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Resumo

O presente trabalho investiga as possibilidades de uma articulagio final para as
concepgoes de angustia desenvolvidas na obra de S. Freud. Para tanto, sustenta-se
sobre a leitura de Abriss der Psychanalyse, texto que, ao abordar em um tnico
momento a mais ampla gama de aspectos da teoria freudiana, permitiria a
discussdo concomitante sobre trés elementos concorrentes na formagdo de seu
saber sobre esse afeto, a saber, corpo, consciéncia e perigo.

Abstract

This text investigates the possibilities of a final articulation of the conceptions of
anxiety elaborated in the work of S. Freud. For that, it rests on a reading of Abriss
der Psychanalyse, a text that, approaching at a single moment the broader range of
aspects of the freudian theory, allows a concomitant discussion over three
concurrent elements in the building up of its knowledge of that affect: body,
consciousness and danger.
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PREFACIO

Nosso trabalho resume-se basicamente a uma leitura de Abriss der
Psychoanalyse, somada aquela de outros textos finais de Freud, na qual buscamos
localizar as questdes referentes as concepgdes freudianas da angustia dentro do
contexto geral dos conceitos tal como apresentados nesse texto e pela qual
deliberadamente forcamos a articulac@o entre esses a fim de provocar conclusodes
que proporcionariam direcdes tedricas para uma investigacdo que o autor até o
final de sua obra continuava a afirmar como problematica. Como veremos a
seguir, Abriss possui uma estrutura expositiva que o diferencia da forma habitual
da escrita freudiana e que colaboraria para a leitura que nos propomos a realizar.
Contudo, caberia primeiramente a retomada de nosso percurso de leitura que
perseguiu cronologicamente as sucessivas reacomodagdes do problema da
angustia no interior da obra freudiana, a fim de circunscrever para nosso leitor as
indagacoes a partir das quais abordamos esse manuscrito. Para tanto, parece-nos
apropriado, como recurso expositivo, usarmos as proprias palavras de Freud para
resumir a situacdo final da investigacao psicanalitica sobre a angustia apresentada

em um texto cuja estrutura formal se confronta aquela que reconhecemos em



Abriss: a Conferéncia Angst und Triebleben." Em contraposicdo 2 leitura de um
texto editado a partir de um manuscrito que aparentemente Freud ndo teria escrito
para ser publicado e que, portanto, desconsideraria a figura do leitor, come¢amos
pela apresentacdo da leitura de uma conferéncia que deveria arrolar os ganhos e
falhas da derradeira situacdo do saber sobre a angustia dentro de um contexto
expositivo que poderiamos reconhecer como aquele da retérica da cumplicidade
costumeiramente tdo caracteristica da escrita freudiana, mas alheia a Abriss. 2
Assim, compartilhando com nosso leitor tanto os problemas explicitados pelo
proprio Freud em sua exposi¢c@o final sobre a angustia como aqueles implicitos
que nos pareceram inequivocos, tentaremos ganhar sua cumplicidade para o

percurso de leitura de Abriss que propomos como nosso trabalho.

Freud principia sua comunicacdo negando ao leitor uma possivel surpresa
diante das novidades a serem reconhecidas nas concepcoes da angustia e das
pulsdes fundamentais da vida animica, assim como do fato de essas ndo poderem
ser tomadas como solugdes finais dos problemas pendentes. Por outro lado,

imediatamente pede a seu leitor que compartilhe a certeza de que se trata aqui de

! 5.A., S. Fischer Verlag, vol. I, pags. 517-543. A numeracdo que
colocamos entre parénteses em nosso prefdcio refere-se sempre a essa
edigdo, tanto para as Vorlesungen zur Einfiihrung in die Psychoanalyse
como para as Neue Folge der Vorlesungen. Todas as tradugdes de Freud
aqui presentes sdo de nossa autoria.

2

Sobre a estrutura expositiva de Abriss, assim como sobre seu suposto

carater de inacabado, remetemos a nossa introducéo.



fendmenos o mais freqiiente e familiarmente observados, aos quais ndo se chega
apenas por intermédio de especulacdes. Para esses fendmenos francamente
observados, trata-se, segundo ele, de propor uma concepg¢ao que, pela introducao
de representacdes abstratas, produza ordem e transparéncia na observacao (cf.
517). Falta-lhe, portanto, a concepc¢do correta capaz de explicar os fendmenos
observaveis da angustia e da vida pulsional.3 Tal avaliacdo persiste no meio da
exposicao sobre a angustia quando, voltando-se novamente para o leitor, escreve
que “hier, wo wir von der Angst handeln, sehen Sie alles im Fluss und Wandlung
begriffen” (pag. 527), estabelecendo um aparente clima de desconforto com ele,
que se traduz em um pedido final de permissdo para incluir mais um parigrafo
sobre a angustia (“E agora apenas mais uma consideracao sobre a angustia!”; pag.
527), ap0s ter trés pardgrafos antes creditado ao leitor a frase “Pare ... ai ndo
podemos mais prosseguir” (pag. 525). Desconforto que justificaria a sensagdo de
felicidade que Freud credita ao seu leitor ao encerrar sua exposicdo escrevendo
que “agora voces certamente estao contentes de ndo precisar ouvir nada mais sobre
a angustia” (pag. 529) e que, para nds, ndo poderia sendo contrastar com a
confissdo final de “nenhum incodmodo” (keinen Einwand) na manutencdo de uma

solucdo dual para a origem da angustia (cf. 528).

3 A conferéncia anterior sobre a angustia também partira de semelhante
recorte: “A angustia mesma eu ndo preciso apresentd-la a vocés; cada um
de nds pelo menos uma vez por si sé travou conhecimento com essa

sensagdo, ou melhor, com esse estado de afeto” (pag. 380).



Nao apenas a solug@o para a origem da angustia ndo € unitdria: o texto
inteiro dessa conferéncia € fragmentado, a partir mesmo de seu titulo duplo.
Podemos dividi-lo em trés partes. Na primeira, Freud apresenta suas considera¢des
sobre a angustia, subdivididas em um primeiro momento no qual resume-se o
quadro da primeira teoria da angustia e um segundo, onde as reformulacdes
posteriores sdo expostas como derivadas da segunda tépica. A seguir ele afirma
que passard a discorrer sobre a teoria das pulsdes, mas dedica-se primeiramente a
uma apresentacdo do desenvolvimento da libido na qual prescinde de uma
discussdo sobre as pulsdes primevas, apenas criticando paralelamente o conceito
de pulsdes de autoconservagdo como opostas as caracteristicas das pulsdes sexuais
(cf. 531). Na terceira parte Freud retoma os “problemas gerais da vida pulsional”
recolocando a segunda dualidade pulsional que substitui aquela perdida pela
introdugdo do narcisismo. Tal contexto fragmentado nao se limitaria a uma forma,
mas corresponderia a fragmentagdo do assunto abordado. E assim, aquilo que
Freud atribui nesse texto a sua primeira concep¢do da angustia ao afirmar que
“sente-se aqui que alguma coisa falta, o que de pedagos faz uma unidade”, que
embora ndo haja contradi¢des, algo “de algum modo ndo se harmoniza” (pag.
520), tais frases poderiam descrever com fidelidade a impressao que toda a nova

conferéncia provoca no leitor.*

* A fragmentacdo da Conferéncia estaria associada a nosso ver & auséncia
de duas questdes. Primeiramente o complexo de castracgdo, que ai ¢é

apresentado apenas como mais um dos medos derivados de uma situacgdo de
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Reconhecido o aspecto fragmentado da conferéncia e dada nossa intengdo
de apenas marcar através de sua leitura as questdes que constituem nosso campo
de discussdo sobre a angustia, retomemos suas consideracdes. A primeira solucao
da angustia a qual Freud credita o cariter de fragmentada e ndo harmoniosa ¢é
assim resumida: “A angustia €, como um estado de afeto, a reproducdo de uma
antiga vivéncia ameacadora de perigo; a angustia estd a servico da
autoconservacao e € um sinal de um novo perigo; ela forma-se de libido tornada
ndo utilizdvel de algum modo, também pelo processo do recalque; ela é rendida

pela formacgdo de sintoma, por assim dizer, ligada psiquicamente” (pag. 520). A

perigo wvivida no decorrer do desenvolvimento do sujeito, aquele
correspondente a fase fdlica, ndo ocupando o lugar de uma situacgdo
estruturante tal como serd reconhecidamente em Abriss - apresenta-se
uma seqliéncia de situacgdes perigosas (nascimento, separacdo da mae,
perda do amor e castracdo) (cf. pag. 522). Em segundo lugar, o conceito
de intrincamento pulsional primdrio ndo é desenvolvido, embora afirme-—
se que a mistura pulsional seria um campo de investigacdo importante
para a compreensdo dos processos patoldédgicos gque “ninguém tentou até
agora” (cf. pag. 538). Assim, o masoquismo sé é abordado pelos seus
subprodutos edipicos e ndo em sua concepg¢do primdria, embora ele avente
a possibilidade de uma sobra no eu ou no isso de “pulsdo de destruicgao
livre” (padg. 542). N&o se toca, portanto, no problema da formacdo do
principio do prazer e sua relagdo com as pulsdes e aparentemente o
Unico processo que permite um aproveitamento da pulsdo de morte por
Eros é a agressdo: fica como tarefa para o futuro, escreve Freud,
pesquisar “wie der Todestrieb den Absichten des Eros dienstbar gemacht
wird, =zumal in seiner Wendung nach aussen als Agression”, péag. 540).
Aparentemente nao seria apropriado abordar esses temas em um texto de
divulgagdo da psicandlise, diferentemente do que se pode esperar de um
texto como Abriss, ao qual, como veremos, atribui-se uma finalidade

totalmente diversa.
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unidade que falta a Freud aqui pode ser reconhecida pela persisténcia de uma
angustia voltada para um perigo externo e, portanto, de carater adaptativo, util, e
uma segunda, voltada para o perigo mesmo interno, da propria libido, cuja
utilidade ndo pode ser encontrada. Voltando para a primeira conferéncia sobre a
angustia, na qual para muitos temos a demonstracdo cabal de que ndo existiria
angustia real — até nos medos infantis a crianca se angustiaria pela perda do objeto
de amor que suportava sua libido — lemos na conclusdo que sua concepgao da
angustia pode atar o desenvolvimento dessa ao destino da libido e ao sistema
inconsciente pela ligacdo dessa a um processo aberto regressivamente
paralelamente ao recalque de uma representacdo agora retirada ao inconsciente (cf.
pag. 395). Contudo, afirma-se ainda uma lacuna: “a angustia real precisa ser
avaliada como uma manifestacdo da puls@o de autoconservacdo” (pag. 397).
Apenas na conferéncia seguinte, intitulada Die Libidotheorie und der Narzissmus,
ndo podendo mais evitar as conseqiiéncias da postulacdo da libido do eu para
manutencdo da distingdo entre pulsdes sexuais e pulsdes do eu, Freud conclui sua
exposicao distinguindo um estado afetivo e uma agdo na angustia real, atribuindo
o primeiro a libido do eu e reservando a pulsdo de conservacao a responsabilidade

pela segunda.

Contextualizar o momento de surgimento da denominada primeira teoria da

angustia € indubitavelmente ttil 2 compreensdo do movimento antitético das
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afirmacdes. Em nossa dissertacdo de mestrado’ pudemos mostrar como a primeira
teoria freudiana da angtstia apoiava-se francamente em uma origem objetiva do
afeto. Assim, o paciente que sofria de angustia repetia uma angustia sentida
efetivamente em uma vivéncia: repetia a angustia paralela ao ato sexual, se
padecera de medo de engravidar ou de fracassar sexualmente; ou repetia 0 medo
ou angustia de cometer um ato que procurara evitar, pois era intrinsecamente
danoso. Logo, embora a repeticdo ndo pudesse ser reconhecida como justificada
objetivamente, sua origem o era. Dentro desse contexto, a introducao do conceito
de uma quantidade interna que mantinha por si sé os afetos independentemente da
realidade objetiva, postulada a partir da corporeidade do sujeito sexual (o modelo
€ o das neuroses de angustia) possibilita uma revolu¢do na concepg¢do freudiana
dos afetos, os quais podem agora se sustentar sem qualquer apego a realidade
objetiva dos fatos. Se por um lado, portanto, a afirmac¢do da consisténcia libidinosa
dos afetos é fundamental para a constituicao do campo de saber psicanalitico, ela o
¢ nesse primeiro momento na medida em que pode impor um contraponto a
realidade sustentada pelo mundo objetivo, ao opor a essa aquela sustentada pelo

sujeito animico, que nao € sendo o objeto da investigacdo psicanaliticfcl.6

>a Angustia na Formagdo da Concepgdo Freudiana de Afeto, USP - FFLCH,
1996.

® Sobre a importéncia da teoria da angistia como transformacdo da libido
para a fundacdo do conceito psicanalitico de afeto e, com isso, para a
formagdo da especificidade do saber psicanalitico, em contraposicdo a

primeira concepgdo dessa como causada por um perigo objetivo, remetemos

ao primeiro capitulo de nossa dissertagdo de mestrado publicado em
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O problema da angustia real de modo algum foi eliminado aqui —
independentemente da pergunta sobre do que ¢ feita a angustia, trata-se de
pesquisar a sua produgdo por um sujeito em um determinado momento quer por
motivos-perigos internos, quer por externos, pois mesmo que ela ndo seja causada
pelo perigo externo, ela pode ser a resposta do sujeito a um perigo externo. A
radicalizacdo da primeira teoria psicanalitica da angustia, ao conceber toda
angustia como sendo da ordem da libido, ndo pode ser compreendida como uma
negacdo da realidade do mundo, mas sim como um momento em que se afirma
que esse, para o saber psicanalitico, s interessa na medida em que € vivido
animicamente, ou seja, traduzido em termos pulsionais dentro de um contexto
tedrico no qual a pulsdo perde paulatinamente seus aspectos adaptativos,
obrigando a uma reflexdo sobre a relacdo do sujeito com o mundo ndo em termos
objetivos, biologicamente determinados, mas sim francamente amorosos. Assim, a
revisdo da angudstia real a partir da concepg¢dao desse afeto como libido
transformada inscreve imediatamente no interior da teoria exclusivista do

narcisismo a investigacao sobre a insercao libidinal desse sujeito no mundo.

Fundamentos da Psicanalise (Gabbi, Jr. (org.), Unicamp, CLE, 1999,
padgs. 127-188). A desconsideragdo na nova conferéncia da teoria da
transformacdo da libido em angtstia deve ser compreendida com rigor.
Freud em nenhum momento nega sua veracidade, mas apenas que a dgquestao
“aus welchem Stoff” é feita a angustia perdeu seu interesse (cf. pag.
521). A seguir, quando escreverda que “é a libido mesma, que ¢é
convertida (verwandelt) em anglUstia, ndo mais afirmaremos” (padg. 528),

contrapondo-se a primeira teoria da conversdo direta ou indireta, deve-
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Se entdo retomamos a partir dessas consideracdes as chamadas inovagdes
da segunda teoria da angustia, ndo nos espantaremos com suas questdoes. Também
a famigerada reviravolta da relacdo entre angustia e recalque é concebida dentro
do primeiro quadro expositivo pela oposicao entre etiologia das neuroses de
angustia (onde a libido prescinde do recalque para constituir-se como angustia) e
etiologia das neuroses de defesa (onde o recalque determina o caminho angustioso
da libido) e desdobra-se em todas as suas aporias na leitura atenta do livro sobre os
sonhos, quando se deve postular um certo tipo de recalque primario que justifique
a tomada em um certo momento de algo prazeroso como agora desprazeroso e,
portanto, gerador de recalque — o que levaréd Freud entdo a construcdo da teoria da
sexualidade para justificar essa passagem. Isso aponta primariamente para a
importancia da ordem do principio do prazer como aquilo que, por trds do
recalque, conduz o sujeito a esse. Em segundo lugar indica a necessidade de
reavaliar o papel daquele que € o sujeito do recalque. Portanto, nem a questao da
posicdo do eu na producdo do recalque nem aquela da angustia primdria
confundida com o principio do prazer estdo ausentes na primeira teoria — pelo

contrério. '

se reconhecer aqui ndo uma negacgao, mas sim um desdobramento
explicativo - o qual pretendemos elucidar em nosso trabalho.

7 Remetemos aqui ao terceiro capitulo de nossa dissertacdo de mestrado.
Ai pudemos acompanhar como a postulacdo da origem libidinosa de todos
os eventos animicos cria uma aporia para a teoria da psicandlise na
medida em que impede uma explicacdo animica do conflito psiquico ao

igualar desejo e realidade animica. Ndo serd por acaso, portanto, que
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Tomemos entdo como modelo a ponderacdo de J. Laplanche em A Angiistia
sobre a revisdo proposta pela segunda teoria da angustia a qual concebe os
motivos pertinentes dessa — necessidade de “ressituar a angustia frente ao processo
defensivo™; “ressituar a angustia em relacdo ao ego” e “busca da realidade” ou de
um primeiro evento de perigo real original — como contrarios a uma dilui¢do da
psicandlise, na medida em que s@o tomados sob o ponto de vista da recentralizacao
da teoria das neuroses no complexo de castragio.® Ao mesmo tempo define-se af
como “reducdes ameacadoras” desse movimento a concepcdo de que “a pulsdo,
em si, ndo € perigosa”; de que a castracdo € um “verdadeiro perigo exterior’; de
que os sintomas fobicos apenas substituem um perigo pelo outro e que, portanto, a
angustia reduz-se a um medo (cf. op. cit., pags. 138-140). Tais reducdes anulariam
a especificidade da concepcdo psicanalitica da angustia como o “aspecto
inconcilidvel do desejo, de todo desejo” (op. cit., pag. 142). Aparentemente
Laplanche contrapde a suposta redu¢ao ameacadora da concep¢do de um perigo
real em si uma outra concepg¢ao, do desejo compreendido em si mesmo como da
ordem do inconcilidvel sustentado pulsionalmente, afirmando agora do outro lado,

como contraponto, um outro perigo em si.

A questdo que nos colocamos através da angustia refere-se a necessidade

para a teoria psicanalitica de manter-se sobre esses dois supostos em si. Embora no

em Abriss, apds a reformulagdo da teoria das pulsdes, Freud poderad
deslocar a problemdtica do desejo para o campo da constituicdo das

realidades.
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movimento do pensamento freudiano esses em si tenham se revezado, o recorte de
um Unico momento desse pensamento, tensionado pela ordem interna de suas
razdes, tal como pretendemos fazer em nossa leitura de Abriss, possibilitaria a
compreensdo do uso instrumental desses ‘em si’ em um procedimento de génese
dos conceitos que fundam a especificidade do saber psicanalitico, pressupondo
que essa ndo estaria na afirmacdo de nenhuma realidade em si, na medida em que,
como pretendemos mostrar, a concep¢do de sujeito que circunscreve seu objeto
serd finalmente definido como aquilo que surge como animico pela cisdo frente a
essas realidades dadas. Cisdo que os recolocard de modo totalmente diverso
daquele concebido pela oposi¢cdo entre interno e externo, pois mundo externo e
mundo pulsional ndo sdo animicamente concebiveis como contrapostos, posto que
a corporeidade do sujeito animico inaugurard a vivéncia desse em uma
continuidade entre corpo préprio e corpo do mundo — pulsdo e mundo ndo sao
p6los opostos do aparelho animico, mas devem ser torcidos até que se encontrem
contiguos. Apenas essa certeza inquieta nos possibilitaria rever o que se apresenta

como problema para uma teoria da angustia.

Trata-se, como veremos, de propor com Freud uma abordagem da angustia
que permita aquilo que ele mesmo apontava como faltante em sua exposi¢ao
topica das instancias e de suas angustias: um modelo genético que pudesse supor o

processo de formacdo das instancias psiquicas que obrigaria a desmontagem da

8 Cf. A Angustia, Martins Fontes, 1987, pags. 133-135.
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relacdo que cada uma delas estabeleceu com um tipo de angustia e com um
correlato perigo ou realidade. Resumir o conhecimento sobre a angustia adquirido
pela psicandlise a uma resposta tripla do eu frente a trés perigos — “angustia real
frente a0 mundo externo, angustia de consciéncia frente ao supereu, angustia
neurdtica frente ao aumento das paixdes no isso” (pdg. 515) — dentro de um
contexto que persistiria “sem incomodo” afirmando a dupla origem desse afeto —
“ora como conseqiiéncia direta de um fator traumético, ora como sinal” (pag. 528)
— toma como explicagdo justamente aquilo que deve ser explicado: a formagao do
principio de prazer e a natureza das cisOes constitutivas do sujeito no mundo.
Assim, para além de uma descricdo fenomenoldgica (primeira concepcdo da
angustia) e passando por uma apresentacdo metapsicolégica (segunda concepcao
da angustia), tal como Freud define a historia de seu saber sobre a angtstia em
Hemmung, Symptom und Angst,9 buscamos em Abriss subsidios para uma terceira

compreensdo das realidades pelas quais o sujeito psicanalitico constitui-se.

Por fim devemos precaver o leitor de que ndo pretendemos apresentar uma
teoria final da angustia em Freud. Primeiramente porque basta folhear Abriss e
outros textos finais para perceber que ai ele ndo se dedica explicitamente ao

desenvolvimento desse tema. Nossa leitura poderia ser descrita entdo como uma

° S.A., vol. VI, pag. 239.
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tentativa de fixar varidveis para a projecao de um ponto virtual onde a teoria da

2 . . 7z . . 1
angiistia aconteceria para além daquilo que se articula no texto.'

1 piante de uma leitura cronoldégica da obra de Freud que se apresentava
a nés como um impasse, impedindo a articulacdo em um mesmo momento de
conceitos sucessivos que a nosso ver deveriam ser articulados entre si,
decidimo-nos pela leitura de um Uunico texto de Freud. Contra uma
pesquisa que persegue um conceito no desenrolar do pensamento
freudiano, com a qual nos identificamos em nosso mestrado, trata-se
aqui, entdo, da leitura de um momento desse pensamento, a qual poderia
permitir a sobreposigdo desejada. Em segundo lugar, o momento
escolhido, pelas razdes que apresentaremos em nossa introdugdo, parece
privilegiado para a andlise dagquilo que mais nos interessa: indagar a
natureza do que se pode reconhecer como realidade objetiva e realidade
pulsional na teoria freudiana sobre a angustia. Por tudo isso,
salientamos que nossa leitura em nenhum momento pode ser compreendida
como afirmacdo da exclusividade ou da novidade do que lemos em Abriss,
pois ndo se trata em nenhum momento de contrapor esse texto final a
toda a obra freudiana, trabalho gigantesco que ndo nos propomos, mas
sim de promover uma articulagdo intensa dos conceitos internos ao texto
até que esses possam dialogar entre si. Assim, reduzimos o uso de
outros textos apenas aqueles contempordneos a Abriss € a uns poucos
outros anteriores que acreditamos fundamentais para discernir o que se
afirma daquilo que efetivamente ndo se afirma - e de modo algum para

buscar corroboracgdes.

19



INTRODUCAO

Abriss der Psychoanalyse, texto que Freud ndo chegou a ver publicado e
que talvez nem tenha sido concluido, € estruturado de um modo diverso daquele

1 o _
que estamos acostumados a encontrar em sua obra.  Distintamente do hébito

' Concordamos com a hipétese de I. Grubrich-Simitis - feita a partir da

andlise desse entre outros manuscritos de Freud - de que o texto de
Abriss a que temos acesso seria o do rascunho, estdgio intermedidrio,
portanto, entre as anotagdes iniciais e o manuscrito final para
publicacdo habitualmente empreendidos por Freud: “O estudo do
manuscrito comprova indubitavelmente que o que chegou a nds do Esbogo
de Psicandlise foi o rascunho.” (De Volta aos Textos de Freud, Imago,
Rio de Janeiro, 1995, péag. 222). Para ela trata-se de um texto
completo, na medida em que seria um rascunho completo, com
caracteristicas semelhantes aos dos outros manuscritos freudianos que
passaram ao estdgio final de revisdo para a publicagdo (cf. op. cit.,
padg. 224). A auséncia dos tragos caracteristicos com que Freud
cancelava cada um dos pardgrafos de seu rascunho na medida em que
avangava sua transcrigdo para a versdo final comprovaria a auséncia
dessa passagem, ao mesmo tempo que sua apresentacgdo abreviada em alguns
pontos, em outros prolixa ao compor a frase com uma seqiiéncia de
sindénimos, indicaria seu incontestéavel cardter de elaboracgéo
preliminar. Mas se a intengdo de Freud era ndo ver publicado esse
texto, tal como afirmara em carta a sua filha Anna em 3 de agosto de
1938 (cf. op. «cit., pé&g. 222), seu suposto cardter de inacabado
restringir-se—-ia a falta de uma passagem que ndo seria concebida como
necessaria ou intrinseca a sua prépria formulacdo. De acordo com a
idéia de que Freud ndo reconhecia no rascunho de Abriss um texto a ser
retomado para a publicagcdo lemos em Jones que esse “se sentia

envergonhado de ndo escrever nada mais do que repetigdes, sem uma idéia
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freudiano de estabelecer um suposto didlogo com seu leitor, que lhe permitia entdo
tecer paulatinamente sobre esse uma teia de convencimento conduzindo-o pelas
sucessivas argumentacdes € contra-argumentacdes até a conclusdo final, Abriss,
logo em sua primeira frase, parece pedir um outro tipo de leitor. Freud descreve
com precisdo sua escrita habitual em Some Elementary Lessons in Psycho-
Analysis: “partir do que todo mundo sabe ou cré saber e considera como evidente,
sem contradizé-lo em principio. Em seguida se encontrard a oportunidade de
chamar a atencdo do leigo sobre uns fatos desse mesmo campo [de saber ou
investigacdo] que até entdo ele descuidou ou ndo apreciou suficientemente. E
continuando pode-se familiarizd-lo com outros fatos dos quais ele nada sabia e
assim preparé-lo para a necessidade objetiva de ir mais além de seu juizo que até
entdo ele tinha, buscar novos pontos de vista e ouvir novos supostos explicativos.
Dessa maneira o outro participa na edificacdo de uma teoria nova sobre o assunto
e pode trazer suas objecdes a ela ja no decurso do trabalho em comum” (G.W., vol.

XVII, pag. 141)."* Ele nomeia entdo “genética” uma tal exposi¢io na qual repete-

nova, e esperava que o livro representasse um parto de um natimorto”
(Jones, E., Vida e Obra de Sigmund Freud, Zahar Editores, Rio de
Janeiro, 1975, p. 771).

2 A fim de facilitar a leitura de nosso texto localizaremos entre
parénteses depois de cada citacdo de Freud o trecho transcrito. Quando
aparecer apenas o numero da pagina, trata-se sempre da citagdo de um

trecho de “Abriss der Psychoanalyse” na edicdo da Gesammelte Werke,

vol. XVII, Frankfurt am Main, S. Fischer Verlag, 1983, p. 63-138.
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se 0 caminho outrora percorrido pelo pesquisador.” Ji em Abriss o pressuposto
basico sobre o qual toda a exposicdo pretende apoiar-se inaugura precipitadamente
o texto eliminando deliberadamente qualquer tentativa de avaliacdo desse
pressuposto pela assertiva de que sua ‘“discussdo permanece reservada ao
pensamento filosofico” e sua “justificativa jaz em seus resultados” (pag. 67),
posicionando o leitor em um lugar duplo que certamente ndo coincide com aquele
do leitor descrito no modelo da apresentacdo genética mas que, pelo contrério,
espera um leitor que cré pelo conhecimento dos resultados — ou seja, um iniciado —
ou alguém que se cale, pois seu saber transcenderia o campo do que estd em
discussdo. Freud escreve algumas linhas introdutdrias a seu texto que facilitam a
compreensdo de sua proposta formal: “Esse pequeno livro — escrito — pretende;

apresentar os axiomas da psicandlise da forma mais resumida; e compacta e na

13 Sobre a estrutura retérica da escrita freudiana, remetemos ao livro

de Patrick Mahony Freud como Escritor, onde o autor primeiramente
critica a tese de Schénau de que em Freud a forma estaria subordinada a
intengdo predominante de instruir e de convencer o publico, que o
qualifica como um retdérico aficcionado de conferéncias (Imago editora,
Rio de Janeiro, 1992, pag. 29), para, em um segundo momento, reconhecer
no estilo freudiano uma proposta de “solidariedade” com o leitor que
anteciparia a “nova retdérica e sua énfase numa identificagdo entre
aquele que fala e sua audiéncia, em contraste com a persuaséo
distanciada que caracterizava a retdérica tradicional” (pag. 209),
concepgdo corroborada pela descrigdo da exposigcdo genética transcrita
acima. Dentro desse contexto Mahony reconhece como nés a
particularidade de Abriss, que ele define como um texto dirigido a
estudantes adiantados e que compartilharia com Entwurf “uma disposigédo

geral dedutiva excepcional”, diferenciando-se grandemente desse Ultimo
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concep¢do mais decidida e de certa forma dogmaticamente. Rejeitar catecismo,
pois tem formato; pergunta e resposta. Criar crengas e despertar convicgdes; nao é
sua inten¢do, naturalmente, de modo compreensivel. As afirmacdes — teses — da
psicandlise; repousam numa quantidade ilimitada de observacdes (e experiéncias);
e s6 quem reproduz essas observacdes em si € nos outros; abre caminho para um

julgamento préprio.”14 Certamente argumentar sobre o papel do conhecimento dos

pelo fato de que no primeiro “a deducgdo .. estd baseada em mais de
quarenta anos de indug¢do clinica” (op. cit., pag. 37).

M 0 texto transcrito acima é aquele da traducdo a partir do original do
manuscrito que encontramos em I. Grubrich-Simitis ao lado do fac-simile
do texto em alemdo(cf. op. cit., pag. 224-6). A autora do livro usa
esse trecho para mostrar a natureza de algumas intervengdes que o0s
editores impuseram ao manuscrito freudiano que teriam “sacrificado tudo
o0 que era palpavel no texto de Freud” (op. cit., pag. 226). Ndo tivemos
acesso ao manuscrito e certamente a agdo dos editores sobre o original
freudiano é um fato problemdtico frente ao qual precisamos nos resignar
nesse momento. Contudo, acreditamos que essas limitacdes nao
inviabilizavam a leitura que pretendemos fazer desse momento final do
pensamento freudiano. A autora desse estudo sobre o manuscrito conclui
que as intervencgdes dos editores foram radicais ao eliminarem o cardter
especulativo do pensamento, das formulacgodes, portanto, as
caracteristicas de rascunho” (op. cit., Pag. 227), retirando
parénteses, pontos de expressdo ou interrogacdo, sindénimos, e outras
marcagdes de duvidas. Mas, por outro lado, acredita que os editores
“esforgcaram-se em seguir as indicagdes de Freud e em restringir os
riscos de interpretacdes erradas”, embora nado se possa “evitar de
deixar margem, em alguns trechos, a mais de uma interpretacgdo” (op.
cit., p&g. 228). Duas questdes diversas estdo em jogo dgquando da
comparagdo entre manuscrito e texto publicado que devem ser bem
diferenciadas para que ndo confundamos as informag¢des obtidas por quem
tem acesso a esse confronto. Primeiramente, trata-se de pesquisar o
trabalho imposto pelos editores a letra do manuscrito. Assim, por

exemplo, sabemos que o titulo da primeira parte foi acrescentado pelos
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resultados da psicandlise para o convencimento do leitor ndo € estranho a literatura
freudiana. Mas aqui ndo se trata do uso do argumento dos resultados em meio a
um procedimento genético de convencimento. Abriss seguiria de perto a segunda
forma de exposi¢do descrita em Some Elementary Lessons que, ao contrdrio da
primeira que ndo provocaria no aprendiz uma impressao suficiente, poderia impor-
se com a for¢a do que surge sob a forma de um acabado fechado em si mesmo: “A
outra explicagcdo, que consegue precisamente esse Ultimo [a impressao suficiente],

¢ a dogmatica; ela antecipa seus resultados, demanda atengdo e crenga para suas

editores alemdes a partir de um subtitulo do texto intitulado em inglés
Some Elementary Lessons in Psycho-Analysis, escrito logo apds a
operagdo a que Freud se submetera quando da finalizagdo de Abriss,
enquanto para sua filha Freud escrevera que havia dividido seu texto em
trés partes, dando a primeira o nome de “generalidades”. Em segundo
lugar, o acesso ao manuscrito possibilita ao estudioso acompanhar as
corregdes e hesitagdes do autor. Certamente um ganho incalculédvel
poderia nos ser dado pelo acesso as corregdes que Freud fez no texto e
que ndo aparecem na edig¢do publicado, como aquelas que a pesquisadora
reconhece como flagrantes “atos falhos” em que ele, mais de uma vez,
escreve Ich no lugar de Es e depois se corrige. Ora, O acesso a esse
tipo de informagdo sobre um manuscrito poderia enriquecer nao apenas a
leitura de um texto publicado postumamente, mas de qualquer texto, na
medida em que poderia auxiliar a compreensdo de sua génese e do
processo de elaboragcdo de seu autor. Enquanto estudiosos dos textos
publicados de Freud, e ndo de seus manuscritos, estamos totalmente
privados da conquista pessoal e direta dessas informacgdes. Excluida
essa possibilidade que iria além da limitagcdo derivada da dependéncia
editorial do texto que temos, contentamo-nos, no decorrer de nosso
trabalho, em apontar as intervengdes dos editores quando citamos os
trechos que foram objeto de ponderacgdes por parte de gquem teve acesso

ao manuscrito. Nessa perspectiva, a autora apresenta, além do caso
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premissas, dd poucas informacdes para suas fundamentagdes. Certamente desse
modo engendra-se o perigo de que um ouvinte critico diga, sacudindo a cabeca:
‘Que estranho que soa tudo isso! De onde esse homem sabe isso?’” (GW., Vol.
XVII, pag. 141). Contra a intencdo de levar o leitor a construir uma crenga
compartilhada e perseguindo o intuito de provocar nesse uma impressao
suficiente, arriscando-se a incompreensdo, Freud busca em Abriss uma forma de
exposicao de sua teoria que ndo deve ser desprezada.

A apreciacgdo de dois aspectos dessa escolha formal permite que avancemos
nossa reflexdo sobre a particularidade de Abriss. Primeiramente, deve-se perguntar
para qual leitor Freud teria escrito nesse momento. Para o bidgrafo de Freud Peter
Gay Abriss deve ser lido “como o testamento de Freud para a profissao por ele
fundada” e, embora sob a forma de um manual condensado, “ndo € para
iniciantes”."” Abriss deveria falar aos analistas, seus leitores privilegiados, perante
os quais a necessidade do convencimento exegético desaparece, evitando-se
portanto a descrencga do leitor descrito em Some elementary Lessons frente a uma
exposicao dogmatica: Freud pode arriscar-se em uma apresentacdo dogmatica
porque fala para aqueles que como ele acreditam na psicandlise. Evitado esse
aspecto negativo da apresentacdo dogmadtica, obtém-se com essa apenas aquilo que

a qualifica positivamente, ou seja, uma forte impressao no leitor, que por sua vez

exemplar do suposto prdlogo, quatro casos de modificagdes editoriais
que, a nosso ver, ndo modificam substancialmente o sentido do texto.
® Gay, P. Freud, uma vida para o nosso tempo, S&o Paulo, Companhia das

Letras, 1989, p. 572-573.
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poderia ajudar a manter o herdeiro identificado ao projeto freudiano de psicandlise
— que certamente naquele momento ndo era mais o Unico. Antes de morrer, Freud
desejaria escrever para seus herdeiros em um estilo capaz de provocar impacto, a
fim de marcar desvios, como o fizera durante toda a sua vida, e tragar diretrizes,
impelido pela certeza de que muito ainda escapava ao saber psicanalitico. Na
qualidade de testamento, Abriss pediria leitores-herdeiros para os quais uma

C L. . . 1
exposi¢do dogmética poderia causar bons efeitos.'®

16 Grubrich-Simitis vé& no trecho das linhas introdutérias de Abriss, nas

quais Freud se propde rejeitar o catecismo, “quase que um lapso de
pensamento’, pelo qual ele passaria da intencdo expressa primeiramente
de apresentar dogmaticamente as teses psicanaliticas para a seguir
afirmar sua “origem empirica” e associa essa alusdao religiosa a sua
suposicdo de que para escrever o livro sobre Moisés Freud teria relido
a Tord e relembrado as palavras que o exegeta Ludwig Philippson
escrevera na biblia que Freud usara em sua infédncia sobre a intencdo de
Moisés de reunir suas leis antes de morrer em uma “compilagdo clara,
contundente e resumida” (cf. op. cit., pag. 227). Para a autora, tanto
Abriss como Some Elementary Lessons responderiam entdo a essa poderosa
identificacéo de Freud com Moisés, mas, em ambos os casos
encontrariamos a intengdo expressa desse em se opor a uma “analogia
religiosa”. Para nds, a incompletude de ambas as obras indica que tanto
a exposicdo genética quanto a dogmatica ndo respondiam nesse momento
aos anseios freudianos de compilagdo de seu legado. Dentro desse
contexto as relagdes entre Abriss, manuscrito abandonado, e Der Mann
Moses und die monotheistische Religion, texto escrito e reescrito, séao
amplificadas. Trata-se no texto sobre Moisés, primeiramente sub-—
intitulado “uma novela histdérica”, de reafirmar com veeméncia o lugar
da herancga, a ponto de concluir-se pela aceitagdo no homem de instintos
(Instinkt) semelhantes aos dos animais e pelos quais seriam herdados
contetdos (cf. S.A., wvol. 1IX, pag. 547). Mas dentro do campo da
transmissdo da psicandlise, que reconhecemos como sendo proposto por

Abriss, o papel do vivido por si mesmo que faz contraposto ao herdado
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Abriss aborda diretamente o problema da heranca, o que permite que
ampliemos nossa reflexdo sobre esse primeiro aspecto da estrutura do texto.
Caracterizando a formagdo do supereu como a passagem pela qual o sujeito
encerra sua relacdo com os pais e seus sucessores, transformando-os em passado,
Freud conclui na frase que encerra o texto: "vivencia-se por assim dizer um
exemplo de como o presente € convertido em passado” (pag. 138). Abriss, texto
final, testamento, poderia representar entdo para Freud a passagem na histéria da
psicanélise do saber presentificado por um fundador vivo para aquele de um saber
de certa forma alienado como instrumento nas mados de seus seguidores. Ao
concluir citando um trecho do Fausto de Goethe em que a personagem principal
lamenta a inutilidade — ou melhor, o “fardo” — dos instrumentos que em nada
puderam ajudi-la no desvendamento da natureza, Freud aconselharia seus

herdeiros: “Was du ererbt von deinen Vitern hast, erwirb es, um es zu besitzen.”!”

postulado em Moses reservaria a heranca o cardter de uma
impossibilidade - +traduzido, nas palavras de Freud a Jones dque
mencionamos acima, pela qualidade de “natimorto”.

7 Goethe, J.W. von., Faust. Stuttgart und Berlin, p. 33. Trata-se de um
trecho do mondélogo de Fausto em sua mesa de trabalho depois da aparicgéao
do génio e da visita de Wagner na primeira parte da tragédia. Na
tradugdo de Jenny Klabin Segall, o mondlogo comega com Fausto
perguntando-se: “Que espera ainda a cabeca que se crava/ Sé na matéria
estéril, rasa e fria,/ Que por tesouros com mdo cobigosa cava/ E ao
encontrar minhocas se extasia?” (padg. 49). A seguir, referindo-se ao
amontoado de livros e instrumentos que o rodeiam conclui: “Da natureza
o véu Jjamais arrancas,/ E o que ela se recusa expor ao génio humano, /
Ndo lhe arrebatards com roscas e alavancas,/Entulho velho, que né&o

tenho usado,/ Estds aqui porque meu pai te usou./ Tu, velho rolo, foste
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Dogmaticamente entdo sua heranca pode ser posta a disposi¢do do leitor, pois ndo
cabe mais a ele nesse momento convencer ninguém, mas apenas incitar seu leitor a
conquisté-la, impedindo-a de transformar-se apenas em um instrumento obsoleto.
Que cada qual possa ndo apenas herdi-la, mas sim adquiri-la, para que possa
possui-la e desfrutd-la. Serd assim que pretenderemos ser leitores de Abriss,
tomado como um texto que, dadas as suas peculiaridades estruturais, ndo se

compromete com o papel de levar o leitor a descobrir junto ao pesquisador uma

aqui sempre enfuscado,/ Por essa triste luz que sempre fumou./ Por que
ndo esbanjei as sobras paternais,/ Ao invés de suar com uma posse ou
duas!/ O que hés herdado de teus pais,/ Adquire, para que o possuas,/ O
que ndo se usa, um fardo é, nada mais,/ Pode o momento usar tdo sé
criag¢des suas.” (padg. 51- Fausto. Sado Paulo, ed. Itatiaia, 1981). Os
mesmos versos ja& haviam sido citados em Totem und Tabu na Ultima parte
do Ultimo capitulo quando Freud Dbusca transpor a objegcdo a uma
possibilidade de transmissdo de contetdos psiquicos de uma geracgcdo a
outra que assegurasse uma continuidade na vida animica. Como veremos a
seguir, o que serd concebido ai como agquilo que o sujeito possuil
(besitzen) serd a capacidade de compreender inconscientemente algo dado
a ele como recalcado em uma cerimbénia (cf. S.A., vol. IX, pag. 441).
verbo besitzen: “cada homem em sua atividade espiritual inconsciente
possui um aparelho que 1lhe permite significar (deuten) as reagdes de

outros homens, ou seja, fazer retroceder as deformagdes, as quais o

outro tinha efetuado na expressdo de suas mogdes afetivas” (S.A., vol.
IX, pég. 441). De posse do que se define a seguir “compreensao
(Verstdndnis) inconsciente” do sujeito o presente das cerimdnias,

costumes e dogmas pode ser compreendido a partir do gque nessas esté
recalcado da relacdo com o pail primevo. O individuo possui a capacidade
inconsciente de compreender um contetdo que lhe é dado no presente.
Chega-se assim a uma particularidade na descrigdo dos processos
inconscientes: esses ndo se constituem apenas como expressdo das
pulsdes ou como precipitado do recalcado, mas também como uma forma de

significagdo e compreensdo imediata do mundo.
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verdade que passaria a justificar sua crenca: a verdade nao estd no texto, mas sim
na crenca que se atribui a ele, logo, ela ndo pode ser dada, mas apenas adquirida
pelo sujeito. Ora, que uma tal concep¢do nao interfira no que deve ser entendido
como a realidade que participa do conflito na formacao de angustia € algo que nos
parece francamente absurdo.

