones, Freud descreve assim a
diferenga entre o complexo de Edipo ¢ a tese de Totem e tabu, logo apos ter concluido a
redagdo deste: “Naquela época descrevi o desejo de alguém matar o proprio pai, mas agora
descrevi o homicidio efetivamente realizado; de qualquer maneira, ¢ um gigantesco passo a
frente — do desejo ao fato” (JONES, 1979, p. 440). Lacan, por sua vez, assevera: “Parece-me
impossivel (...) ndo perceber a esquize que separa o mito de Edipo de Totem e tabu”
(LACAN, 1971, 9 de junho de 1971, destaque do autor). Considerando as narrativas de
Sofocles e de Freud, uma simetria entra imediatamente pelos olhos: enquanto em Edipo Rei a
lei que impde a puni¢do preexiste ao assassinato do pai e ao incesto com a mae, em Totem e
tabu a lei ¢ estabelecida ap6s o assassinato do pai. Essa simetria tem uma razdo de ser: na
trajetoria de Freud, Tofem e tabu ¢ uma tentativa a posteriori de estribar socialmente e
historicamente o complexo de Edipo. Em ultima instancia, cada pai deriva sua autoridade do
pai da horda primordial, entronizado na memoria coletiva, o0 que compensa sua eventual
tibieza. E, perante seu filho, cada pai reencena a proibicdo do incesto erigida em lei pelos
irmaos parricidas.

Na modernidade, ao mesmo tempo que forgas centripetas comprometem a unidade
familiar, o fundamento social do poder paterno torna-se mais fluido e abstrato. Assim, a
figura paterna — tal como Deus e o rei — descola-se do coletivo, deixa de aparecer como
encarna¢do do Outro. Agora, o Outro ¢ uma ordem juridica abstrata que transcende o pai e
define a fun¢do paterna (S; na posi¢do de agente no discurso da universidade), ele ndo ¢é mais

unificado pela figura paterna (S; na posi¢do da verdade), ¢ um Outro dividido (X) — em

outras palavras, “ndo ha Outro do Outro”. Nao por acaso, quatro anos depois de ter enunciado
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esta formula, Lacan chega a seu corolario, anunciando um semindrio sobre os Nomes-do-Pai,
em 1963, que acaba tendo uma s6 ligdo e ¢ o estopim de sua expulsdo da IPA. Se Freud
“salva de novo o Pai”, imitando Jesus Cristo, mas “modestamente, sem duvida” (LACAN,
1975b, p. 99), Lacan busca outros caminhos. A pluralizagdo dos Nomes-do-Pai, que aflora
aqui e ali em semindrios posteriores, sem ser retomada diretamente, ¢ uma forma de
expressar a realidade aberta com a retracdo da figura paterna, indicada alternativamente, no

esquema dos discursos, pela hegemonia do saber no discurso da universidade.

Tipografia e valorizaciao do saber

O saber moderno sobre a infincia, de carater tedrico ou burocratico, tende a ser
veiculado via cultura impressa.

No ensaio “Da educagdo das criancas”, Montaigne (1972, p. 84) afirma: “Esse mundo
tdo grande, que alguns ampliam ainda, como as espécies de um género, ¢ o espelho em que
nos devemos mirar para nos conhecermos de maneira exata. Em suma, quero que seja esse o
livro do nosso aluno”. No mesmo texto, ele toma como contetudos dignos de livro, no sentido
de servirem como instrumentos de aprendizado, circunstancias variadas da vida social: “Ora,
para exercitar a inteligéncia, tudo o que se oferece aos nossos olhos serve suficientemente de
livro: a malicia de um pajem, a estupidez de um criado, uma conversa a mesa, sdo, como
outros tantos, novos assuntos” (ibid., p. 82). E curioso que, no momento mesmo em que se
propde a valorizar uma realidade que vai além do livro, Montaigne se sirva dessa metafora.
Isso testemunha, por um lado, a que ponto ele préprio esta imbuido do universo do livro; por
outro lado, a que ponto a educagdo infantil estd, no final do século XVI, associada ao livro.
Quando a escola emerge, no inicio da modernidade, como institui¢do disciplinar, j& estd

embutido nela o tipo de racionalidade caracteristico da cultura impressa. Isso envolve a
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regulacdo dos corpos, por exemplo em termos de ocupagao espacial e de movimentos, trazida
pelas praticas de leitura. E envolve também a promocdo de determinadas modalidades de

percepgao e de raciocinio abstrato:

Uma crianga em qualquer meio ocidental esta cercada por uma tecnologia visual abstrata e
explicita de tempo uniforme e de espago continuo e também uniforme, em que a “causa” ¢
eficiente e continua e as coisas se movimentam e acontecem em planos distintos e em ordens
sucessivas (McLUHAN, 1977, p. 41).