A escolha de apresentar seu testamento dogmaticamente ndo pode ser
dissociada do premissa fundamental pela qual inicia-se o texto. Tal certeza define
para nés um segundo aspecto formal de Abriss. A frase inaugural do texto introduz
imediatamente a premissa fundamental: “o que nés nomeamos nossa psique (vida
animica), é-nos conhecida duplamente, primeiramente o 6rgdo corporal e palco
dessa, o cérebro (sistema nervoso), de outro lado nossos atos de consciéncia, que
nos sdo dados imediatamente e que ndo podem ser-nos mais proximos por

qualquer outra descricao” (pag. 67)."® Freud compreendia que uma tal premissa

¥ A oposicdo entre uma premissa fundamental (eine Grundvoraussetzung) e
as duas hipdéteses (Annahmen) apoiadas nessa parece-nos ainda mais clara
quando notamos gque no manuscrito Freud escreveu entre o primeiro e o
segundo paradgrafos as palavras “duas premissas” (zwel Voraussetzungen) .
H4, portanto, uma nitida diferenciacdo entre uma premissa fundamental -
a vida animica conhecida de dois modos - e duas premissas dessa
derivadas que sustentam por um lado a hipdétese (Annahme) do aparelho
animico extenso, por outro, a hipdétese dos processos inconscientes. A
natureza eminentemente filosdéfica dessa premissa fundamental é
explicitamente declarada por Freud, permitindo sua diferenciacgao
daquilo que é préprio ao saber da psicandlise e que serd apresentado no
pardgrafo dois como “nosso saber” em oposigdo a essa premissa
fundamental tomada como “comeg¢o ou fins” desse. Subsumir uma as outras

retiraria essa primeira dimensdo do texto freudiano e tolheria em parte
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ndo poderia ser demonstrada cientificamente, enveredando por caminhos
filosoficos. Ele explicitamente descarta essa discussdo, a0 mesmo tempo que
pretende sustentar sua ciéncia sobre esse postulado. As conseqiiéncias para um
texto dessa forma de fundacdo de seu saber ndo podem ser desprezadas. A
exposicdo dogmdtico-dedutiva de Abriss, ao escolher essa premissa fundamental,
obriga-nos a refletir sobre como a sustentacdo do duplo modo conhecido da vida
animica participa do saber psicanalitico exposto no texto.

Essa certeza reafirmada como pressuposto bdsico do saber psicanalitico
comportaria uma abordagem do psiquico a ser somada as trés anteriores

formadoras da exposi¢cdo metapsicoldgica (dindmica, topica e econdmica), cuja

a compreensdo do esforgo dedutivo-dogmdtico de Freud. Textualmente essa
confusdo parece-nos derivada da locucdo que liga o primeiro e o segundo
periodos do pardgrafo um. O “vor dem” que introduz o segundo paragrafo
ndo pode remeter diretamente a premissa fundamental, pois essa é uma
palavra feminina, mas pode sim referir-se a totalidade da oragdo que
inaugura o texto (Die Psychoanalyse macht eine Grundvoraussetzung) .
Assim, lemos que pela premissa fundamental feita pela psicandlise, “was
wir unsere Psyche (Seelenleben) nennen, ist uns zweierlei bekannt”. Por
fim, para que o empreendimento expositivo freudiano nesse texto possa
aparecer em todas as suas particularidades, remetemos ao caminho
expositivo inverso de Some Elementary Lessons, onde parte-se da
consondncia para o senso comum entre psiquico e consciéncia, chega-se a
solucdo da filosofia que reacomoda os eventos animicos no suceder do
“acontecer do mundo” em uma suposta “agdo reciproca entre ‘corpo e
alma’”, para finalmente afirmar a particularidade da solugéo
psicanalitica como aquela que ndo define o animico apenas como
consciente, mas sim como o inconsciente (cf. G.W., vol. 17, pag. 143-
144). A passagem em elipse nessa exposicdo é aquela da definigdo da
vida animica dupla, mas que estd implicita no reconhecimento através da

filosofia do animico como ndo alheio ao decurso dos processos do mundo.
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explicitagdo encontramos em Der Mann Moses und die monotheistische Religion
onde, ao reconhecer a dificuldade de estabelecer apenas uma distin¢gdo qualitativa
entre consciente e inconsciente, Freud conclui pelo valor de uma distingao que
recolocasse o valor genético da explicacao tdpica — apresentando entio a seguir a
oposicdo entre eu e isso a partir de seus processos de formagﬁo.19 O ponto inicial
do processo genético de apresentacdo do a seguir descrito “desenvolvimento
individual de cada ser humano” (pag. 67) € a pressuposi¢do de um sujeito animico

corporal correspondente a concep¢do da vida animica duplamente conhecida.

19 wNés precisamos introduzir uma outra diferenciacdo, que ndo é mais

qualitativa, mas sim topisch e, o que lhe confere um valor especifico,
ao mesmo tempo genética (genetisch)” (S.A., vol IX, pag. 543). Por que
em nenhum momento de Abriss Freud usa a palavra metapsicologia, embora
ela apareca em alguns textos contemporédneos a esse? (por exemplo em Die
endliche und die unendliche Analyse, onde é comparada a uma bruxa e com
o fantasiar, sem o gque nao se caminha e, a seguir, quando reafirma a
importdncia do fator quantitativo na compreensdo da etiologia das
neuroses, definindo-o como um dos elementos da abordagem
metapsicoldégica (cf. pédgs. 366 e 374 da Ergdnzungsband da SA). A
suposta incorporagdo de um quarto momento explicativo na teoria
definido genético ndo se confunde com a apresentagdo genética como
estilo de exposicdo tal como descrito por Freud em Some Elementary
Lessons. Ora, nesse texto ele afirma que buscard realizar a dificil
tarefa de construir seu texto seguindo ambos os métodos de exposigdo, o
genético e o dogmdtico. Como sabemos, seu projeto, que ele tomava por
polémico, restou inconcluso. Mas ndo encontrariamos a realizacdo desse
desejo em Abriss? Por tréds do estilo dogmdtico Freud apresentaria uma
exposicdo dedutiva que, partindo do pressuposto bésico da dualidade
animica, inscreveria seu discurso como aquele da génese do sujeito-—
corpo no mundo - génese que poderia entdo ser acompanhada pelo leitor.
Outros nomes no lugar da metapsicologia denunciariam o deslocamento: “O

aparelho psiquico e o mundo externo” e “O mundo interno”.

31



Justifica-se primeiramente uma leitura de Abriss que busque recolocar a premissa
fundamental dos dois modos conhecidos da vida animica para a compreensao das
duas suposi¢cdes que Freud apresenta como derivadas dessa — as instancias
psiquicas e o inconsciente — dentro de um contexto genético de formacgao dessas.
Em seu estilo dogmaético, Freud apresentaria uma exposi¢cdo dedutiva que, partindo
do pressuposto basico da dualidade animica, inscreveria seu discurso como aquele
da génese do sujeito-corpo no mundo — génese que poderia entdo ser acompanhada
pelo leitor. Mas, como veremos, 0 saber que se constitui assim ndo se prestaria a
simplificagdes, na medida em que do mesmo modo que a forma dogmatica de
exposicdo tensiona a forma genética, assim também a explicacdo genética €
tensionada pela concepc¢do estruturante — a psicandlise ndo poderia resumir-se a
um saber genético sobre o desenvolvimento do ser humano.”

Insinua-se assim nossa segunda perspectiva de leitura da exposi¢do de

Abriss. A. Green em La Causalité Psychique delimita especificamente nesse texto

2° Em seu artigo sobre Politzer, B. Prado Jr. reconhece com esse que a

proposta freudiana deve ser lida como uma recusa tanto do
espiritualismo como dos reducionismos, tanto do mentalismo como do
fisicalismo como recursos em-si e argumenta gque “para escapar aos
paralogismos da psicologia cléssica, ¢é preciso dissolver a oposicgéao
alma-corpo sobre o pano de fundo mais englobante de narrativa” dque, nas
palavras de Politzer, substituiria a introspecgdo (cf. Filosofia da
Psicandlise, Brasiliense, 1991, p&g. 24). A prevaléncia da narragdo e a
dissolugdo da oposigdo alma-corpo organizam as duas perspectivas de
leitura que impomos a Abriss: a primeira, por aquilo gque reconhecemos
nesse pardgrafo como uma tensdo genética do texto freudiano, a segunda,
tal como a conceberemos no pardgrafo seguinte, a partir da consolidagéao

da premissa fundamental da duplicidade conhecida da vida animica.
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de Freud, mas ndo apenas ai, uma tentativa de “imaginar as relagdes cérebro-
consciéncia de uma maneira nova” relangando o “cldssico” problema corpo-mente

3

por intermédio da hipétese do isso ou psiquico inconsciente: “€¢ de fato a
postulacdo do isso que é o verdadeiro intercessor entre cérebro e psiquismo para

Freud”.?' Para esse autor, a formulacdo desse psiquico desconhecido, onde o

2l Fditions Odile Jacob, 1995, Paris, padgs. 19-21. A avaliacdo do autor

da necessidade de retomada da dimensdo somdtica do sujeito da
psicandlise insere-se em um contexto mais amplo da critica ao que ele
reconhece como uma mudan¢ga de paradigma na psicandlise pela qual a
teoria privilegiou as relagdes de objeto em detrimento do conceito de
pulsdo. Para Green tdo deletéria para a psicandlise quanto a construcgdo
de uma metabiologia que concebesse o somdtico como causa direta do
animico seria a afirmacdo, atribuida por ele a Laplanche, que por
contraste a essa propde a supremacia das relagdes objetais: “L’enjeu de
1’ opération est donc bien tout entier du cé6té de 1la dissociation
inconscient/enracinement somatique dont la pulsion est le trait d’union
chez Freud. Je ne vois guére quel peut étre le Dbénefice de cette
opération théorique qui vise a la défense d’une conception purement
‘psychologique’ de 1’inconscient (et donc du sexuel) qui ne présente
pas moins d’aspects discutables que le “métabiologisme” de Freud et qui
retrouve dans ses options les mémes obscurités augmentées d’autres qui
lui sont propres (Les Chaines d’Eros, Editions Odile Jacob, 1997, pag.
130) . Aparentemente o autor trabalha com dois modelos de relagcdo entre
o saber sobre o somdtico e o saber psicanalitico. De um lado coloca o
bioldégico como aquilo que impde um limite ao analisavel (op. cit., pag.
70), e por outro pede um modelo de base que “possa permitir um didlogo
entre a biologia e a psicandlise” (op. cit., pég. 236). Lendo os dois
trechos de Abriss nos quais Freud faz referéncia direta ao saber
bioldégico ou fisioldégico podemos reconhecer uma concepg¢do do bioldgico
como limite, tal como no final do capitulo sobre a técnica, ao
descrever os limites quantitativos impostos ao trabalho psicanalitico
(cf. pa&g. 108). Mas, por outro lado, trata-se tanto nesse trecho como

no come¢o do capitulo VIII - quando se afirma gque a psicandlise
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pulsional ocupa o lugar de limite, exigiria da psicanalise que ela ndo continuasse a
dar as costas para o corpo, acuada pela idéia de que assim retornaria ao problema
do determinismo ou do paralelismo entre corpo-alma, medo que por fim nao
responderia sendo a um descrédito em relacdo a prépria validade da hipdtese
psicanalitica de inconsciente. Green defende sua posi¢do sobre a certeza da
especificidade do saber psicanalitico sobre o psiquico que nao se confundiria com
um espiritualismo: “ao contrdrio, a psicandlise de Freud defende uma concepg¢ao
materialista do psiquico, recusando-se, contudo, a assimilacdo direta entre o
cérebro e a atividade psiquica. Ou, para dizer mais claramente, do saber sobre o
cérebro e do saber sobre o psiquico. A psicandlise quase ndo é menos materialista

que a ciéncia quando ela busca fazer reconhecer a especificidade do psiquico que

constrdéi seu saber sobre fendmenos que ndo sdo apenas da psicologia,
logo, construiria um saber sobre o orgdnico-bioldégico (cf. pag. 125) -
de um limite que ndo poderia ser transposto por um incremento do saber
desse campo contiguo: em ambos os trechos Freud reafirma a permanéncia
no campo da psicologia, a qual ele pretende avangar por si mesma, posto
que apenas a psicologia poderia avangar o conhecimento sobre a
psicologia, e mesmo que se acredite em outras formas de saber e influir
sobre a vida animica, dado o cardter heterogéneo dessa. Assim, a
ponderacdo de Green, ao propor um didlogo entre saberes, ndo coincide
com o que reconhecemos na letra freudiana. Apenas isso j& bastaria para
indicar quanto nossa leitura ndo comporta uma assimilacdo ao projeto
desse autor. Concordamos, como veremos a seguir, com a persisténcia em
Freud de dois modos tedricos distintos de representagcdo do corpdreo.
Contudo, para ndés, no que tange ao modo pelo qual se poderia buscar uma
aproximagdo entre saberes que comportaria uma expansao do conhecimento
especifico a psicandlise, ndo reconheceriamos ai o didlogo entre essa e
a biologia ou a fisiologia, mas sim aquele pertinente a uma reflexdo

estética ndo fundamentada sobre conteudos, mas sim sobre formas.
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ndo implica nenhuma submissdo ao espiritualismo” (pdg. 85). O psiquico
freudiano ndo é aquele da pureza do espirito, mas sim o da materialidade do
sujeito animico que se perfaz enquanto corpo humano. Se fora do saber
psicanalitico estdo o espirito da religido e o corpo animal da biologia, isso ocorre
porque para ela ndo hd sendo um Unico objeto de saber onde dois heterogéneos
encontram-se indissocidveis. A psicandlise constrdi seu saber sobre um objeto
heterogéneo: a vida animica. Para ela, portanto, é impossivel falar apenas sobre
um dos modos dessa diversidade, assim como lhe € impossivel reduzir-se
idealmente a um desses modos. Retirar-lhe essa heterogeneidade significaria
retirar-lhe sua especificidade, concepcdo corroborada quando Freud coloca como
premissa fundamental de seu testamento, como comec¢o ou fim de seu saber, a

certeza da dupla forma do animico. 2

22 0s dois modos conhecidos do psiquismo descritos pela premissa
fundamental da psicandlise, cérebro e consciéncia, sdo definidos por
Freud no pardgrafo seguinte “fins ou comegos de nosso saber” (pag.67).
A ambigiiidade no posicionamento do que se define como pressuposto
badsico pode ser compreendida como reconhecimento e concomitante
desconsideracdo por parte de Freud de reflexdes sobre o estatuto dessa
hipétese, semelhante a primeira alegacdo de que a discussdo sobre essa
é deixada aos fildsofos. Na medida em gque uma oposigcdo entre um saber
explicativo e outro compreensivo pode ser remetida, como por exemplo na
definig¢do de Biswanger citada por Lorenzer, a localizagdo de suas
hipdéteses, segundo a qual a psicologia que partisse da experiéncia ou
do vivido terminaria com uma hipdtese, enquanto a psicologia construida
sobre o modelo das ciéncias da natureza principiaria pelas hipdteses,
conclui-se que “segundo o tipo de psicologia com a qual a psicandlise
deve compreender a si mesma, a parte explicativa do material pode

entrar em jogo somente muito mais tarde, somente em posigédo
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Em sua primeira carta a Groddeck encontramos algumas indica¢des sobre
como Freud concebia uma discussdo sobre a relacdo entre corpo e alma.
Criticando Groddeck, ele apresenta exemplarmente sua postura: “Por que o senhor
se precipita, a partir de sua bela base, no misticismo, por que elimina a diferenca
entre o espiritual e o corporal, e se apega a teorias filoséficas que ndo tem
propésito? ... se ele sozinho [0 fator psiquico] causa essas doencas [organicas] €
assim tocada de alguma forma a diferencga entre espiritual e organico? A mim me
parece tao audacioso dar uma alma a natureza quanto desespiritualizd-la
radicalmente. Deixemos-lhe, portanto, a sua grandiosa multiplicidade que se eleva
do inanimado ao animado orgénico, do vivo corporal ao espiritual. O inconsciente
constitui certamente o intermedidrio correto entre o corporal e o espiritual, talvez o
missing link buscado ha tanto tempo. Mas por que afinal percebemos isso, nao

devemos perceber nenhuma outra coisa mais? Receio que o senhor seja também

subordinada, mais tarde do que se deveria supor se avalidssemos o0s
processos segundo os critérios de uma psicologia explicativa”
(Lorenzer, A. Crise del Linguaggio e Psicanalisi, Roma, Laterza, 1975,
pag. 45). Em Abriss, como veremos, Freud apresentard em dois momentos
suas concepgdes com relagcdo a natureza do saber a que a psicandlise
chega e nesses dois momentos reconhece-o como uma compreensao
(Verstdndnis) ou um compreender (verstehen) sobre o real incognoscivel
(cf. op. cit., padg. 80 e 127). Contudo, ao que tudo indica, a hipdtese
sobre os dois modos conhecidos da vida animica n&o pertenceria a mesma
ordem. Embora todas as outras hipdteses possam ser modificadas e
reformuladas pela pratica ou necessidade tedrica, essa restard sempre
intocéavel: comego e fim. Sendo assim o que fundaria o saber
compreensivo da psicandlise seria a circunscrigcdo do objeto de seu

saber pelo pressuposto do psiquico duplamente conhecido.
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um filésofo e que tenha a tendéncia monistica a desdenhar todas as belas
diferencas da natureza em troca do engodo da unidade. Estaremos assim nos

livrando das diferengas?”23

23 in Groddeck, G., O Homem e seu Isso, Perspectiva, S. Paulo, 1994,

padg. 1ll. Em sua primeira carta Groddeck havia escrito: “formara-se em
mim a convicgdo de que a distingdo entre corpo e alma € apenas uma
diferenca de nome e ndo de esséncia, que o corpo e a alma sdo alguma
coisa de comum, que neles habita o isso, uma forgca pela qual somos
vividos, enquanto acreditamos wviver .. Em outras palavras, recusei de
antemdo separar doengas do corpo e doengas da alma, tentei tratar o ser
individual em si, o 1isso que existe nele; procurei o caminho que
levasse ao impenetrado, ao impenetrdvel. Estou consciente de estar pelo
menos proéximo das fronteiras do mistico, talvez até ji& me encontre em
seu pleno meio” (op. cit., padg. 5). A oposicgdo entre Freud e Groddeck é
explicita e se apresenta a nds, leitores, pela evidente diferenca
formal entre os textos dos dois autores - lendo o Livro d’Isso de
Groddeck, composto de cartas escritas para serem lidas por supostas
“amigas”, nao podemos evitar a sensacdo de estarmos lendo uma sessdao de
aconselhamento de uma revista feminina. Entre Groddeck e a
psicossomdtica contempordnea teriamos de fazer Jjustigca a um vasto
percurso, se nao pudéssemos J& na critica de Freud ao primeiro
reconhecer toda a oposigdo tedrica psicanalitica a essa. Assim, se
tomamos, por exemplo, C. Dejours, encontraremos novamente a intencao,
embora revestida de cuidados, de limitar a nogcdo de uma contradicgéo
entre Dbioldégico e psiquico, atribuindo-a a um desconhecimento,
permitindo a conclusdo de que a contradigcdo entre Psyché e Soma seria
uma “tradugcdo mental” de uma fragilidade na integracdo dos processos
mentais que sdo Dbipartidos em uma “clivagem irremedidvel de seu
aparelho psiquico” ( Le Corps entre biologie et psychanalyse, Payot,
1986, cf. pé&g. 151-152). Teriamos aqui novamente a proposta de uma
repetigcdo dos eventos de um lado sobre o outro. Ora, contra a avaliagéo
de que a “a biologia ndo sucumbird a contradicdo com o inconsciente”
mas que sim “muito mais a psicandlise perecerd” (op. cit., pag. 19) e
que, portanto, deve-se abrir a pesquisa para “passarelas tedricas entre

a psicandlise e a biologia” (op. cit., pag. 230), trata-se de afirmar
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Freud coloca-se supostamente do lado da natureza, concebida como
multipla, em oposicao a filosofia, concebida como o engodo da unidade. Qualquer
tentativa de reducdo dos dois modos a um € sumariamente desclassificada como
mistica. H4 aqui uma certeza de irredutibilidade, de uma multiplicidade
heterogénea que resiste a qualquer solu¢do — e que, para ele, deve resistir. Tal
irredutibilidade, reconhecida e aceita, € retomada na premissa fundamental de
Abriss acompanhada pelo mesmo desprezo por uma solucao filoséfica. E, se na
carta o inconsciente ¢ definido como a possivel descoberta do elo, do
intermedidrio entre a dupla corpo-alma, em Abriss esse, conjuntamente com sua
instancia animica correspondente, assim como a totalidade do aparelho animico,
sustenta-se agora sobre um psiquico em si mesmo afirmado como duplo.
Colocando assim sua premissa fundamental, Freud nos ensinaria que a psicandlise
nao pode prescindir da certeza da heterogeneidade da vida animica, para que possa
surgir um saber sobre o sujeito que faca justica a essa radical heterogeneidade

interna. Trata-se de recolocar em um outro lugar a compreensdo possivel da

relacdo entre aquilo que se apresenta como sendo da ordem de uma diferenca

que a passarela para Freud ja& existe, chama-se inconsciente, é tunica e
ndo busca reduzir a diversidade do mundo a uma unidade, mas apenas
apontar para o irredutivel da vida animica feita sob tal diversidade. O
duplo modo da vida animica ndo sustenta a hipdétese de uma dupla verséo
animica, mas sim aquela de algo que no sujeito se faz entre as versdes
- inconsciente que serd <constitutivo tanto do corpo como da
consciéncia. Contudo, deve-se reconhecer que o modelo psicanalitico de

sujeito, enquanto aquele que adquire a realidade do corpo, caduca em
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irredutivel — ndo mais em uma exposi¢ao filoséfica, mas sim na histéria efetiva do
sujeito. A fundagdo dogmatica de seu saber sobre o pressuposto da vida animica
conhecida de dois modos responde com precisdo a sua inteng¢do de constituir um
saber sobre um sujeito composto inexoravelmente por naturezas dessemelhantes.™

Para R. Wollheim haveria uma pergunta implicita na teoria freudiana da
corporeidade do eu e que para esse autor ndo € estranha a o que ele reconhece

como o materialismo nao reducionista freudiano de que “se particulares mentais

uma cultura na qual aos processos somdticos é atribuida a causalidade
da efetividade das vivéncias do sujeito animico.

2% para nés esse é o primeiro nivel da dualidade que reconhecemos no
pensamento freudiano, ou seja, aquela correspondente a um sujeito que é
tanto corpo como consciéncia. Teoricamente, como veremos, a esse nivel
sdo sobrepostos outros, tal como o da dualidade pulsional, a dualidade
dos modos de funcionamento animico (primdrio e secunddrio), a dualidade
entre mundo interno e externo. Contudo, a escolha da forma de
apresentacdo da premissa fundamental precisa o que se afirmaria como
uma dualidade (o duplamente conhecido) inscrita em uma unidade (vida
animica). A radicalidade da manutencdo desse dualismo persistiria como
fundadora do saber freudiano ao lado da certeza de que aquilo que
encontramos no exercicio efetivo da vida animica é absolutamente sempre
a combinagdo entre esses dois distintos - uma de heterogéneos
irredutiveis wum ao outro. Trata-se, portanto, da afirmagcdo de um
dualismo que deveria caminhar em direg¢do a uma teoria da constituigéo
do objeto animico e ndo da afirmacdo objetivista de dois reais em si.
Essa tensdo que buscamos ressaltar na obra freudiana é retomada por B.
Prado Jr. através da teoria lacaniana em um trecho gque merece ser
transcrito a fim de esclarecer nosso intuito: “O que parece faltar ao
monismo como ao dualismo substancialista, por assim dizer, é uma teoria
da constituigdo dos objetos, ou seja, na linguagem de Lacan, a teoria
do “simbdlico” como costura entre o real e o imagindrio. Em outras

palavras, o vicio basico do monismo e do dualismo (que fecha, ao mesmo
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que ou sdo ou ndo sdo particulares corporais t€m uma fenomenologia ou incluem
uma representagdo interna, serd que um desses dois fatos relaciona a mente ao
corpo de um modo além e acima da identidade ou diversidade”.”> Wollheim
desenvolve suas idéias sobre esse suposto questionamento no interior da
psicandlise freudiana a partir da afirmacdo da corporeidade do eu encontrada em
Das Ich und das Es e através do conceito de projecao. Ai Freud afirmara que “o eu
¢ acima de tudo um eu corpdreo, ele ndo € apenas um ser de superficie” e
acrescentara em nota a edicdo inglesa de 1927 “o eu € derivado das sensacdes
corporais, principalmente uma projecao mental da superficie do corpo” (S.A.,, vol.
III, pag. 294) para logo a seguir, depois de constatar que muito do eu estd
inconsciente ndo apenas como recalcado, concluir que “ele [0 eu] seria acima de
tudo um eu-corpo (ein Korper-ich)” (op. cit., pag. 295). Para n6s a forma de
apresentacdo de Abriss justificaria uma andlise expandida sobre a corporeidade
ndo apenas do eu, mas sim da totalidade do objeto do saber psicanalitico.

P. L. Assoun comenta o texto de Das Ich und das Es desqualificando
qualquer tentativa de compreensao da relagdo entre corpo e animico, escrevendo
que “deve-se pois compreender algo como: o eu e 0 corpo estdo estruturados
segundo a l6gica homdloga da superficie”, criticando em seguida a nota a edicao

inglesa e atribuindo ao empirismo freudiano deletério a afirmacdo de um eu

tempo, o caminho da necessdria teoria da consciéncia) é o objetivismo”
(op. cit., pag. 56).
25 “The bodily ego” in R. Wollheim ed J. Hopkins Philosophical essays on

Freud. Cambridge University Press, 1982, p. 126.
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derivado das sensagdes corporais “que reintroduziria um mentalismo matizado de

: 2 z . .
corporeidade”.”® Para nés sua leitura transpira um temor sustentado na crenca em

2% assoun, P.-L., Metapsicologia Freudiana, Rio de Janeiro, Jorge Zahar,

1995, pégs. 188-189). Leituras como as de Assoun propiciam criticas a
psicandlise como a de M. - A. Deschamps para quem “le corps est le
grand absent de la psychanalyse orthodoxe freudienne - Les

psychanalystes actuels ont été touchés en un point sensible, car la
psychanalyse est celle du corps, et ils n’ont pas st donner au corps sa
place dans la psychanalyse. Elle est devenue le champ de la parole et
elle a oublié le corps, chemin faisant” (L’invention du corps, PUF,
Payot, 1986, padg. 33). Para o autor originariamente a psicandlise se
ocuparia do corpo, fato para ele associado por exemplo a presenga de
Groddeck e outros personagens posteriormente excluidos do campo da
psicandlise e que, entdo, desde o seu exterior, colocariam de novo a
questdo do corpo aos psicanalistas, os quais, agora, se veriam
obrigados a “uma mutagdo” (op. cit., pag. 34). Nado é esse tipo de
critica que nos parece apropriado. Primeiramente porque historicamente,
como vimos, Freud desde o inicio «critica a postura de Groddeck
justamente naquilo gque essa tem de semelhante com a que Deschamps
assume ao afirmar que “nous défendons une conception unitaire, holiste
de 1’unité psychologique de 1’homme, et non dualiste. Nous nous
refusons a opposer le corps a l’espirit puisqu’on ne peut pas les
séparer. Le corps dont nous parlons est un corps animé, vivant,
sensible. L’esprit est le reflet du corps, son miroir, la forme du
corps .. il [le corps] est secrété et modelé par 1’esprit, comme le
prouvent la psychosomatique et les psychothérapies par le corps” (op.
cit. pag. 11). Postular um lugar para a corporeidade do sujeito no
interior do saber psicanalitico nédo deveria - e ndo precisaria -
confundir-se com a aceitagdo de uma solugcdo monista rejeitada por
Freud; rejeicdo que, como indicamos, sustenta-se sobre um pressuposto
fundamental que se desdobra em varios niveis da compreensdo tedrica
freudiana. Mas quando esse autor escreve que “la psychanalyse se fait
par la parole et le langage ou le corps ne peut avoir qu’un rdle
d’objet .. 11 n’est Jjamais sujet” (op. cit. pag. 38) e critica os
psicanalistas que, constatando a auséncia do corpo, reconhecem essa

como positiva na medida em que o retorno ao corpo corresponderia ao
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um paralelismo entre corpo e alma que reconhece fora de si apenas a possibilidade
de uma causalidade execrdvel. Ele justifica-se concluindo que “o corpo para Freud
estd longe de qualquer modelo fenomenol6gico do corpo préprio”, o qual seria
“mais complexo que um corpo empirico € menos rico que um corpo doador de
sentido” (op. cit., pag. 189). Trata-se de averiguar a validade dessa concepcao de
corpo atribuida a Freud e que justificaria o abandono da pesquisa sobre a
corporeidade do sujeito animico que em Abriss ocupa o lugar de premissa
fundamental do saber psicanalitico. Abandono que, a nosso ver, inviabilizaria uma
leitura diversa sobre as realidades que concorrem no dominio da explicagdo
psicanalitica sobre a angustia.

Explicitamente contrdria a uma discussdo filoséfica que postulasse uma
relacdo entre corpo e alma, sua premissa fundamental ndo cansou de ser
reacomodado dentro dos velhos jargdes de uma oposi¢do, ora para encontrar ai a
determinagdo do psiquico pelo somético, ora para afirmar a completa abstracdao do
sentido psiquico, o que dependendo do gosto do fregués podia ser tomado como
critica ou exaltacdo. Se certamente o corpo ndo € causa ou finalidade, ou mesmo
ndo se poderia atribuir uma linguagem ao corpo e, nas palavras de Assoun “o
corpo € o avesso do objeto psicanalitico” (pag. 192), isso ocorre porque um saber

que circunscreve assim dualmente seu objeto desconsidera em si a possibilidade

interesse de evitar o inconsciente, a crenca de ambos os participes da
discussdo se escancara: aquela de wuma absoluta contraposigdo entre
linguagem e corpo que desconsidera a novidade do conceito freudiano de

inconsciente enquanto animico heterogéneo.
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de acesso ao objeto corpo em si, assim como desconsidera o acesso a consciéncia
em si pura estendida sobre si mesma. Em Abriss, ao contrdrio do que afirma
Assoun, ndo € o inconsciente que “obriga a uma revisdo da relagdo entre corpo e
alma” (pag. 175), mas sim a postulacdo da natureza dual do sujeito animico que
justifica o conceito de inconsciente — logo, € uma revisao da relagcdo entre corpo e
alma, colocada agora como sendo aquela da ordem do indissocidvel entre

heterogéneos, que sustenta seu objeto de saber.”’

27 Haveria em Abriss uma apresentacdo inversa pela qual o inconsciente,

postulado pela experiéncia clinica, passa teoricamente a ser derivado
da certeza da dupla forma da vida animica. Retomando as palavras de
Mahony sobre os quarenta anos de indug¢do clinica que separam Entwurf e
Abriss, podemos contrapor os dois postulados desse primeiro texto
(quantidade e teoria dos neurdnios) a afirmada duplicidade da vida
animica do ultimo texto, verificando assim o deslocamento da
perspectiva tedrica freudiana capaz de incorporar o conceito clinico de
inconsciente - em ambos os casos parte-se de uma concepc¢do materialista
da vida animica, mas o que se concebe como materialidade difere (em
Entwurf, aparentemente, estamos mais préximos de uma concepgao
paralelista da relagdo entre fendmenos somdticos e animicos). Em Abriss
Freud vacina-se contra as discussdes filosdéficas sobre a relacgdo entre
processos somdticos e consciéncia, vacinagcdo que precisamos ter em
mente para bem localizar a questdo no interior das razdes freudianas.
Mas isso ndo implica uma auséncia do problema. R. Ferrell, justificando
um trabalho que delineasse “possibilidades filosdéficas na psicandlise”
e o0s conceitos que ganham “registro filosdéfico” com essa, escreve:
“psychoanalytic theory begins from the ‘mind-body problem’, out of a
scientific necessity to comprehend the material of the mental. For in
science, 1t cannot be sufficient to accept a dualism of spirit and
matter; the problem must be investigated in terms of how the mind, and
not merely the brain as a physical deputy, could be said to be
material. Materialism depends on this being possible.. In the Freudian

view, the mind has its responsabilities to the body. In the notion of
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Abriss deveria ser lido, entdo, como um testamento que poderia nos
permitir refletir de uma outra forma sobre algumas questdes em nenhum momento
estranhas ao pensamento freudiano, mas que nunca protagonizaram seu discurso e
que de modo algum sdo estranhas ao incomodo da concepcdo freudiana da
angustia. O percurso que nos encaminhou para essa tentativa de leitura ajuda-nos a
compreender o que acreditamos ser a sua relevancia para uma teoria da angustia.
Em seu livro Le moi et son angoisse (Paris, PUF, 1997), Benno Rosenberg, usando
restritamente esse texto final de Freud, busca ao mesmo tempo subsidiar suas
proprias teorizagdes e apontar para duas deficiéncias da teorizacao freudiana final
sobre a angustia: ndo incluir a pulsdo de morte, atendo-se a libido; conceber
apenas a importancia do perigo externo, que certamente teria seu valor, mas nao
seria o unico, cabendo entdo reconhecer a importincia da realidade do perigo
interno pulsional. Rosenberg propde-se a sanar esse duplo equivoco em um golpe
sO, posto que pela inser¢ao da pulsdo de morte na teoria da angustia ele acredita
incluir nessa o fator de perigo interno. Ora, o que encontramos na solucdo de
Rosenberg s6 pode ser classificado como uma duplicacdo da realidade objetiva na

formacdo da angustia: questionando-se sobre a realidade objetiva do perigo

the mind as an apparatus dedicated to the acomplishment of the body’s
pleasure, Freud’s materialism produces an ‘interpretation of life’; a
highly speculative edifice” (Passion in Theory, Routledge, London—-New
York, 1996, pags. 2-3). Se assim for, para além do equivoco da mera
atribuigcdo ao pensamento freudiano de um materialismo reducionista ou

de um eliminativo, deve-se questionar o modo pelo gqual poderiam
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externo, ele inscreve ao seu lado uma segunda realidade objetiva, mais primitiva,
~ . L. . o 2
aquela das pulsdes em si, af incluindo a pulsdo de morte.”® Chocados com essa

solucdo simplista da psicandlise da angustia, indagamos o texto freudiano nos

sustentar—-se versdes independentes dos fendmenos psiquicos pertinentes
a um materialismo ndo reducionista.

28 Ndo foi apenas em Rosenberg que encontramos um uso fragmentado de
Abriss. Assim também Laplanche em Vie et mort en Psychanalyse (Paris,
Flammarion, 1970) Jjustifica as leituras “psicologizantes” da psicandlise
no fato de Freud ter muitas vezes dado uma descrigdo do mecanismo do

conflito abstraindo desse seu contetdo, e localiza tal descricdo em

Abriss, “texte tardif .. qui, si riche d’enseignements qu’il soit par
ailleurs, décrit en un premier temps - par un artifice de présentation
qui n’est pas sans comporter de graves inconvénients - le conflit

psychique comme un conflit abstrait entre des “instances” encore non
spécifiées .. sans vy placer une pulsion précise, nommément de la
sexualité. On a 1l’impression devant telles descriptions .. que .. on peut
venir remplir ce schéme abstrait du conflit par n’importe quel type de
“pulsion”, ici la sexualité, ailleurs 1l’agressivité, ailleurs n’importe
quelle autre encore.” (padg. 51) A especificidade do discurso de Abriss
é prontamente desqualificada como um artificio de apresentacgéo
inconveniente e sua leitura parcial presta-se apenas a dizer o que ele
ndo disse, recusando-se a reconhecer o que foi dito. No caso especifico
de Laplanche sua critica a Abriss parece-nos mais despropositada se
lembramos que posteriormente ele apresentard sua teoria da sedugéo
origindria em uma exposig¢do que, ao nosso ver, repete a estrutura do
texto de Freud: apdés um predmbulo que retoma a importédncia da
observagdo para a psicandlise, ele principia a apresentagdo de sua

w

teoria a partir da circunscrigcdo de seu objeto, a criancga, como “un
individu bio-psychique” “ouvert au monde” (Nouveaux Fondements pour la
psychanalyse, PUF, 1987, pag. 93). Outros comentadores de Freud usam
também parcialmente Abriss, mas com outra finalidade. Assim como A.
Green, Garcia-Roza retoma esse texto para indicar que pela postulagéo

freudiana do conceito de pulsdo que ele retoma desde as teses de

Abriss, “tanto o corpo quanto a alma terdo que ser repensados em seu
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perguntando inicialmente se realmente ali a pulsd@o de morte ndo estaria de alguma
maneira presente e se o perigo seria apenas aquele da realidade externa. Nosso
trabalho sobre Abriss ndo € sendo a leitura imposta pela necessidade de andlise da
constituicdo dos conceitos de realidade interna e externa implicitos nessas
indagacoes a partir do pressuposto da heterogeneidade do animico. Acreditamos
que a construc¢ao da exposi¢ao de Abriss permite refazer o caminho da concepcao
da transformacdo das substincias como causa da angiistia a0 mesmo tempo que
coloca a segunda concepc¢do da angustia para além da mera tépica realistica,
buscando solugdes na pressuposta teia de formagdo do sujeito e da realidade no
exercicio efetivo do sujeito-corpo no mundo quando entio pulsao, realidade topica
e realidade externa ndo poderiam mais ocupar o lugar daquilo que explica, mas
sim daquilo que deve ser explicado.

Por fim devemos esclarecer que a leitura que faremos de Abriss ndo
acompanha passo a passo a ordem de exposi¢ao freudiana. Primeiramente porque,
embora possamos associar sua forma textual a uma apresentacido dedutiva, ndo se
trata aqui de um texto tnico, mas sim de uma sucessdo de capitulos que mantém
uma independéncia expositiva que, embora certamente ndo se traduza em uma
independéncia tedrica, segue uma determinada direcdo em detrimento de outra
para em um segundo momento retomar uma discussdo outrora abandonada,

férmula lamentada por Freud no primeiro pardgrafo do ultimo capitulo quando

estatuto ontoldégico” (O Mal Radical em Freud, Jorge Zahar ed., Rio de

Janeiro, pag. 55).
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escreve que “ndés ndo temos outro caminho para dar ao conhecimento uma
concomitancia complicada do que através da descricdo sucessiva, e por isso pecam
todas as nossas apresentacdes primeiramente por simplificacdo unilateral e
esperam ser completadas, edificadas e assim retificadas” (pidg. 136). Optamos
entdo por tentar alinhavar as sucessivas retomadas dos conceitos ao longo do
texto. Em segundo lugar estabelecemos o recorte de trés problemas ao redor dos
quais poderiamos reunir as questdes que nos parecem mais pertinentes para a
compreensdo das indagagdes sobre a teoria da angustia que nos levaram a Abriss e
daquelas que encontramos na leitura mesma desse, abandonando qualquer
pretensdao de abordar exaustivamente todas as questdes levantadas por esse texto.
Assim, dividimos nosso trabalho em trés capitulos, onde o primeiro, dedicado a
primeira hipétese derivada do pressuposto bésico, impde a escolha do tema do
capitulo seguinte e esse, por sua vez, do capitulo final, desdobrando em cada um
deles a andlise do que ocupa o lugar das realidades concorrentes nos fendmenos
animicos. A cada um desses capitulos agregamos um adendo em que apresentamos
as conclusdes sobre um objeto do saber psicanalitico tal como encontradas em
Abriss e as inserimos no contexto especifico daquilo que sistematizamos como

pano de fundo tedrico de Abriss.
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CAPITULO 1

CORPO - Teoria das Pulsoes

A afirmacdo da premissa da psiqué ou vida animica conhecida de dois modos
como fundamento do saber psicanalitico articula-se, segundo Freud, com as duas
hipéteses da psicandlise: a primeira, ja definida no pardgrafo dois, referente a
existéncia de um aparelho psiquico em sua natureza extensa, € a segunda,
concomitante, de que nesse aparelho encontram-se outros processos que nao
aqueles definidos como conscientes (apresentada no capitulo IV). Os
desdobramentos da segunda hipdtese — que garantiria a psicandlise estabelecer-se
como ciéncia natural sustentando-se sobre a hipétese do psiquico inconsciente (cf.
pag. 80, 81 e 126) — devem ser diferenciados dessa primeira afirmacdo da
corporeidade do aparelho psiquico, definida por ele como relativa a localizagdo. A
primeira hipétese freudiana seria nomeada como da ordem da tépica, enquanto a
segunda referir-se-ia ao aspecto dinamico da definicio de consciente e
inconsciente. Parece-nos fundamental buscar diferenciar cada uma dessas
hipéteses, a fim de enfatizar aquilo que podemos definir uma primeira implicagcao
da exposicdo derivada da dualidade animica, anterior as dedugdes relativas a
existéncia do inconsciente. Portanto, deixemos de lado nesse primeiro momento,

como fez Freud, a questdo da relacio entre substrato somdtico e inconsciente para
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nos determos naquilo que se deduz sobre a estrutura do aparelho psiquico a partir
do pressuposto da dualidade animica em uma exposicdo genética do
“desenvolvimento individual do ser humano” (pag. 67). »

O pardagrafo inicial de Abriss contém a dupla critica freudiana dirigida aqueles
que procurariam estabelecer uma relacdo entre somdtico e atos de consciéncia: a
premissa fundamental da psicandlise ndo implica nem uma discussdo metafisica
sobre 0 modo e estatuto das duas realidades (comeco do pardgrafo) nem uma
busca anatdomica que pudesse localizar no corpo os atos de consciéncia, concebida
como inutil a compreensdo desses (final do pardgrafo). O que existe entre esses
dominios, escreve Freud, “nos € desconhecido” (pdg. 67). A dualidade animica
sustentada por Freud seria primeiramente entdo aquela de um materialista para

quem o conceito de um evento animico fora de um corpo seria tdo absurdo quanto

2% Compreendemos assim as duas suposicdes derivadas do pressuposto

bésico: pela primeira, afirma-se que o sujeito psiquico é um corpo no
mundo; pela segunda, incluindo o conceito de inconsciente, que esse
mesmo sujeito psiquico produz um sentido Jj& enquanto corpo. Haveria
portanto em Freud primeiramente uma intencdo explicita em Abriss em
conceber a corporeidade do sujeito animico antes de sua derivagdo para
o postulado do inconsciente. A diferenciacgcdo entre as duas suposicgodes,
frisamos, nédo é nossa, mas da prdpria apresentacdo freudiana. Afirmar
entdo que a duplicidade animica em Freud serve apenas para sustentar o
equivoco de um inconsciente substancializado a ser depurado por uma
filosofia da 1linguagem implicaria no limite em wuma tentativa de
retornar ao velho sujeito desencorpado. A duplicidade, antes de tudo,
resgataria a corporeidade do sujeito no mundo e, por derivacdo, também
a materialidade da linguagem possivel. Trata-se aqui de investigar a
amplitude de uma reflexdo que radicalize aquilo que Freud afirma em

Abriss como fim ou comeg¢o do saber psicanalitico.

49



a postulacdo de uma alma desencorpada ou imortal. Em segundo lugar, suposta
essa dualidade, ndo se poderia sendo tomar como um falso problema buscar
estabelecer uma relacao direta entre os modos: a psicandlise parte do pressuposto
do sujeito indissocidvel de um corpo, mas ndo se constitui como um saber sobre o
que o constituiu como tal, logo, sobre a ordem das causas entre esses. Serd sobre

esse sujeito corpoéreo que Freud poderd estabelecer o seu saber.*

3%Interessa-nos aqui aprofundar a discussdo sobre a teoria das pulsdes
em Freud a partir das implicag¢des decorrentes de uma exposigcdo dedutiva
que parte da premissa dos dois modos animicos para apresentar o
desenvolvimento genético do individuo. Para tanto, fazemos uso de dois
termos que facilitam aquilo que pretendemos ressaltar e gque podem ser
considerados impertinentes por muitos: usamos as palavras corpo e
sujeito. A primeira para nomear o que em Abriss € descrito como “dérgao
corporal e palco dessa [da psiquel, o cérebro (sistema nervoso)” (péag.
67), mas que em Some elementary lessons é concebido como correlato da
oposigdo corpo-alma (Leib und Seele) atribuida ao pensamento filosdéfico
cf. G.w., wvol. XVII, pag. 143). Justificamos também nosso uso pela
constatagdo de que em Abriss trata-se sempre, na constituig¢do dos
processos animicos, particularmente das pulsdes orgédnicas e das zonas
erbégenas, da concorréncia do corpo do sujeito e ndo apenas de um
sistema nervoso central. O termo aparelho animico ¢é descartado
imediatamente nos desdobramentos tedricos sustentados no interior do
texto a partir da afirmacdo de que se chega ao conhecimento desse “pelo
estudo do desenvolvimento individual do ser humano” (padg. 67)- o que
por outro lado reforgca a idéia de que também o “palco” dos processos
animicos ndo pode ser compreendido como restrito ao sistema nervoso,
mas abrange a totalidade da realidade corporal do individuo: ndo se
trata diretamente da pesquisa de um aparelho animico nem em seu modo
consciente, nem em seu modo nervoso, mas sim da pesquisa sobre o
desenvolvimento do individuo duplamente conhecido. Em concorddncia com
essa interpretacdo, usamos a palavra “Sujeito” para designar o objeto
do saber psicoldégico. Freud recorre em seu texto aos termos ich e es

para se referir aos sujeitos das agdes psiquicas, mas, além desses,
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Conseqlientemente, para a psicandlise, o modo somdtico da vida animica ndo serd
aquele da matéria pesquisada em laboratérios, nem o que participaria das deducdes
causais metafisicas, mas sim aquele do individuo presente corporalmente no

mundo.

também, por exemplo, a menschlichen Wesen (padg. 67), Kind (pag. 69),
Individuum (pé&gs. 72, 78), Person (pag. 74, 97), Knabe und Midchen
(pdgs. 77, 114), Patient (padg. 100), assim como aos substantivos
Neurotiker e Psychotiker sem estarem compostos com a insténcia do eu ou
do isso, mas combinados por exemplo em Neurotikern Personen (pdg. 106).
Usamos genericamente a palavra sujeito porque, primeiramente, nos
interessa marcar uma relacdo entre as instédncias animicas desde sua
deducdo a partir do pressuposto bésico e, em segundo lugar, pordque,
como veremos, a divisdo das instancias é problematizada em Abriss - a
exposicdo genética da formagcdo das instédncias psiquicas de certa forma
as conceberd como modos distintos de funcionamento do ser humano. Nossa
liberdade, no entanto, ndo deve ser confundida com a tentativa de
demarcar um novo conceito para a teoria freudiana, tal como J. Strachey
tentara na traducdo de Das Ich und das Es (cf. S.A., vol. III, pag.
278), ou com uma correlata Jjustificagcdo dos desdobramentos de uma
psicologia do eu ou do self. Sebastian Gardner em seu livro
Irrationality and the Philosophy of Psychoanalysis (Cambridge
University Press, 1993) opde a leitura de que a psicandlise proporia
uma mera concepcgdo de pessoa dividida a idéia de que essa se apdia em
um certo conceito de indivisibilidade pessoal que consistiria “no tipo
natural de unidade apropriado a uma substédncia psico-fisica” (op. cit.,
pag. 83), Jjustificando assim uma contraposigcdo entre a psicologia
ordindria, que trabalharia apenas com sub-sistemas isolados, e a
psicandlise como saber sobre uma unidade pessoal. Para ele a
psicandlise ndo é uma teoria filosdéfica do self e ndo poderia nem
falsear nem providenciar uma consideragdo filosdéfica sobre esse, mas
fundando-se sob essa unidade psico-fisica ela n&o poderia desprezar a
dimensdo da unidade pessoal (cf. op. cit., pags. 205-206). Trata-se de

postular que a psicandlise ndo precisaria temer ser confundida com uma
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Freud descreve essa primeira hipétese no pardgrafo dois como referente a
localizagdo, mas no pardgrafo anterior recusara a atribuicdo de um valor para a
localizagdo somatica dos atos de consciéncia capaz de ligar os dois pontos de seu
saber, aparentemente portanto concebendo essa palavra com sentidos distintos. A
localizacdo a que ele se refere entdo coincide com a suposi¢do de que “a vida
animica ¢ funcdo de um aparelho ao qual nos atribuimos extensdo espacial e
composi¢do por muitos pedacos, que nds nos representamos aproximativamente
como um telescopio ou microscopio” (pag. 67). Se a busca pela localizagdo
somatica dos atos de consciéncia é desprezada, por outro lado a afirmagdo de que
a vida animica € funcdo de um aparelho psiquico composto e extenso recoloca o
problema da localizagcdo agora no interior do suposto aparelho concebido a partir
da definicdo do animico como duplo. Se entdo Freud conclui no pardgrafo
seguinte que “ao conhecimento desse aparelho psiquico nds chegamos através do
estudo do desenvolvimento individual do ser humano” (pag. 67) e desse estudo ele
passa a derivar as instancias psiquicas, poderiamos assim tracar a especificidade
do que deve ser entendido por localiza¢ido da vida animica: ndo mais a busca por
um ponto neurolégico correspondente a um ato de consci€éncia, mas sim a
localizacdo de um modo animico adquirido no exercicio animico do corpo. A
hipétese referente a localizacdo que primeiramente aparece sustentando um

aparelho psiquico assemelhado a um microscopio nao pode ser dissociada dessa

psicologia do eu da introspecg¢do ao afirmar-se como saber sobre um

sujeito concreto no mundo; pelo contrario.
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segunda frase que reduz esse aparelho psiquico ao desenvolvimento do
individuo.”

Passa-se entdo a exposicdo das partes que se articulam compondo a vida
animica: “a mais antiga dessas provincias ou instancias psiquicas nés nomeamos o
isso; seu conteiudo € todo o herdado, trazido com o nascimento, determinado
constitucionalmente, acima de tudo entdo as pulsdes naturais da organizacdo
corporal, as quais encontram aqui uma primeira expressdo psiquica a nos
desconhecida em sua forma” (pidg. 67). Em nota ele acrescenta que ‘“essa parte
mais antiga do aparelho psiquico permanece durante toda a vida a mais

importante” (pag. 68).” A natureza do saber sustentado pelo pressuposto béasico

31 A apresentacdo de um psiquismo dividido indicaria modos multiplos de

funcionamento desse desenvolvimento individual. A fim de privilegiar a
nogdo de que as instédncias psiquicas sdo modos de organizagdo do
sujeito animico, deve-se realgar na tradugdo alguns aspectos das
palavras usadas por Freud: Organisation, Provinzen oder Instanzen,
Bezirk. Organizacdo define um campo semédntico que, embora também
apresente a 1déia de uma entidade, reforgca a nogcdo da diferenciacgéo
entre modos de organizagcdo e funcionamento, diferentemente do termo
parte (Teil) ou componente usado na comparagdo que Freud faz com um
microscdépio ou telescédpio (pardgrafo dois) e que reaparece na definigdo
do isso como a parte (Teil) mails antiga do aparelho psiquico. A
tradugdo da palavra Instanzen por 1instdncias e de Bezirk por vara
comportaria também o sentido de um férum de Jjulgamento, de uma
instdncia ou vara Jjuridica. A localizagdo representaria entdo uma
instancia Jjudicativa - de uma organizagdo enquanto um organismo
animico, para uma insténcia psiquica de julgamento.

3?Na continuacdo da nota lemos “an ihm hat auch die Forschungsarbeit der
Psychoanalyse eingesetzt”. Normalmente a tradugdo dessa frase descreve
o trabalho de pesquisa da psicandlise como tendo se iniciado pelo isso,

o que deixaria em aberto uma conclusdo de que o presente dessa néo
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comecga assim a ser explicitado e sdo variadas as indagacdes provocadas pela
manutencdo dessa dependéncia conceitual. Na apresentacdo da premissa
fundamental lemos que “o que nomeamos psiqué (vida animica) nos é conhecida
de duas maneiras diversas”, enquanto aquilo que se concebe como primeiro evento
psiquico € descrito como “a nds desconhecido em sua forma”. Freud acrescenta
um evento psiquico desconhecido aos modos conhecidos da consciéncia e do
corpo. Mas a descri¢do desse novo evento ndo € alheia a esses dois conhecidos,
pelo contrdrio. Primeiramente, trata-se de concebé-lo, embora desconhecido do
psiquico consciente, enquanto uma manifestacdo ou expressao psiquica (einen
ersten uns in seinen Formen unbekannten psychischen Ausdruck), concordando
com a inten¢do de constituicdo de um saber que se faz sobre o psiquico e nao
sobre eventos relativos ao corpo somdtico. Em segundo lugar, esse novo evento
expressa psiquicamente “acima de tudo as pulsdes naturais (stammenden) da
organizacgdo corporal”, ou seja, expressa o corpo herdado pelo sujeito, aquilo que
ele traz em si enquanto corpo. A antiguidade desse evento nomeado isso deve-se a

idéia de que o que inaugura a vida animica é a expressdao psiquica do que é

estaria mais voltado para esse. Pode-se, no entanto, traduzir einsetzen
por assentar, o que modificaria a frase no sentido de reafirmar a
importancia permanente e incontestdvel do isso tanto no passado como no
presente da psicandlise. Aos que buscam transformar a psicandlise em
psicologia do eu, a primeira traducdo €& bem-vinda. Aos que apontam para
um esfacelamento da oposigdo entre eu e 1sso, a segunda tradugdo
serviria para marcar o conflito inerente ao sujeito e ao saber

psicanalitico sobre esse, dque ndo pode ser encerrado em um lugar
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origindrio ao sujeito, ou seja, o seu corpo herdado. Ora, Freud ndo apenas derivou
do pressuposto bdsico um novo evento animico, mas sim estabeleceu a hipétese de
que hd um modo origindrio de expressio do corpo em um evento psiquico,
nomeando-o isso. Assim, se esse novo evento nao pode ser colocado ao lado dos
dois outros eventos conhecidos, mas sim entre esses dois, ele ndo estaria ocupando
o lugar da “relacdo direta entre os dois pontos finais de nosso saber” (pag. 67) que
Freud concebera como ndo dada? O conceito de isso ndo pode desempenhar o
papel de elo direto entre corpo e atos de consciéncia justamente porque ele € algo
que se coloca entre esses, logo, impossibilitando uma ligagcdo direta entre tais. Por
outro lado, ele surge como hipétese de um evento psiquico especifico em que a
realidade corporal do sujeito é representada psiquicamente de um modo diverso
daquele da consciéncia. Para apreciar essa hipdtese deve-se pesquisar a relacdo
entre corpo somdtico, pulsao e isso.

No capitulo dois Freud acrescenta que “as forcas, as quais ndés supomos por
trds das tensdes de necessidade do isso, chamam-se pulsoes. Elas representam
(reprdsentieren) as exigéncias corporais na vida animica” (pag. 70). Em Abriss a
pulsdo é da ordem do psiquico, ela € um evento psiquico e ndo somético: fora dela,
como ndo psiquico, encontra-se o corpo, como aquilo que é exigéncia da
organizacao corporal distinta do evento psiquico. A concepcao da pulsdo enquanto

representacdo animica das exigéncias corporais ndo apdia diretamente uma idéia

inaugural abandonado: para a psicandlise e para o sujeito, o isso é um

dado incontorndvel do presente.
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de causalidade, podendo-se concluir apenas que nesse momento origindrio da vida
animica o evento psiquico inaugural é a constituicdo de uma organiza¢do animica
que se reconhece e se representa enquanto um corpo. A pulsdo seria entdo o
primeiro evento psiquico que definiria o sujeito animico em sua primeira
efetividade dada, aquela de um corpo. A vida animica principia em um evento que
expressa o dado incontorndvel da realidade do corpo — ela principia no herdado, no
dado constitucionalmente, diante de uma primeira realidade definida como aquela
do corpo que certamente é da ordem do “trazido com o nascimento” (pag. 67). Tal
defini¢do conceitual comporta duas faces: a pulsdo mantida na esfera do animico
podera ser compreendida mais amplamente como formada no exercicio da vida do
individuo, na medida em que apenas o corpo € o dado herdado; ao mesmo tempo a
efetividade da existéncia corpdrea serd condicdo de possibilidade para o
surgimento da vida animica, posto que a vida animica surge como representacao

desse dado.*

3% Tocamos aqui a celeuma ao redor do estatuto do conceito de pulsdo. No
Vocabuldrio da Psicandlise lemos que conceber a pulsdo como um conceito
somdtico possibilitaria um maior rigor tedrico: “a solucdo segundo a
qual a pulsdo, considerada somadtica, delega os seus representantes
psiquicos, parece-nos ser mais rigorosa, na medida em que ndo se limita
a invocar uma relacgdo global de expressdo entre somdtico e psiquico, e
mais coerente com a idéia de inscrigdo de representagdes insepardvel da
concepgao freudiana do inconsciente” (Laplanche, J. e Pontalis J.-
B.Pontalis, Martins Fontes, Sdo Paulo, 1988, pag. 592). Em Nouveaux
fondements pour la psychanalyse essa concepgdo € modificada por
Laplanche no contexto do conceito de objeto-fonte no qual “la pulsion
est véritablement la force des représentations lorsque celles-ci se

trouvent placées dans un certain statut isolé, séparé, qui est le
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O verbo reprisentieren ja aparecera no capitulo I descrevendo uma
semelhanca entre isso e supereu: ambos representam a influéncia do passado,
aquele herdado corporeamente no primeiro, € aquele “essencialmente assumido
dos outros, enquanto o eu € determinado principalmente pelo vivido por si, logo o
acidental e o atual” (pdg. 69). Também ao final do capitulo IX ele repetird a
apresentacdo usando o mesmo verbo, acrescentando contudo uma terceira
representacdo, onde o mundo externo representa o poder do presente. Deixando de

lado nesse primeiro momento o processo de formacdo do supereu, concebido

statut du refoulé et de 1’inconscient originaire” (PUF, 1987, pag.
140) . Para A. Green essa nova leitura de Laplanche seria correlata ao
movimento tedrico da psicandlise pelo qual desqualifica-se a
particularidade do conceito freudiano de pulsdo ao separar sujeito
animico e soma (cf. Les Chaines d’Eros, pag. 144). A radicalizacdo da
natureza animica da pulsdo contrapde-se uma leitura hibrida como a de
R. Ferrel segundo a gqual “in respecting the distinction between mind
and body, the source of the instinct will be found outside the mental,
in a somatic state of affairs. The object, on the other hand, could be
said to lie conceptually wholly within the mental .. The aim, too, is a
idea .. It is the concept of pressure that is the true hybrid, for it is
known mentally as urge or desire, but its force is somatic” (Passion in
theory, Routledge, 1996, pag. 13). Para ndés a pulsdo tal como Freud a
apresentaria em Abriss, como um evento ou expressdo psiquica do sujeito
enquanto corpo, permite que sobre essa se fale como um dos elementos
formados pelo exercicio da vida efetiva do sujeito vivo e ndo mais, sob
nenhum aspecto, como um dado somdtico externo a esse, mas sem com isso
aliend-la do corpo. Deve-se compreender que conceituar a pulsdo como
evento animico constituido no exercicio do sujeito-corpo vivo no mundo
ndo exclui a materialidade dessa, posto que por definicdo o animico tem
seu modo corpdreo. Como veremos a seguir, apenas a ordem das pulsdes
primevas serd externa ao exercicio animico, as quais, por sua vez, nao

se confundirdo de modo algum com uma forga somdtica, pelo contrario.
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como producdo de uma vivéncia herdada, ou seja, passada, a partir do momento
estruturante do abandono das figuras parentais, interessa-nos notar que o uso da
palavra representar qualificando uma influéncia do passado sobre o presente
efetivo, assim como para nomear o mundo externo como representante do poder
do presente (cf. pdg. 138), contém um sentido que dificilmente pode ser
confundido com o de uma causalidade — o passado ndo causa o presente, mas esta
ali representado pelo isso e pelo supereu na vida atual do sujeito, ou seja, € um
dado passado incontornavelmente presentificado na vida, assim como também o é
a realidade externa atual — sdo condi¢des de possibilidade do presente. Da mesma
forma buscamos compreender a relacdo de representacdo entre corpo herdado e
pulsdes.

Se, entdo, no pardgrafo um do capitulo dois Freud principia por descrever o
poder do isso como expressando o “propdsito vital intrinseco do individuo” que
consistiria em “satisfazer suas necessidades inatas” e qualifica no pardgrafo
seguinte “causa ultima (Ursache) de cada atividade” as forcas nomeadas pulsdes
supostas “por trds das tensdes de necessidade do isso” e ‘“‘representantes das
exigéncias corporais na vida animica”, compreende-se primeiramente que, pela
definicdo de pulsdo que reconhecemos acima, afirmar essa como causa ultima da
atividade do isso ndo é semelhante a afirmacdo de uma causalidade direta do
funcionamento somatico sobre a vida animica, e sim que a mais primeva atividade
animica € causada pela representacdo incontorndvel advinda do fato do sujeito

animico ser corpo no mundo: a vida animica € inaugurada pela representaciao de
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um corpo vivo e ndo pode prescindir dessa — e, nesse sentido, essa € sua causa
dltima. Em segundo lugar, a partir de uma concep¢do materialista que ndo
tomamos como estranha a Freud, entende-se que a causa dltima da vida animica s6
pode ser a representacdo do corpo na medida em que para essa ndo se concebe a
alma como passivel de existéncia etérea — sua existéncia dependeria da existéncia
de um corpo. Por fim o contexto em que Freud define as pulsdes como causa
dltima de toda atividade animica ndo pode ser desconsiderado. Se lemos que
“apesar de causa ultima de cada atividade elas s@o conservadoras”, conclui-se que
o que se pretende ressaltar aqui € a idéia de que aquilo que em ultima instincia
motiva ou impulsiona a a¢do animica carrega em sua natureza a caracteristica
conservadora (konservativ) que, como veremos a seguir, contrapde-se a uma
intencdo de vida, inscrevendo imediatamente o funcionamento animico em uma
contradic@o origindria: sua causa ultima € contrdria a si mesmo. Entende-se entdao
que a pulsdo possa representar mais a materialidade do corpo do que expressar o
funcionamento somadtico desse, o que estard de acordo com a teoria das pulsdes
primevas.

Ser um corpo no mundo implica um certo modo animico imediato de estar
nesse. Dentro desse contexto entende-se a exposicdo das pulsdes em Abriss como
diversa da apresentacdo de substincias organicas ou de caminhos somaéticos
causando externamente o exercicio efetivo do ser vivo psiquico. Tal leitura da
teoria das pulsdes apdia-se tanto em sua dedugdo a partir do pressuposto basico

inicial de Abriss como sobre o que descreve as pulsdes na seqiiéncia do texto. Em
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nota (cf. pag. 71) Freud queixa-se mais uma vez da dificuldade encontrada até
mesmo entre analistas para a aceitagdo de sua apresentacdo das pulsdes ou forcas
originais e faz alusdo a sua inspiracdo filoséfica. Primeiramente demarquemos o
estatuto atribuido a seguir a teoria das pulsdes pelas nomeadas pulsdes ou forcas
primevas ou fundamentais. Tal compreensdo das pulsdes primevas obriga por
outro lado a especificacdo de um segundo aspecto da teoria das pulsdes, aquele das
pulsdes organicas que ndo sdo mais apenas um dado organico puro e exterior ao
exercicio efetivo da vida, mas sim construidas no processo de formag¢do mesmo da

realidade pulsional do sujeito. >

*para nossa pesquisa, a manutencdo de uma diferenciacdo entre os
conceitos de pulsdes primevas e de pulsdes orgénicas serve a limitacgdo
da natureza da participacdo que tais conceitos podem ter na exposigédo
da angustia, confrontando-se, por exemplo, com solug¢des que transformam
a vida animica em um campo de batalha entre entes-substéncias
correspondentes a cada uma dessas pulsdes - as pulsdes nado sdo entes
que habitam o sujeito. Por outro lado, tal disting¢do impede que contra
essa duplicacdo de substéncias, certamente ausente em Freud, encontre
lugar, a partir da unidade da energia animica postulada por esse, uma
interpretagdo que reduza o dualismo pulsional persistente em todo
arranjo tedrico freudiano. Um exemplo das conseqgiiéncias da confuséo
entre os dois niveis de conceitualizagcdo da pulsdo encontramos em
Laplanche quando, wutilizando-se dos conceitos kleinianos de objeto
total e parcial e ao mesmo tempo dos lacanianos de metdfora e
metonimia, ele escreve que “pulsion de mort et pulsion de vie sont deux
aspects de la pulsion sexuelle”, a primeira correspondendo ao objeto
parcial, votado a metonimia, a segunda ao objeto total, votado a
substituicdo metafdérica (cf. Nouveaux fondements pour la psychanalyse,
PUF, 1987, péag. 144). Invertendo a ordem dos niveis explicativos,
Laplanche retira a heterogeneidade do animico representado teoricamente

pela dualidade pulsional constitucional. Certamente pode-se concordar
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Freud escreve que “o poder do isso exprime o propdsito vital
(Lebenabsicht) intrinseco do individuo” que consiste em ‘“satisfazer suas
necessidades inatas” (pag. 70). Por trds das tensdes de necessidade do isso sdo
supostas forcas “que nds chamamos pulsdes. Elas representam as exigéncias
corporais na vida animica”. A intencdo vital intrinseca do individuo, definida
como ‘“‘causa ultima de cada atividade”, caracteriza-se como forcas de natureza
conservadora (konservativ): “de cada estado que um ser tenha alcancado, resulta
um esforco de restauragdo desse estado, tao logo ele tenha sido abandonado” (pag.
70). Conclui-se que a inten¢do primeva do individuo é o retorno a um estado
passado, tracando assim um perfil conservador daquilo que sustenta as
necessidades do individuo. Ou seja, na vida do individuo, dada uma tendéncia
conservadora como inata, tudo aquilo que € vivido passa a ser objeto do esfor¢o de
restauracdo por parte do isso, como se viver fosse criar ininterruptamente motivos
para um retorno ao passado — ou seja, a vida, em seu exercicio, pode ser para o

: . .~ 35
isso apenas a criadora de novos lugares de repeticao.

com Green que novamente o movimento tedrico de Laplanche caminhe para
uma reducdo da dimensdo do corpo no interior da psicandlise, mas aqui,
especificamente, pela desconsideragdo do que esse corpo trai sobre a
materialidade e a finitude interna ao animico.

%0 propésito vital do individuo ¢é satisfazer as necessidades inatas

(embora, como veremos, outros propdsitos se somem a esse
posteriormente). Aquilo que é da natureza Ultima dessas necessidades é
apenas a repeticdo - a intencdo das pulsdes é apenas a repeticéo.

Outros elementos das pulsdes seriam constituidos posteriormente pela
vivéncia e tomariam o cardter de pulsdo animica, enquanto uma tendéncia

a voltar a esses, ao representar na vivéncia animica a intencdo de
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Dado o cardter de intengcdo de repeticio que o propdsito vital do isso
imprime ao vivido, Freud conclui que “pode-se diferenciar um nimero
indeterminado de pulsdes” (pag. 70). Na vida comum fazemos assim: cada um dos
aspectos de nossa existéncia, que adquirem a coloracdo desse esforco de
restauracdo, adquire ao senso comum o cardter de uma pulsdo. Mas para a
pesquisa psicanalitica, seria significativo “se se pudesse conduzir essas multiplas
pulsdes a umas poucas pulsdes fundamentais™ (pag. 70). Sao entdo apresentadas as
duas pulsdes, Eros e Destruktionstrieb, ndao sem antes dois preambulos. O
primeiro, aquele inscrito no proprio periodo, quando Freud escreve que se decidiu
pela aceitacdo dessas “apOs longas vacilagdes e hesitagdes” (pag. 70). O segundo,
aquele dos dois periodos anteriores, quando Freud confessa o pouco conhecimento
sobre os processos de trocas entre as pulsdes: “nds aprendemos que as pulsoes
podem alterar seu fim (Ziel) (através de deslocamento), que elas podem também

substituir uma a outra, quando a energia de uma puls@o passa a uma outra” (pag.

retorno que define a intengcdo primeva das pulsdes. O Unico dado
origindrio é a intencdo de retorno, o que define as pulsdes primevas
fundamentalmente apenas como uma intencdo de funcionamento animico. A
oposigdo entre conservativo (konservativ) e conservacgdo (Enthaltung),
muitas vezes negligenciada nas tradug¢des, auxilia na compreensdo do
afastamento do corpo animico pressuposto por Freud e o corpo da
biologia: o corpo que funda a intencdo animica ndo ¢é aquele bioldgico
que busca a manutencdo de si, mas sim agquele que intenta o retorno
conservador a um estado que lhe é anterior. Como veremos, a intencdo de
preservacdo de si serd um fim construido pelo sujeito animico que se
confunde com a prdépria constituicdo desse e, aparentemente, apenas o
animico seria capaz de imprimir ao individuo a intencéao de

sobrevivéncia alheia ao corpo pressuposto pela psicandlise.
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70). Afirma-se, portanto, ndo somente o desenvolvimento individual de cada ser
humano como criador de pulsdes como também que essas podem ser recriadas
uma em relacdo a outra, misturando-se promiscuamente quanto aos fins, objetos e
meios. Um mesmo estado abandonado e buscado por uma pulsdo pode ser
posteriormente procurado por uma outra, 0 que em seu reverso descreve uma
pulsdo que empresta seu propodsito de restauracdo a um estado buscado por uma
outra pulsdo. Os estados abandonados podem continuamente ser reinscritos na
vida pulsional. E, conquanto diferenciadas, Freud conduzira a constatagdo final de
que mesmo as duas pulsdes entdo concebidas como fundamentais ndo se oferecem
a nés em estado puro, o que, por sua vez, estabelece a promiscuidade da suposta
distincdo entre fontes pulsionais primevas no exercicio efetivo da vida animica —
colocando novamente a pretensa dualidade animica como um pressuposto para
além da realidade animica efetiva do sujeito.

“O fim da primeira (Eros) € estabelecer e conservar unidades sempre
maiores, ou seja, ligacdo” (pag. 71). Dentro dessa estdo tanto “a autopreservagao
como a preservagao da espécie, assim como o amor do eu quanto o amor objetal”

(pag. 71).*® Deslocando as antiteses postuladas e ja abandonadas anteriormente,

%A tarefa de auto-afirmagdo do organismo é de exclusividade do eu, tal
como Freud apresentou no capitulo I. A relagdo entre Eros como
constituinte do 1isso e da auto-afirmacdo atribuida ao eu deve ser
buscada no processo de formagdo do sujeito. O que Freud quer marcar
aqui é apenas o fim das antigas oposig¢gdes nas quais eu e 1isso se
opunham como representantes das forgas pulsionais fundadoras do

conflito. Agora, ambos se apdiam em um mesmo conflito. Reacomodar a
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Freud nao afirma que Eros tenciona a preservacdo do individuo ou da espécie,
dado que ndo define a pulsdo a busca pela preservacdo do organismo, mas apenas
pela restauracdo de um estado abandonado. Dizer que a antiga oposi¢do encontra-
se dentro de Eros € acreditar apenas que essa, por buscar a ligacdo, produzira por
derivacdo tanto o amor do eu como o objetal, tanto a conservacdo de si como a da
espécie, o que, pela definicdo de pulsdo, apresenta um problema: se o esfor¢o da
pulsdo € a repeti¢do, logo seus subprodutos erdticos devem de alguma maneira
representar para ela uma repeticdo, obrigando a suposicao de “que a substincia
viva era outrora uma unidade que posteriormente foi dilacerada e que agora incita
a reunificacdo”, suposicdo fantasiada pelos poetas, mas que “da historia da
substancia viva nada correspondente € conhecido” (pag. 71). Ora, a férmula de um
retorno a um estado anterior ndo funciona imediatamente para a explicacdo do

esforco de Eros que responderia pela preservagﬁo.37

oposigdo pulsional subsumindo o eu ao trabalho da pulsdo de vida e o
isso ao trabalho da pulsdo de morte ndo seria sendo voltar a velha
férmula que Freud teimou em abandonar e que reacomoda o conflito na
oposigdo entre eu e isso.

’Tentando encaminhar a discussdo sobre a suposicdo de um estado primevo
de unidade por uma via distinta daquela da filosofia, poderiamos pensar
na ligagdo entre feto e mde como esse estado unitdrio original, tomando
a pesquisa psicanalitica como fundada sobre o desenvolvimento
individual do ser humano (capitulo I) e concebendo esse expandido até a
vida uterina, o que estd de acordo com a pulsdo do sono postulada no
capitulo V como retorno a vida intra-uterina abandonada <com o
nascimento: “o sono é um tal retorno ao corpo (Leib) materno” (péag.
88). A pulsdo, nesse caso, € formada no momento do nascimento, pois

apenas ai apresenta-se um estado de ligagdo abandonado passivel agora
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Contraposta a Eros encontra-se a pulsdo de destruicao, cujo fim é “desatar
as conexoes e assim destruir as coisas”, o que nos faz pensar “que como seu fim
ultimo se manifesta o transladar o vivo para o estado inorganico”, justificando,

nesse sentido, o nome Todestrieb.*® A suposi¢ao de que “o vivo € posterior ao

de ser Dbuscado, enquanto o estado em si ¢é aquele anterior ao
nascimento. Freud ndo propde essa hipdétese para a origem de Eros,
levantando a suspeita de que para ele na relagdo entre feto e Utero ndo
se encontra um modelo de unidade: toda vida animica efetiva, até mesmo
a 1intra-uterina, ndo comporta a experiéncia unitdria modelar para o
impulso de Eros. A 1impossibilidade de associagdo de Eros a uma
experiéncia do sujeito - mesmo que intra-uterina - ratifica a idéia de
que o conceito das pulsdes primevas, ao contrdrio do das pulsdes
orgdnicas, nao se refere a ordem do vivido.

%% C. Dejours, em seu intuito de subsumir o psicanalitico ao biolégico,
pretende que a heranca bioldgica constituinte do pulsional concorda com
a tendéncia a autoconservacgdo. Para tanto, atribui a Abriss um suposto
redirecionamento final para a pulsdo de morte: “Contrairement a ce que
supposent implicitement beaucoup de psychanalystes, la violence n’est
pas un retournement secondaire de cette force mystérieuse, supposée
primitive, qu’est la pulsion de mort. C’est exactement 1’inverse. C’est
d’ailleurs dans cette direction que, semble-t-il, s’orientaient les
dernieres formulations théoriques de Freud qui mentionnerent
“1’agressivité” comme point de départ irréductible de la pulsion de
mort” (op. cit. , pag. 239). Se ele tivesse feito esse mesmo comentdrio
com relacdo a apresentacdo da pulsdo de morte na nova conferéncia sobre
a angustia poderiamos até concordar, pois ai essa ¢é inicialmente
nomeada no plural como Agressionstriebe em contraposigdo as pulsdes
sexuais (cf. S.A., wvol. I, pa&g. 536). Atentando para o procedimento
argumentativo da conferéncia que, como vimos, é oposto ao de Abriss,
encontramos a Jjustificativa para uma apresentagdo que principia pela
apresentacdo da pulsdao de agressdo, convence seu interlocutor sobre sua
recusa afetiva em aceitar em si a existéncia de algo tdo negativo,
para, como ponto final, reafirmar a particularidade do conceito de

pulsdo de morte enquanto uma pulsdo que “quer novamente suprimir a
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inanimado”, mais precisamente, de que o primeiro “é originado” do segundo, faz
com que essa se conforme plenamente a formula mencionada de que “uma pulsao
ambiciona o retorno a um estado anterior” (pag. 71). A pulsio de morte
preencheria as condi¢des da formula geral da pulsdo, enquanto no caso de Eros, o
estado primevo a que se retornaria seria teoricamente duvidoso. A certeza tedrica
de que a pulsdo de morte representa animicamente o esforco de retorno a um
estado anterior é dada anteriormente pela suposicao primeira da duplicidade da
vida animica — o corpo como um dos modos conhecidos da vida animica — e pela
afirmacdo derivada agora de que esse corpo vivo limita-se com um originério
corpo inanimado. Se aquilo que o sujeito animico herda ao nascer é um corpo e
esse corpo compartilha sua origem com a matéria inanimada, logo, justifica-se
uma puls@do que tencionaria o retorno a um estado inanimado anterior e
abandonado — dentro desse contexto tedrico, a pulsdo de morte, derivada do

pressuposto do modo corpéreo da vida animica representado no primeiro evento

vida, estabelecer novamente o estado inorgdnico” (op. cit., pag. 541).
J& em Abriss, onde esse procedimento de convencimento é desnecessario,
nomeia-se imediatamente Destruktiontriebe (o que Jja&d ¢é diferente de
nomed-la Agressionstribe) e, logo a seguir, Todestrieb, sem qualquer
concessdo conceitual. Dejours leria equivocadamente a consideracdo que
Freud faz ao final da conferéncia, quando escreve que “o primeiro,
talvez o mais dificil sacrificio” que a vida em sociedade impde ao
individuo, seria a restricdo de sua agressao (cf. op. cit., pag. 543).
Em Freud a primeira restrigdo imposta pela sociedade ao individuo né&o
se confunde com a primeira restricdo imposta pela vida ao sujeito-

corpo.
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psiquico, pode postular um estatuto origindrio e inato que a pulsdao de vida é
negado™.

Uma segunda oposicdo tedrica entre essas duas pulsdes definidas
fundamentais (Grundtriebe) e no capitulo VIII nomeadas forcas primevas
(Urkrdften) (cf. pag. 128-9) pode ser circunscrita para além dessa primeira entre
ligacdo e desligamento. Se para Eros Freud encontra um nome para definir sua
energia disponivel, libido, jd para a pulsdo de morte ele esclarece que ainda falta-

lhe um nome andlogo que possa corresponder a energia dessa: “Para a energia da

°Em Das J&konomische Problem des Masochismus, propondo um processo de
passagem do Principio de Nirvana para o Principio do Prazer, Freud
concomitantemente afirma uma precedéncia da pulsdo de morte frente a
Eros, que nessa passagem conseguiria “extorquir a sua parte na
regulacdo dos processos de vida ao lado da pulsdo de morte” (S.A., vol.
I1II, padg. 344). Afirma-se que hd uma precedéncia pré-vida da pulsdo de
morte, mas que a inclusdo da vida registra a passagem para uma novidade
na regulagdo do organismo. A anterioridade é da ordem daquilo que
antecede a vida, ou seja, do inorgdnico, sendo o exercicio da vida a
imediata inclusdo desse segundo tempo - portanto, a vida surge pela
criagdo de uma dualidade, ou seja, pela construcdo de uma contraposicgao
a morte. Eros define-se como da natureza do vivido, logo, como
posterior ontologicamente a matéria morta e fenomenologicamente
contempordneo a manifestacdo de vida - sendo assim, na histdéria do ser
vivo ela pode pretender a alcunha de fundamental ou primeva tanto
quanto a pulsdo de morte. Percebe-se, assim, como o pressuposto basico
da dupla forma da vida animica ¢é fundamental para a compreensdo da
teoria das duas pulsdes primevas, na medida em que cada uma delas pode
ser compreendida como representante de um desses elementos de
constituicdo do sujeito animico: pulsdo de morte como representante do
corpo em permanente decomposigdo, mortal; Eros como representante do
animico como ligagdo desse corpo a uma intencdo de vida. Desse modo

compreende-se por que apenas Eros responderd pela energia animica.
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pulsao de destruicdo falta-nos um termo andlogo a libido” (pag. 72). Mas
estarfamos aqui diante apenas da falta de um termo? O texto freudiano parece
dizer o contrario ao definir aquilo que é da ordem da acdo da pulsdo de morte
como tendéncias destrutivas (Destruktionsneigungen). No capitulo IV, podemos
ler que para a psicandlise basta a suposicdo de uma tunica energia, em estados
ligados e desligados.40 Dado que a libido é definida como energia e a acdo da
pulsao de morte como tendéncia, poder-se-ia concluir que apenas Eros ¢
responsdvel pela energia animica, enquanto a pulsdo de morte restaria apenas a
possibilidade de ag¢do sobre ou através da libido. Caracteriza-la entdo como por si
s6 muda — “enquanto essa pulsdo atua no interior como pulsdo de morte,
permanece muda” (pag. 72) — reafirma-a como tendéncia e nio como substancia
animica. Essa segunda oposi¢do entre as duas pulsdes primevas exige a postulacao

da inexordvel mistura pulsional nos fendmenos da vida animica efetiva do sujeito.

40 wNés supomos, tal como estamos familiarizados por outras ciéncias
naturais, que na vida animica é atuante um tipo de energia, mas falta-
nos todo ponto de apoio para nos aproximarmos ao seu conhecimento por
meio de analogias com outras formas de energia. Nd&s acreditamos saber
que a energia psiquica ou nervosa é disponivel em duas formas, uma
facilmente mdével e uma ligada, falamos em ocupagdes e sobreocupacdes de
contetdos e ousamos mesmo a conjectura de que uma “sobreocupacgdo”
estabelece um tipo de sintese de diversos processos, pela qual a
energia livre se converte em ligada” (padg. 86). Ndo €& apenas o nome de
uma suposta energia da pulsdo de morte que falta, mas sim toda a
compreensdo do que seja a suposta energia animica. Contudo pela leitura
desse texto fica claro que Freud ndo acreditava necessdria a duplicacgéo

dessa incdgnita pela suposigdo de duas energias animicas e que por
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Da circunscri¢do de duas pulsdes opostas pelo dualismo entre os modos de
funcionamento do agregar-desagregar, andlogos ao par atracdo-repulsdo que
governaria o mundo inorganico, Freud passa a consideracdo de que tal oposicao
nao € da ordem de duas realidades distintas efetivamente encontradas enquanto tal
nos eventos animicos: “nas fungbes biologicas atuam as duas pulsdes
fundamentais uma contra a outra ou combinadas entre si” (pag. 71). Assim, na
func@o alimentar comer € tanto destruir o objeto como integrd-lo ao corpo de
quem come. Na fun¢do sexual, 0 ato amoroso € “uma agressdao com o propoésito da
mais intima unido. Esse agir contra e a favor das duas pulsdes entre si produz todo
o colorido das manifestacdes de vida” (pag. 71).*' No pardgrafo seguinte Freud
continua a desenvolver a concep¢do de mistura pulsional: as modificagdes na
propor¢do da mistura (Mischungsverhdiltnis) determinam se um amante se
transformard em assassino ou em impotente — se a destruicdo é minima, o ato
sexual € impossivel; se ela € maxima, esse se converte em destruicao. Para manter

a especificidade dessa concepgao das pulsdes fundamentais deve-se op0O-las ao que

surge no exercicio do organismo — ou seja, as definidas “fungdes bioldgicas” (que

outro lado as duas pulsdes primevas correspondem as tendéncias de
formagcdo de uma Unica energia.

‘1 A radicalidade da tese da mistura pulsional permite novamente a
aproximagdo da teoria das pulsdes ao pressuposto do duplo modo
conhecido dos eventos animicos. Assim como sé encontramos efetivamente
na vida animica a combinagdo entre as duas pulsdes primevas, também nédo

se pode postular teoricamente um evento psiquico que seja somente ato

de consciéncia desencorpado ou somente acontecimento somdtico - mesmo
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aqui compreendemos como as fun¢des do individuo vivo). Freud escreve entdao
que no isso “atuam as pulsdes organicas, em si compostas da mistura em
dimensodes varidveis de duas forcas primevas (Eros e Destruicdo) e diferenciadas
umas das outras por meio de suas relacdes com 6rgdos e sistemas organicos’ (pag.
128). O “obscuro isso”, “cerne de nosso ser”’, ¢ um nucleo formado no exercicio
animico do corpo vivo, formando a realidade de um corpo pulsional distinta da
realidade das forgas primevas — as pulsdes organicas que o constituem sao sempre
pulsdes interligadas, especificas desse corpo vivo e distintas das pulsdes primevas.
As pulsdes Eros e Destruicao sao por defini¢do anteriores a qualquer diferenciagao
psiquica e se “elas devem ser encontradas por toda parte” (pag. 71) certamente
trata-se de encontrd-las como tendéncias atuantes no sujeito vivo que em Si
constitui-se imediatamente como corpo pulsional construindo as pulsdes organicas
pela representacdo animica de um corpo vivo. Assim, nas instancias animicas nao
habitam pulsdes primevas funcionando como entidades absolutas definidas —
aquilo que habita o sujeito sdo as pulsdes organicas definidas nas primeiras
vivéncias do sujeito animico enquanto corpo. No pardgrafo seis do capitulo VIII,
apos definir as pulsdes organicas, Freud escreve que essas pulsdes ambicionam a
satisfacdo imediata e inescrupulosa (cf. pag.128), logo, definem-se por uma
intenc¢do distinta daquela atribuida as pulsdes primevas. No pardgrafo seguinte ele

esclarece que o que rege despoticamente o isso, portanto, 0 dominio das pulsdes

que a forma de expressdo animica desse, como j& vimos, seja estranha a

consciéncia.
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organicas, € o principio do prazer que, como jid vimos, nido coincide com o
principio de nirvana e muito menos com a tendéncia a ligacdo. Concluindo o
parédgrafo, ele indica a vincula¢do ndo devidamente desenvolvida entre principio
de prazer e as pulsdes primevas: “a ponderacdo, de que o principio do prazer pede
um rebaixamento, no fundo talvez uma extincdo da tensdao de necessidade
(Nirvana), conduz a relagdes ainda nao apreciadas do principio de prazer com as
duas forcas primevas Eros e pulsio de morte” (pdg. 129). Imediatamente esse
paragrafo serve a explicitacdo da distin¢do real¢ada aqui entre pulsdes organicas e
tendéncias animicas primevas, diferenciadas entdo pela contraposi¢do das
aspiracdes de cada grupo dessas. Em segundo lugar, indica a importancia tedrica
do que desenvolvemos a seguir — a concepcdo da mistura pulsional como
origindria da vida animica — ao conceber um conceito central tal como o do
principio do prazer como devendo ser explicado pela mistura das forcas primevas
formada na vida animica do sujeito.