O ambiente escolar impregnado pela cultura impressa, assim, aparece nao apenas como uma
esfera ndo-doméstica fundamental na vida da crianga, mas também como uma preparagdo
para sua inser¢do futura em outras esferas também dominadas pela proliferacdo de
significantes.

Um exemplo mais especifico de como a tipografia contribui para a emergéncia da
infancia como construto ¢ o dos contos de fada. Originalmente eles eram parte da cultura oral
coletiva. Com o tempo, foram incorporados ao formato livro. Nesse processo, eles passaram a
ser dirigidos especificamente para as criancas. Isso implicou suavizar ou camuflar aspectos
de violéncia ou sexualidade considerados inapropriados para criangas € mesmo a adi¢cdo de

mensagens morais edificantes.

Outras aplicacoes possiveis do esquema dos discursos

As fungdes de repressdo e sublimacdo propiciam a transi¢do da rivalidade a
identificacdo com o pai no drama edipiano. A concentracdo dessas fungdes numa pessoa so,
na familia conjugal, pode ter um efeito neurotizante, quando a incompletude da repressao
e/ou a degradacdo da sublimacdo enfraquecem a identificagdo com a figura paterna e nao
permitem superar a rivalidade com ela; ao mesmo tempo, isso abre espago para a subversao
criadora e ¢ fonte de progresso cultural. Ora, se a familia conjugal segue o esquema do

discurso da universidade, isso significa que no lado direito do algoritmo temos a producao do
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sujeito neurdtico moderno. Tanto a neurose obsessiva como a histeria, as duas formas basicas

de neurose, resultam de falhas no processo edipiano. E Hamlet, nesse ponto, uma vez mais ¢é

figura emblematica do inicio da modernidade, exibindo essas duas facetas opostas:

Eu lhes mostrarei esse desejo de Hamlet. Foi dito que é o desejo de um histérico. Isso ¢ talvez
bastante verdadeiro. E o desejo de um obsessivo, pode-se dizer. (...) Na verdade, ¢ os dois. Ele
¢, pura e simplesmente, o lugar desse desejo. Hamlet ndo é um caso clinico. Hamlet, bem
entendido, ¢ mais do que evidente recordé-lo, ndo ¢ um ser real. E um drama que funciona, se
quiserem, como uma placa giratéria onde se situa um desejo, onde podemos encontrar todos
os tragos do desejo (LACAN, 1958-1959, 18 de margo de 1959).

Apesar da hegemonia do discurso da universidade, o discurso do senhor nao

desaparece na familia moderna. Em Hamlet, pelo menos até um dado momento, as coisas se

passam como se o principe estivesse em relagdo de dependéncia direta de um Outro nao

barrado, animado fantasmagoricamente. E o que sugere Gillet, ao analisar a discussao sobre

Hamlet entre Stephen e Mulligan em Ulisses, num texto que, escrito em 1941, antecipa

notavelmente o conceito de Outro de Lacan, mas aqui ainda sob a forma de um Outro do

Outro:

Em Hamlet, sustentava Joyce, a personagem principal, a que domina tudo, o verdadeiro heroi,
ndo ¢ Hamlet, ¢ o Espectro: ndo é o vivo, é o Outro; ndo ¢ o mortal, mas o imortal. E ele cuja
apari¢do pde em marcha todo o drama, ¢ ele que guia ou contém a agdo, a governa ou a
precipita (na cena sublime do terceiro ato); ¢ seu débil filho que parece apenas a sombra da
Sombra, da qual ela repete fracamente os gestos sobre a terra (GILLET, 1946, p. 138-139).