Mas a disting@o entre pulsdes primevas e organicas nao explica a relagao
entre libido e Eros. Freud nomeia “a totalidade da energia disponivel de Eros”
como libido (pag. 72) e define no ultimo pardgrafo desse capitulo essa como sendo
o “Exponent(en)” de Eros (cf. pdg. 73) e ao mesmo tempo como devedora das
fontes somaticas constituidas pela totalidade do corpo (notemos que € a libido que
tem uma fonte somdtica — tal como fora dito sobre a pulsdo organica — e ndo a
pulsd@o primeva). Apenas uma parte da libido (Anteil der Libido) “é qualificada

como excitacdo sexual segundo seu fim pulsional” (pag. 73), ou seja, porque em
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uma de suas fontes somadticas se inscreve um fim propriamente sexual. A libido,
assim como Eros, ndo € indice do sexual, mas sim da totalidade das fung¢des vitais
construidas animicamente. Mas, conquanto aquilo que se define como indice de
Eros, libido, se constitua no exercicio das fun¢des somdticas em um processo
indissocidvel da tendéncia a morte que se opde a ela — a libido do exercicio do
sujeito ja € Eros em mistura com a pulsdo de morte porque nao hd vida animica
que ndo seja mistura das pulsdes primevas — e embora o uso da palavra Exponent
ndo corrobore a idéia de que a libido representa Eros em termos causais, € apenas
a Eros que € atribuida a responsabilidade pela energia animica em contraposi¢do a
uma outra for¢a propriamente incapaz de sustentar por si mesma processos de
natureza animica. Assim, a libido seria expoente de Eros porque significaria a
presenca de um corpo para além da materialidade, tomado ou agregado como

objeto e fonte de uma vida animica na formacgao das pulsodes orgﬁnicas.42

42 A. Green discute a relacdo entre a funcdao sexual e Eros tal como

apresentada especificamente em Abriss. Primeiramente notemos que o
autor comete um erro ao compreender a libido como expoente do que nesse
texto define-se como funcdo sexual (cf. Les Chaines d’Eros, pag. 42-
43) . Freud afirma explicitamente que a libido é expoente de Eros. Por
outro lado, afirma-se que ela, a libido, corresponde ao exercicio das
fontes somdticas da totalidade do corpo, contrapondo-se a essa
totalidade 1libidinosa do corpo vivo uma parte que, por seus fins,
define-se como funcao sexual. Notemos entao que aqui Freud
aparentemente nédo faz coincidir libido e sexualidade. Isso justificaria
entdo a afirmacdo de que Freud abandona sua teoria da prevaléncia do
sexual na vida animica, da qual Green parece querer fugir em sua
leitura? Certamente ndo. Trata-se de primeiramente notar que Freud

refere-se aqui ao que o senso comum concebe como funcdo sexual - o que,
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Dado que as pulsdes organicas que constituem o suposto dominio do isso
formam-se na vida do sujeito pela mistura das pulsdes primevas, Freud formula
uma hipdtese sobre o estado inicial de associagdo pulsional: “a energia total

disponivel de Eros, que nds a partir de agora chamaremos Libido, existe no ainda

como ele reafirma, n&o coincide com a concepgdo psicanalitica. Como
pretendemos apontar em nosso adendo, a sexualidade é para a psicandlise
a totalidade do corpo do sujeito e, nesse sentido, coincide com a
libido descrita em Abriss como expoente de Eros, mas ndo com o due
define-se ai como fungdo sexual. Em um segundo comentdrio de Green
sobre esse tema em Abriss, afirma-se que pela concepg¢do de Eros Freud

avanga no sentido de uma teoria objetal da pulsdo, pois “un amour sans

object - cet object serait-il soi-méme - est inconcevable” (op. cit.,
pag. 151). Green ndo distingue os conceitos de pulsdes primevas e
pulsdes organicas apresentados em Abriss. Com isso, perde a

oportunidade de notar que as pulsdes orgdnicas constituidas através da
libido certamente pressupdem a inexordvel presenca do objeto, a
principio o objeto-corpo do sujeito, mas que o que aqui confunde-se com
o0 nascimento da vida animica pressupde uma forga (da qual é expoente)
tdo poderosa quanto o é aquela absolutamente contrdria a presencga do
objeto. Assim, seu desejo de mostrar que a teoria pulsional freudiana
ndo se contrapde a uma “teoria das relagdes de objeto” acaba por perder
uma complexidade tedrica que permitiria a manutengdo do dominio radical
do que se constitui no mundo pelos objetos, ao mesmo tempo que manteria
o dominio de uma realidade pulsional imposta em sua imutabilidade - ou
seja, aquele das pulsdes primevas, do estranho ao vivido e que se impde
como outro, tensionando a possibilidade do que ¢é vivido efetivamente.
Deve-se, portanto, conceber teoricamente dois niveis distintos de
apresentagcdo do problema da corporeidade do evento animico: um
primeiro, aquele do corpo construido nas pulsdes orgdnicas do sujeito
vivo; e um segundo, aquele da materialidade do corpo dgque se opde

essencialmente a ordem do vivido animicamente. Desse modo, reacomoda-se
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indiferenciado eu-isso e serve para neutralizar (neutralisieren) as inclinacdes
destrutivas existentes concomitantemente.” (pdg. 72) A palavra neutralizar
carregaria o sentido oposto aquele de uma anulagdo: a pulsdo de morte nao pode
ser anulada, mas apenas sua tendéncia neutralizada, concordando com a concep¢ao
das pulsdes primevas como tendéncias inerentes a vida animica, que ndo poderiam
ser eliminadas. Pela aproximacdo das duas pulsdes primevas as duas formas de
vida animica do pressuposto bdsico, a descri¢do de um estado de neutralizacio e
ndo de anulagdo da pulsdo de morte concordaria com a concepcdo de que a vida
animica ndo pode prescindir da materialidade do corpo. Por outro lado, a acdo da
libido concebida como neutralizagdo comporta a significacdo de uma reacido e
nesse sentido novamente seria posterior ao trabalho mudo e invisivel da pulsao de
morte.

Uma suposta neutralizacao origindria da puls@do de morte pela libido deve
ser diferenciada entdo do que aparece a n6s como primeira manifestacdao da pulsao
muda. A pulsdo de morte “se apresenta a nds pela primeira vez quando ela é
voltada para fora como pulsdo de destruicdo” obedecendo a “uma necessidade
para a preservagao do individuo” (pag. 72). Para o desvio para fora se presta o
sistema muscular e ela s6 é visivel quando, servindo aos interesses vitais do
organismo, qualifica uma agdo. Distintamente da neutralizacdo, concebida como

uma reagdo, a agressao ¢ da ordem de uma acao positiva do sujeito e pode definir-

na teoria a heterogeneidade irredutivel do que é um Uunico evento,

aquele animico.
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se francamente como indice da pulsdo de vida — dado que toda acdo é um
exercicio vital. A certeza de que a agressao responde aos interesses vitais é dada
pela afirmacdo de que reté-la, ou seja, ndo a efetivar ativamente, “¢ em geral
insano, age fazendo doente (padecimento)” (pag.72).

No capitulo anterior Freud descreveu como uma das caracteristicas
principais do eu o dispor dos movimentos voluntarios, fato decorrente de sua
origem perceptiva e da associacdo entre percep¢do e acdo muscular. Sua tarefa é
definida como a da auto-afirmacgdo, para cuja execucdo dispde dos movimentos
voluntdrios assim como de sua capacidade de memoria e julgamento. Enfim, a
tarefa fundamental do eu € a conservacdo de si através da atividade motora e
judicativa — ou seja, ele define-se como agente. Uma terceira forma de mistura da
pulsdo de morte € representada pela formagdo do supereu: “com a institui¢ao do
supereu sdo fixadas cargas respeitdveis da pulsdo de destruicdo no interior do eu e
agem ali autodestrutivamente” (pag. 12). Os tratamentos dados a pulsdao de morte
no eu e no supereu ndo se confundem com esse primeiro momento de mistura
pulsional que formaria o isso.

Concebida a primeira derivagdo visivel da tendéncia de destrui¢cao primeva,
a qual apenas pelo retorno do derivado pode justificar a auto-agressdo, deve-se
supor aquilo que ndo € derivagdo para fora, mas sim persiste em um momento de
neutralizacdo diversamente da acdo de agressao, legitimando a crenga de que “uma
parte da autodestruicdo permanece sob todas circunstancias no interior, até

conseguir finalmente matar o individuo, talvez somente quando a libido desse
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tenha se esgotado ou se fixado desvantajosamente” (pag. 72)*. Tratar-se-ia do
masoquismo, palavra usada por Freud apenas em uma nota ambigua no capitulo
dedicado a sexualidade? Ele nao afirma diretamente no trecho transcrito acima que
a autodestruicdo que permanece no sujeito estd ligada pela libido, afirmagdo que
poderia entdo definir o momento como o estado de neutralizacdo e,
conseqlientemente, como o da mistura pulsional nomeada masoquismo.
Comecamos a responder a pergunta reafirmando que se trata da exposicdo do
desenvolvimento individual de um ser vivo, logo, de um ser em que nada
escaparia a mistura, a libido estando sempre presente, conclusdo corroborada pela
exposicdo freudiana que prossegue afirmando que a morte vence quando a libido
se esgota ou fixa-se desvantajosamente: a autodestrui¢io mantida internamente em
um sujeito vivo sO ndo mata o sujeito porque nesse mesmo trabalha
concomitantemente a libido e apenas quando a ac@o dessa cessa, cessa a vida e a
morte se perfaz. Pode-se, portanto, sem incorrer em erro tomar a autodestruicao

que permanece no sujeito vivo como uma mistura pulsional. A pergunta que Freud

SFreud prossegue aventando: “Entdo pode-se supor de modo geral gque o
individuo morre por seus conflitos internos”. Mantendo-se a aproximacdo
entre pulsdo de morte e o lado material da vida animica entende-se
tanto que o conflito mortal seja interno - pois o corpo ndao é alheio ao
psiquico - do mesmo modo como se pode compreender a responsabilidade do
sujeito animico em arrancar desse corpo um tempo de vida pelo uso da
libido. Enfim, ¢é o sujeito-corpo que determina gquando seu corpo
perecerd, radicalizando a idéia de que o corpo herdado sé existe em
vida no processo pelo qual ele é adquirido animicamente. Tal concepgdao
ndo poderd ser desprezada no momento em Qque nos propusermos a

compreender a nog¢do de perigo.
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se faz na nota do capitulo seguinte sobre “se existe destrui¢do pura sem adi¢cdo
libidinosa” deve ser entendida conseqiientemente ndo como uma dudvida sobre a
efetividade da dualidade de todo evento animico, mas sim — como indica a outra
pergunta que a acompanha, assim como a conclusao que se segue — como perplexa
conclusdo de que a mistura possibilitada pela libido pode nio ser da ordem do
prazer: “a satisfacio de um movimento pulsional puramente destrutivo” assim
como ‘“a satisfacdo da pulsio de morte que permanece no eu”, ou seja, O
masoquismo definido como “uma mistura inteiramente andloga ao sadismo”
(portanto, mistura de Eros e autodestrui¢do) “ndo parece resultar em sensacao de
prazer” (pag. 76). A perplexidade da constatacio de que onde haveria mistura
pulsional, portanto, acdo da libido, ndo se encontraria prazer levaria a uma davida
imediata sobre a efetividade da mistura e, assim, a sugerir a possibilidade de
retorno a uma concep¢ao de isolamento pulsional. Conclui-se que o que estd em
jogo aqui ndo € a efetividade da tese da mistura pulsional intrinseca a todos os
fendmenos animicos, mas sim a possibilidade dessa explicar um suposto momento
em que a pulsdo de morte mantida internamente ja estaria em relacdo com a libido
sem, no entanto, produzir sensacao de prazer.

No capitulo dedicado a técnica, ao descrever como uma das fontes de
resisténcia, de dificil combate, aquela apresentada sob a forma da intencdo de
“dano ou devastacdo de si mesmo” em uma aparente inversio da pulsdo de
autoconservacio, Freud confessa o pouco esclarecimento alcangado sobre esses

casos apds resumir assim sua hipétese: “nds pressupomos que nessas pessoas
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efetuaram-se amplos desintricamentos pulsionais, em conseqiiéncia dos quais se
tornaram livres quantidades elevadas da pulsdao de destrui¢do viradas para o
interior” (pag. 106). Primeiramente deve-se notar que se trata aqui da suposicao de
um desintricamento pulsional, portanto, algo que agiria sobre um suposto
intrincamento — talvez pressupondo sua agdo sobre o procedimento primevo de
neutralizacdo. Em segundo lugar, corroborando a divida que reconhecemos
anteriormente na evitacdo por parte de Freud em associar o procedimento
origindrio a denominacio de masoquismo, novamente aqui ele evita nomear como
masoquista tal fonte de resisténcia.

Freud ndo prossegue nos capitulos dois e trés a discussdo sobre essa
questdo. No capitulo III, essa € apenas um apéndice ao texto, apds ter concluido o
pardgrafo do capitulo anterior divagando sobre os destinos da espécie. No
pardgrafo seguinte, volta-se para a exposi¢cdo do comportamento da libido no eu,
concebido como seu reservatério por exceléncia, ndo sem antes escrever que
pouco se sabe sobre o comportamento da libido no isso e no supereu. Aquilo que
se afirma sobre o funcionamento da libido no eu ndo apresenta problemas a Freud:
no comego “a totalidade da cota de libido disponivel € armazenada (no eu). Nos
nomeamos esse estado o narcisismo primario absoluto” que duraria até o momento
em que “o eu comega a ocupar representacoes de objeto com libido, a substituir
libido narcisica por libido objetal. Por toda a vida o eu permanece o grande
reservatorio do qual as ocupagdes de libido sdo enviadas aos objetos ou também

novamente recolhidas” (pag. 73).
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Conceber um estado anterior de indiferencia¢do entre eu e isso onde a
libido estaria neutralizando a autodestruicdo e aparentemente nio respondendo a
ordem do prazer exigiria que se expusesse a acdo da libido em um momento
anterior ao do narcisismo primdrio, enfim, exigiria que se expusesse a definida
primeira mistura pulsional que fundaria a vida animica estabelecendo o isso —
formado no exercicio efetivo do corpo vivo — e fundando o préprio principio do
prazer que o governaria despoticamente, concordando com o que Freud escrevera
sobre a necessidade de explicar o proprio principio do prazer a partir das forcas
primevas, Eros e pulsdo de morte (cf. pag. 129). A situagdo estruturante ndo deve
valer apenas para a formacao do supereu, propondo-se a mesma para o iSSO € O
principio do prazer, posto que também esses ndo sdo dados externamente ao

exercicio da vida do sujeito no mundo.*

‘4 Em Abriss, além de propor que se explique a relacdo entre principio

de prazer e aquele anterior, de Nirvana, Freud escreve ja& no capitulo I
que “provavelmente o que é sentido como prazer ou desprazer ndo seriam
as magnitudes absolutas da tensdo de excitagdo, mas sim algo no ritmo
de suas modificagdes” (padg. 68). No texto de 24 sobre o masoquismo
Freud é mais explicito: “O prazer e o desprazer ndo podem ser atestados
assim sobre aumento ou diminuicdo de uma quantidade que nds chamamos
tensdo de excitacgdo, ainda que eles tenham muito que ver freqglientemente
com esse elemento. Parece que eles nao se enlagcam a esse fator
quantitativo, mas sim a wum cardter desse, que ndés sb poderiamos

designar como qualitativo. Nés avancariamos muito na Psicologia, se néds

soubéssemos 1indicar, qual é essa caracteristica qualitativa” (S.A.,
vol. III, p&g. 344). Uma psicandlise que concebe até mesmo o principio
do prazer, assim como as pulsdes do isso, <como constituidas no

exercicio do corpo do sujeito no mundo poderia substituir solugdes

quantitativas pela ordem das estruturacgdes dadas pela e na
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Aparentemente em Abriss 0 que estruturaria esse primeiro momento de
mistura animica seria a neutralizacao que, a partir do que lemos ai, ndo poderia ser
subsumida ao masoquismo origindrio tal como esse fora concebido em Das
okonomische Problem des Masochismus. Em Abriss o masoquismo sé ¢é
mencionado, como ja vimos, em uma nota em que Freud questiona a suposta
diferenciacdo entre um masoquismo capaz de gerar prazer € uma mistura pulsional
em que a autodestruicdo permaneceria interna, mas na qual nio se poderia afirmar
a ocorréncia de prazer (cf. pdg. 76). Assim Freud possibilitaria a marcagdao de uma
divida quanto a assimilacdo entre neutralizacio e masoquismo. Passemos
primeiramente a andlise de alguns aspectos do masoquismo erégeno origindrio
apresentado no texto sobre o masoquismo, para posteriormente verificar se seus
fundamentos se sustentam no contexto de Abriss.

Freud sustenta no texto de 1924 o pressuposto de um mecanismo

fisiologico infantil — ja apresentado anteriormente por ele — que seria responsavel

intersubjetividade, sobre e a partir da efetividade de um corpo tao
incontorndavel quanto a morte. Para continuar a investigacdo freudiana
nos pontos que ele indica como ainda nédo elucidados (a constituigdo dos
processos no isso, a acgdo da libido anteriormente ao eu, a estruturacdo
do principio do prazer, a flexibilidade ou rigidez da 1libido, etc)
seria preciso aprofundar a negagdo de uma solugdo substancialista que
compreendesse o corpo como um dado externo causador das pulsdes em prol
de uma concepgdo estruturante do corpo como evento animico. Dentro
desse contexto, poderia-se avancar frente aquilo que limitava Freud sob
o signo do elemento quantitativa pela concepgdo da constituigdo da
realidade do corpo pulsional que concebesse ai os fundamentos de uma

estética - nos termos de uma histdéria da constituicdo das sensacgdes.
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por uma coexcitacdo libidinosa paralela as tensdes de desprazer e de dor e que,
portanto, na constituicdo sexual se daria o fundamento fisiol6gico “do que entdo é
edificado psiquicamente como masoquismo erogeno” (S.A., vol. IIl, pag. 346-7).
Isso pressuposto, ele ndo pode sendo concluir que no organismo vivo a pulsdo de
morte atuante € idéntica ao masoquismo, dado que sempre estard ligada a uma
coexcitacao de natureza sexual — no organismo infantil, posto que esse mecanismo
se esgotaria (versiegen) posteriormente. Ora, se Freud sustentasse essa solugdao
fisiolégica em Abriss ndo haveria razao para ele questionar a geracio de prazer na
atividade interna da pulsdo de morte. Logo, pode-se afirmar inicialmente que
agora ele duvida ndo apenas da existéncia de um tal mecanismo, mas também — e
mais importante — duvide do interesse tedrico de sustentar a origem do
masoquismo e da primeira ac¢do interna da neutralizacdo em uma hipGtese
fisiologica. Primeiramente porque, como vimos, a ordem das exposi¢Oes
freudianas em Abriss € aquela dos eventos psiquicos concebidos em uma
duplicidade ndo causal, logo, a ocorréncia de um tal fendmeno fisiol6gico infantil
pode tanto ser causa do fendmeno psiquico do masoquismo origindrio quanto o
proprio fendbmeno psiquico pode ser causa da fisiologia da coexcitagdo. Em
segundo lugar porque — dado que, como ja vimos, a mistura pulsional dar-se-ia
pelo e no exercicio efetivo da vida — explicar 0 masoquismo origindrio como
sendo fisiologicamente herdado destruiria o papel do vivido na constituicao da
realidade pulsional, jogando as diferencas de grau entre os masoquistas na vala de

uma disposi¢do quantitativa de origem meramente fisiolégica — solucdo
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certamente presente em Abriss, mas que obriga a um siléncio incomodo do qual
Freud explicitamente ressente-se. Por fim, do mesmo modo que a formagao da
mistura dentro da exposi¢ao anterior € dada por um fendmeno fisiologico, a sua
desapari¢do também poderia ser naturalizada por um suposto esgotamento desse
mecanismo e, portanto, poderia no limite sustentar fisiologicamente também o
processo de desintricagcdo pulsional reconhecido na solugdo sadia do complexo de
Edipo. Se no complexo de Edipo sadio o supereu forma-se pelo sibio
desinvestimento sexual das figuras paternas, quando entdo o introjetado € apenas a
mogdo agressiva, permitindo que o sujeito ndo constitua um supereu sadico e,
portanto, padeca de masoquismo moral — ou seja, contra a manuten¢do da mistura
pulsional que persiste no masoquismo moral, o supereu normal forma-se por
“Triebentmischung” (S.A., vol. III, pag. 351) — logo, deve-se explicar como uma
vivéncia estruturante poderia desfazer aquilo que ndo fora criado em uma situacao
estruturante, mas sim concebido como um dado fisiolégico. Em outras palavras, se
no Edipo, pela suposta desagregacio pulsional, concebe-se uma modificacdo no
que seria uma estrutura fisiolégica, logo também essa estrutura fisiologica da
mistura deveria ser passivel de ser compreendida pelas vivéncias efetivas animicas
do sujeito, ou seja, se 0 que estrutura a desagregacdo € uma vivéncia social do
sujeito, também a estruturacdo da mistura deve ser passivel de ser compreendida
como funcdo das vivéncias desse sujeito no mundo. Dentro desse contexto a
suposta primeira mistura pulsional seria tdo construida na vivéncia do sujeito

como se afirma sobre a desagregacdo edipica e da mesma forma responsdvel pelo
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surgimento de uma instancia animica — respectivamente, isso e supereu. A mistura
pulsional, que funda a realidade pulsional pela formacao do principio do prazer,
nao poderia de modo algum ser concebida teoricamente apenas como um correlato
de uma realidade fisiolégica externa ao sujeito animico, mas sim deve ser
compreendida como produto de uma primeira vivéncia animica do individuo no
mundo pelo qual a tendéncia a morte € sobrepujada pela vida animica — a
neutralizacao.

A eliminacdo do interesse por uma solucdo fisiolégica do masoquismo
ampararia imediatamente a ddvida quanto a natureza da primeira manifestagao da
pulsdo de morte em Abriss, mas ndo seria a Unica razdo para essa recusa parcial.
Como vimos, a teoria das pulsdes primevas em Abriss difere de uma teoria sobre
substancias animicas e reduz a suposta energia animica a libido ja da ordem da
intricacao pulsional na efetividade das vivéncias. A energia, como escreve Freud,
pode ser uma s0, apenas apresentada de formas distintas, com intencdes distintas —
logo, ndo se sustenta o conceito de coexcitagao, pois ndo existem duas substancias
que podem ser produzidas concomitantemente. E se entdo a primeira ligacao da
pulsdo de morte for apenas uma negacdo da tendéncia a descarga absoluta,
inscrevendo no organismo um aumento de tensdo que constituiria af a acdo de uma
energia de vida — a libido — entdo tal estado conceitualmente ndo se confundiria ao
estado de prazer definido como igual a descarga, pelo contrdrio. O primeiro
momento de neutralizacdo da pulsdo de morte € oposto a uma situagdo de descarga

passivel de ser significada como prazerosa, embora ela seja a condi¢do de
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possibilidade da inscricio de uma futura descarga de libido que poderd gerar
prazer. Em oposicao a atividade da derivagdo para fora da destruicao — agressao —
que coincidiria com a descarga e, portanto, estaria imbuida de prazer, na
neutralizacao pulsional o organismo sofre um aumento de tensdao que neutralizaria
a intencdo de descarga da pulsdo de morte (nesse esquema o organismo nao esta
apassivado frente a uma suposta excitagdo mortifera, mas aprende a suportar um
incremento de excitacdo de modo passivo, que entdo serd indice de um modo vivo

. . - 4
de estar no mundo que neutraliza a intencdo de descarga).”

> A passagem do principio de Nirvana para o principio do prazer,

inauguracdo dos processos animicos que constituem o isso pela mistura
das pulsdes, corresponderia no limite a uma concepgdo de neutralizagédo
que nado proporia a negagdo da descarga, mas sim o surgimento mesmo da
tensdo. O isso deve ser concebido como o precipitado animico de uma
vivéncia que inaugura a realidade de um corpo pulsional humano e vivo.
Tal concepgao dentro do contexto dedutivo de Abriss retomaria a
discussdo que Freud pretendia deixar de lado <com a aceitacgéo
inquestionavel da premissa fundamental dos dois modos da vida animica
ao tornar indissocidvel, pela hipdétese da mistura das pulsdes primevas.
O 1isso constrdi-se tanto sobre a efetividade do corpo material como
constrdéi a realidade do corpo vivo. O conceito de neutralizacgéo
corroboraria a suposigcdo de que o pressuposto dos dois modos pelos
quais conhecemos a vida animica postula a impossibilidade de se
conceber duas realidades dadas distintamente no desenvolvimento do
sujeito. Se a pulsdo de morte representa a tendéncia do corpo material
no aparelho animico, a suposigdo de sua neutralizagdo como evento
fundador do animico ndo pode significar sendo a certeza de gque o
sujeito se faz a partir e contra a corporeidade. Assim, por uma
primeira atitude de neutralizagdo do corpo (aceitagdo do aumento de
tensdo), o sujeito instituird um principio de funcionamento animico que
retomard agora internamente a intencdo outrora negada - o principio do

prazer recoloca como intengcdo a descarga pretendida outrora externa e
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No capitulo VIII Freud escreve que as pulsdes (organicas) formadoras do
isso ambicionam apenas a satisfagdo, “a qual € esperada de certas modificacoes
nos orgaos com o auxilio de objetos do mundo externo” (pag. 128). Tanto frente a
seu corpo como frente a0 mundo externo o sujeito primeiramente deve esperar
passivamente pela satisfacdo. No primeiro evento psiquico, da neutralizacdo da
pulsdo de morte pela qual o isso enquanto dominio das pulsdes organicas se
constitui, a vida animica surgiria na aceitagdo de um aumento de excitagdo em
nome da satisfagio derivada de um outro — outro-corpo ou outro-mundo.*® Uma
primeira relacdo passiva frente ao corpo orgéanico e aos objetos do mundo externo
portadores de satisfacdo caracterizaria a inscricdo do primeiro esfor¢co de vida do

organismo. Se de um lado no primeiro momento de satisfacdo do organismo pela

absolutamente pelo corpo material, mas agora internamente a partir de
um individuo vivo que é tanto corpo material quanto evento animico.

‘¢ B. Rosenberg escreve que “1 ‘intrication pulsionnelle se fait donc
par 1l’intermédiaire de 1’objet sans lequel elle est impossible: une
union-fusion directe des pulsions mémes est incompatible avec leur
hétérogénéité. Leur antagonisme d’ailleurs ne peut se révéler que sur
le terrain de 1l’objet” (“Pulsion de Mort et intrication pulsionnelle..”
in R.F.P., 1989, wvol. 2, pa&g. 560). A pertinente consideracdo sobre o
objeto como necessdrio a intricacdo traveste-se nas palavras de
Rosenberg em uma reiteragcdo do em si pulsional que se explicita a
seguir quando lemos que “les pulsions restent hétérogenes et ce sont
leurs effets antagonistes sur 1l’objet qui se combinent pour donner une
résultante commune” (pdg. 561). Novamente encontramos o dualismo
reacomodado em um duplo objetivismo. Nossa pretensdo, nada modesta, é
buscar wultrapassar uma compreensdo dgue nos parece cega frente a
natureza reciprocamente constitutiva estabelecida entre pulsdo e objeto
e assim Jjustificar uma reflexdo sobre modos de estruturagdo de

realidades contiguas.
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acdo do outro prevalece um modelo passivo (mesmo que esse outro seja 0 corpo
proprio), o isso af estruturado por sua vez inauguraria uma percepcao imediata do
mundo segundo o modelo daquilo que € causado por esse outro — ou seja, O
modelo de uma sensacdo ou percepcao. O principio do prazer estabelecido nessa
vivéncia ndo poderia significar entdo apenas uma tendéncia de descarga interna,
mas também comportaria um certo modo de constituicdo da realidade externa.
Assim, o primeiro modo de funcionamento animico — o principio do prazer — ndo é
uma mera regulacdo quantitativa, mas corresponde a criacdo do primeiro modo

animico de constituicdo de uma realidade que responderia pela totalidade das

vivéncias.?’

7 Em “Uber die weibliche Sexuatit&t”, de 1932 (in S.A., vol. V, 273-

292), Freud descreve o estado passivo do bebé sofrendo passivamente os
cuidados maternos: “as primeiras vivéncias sexuails coenfatizadas
sexualmente sdo naturalmente de natureza passiva .. Uma parte da libido
da crianga permanece presa a essas experiéncias e saboreia as
satisfagdes a ela 1ligadas, uma outra parte experimenta-se em sua
conversao a atividade” (op. cit., Pag. 285-6) . A atividade
caracteristica do eu é uma vivéncia posterior a uma primeira, onde a
crianga passivamente goza (geniessen). Contudo, Freud nos explica que
j& essa primeira relagdo estd marcada pela ambivaléncia derivada da
inevitédvel frustracdo da libido infantil dado o tamanho da cobica
(Gier) dessa (cf. op. cit., pé&g. 283). A frustracdo inerente a posicgéo
passiva da crianca inscreveria Jj& nessa a necessidade de passagem para
uma posicgéao ativa, estabelecendo imediatamente a atitude que
caracteriza uma segunda instédncia psiquica definida por sua derivacgdao
sobre o mundo e justificando a diregcdo da agressdo sobre esse objeto
frustrador. Trata-se, portanto, de uma passagem que, como veremos, sé
se dard pelo fracionamento de uma primeira realidade totalizante, que
possibilita ao sujeito apenas a assungdo de um papel passivo. Como

veremos nos préximos capitulos, pretendemos encontrar ganhos tedricos
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Nao haveria por que confundir neutraliza¢do e masoquismo. Primeiramente
pelos conceitos que reconhecemos em Abriss — apenas uma leitura parcial desse
levaria a tal confusdo. Por outro lado devemos marcar ja alguns desdobramentos
da manutencdo da diferenciacdo conceitual para uma exposicdo da angustia: a
inclusdo na exposicdo da angustia da pulsdo de morte através do conceito de
masoquismo origindrio serviria a reacomodacdo da metapsicologia freudiana em
uma descri¢do de lutas entre substancias anteriormente abandonada por Freud com
o fim de suas argumentacgdes referentes aos processos de conversdo da angustia —
0 masoquismo origindrio protegeria o sujeito do perigo de uma pulsdao de morte
solta tal como de uma substincia ma habitante do mundo interno. Interessa-nos,
pelo contrario, compreender a partir dos conceitos de Abriss o primeiro evento
animico da neutralizacdo como uma vivéncia correlata aquela edipica, formadora
do supereu, na qual a vida animica € inaugurada pela formacdo de um sujeito-
corpo vivo — isso — sobre o corpo material. A experiéncia que deve responder
como modelo a angustia primdria, portanto, ndo seria a do nascimento do corpo,
mas sim aquela do evento animico de neutraliza¢io da pulsdo de morte pelo qual o
corpo animico, vivo, surge sobre o corpo inorganico apenas através da presenca de
um mundo capaz de resgati-lo da morte. Assim, o conceito de sensacdo de
angustia podera ser compreendido dentro do contexto da vivéncia de formacao do

corpo pulsional vivo, quando entdo poderd dialogar com os conceitos de angustia

amplos nessa concepgdo da primeira situagdo de estruturagdo do sujeito-

corpo no mundo, posto que nela estaria em jogo tanto a constituicdo da
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de castracdo e de angustia secunddria como representante da constru¢do de um

. . L. 4
primeiro modo animico de estar no mundo enquanto corpo. **

realidade pulsional como aquela da realidade do mundo.
‘% Nesse contexto a afirmacdo de que & sensacdo de angistia “néo
corresponde nenhuma significacgao” (Bianchedi, E.T. et al., “Les
théories de 1’angoisse chez Freud et Melanie Klein et leur statut
métapsychologique” in Revue Francaise de Psychanalyse, vol. III, 1989,
padg. 992) parece-nos completamente equivocada: toda sensacdo ocupa um
lugar na cadeia prazer—-desprazer que nado é sendo a cadeia elementar de
significagdo do sujeito enquanto corpo e de significagdo do mundo.
Negar que isso seja uma significacdo reacomoda dentro da psicandlise um
equivoco que Freud esforgou-se em ultrapassar e que, como pretendemos
acompanhar na exposigcdo de Abriss, negaria a construgdo animica do

corpo vivo do sujeito, bem como manteria a realidade somdtica como um

dado externo a ordem do vivido pelo sujeito, impedindo assim que a
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CAPITULO II

PERCEPCAO — Teoria do [In]consciente

A parte mais antiga do aparelho psiquico ndo seria a principio parte, mas
sim o todo. N@o existiria nada ali que nio fosse isso, tornando-se parte apenas por
cisdo de si mesmo, ou seja, por diferenciacdo ou especializa¢do de uma parte de si.
Contra a totalidade origindria impdem-se especializacdes, constituidas
exclusivamente no exercicio do corpo do individuo no mundo, que gerariam
modos distintos de funcionamento animico — pela concepc¢do do cardter judicativo
do que se define como instancia. Na apresentacdo freudiana do surgimento do eu,
0 que era uma parte do isso — “originalmente formada como camada do coOrtex
com os Orgdos para recepcao de estimulos e com os dispositivos para prote¢ao
contra estimulos” — “sob a influéncia do mundo externo” experimentou um
desenvolvimento e “estabeleceu-se uma organizagdo especifica que a partir de
agora intermedeia o isso € 0 mundo externo. A esse distrito (vara) de nossa vida

animica damos o nome de eu” (pag. 68).* Primeiramente ressaltemos como a

realidade do mundo gque certamente Jja& se estabelece ai seja também
tomada em sua dimensdo animica.

%° No final do paragrafo seguinte, dedicado as caracteristicas do eu,
reaparece a palavra organizagdo na exposigdo sobre o estado do sono:
“de tempo em tempo o eu desata sua ligagdo com o mundo externo e se

retira no estado do sono, no qual ele altera amplamente sua
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exposicdo da formacdo dessa nova organizagdo animica é marcada por dois
elementos concorrentes — influéncia do mundo externo e formacgao corporal — aos
quais ndo se pode atribuir isoladamente a causa da formacgdo desse. A suposi¢do de
um corpo que recebe e expulsa estimulos e estd inserido necessariamente no
mundo responde por aquilo que agora se apresenta como a realidade animica de
uma organizacdo capaz de propor um modo animico de aproximacdo com o
mundo — um modo de percepg¢ao desse.

Nao se concebe a existéncia de uma mente sem corpo, enquanto um corpo
sem essa seria concebivel. Freud supde no capitulo dois a anterioridade do

inorgéanico sobre o organico — do morto sobre o vivo: “Wenn wir annnehmen, dass

organizagdo” (padg. 68). A organizagcdo da vida animica estaria assim
estreitamente vinculada a relagdo do organismo com o mundo: gquando se
dorme, ou quando se estd desperto, os modos de funcionamento modificam-—
se. Freud avanga na tentativa de explicar o que seria uma organizacgdao:
“Conclui-se do estado do sono que essa organizagdo consiste em uma
particular distribuig¢do da energia animica” (padg. 69). A suposicgéo
energética dos modos de organizagcdo animica une-se no Capitulo IV a
discussdo das qualidades psiquicas e conduz a uma segunda discusséo
sobre o cardter fundamental da distingdo entre processos primdrios e
secunddrios. Para nés em Abriss ndo apenas a organizacdo animica
modifica-se de acordo com a relagdo do sujeito com o mundo externo -
entendendo-se com isso modificagdes energéticas, de qualidades ou de
processos - como também modifica-se o mundo perceptivo (mundo
perceptivo e organizacdo animica sdo realidades definidas entre si). O
verbo vermitteln - que aparece aqui pela primeira vez no texto para
descrever a introdugdo dessa segunda organizacdo animica - carrega Jja a
ambigliidade de um aspecto que serd fundamental para a exposigédo
freudiana sobre o mundo perceptivo do sujeito (percepg¢dao mediada ou
imediata) e permite uma leitura do eu como o que estabelece a disténcia

entre percepgdo e mundo.
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das Lebende spiter als das Leblose gekommen und aus ihm entstanden ist ...”
(pag. 71). O momento em que o corpo passaria a abrigar vida animica s6 pode ser
concebido metafisicamente — e a essa discussdo filoséfica Freud ja se furtou em
seu primeiro pardgrafo. Mantida sem discussdes apenas a suposicdo da
anterioridade da matéria inanimada, deve-se pesquisar a anterioridade do isso
sobre 0 eu na vida animica. Se sua pesquisa sustenta-se no estudo do
desenvolvimento individual do ser humano, como afirmara inicialmente, nio se
reconhece a necessidade de manter a anterioridade do isso sobre o eu tomados
apenas como representantes animicos do afluxo do corpo ou do meio circundante,
respectivamente, dado que esse sujeito individual teria seu corpo inserido
imediatamente em um meio externo — mesmo que esse seja o utero, o corpo deve
estar em um meio. Conclui-se que a postulada sucessdo entre instancias animicas
concorda muito mais com a definicdo dessas como formag¢do de modos distintos
de percep¢dao do que com o seqiienciamento de fases da vida correspondentes a
apresentacao sucessiva de mundos perceptivos.

Eu é 0 nome que se dd ao que se organiza no sujeito como contato com o
mundo externo e que define um modo animico de percepcao. Freud continua a
descrever as caracteristicas da nova instancia atribuindo-lhe o decreto sobre os
movimentos voluntdrios “como conseqiiéncia da relacdo prefigurada entre
percep¢ao dos sentidos e acdo muscular” (pag. 68). Ele ndo esclarece a natureza
dessa vinculac@o. Imediatamente podemos levantar a hipétese de que ele estaria

referindo-se aqui a percep¢do cinestésica e ao ato-reflexo, onde movimento e
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percep¢do encontram-se unidos, embora de maneiras distintas (no primeiro, um
movimento que leva a sua percep¢ao, no segundo, uma percepcdo que leva a uma
acdo). Mas, em ambos 0s casos, trata-se de uma associagdo involuntéria, enquanto
o eu define-se por dispor dos movimentos voluntdrios. Ele ¢ o lugar onde o
procedimento de uma acdo voluntdria, um ato, torna-se possivel. Imediatamente
essa primeira caracterizacdo do eu coloca-nos frente entdo aquilo que a define por
oposi¢do: um ato involuntdrio. Ocorre 0 mesmo em relacdo a percepcao do eu,
pela afirmacdo de modos de percepcao: a percepcao do eu, dependente do mundo
externo e a partir da qual esse subjuga partes cada vez maiores do isso, € nomeada
“percepcdo consciente” (pig. 129). Deve-se compreender a associacao entre eu e
percepcdo atenuadamente — o eu estd ligado a uma certa percepc¢ao e ndo a toda
percepc¢do, assim como estd ligado ao ato voluntdrio e ndo a qualquer acdo.
Conclui-se que a organizacao eu ndo € o 6rgdo de percepcdo € acdo, mas apenas
um certo modo de percepcio e acdo. >

Assim lemos no capitulo VIII: “o isso, apartado do mundo externo, tem seu
préprio mundo perceptivo” (pdg. 128). Haveria uma oposicdo bdsica entre

percepcao do mundo externo e percep¢do externa que muito mais do que

° Ppercepcdo e acdo do eu sdo concomitantes ao novo nivel dinamico

elevado pela “realizagdo psicoldgica” do eu na qual “energia livremente
mével transforma-se em ligada” (pag. 129). A ligacao, definida
psychologische Leistung do eu, ndo é a causa da acdo ou da percepgédo
que caracterizam o eu, mas define um modo de funcionamento animico.

Realizar ag¢des voluntdrias e percep¢des conscientes é um modo de
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estabelecer dois objetos distintos — mesmo porque originariamente tal distingdo
inexiste para o individuo — aponta para a constitui¢ao de dois modos distintos de
percep¢do. Se o eu por seu lado “mostra em sua conservada dependéncia do
mundo externo a indelével estampa de sua origem” (pag. 129) entende-se que o eu
constituiu-se como um modo de percep¢ao indissocidvel da constituicio mesma de
seu objeto de percepgao.

A definida tarefa de auto-afirmac¢do do eu pode ser entendida entdo como
afirmacdo de uma natureza ativa e, dado que sua existéncia se fez em uma relagdo
dupla de diferenciacdo (do isso) e de aproximacdo (do mundo externo), sua
afirmacdo-atividade ndo pode ser entendida sendo em fun¢do desse duplo
movimento origindrio, caracterizando sua tarefa de afirmacdo como dupla.5 !
Frente a0 mundo externo, o eu cumpre sua tarefa ao “aprender a conhecer os
estimulos, armazenar experiéncia sobre esses (na memoria), evitar estimulos
intensos (através da fuga), receber estimulos moderados (pela acomodagdo-ajuste)
e, finalmente, aprender a modificar o mundo externo de modo conveniente a seu
proveito (atividade)” (pag. 68). Conhecer, recordar, fugir, receber e agir, tais sao
os procedimentos praticos do eu no mundo. Entre eles, a acao € privilegiada como

o coroamento do processo ativo de conhecimento e julgamento que o eu faz sobre

funcionamento animico que em termos energéticos sé é possivel em um
funcionamento animico que recusa a descarga.

1 0 capitulo VI esclarece a natureza miltipla da tarefa do eu:
“contentar as demandas de suas trés pendéncias, da realidade, do isso e
do supereu e assim conservar sua organizacgdo e afirmar sua autonomia”

(pédg. 97).
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os estimulos-mundo. Frente ao interno, os verbos que definem os procedimentos
do eu sdo diferentes: o eu realiza sua tarefa de auto-afirmacao ndo quando conhece
0 1ss0, mas sim “quando conquista o dominio sobre as aspiracdes pulsionais”
(definidas ainda apenas como expressdo psiquica da organizacdo corpérea). A
realizacdo € definida como uma tarefa “gegen das Es”. O eu julga (entscheiden)
“se a essas pode ser permitida a satisfacao, desloca sua satisfacdo para momentos e
circunstancias mais propicios no mundo externo ou reprime completamente suas
excitagdes” (pag. 68). Contra o isso a acdo do eu deve ser de subjugagdo, como o
foi originariamente, posto que ndo haveria como agir no sentido de modificé-lo
como seria possivel no confronto com o mundo externo. Pode-se concluir que
frente ao isso a natureza ativa do eu encontra-se de certa forma coibida pela
substituicdo da acdo modificadora pela coercdo: ao eu, frente ao isso, ndo ¢é

possivel nem mesmo a acdo da fuga. >

52 Freud escreve que o isso representa no eu o passado herdado (cf. pag.
69), que entendemos como aquele da realidade corpdérea que se funda no
exercicio desse corpo certamente herdado, mas apenas adquirido como
corpo vivo nas primeiras experiéncias de vida e que sempre habitard o
eu como seu passado — no limite como passado do corpo inorgdnico. A
imutabilidade caracteriza o ©passado enquanto tal. Ja& a realidade
externa define-se como o presente, ou seja, como aquilo gque permite a
presenca de um sujeito agente, transformador - o presente é o tempo da
acao. A tarefa do eu se faz, portanto, entre o passado e o presente,
mas apenas no ultimo ela pode completar-se como acgdo positiva de um

sujeito.
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“Em sua atividade o eu é guiado pela observagdo as tensdes estimulatdrias
existentes nesse ou por ele endossadas” (pag. 68) — ou seja, estimulos oriundos
tanto da realidade do corpo quanto da realidade externa. A observacdo dessa
realidade é um instrumento para a efetivacdo da tarefa do eu enquanto agdo e,
portanto, apresenta o vicio de observar em funcdo dessa tarefa de auto-afirmacao,
ou seja, da sobrevivéncia de si. Definida a sobrevivéncia do eu como a afirmacao
de um sujeito ativo frente ao(s) mundo(s), aquilo que € observado nas
estimulagdes sO poderia ser significado em fungdo de sua relagdo com uma agdo
potencial ou com um assujeitamento no qual o eu estaria impedido de efetivar sua
tarefa concebida como da natureza de uma acao. Freud escreve entdo: “O aumento
(das tensdes estimulatdrias) € sentido geralmente como desprazer, sua diminui¢ao,
como prazer” (pag. 68).

O primeiro aspecto dessa afirmacdo que devemos considerar refere-se
diretamente a sua construcdo gramatical. Freud escreve uma frase na voz passiva
sem incluir um agente da passiva: quem sente prazer-desprazer? O periodo
seguinte apresenta a mesma constru¢do, com o mesmo verbo apassivado sem
agente da passiva agora referindo-se a um suposto ritmo na modificacdo da tensao
estimulatéria sendo sentido como desprazer e pmzer.5 3 Nido nos parece apropriado

concluir que embora ausente o agente dessas passivas seja o eu, principalmente

330 es que aparece nesse segundo periodo é referente a frase subordinada
“was als Lust und Unlust empfunden wird”. J& indicamos no capitulo
anterior como um critério ndo quantitativo poderia estar incluido no

principio de prazer.
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ap6s lermos a frase seguinte em que Freud constréi uma frase assertiva cujo
sujeito € declaradamente o eu e que estabelece uma relacdo distinta desse com o
bindmio prazer-desprazer: “O eu ambiciona o prazer, quer afastar-se do
desprazer”. Ora, o que caracteriza o eu € uma certa relacdo com esses sentimentos
— 0s ambiciona ou os quer evitar, esquivando-se. Senti-los, ndo se pode concluir
que seja privilégio desse. E da natureza prépria ao eu agir sobre esses sentimentos.
Sobre o responsdvel por tais sensacdes, nada nos € dito. Na frase freudiana com
que iniciamos o pardgrafo anterior o eu, sujeito da passiva, € guiado pela
observacgdo das estimulacdes — portanto, antes da tarefa da acdo, o eu € descrito
como apassivado diante de um sentimento — sentimento que € definido como algo
da ordem do “allgemein”.

A ambigiiidade da escrita freudiana estaria em afirmar em uma constru¢ao
passiva esse mecanismo no interior do paragrafo dedicado as caracteristicas do eu,
em contraposi¢do a exposicdo explicita da acdo positiva que o caracteriza. A
certeza de que a forma da exposicdo ndo € irrelevante vem com as afirmacoes
sobre o isso do capitulo VIII: “O isso, apartado do mundo externo, tem seu proprio
mundo perceptivo. Ele registra com extraordindria agudeza certas modificacdes
em seu interior, oscilagdes especificas nas tensdes de necessidade de suas pulsodes,
as quais se tornam conscientes como sensacoes (Empfindungen) na cadeia prazer-
desprazer.” Embora seja dificil determinar como essas percepgdes se dariam

13

organicamente, prossegue Freud, ¢ certo que as percepgoes de si

(Selbstwahrnehmungen) — sentimento geral (Allgemeingefiihle) e sensagdes de
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prazer-desprazer — dominam com poder despético o fluxo no isso. O isso obedece
ao inexordvel principio do prazer. Mas nio apenas o isso sozinho. Parece que
também a atividade das outras instancias psiquicas apenas conseguem modificar o
principio do prazer, mas nao suprimi-lo (aufheben)” (pag. 129). Qualquer que seja
a instancia, o principio do prazer estaria presente imprimindo ai o seu poder,
limitando-se a uma diferenca de grau ou de atenuacdo cuja explicagcdo, segundo
Freud, ainda faltaria.

Que o eu seja inicialmente entdo governado apassivadamente por um
principio de prazer ndo € absurdo — partindo-se ainda da constatagdo da
indiferenciacdo origindria do aparelho psiquico. Mas que aquilo que o caracteriza
seja da ordem de uma ac¢do intrinsecamente oposta ao sofrimento passivo de algo,
estabelece-o em uma relacdo diametralmente oposta a esse: o eu constitui-se
contra o principio do prazer, na medida em que deve ser o agente de uma ac¢ado e
ndo objeto de uma sensa¢do. O conjunto de suas atividades — no limite aquelas do
ato voluntdrio e da percep¢ao consciente — forma-se por contraposi¢cao ao dominio

~ - . . 4
das sensacdes de prazer e desprazer que lhe sdo impostas passivamente.

¥ No resumo do eu que Freud apresenta rapidamente no inicio do segundo
pardgrafo do capitulo dedicado ao mundo interno ele repete a frase
apassivada de um eu sendo “guiado em todos os seus Jjulgamentos pela
instrucdo de um principio do prazer modificado” (padg. 136), enquanto as
acdes do eu se repetem na forma ativa: aceitar as demandas da pulséo,
conduzi-las a satisfacdo, perceber o mundo externo e utilizad-lo como
recordacgdo, defendendo-se de exigéncias exageradas em nome de sua auto-
afirmacdo (cf. pag. 136).Em Die Verneinung, por exemplo, aceita-se o

conceito de um Lust-Ich que funciona segundo o principio do prazer, o
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A ligacdo entre isso e principio do prazer é diametralmente distinta daquela
entre esse € 0 eu. O isso € descrito como um mundo perceptivo voltado para o
sujeito (percep¢ao de si). Tal mundo perceptivo é descrito como aquele dos
sentimentos gerais e das sensacdes de prazer-desprazer, logo, tratando-se do
primeiro mundo perceptivo concebe-se a existéncia de uma tUnica forma de
percep¢do, aquela que percebe tudo ou como prazer ou como desprazer. O
dominio despético do principio do prazer no isso ndo significa sendo que a
percepg¢do de si é sempre uma percepcao atributiva de qualidades hedonistas. Nela
um outro julgamento seria impossivel. O isso € o modo de percepgao
aparentemente passivo, em contraposicdo a uma percep¢do ativa do eu, dessa

primeira realidade.” Uma discussdo subjaz aqui, aquela relativa ao compromisso

que estaria de acordo com a nogdo de que as duas instédncias séo
originalmente idénticas (cf. S.A., vol. III, pa&g. 374). Contudo, ao
definir ai a acgdo desse primitivo eu como sendo aquela da incorporacgéo
ou expulsdo do que se d& a esse como realidade estabelece-se Jj& algo
distinto do mero funcionamento do principio do prazer atribuido ao
isso, na medida em que se trata de um procedimento de constituigdo de
realidades (interna e externa) através de um funcionamento ativo de
mecanismos de introjecdo e projegcdo - o que definiria o eu seria a
acao, mesmo que essa obedeca a uma significacgdo ou percepgdo do isso.

%> A nocdo de que o isso possui um modo de percepcdo e que esse ndo se
limita meramente a circunscricdo de um certo dominio de sensacdes
corporais, mas sim estabeleceria um modo de contato com o mundo
externo, encontra um respaldo tedrico na letra freudiana por exemplo
quando esse, em Notiz lber den “Wunderblock”, apresenta uma hipdtese
sobre o funcionamento do aparelho perceptivo que até entdo ele havia
“guardado para si” e segundo a qual o que determinaria o ir e vir do
sistema percepgdo-consciéncia seria a ocupagdo interna: “Seria entéo

como se o inconsciente, através do sistema Pc-Cs, estendesse antenas no
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entre as percep¢des do eu e do isso e a consciéncia. Dado que expositivamente o
problema da consciéncia apenas permita a introdu¢do do postulado do
inconsciente animico, essa discussdo desdobra-se imediatamente naquela sobre a
relacdo entre percepg¢do e inconsciente, obrigando-nos a acompanhar a dimensao

dupla da questdo que se coloca aqui.

mundo externo, as quals sdo rapidamente retiradas apdés terem provado
daquelas estimulagdes” (S.A., vol. III, pag. 369). Diferentemente do
que encontramos em Die Verneinung (cf. S.A., vol. III, pa&g. 376), aqui
ndo se afirma o envio de cargas para a percepcgdo desde o eu, mas sim
desde o inconsciente, estabelecendo um poder explicito desse sobre o
que se percebe. Em analogia com a placa de cera do bloco mégico, o
inconsciente seria tanto o responsavel pela escrita como pelo
apagamento, retirando-se do mundo externo o privilégio sobre a
percepcgdo. Também em Totem und Tabu, justamente apds citar os versos de
Goethe retomados por Freud em Abriss e oS dquais comentamos em nossa
introdugdo, encontramos a afirmagdo de que o sujeito herda animicamente
ndo um conteudo referido a morte do pai primevo, mas sim uma
“compreensdo inconsciente” <capaz de apreender esse contetddo mantido
recalcado nas cerimdnias que sua cultura lhe apresenta: “cada homem em
sua atividade -espiritual inconsciente possui um aparelho dque 1lhe
permite significar (deuten) as reagdes de outros homens, ou seja, fazer
retroceder as deformagdes, as quais o outro tinha efetuado na expressao
de suas mogdes afetivas” (S.A., vol. IX, pag. 441). De posse do que
define-se a seguir “compreensdo (Verstdndnis) inconsciente”, o presente
das cerimdbénias, costumes e dogmas pode ser compreendido pelo sujeito a
partir do que nessas estd recalcado da relacdo com o pal primevo.
Chega-se assim a uma particularidade na descrigdo dos processos
inconscientes: esses ndo se constituem apenas como expressdao das
pulsdes orgdnicas ou como precipitado do recalcado, mas também como uma
forma de significagcdo e compreensdo imediata do mundo. Atribuir essa
capacidade ao eu inconsciente ou ao isso ndo modifica aquilo gque nos

interessa salientar aqui, posto que, mesmo se atribuida ao eu, essa
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No capitulo IV a consciéncia é apresentada apenas como entrada para a
discussdo sobre o aspecto mais caracteristico e Unico do psiquico e ao qual o
capitulo é dedicado (“As qualidades psiquicas”). Essa € descrita como “o
incomparavel fato da consciéncia, teimoso (trotzende) a qualquer esclarecimento e
descricao”, mas também reconhecida imediatamente: “fala-se em consciéncia,
entdo por experiéncia propria sabe-se teimosamente (frotzdem) imediatamente o
que se tem em mente com isso” (pag. 79); jogo de palavras que insinua a idéia de
que aquilo mesmo que a faz conhecida impediria seu esclarecimento.”® J4 no
primeiro capitulo Freud havia definido a consciéncia como um dos elementos
fundamentais da vida animica, como aquele que se di a nds enquanto dado
imediato — aquele que ndo pode ser mais aproximado de nés do que ja o € (cf. pag.
67). Feita essa apresentacdo sucinta sobre a consciéncia, passa-se imediatamente a

afirmacdo daquilo que essa ndo é, ou seja, a afirmacdo de sua ndo coincidéncia

capacidade de apreensdao do mundo persiste modificando substancialmente
a relacdo entre percepgdo e consciéncia.

¢ Grubrich-Simitis escreve que a palavra “incompardvel” estd colocada
no manuscrito no final da frase, apdés uma virgula, o que, em funcgdo de
sua posigdo excéntrica, transforma-a em uma “exclamacgdo” (cf. péag.
227) . Tal caracteristica do manuscrito confirma aquilo que para nébs é
evidente j& no texto editado pelo jogo de palavras de Freud e corrobora
nossa leitura de que para ele nesse momento o inconsciente aproxima-se
da problemdtica da condigcdo de possibilita de seu conhecimento, ou
seja, a consciéncia como “unica luz que nos ilumina e guia na escuridao
da vida animica” (Some elementary Lessons, vol. XVII, pag. 147). Trata-

se de evitar concebé-la como um dado, o que a transformara em um “muro”

para o saber animico, mas sim tomd-la em sua génese indissocidvel do
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com a totalidade do animico pela postulacdio do animico inconsciente: os fatos
conscientes sdo incapazes de se apresentarem a nds sendo como uma cadeia em si
ndo integrada, ndo completa, e concebida a premissa fundamental da duplicidade
da vida animica, passa-se entdo facilmente a admitir outros processos soméaticos
ou fisicos concomitantes que possibilitariam uma cadeia mais completa, onde
alguns teriam processos conscientes paralelos, outros ndo — aquilo que faltaria a
consciéncia do sujeito deveria ser buscado no outro modo animico do pressuposto
basico.

Dessa postura chegar-se-ia a uma psicologia cujo acento estaria nos
processos somadticos assim pressupostos, que passariam a constituir 0
propriamente psiquico em detrimento da consciéncia. Toca-se com isso um
problema de nomenclatura: poder-se-ia denominar psiquico um inconsciente, 1SS0
ndo seria um contra-senso? A psicandlise se veria constrangida a compartilhar
desse contra-senso, na medida em que teria por uma de suas suposicoes
fundamentais aquela que afirma como “propriamente psiquico 0s pretensos
processos somadticos concomitantes” e “prescinde assim agora da qualidade da
consciéncia” (pag. 80). Freud conclui que tal contra-senso decorre apenas da
insuficiéncia da concepg¢ao de psiquico, cuja revisdo imporia a incorporacdo de um
conceito de inconsciente. Contra aqueles que buscaram incorpord-lo de forma

vaga, Freud afirma um inconsciente especifico: aquele dos pretensos processos

animico inconsciente - logo, sem qualquer possibilidade de atribuir a

Freud um retorna a psicologia do consciente.
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somaticos concomitantes. Somente por meio de um inconsciente bem definido tal
conceito poderia render frutos para a psicologia. Por outro lado, é fundamental que
nao se conclua que considerd-lo como evento psiquico ¢ meramente uma questao
de nomenclatura; apenas ao afirmar tal inconsciente como propriamente psiquico,
escreve Freud, pode-se evitar a submissdo da psicologia a outras ciéncias — o
inconsciente psiquico ndo deve subordinar seu saber a um outro campo que nao o
psiquico, portanto, a psicologia que se constitui sobre esse ndo deve nada a
nenhum outro campo de saber e pode estabelecer-se como “uma ciéncia natural
como qualquer outra” (pag. 80). As lacunas da psicologia da consciéncia nao
devem ser preenchidas por uma metafisica ou por uma fisiologia, mas sim por uma
psicologia do inconsciente. A afirmacdo freudiana da exclusividade e
independéncia do saber que se propde contrasta com a afirmacdo feita
anteriormente de que a psicandlise constitui um conceito de inconsciente pela
suposicdo de “‘pretensos processos somdticos concomitantes”. Ora, se esses
processos sdao o objeto de um saber puramente psicoldgico, logo, ou eles ndo sdo
somaticos, ou a psicologia é capaz de um conhecimento especifico sobre o
somdtico. Em nosso primeiro capitulo vimos que no desenvolvimento individual
do ser humano existiria uma imediata expressdo psiquica em si desconhecida do
corpo somatico: logo, a psicologia da psicandlise seria o saber sobre um sujeito
animico encarnado e nao um saber sobre um dado corpo somatico. Pela primeira

suposicao derivada da premissa fundamental concebeu-se entdo a vivéncia do

sujeito enquanto corpo pelo postulado de uma realidade organico-pulsional
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construida na relagdo desse com o mundo — a constru¢do do corpo vivo como
constru¢do imediata do sujeito animico. Pela segunda suposicao desenvolvida no
capitulo IV — também derivada do pressuposto dos dois modos animicos — Freud
afirma um hiato entre psiquico e consciéncia e o define inconsciente. Analisando
essa segunda suposicdo, deve-se pesquisar se ai também, como reconhecemos na
primeira, persistiria a possibilidade de revisao daquilo que se apresenta como uma
realidade dada para o sujeito a partir da tese da construcdo dessa pelo sujeito — ou
seja, qual o estatuto do inconsciente postulado aqui a partir da premissa da

dualidade animica. >’

57 Devemos atentar aqui para uma diferenca importante entre a

apresentacdo de Abriss e a de Das Ich und das Es, a fim de compreender
a particularidade dagquilo que buscamos conceitualizar sobre a natureza
perceptiva do sujeito animico em contraposigcdo as formulagdes desse
texto anterior que discute diretamente a relagdo entre consciéncia e
percepcdo. Primeiramente notemos que no texto de 1923 Freud é explicito
ao afirmar seu modelo do inconsciente: “nosso conceito de inconsciente
nés extraimos entdo da teoria do recalque. O recalcado é para nés o
modelo do inconsciente” (S.A., vol. III, padg. 284). Assim, a diferenca
se faz no interior do inconsciente entre aquele capaz de consciéncia e
um incapaz, ou seja, recalcado. J& em Abriss o movimento expositivo é
inverso. O modelo do inconsciente sdo o0s processos somdticos em sua
expressdo animica desconhecida, ou seja, o inconsciente origindrio. As
implicagdes dessa modificagdo na ordem tedrica sdo sentidas na
discussdo sobre as sensacgdes e sua relacdo com a consciéncia, na medida
em que colocam as primeiras como ponto inaugural da vida animica, que
estard em Jjogo tanto na formagdo do consciente como do inconsciente
adquirido, recalcado. Retomemos a argumentagdao de Das Ich und das Es.
Ai encontramos Freud primeiramente perguntando-se sobre a necessidade
de associar toda consciéncia ao sistema perceptivo a partir da andlise

das percepgdes internas, ou seja, das sensag¢des, para concluir a seguir
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Facamos primeiramente um paréntese a fim de acompanhar as reflexdes

que Freud propde em Abriss sobre a natureza do conhecimento psicanalitico.

que essas sb6 podem chegar a se tornar conscientes “através da incluséo
no sistema da percepcgdo” (op. cit., pag. 291), ou seja, pela cadeia do
prazer/desprazer consciente gque as transmite ao sistema perceptivo.
Institui-se assim uma oposigdo entre uma outra coisa, inconsciente, que
ndo é uma sensacgcdo, que in Jloco ndo é percebida, e a sensagéo
propriamente definida, ou seja, consciente. Freud consegue manter desse
modo um laco estreito entre a consciéncia e a percepcgdo, mantendo assim
a consciéncia atada ao eu pelo modelo de dependéncia exclusiva entre
essa entidade e o aparelho perceptivo. Contudo, as conseqiiéncias do
esforco de manutencdo dessa definicdo tdépica se fazem sentir pela
necessidade de postular dois modos distintos de acesso a consciéncia,
um direto, atribuido as sensagdes, e outro indireto, pertinente a
descrigdo das representagdes. Freud conclui: “em outras palavras, a
diferenciagcdo entre consciente e pré-consciente ndo tem qualquer
sentido para as sensagdes, o pré-consciente falta aqui, sensagdes sédo

ou conscientes, ou inconscientes. Mesmo quando elas sao ligadas a

representacgdes de palavra, elas nao devem a essas tornar-se
conscientes, mas sim elas se tornaram diretamente” (op. cit., pag.
291). Afim de manter a exclusividade do eu sobre a consciéncia Freud

teve que postular um duplo acesso a essa no interior desse o que, de
certa forma, inclui ai uma consciéncia que independeria desse. J& em
Abriss trata-se muito mais da exposicdo de uma dupla consciéncia do que
de um duplo acesso a uma Unica consciéncia. Ai atribui-se um mundo
perceptivo ao 1isso, assim como nomeia-se essa percepcgdo Jj& como sendo
da ordem de uma sensacao (a0 contrario do texto anterior que
explicitamente nega o nome de sensagdo ao vivido inconsciente dessa),
permitindo que a duplicidade da consciéncia agora aproximada ao modelo
do inconsciente origindrio responda por uma revisdo da tdpica fundada

naquilo que a experiéncia da sensagdo tem como sua caracteristica
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Freud busca justificar o estatuto cientifico da psicandlise no capitulo IV e no
capitulo VIII como derivado da hipétese da dualidade animica, mais precisamente,
da suposicdo da extensdo fisica do aparelho animico, a qual nds reconhecemos
anteriormente como afirmagcdo da corporeidade do individuo. Pressupondo
fendmenos psiquicos que ndo os de consciéncia, a psicandlise poderia deixar de
ser apenas uma ordenacdo dessa realidade lacunar e avancar: “Enquanto na
psicologia da consciéncia nunca se saltou aquelas zonas lacunosas, evidentemente
cadeias dependentes de outras, a outra concepc¢do, de que o psiquico seria em si
inconsciente, conformou a psicologia a uma ciéncia natural como qualquer outra”
(pag. 80). No capitulo VIII, a mesma explanacdo € feita desde o passo anterior da
afirmacdo do inconsciente sustentado pela dualidade animica: “Nossa suposicao
de um aparelho psiquico estendido espacialmente, ordenado por finalidades e
desenvolvido pelas necessidades da vida, que apenas em certos lugares e em certas
condicdes gera o fendmeno da consciéncia, colocou-nos no estado para erigir a
psicologia sobre um fundamento semelhante ao de qualquer outra ciéncia natural,
por exemplo como a fisica” (pdg. 126). Primeiramente deve-se notar que a
apresentacao da psicandlise como ciéncia se faz pela contraposi¢do a uma outra: a
grande criticada aqui € a psicologia da consciéncia. Ora, os unicos dados dessa
psicologia — a percepcdo consciente de si (bewussten Selbstwahrnehmung — pag.

126) ou a apenas percep¢ao consciente (bewussten Wahrnehmung — pag. 135) —

cabal: a equiparagdo entre mundo interno e externo pela qual a

representacdo desse ultimo também tem sua origem em uma sensacgéo.

105



muito pouco ajudam no conhecimento dos processos animicos. Contudo, Freud
reconhece que toda ciéncia ndo pode fazer-se fora do dominio da percepg¢ao: “tudo
0 que nds concluimos de novo nds precisamos traduzir na linguagem de nossas
percepcdes, da qual nés ndo podemos nos livrar jamais” (pag. 126). Assim como
as outras ciéncias naturais se debrucam por meio da percepcdo consciente sobre
um objeto a ser conhecido, a psicandlise, pela suposi¢cdo de um outro distinto da
consciéncia, poderia também sair de si mesma para ser conhecimento do mundo —
mesmo que concebido o cardter incognoscivel desse objeto que em si permanece
externo, passivel apenas de conhecimento mediado pela nossa percepcdo: “os
processos dos quais ela (a psicandlise) se ocupa sdo em si tdo incognosciveis
quanto os de outras ciéncias, daquela da quimica ou da fisica” (pag. 80); “o real
permanecerd sempre incognoscivel”; “processos que em si e por si sao
incognosciveis” (pag. 127). Conclui-se que a afirmacdo da psicandlise enquanto
ciéncia sustenta-se primeiramente na afirmagdo de que a vida animica concebida
como ndo idéntica a consciéncia perceptiva de si impossibilita a psicologia
enquanto reflexdo da consciéncia sobre si mesma. Primeiramente, portanto, pode-
se concluir que pela expansdo da definicdo de animico Freud afirma como ciéncia
o saber que o sujeito da consciéncia produz ao reconhecer-se inexoravelmente
também como corpo — 0 que impediria a psicandlise de se confundir com uma
psicologia da introspecc¢do, posto que o corpo coloca-a frente a um outro externo a
consciéncia perceptiva. Dois sdo os caminhos titubeantes que Freud desenvolve a

partir dessa primeira concepc¢do. No capitulo IV, Freud escreve que a psicandlise
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conhece o préprio aparelho psiquico através desse mesmo, o que a colocaria em
uma posi¢do distinta daquela das outras ciéncias que conheceriam o mundo
externo, embora também traduzido internamente: “Toda ciéncia repousa em
observacoes e experi€ncias, as quais nosso aparelho psiquico media. Porque nossa
ciéncia tem esse aparelho mesmo como objeto, encontra aqui a analogia um fim.
No6s fazemos nossas observacdes mediados por esse aparelho perceptivo,
justamente com a ajuda das lacunas no psiquico, no qual nés completamos o
faltante por inferéncias conclusivas proximas e o traduzimos em material
consciente. NOs produzimos, por assim dizer, uma cadeia complementar
consciente para o psiquico inconsciente” (pag. 81). J4 no capitulo VIII a analogia
sustenta-se sem essa oposicdo: “o ganho que o trabalho cientifico fomenta em
nossas percep¢des sensoriais primdrias consistird no exame de nexos e
dependéncias, que existem no mundo externo, que no mundo interno do nosso
pensamento podem ser de alguma maneira confiavelmente reproduzidos ou
espelhados (gespiegelt), e cujo conhecimento nos faz capazes de ‘compreender’
algo no mundo externo, prevé-lo e possivelmente modifici-lo. Exatamente assim
procedemos na psicandlise” (pdg. 127). Concebida assim, a nova ci€ncia usaria
uma técnica de preenchimento das lacunas dos fendmenos da consciéncia tal como
as outras ciéncias usariam o experimento; e chegaria a processos em Si
incognosciveis que seriam comutados aos processos conscientes assemelhando a
afirmacdo da interven¢do de uma recordacdo inconsciente a exclamacgdo: “aqui

ocorreu algo a nds totalmente inconcebivel, mas que se tivesse chegado a nossa
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consciéncia s6 poderia ser descrito assim” (pdg.127). O pardgrafo seguinte
principia discorrendo sobre o grau de certeza a ser encontrado entre os analistas,
atribuindo o problema das divergéncias a novidade da ciéncia e ao fato de seu
instrumento (analista) ainda ndo estar muito bem desenvolvido. J4 no capitulo IV
— onde se afirma que aquilo que € lacunar na psicologia da consciéncia deve ser
preenchido por uma outra psicologia, formada de novos conceitos e hipéteses,
concebidos como construgdes auxiliares (Hilfskonstruktionen) de valor
aproximativo (Anndherungswert) nada distintas daquelas das outras ciéncias
naturais, as quais, por sua vez, podem ser modificadas, corrigidas e apuradas pela
experiéncia (cf. 81) — a certeza desse conhecimento ndo se sustenta sobre um
suposto espelhamento. Ai, dado que objeto e instrumento coincidem (€ a
consciéncia lacunar que se conhece enquanto tal), ndo ha nada externo a ser
espelhado e a certeza ¢ de uma outra ordem: “sobre a obrigatoriedade dessa
conclusio jaz a relativa certeza de nossa ciéncia psiquica. Quem se aprofundar em
nosso trabalho encontrard que nossa técnica resiste a qualquer critica” (pag. 81).
Devemos reconhecer aqui uma confusdo quanto aos critérios de certeza
sustentados por Freud: ora pelo espelhamento da realidade (cap. VIII), ora como
certeza dada pelo uso (cap. IV), cada qual sustentado indubitavelmente sobre um
estatuto de realidade atribuido ao inconsciente, embora sempre concebido em si
como incognoscivel e passivel apenas de conhecimento mediado pela consciéncia.
Pela conclusdo do capitulo VIII Freud ndo precisaria avancar a exposi¢ao sobre a

garantia da existéncia da realidade externa cuja discussdo, como ele escrevera ja
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em seu primeiro capitulo, deve ser deixada aos filésofos, aos cientistas basta
pressupor a realidade que sustentaria a no¢do de espelhamento — ndo pecamos a
um cientista que discorra sobre o critério de garantia do mundo externo ou interno
e da correspondéncia entre esse € a sua consciéncia. Contra esse posicionamento,
contudo, apresenta-se a conclusido do capitulo IV, que mantém a certeza relativa
do saber psicanalitico pela constatacdo de que ndo hé objeto externo ao sujeito da
consciéncia lacunar — ora, ndo € o sujeito da consciéncia que se debruca sobre uma
lacuna-corpo, mas sim o sujeito lacuna-corpo que conhece a si enquanto sujeito
lacuna-corpo , dado que o corpo afirmado como realidade animica nio é aquele
externo ao sujeito, bioldégico ou somdtico, mas sim O corpo enquanto evento
psiquico de constituicdo do sujeito. Tal concepcao epistemoldgica distinta da do
capitulo VIII impediria a manuten¢do de uma concepcao de realidades constituidas
isoladamente em si mesmas tanto do lado da consciéncia como daquele do mundo
externo. Freud intuiria, como indica o capitulo IV, que a possibilidade de a
psicandlise escapar aos psicologismos estaria na premissa do sujeito animico
concreto da consciéncia que anula a contraposicao entre substincias corpdrea e
animica pela premissa do duplo modo da vida animica, mas tal intui¢io ndo é
suficientemente forte a ponto de evitar a reafirmagcdo do espelhamento classico
entre consciéncia e realidade como garantia de conhecimento, onde um sujeito
novamente definido como apenas consciéncia discorreria sobre uma realidade
agora interna, a do inconsciente. Interessa-nos apenas aqui apontar para a

existéncia, ja na letra freudiana, da distin¢do entre essas duas possibilidades
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epistemoldgicas, as quais ndo serdo alheias a natureza atribuida ao perigo interno
ou externo. Reconhecida essa ambigiiidade epistemoldgica de Freud em relacdo ao
saber da psicandlise, voltemos a questdo da natureza dos processos animicos
descritos pelas qualidades de consciente e inconsciente, concebendo-se a relacao
entre essas como mais complexa do que a subjacente a uma concepg¢do na qual a
consciéncia poderia debrucar-se sobre a realidade objetiva do inconsciente e na

qual, portanto, a percep¢ao ocuparia o lugar de mero instrumento de apreensao

dessa ou daquela externa.”®

8 Em Die Unbewusste, recusando-se a aceitar o conceito de uma dupla

consciéncia ou de uma consciéncia-inconsciente, Freud conclui: “ndo nos
resta na psicandlise nada outro sendo qualificar os processos animicos
como em si inconscientes e igualar sua percepcgdo através da consciéncia
com a percepgdo do mundo externo através dos oérgdos dos sentidos.”
(S.A., vol. III, pag. 129). Na seqiiéncia do pardgrafo, encontramos sua
célebre referéncia a Kant para afirmar uma analogia entre o
conhecimento do mundo externo e o do inconsciente, postura parcialmente
repetida agora em Abriss. A ambigliidade tedrica gque encontramos aqui
justificaria o modo como pretendemos reler a relagdo entre consciéncia
e inconsciente implicita em cada uma dessas leituras. Na concepcdo do
texto de 1915, parcialmente repetida aqui, a consciéncia é algo que se
debruga sobre um objeto - entre aquilo que conhece e aquilo que ¢é
conhecido haveria uma relagdo de exclusdo, tal como aquela que Freud
quer manter pela nomeacgdo explicitamente contrdria entre consciente e
inconsciente. Mas para além dessa compreensdo em Abriss temos uma
consciéncia lacunar gque se volta para si mesma enquanto consciéncia
lacunar, recolocando a relacdo entre consciéncia e inconsciéncia dentro
de um contexto genético pelo qual o inconsciente passa a ser um
problema interno a consciéncia - assim como anteriormente colocou-se o

corpo como elemento interno a constituigcdo do animico.
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O fato de os processos serem conscientes, depois ndo o serem mais e
posteriormente voltarem facilmente a sé-lo — basicamente os processos
assimilados a recordacdo e ao esquecimento (memodria) — adverte-nos que “‘a
consciéncia, alids, € apenas um estado altamente fugidio. O que € consciente o é
apenas por um momento” (pdg. 81). Freud continua com uma afirmagdo
aparentemente secundéria: “Se nossa percep¢do nao ratifica isso, isso € apenas
uma contradi¢do aparente; ela repousa no fato de que os estimulos para a
percep¢ao podem ser mantidos por um longo tempo, entdo a percep¢ao pode assim
se repetir.” A consciéncia oriunda da percepcdo de um objeto externo, por
exemplo, € por natureza uma daquelas que permite a persisténcia de uma sucessao
de momentos de consciéncia daquele objeto, dado que a realidade mesma deste
perdura no mundo. Podemos reconhecer a mesma continuidade em relacdo as
percepgdes originadas pelo nosso proprio corpo que, como Freud escreve no
paragrafo dedicado a relagdo entre percepcao e consciéncia, € um dos objetos que
nos é dado imediatamente pela percep¢dao. Embora nossa consciéncia seja efémera,
o mundo que essa percebe € algo que se impde em sua realidade continua — ndo se
questiona que o mundo exista continuamente frente aos nossos olhos, mas apenas
se afirma que chegamos a esse em pequenas doses sucessivas, que permitem pela
efetividade do objeto construir uma apenas aparente consciéncia continua.

Contra essa permanéncia perceptiva do mundo concreto, impde-se uma
consciéncia em cujo carater € marcante a fugacidade: “Todo esse estado de coisas

(da fugacidade da consciéncia) torna-se evidente na percepc¢do consciente de

111



nossos processos de pensamento, os quais podem se manter, mas do mesmo modo
podem cessar em um piscar de olhos” (pdg. 82). Contra uma consciéncia que
aparentemente persiste em funcdo da permanéncia de um objeto impde-se uma
outra de natureza eminentemente voléatil, na qual o suposto objeto ndo € capaz de
manté-la continua — a diferenca entre ambas € dada primeiramente por aquilo que
se faz consciente: objetos concretos ou processos de pensamentos. Poder-se-ia,
portanto, tragar uma primeira oposi¢ao entre um objeto da consciéncia definido
enquanto algo que se dd a nés em uma certa duragdo do tempo supostamente
externa ao proprio processo de consciéncia — uma percepcao imediata do mundo e
do corpo — e um segundo suposto objeto, volétil, cuja existéncia confundir-se-ia
mesmo com a propria consciéncia. Contudo o percurso freudiano ndo € o de
afirmacdo de dois objetos de consciéncia em si distintos, mas sim caminha na
direcdo da diferenciac@o entre modos de consciéncia, tal como acompanhamos na

diferenciagio entre as percepcdes do eu e do isso.”

°° E necessario que ressaltemos dois aspectos da aproximacdo que fazemos
aqui a fim de evitar uma possivel dupla confusdo. Primeiramente, ¢é
preciso que fique claro - por tudo aquilo que Jj& consideramos aqui -
que a inclusdo de supostos modos perceptivos no processo de formagdo do
consciente-inconsciente nao pode ser compreendida como uma
naturalizacdo do inconsciente ou do isso, pois essa ndo corresponde no
esquema freudiano a um mecanismo clédssico de apropriagdo do mundo
externo, mas sim a um momento de constituigdo do sujeito em uma
vivéncia intersubjetiva e intercorporal pela qual o sujeito pulsional
se forma: a primeira percepgdo é um modo intencional do sujeito-corpo
constituir-se no mundo (intencional porque tensionado pela construgao
do principio de prazer). Decorre dessa primeira consideragdo nossa

segunda: a percepg¢do ndo existe como um mecanismo que habita o sujeito
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A diferenciacdo entre duas consciéncias continua pelo detalhamento da
relacdo entre percepg¢do e consciéncia do eu. Mantendo as camadas mais externas
do eu como aquelas responsdveis pela percep¢do, portanto, como sendo a
percepcdo algo por defini¢io da natureza do eu, Freud descreve as sensacdes
(Empfindungen) que recebemos tanto pelos sentimentos (Gefiihle) originados
internamente quanto externamente em nossos Orgdos sensoriais e define as
primeiras como percepgdes (Wahrnehmungen) e as segundas como informagdes
conscientes (bewussten Nachrichten) (cf. padg. 83) a fim de contrap6-las a
percepgdo consciente (bewussten Wahrnehmungen) (cf. pag. 84), mantendo-as, no
entanto, como aqueles processos conscientes (bewusste Vorgdnge) da periferia do
eu (cf. pag. 84). As sensacOes, embora ndo se confundam com a percep¢ao
consciente, sdo da ordem da percepcao. Nesse dominio perceptivo incluem-se as
sensacoes de dor e os sentimentos do interior do corpo “que tdo freqiientemente
influenciam autoritariamente nossa vida animica” (pag. 83-84). Nao poderiamos
deixar, como aparentemente deixou Freud, de reconhecer aqui o campo das

percepgdes internas do isso e o dominio das sensagdes de prazer e desprazer como

e do qual esse se serve, mas é um modo de constituigdo do sujeito no
mundo, logo, definida diferentemente em cada sujeito - ndo h& um modo
de percepcgdo das sensagdes, mas modos de constituigcdo de um sujeito
corpo que definem como seu produto em cada caso uma certa primeira

percepcdo do mundo que contorna o sujeito.
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sendo agora o que se define como uma parte das primeiras percepcdes imediatas
da periferia do eu.”

Mas, escreve Freud, a consci€éncia ndo € apenas aquela das sensacgdes:
“assim deve ocorrer realmente entre os animais, nos homens acrescenta-se uma
complicacdo, através da qual também processos internos podem adquirir a
qualidade da consciéncia. Este € o trabalho da funcao da fala, atar firmemente (in
feste Verbindung bringt) os conteidos do eu a restos recordativos das percepcoes
visuais, mas sobretudo acusticas” (pdg.84). A consciéncia dos processos de
pensamento ndo é da mesma ordem da consciéncia dos objetos externos e do
corpo, meramente aplicada a um suposto objeto interno volétil — a consciéncia
derivada da autopercepgdo reflexiva € constituida de maneira diversa, ela se perfaz

diversamente e ndo difere daquela imediata apenas em funcdo dos supostos

objetos dados a essa.’!

¢ Lembremos que no manuscrito de Abriss em varias passagens Freud teria
corrigido o que para Grubrich-Simitis seriam atos falhos nos quais a
palavra Ich teria sido escrita no lugar de Es (cf. op. cit. pég. 228).
Teriamos aqui também um ato falho ndo corrigido? Ora, ndo precisamos
enveredar por essas digressdes, poils a prdédpria ambigiiidade do texto em
seu conjunto nos possibilita a aproximagdo que nos interessa. Por outro
lado, aquilo que Grubrich-Simitis aponta como sendo da ordem de um ato
falho, logo, pertinente a biografia freudiana, deveria ser acomodado
dentro de um contexto mais amplo e que reconhecemos como aquele de um
esfacelamento da tépica em nome de uma abordagem genética do sujeito
animico, concordante com um conceito como o de Lust-Ich.

® Em um texto final como Der Mann Moses und die monotheistische
Religion Freud simplificadamente repete o duplo acesso a consciéncia:

“todas as sensag¢gdes que nascem por uma percepgdo dolorosa, tatil,
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Primeiramente deve-se atentar para uma primeira oposi¢do, sustentada no
pressuposto de que em Freud percepcdo e consciéncia coincidiriam. A
contraposi¢do entre duas consciéncias, ambas atribuidas ao eu — aquela das
percepcdes imediatas e aquela da consciéncia mediada pela linguagem -
aparentemente sobrepde-se a contraposicdo entre mundo perceptivo do isso e
mundo perceptivo do eu descrita anteriormente. Se antes a percep¢ao interna do
isso contrapunha-se a percep¢do do mundo externo do eu, opde-se agora uma
percep¢do imediata tanto do corpo (anteriormente concebido como o mundo
interno perceptivo do isso) como do mundo externo a uma percep¢ao do mundo
interno mediada por um eu lingiiistico. Contudo, tal sobreposi¢cdo ndo se apresenta
como coincidéncia, o que estd de acordo com o valor reduzido que Freud atribui a

topica para a explicacdo das qualidades animicas (cf. pag. 85). Assim lemos que as

auditiva ou visual sdo por exceléncia conscientes. Os processos de
pensamento e os andlogos a esses no 1isso sdo em si inconscientes e
conquistam o acesso a consciéncia mediante seu enlace com restos de
meméria de percepgdes visuais e auditivas pela via da fungdo da
linguagem” (S.A., vol. IX, pag. 544). O acesso direto a consciéncia é
dado, portanto, tanto pelos instrumentos de superficie que servem ao eu
(6rgdos dos sentidos) como por aqueles internos responsaveis pelas
sensagbes de dor - os quais, em Abriss, pertenceriam ao mundo
perceptivo do 1isso constituido pela cadeia do prazer—-desprazer. A
distingdo entre o que se origina aqui nessas sensag¢des e nas derivadas
dos o6rgdos dos sentidos deve ser compreendida segundo a formagédo
genética das instdncias animicas, mas sem esquecermos que inicialmente
corpo prdéprio e mundo se confundem. Por outro lado, vemos que ao isso
sdo atribuidos processos andlogos aos de pensamento. Conclui-se que néo

hd como sustentar a diferenca entre eu e isso em referéncia a
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relagdes entre instancias e provincias ndo seriam “nem poucas nem simples” (pag.
83). Assimilar a primeira percep¢do do corpo proprio e, em seu limite, do corpo do
mundo tomado como sensagdo a uma primeira consciéncia imediata implica,
primeiramente, atribuir ao que topicamente definiu-se como isso uma consciéncia,
a0 mesmo tempo em que postular como consciéncia do eu uma certa percepcao
imediata estranha ao eu lingiiistico implica a aceitacdo nesse de uma segunda
consciéncia estranha a consciéncia pertinente a um sujeito provido de mundo
interno. Logo, a dnica oposi¢do que parece sustentar-se € aquela entre modo
perceptivo ativo e modo perceptivo passivo tanto para o interno como para o
externo, derivados cada qual em uma consciéncia do eu.