De fato, na medida em que o Espectro representa a ordem feudal e as concepgdes catolicas de

purgatério ja superadas na Inglaterra de Shakespeare, ele ¢ remanescente de um tempo em

que o Outro era realmente ndo barrado, e ainda assim tem um impacto decisivo na acdo. Em

Racine, de forma semelhante, o pai também reaparece como uma espécie de Outro do Outro:

E neste sentido que o Pai ¢ imortal: sua imortalidade é marcada bem mais pelo retorno do que
pela sobrevida: Mitridates, Teseu, Amurat (sob os tragcos do negro Orcan) voltam da morte,
lembram ao filho (ou ao irmao mais novo, ¢ a mesma coisa) que ndo podemos jamais matar o
Pai (BARTHES, 1987, p. 41).

O enfraquecimento da figura paterna pode levar ainda a formatos em que o pai nao

\ . \ ~

aparece como ligado a proibi¢do, mas a promocao do gozo. Esses formatos podem ser

relacionados com o discurso da histeria, na medida em que apresentam uma autoridade mais
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proxima dos filhos, mais sujeita a questionamento. Naturalmente, na pratica tende a haver
uma mistura de discursos na constelagdo familiar, combinando a figura paterna mais
camuflada do discurso da universidade a mais explicita do discurso do senhor e a mais
instavel do discurso da histeria.

Se a familia conjugal conduz ao declinio da figura paterna e, por essa via, engendra o
sujeito neurdtico moderno, ¢ debrugcando-se sobre esse sujeito e tentando entendé-lo que
Freud concebe o discurso do analista. E ele estava em posi¢do privilegiada para captar a

confluéncia das linhas de for¢a que desemboca nesse sujeito:

Talvez seja a essa crise que seja necessario reportar a apari¢do da propria psicanalise. O acaso
sublime do génio ndo explica talvez sozinho que seja em Viena — entdo o centro de um Estado
que era um melting-pot das formas familiares mais diversas, das mais arcaicas as mais
evoluidas, dos ultimos agrupamentos agnaticos dos camponeses eslavos as formas mais
reduzidas do lar pequeno-burgués e as formas mais decadentes da vida comum instavel,
passando pelos paternalismos feudais e mercantis — que um filho do patriarcado judeu tenha
imaginado o complexo de Edipo (LACAN, 2001a, p. 61).

Aludindo a mesma legislagdo que chamara a aten¢ao de Durkheim, prevendo a privacao do
poder paterno pelo Estado, Foucault (1984, p. 122) nota, como Lacan, que o enfraquecimento
da figura paterna coincide com o surgimento da psicanalise: “Nao se deve esquecer que a
descoberta do Edipo foi contemporanea da organizagio juridica da perda do poder paterno
(na Franca, através das leis de 1889 e 1898)”.

Assim, nosso percurso ao longo dessa tese, que mostrou sucessivamente o declinio
das figuras de autoridade — o senhor feudal, Deus, o rei e o pai —, desde o inicio da
modernidade, com base em conceitos emprestados a psicanalise, nos fez chegar a propria
psicandlise como resultado desse declinio. Mas a psicanalise nao para em Freud. Em todas as
areas, como vimos, o discurso do analista aparece como um breve momento revolucionario
que da margem em seguida a apropriagdes, a institucionalizagdes, a emergéncia de algum
tipo de discurso de poder. Com a psicanalise, o terreno mesmo do discurso do analista, nao ¢

diferente.
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Lacan, que nos forneceu aqui o fio condutor, também transita por outros discursos,
como ndo poderia deixar de ser. De toda forma, faz um esfor¢co constante para evitar ser
aprisionado neles. Ao dissolver sua propria escola, em 1980, assevera: “Sabe-se quanto
custou que Freud tenha permitido que o grupo psicanalitico levasse a melhor sobre o
discurso, se tornasse Igreja” (LACAN, 2001a, p. 318). Ele concebe sua obra como work in
progress, nao como algo fechado, como “ensino”, ndo como “teoria”. Na abertura do
Seminario I, afirma que “este ensino € uma recusa de todo sistema” (LACAN, 1975a, p. 7),
proposi¢ao reiterada e aclarada no Semindrio XVI: “O que eu enuncio do sujeito como efeito
ele proprio do discurso exclui totalmente que o meu se faca sistema” (LACAN, 20064, p. 48).
E até o final de sua trajetoria, em 1981, aos oitenta anos, seus conceitos e abordagens sdo
renovados continuamente: “Nao creiam que, enquanto eu viver, vocés poderdo tomar alguma

de minhas formulas como definitiva” (LACAN, 1967).
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