Em segundo lugar deve-se pesquisar a natureza dessa segunda consciéncia
que se confunde com a fungdo da fala. Existe um material perceptivo guardado na
memoria e originado da percepcdo de imagens € sons — essa sim uma percepcao
imediata. A funcdo da fala associa esses restos perceptivos a conteidos do eu, ou

. .. . .. . ) .
seja, a algo que para o sujeito inexistia conscientemente.”” A fala inaugura o

contetdos, sendo tanto a um como ao outro atribuidas percepgdes ou
pensamentos.

®2 para uma consideracdo rdpida sobre como a atribuicdo & linguagem de
dois componentes - um significante sensivel somado e um significado
traduzivel - pertence a histéria da filosofia, remetemos aos pardgrafos
iniciais de Jakobson no artigo A Procura da esséncia da linguagem (in
Lingliistica e Comunica¢do, Sdo Paulo, Cultrix, 1995, 98-117). Uma
segunda questao abordada nesse artigo, referente a suposta
arbitrariedade no estabelecimento do lago entre esses dois componentes,

ndo estd ausente no texto freudiano. A andlise de Jakobson pode nos ser

Util na medida em que aponta para a dificuldade histdérica de se chegar
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a uma solugdo inequivoca sobre o que rege essa associagdo - ou seja,
Freud nédo estaria sozinho ao ndo apresentar a formagdo desse lago
apenas como resultante do conhecimento de uma regra transmitida por um
outro, pressupondo uma referéncia no mundo para a linguagem implicita
em sua exposicdo da ameaca de castragdo. Reconhecida essa dualidade da
linguagem no pensamento freudiano, trata-se de pesquisar a validade de
sua compreensdo como sendo da ordem da crenga em uma realidade objetiva
no mundo tomada como referéncia da significagdo. A. Green, retomando a
heterogeneidade da linguagem gque seria pressuposta pela lingliistica,
chega a Chomsky que, Y“em sua oposigcdo entre estruturas superficiais e
estruturas profundas”, aproximar-se-ia de Freud, e critica em Lacan o
que ele concebe como uma “unificagdo do significante que nos parece
contestdvel, como toda exegese freudiana indica” e que derreteria como
“neve ao sol” a “preocupagdo essencial de Freud, a distingdo de dois
tipos de excitacdo, e de dois tipos de descarga nos processos animicos”
(cf. Les Discours Vivant, PUF, 1992, p&g. 329). Persistindo em sua
critica a Lacan, que ndo cabe a ndés aqui avaliar, Green conclui que
“cette hétérogeneité sur laquelle nous 1insistons n’est nullement
occasionnelle, elle est chez Freud une exigence théorique, celle de la
pluralité systémique. C’est ce qui nous a imposé le concept de
1"hétérogéneité du signifiant, hétérogéneité de substance et de forme.
La premiere est allusivement inférée par la comparaison au figuré dans
1"analogie du Bloc magique. La seconde par les divers types de
représentants, 1l’affect y compris, constitutifs de 1’inconscient” (op.
cit., pag. 329). Green pretende entdo que se conceba uma pluralidade de
significantes concatenados em uma pluralidade de modalidades,
acrescentando as categorias freudianas de representagdes de palavra, de
coisa e afeto, aquelas oriundas da experiéncia contempordnea da
psicandlise definidas “categorias do ato e do corpo préprio” (op. cit.,
padg. 331). Nesse ponto explicita-se a distingdo entre o modo pelo qual
o autor pretende introduzir a corporeidade do sujeito da psicandlise e
o nosso. Para ndés ndo se trata de Dbuscar ai mais um elemento
significativo, que se somaria aos outros. Aparentemente na
heterogeneidade de Green teriamos uma linguagem, mesmo que seja aquela
do corpo, que falaria sobre a realidade do corpo-substédncia. Para nés a
materialidade do sujeito que compartilha a materialidade do mundo e,

portanto, a materialidade do significante, inscreve a possibilidade da
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mundo interno como um objeto passivel de ser conhecido conscientemente. Ela
faria com o individuo deixasse de ser apenas um corpo no mundo, produtor de
sensagOes externas e internas, e o faria capaz de ser consciéncia de si. O trabalho
da funcdo da fala — e Freud é muito claro aqui — € o unir mesmo de conteuidos e
percepcgdes, ou seja, os conteddos internos fora da fala sdo tdo irreais quanto a
realidade da fala o € sem a presenca desses — ndo se poderia afirmar sendo uma
constituicdo reciproca de fala e processos internos — a consciéncia de si como
consciéncia de um mundo interno surge nesse momento em que a fala se perfaz.
Sendo assim o sujeito dessa consciéncia se define a0 mesmo tempo em que surge a
fala e conseqiientemente confunde-se com o sujeito falante.

A segunda consciéncia torna-se possivel porque hd no sujeito uma memoria
das percepc¢des dos signos de linguagem, particularmente de percepcdes acusticas.
Nao hd, no entanto, a afirmacdo de que uma segunda consci€ncia constroi-se
tomando por objeto a primeira consciéncia: a consciéncia lingiifstica usa as
percepcoes da primeira consciéncia para criar um novo objeto de consciéncia, ou
seja, o mundo interno, € ndo se debruca sobre essas para produzir uma nova
consciéncia sobre essas. Nao ha uma releitura de um mundo sensorial, mas sim a

constru¢cdo de um outro universo de consciéncia cuja condi¢do necessdria € o resto

linguagem em sua heterogeneidade ndo como algo sobre o que se fala, mas

como com o que se fala.
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da vivéncia da primeira consciéncia — a primeira percep¢ao concorre como
instrumento nas méos da segunda.”

Tudo se passa entdo como se o sujeito ganhasse apenas pelo acesso a
linguagem a possibilidade de confundir percep¢do externa e interna e alucinar,
pois ndo ha garantia de um mundo interno anterior a linguagem. Freud escreve: “A
partir de entdo a camada cortical da periferia perceptiva pode ser excitada a partir
de dentro em um volume muito maior, processos internos como fluxos de
representacdes e processos de pensamento podem se tornar conscientes, € se
precisa de um dispositivo especifico, que diferencie entre ambas possibilidades — a
denominada prova de realidade. A equiparacdo percep¢ao-realidade (mundo
externo) caducou. Enganos, que agora se produzem facilmente, no sonho
regularmente, sao nomeados alucinagoes” (pag. 84). No capitulo VIII repete-se a
mesma dependéncia entre alucinacdo e linguagem: “Que os rastros de recordacao

do mesmo modo podem vir a ser conscientes tal como percepgdes, especialmente

¢ Novamente é preciso evitar a naturalizacdo daquilo que descrevemos

aqui: tanto as sensac¢des da primeira consciéncia como os restos de fala
ai encontrados ndo sdo puras marcas fisioldgicas, mas sim vivéncias
animicas nas quais a presenga do outro é pressuposto indispensavel. A
localizagdo nessa realidade animica dos restos de fala ndo pode deixar
davidas sobre isso: sé hd resto de fala onde hd um outro que fala. Por
outro lado, em nosso primeiro capitulo buscamos mostrar como o sujeito
da sensacgdo é construido animicamente pelo exercicio do corpo vivo no
mundo em contato com o mundo. A radicalidade da premissa do duplo modo
da vida animica n&o comporta mais um corpo fisioldgico que se apropria
de um mundo objetivo - o corpo é um dos modos pelos quais o animico

institui-se enquanto tal.
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através de sua associacdo a restos de linguagem, subsiste aqui a possibilidade de
uma confusdo que poderia levar ao desconhecimento (Verkennung) da realidade.
O eu se protege contra esse através do arranjo da prova de realidade, que pode
faltar no sonho em funcao das condi¢des do estado de sono” (pag. 130 ). Assim, a
linguagem ndo € algo que ocupa na organizacdo psiquica uma funcdo
esclarecedora, pelo contrario, ela vai contribuir para a confusdo na consciéncia do
sujeito. Ela ndo serve ao aprimoramento da consciéncia da percep¢ao imediata, ela
ndo visa uma melhor compreensdao do mundo externo, mas ela surge apenas como
o momento inaugural de uma segunda realidade, aquela mesma da consciéncia dos
processos internos do eu, realidade entdo que passard a se impor em casos
extremos como os de alucinagdo como um substituto da realidade externa. A
linguagem em Freud ndo possuiria uma func¢do pragmdtica que redobraria a
primeira consciéncia, aquela imediata que sofre as sensagdes originadas no
mundo. A possivel func@o pratica dessa segunda consciéncia, definida por Freud
como uma complicagdo, deve ser buscada nas caracteristicas da acdo do eu pela
constituicdo de uma prova de realidade posterior pela qual surgiria paralelamente a
alucinacdo a possibilidade de discernimento dessa em contraposi¢cao a percepgao.
Assim, na primeira frase que transcrevemos acima, a prova de realidade e a
alucinacdo sdo definidas como da ordem de nomeacdes: o sujeito capaz de
consciéncia de si tem na linguagem que o constitui enquanto tal a possibilidade de

nomear seus enganos assim como o de nomear certezas. A linguagem cria o erro
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ao mesmo tempo em que cria a possibilidade de nomeé-lo enquanto tal — o sujeito
que pode alucinar é o mesmo que pode ponderar corretamente sobre a realidade. *

Conclui-se que o sujeito possui duas consciéncias. Uma, imediata, das
sensacoes provenientes de seu corpo, semelhantes a sensacoes tais como as de dor.
Uma segunda, mediada pela fala, que permite assim a consciéncia de pensamentos
e processos internos que nao sao meramente sensitivos. Se pela primeira hd uma
consciéncia imediata do corpo, pela segunda os processos do eu passam a existir
na consciéncia mesma desse eu. Freud nomeia a segunda consciéncia uma
Komplikation (cf. pdg. 83). Na pdgina anterior sua doutrina das trés qualidades
psiquicas ja havia sido abordada como reveladora de complicacdes — e, dado que
essa seria apenas a “descricio dos fatos” e ndo sua ordenacdo tedrica, a
complicacdo da doutrina corresponderia a complicacdo da realidade. Retomemos

entdo a exposi¢do das qualidades psiquicas a fim de investigar o dualismo

¢4 Nido se trata de afirmar que a alucinacdo era impossivel antes da

segunda consciéncia, mas sim que o sujeito concebido apenas como aquele
do presente das sensag¢gdes nao pode contrapor nada a essa sensagao,
portanto, vive continuamente um estado passivo de investimento
sensitivo - tudo é apenas o presente imediato. A diferenga inscrita
pela segunda consciéncia é aquela de um sujeito participante tanto da
recusa quanto da producgdo dessa sensagdo, onde pode surgir o sujeito da
alucinagdo e da ponderagdo. A linguagem sustenta essas possibilidades
sobre a inscrigcdo de um hiato entre sujeito e mundo denominada “mundo
interno”. Como veremos a seguir, em cada um desses momentos animicos
pode-se reconhecer como uUnico funcionamento possivel um daqueles
mecanismos de defesa encontrados nas psicopatologias: a renegacgao

(Verleugnung), para o organismo imerso no presente tomado como o real
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consciente — inconsciente a partir das teses sobre a dupla consciéncia perceptiva,
mantendo como pano de fundo a distin¢gdo entre os modos perceptivos do eu e do
1SS0.

Pela primeira definicdo, negativa, inconsciente € todo o psiquico que ndo €
nomeado consciéncia pelos filésofos ou pelo senso comum (pag. 81). Pela
segunda definicdo, positiva, estabelece-se uma primeira oposicdo entre
inconsciente capaz de consciéncia (bewusstseinsfihig — pag. 82) “sem esfor¢o”
(ohne Miihe — pag. 81) (basicamente os processos cognitivos € as recordagdes),
definido pré-consciente, e processos psiquicos ou conteidos que ndo t€m acesso
facil ao tornar-se consciente, mas que precisam ser intuidos, adivinhados,
traduzidos em expressdo consciente € aos quais reserva-se o nome de
propriamente inconsciente (cf. pdg. 82). Da diferenca entre trés qualidades
psiquicas Freud conclui pela impossibilidade de manuten¢do de uma semelhante
triade em relacdo ao conteddo desses estados — ndo hd diferenciagdo nem
permanente nem absoluta entre os conteudos. O que se apresenta entdo como
diferenciador da dualidade fundamental entre pré-consciente e inconsciente é da
ordem do esforco do sujeito da consciéncia: enquanto o conteido pré-consciente
chega sem esforco (ohne Miihe), o conteido inconsciente “pode ser feito
consciente por meio de nosso esforco (Bemiihung), quando entao nds podemos ter

a sensa¢do de que nds sobrepujamos fortes resisténcias” (pag. 82). Serd o tamanho

das sensagdes; o recalque (Verdrdngung), para o organismo passivel de

um mundo interno sobre o qual pode incidir uma recusa.
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do nosso esfor¢co que dard a medida do que seria resisténcia — resisténcia € a
medida do trabalho demandado pela constru¢ao da consciéncia e € da ordem do
sujeito, ou seja, cabe um esforco para cada qual dos agentes, analista ou
analisando, na construcdo de uma certa consciéncia. Mas paralelamente ao esforco
de consciéncia afirma-se uma consciéncia que se faz sem esforco, como no caso
dos psicoticos ou no estado do sonho, e por fim um trabalho de retirada de algo da
consciéncia, ou seja, um esforco contrario ao do fazer-se consciente.
Aproximemos a descricdo das qualidades psiquicas a concepcao da
consciéncia dupla associada aos modos de percepcdao. Nessa o sujeito € ora
consciéncia de si mediada pela linguagem, ora consciéncia do corpo no mundo
que independe, de certa maneira, do esfor¢co ou empenho do individuo. Entende-se
assim por que Freud ndo deseje estabelecer uma distingdo entre contetdos
pertinentes as qualidades animicas: do mesmo modo como outrora ele tivera que
reconhecer contetdos inconscientes ao eu, parece-nos agora que alguns contetidos
conscientes podem ser concebidos como oriundos de um mundo perceptivo do
isso e que teriam acesso direto a consciéncia, o que estaria de acordo com o delirio
psicético. O problema da relac@o entre conteudos recoloca-se entdo na medida do
esforco imposto ao sujeito dessa consciéncia. As conseqii€éncias dessa concepcao
sdao amplas e estariam anunciadas na exposi¢do da dupla consci€ncia onde nao esta
pressuposta a passagem ou tradu¢do do contetido de uma para outra: os restos da
primeira consciéncia funcionam como condi¢do de possibilidade para a

constituicao de um segundo sentido que s6 pode fazer-se através desses. Também
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entre os denominados conteidos consciente e inconsciente justifica-se uma
aproximacao: ambos devem ser concebidos em fun¢do do esfor¢co de consciéncia
do sujeito que para tanto deve utilizar-se de conteudos dispares tanto inconscientes
como imediatamente conscientes, permitindo a constru¢cdao de um significado pelo
uso de outros contetdos. Desse modo, a consciéncia nao € algo que traduz ou fala
sobre o inconsciente, mas sim um uso significativo do que se apresenta a ela como
inconsciente ou consciéncia imediata. A fixacdo do sujeito da consciéncia de si,
lingiiistica, poderia entdo ser entendida como a rigidez do uso desses restos de

vivéncias pelos quais essa se torna possivel. ©°

A inclusao do problema da angistia pode nos auxiliar a esclarecer as

formas de consciéncia e a relagdo que se pode postular entre elas. Apds definir a

® Ao defender a tese de que o estado pré-consciente ndo se define

apenas pelo acesso facil a consciéncia e pela vinculagdo a restos de
linguagem, Freud escreve ai que “uma parte grande do eu, acima de tudo
o supereu, cujo cardter de pré-consciente é indiscutivel, permanece no
entanto inconsciente no sentido fenomenoldgico” (pag. 85). O avesso da
afirmacdo de que ndo ¢é apenas o signo lingliistico que garante a
qualidade de pré-consciente é a aceitacdo de que os restos de linguagem
também seriam inconscientes - ou seja, dentro do esquema das duas
consciéncias, ndo funcionariam inicialmente como fungdo da linguagem,
mas teriam sua origem apenas enquanto uma percepgdo imediata, como
aquilo que é ouvido do outro passivamente. O problema da natureza
efetiva do pré-consciente que no final do pardgrafo Freud diz precisar
desenvolver justifica a hipdétese de que a segunda consciéncia, a
lingiiistica, implica a passagem de ouvinte para falante a partir de um
modelo de fala que se precipita no supereu como inconsciente (aquilo

que na fala sobrevive do ouvido passivamente do outro). O modelo para a
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postura de satisfagdo imediata do isso como produtora para o organismo de
conflitos perigosos com o mundo externo € como condutora ao seu perecimento
(Untergang), Freud escreve: “O isso ndo conhece nenhum cuidado com o
asseguramento da sobrevivéncia, nenhuma angustia, ou talvez digamos mais
precisamente que ele pode certamente desenvolver os elementos sensitivos
(Empfindungselemente) da angistia, mas ndo os pode avaliar-aproveitar

(verwerten)”66

(padg. 128). Conclui-se na seqiiéncia que nesse sO podemos
encontrar os processos primdrios distintos da percep¢ao consciente de nossa vida
afetiva e intelectual. No capitulo I, na descricdo das caracteristicas principais do
eu, lemos que esse “ambiciona o prazer e quer esquivar-se do desprazer. Um
aumento esperado e previsto de desprazer é respondido com um sinal de angiistia,
sua ocasido (Anlass), independentemente de ameacar de dentro ou de fora, é

nomeada perigo” (pag. 68). E a seguir, no capitulo VIII, completa: “O eu se

propde a tarefa da afirmacdo de si, a qual o isso parece desprezar. Ele se serve das

compreensdao de um suposto momento de imbricamento entre as cadeias de
consciéncia deveria entdo ser buscado no conceito de supereu.

®¢ Na pagina 136, ao descrever o uso que o eu faz das percepc¢des do
mundo externo guiado pelo principio de prazer modificado (principio de
realidade), Freud escreve o mesmo verbo verwerten que aparece aquili para
descrever o que o isso é incapaz de fazer com uma sensagdo. Aproveitar-—
se de uma sensagao ou percepgdo em nome de uma intencdo caracteriza o
eu em oposigdo ao isso. Tal modo de conceber a oposigdo entre
instdncias ndo seria estranho ao que reconhecemos na teoria da

sexualidade como telos genital: um sujeito capaz de dispor de seu corpo

em oposigdo ao sujeito afetado pelo corpo.
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sensacOes de angustia como de um sinal, que indica perigos ameacadores de sua

integridade.” (pag. 130)

Corroborando nossa compreensdo de uma confusdo tdpica, novamente &
definido como campo das percepcdes do isso a outrora nomeada primeira
percepg¢ao imediata das sensacdes do corpo do eu — assim, na vivéncia primadria da
sensacdo de angustia o isso desenvolve uma sensacdo que coincidiria com a
descricao da primeira consciéncia do eu. A angustia sinal do eu poderia por sua
vez exemplificar a segunda consciéncia. Se no primeiro caso a causa da sensagao
ndo parece poder ser atribuida a propria consciéncia — mesmo que esse fora seja o
préprio corpo pulsional do sujeito, o modo perceptivo do isso, como vimos,
pressupde um modelo perceptivo passivo — ja na angustia sinal uma inten¢do do eu
suporta sua producdo. Nesse ultimo caso a angustia € um sinal do eu que intenta
assim marcar algo como sendo da ordem do perigo — logo, antecipando-se a um
modo de funcionamento em que um externo perigoso o afetaria, o eu produz para
si e por si s6 um indice de perigo. Desse modo entende-se que ndao hd passagem da
sensacdo para um segundo nivel de compreensdo, assim como ndo ha passagem
entre as duas consciéncias, mas passagem entre modos passivo e ativo de
constru¢do da consciéncia. A intengdo ativa do eu utiliza-se de uma sensacgao,
assim como de um resto de linguagem, para nomear algo como perigo e por meio
desse artificio cria tal realidade até entdo desconhecida — assim como se afirmou

que a segunda consciéncia viabilizara o conhecimento do mundo interno. Nao ha,
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portanto, nenhum motivo para atribuirmos um sentido de perigo comum as duas
angustias — o Unico sentido da sensacdo de angustia deve ser encontrado na cadeia
do prazer-desprazer. Como reconhecemos entre as duas consciéncias, entre as
angustias também ndo se trata do debrucar-se de uma sobre a outra, mas sim do

uso de uma na constru¢do de uma significa¢ao intencional da realidade.

A realidade significada é aquela na qual sdo reconhecidas demandas. O
reconhecimento presente na angustia sinal corresponderia as significacdes
atribuidas pelo eu do principio da realidade — principio que, substituindo o anterior
de prazer, buscaria a preservacdo da vida do sujeito pela avaliacdo da
possibilidade de satisfacdo efetiva no mundo externo e pela defesa contra as
ameacas desse. Contudo, como ja vimos, a independéncia entre esses dois
principios seria insustentdvel. Por outro lado, ndo se sustenta também a afirmacao
de que a unica forma pela qual o sujeito se aproximaria do mundo € aquela do eu
do principio de realidade — como pudemos acompanhar com clareza, a nomeacao
do eu como aquilo que no organismo se organiza por aproxima¢do ao mundo
externo niao corresponde a afirmacdo de que toda relacio do sujeito com a
realidade € da ordem do eu do principio de realidade — o que se tem € um modo de
aproximacao ou significacdo do mundo. Deve-se conceber ndo apenas a formacao
do principio de realidade, mas sim os momentos de significacdo da realidade pelo
sujeito. Por outro lado, a apresentacdo da pressuposta relacdo entre as duas

angustias — a segunda € um modo atenuado do eu servir-se, utilizar-se, da sensacao
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em nome de sua intencdo de reconhecimento da realidade — deixa claro que na
angustia sinal ndo se concebe uma causalidade entre Anlass e angistia—medo. Pelo
contrario, a producdo do afeto atenuado tem sua origem no eu com a inten¢ao de
marcar algo como perigoso, ou seja, o perigo € da ordem da atribui¢do de um eu
imbuido de sua tarefa de preservacdo: o afeto serve ao reconhecimento da
realidade como mecanismo do eu. Conclui-se que a realidade animica do afeto
produzido por esse eu é diametralmente oposto aquela da sensacdo, pela passagem
de um afeto concebido como portador de uma realidade para um afeto significador
de uma realidade. O eu capaz de desempenhar prontamente seu papel mais
elevado deve usar seus afetos, servindo-se desses para negar at€é mesmo a
realidade externa o poder de agir sobre ele gerando outros afetos inesperadamente
— ndo € um perigo que gera no eu a angustia sinal, mas sim a inten¢do desse de
marcar algo como perigo. A angustia sinal ndo responde a um perigo, mas sim a
necessidade de marcar algo como perigo. E, ao designar como perigo a realidade,
ele desarma a realidade desse perigo — o que, em termos quantitativos,
corresponde a um uso significativo do afeto que impede sua presenca macica

pertinente aquilo que € vivido como causado pelo outro.

A distin¢do que apresentamos acima entre angustia primdria e secundaria
prescinde daquela entre as qualidades psiquicas de inconsciente e consciente. Mais
ainda, ela parece prescindir também da oposi¢do cldssica entre instancias

psiquicas, na medida em que a definida sensacdo de angustia do isso € atribuida
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também ao mundo perceptivo do eu. A contraposi¢do basal da exposicao parece
muito mais poder ser reduzida aquela entre consciéncia ativa ou passiva. Nao nos
parece chocante, portanto, encontrar na letra freudiana a pergunta sobre o valor
dessas distingdes: ‘“se nds avaliamos essa qualidade [do pré-consciente e
inconsciente] apenas como um sinal da diferenca [entre eu e isso] e ndo
propriamente como a esséncia mesma desses, em que consiste a natureza propria
do estado que se mostra no isso pela qualidade de inconsciente e no eu pela de pré-
consciente, e onde jaz a diferenca entre ambos?” (pdg. 85) Nao apenas questiona-
se assim o valor da distin¢do entre eu e isso, mas a propria qualificagdo consciente
— inconsciente como portadora de algum sentido explanatério: que tanto eu possa
ser inconsciente quanto certos processos do isso possam ser definidos em outros
contextos como sendo da ordem de percepcdes imediatas, logo, de certa forma
conscientes, isso nao abala apenas os limites entre as instancias, mas o valor
daquilo que se afirmava como portador da oposic¢ao entre essas.

Seguindo o que ele classifica entdo uma atitude retirada das ciéncias
naturais, ele passa da topica a dindmica com o intuito de avangar a explicagdo
sobre o “enigma” da consciéncia. Concebendo-se “que na vida animica € atuante
um tipo de energia” a nds desconhecida, Freud prossegue: “nds acreditamos saber
que a energia nervosa ou psiquica existe em duas formas, uma facilmente
circuldvel e uma ligada-casada, falamos de ocupagdes e sobreocupacdes de
contetdos e ousamos mesmo a suposi¢cdo de que uma “sobreocupacio” estabelece

um tipo de sintese dos distintos processos, pelo qual a energia livre é convertida
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em ligada .... a diferenca entre estado consciente daquele pré-consciente jaz em
tais relagdes dinamicas, da qual pode-se derivar a compreensdo para o fato de um
poder ser transferido ao outro espontaneamente ou através de nossa cooperacdo”
(pag. 86). Freud introduz o aspecto dindmico das qualidades psiquicas através da
postulacdo da energia em dois estados, ligado ou desligado, mas se furta a
discussdo sobre a relacdo desse aspecto com as pulsdes primevas € os modos de
constituicdo das fun¢des animicas.

Dada a promiscuidade entre as instancias do eu e do isso e a dificuldade em
aproximda-las a uma segunda oposicdo entre consciente e inconsciente, buscar
subsumir cada uma das pulsdes primevas a uma dessas instancias ou qualidades
mostra-se imediatamente sem qualquer valor.”” Por outro lado, o cariter
absolutamente dual de todos os eventos psiquicos moldados pela agregacdo das
duas pulsdes no exercicio da vida efetiva do sujeito ajuda-nos a compreender por
que essas oposicdes outrora origindrias e sustentadoras da contraposicdo animica
basal mostram-se agora teoricamente frigeis. Freud reduz entdo essas oposi¢cdes
aquela entre processos de natureza ligante e processos de natureza desligante.

Dado que, como mostramos em nosso capitulo I, a oposi¢cao primeva entre duas

®7 Como veremos no préximo capitulo, Freud em Die Verneinung (S.A., vol.

III, pag. 376) associa a incorporagdo a Eros e a rejeigcdo a pulsado de
morte. Poderia-se assim afirmar que o eu seria um trabalho de Eros, na
medida em que se faz como o nucleo daquilo que é incorporado. Contudo,
tal incorporagdao inexiste fora do contexto da c¢isdo, ou seja, da

expulsdo para fora de algo que se estabelece como mundo externo,
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pulsdes ndo € da ordem dos fendmenos animicos efetivos, mas apenas de uma
suposta afirmacdo entre tendéncias que buscariam impor-se em cada um desses
eventos, primeiramente entende-se por que se deve afirmar o conflito basal da vida
animica como aquele entre modos de funcionamento animico concebidos entre si
(ligar-desligar), assim como por que desaparece a possibilidade de postular
conceitos que se excluam. Em contraposicdo a um confronto entre consciente e
inconsciente, concebe-se um embate entre a intengdo de consciéncia e a intengdo
de inconsciéncia do sujeito indissocidveis e constituidas entre si, implicando a
génese da consciéncia no inconsciente e vice-versa, mesma relagdo pressuposta
entdo entre eu e isso. Se, por fim, reconhecemos o dualismo pulsional como
representante da premissa fundamental do saber psicanalitico sobre o duplo modo
dos fendmenos psiquicos, conclui-se que o conflito animico € indice de uma
tensdo constante entre heterogéneos que se constituem entre si. Atentando para a
ambigiiidade do que se afirma em Abriss sobre a consciéncia do eu, assim como
para a atribuicdo de percep¢do ao isso, evidencia-se tanto a impossibilidade de
compreender a consciéncia como um em si debrucado sobre a realidade em si do
inconsciente, como o valor tedrico da contraposi¢do entre modos animicos de
funcionamento de um sujeito.

A conclusdo freudiana do capitulo dedicado as qualidades psiquicas,

descrita como a descoberta creditada a pesquisa psicanalitica no meio de tantas

contexto que, como veremos, ¢ fundamental para a compreensdo de Abriss.

Logo, parece-nos justificado que aqui Freud ndo avance essa associacgéo.
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incertezas, corrobora nossa leitura de que trata-se da afirmac¢do de dois modos de
funcionamento animico indissocidveis: “nds aprendemos que 0s processos no
inconsciente ou no isso obedecem a leis distintas daquelas no eu pré-consciente.
Nomeamos essas leis em seu conjunto processo primdrio em Oposi¢ao a0 processo
secunddrio, o qual regula o decorrer no pré-consciente, no eu.” (pig. 86)
Primeiramente trata-se de introduzir o capitulo sobre os sonhos, onde
reconhecidamente as leis serdo distintas daquelas da consciéncia desperta. Mas,
mais importante do que apresentar o que vem a seguir é concluir o conhecimento
psicanalitico sobre as qualidades psiquicas afirmando como unica certeza a
contraposi¢do entre leis de funcionamento animico que abarcariam as oposi¢oes
entre instancias ou qualidades. Associando cada uma delas a um dos modos de
percepcdo, tomando entdo o processo primdrio como aquele das sensacdes
descritas na primeira consci€éncia € o processo secundario como 0S Processos
perceptivos mediados pela consciéncia lingiiistica, chega-se ao estabelecimento de
um dualismo que subverte a concepc¢ao de inconsciente, recolocando-a em termos

relativos ao papel do sujeito frente A producio de seu evento consciente.®®

68 A definicdo da qualidade inconsciente por um conjunto de leis

nomeadas processo primdrio reforgcaria o paralelismo entre esse e a
percepcdo imediata. A nomeagdo do processo secunddrio como responsavel
pelo funcionamento consciente corroboraria e} outro lado desse
paralelismo, pois nesse processo consciente pressupde-se como
necessaria a linguagem. Como vimos, a consciéncia para Freud ¢é
essencialmente elementar, a constédncia é atribuida pelo sujeito. Ora,
em um exercicio de imaginagdo devemos supor um processo consciente

isolado, sem qualquer associagdo a nenhum outro elemento. A essa
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hipotética wunidade isolada de percepgdo a atribuicdo do nome de
consciéncia € convencional. Pode-se assim 1nverter a questdo do
inconsciente afirmando-o como primeira consciéncia elementar,
procedimento usado, por exemplo, por S. Gardner no capitulo que em seu
livro ele dedica a questdo da validade de um conceito de mental
inconsciente (cf. Irrationality and the Philosophy of Psychoanalysis,
Cambridge University Press, 1993, pags. 207-243). T. Natsoulas, em sua
série de artigos intitulados “Freud and Consciousness”, critica uma
semelhante concepcdo através da andlise dos argumentos de P. Redding a
favor dessa, para quem, segundo o autor, poderiam ser encontradas em
Freud duas consciéncias, uma nomeada “consciéncia fenomenal” e outra,
“consciéncia de acesso”, cuja relagdo com o inconsciente seria assim
descrita: “Redding suggests that Freud’s unconscious processes are
actually instantiations of a kind “unconscious consciousness,” namely,
phenomenal consciousness without access consciousness” (Psychoanalysis
and Contemporary Thought, vol. 25, 2002, n. 1, pags. 38-39). Mais do
que questionar se o inconsciente pode ou ndo ser associado a uma forma
de consciéncia, interessa-nos analisar o processo pelo qual Natsoulas
desconsidera a leitura de Redding. Para tanto, o autor postula as
qualidades intrinsecas daquilo que deve ser definido como consciéncia
(intentionality, qualitativeness and self-intimation) e concebe o que
Redding entende como duas consciéncias apenas como duas qualidades da
consciéncia, eliminando assim o que para ele seria o perigo de atribuir
a Freud uma teoria da consciéncia como apéndice acrescido ao processo.
Contrariando a concepcgdo freudiana da dupla consciéncia, o autor mantém
todas as qualidades em uma suposta consciéncia monolitica e nada é
atribuido ao inconsciente. Na tentativa de fazer wuma teoria da
consciéncia o autor abandona toda a especificidade do pensamento
freudiano que podemos reconher em Abriss no tocante a consciéncia,
concebendo um sujeito da consciéncia totalmente centrado sobre si mesmo
em funcdo de sua “inner awareness” (op. cit. pag. 47). Certamente por
isso a transferéncia do suposto sentido dos pensamentos inconsciente
para os pensamentos significativos da consciéncia parega-lhe um
problema ndo contemplado pela teoria freudiana (cf. Psychoanalysis and
Contemporary Thought, wvol. 25, 2002, n. 3, pag. 281l). A manutencgdo da
oposigdo entre consciente e inconsciente como sendo aquela entre duas

inscrigdes rigorosamente heterogéneas impede a concepcdo do sentido
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Uma segunda diferenciacio compromete uma assimilacdo entre
inconsciente e consciéncia imediata pré-lingiiistica. Se por um lado essa &
apresentada nos mesmos termos do isso origindrio contra o qual o eu formou-se e
que Freud faz coincidir com o ‘“congénito origindrio” (pag. 85), por outro lado
impde-se um inconsciente distinto, aquele produzido pelo eu como seu refugo:
“durante seu desenvolvimento o eu jovem e fragil transportou novamente ao
estado inconsciente certos conteudos anteriormente acolhidos, abandonando-os, e
frente a muitas impressdes novas, que ele poderia ter acolhido, procede de tal
modo que essas entdo, recusadas, puderam deixar um rastro apenas no isso. Essa
ultima parte do isso n6s nomeamos o recalcado, em considerac¢ao a sua formacao”
(pag. 85). O isso adquirido no desenvolvimento do eu € um produto da agdo
intencional desse pela recusa de algo que pertenceria a ele mesmo — o eu, nesse
dominio, deixa de ser eu e permite a inclusdo de um processo que o anula. Nesse
momento o eu ndo pode mais ser descrito como mediador “entre o isso € 0 mundo
externo, que assume as exigéncias pulsionais daquele para conduzi-las a
satisfacdo, que empreende percepcdes no outro [mundo externo], as quais ele

aproveita como recordag¢des, que preocupado com sua autopreservacdo arma-se

produzido entre esses modos de um mesmo sujeito. Aproximar teoricamente
inconsciente e consciéncia elementar encontraria seu valor pela
possibilidade de assim retomar o primeiro como um modo animico do
sujeito que ¢é também sujeito da consciéncia, recolocando entdo nesse
aquilo que permite a passagem significativa entre contetdos. Em uma
psicologia abstrata da consciéncia monolitica como a proposta por

Natsoulas isso é francamente impossivel.
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contra exigéncias por demais fortes dos dois lados, assim sendo guiado em todos
os seus julgamentos pela instru¢do de um principio de prazer modificado”, pois tal
representacdo do eu “sé € valida até o fim da primeira infincia”, quando uma
“importante modificacdo se consuma” (pag. 136): a formacao do supereu. Nao se
trata, portanto, de explicar a passagem do principio de prazer para o principio de
realidade, mas sim de expor o que a faz impossivel: um mundo interno definido
como precipitado de uma vivéncia passada com um outro.

Ao defender a tese de que o estado pré-consciente nao se define apenas pelo
acesso fécil a consciéncia e pela vinculagdo a restos de linguagem, Freud escreve
ai que “uma parte grande do eu, acima de tudo o supereu, cujo cardter de pré-
consciente € indiscutivel, permanece no entanto inconsciente no sentido
fenomenolégico” (pag. 85). O avesso da afirmacdo de que ndo € apenas o signo
lingiiistico que garante a qualidade de pré-consciente € a aceitagdo de que os restos
de linguagem também seriam inconscientes — ou seja, dentro do esquema das duas
consciéncias, ndo funcionariam inicialmente como func¢do da linguagem, mas
teriam sua origem apenas enquanto uma percep¢do imediata, como aquilo que é
ouvido do outro passivamente. O problema da natureza efetiva do pré-consciente,
que no final do pardgrafo Freud diz precisar desenvolver, justifica a hipétese de
que a segunda consciéncia, a lingiiistica, implica a passagem de ouvinte para
falante a partir de um modelo de fala que se precipita no supereu como

inconsciente (aquilo que na fala sobrevive do ouvido passivamente do outro). Ou

seja, os restos de fala, antes de propiciarem uma fala do sujeito sobre si mesmo,

135



segundo o modelo da segunda consciéncia, permitem uma fala que, embora
suportada pela linguagem, ndo é uma fala prépria. O modelo para a compreensao
de um suposto momento de imbricamento entre as cadeias de consciéncia deveria
entdo ser buscado no conceito de supereu, pela passagem da fala do outro para a
fala prépria.69 Assim, entre a sensacdo de angustia e a fala pura da angustia sinal
encontra-se a angustia de castracdo. Do outro lado, aquilo que serd agora usado
nessa nova consciéncia, como vimos, nao se apresenta como um apanhado natural
de sensacdes. A cisdo da consciéncia, franqueada pela linguagem recebida de um
outro falante e, portanto, imediatamente inscrita como dupla cisdo, ndo se inscreve
naturalmente sobre um corpo natural e alheio a essa, na medida em que a primeira
consciéncia imediata do corpo também foi franqueada por uma certa acao do outro
precipitada na cisdo entre corpo proprio e corpo estranho. A materialidade da qual
a funcdo da linguagem depende inscreve-se animicamente como vivido no corpo e

como ouvido do mundo. Conclui-se que o saber psicanalitico estd longe de ser

¢ A fratura da segunda consciéncia com o surgimento do supereu - uma

fratura do mundo interno, da consciéncia de si, possibilitada por uma
segunda diferenciacdo do sujeito frente ao mundo (sujeito é distinto da
realidade paterna)- poderia ser compreendida como intrinseca aquela
primeira que atribuimos a linguagem, na medida em gue o acesso a
linguagem é sempre franqueado pelo outro, portanto, passa
necessariamente desde o inicio pela fala do outro - o supereu seria o
momento no qual essa fratura constitucional da linguagem seria
adquirida pelo sujeito como sua. A dupla constituigdo da linguagem -
restos de uma percepc¢gdo somados a uma significagcdo - também apontaria,
em outro nivel, para sua natureza ndo unitdria: o significado se perfaz

pela materialidade, mas ultrapassando-a.
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uma exposicdo da passagem de uma consciéncia natural do corpo para uma

consciéncia natural de si mediada por uma linguagem ideal e desencorpada.
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CAPITULO 111

PERIGO - Teoria da Ameaga de Castracao

Nao bastasse ao ser humano ser corpo no mundo, ele apresenta uma
particularidade neste ser no mundo: sua fragilidade exige um longo periodo de
infancia “durante o qual o ser humano nascente vive na dependéncia de seus pais
... Como precipitado do longo periodo de infancia ... se forma em seu eu uma
instancia especifica, na qual se perpetua essa influéncia paterna. Ela recebeu o
nome de supereu” (pag. 69). Tal como reconhecemos na organizagao do eu frente
a0 1sso, o supereu também forma-se por desdobramento e oposicdo a um comum
origindrio ao qual passa a ser antagdnico: “Na medida em que esse supereu se
diferencia do eu e se opde a ele, ele € uma terceira forca, a qual o eu precisa
prestar contas”. Conclui-se que, por natureza conciliador, “um ato do eu € entdo
correto, se ele contentar a0 mesmo tempo as exigéncias do isso, do supereu e da
realidade, ou seja, se sabe conciliar as suas demandas” (pag. 69). Mas qual a
natureza dessa segunda particdo do sujeito, a qual admite-se como provavel até
mesmo nos animais animicamente assemelhados ao homem e com infancia
prolongada? Por que os pais ndo influem sobre o sujeito da mesma forma que o
resto do mundo externo, mas levam a constituicdo de uma terceira forca, por

oposi¢cdo ao eu?
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Sucintamente Freud escreve no primeiro capitulo que “as particularidades
da relacdo do eu com o supereu sdo plenamente compreendidas pela recondugdo a
atitude da crianca frente a seus pais” e continua afirmando que a influéncia paterna
deve ser compreendida dentro de um contexto mais ampla, ndo se referindo apenas
“ao feitio pessoal dos pais, mas sim a influéncia propagada da tradicdo da familia,
da raca e do povo, assim como as exigéncias do respectivo meio social que as
representam” (pdg. 69). Outras figuras sociais podem estender a influéncia
primeiramente exercida pelos pais, tais como professores e mestres. A realidade
social originalmente representada pelos pais € uma realidade modelar e ideal e que
no desenvolvimento do sujeito deveria transformar-se de realidade presente para
passada, pelo abandono da dependéncia paterna, cardter passado que a aproxima
entdo na vida do adulto a acdo do isso: passado assumido dos outros ou passado
herdado no corpo cuja influéncia se mostraria sobre o presente do “vivido por si”,
o “acidental e atual” que comanda o eu (cf. pdg. 69). O trabalho do sujeito
apresenta-se entdo como aquele da passagem de uma dependéncia a esse passado
para uma suposta adequacdo ao presente. Nessa passagem consolida-se o grau de
desventura do sujeito, sua capacidade de ser presentemente capaz de codificar
adequadamente o mundo externo e se dd através da vivéncia da angustia de
castracdo da situagdo edipica.

Freud descreve o que ocorreria por volta dos cinco anos de vida da crianga:
“um pedaco do mundo externo é abandonada como objeto, pelo menos

parcialmente, e, em compensagdo, € alojada no eu (através de identificacdo) e
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assim se torna um componente do mundo interno” (pag. 136). A partir de agora,
aquilo que os outros faziam com o eu (vigiar, dar ordens, julgar e ameacar com
castigos) esse faz por si sd, pela presenca disso que agora o habita como uma
instancia, que “nds nomeamos supereu e que sentimos em suas fun¢des judicativas
como nossa consciéncia moral (Gewissen)” (pig. 136). Os procedimentos do
supereu sdo dados, portanto, pelos procedimentos judicativos e punitivos do outro,
ou seja, sdo copiados da acdo cerceadora do outro. Nao € o eu que aprende a agir
assim, pois organizar-se nessa acdo € definir-se como distinto da organizacdo do
eu — agir assim € inscrever uma diferenca no eu que faz com que aquilo deixe de
ser eu, passando a ser um outro, embora interno, que agora o coibe desde fora. O
que cerceia o eu s6 pode ser algo que lhe € externo, posto que nao € por definicao
da natureza do eu o julgamento moral, mas apenas aquele pratico. A circunstancia
de formacgdo do supereu € descrita através de dois mecanismos mais especificos do
que uma mera inser¢ao no mundo moral: abandono e identificagdo. A instancia se
formaria tardiamente, apenas apds a capacitacdo do sujeito para o abandono e a

. . - . 7 - .. , ~
internalizacdo das figuras paternas.”’ A acdo do sujeito é da ordem da conversio

° No final do paradgrafo que analisamos aqui Freud escreve dque a
afirmacdo de fildésofos e crentes de que o sentido moral ndo foi
inculcado no homem pela educagdo ou adquirido por ele pela vida em
sociedade, mas sim implantado nesse por um posto superior, pode ser
entendida como uma vaga suspeita dessa circunstdncia estruturante que
ele apresenta como origem da consciéncia moral. Assim como a
consciéncia moral, o supereu ndo responde a uma mera insercgdo do
sujeito no contexto de uma sociedade moral, mas sim corresponde a um

evento animico pelo qual o sujeito constitui-se como ser moral - tal
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do presente em passado: “no estabelecimento do supereu vive-se um exemplo de
como € convertido o presente em passado” (pag. 138).

Mas essa relagdo do supereu com o passado ndo € tdo simples. O eu deve
transformar o presente paterno em seu passado justamente porque tal presente ja é
passado na medida em que se torna impossivel persistir imoral em um mundo que
se reconhece como moral: ele deverd empreender tanto a significacdo moral desse
mundo quanto estruturar-se enquanto sujeito moral e, como na frase de Goethe
citada por Freud, adquirir aquilo que herdou a fim de possui-lo — ele deve ser
sujeito de uma moral e ndo objeto da moral do outro. A partir do que posiciona o
eu como objeto de uma moral ele deve alcancar a autonomia moral, mesmo que as
custas de um fracionamento de si. A qualidade desse fracionamento dependera da
maneira com que tanto a acdo de abandono como a de introjecdo ocorrerdo, as
quais por sua vez nao dependem da realidade objetiva dos objetos abandonados e
introjetados, mas sim da “forca da defesa que foi empregada contra a tentagao do
complexo de Edipo” (pag. 137). E, diz Freud, pelo fim desse que se inscreve no
sujeito a instancia responsavel pela consciéncia moral: “De fato, o supereu é o
herdeiro do Complexo de Edipo e é estabelecido somente apds a resolucio deste”

(pag. 137). O Complexo de Edipo é a circunstincia estruturante do supereu onde o

como antes, na constituigdo das outras insténcias, trata-se sempre de
um evento animico que constitui o sujeito enquanto corpo ou enquanto
agente intencional, e ndo da mera presenga de um corpo ou de uma
realidade externa. Também nesse terceiro caso por meio desse evento a

realidade é produzida - a realidade moral de um sujeito moral.
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abandono dos objetos paternos abre uma nova fenda entre sujeito e mundo. O
sujeito nesse momento terd um novo acesso a realidade, mediado por um mundo
interno que olha o presente com os olhos de um passado herdado do outro — um
mundo interno “que segue desempenhando o papel de um mundo externo para o
eu” (pag.137). Mas se em um caso limite é possivel um trabalho do supereu “em
completa harmonia com o eu” onde entdo ndo seria ficil “diferenciar as
manifestacoes de ambos” (pag. 137), conclui-se que a constituicdo do supereu
hostil ao eu é apenas um modo fragmentado de constitui¢do do sujeito moral que
tem por conseqiiéncia a anguistia moral e como origem a vivéncia da angustia de
castracdo — fragmentacdo que traduzida pela sentenca de um interno que se
comporta como externo pode ser reconduzida a fragmentacdo entre mundo interno
e externo: se mundo interno e externo coincidissem, aquilo que seria introjetado
ndo seria oposto. Trata-se, primeiramente, de pesquisar a primeira fragmentacao
entre sujeito e mundo que se apresenta sob a forma da angustia de perda de amor.
Freud orienta a aproximacao entre angustias: “O tormento dos reproches da
consciéncia corresponde exatamente ao medo (Angst) da crianga de perda do
amor, o qual nela a instancia moral substituira” (pdg. 137). Anteriormente o medo
de perder o amor fora descrito como expiatério da seguranga provida pelos pais
frente as ameacas externas: “Contra os perigos que ameacam o sujeito desde o
mundo externo, a crianca € protegida pelos cuidados dos pais; ela expia essa
seguranga pela angustia de perda do amor, a qual a entregaria indefesa aos perigos

do mundo” (pag. 131). Ha ja aqui a postulacdo de uma quebra de confianca entre a
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demanda do sujeito e a realidade do mundo, onde se instala a possibilidade de o
mundo ndo corresponder aquilo que o sujeito busca — a instancia moral dos
reproches de consciéncia internalizaria essa ruptura entre a realidades sob a forma
de um interno-externo. Assim como aquilo que se internaliza no supereu ndo € a
severidade dos pais reais, mas a “forca da defesa que foi empregada contra a
tentacdo do Edipo” (pag. 137), também a angustia infantil ndo deveria sua origem
ao efetivo provimento de seguranca dispensado pelos pais a crianca. A angustia de
perda de amor, assim com a angustia moral do confronto entre eu e supereu, deve
sua gravidade a uma disjuncao entre desejo e realidade pela qual realidade externa
e realidade interna constituiram-se como excludentes. A desmedida entre ambas
levaria tanto a conclusdo do interno quanto do externo como perigo e, em cada
caso, a um modo de defesa.

Aparentemente Freud ndo considera dupla a funcdo da vivéncia da crianca
sob o amparo das figuras paternas ao declarar que essas a protegeriam apenas
“contra os perigos com os quais o mundo externo ameaca” (pig. 131), enquanto
contra os outros perigos, proprios da infancia, o eu fraco e inacabado deveria
empreender por si s6 esforcos de defesa pelos quais ele seria “danificado
permanentemente” (pag. 130). Tudo se passa nesse primeiro momento como se
frente a uma realidade objetivamente protetora o sujeito sozinho devesse resolver
suas pendéncias com uma realidade pulsional ndo significada por essa vivéncia

protetora, mas por si SO perigosa.
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Freud arrola trés perigos: “Perigos ameacam o eu, o qual quer manter-se em
um ambiente de poderes mecanicos prepotentes, em primeira linha oriundos da
realidade externa, mas ndo somente dai [repete-se, portanto, a definicdo da
atribuicao do nome de perigo tanto ao que ameaca de fora quanto ao que ameaca
de dentro]. O proprio isso € uma fonte de perigos semelhantes, e com efeito por
duas razdes diferentes. Primeiramente as intensidades pulsionais incrementadas
podem danificar o eu de forma semelhante a dos estimulos incrementados do
mundo exterior. Elas sem divida ndo podem extermind-lo, mas sim destruir a
organizagdo dindmica prépria a ele, transformar novamente o eu em uma parte do
isso. Em segundo lugar, a experiéncia deve ter ensinado ao eu que a satisfacao de
uma demanda pulsional ndo em si intolerdvel poderia trazer consigo perigos no
mundo externo, e entdo que um tal tipo de demanda pulsional ela mesma torna-se
perigo. O eu combate assim em duas frontes, ele precisa defender sua existéncia
tanto contra um mundo externo que o ameaga de exterminio (Vernichtung) quanto

contra um mundo interno exigente” (pag. 130).”"

"' Em Der Mann Moses und die monotheistische Religion Freud repete a

dupla origem do perigo desde uma demanda pulsional despertada, mas
explicita o cardter primevo do perigo pelo incremento pulsional: “o eu
recusa essa satisfacdo ou porque ele é paralisado pela grandeza da
demanda, ou porque ele reconhece nela um perigo. A primeira dessas
razbes €é a mais origindria, ambas acabam em uma evitagdo de uma
situacdo de perigo” (S.A., vol. IX, pag. 572). A afirmacdo do carater
primdrio do perigo como incremento pulsional estaria de acordo com a
estrutura que atribuimos inicialmente a esse texto e que pretenderia
repisar a importédncia dos componentes internos, herdados, posto que

apenas o interno poderia Jjustificar uma compulsdo tal como a
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Uma primeira distingdo pode ser tracada a partir da aproximacao entre
exterminio e o que Freud anteriormente descrevera como conseqiiéncia da busca
inescrupulosa de satisfagdo caracteristica do isso, a qual conduziria “bastante
freqiientemente a conflitos perigosos com o mundo externo e ao perecimento
(Untergang)” (pag. 128). Nomeando a acao limite de um perigo externo sobre o eu
exterminio ou aniquilacdo (Vernichtung) e contrapondo-a ao perecimento do eu
por causas internas — pelo funcionamento do isso — Freud diferencia duas mortes:
o exterminio por agentes externos ou o naufragio por condi¢des internas. Entende-
se que ele ndo pretenderia, com a afirmacdo de que as intensidades pulsionais
incrementadas nao podem exterminar o eu excluir, a possibilidade da morte por
razdes internas, mas sim apenas reconhecer mortes distintas em cada caso.
Danificar o eu impediria o organismo de encontrar satisfacdo no mundo, o que

conduziria a uma morte por declinio e ndo por exterminio.”” O suposto de que

reconhecida na religido (op. cit., cf. pag. 548). No texto sobre Moisés
a radicalizacdo da tese do que ¢é herdado pelo sujeito como mais
primitivo e determinante responde ao interesse de alocar a explicacgao
dos fendbmenos histdéricos e sociais do lado das razdes do sujeito,
contra a suposigdo desse como mero produto das razdes externas,
sociais. O enfoque diverso de Abriss implicaria uma outra ordem de
razdes a qual Freud explicitamente faz referéncia no texto sobre Moisés
e pela qual o herdado seria derivado e ndo pressuposto (cf. op. cit.,
pag. 547).

7?2 Uma leitura parcial do texto levaria a conclusdes descabidas como a
que encontramos em Rosenberg ao analisar as afirmacgdes freudianas sobre
a impossibilidade do mundo interno exterminar o eu: “Se nds
compreendemos bem, o eu pode ser reduzido, por regressao massiva, a

perder todas as suas aquisig¢gdes, a ndo ser mais do que ele era no
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também se morre por causas internas € radicalizado no capitulo dedicado a teoria
das pulsdes, quando Freud confronta a morte do individuo e a da espécie
sustentando que a primeira seria causada por conflitos internos, enquanto a da

espécie, por uma luta com o mundo exterior. Isso nos obrigaria, no caso do

primeiro momento de sua formag¢do, mas sempre enquanto uma “fracdo do
eu” ele ndo se confunde com o isso, ele ndo se dissolve no isso porque
ele ndo pode ser, lembremo-nos, “aniquilado”. Isso quer dizer para nds
que o nd masoquista primdrio do eu é sempre preservado. O problema,
portanto, ndo é o mesmo na angUstia primdria e na angustia secundéaria,
dado que nessa ultima a questdo da sobrevida do eu ndo se coloca” (Le
moi et son angoisse, Paris, PUF, 1997, péa&g. 105). Ora, Freud apenas
opde aqui exterminio (aniquilacgdo) e perecimento, onde o primeiro
corresponderia, por exemplo, a morte por envenenamento e o segundo, por
fome. Rosenberg usa o texto apenas para ilustrar sua hipdétese do eu
formado pelo né masoquista no momento de uma anglUstia primdria e, para
tanto, propde uma leitura duplamente obtusa, pois ndo apenas o interno
pode levar o organismo a morte, como, por conseguinte, ndo se pode
basear sobre a afirmacdo oposta a particularidade da angustia do eu
como sendo aquela referida apenas a um perigo de desorganizacdo desse.
Rosenberg manteria essa leitura da afirmacdo da impossibilidade interna
de exterminio do eu sobre a hipdtese de que “ainda que nds ndo sejamos
imortais, eu acredito que estando satisfeita a condigdo bioldgica de
nossa existéncia, a vida psiquica ndo pode prescindir de um eu e que
esse é sempre presente. O que quer dizer que isso ultrapassa nossa
capacidade de representacdo da destruicdo do eu, de uma vida psiquica
sem eu” (op. cit., pag. 104), o que por fim estaria de acordo com a
auséncia de uma angUstia de morte. Primeiramente, por tudo aquilo que
reconhecemos em Abriss, parece-nos insustentdvel a oposigdo entre “a
condigdo bioldégica de nossa existéncia” e a vida psiquica: a vida
animica deve ser compreendida como pressuposto da manutengdo do corpo
vivo, sem a qual esse € apenas inorgdnico. Por fim concluimos que a
distingdo pretendida por Rosenberg sé aponta por um outro angulo para
sua necessidade de distingdo entre perigos internos e externos, a fim

de priorizar os primeiros.
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individuo, a reconduzir ambos, exterminio e perecimento, a uma mesma causa
interna definida entdo como aquela parte da destruicdo de si que permanece no
interior “até que finalmente consegue matar o individuo, talvez somente quando a
libido desse se consumiu ou se fixou desvantajosamente” (pag. 72). Por essa
exposicdo, a causa ultima da morte de toda vida animica seria interna, mesmo se
fosse causada por um agente externo, posto que estar vulneravel a esse, tal como
podemos depreender do que se afirma sobre a libido na morte, depende da situacao
libidinosa do sujeito frente ao mundo, responsdvel entdo por essa vulnerabilidade.
Devemos, portanto, estruturar dois niveis de explicag¢do, aquele que em ultima
instancia define a situacdo pulsional interna sempre como responsavel final pela
morte do sujeito, e aquele outro, da forma que adquire essa morte, pelo qual
diferencia-se exterminio e perecimento. Conclui-se que a negacdo a demanda
pulsional da capacidade de exterminar o eu ndo permite a inferéncia de que o
interno nao pode determinar a morte do sujeito, pelo contrario: concebido o corpo,
mortal, como componente interno da vida animica, a inscri¢do da mortalidade do
individuo por defini¢do s6 poderia ser interna a vida animica. Freud afirma uma
responsabilidade radical da unidade animica viva, ou seja, o individuo, sobre sua
vida ou morte.

Se a acdo do isso ndo pode propriamente exterminar o eu, ela pode através
da demoli¢do da organizacdo dindmica prépria a esse eliminar aquilo que o
diferenciava do primeiro, impedindo, portanto, a realizacdo de sua tarefa de

automanuten¢do, ou seja, conduzindo-o a morte quer por perecimento, quer por
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exposi¢ao aos inimigos externos. O eu inscreve-se, portanto, como a possibilidade
de defesa contra um “mundo externo ameacante de exterminio” e um mundo
interno “demasiadamente exigente” (pag. 130), viabilizando pela manutencao de
sua integridade frente ao interno e ao externo a sobrevivéncia do individuo.
Concebe-se o eu nao apenas como possibilidade de protecao adaptativa frente ao
mundo externo perigoso, mas também como protetor frente a um interno que
impde demandas e que coloca a morte como possibilidade interna. Embora cada
um desses casos corresponda a um tipo de atribuicdo ao mundo — ameagadores ou
demandantes — ambos estdao em desacordo com a tarefa do eu e, portanto, exigem
por parte desse a acdo defensiva, seja frente a ameaca, seja frente a demanda.”
Perigo externo e primeira condi¢do de perigo interno sdo igualados: o
proprio isso, com suas intensidades pulsionais incrementadas, pode danificar o eu

“de forma semelhante tal como os estimulos incrementados do mundo exterior’.

73 Rosenberg mais uma vez se equivocaria na andlise desses trechos ao

concluir que a ameaga a integridade do eu corresponderia ao impedimento
“de realizar sua funcdo essencial de adaptacdo do aparelho psiquico ao
real” (op. cit., pPag. 24). Definindo a funcdo do eu como aquela de uma
adaptagdo ao real, resta portanto a ele por outro lado perguntar-se
pela natureza objetiva daquilo gque internamente se opde a essa
adaptacdo e, assim, encontramos Rosenberg prosseguindo a andlise do
trecho em que Freud expde o0s perigos internos perguntando-se se ele
“pensa também nesse texto na pulsdo de morte ou somente na libido” (op.
cit., padg. 104) como a forga que ameagaria demolir o eu. No afad de
repor a problemdtica do sujeito na teoria da ameacga objetiva de
castracdo, Rosenberg escorrega para a dupla correlata da realidade

externa como lugar de satisfacdo/sobrevivéncia e da realidade pulsional
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Trata-se em ambos 0s casos de uma vivéncia de efracdo na qual o organismo &
invadido por uma quantidade desmesurada que aparentemente nao € sentida como
produzida pelo proprio sujeito, é-lhe externa. Tanto € verdadeira a semelhanca
origindria entre esses perigos que a defesa aplicada a esses é a mesma, derivando a
inadequacdo defensiva de um equivoco origindrio: assim como mundo externo e
interno se confundem, existem perigos externos e internos descritivamente
idénticos. A defesa, portanto, ndo erra por expansiao da atitude frente ao mundo
externo para o mundo interno, posto que se estabelece sobre a aparente igualdade
inicial entre ambos. Freud pode postular entdo que a deficiéncia defensiva apoiar-
se-1a sobre essa “identidade originéria” do sujeito com aquilo contra o que se luta,
com o que convivemos e frente ao qual ndo se pode evadir, enquanto a unidade
das defesas comprovaria a atribuicio de um estatuto origindrio semelhante a
ambos os casos. Nao € necessario entdo contrapor originariamente perigo externo
e interno, fazendo irrelevante a questdo sobre a natureza do suposto primeiro
perigo correspondente a angustia primdria, posto que no inicio para o sujeito tal

e .. . 74
distin¢do seria inexistente.

como lugar daquilo que ameaga — o que ndo passa de um modo limitado de
compreensdo das relag¢des constitutivas do eu.

7% Embora Freud ndo use esse termo em Abriss os dois primeiros casos de
perigo podem ser reconhecidos como aqueles da angustia de origem
traumdtica, por efracgdo, tal como descrita na conferéncia. Ai pudemos
acompanhar a certeza de que sempre o que causa o trauma ¢é uma
quantidade relativa interna traduzida em um incremento de tensdo, quer

derivada do externo, quer do interno. O modelo, portanto, é o da

sensagdo, do vivido no primeiro modo de consciéncia do eu.
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Dentro desse primeiro contexto de assimilacdo origindria entre perigo
interno e externo Freud define o terceiro perigo, ou melhor, a segunda condi¢ao
interna de perigo, a qual, como ele mesmo escreve, € derivada da experié€ncia e,
nesse sentido, pode ser concebida como posterior aos dois perigos dados entdao
primariamente. Afirma-se que o sujeito, por experiéncia propria, cria para si
mesmo um novo perigo através de um processo de significacdo da realidade
externa e da realidade pulsional: assim, o sujeito deixa de sofrer ameagas e passa a
responder por si mesmo pela producdo dessas. A satisfagio de uma demanda
pulsional em si mesma ndo intoleravel € atribuida a derivacdo no mundo de um
perigo e essa mesma € transformada entdo em perigo. Temos a apresentacdo aqui
de um perigo interno de natureza completamente distinta daquela da primeira
condi¢do de perigo interno. O interno nao € apenas local do perigo, mas sim
produtor desse ao nomear algo interno como perigoso para o sujeito no mundo, e
se no primeiro caso o interno era assimilado ao externo do eu, agora o interno é
interno a esse e a responsabilidade por tal perigo deve ser-lhe atribuida. E embora
Freud abuse na defini¢do do terceiro perigo de termos como “em si” e “ela
mesma” a acdo possivel do eu aparentemente se faz apenas pela atribuicdao de
qualidades: ele atribui ao mundo externo um perigo e, por derivagdo desse, um
perigo a demanda pulsional. O modo usado por ele para descrever o em si da
demanda pulsional revela com clareza a natureza atributiva da situagdo, ao
descrevé-la ndo como em si toleravel, mas sim como “em si nao intoleravel”, ou

seja, através de uma dupla negagdo. Freud afirma a realidade em si da pulsdo
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como negacdo daquilo que o mundo atribui a essa. Pelo segundo momento a
atribui¢do perde a negagdo e passa a ser o “ela mesma” da pulsdo, quando entdo
adquire o significado de perigo por contdgio com um perigo externo. Assim, a
tarefa de significacdo de uma demanda interna como perigo por parte do eu parece
validar-se sobre um atributo sempre definido no mundo — intolerdvel — sendo que
o caminho iria da negac¢do a aceitagdo desse. Conclui-se que aquilo que se atribui
ao mundo interno € indissocidvel daquilo que se atribui ao mundo externo, quer
pela afirmacdo, quer pela negacao.

Encontramos exatamente a mesma exposicdo da formacdo do perigo
repetida em Die endliche und die unendliche Analyse: “se no decorrer desse
esforco [de precaver o isso dos perigos do mundo] ele [o eu] aprende a se defender
do isso e a tratar dessas demandas pulsionais como perigo, assim ocorre pelo
menos em parte porque ele compreende que a satisfacdo da pulsdo conduziria a
conflitos com o mundo externo” (S.A., Ergédnzungsband, pag. 375). Sobre a
influéncia da educacdo, conclui Freud, muda o “palco do combate” e o sujeito
passa a combater em duas frentes, contra o0 mundo e contra o isso. Primeiramente
deve-se notar que ele mantém, embora sem explicitar como, uma segunda origem
para o perigo interno, ao afirmar que em parte o processo € este. Mas interessa-nos
atentar para aquilo que ele concebe como momentos anterior e posterior a essa
significacdo educativa do mundo interno: antes, em uma unica frente, o eu da
crianga realizava sua tarefa de intermedidrio entre isso e mundo externo “a servico

do principio de prazer” (op. cit., pag. 375) a fim de preservar o primeiro dos
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perigos do segundo; guiado por uma ‘“censura tendenciosa” defendida pela
“coagdo do principio de prazer” e dado que “o aparelho psiquico ndo suporta o
desprazer, ele precisa precaver-se desse a qualquer preco, e se a percep¢do da
realidade traz desprazer ela precisa — ou seja a verdade — ser sacrificada” (op. cit.,
pag. 377). Primeiramente a acdo perceptiva guiada pelo principio do prazer
sacrifica a percep¢do da realidade. Em um segundo momento, educativo, ha um
reconhecimento concomitante de perigo interno e externo, ndao podendo mais o
sujeito desprezar a realidade. Passa-se entdo do desprezo da percep¢do da
realidade para o “falsear” das percepcdes internas. Essa primeira ruptura, como
indica Freud, ndo se confunde com o confronto posterior com o supereu, que seria
a inclusdo de uma terceira fonte de combate (cf. op. cit., pag. 375), mas, como
buscamos indicar, de modo algum pode ser concebida como independente do que
se precipita nesse terceiro momento, na medida em que o falseamento do interno
pressupde em Abriss a inclusdo da consciéncia desse pela complicacdo da

linguagem.”

75 Compreende-se aqui mundo interno e mundo externo como momentos de

constituigcdo de um sujeito que constitui a si e ao mundo primariamente
segundo o modo da sensacgcdo e pela formagdo do principio do prazer que
trabalha por incorporagdo e expulsdo, como veremos. Assim, o mundo
externo do sujeito-principio do prazer, ao qual se atribuem todos os
perigos, pode ser compreendido como realidade, mas de modo algum como
percepcgdo da realidade do mundo externo. Como vimos, a separagao que O
principio do prazer faria entre interno e externo de modo algum obedece
a uma realidade do mundo externo, pois funda-se apenas sobre uma agéao
do corpo que ndo distingue interno de externo. A associagdo ao modelo

da sensagdo de desprazer, enquanto algo que é percebido como wvindo de
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Retomemos os modelos apresentados na conferéncia para dar conta desse
perigo produzido internamente (cf. S.A., vol. 1, pag. 524). Freud apresenta dois
casos. No primeiro, o eu percebe que a satisfacdo de uma demanda pulsional
ocasionaria uma lembrada situacdo de perigo e entdo a reprime, suprime, se por
sua vez for forte e tiver em sua propria organizacdo essa mog¢do pulsional — ou
seja, o eu deve conhecer um perigo passado a fim de agir sem angustiar-se frente a
um possivel perigo presente. Isso € possivel, pois haveria uma continuidade entre
eu e pulsdo. Ora, esse ndo € o caso aqui, posto que para o sujeito nada do passado
signifique agora esse presente como perigoso. No segundo caso, o eu nada sabe
sobre a satisfacdo pulsional e, portanto, nada significa como perigo. Ele deve
entdo propor um ensaio de sua satisfacdo, a fim de ativar o automatismo do
principio do prazer-desprazer capaz de significar entdo a situacdo como perigosa —
automatismo que por sua vez executa (durchfiihren) o recalque. Tudo se passa
entdo em um jogo de significagdes em que pulsdo e realidade sdo indissocidveis.
No primeiro caso, tanto a demanda da pulsio quanto a situagdo de perigo
(Gefahrsituation) sao conhecidas. No segundo, a mocao pulsional é duvidosa
(bedenklich) e a situacdo de perigo precisa ser reproduzida, pois ndo € dada a

principio, e apenas a partir desse duplo desconhecimento a situacdo de perigo

fora, Jjustifica que o que se estabelece ai seja nomeado realidade
externa e que seja concebida como inimiga do sujeito, que Dbusca
incorporar o prazer. A ruptura educativa duplicaria a realidade e
situaria agora um sujeito entre essas, que ndo se confunde com nenhuma

dessas - momento que se aproxima ao da inclusdo lingiiistica.
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pulsional aparece como presente. Freud conclui pela diferenca topica entre esses
dois processos: no primeiro a mog¢ao pulsional pertence ao eu, na outra, ao isso.
Compreender esse terceiro modelo de perigo a partir da dupla exposi¢do da
producdo da angustia ndo traumadtica auxilia sua aproximacgdo da vivéncia da
ameaca de castracdo, na medida em que a oposicdo entre duas medidas diversas de
aparicdo do afeto poderia ser traduzida na série de graduacoes da resposta afetiva
dessa vivéncia. Se na Conferéncia essa diferenca é creditada a procedéncia da
moc¢ao pulsional e conseqiiente estrutura do eu — no recalque, “a mog¢ao pulsional
ainda pertence ao isso € o eu sente-se fraco” ( op. cit., padg. 524), em Abriss a
certeza de que essa vivéncia colhe o sujeito em um momento por natureza fragil —
a infancia — justifica sua importancia para a formagdo desse sujeito, enquanto a
medida do afeto que se produz entdo € creditada a “condi¢Oes quantitativas” (pag.
118). A vivéncia de castragdo € teoricamente concebida como estruturante do
sujeito animico que posteriormente responderd com mais ou menos angustia e
recalque as vivéncias futuras, portanto, com menos ou mais mog¢des pulsionais
integradas ao eu. Creditar a qualidade dessa vivéncia a condi¢des quantitativas de
certo modo ignora o papel estruturante que se atribui a essa — seria preciso entao
tentar discernir o valor determinante dessa vivéncia, que ndo se restringiria apenas
a derivacdo do supereu que responderia posteriormente pela angustia moral, mas
que suportaria 0 momento pelo qual o sujeito passa a significar como distintos e a
julgar como diversos mundo interno e externo. A cisao do sujeito pelo supereu nao

¢ de modo algum alheia a cis@o entre eu e isso, aquela que Freud reconhecera
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anteriormente como segunda, educativa. Embora ele faga questdo de afirmar o
surgimento do supereu como a formacao da terceira frente de combate, esse deve
incidir sobre o que nessa vivéncia educativa do perigo resta como cisao entre o eu
e o0 isso, fundadora da frente do mundo interno e que, portanto, como vimos em
nosso segundo capitulo, s6 € possivel pela introducdo da complicacio da
linguagem 76

Antes de prosseguir em nossa exposi¢do, busquemos no texto freudiano
subsidios para entender o que € suposto como a diferenca sexual indissocidvel da

concep¢do de castragdo. O momento edipico define-se como aquele em que

meninos € meninas, até entdo iguais, distanciam-se, pois “agora a diferenca sexual

7 A vivéncia de castracdo, como formadora do supereu, ndo poderd estar
alheia ao momento de formacdo do principio do prazer, quando se da a
medida da frustracdo/satisfacéao atribuida ao mundo externo e
incorporada ao sujeito como formacgéo desse seu principio de
funcionamento - concomitante a primeira realidade externa do principio
do prazer estabelece-se a realidade do sujeito enquanto principio de
prazer. Trata-se daquilo que buscamos na teorizacéao sobre o
intrincamento pulsional como a vivéncia constitutiva dessas primeiras
realidades (a do principio de prazer indissociadvel daquela do mundo
externo) como momento em que o sujeito animico adquire de modo tunico,
particular, seu corpo como lugar de vida (aquele que ele pode
internalizar como seu pela formagdo do principio de prazer) e de morte
(aquele que ele atribui ao mundo). Por outro lado, a vivéncia de
castracdo, como formadora da terceira frente de luta, como inscricdo de
uma nova cisdo, ndo poderd ser compreendida sendo a partir daquilo que
pode se inscrever como a segunda cisdo, constitutiva do mundo interno
sobre o qual a castragdo incide. Aparentemente essas duas cisdes séao
indissociadveis, estabelecendo-se uma pela outra, como indica o papel da

linguagem em ambas.
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ganha sua primeira expressao psicoldgica” (pag. 114). Primeiramente notemos que
ndo € preciso que desprezemos a implicagdes da diferenga sexual anteriores ao
momento edipico, na medida em que a suposicdo do Edipo precoce viabiliza a
concepcdo de que ha desde o comeco uma marca da diferenca sexual, mas que nao
se confunde com a particularidade das vivéncias dessas fases, pois tais nao se
organizariam sobre essa questao: apenas no momento propriamente edipico essa se
apresenta para o sujeito, ou seja, ganha expressdao psicoldgica. Sobre o que essa
diferenca sexual expressa nesse momento, Freud avanga definindo-a como um fato
biolégico enigmdtico, “um ponto final para nosso saber, teimoso a qualquer
reconducdo a algo outro” (pig. 114). A esse fato biolégico definido como
“problema”, que “pertence inteiramente a biologia”, “a psicandlise ndo contribuiu
com nenhum esclarecimento”. Contudo, ao fato bioldgico da diferenca sexual
Freud reconhece uma segunda faceta: a bissexualidade originédria do organismo,
que mantém atrofiados os 6rgios sexuais do outro sexo. O problema da biologia
no tocante a diferenca sexual é explicar como de um corpo potencialmente
masculino e feminino chega-se a um corpo monossexual. A psicanélise, por seu
lado, “encontra na vida animica apenas reflexos dessa grande oposi¢do cuja
interpretacdo € dificultada pelo fato hd muito tempo presumido de que nenhum
individuo limita-se aos modos de reacao de um tinico sexo, mas sim sempre dd um
certo lugar aqueles do oposto” (pag. 115). Mais do que o dado bioldgico que deve
reconduzir a diferenca sexual a uma bissexualidade origindria que persiste apenas

como rudimento atrofiado, a descricao da vida animica deve dar conta de uma
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bissexualidade que € presente, pois o corpo herdado € aquele idealmente bissexual
em sua origem € que, portanto, na origem da vida animica também deve ser
bissexual: o corpo herdado a ser adquirido animicamente € aquele original,
bissexual, e ndo o da diferenca sexual anatomica, na medida em que a vida
animica ndo se confunde com a vida bioldgica e deve por si s6 percorrer os seus
caminhos. As consideracdes que encerram o texto Einige psychische Folgen des
anatomischen Geschlechtsunterschieds radicalizam essa certeza e impde um olhar
diverso sobre aquilo que se afirmara anteriormente ao ponderar que “todos os
individuos humanos em conseqiiéncia de sua disposicdo bissexual e do legado
cruzado reinem caracteristicas masculinas e femininas, entdo a masculinidade ou
feminilidade puras permanecem construg¢des tedricas de conteudo incerto” (S.A.,
vol. V, pag. 266). No pardgrafo seguinte do mesmo texto ele confirma sua
tendéncia a creditar valor as conseqiiéncias psicolégicas da diferenca sexual
anatomica, mas refere-se a possivel multiplicidade dos caminhos no
desenvolvimento da vida sexual, o que nos recoloca a questdo de que o
determinante da diferenca sexual ndo seria unitdrio, mas sim bindrio, pois trata-se
sempre da combinacdo efetiva de dois modos que apenas abstratamente sdo puros,
ou melhor, que existem apenas abstratamente. Conclui-se que as vivéncias
masculinas e femininas do complexo de castracio nao podem ser lidas
reduzidamente como a descricdo dupla correlata da realidade anatomica de ter

nascido menino ou menina, mas configuram modos, caminhos modelares, pelos

quais qualquer individuo desenvolve-se como sujeito a ser marcado de uma forma
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diversa daquela do corpo bissexual origindrio. Se a diferenca sexual determina
algo, ela o faz em sua origem a partir da bissexualidade e nao da exclusividade
ideal dos géneros, a qual, na vida animica assim como no desenvolvimento
biolégico do organismo, € um momento final que ndo se mantém sendo ao lado de
seus restos. Concebida assim a relacao entre o complexo de castracao e a diferenca
sexual, tomamos o primeiro, entdo, como modelo ideal dos modos de saida do
sujeito universal da bissexualidade origindria que possibilitam a constituicdo

. . 77
sempre parcial da diferenca sexual.

Freud apresenta a ameaca de castrac@o no capitulo sobre a funcdo sexual ao

descrever a fase fdlica como o momento em que a funcdo sexual adquire as

77 Encontramos material semelhante para nossa argumentacdo em Die

endliche und die unendliche Analyse. Ai lemos que dois temas sao
recorrentes na andlise e cuja legitimidade que se exterioriza nesses
ndo pode ser desconhecida: “os dois temas estdo ligados a diferenca dos
sexos; um é tdo caracteristicos para os homens quanto o outro, para as
mulheres. Apesar da distingdo de contelido eles sdo correspondentes
manifestos. Algo que é comum (gemeinsam) a ambos os sexos foi prensado
através da diferenca sexual em uma outra forma de expressdao” (S.A.,
Ergdnzungsband, pag. 390). O “algo” origindrio é comum a ambos os sexos
e se contrapde a expressdo dual estampada (pressen) pela diferenciacgéo
sexual posterior. Se a conclusdo desse texto se faz com a confissdo da
aparente impossibilidade de demover o sujeito em andlise de seu desejo
de pénis ou do protesto masculino atribuindo-a ao “fato bioldgico” do
enigma do género sexual (Geschlechtlichkeit), concebendo-se que “para o
psiquico o bioldégico desempenha efetivamente o papel do prdspero
rochedo subjacente” (op. cit., pag. 392), entende-se que tal bioldgico
coincide com a suposta bissexualidade origindria e ndo com o bioldgico

do corpo anatdémico do sujeito individual.
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caracteristicas que a fundam como etiologia da neurose. Assemelhada a vida
sexual genital, ela diferenciar-se-ia dessa, no entanto, pelo fato de que nela ndo € a
genitidlia de ambos os sexos que desempenha um papel, “mas sim apenas a
masculina (Phallus)” (pag. 76). A genitdlia feminina seria desconhecida, a
excitacdo sexual feminina seria apenas a proveniente do seu 6rgdo andlogo ao
pénis (o clitéris) e a teoria da cloaca responderia as tentativas da crianca de
entender o processo sexual. Trata-se, portanto, originariamente de uma teoria que
sustenta a crenca na bissexualidade. Meninos e meninas pressuporiam a existéncia
universal do pénis (e também a da vagina, pela teoria da cloaca), até que os
primeiros, ingressados na relacdo edipica com a mae, passariam a agir temendo
pela manutencdo de seu proprio 6rgdo, vivenciando “o maior trauma de suas
vidas” (pdg. 18); enquanto as meninas, concluindo pela inferioridade do préprio
orgao falico, afastam-se da vida sexual.

A castracio é a ameaca ao narcisismo do complexo de Edipo (cf. pag. 131).
Esse ocupa o lugar privilegiado de vivéncia central (cf. pdg. 113) em que a
fragilidade do organismo aflora: a circunstancia edipica é um ponto fraco (pag.
113) determinado pelo seu cardter temporal (€ uma circunstancia infantil, onde o
eu ainda € débil e em desenvolvimento) e pela sua natureza sexual (natureza que é
reconhecida novamente como responsdvel na pratica pelos maiores motivos de
desarranjo do organismo) (cf. pag. 110). Na fragilidade desse momento
constitucional, definido como intrinsecamente conflituoso, tanto o mundo externo

quanto o interno podem adquirir a funcdo de um trauma (cf. pdg. 111). Sua
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universalidade é derivada do incontorndvel “prolongado cuidado infantil e da vida
comum [da crianca] com os pais” (pdg. 114). Contudo, aquilo que resta dessas
vivéncias para o sujeito adulto feminino ou masculino enquanto formagao psiquica
mais distante da influéncia do analista organiza-se pelo pénis: o que resta como
formacgdo psiquica € “na mulher o desejo do pénis (Peniswunsch)” e “no homem a
atitude feminina para com o proprio sexo, a qual tem por pressuposto a perda do
pénis (Penisverlust)” (pag. 121). O resto da experi€ncia central da infancia é uma
certa relacdo com o objeto pénis que circunscreve a organizacdo da cena edipica
em funcdo de uma situacdo definida como de ameaga de castracdo. Logo, o
impacto da castracdo € a “vivéncia central dos anos infantis”, “o maior problema
da infancia”, “a mais forte fonte de posterior defici€ncia” e, justamente por isso,
aquela mais “profundamente esquecida” (pag. 118). Sendo a mais esquecida,
justifica-se como a mais repetida na situacdo analitica e como responsdvel pela
resisténcia: o sujeito em andlise ndo repete apenas uma certa relagdo com os pais,
mas sim sua relagdo com o pénis, concebida como a “formacdo psiquica menos
acessivel a influéncia” (pag. 121).

Ap6s um suposto primeiro momento de relacionamento do bebé com a mae
igual para meninos e meninas, esses tomam caminhos distintos. Se antes da fase
falica a mae ndo impunha ao carinho do filho qualquer sinal negativo, com a
inclusdo da manipulagdo félica ela passa a compreender o amor do filho com
outros olhos: “a mae entendeu muito bem que a excitacdo sexual do menino

dirigia-se a sua pessoa” (pag. 116). E a inclusdo do pénis pelo ato masturbatério
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que faz com que a mae passe a recusar o amor do filho, atribuindo-lhe um novo
sentido que o faz recusdvel — ndo é apenas amor, mas amor sexual. Dado que em
um primeiro momento a recusa materna nao basta — o menino ouve a proibigao,
mas nao a obedece efetivamente — a mde modifica entdo mais uma vez a sua
atitude: “finalmente a mae recorre a um meio mais mordaz, ela ameaca retirar-lhe
a coisa com a qual ele a enfrenta. Normalmente atribui ao pai a execucdo da
ameaca, a fim de tornd-la mais apavorante e mais crivel. Ela dird ao pai e ele
cortard o membro.” (pdg. 116) Primeiramente notemos que todo processo principia
pela aparicio do objeto filico como local da satisfacdo sexual. E em fungdo da
aparicdo desse objeto sexual que a mae resolve recusar o amor do filho — supde-se
que todos os outros anteriores puderam ser recebidos por essa mae. Em segundo
lugar, notemos que a primeira fala da mae de recusa desse amor nao surte efeito: a
mera fala de que ela ndo quer esse amor €, portanto, vazia, tanto para aquele que
fala quanto para aquele que ouve — ela ndo € um proferimento eficaz, quer por
razdes do ouvinte, quer por razdes do falante. Ela entdo modifica sua fala,
passando de uma recusa a uma ameaca: o menino deve cessar de masturbar-se
para ela ndo porque ela nao deseja aquilo, mas sim porque isso seré castigado pela
perda do pénis. Mesmo assim a fala da mae nao tem garantia de efeito. Sabendo ja
de antemao como sua fala € pouco persuasiva para seu interlocutor, a mae busca
na inclusdo da figura paterna, supostamente temida, o aval para aquilo que ela

profere (ndo serd ela quem arrancard o membro, mas sim o pai).
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Mas a garantia da eficicia da fala da mde ndo é dada por ela mesma nem
mesmo pelo pai af incluido pela fala da mae: “curiosamente essa ameaga somente
atua quando se realiza antes ou depois uma outra condi¢ao. Por si s6 parece ao
menino completamente inconcebivel que algo dessa natureza pudesse acontecer.
Mas se ele durante essa ameaca pode se recordar da visao de um genital feminino
ou pouco depois chega a ver um tal genital, um genital ao qual falta efetivamente a
mais estimada entre todas as partes, entdo acredita ele na seriedade do que ele
ouviu, e vive, com o que ele se encontra sob a influéncia do complexo de
castracdo, o mais forte trauma de sua vida juvenil” (pag.117). A eficécia da fala da
mae € determinada aparentemente entdo por um conhecimento retirado da
experiéncia, ou seja, a visdo dos genitais femininos nos quais “efetivamente falta a
mais estimada entre todas as partes” (pag. 117).

Como podemos ler a crenca na ameaga de castracdo ndo decorre
diretamente da realidade avistada na genitdlia feminina, posto que sua visdo pode
ndo significar castracdo antes do proferimento materno — como Freud escreve, o
menino pode conviver com essa visao sem atribuir o significado de uma castragao
a genitdlia feminina. Logo, esse proferimento parece ser a condicdo do
reconhecimento da realidade de castracdo, dado que antes desse — e em uma
situacao hipotética como aquela aventada de uma sociedade que ndo ameaca a
atividade masturbatéria infantil — o menino ndo reconheceria na menina a
castragdo. Assim, ndo € a genitdlia da menina que é reconhecida como castrada,

mas a fala da mae que o faz reconhecer essa como prova efetiva da veracidade da
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ameaca de castracdo e a realidade vista com os olhos da ameaca pode agora levar a
acreditar (glauben) tanto na ameaga como na realidade castrada — porque a
realidade da genitdlia feminina ndo € por si s6, sem a fala materna, a de um
menino castrado — ou seja, persiste primariamente a crenca em uma realidade
bissexual. O real objetivo ndo € medida, mas sim medido desde a fala-ameaca
vazia de um outro por um sujeito que significa a realidade — ameacado de
castra¢do, o sujeito reconhece no mundo castragdo e passa a dar valor a fala
materna. Nesse momento tanto a fala da made quanto a realidade avistada
participam no sujeito de um processo de significacdo. Aparentemente o sujeito
confere a ameaca o poder de uma verdade ao conceber e crer em um mundo
tomado sob os olhos dessa mesma ameaca. O fato de que a realidade objetiva se
preste mais ou menos a crenga na ameaga nao invalida a certeza de que, sem o
proferimento materno, essa estaria inviabilizada — no esquema exposto, mesmo
uma suposta realidade objetiva, nos moldes daquela que propde Freud, ndo é capaz
de por si s6 produzir crenca. A construcdo da crenga implica creditar uma
realidade a uma fala.

A exposic¢do inicial de um caso clinico de fetichismo em Die Ichspaltung im
Abwehrvorgang, escrito no final de 1937, repete os mesmos passos do processo de
efetivacdo da ameaca de castracdo reconhecido aqui. As condi¢bes para a
producdo do efeito de terror sdo duas: visdo dos genitais femininos em uma
vivéncia de seducdo prolongada na atividade de masturbacdo e ameaca de

castracdo. Freud prossegue uma apresentacdo sucinta sobre a relacdo entre esses
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dois elementos: “A ameaga de castragdo por si s6 ndo pode causar grande
impressdo, a crianca recusa-lhe (verweigern) a crenga, ela ndo pode facilmente
conceber que uma separacdo da parte do corpo tdo altamente estimada seja
possivel. Pela visdao da genitdlia feminina a crianga poderia convencer-se de tal
possibilidade, mas a crianca entdo ndo acusou tal conclusdo, porque a aversao
contra essa era muito grande e ndo existia nenhum motivo que a obrigasse. Ao
contrdrio, o que podia desassossegéd-la um pouco é acalmado pela informacao de
que o que falta ai, ainda vird, ele — o membro — crescerd nela mais tarde.” (S.A.,
vol. III, pag. 392) Convivem em um primeiro momento tanto a ameaca de
castracdo quanto a visdo da realidade feminina castrada sem que a ambas seja
possibilitada a crencga: o sujeito ndo acredita nem na ameaca nem na realidade
feminina como castrada e, para manter-se nessa incredulidade, cré em uma outra
realidade, aquela que diz que um pénis crescerd na menina — ou seja, na
bissexualidade. Mas Freud € claro em sua apresentacdo: o menino ndo apenas
possui uma outra crenca sobre 0 mundo, mas constrdi para si essa a fim de evitar
um certo saber sobre o mundo enquanto castrado — sua primeira teoria sobre o
mundo € uma negac¢do da realidade desse. Freud entdo prossegue: “Outro ocorre se
ambos os elementos sdo reunidos. Entdo a ameaca desperta a recordacdo da
percepcdo significada como inofensiva e encontra nela a comprovacgao temida. O
menino acredita agora entender por que o genital da menina nio mostrava nenhum
pénis e ndo se arrisca mais a duvidar de que a seu proprio genital pode ocorrer o

mesmo. Ele precisa a partir de entdo acreditar no perigo da castracdo” (op. cit. pag.
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392). Tudo se passa no ambito da crenga atribuida pelo sujeito, posto que os dois
elementos estdo disponiveis a ele nos dois momentos, tanto naquele anterior em
que o perigo € desacreditado, quanto naquele posterior em que o perigo € crivel. O
valor do proferimento da ameaca é ainda mais esvaziado do que em Abriss, ao
mesmo tempo em que se esvazia a forca da evidéncia da realidade: a realidade se
presta a comprovar tanto a castragdo como sua recusa. O que entdo reune os dois
elementos na crenga no perigo de castragao? Indubitavelmente para Freud a sua
crenca de que a teoria da castracdo € real, enquanto a teoria anterior do nascimento
do pénis nas meninas seria apenas uma tentativa de falsear esse real. Haveria,
portanto, um momento no qual a realidade do proferimento materno nao poderia
mais ser negada, assim como o real do mundo. A primeira fala vazia da mae
castradora € incapaz de conduzir a crenga sobre si € sobre 0 mundo que ela postula
e persiste para a crianga a crenga na realidade bissexual. Ja a fala eficaz conduz a
crenca em seu proferimento pela atribuicdo de realidade aquilo que ela postula.
Em ambos os casos a eficacia da fala ndo pode ser creditada ao real objetivo. Em
ambos 0s casos apenas o sujeito que escuta essa fala pode aceder a crenga na
realidade referida a fala.

Retornando ao terceiro perigo descrito por Freud a partir da significacdo da
ameaca de castracdo, devemos acrescentar entdo uma modificagdo no processo
pelo qual uma demanda interna torna-se perigo por derivacdo de um perigo
externo: o reconhecimento no mundo externo de um perigo associado a satisfagao

dessa demanda passa necessariamente pela fala de um outro que conduz tal
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reconhecimento no mundo; independentemente de aceitarmos tal perigo como
objetivo ou constituido, ele é sempre passivel de reconhecimento apenas a partir
dessa fala. Se tomamos, entdo, a exposi¢do da vivéncia de castracdo como
paradigma da formacdo do terceiro modelo de perigo, conclui-se assim que toda a
significacdo de uma demanda interna como perigosa passa necessariamente pela
fala de um outro que conduziu o sujeito a uma certa crenca na realidade perigosa
externa. A certeza de que a dupla significacdo, de um perigo externo e de um
interno, passa necessariamente pela fala de um outro é corroborada por aquilo que
j4 vimos sobre o momento em que se torna possivel um saber sobre um mundo
interno: apenas a funcdo da fala, derivada do precipitado de uma fala do outro,
viabiliza o0 mundo interno, logo, por principio o julgamento sobre um perigo
interno pressupde uma fala do outro. Quer do lado do reconhecimento do perigo
externo, quer do interno, a vivéncia da ameacga de castracdo precisa pressupor a
fala de alguém como premissa da crenca.

Embora esse pressuposto pareca-nos inerente a sua teoria, Freud prossegue
em sentido contrario. Reconhecida a veracidade do perigo de castragdo, o sujeito
estremecido deve agir. Ao equivalente psicoldgico da reafirmada bissexualidade
origindria bioldgica, definido convencional e empiricamente pela oposi¢ao entre
forte e ativo (masculino) e fraco e passivo (feminino) (cf. pag. 115), sdo atribuidas
tanto a amplitude do reconhecimento do perigo quanto a concomitante a¢ao do eu.
Se existe um forte componente feminino, esse serd fortalecido pelo

estremecimento da masculinidade e o menino cai em uma atitude passiva frente ao
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pai, semelhante aquela que ele atribui a mae. Contra a masturbacao abandonada
persiste a atividade fantasiosa concomitante, agora incrementada pelo fato de ser a
unica forma de satisfacdo sexual que persiste. Nela, assume tanto o papel ativo
quanto o passivo, ou seja, sua acdo € dirigida tanto pela identificagdo com o pai
quanto pela com a mae. Contudo, pontua Freud, “talvez se identificard
preponderantemente com a mae” (pag. 117). Na solugdo passiva, o sujeito escolhe
a atitude pela qual ele mesmo abandona sua integridade sexual, identificando-se,
ou seja, reconhecendo-se como aquele que ndao tem o pénis — a mulher. Tudo se
passa como se a ameaga de perda do pénis ndo pudesse ser enfrentada, deixando
ao amedrontado eu o recurso de abandonar aquilo que ele deveria defender. Nesse
momento o eu perdeu sua primeira batalha, fugiu dando ao outro aquilo que lhe
pertencia — o seu objeto de satisfacdo — e a fim de evitar uma luta que se
prefigurava sangrenta, debandou. Essa marca passiva persistird no eu sob a forma
de seu cardter e definird limites estreitos de acdo para esse.

Mesmo naqueles casos em que a feminilidade ndo contribuiu
particularmente, o complexo de  castragdo  provoca  transtornos:
“independentemente do auxilio da feminilidade, medo do pai (Angst vor dem
Vater) e 06dio contra esse experimentardo um aumento” (pag. 118). A
masculinidade por assim dizer se retrai em uma atitude teimosa frente ao pai, que
posteriormente dominard as relagdes com a sociedade. Como resto da fixacao
erdtica na mae sobrevive a dependéncia dessa, e a posterior servidao a mulher. Por

fim, “ele ndo ousa mais amar a mae, mas nao pode arriscar nao ser amado por ela,
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pois entdo ele estaria em perigo de ser denunciado por ela ao pai e ser exposto a
castracdo” (pdg. 118). Freud buscaria com essas consideragdes eliminar o
equivoco de afirmar que os afetos seriam incrementados por uma contribui¢ao da
atitude feminina do menino. Ele € explicito ao destruir essa relacdo causal:
aumento do medo e da raiva devem ter sua(s) origem(ns) em um outro elemento
da vivéncia que ndo € o incremento da feminilidade. Concomitantes a esse
incremento afetivo sdo arroladas a atitude hostil ou teimosa frente ao pai e a
submissdao a mae-mulher como artificio de evitacdo da castracdo. A medida do
amor do menino pela mae corresponde também a medida do perigo que ele
reconhece no pai e, portanto, 0 amor torna-se necessidade de protecdo. Assim,
toda a vida afetiva do menino € ressignificada pelo medo, o reconhecimento do
perigo de castracdo gerou um medo que norteia toda nova producdo de sentido.
Tanto a atitude ativa como a passiva resultam em angustia. Pela primeira, a
angustia surge pelo medo de que o pai hostilizado castigue o sujeito, pela segunda,
pela certeza de que a pulsdo satisfeita nessa modalidade impde a perda do 6rgao
amado. Pela primeira, o perigo é creditado ao mundo externo pela satisfacdo de
uma pulsdo ativa, na segunda, a natureza da pulsdo, logo, trata-se aqui da
acentuacdo de um dos lados do processo significativo do terceiro perigo, ambos
responsdveis pelo aumento de angustia. O primeiro obrigaria o sujeito a
desinvestir o mundo — a mae, objeto amoroso, proibido e o pai, objeto ameacgador
— enquanto o segundo, a uma reestruturacdao da realidade pulsional — ou seja, do

modo de investimento. Conclui-se que para a realidade edipica o perigo que
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suporta a angustia é ou da ordem de uma desmontagem do mundo externo
investido ou da ordem da desmontagem da realidade de investimento, portanto,
apresenta-se como perigo no mundo € como perigo no sujeito — externo e interno,
de uma realidade do mundo angustiante e de um sujeito pulsional angustiante. Nao
ha, portanto, por que manter a primazia de um perigo interno ou externo, assim
como nao ha por que manter a primazia da atitude feminina sobre a masculina na
producdo de angustia. Embora possam ser reconhecidas respostas femininas e
masculinas nessa vivéncia, Freud ndo atribui ao incremento de uma dessas
respostas a responsabilidade pela expansdo dos afetos decorrentes do
reconhecimento do perigo. Seja na solugdo passiva, seja na ativa, na medida em
que ambas reconhecem um perigo, a angustia encontra seu lugar. E diferencia-se o
masculino e o feminino pela natureza do perigo reconhecido: o masculino
reconhece o perigo no mundo externo, enquanto o feminino, na pulsio, ou seja, no
mundo interno. Persiste sem resposta, portanto, a questdo sobre o porqué das
reacdes mais ou menos atenuadas de angustia, posto que a oposi¢ao entre resposta
passiva ou ativa ndo remete sendo a uma escolha entre reconhecimento de perigo

externo ou interno.

O caso da menina seria complementar. Freud descreve o processo sem
deixar duvidas sobre a exclusividade do cardter determinante da relagdo com o
pénis: “a menina ndo tem naturalmente que temer perder o pénis, mas ela deve

reagir ao fato de que ela ndo o recebeu. Desde o comeco inveja os meninos pela
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sua posse, pode-se dizer que todo o seu desenvolvimento se efetua como sintoma
(vollzieht sich im Zeichen) da inveja do pénis.” (pag. 120) A reacdo imediata da
menina é a tentativa de igualar-se ao menino e posteriormente ‘“busca se
compensar por seu defeito com esfor¢os exitosos, os quais podem conduzir
finalmente a uma atitude feminina normal” (pag. 120). A seqii€ncia, portanto, se
apresenta: igualar-se; superar; atitude feminina. Novamente o ponto de partida € a
bissexualidade, pois a principio o clitéris, correspondente do pénis, constitui a
menina como hermafrodita. Na fase falica a passagem ocorre de uma primeira
tentativa de masturbacdo semelhante a do menino para o abandono dessa, que
coincidiria com a atitude feminina, a fim de evitar — em fun¢do da inferioridade de
seu suposto pénis — uma comparacao que inferiorizava toda a sua pessoa frente ao
menino. O desejo de ser igual ao menino, mas também o de ser-lhe superior, a faz
abandonar a atitude masculina em nome da feminina que, por sua vez, confunde-se
com o apartamento da sexualidade (dado que na sexualidade ela ndo poderia ser
sendo inferior). A homossexualidade feminina seria uma recusa em avangar O
processo de abandono do projeto de igualar-se ao menino, ou seja, uma recusa em
aceitar a inferioridade sexual feminina. No processo normal, a aceitacdo da
castracdo (atitude feminina) conduz a inveja do pénis (ndo se pode invejar aquilo
que se acredita ter, mas apenas aquilo que se reconhece como faltante), que por
sua vez gera o rancor para com a mae (aquela que a fez sem pénis), que determina
o abandono dessa como objeto amoroso e a sua concomitante substituicdo pela

pessoa do pai. A consumagdo da assun¢do a uma atitude feminina ocorre nesse
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abandono final da figura materna no qual a menina se vé obrigada a resgatar o
objeto amado perdido pela identificagdo (portanto, fazendo-se semelhante a mae)
ao mesmo tempo em que pode entdo eleger o masculino como novo objeto de
amor, perfazendo a atitude feminina. O abandono do objeto mae, derivado da
inveja do pénis, é o motor da reacdo mais imediata — o mecanismo de identificar-
se com esse objeto que por assim dizer “o substitui desde dentro” (pag. 120) — que
¢ fundamental para a formacdo da atitude feminina. Conclui-se que assumir a
atitude feminina tem por pré-requisito, por pressuposto, o rancor € o abandono do
primeiro objeto feminino, ou seja, da made, na medida em que sO existe
identificacio onde ha perda. Assim, ao primeiro motivo de rancor da menina
frente 2 mae (a ofensa de nao ter lhe dado um pénis) soma-se agora um segundo, o
ciime da relacdo dessa com o novo objeto de amor (motivacao edipica). Por fim,
Freud explicita a natureza do desejo que move a relacio da menina com 0 novo
objeto: “sua nova relacdo com o pai deve ter por conteido primeiramente o desejo
de dispor do seu pénis, mas culmina em outro desejo, aquele de ganhar dele como
presente um bebé. O desejo de um bebé se colocou no lugar do desejo de pénis, ou
ao menos se desdobrou desse” (pag. 121). Permanecendo assim na situacao
edipica, sem que isso lhe acarrete grandes danos — “para a mulher traz danos
pequenos, se ela permanecer em sua atitude edipica feminina” — ela pode eleger
um marido semelhante ao pai e creditar-lhe a mesma autoridade, e finalmente “seu
anseio (Sehnsucht) propriamente inestancdvel de posse de um pénis pode chegar a

satisfacdo, quando lhe é possivel inteirar o amor ao 6rgao pelo amor ao portador
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desse, tal como aconteceu outrora no avan¢o do seio materno para a pessoa da
mae” (pag. 121).

A relacdo da menina com o seio serve como modelo da passagem do amor
pelo pénis ao amor pelo portador do pénis, pois essa primeira relacdo moldaria
todas as relagcdes amorosas posteriores como primeiro momento de
reconhecimento de um outro total, portador primeiramente do objeto da satisfacdo.
Contudo, ndo € a relacdo com o seio que determina a estrutura do desejo feminino.
Ha uma distin¢do explicita entre relagdo amorosa, fundada na relagdo com a mae
(cf. pag. 115), e constitui¢do do desejo. Esse se funda no desejo de pénis e persiste
sendo sempre um desejo de pénis, onde esse € apenas substituido por equivalentes.
O seio organiza apenas a relacdo amorosa e nesse sentido no se fala em desejo de
seio, mas sim em desejo de pénis. O cardter determinante do desejo feminino é
definido ndo em relacdo ao seio materno, que se apresenta € se ausenta e que
depois € englobado numa figura que vem e vai, mas sim em relacdo ao objeto a ela
negado. O rancor e o ressentimento sdo necessdrios a constituicio do desejo
feminino, pois esses sdo indices da falta de pénis e conduzem o agora desejante
sujeito a busca desse em outros lugares que ndo a mae, abandonando-a pela
certeza de que ela ndo possui o objeto desejado.

Mas Freud aparentemente expde a natureza desse desejo feminino como
sendo da ordem do passivel de ser realizado. Assim, a mulher pode permanecer
sem danos na situacdo edipica e encontrar no amor a um outro portador do 6rgao

amado a satisfacdo de seu “anseio inestancavel” (pag. 121). Pensar cada uma das
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vertentes de realizacdo do complexo de castracio como modelos ideais de
confronto do sujeito animico com a realidade da diferenca sexual possibilita que
avancemos essa aparente confluéncia entre a mulher e a realizacdo do desejo. No
modo ideal da resolu¢do feminina temos um sujeito que reconheceu a sua
castracdo e que agora busca no outro sua realizacdo. O mundo, nesse caso, s6 pode
ser significado como lugar de satisfaciao, logo, como nado perigoso, pelo contrario.
Mas se o mundo € lugar de satisfacdo e ndo de perigo, logo ndo hd o que temer,
mas sim o que invejar. Contudo a essa situagdo € facultada por Freud a
possibilidade de realizacdo do desejo, ou seja, a possibilidade de ndo manter-se
sob o signo da inveja pela aceitacdo do outro como unico lugar de satisfacdo. A
inveja € a recusa da aceitacdo dessa realidade realizadora de desejo derivada da
castracdo, enquanto a aceitacdo dessa sustentaria a realizacdo do desejo.

Com relacao ao outro lado da vivéncia de castragdo, Freud ndo fala em
desejo como organizador. Trata-se na experiéncia masculina de uma “atitude
feminina frente ao proprio sexo que tem por premissa a perda do pénis” (pag.
121). O que regularia mais profundamente o desejo masculino seria a doacao de
seu pénis. Pressupor o desejo de perder implica a aceitacdo de que se tem aquilo
que se quer perder, logo, o desejo masculino funda-se ndo sobre a realidade da
castracdo, mas sim sobre sua recusa. Negada a castracdo, o mundo ndo pode ser
significado como lugar de satisfacdo, pois o sujeito anterior a castracdo, ou seja,
anterior a distin¢g@o entre os sexos, ndo precisa de um outro para satisfazer-se. Se o

mundo ndo pode ser lugar de satisfagdo passa-se a considera-lo como lugar hostil
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e, ao contrario de inveja-lo, esse € temido. Conclui-se que os dois modos da
vivéncia da castracdo sdo indissocidveis da dupla constitui¢do da realidade do
outro, ora como lugar de satisfacdo, ora como lugar de hostilidade, definindo
internamente dois modelos afetivos, o invejoso e o temeroso. A dindmica do
desejo suportada pela relacdo com o pé€nis como objeto pelo qual se acede a
castracdo dos géneros sexuais pela sua aceitagdo ou recusa inaugura um sujeito e
uma realidade que podem idealmente encontrar-se em uma satisfacdo (modelo
feminino de aceitagdo da castracdo) ou em um luta (modelo masculino de recusa
da castracdo). Nesse ultimo caso, tanto sobre o sujeito como sobre a realidade
recai a insignia do perigo, posto que essa € a tinica moeda de troca pela qual esses
podem se definir mutuamente.

Uma segunda distincdo entre a vivéncia masculina e a feminina da
castracdo nos auxiliaria a compreender por que apenas a segunda é reservada
idealmente a possibilidade de encontrar a satisfacdo no mundo. A vivéncia
masculina da castracdo depende de um proferimento materno de ameacga que
introduz 0 menino em um vir a ser distinto do presente e descortina um futuro
perigoso. J4 na menina a auséncia de proferimento indicaria a persisténcia de um
desejo presente. A dimensdao da temporalidade inscrita pela ameagca comporta o
sentido de uma promessa: o menino pode manter seu pénis se aceitar o fato de que
ele estd sob a custddia do outro, que pode retird-lo quando quiser. O outro, nesse
caso, € um sujeito lingiiistico que marca o menino através de algo que é da ordem

do seu desejo — a mae nao quer, explica Freud, a atividade sexual do filho dirigida
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a sua pessoa. Ora, a possibilidade de realizacdo de desejo postulada na vivéncia
feminina pressupde idealmente um outro que nao € nem lingiiistico nem portador
de um desejo proprio, mas apenas um mundo pleno de satisfacdo.
Hipoteticamente, o desejo poderia ser realizado em um mundo que nao
comportasse o outro como lugar de recusa de satisfac@o, ou seja, como lugar ideal
em que o desejo do outro ndo difere do meu, e enquanto o eu pudesse perceber-se
apenas como lugar de prazer. Contudo, a vida animica inserida no outro-mundo
ndo € plena continuidade, mas cisdo instalada pela linguagem, o que coloca o
modelo de realiza¢do do desejo feminino como uma utopia para além da condi¢ao

humana. ’®

78 Freud arrola dois modos possiveis de realizacdo do desejo feminino do
pénis: a posse de um objeto amoroso portador de pénis ou a maternidade,
quando o bebé substitui o pénis como novo objeto do desejo (cf. pég.
121). No primeiro caso o cardter ideal da realizagcdo desse desejo
mostra-se pela consideracdo derivada de nossa leitura de que a perda na
vivéncia de castragdo refere-se a bissexualidade origindria. Ora, o
outro amado, embora portador de um pénis, ndo é bissexual, e para que o
casal assim formado pudesse compor uma unidade bissexual seria preciso
pressupor o fim da alteridade no estado amoroso - o que certamente
sempre encantou os poetas. No segundo caso, o bebé poderia significar
para a made uma relacdo fora do tempo e da linguagem, concebendo-se o
recém—nascido como infans e ainda ndo diferenciado do mundo. Contudo, a
mde nessa relagdo ndo pode deixar de ser ela mesma um sujeito ja
diferenciado do mundo e cindido em si mesmo. Como veremos a seguir, o
dominio do desejo deve ser introduzido através da mde na vivéncia
formadora do modelo da relacdo amorosa. Na conferéncia Die Weiblichkeit
Freud reconduzira esse primeiro caso ao segundo: “O casamento mesmo nao
é assegurado até que permitiu a mulher fazer de seu homem também seu

filho e agir frente a ele como mé&e” (S.A., vol. I, pag. 563). Trata-se
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Qualquer que seja o0 modelo edipico, masculino ou feminino, a intensidade
da resposta a vivéncia de castra¢ido nao € explicada por Freud sendo pela alusdo a
“condicOes quantitativas” (pdg. 118). Nem toda vivéncia da castracdo resulta em
uma solucdo conflituosa, relocada no inconsciente sob a forma de “movimentos
afetivos antagOnicos entre si” os quais posteriormente sé poderdo gerar
“aspiracdes antagdnicas” de uma vida sexual inibida e sem unidade (cf. pag. 118).
De um modo geral o que determinaria esse fracasso do sujeito expresso
patologicamente por um incremento da cisdo seria algo da ordem de uma
desarmonia quantitativa, de uma diferenca quantitativa (cf. pags. 109-110). Freud
ndo avanca em direcdo a uma explicitacdo dessas condi¢des quantitativas,
mantendo a incognita sobre a intensidade da resposta a castracdo em uma hipotese
externa ao dominio da exposi¢do psicanalitica presente.

Voltemo-nos entdo para a outra situagdo vivida pela crianca, aquela em que
ela é atendida em suas necessidades pelo socorro materno e que Freud descreve
“como modelo de toda relagdo amorosa para ambos os sexos” (pag. 115). De um

objeto parcial (seio), que “nao € no comego diferenciado do corpo proprio”, passa-

de um outro que possa ser integralmente igual ao desejo da mulher,
idealizado na figura do bebé. Lembremos que no caminho edipico a menina
teria feito o movimento inverso: do desejo do pénis para o desejo de um
bebé chegando apenas em um Ultimo momento ao desejo do pai. Mas, como
veremos, um segundo nivel de compreensdo para a impossibilidade da
realizagcdo do desejo deverd ser buscado na relagdo pressuposta entre

castracdo e substrato bioldgico.
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se a um objeto “separado do corpo” e creditado ao “externo” em conseqiiéncia da
percep¢do de sua falta, o qual € investido entdo pela ocupagdo libidinal
originariamente narcisista até o estabelecimento de um objeto que se totaliza na
figura da mae que dedica seus cuidados ao filho. Aparentemente ndao ha problemas
nessa primeira relacdo do sujeito com o outro: tudo se passa como se a relacao
entre mae e filho fosse da ordem da natureza de um instinto dado e ndo da ordem
da pulsdao que se constrdi. Freud explicita essa tese subjacente ao escrever que
“nisto a fundacdo (Begriindung) filogenética tem tdo bem o dominio sobre as
vivéncias acidentais pessoais, que ndo faz nenhuma diferenca se a crianga foi
efetivamente alimentada no seio ou com a mamadeira e nem pode desfrutar o
carinho do cuidado materno. Em ambos os casos, seu desenvolvimento segue o
mesmo caminho, talvez nos ultimos brote em medida maior a saudade” (pag. 115).
A relagdo amorosa materna, modelo para todas as posteriores, perfaz-se no mundo
como que instintivamente, sem percal¢os. Conseqiientemente o enigma da medida
da resposta de angustia do sujeito na vivéncia de castracdo nio poderia encontrar
nesse primeiro momento uma solucdo, pois a sensacdo de angustia primdria nao
comportaria a postulacdo tedrica de um momento de estruturacdo a que essa
segunda angustia deveria prestar contas — tudo se passaria entdo como se 0 sujeito
safsse de uma realidade em si provedora para uma realidade em si ameacadora,
perdendo-se a dimensdo do que ha de constitutivo em ambos 0s casos.

Contudo, no interior da descricao freudiana dessa relagdo, encontramos

pistas para a suposi¢do contrdria. Ai lemos que a mie ndo apenas amamenta e

177



cuida, mas que muito mais “provoca na crianca sensagdes corporais de prazer e
desprazer” (pag. 115). A maternagem € indissocidvel, portanto, daquilo que se
precipitard no sujeito como principio de prazer, o qual concebe-se ndo mais como
um dado somadtico, mas sim como realidade resultante do processo pelo qual o
sujeito adquire seu corpo animico. Nao serd sendo o principio assim adquirido e
posteriormente relegado a realidade do isso pelo sujeito da consciéncia lingiiistica
que estard em jogo participando como diferenca quantitativa nas vivéncias de
castracdo — logo, uma diferenca quantitativa que reconduz a uma vivéncia com o
outro constitutiva dessa realidade quantitativa. Mas qual a natureza dessa primeira
relacdo com o outro responsavel pela inscricio daquilo que se fixard no sujeito
como sua primeira cisao?

Freud sustenta a relacdo entre mae e bebé sobre um fundamento
filogenético — semelhantemente, portanto, ao que faz com a vivéncia de castracao.
Em Uber die weibliche Sexualitit, escrito em 1931, encontramos algumas
indicacdes sobre a natureza desse outro que participa da constitui¢do da realidade
do principio de prazer. Com a finalidade explicita de dialogar com os
desenvolvimentos contemporaneos da psicandlise e citando nominalmente
Melanie Klein, Freud escrevera que o préprio Edipo deveria ser estendido para
uma primeira fase de relacdo da crianga com a mae sobre a qual muito ainda deve
ser estudado evitando, no entanto, a crengca em motivos que ndo seriam sendo
racionalizagdes a posteriori por parte do sujeito ou a confusio entre os aspectos da

relacdo inicial transferidos posteriormente ao pai. A abertura em relacdo a
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nomeacdo dessa primeira fase — poderia tanto ser chamada “edipica estendida”
como “pré-edipica” — apontaria para a necessidade de ndao se compreender a
estruturacdo do sujeito como uma sucessdo temporal. A partir dessa primeira
vinculacdo que sempre chegara a ele na andlise tdo “cinzenta, nebulosa, pouco
revivivel, como se tivesse sido vitimada por um recalque especifico inexoravel”
(S.A.; vol. V; pag. 276), Freud postulara primeiramente um 6dio anterior ao
edipico da menina frente a mde derivado da natureza mesma do amor desmedido
que a menina dirige a mae (op. cit., pdg. 282) e que criaria inexoravelmente uma
atitude hostil frente a seu objeto. Conclui-se que a “tao grande cobica infantil” (op.
cit., pag. 283), estendida também para o menino, marca a relacio com a mae com
uma ambivaléncia originaria a qual no menino poderia ser derivada para a figura
do pai na situacdo edipica, mas que na menina permaneceria atrelada ao primeiro
objeto (op. cit., pag. 285), a diferenca entre os sexos ocorrendo nessa derivacado e
ndo na vivéncia primdria ambivalente. Por esse 6dio mais primitivo responderia a
formacdo da angustia de ser morto (devorado) pela mae: as agressoes dirigidas a
mae em fungdo de suas restri¢cdes a satisfagdo da demanda infantil sofreriam um
recalque precoce pelo qual estaria projetada a hostilidade que suportaria agora
uma angustia de ser devorado pela mae, a qual possivelmente poderia ser
posteriormente transformada na angustia masculina de ser devorado pelo pai (cf.
op. cit., pag. 287). Seria facil apegar-nos a uma interpretacao que remetesse o 6dio
a pulsdo de morte e assim conseguisse atribuir a essa a funcao de origem primeva

da angustia primdria, retornando a concepg¢ao substancialista da angustia outrora
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abandonada e que afirmaria o perigoso em si da pulsdo. Mas nosso caminho ¢é
outro. Ainda nesse texto lemos que “Qudo freqiientemente essa angustia frente a
mae ndo se apdia em uma hostilidade inconsciente da mae, que a crianca advinha,
nao se revela” (op. cit., pag. 287).

Um ano depois novas consideracgdes sao tecidas sobre a relagdo da mae com
seu filho no texto Die Weiblichkeit: “que o antigo dado da falta de pénis nem
sempre tenha perdido sua for¢ca mostra-se na diferente reacio da maie ao
nascimento de um filho ou de uma filha. Apenas a relagdao ao filho traz a mae
satisfacdo ilimitada, ela € em geral a mais completa, a mais primariamente livre de
ambivaléncias de todas as relacdes humanas. Para o filho a mae pode transferir a
ambicdo, que ela precisou reprimir em si, dele ela pode esperar a satisfacdo de
tudo aquilo que permanece nela de seu complexo de masculinidade” ( S.A., vol. I,
pag. 563). Um pouco antes Freud escrevera que a menina inicialmente ama uma
“mae féalica” (phallischen) e apenas em um segundo momento descobre que a mae
¢ castrada (cf. op. cit., pdg. 557). Conclui-se por esse dltimo texto que a castragao
da mae € atuante de modos diversos na relacdo que essa estabelece com seu filho,
ou seja, a maternagem nao € sempre igual, mas depende diretamente da maneira
como o objeto-bebé € tomado a partir da castracdo materna. E pelo texto anterior,
sabemos que o que estard em jogo nessa relacdo ¢ da ordem de uma dupla
hostilidade: tanto do filho frustrado quanto da mae castrada. Portanto, a vivéncia
formadora do modelo de relacio amorosa, momento estruturante do sujeito do

principio do prazer, ndo € alheia a cadeia do desejo instituida pela relagdo do
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sujeito com a castracao, pelo contrdrio, mas tem como ponto de partida o que foi a
conclusdo dessa no outro dessa relagdo. Se assim for, a hostilidade que retorna sob
a forma de angustia primdria nessa primeira vivéncia ndo pode ser atribuida
apenas ao em si de um desmedido anseio infantil frente a uma mae
inalteradamente provedora e frustradora, mas sim aquilo que nessa relagdo podera
ser significado como mundo interno ou externo provedor ou frustrador: serd tanto
a mae em suas variacdes de castracdo que determinard a desmedida da pulsdo
quanto serd essa pulsdo que determinard uma significacdo para o mundo externo,
cravando nesse ser o primeiro registro do mundo e de si mesmo sob a forma de
principio de prazer.

Deve-se primeiramente marcar a diferenca entre os textos de 1931-32 e
Abriss. Dois trechos de Abriss dao subsidios opostos a essa hipotese.
Primeiramente, se o desejo de um bebé € o substituto final para o desejo do pénis
negado a menina (cf. pag. 121), logo, toda maternagem pode ser revista em fungao
da relagdo da mde com esse primeiro objeto — ou seja, 0 que estd em jogo na
relacdo mae-filho necessariamente remete a castracdo. Mas se todas as meninas
resolveriam uniformemente sua inveja de pénis (cf. pdg. 120) de maneira a se
tornarem maes nas quais a maternagem nao poderia sendo significar um mesmo
final feliz para essa inveja, logo, a castracdo nao poderia estar presente como um
problema na primeira relacdo do sujeito com o outro. Assim, a relacdo com a mae
poderia servir apenas como modelo da relagdo amorosa através da qual seria

significado um mundo a ser amado. A significagdo do mundo como algo a ser
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temido pertenceria totalmente apenas a um segundo momento, aquele da vivéncia
de castracdo, no qual a primeira significacdo ndo desempenharia nenhum papel.”
Conclui-se que a solugdo freudiana para a angustia de castracdo impoe
problemas etiolégicos que, pelo pacto a uma concep¢ao de passagem de uma
realidade provedora a uma ameacadora, recorrem a hipdtese da realidade
quantitativa — hipétese que a nosso ver poderia ser revista como sendo da ordem
da quantidade de presenca de cada uma dessas realidades. Nao nos espantamos
entdo ao ler os titulos dos dois capitulos dedicados aos ganhos tedricos — “O
Aparelho Psiquico e o Mundo Externo” e “Mundo Interno” — pois o imbricamento
constitutivo entre sujeito e mundo poderia avancar esse impasse, tal como
poderemos reconhecer pelo relevo dado ai ao conceito de cisdo que obriga a

revisdo da neurdtica freudiana: a cisdao do eu seria concebida como fundamental

para a compreensdao dos estados “que sdo semelhantes aos das neuroses e

7% Caberia a Freud nesse momento uma segunda volta sobre si mesmo,

semelhante aquela que lhe atribuimos na passagem da primeira para a
segunda concepgdo da angustia, cujos pressupostos J& se fariam
presentes? O sujeito se faria pela constituigcdo e contra a constituicgao
de realidades macigcas. O sujeito, assim como a realidade, se faz entre
esses dois por intermédio desses. Freud trabalha com duas realidades
que sao efetivadas apenas no entre si que é a constituicdo do sujeito
pulsional. O dualismo freudiano em sua vertente objetivista ainda
implicaria a crenga em doils reais, mas deveria ser tensionado pela
postulacdo do sujeito como lugar Unico da vida animica no qual esses
reails se estabeleceriam pela cisdo. Enfim, para um saber dque se
constitul sobre as premissas da psicandlise e concebe o sujeito como
formado por cisdes da realidade, ndo h& lugar nem para um sujeito em

si, nem para uma realidade em si.
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finalmente a essas mesmas” (pag. 133) a partir da expansao da solu¢do perversa do
fetichismo para a vivéncia de castragdo.

Freud localiza rapidamente o conceito de cisdo na formacdo psicética:
como indicam os relatos pos-delirantes dos pacientes, paralelamente ao delirio
resistiria no sujeito uma pessoa normal que observaria de fora a confusdo
alucinatoria. Conclui-se que parte do eu desligou-se da realidade pela alucinagdo
enquanto outra parte manteve-se ligada a realidade normal. Nomeada
primeiramente cisdo e, logo a seguir, cisdo do eu, tal formacdo é descrita como
uma constante da vida do psicético, modificando-se apenas a configuragdo atual
pelo desfecho das forcas de cada uma dessas atitudes, quer esteja fortalecida a
atitude normal que “traz a conta da realidade”, ou aquela “que separa o eu da
realidade pela influéncia da pulsdao” (pag. 133). Como motivo da persisténcia
dessas duas atitudes pode-se encontrar tanto a ‘realidade que se faz
insuportavelmente dolorosa” como um “refor¢o extraordindrio da pulsdo, o que
pelas demandas rivais do isso e do mundo externo deve obter o mesmo efeito no
eu” (pag. 132) — na etiologia da psicose mundo externo e realidade pulsional se
igualam.

Em um primeiro momento de andlise do fetichismo, justifica-se a
constatacdo apenas de uma formacdo de compromisso com o auxilio de um
deslocamento (cf. pdg. 133). Os termos usados para a apresentacdo desse processo
reconduzem ao problema da percep¢do da realidade: o sujeito ndo reconhece a

falta de pénis na mulher, “que lhe € altamente indesejada como prova da
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possibilidade da prépria castracdo”, renegando a percepcdo dos sentidos e
“atando-se a convic¢do oposta” (pidg. 133). H4 um conhecimento dado pela
percepcdo imediata dos sentidos e uma significacdo desse a partir de um desejo de
desconhecimento dessa que o leva a renegar a percep¢do. Contudo, a percepgao
renegada ndo desaparece, mas sim continua a agir: “A percepcdo renegada
(verleugnete Wahrnehmung) porém nao ficou totalmente sem influéncia, pois ele
certamente ndo tinha a coragem para afirmar que ele tinha visto efetivamente um
pénis, mas sim ele apanha uma outra coisa, um pedaco do corpo ou objeto, €
confere a esse o papel de pénis, o qual ele ndo quer dar pela falta” (pag. 133).
Dada uma realidade perceptiva, ao sujeito fetichista reserva-se o poder de renega-
la por um artificio de substituicdo pelo qual ele faz de conta que ndo viu, mas nao
pode afirmar que viu. ¥

Essa descri¢dao do procedimento perverso frente a castracdo contextualiza o

reconhecimento do terceiro perigo como um momento de decisdo, onde seria

8 lemos no texto sobre a cisdo do eu: “o menino ndo contradisse

simplesmente sua percepc¢do, alucinou ali um pénis, onde ele ndo havia
nenhum para ver, mas sim ele apenas efetuou um deslocamento de valor,
transferiu para uma outra parte do corpo o significado de pénis” (G.W ;
vol. XVII; pag. 61). O movimento fetichista de substituig¢do do obijeto
pénis mostra-se muito semelhante aquele pretendido na vivéncia feminina
da castragdo. Ai vimos que a menina abandona seu pénis-clitdéris em
diregcdo a outros objetos substitutos: ela ndo alucina um pénis, mas o
substitui por outro. Assim, tanto o fetichismo aparenta-se a solucgdo
feminina da castragdo quanto essa mostra-se de certo modo fetichista,
logo, o deslizamento que o perverso reconhece na mulher ndo é estranho

ao deslizamento que o préprio sujeito feminino deve empreender.
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facultado ao sujeito reconhecer ou nao o suposto perigo externo. Freud afirma em
Die Ichspaltung im Abwehrvorgang, escrito provavelmente seis meses antes de
Abriss: “ele [o eu da crianca] deve agora decidir: entre reconhecer o perigo real,
curvar-se frente a esse e renunciar a satisfacdo pulsional, ou renegar a realidade,
fazer-se acreditar que ndo existe nenhuma razdo para temer, € que por isso ele
pode persistir em sua satisfacao” (G.W. vol. XVII, pdg. 59). A necessidade de
decidir, prossegue Freud, sustenta-se em “um conflito entre a demanda da pulsdo e
a objecdo da realidade” e o sujeito deve tomar partido.

Mas, por um tratamento artificioso da realidade, o sujeito infantil se evade
da decisdo e, buscando preservar ambos os lados, paga o preco com “uma fissura
no eu, que nunca mais cicatrizard, mas sim aumentard com o tempo” (op. cit., pag.
60). Para solucionar a vivéncia fundamental da ameaca de castracdo o sujeito
assume duas atitudes, uma que renega a realidade da castracdo e outra que a
reconhece, e nesse processo sofre o que se pode propriamente nomear cisao do eu.
O indice dessa cisdo € a presenca concomitante de fetiche e angustia. Se a
percepg¢do renegada € aquela da prova da possibilidade de castragdo, a renegacao,
destruindo tal prova, permitiria ao sujeito escapar a conseqiiente angustia de
castracdo: construido um mundo perceptivo em que todo ser vivo tem pénis, logo,
nao € verossimil a ameaca de perdé-lo. A eficiéncia da renegacdo da prova estaria
na evitagdo da angustia derivada dessa prova. Contudo, a desapari¢do da angtstia
ndo ocorreria em muitos casos, pois encontrariamos fetichistas padecendo de

angustia de castracdo. Conclui-se que nesses expressam-se “ao0 mesmo tempo dois
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pressupostos opostos” e que por um lado “eles renegam o fato de sua percepcao” e
que por outro ‘“‘eles reconhecem a falta de pénis na mulher e retiram dele a
conclusdo correta” (pag. 134). Como indicaria o papel normalmente acessorio do
fetiche na sexualidade, “nos fetichistas nunca é completamente bem sucedida a
separacao do eu da realidade do mundo externo” (pdg. 134). A angustia seria a
comprovacgdo do tributo pago pelo sujeito a realidade objetiva da castracdo, da
persisténcia do renegado, como se nessa cisdo provocada ‘“‘entre renegacdo e
reconhecimento a castracdo coubesse ainda uma expressdao mais clara” (op. cit.,
pag. 62). A realidade nao pode ser renegada sem custos (‘“‘umsonst ist bekanntlich
nur der Tod”; op. cit., pag.60) e esse preco € a cisdo. Nao apenas a percep¢ao de
perigo renegada é correta como também a reacdo a essa, ou seja, a angustia.
Assim, ele pode descrevé-la como “a conclusdo correta” extraida do
reconhecimento da falta de pénis na mulher (“anerkennen sie den Penismangel des
Weibes und ziehen aus ihm die richtigen Schliisse”; pag. 134). Novamente seria
facil aqui tomar partido da outra concep¢do de angustia, oposta aquela que
poderiamos ter convocado na andlise do texto sobre a sexualidade feminina, e
explicar agora a angustia de castracdo como resultante do reconhecimento de um
perigo real efetivo no mundo. Mas novamente nosso caminho € outro.

Diante da dupla possibilidade de resposta a castracdo, Freud retoma a
hipétese das solugdes quantitativas para explicar a predominancia da atitude servil

ou rebelde frente ao real objetivo e seu concomitante afeto. Na psicose, as duas

atitudes psiquicas, a normal e a apartada da realidade, convivem e o “desfecho
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depende de suas forgas relativas” (pdg. 133). Na neurose, o €xito da atitude
preponderante “depende novamente de qual das duas [atitudes] pode arrancar para
si a maior intensidade” (pag. 135).

Contudo, Freud paralelamente avanga sua ampliagdo dos conceitos de cisao
e renegacdo. Em Der Realitditsverlust bei Neurose und Psychose a renegacao da
realidade fora definida como defesa do psicético e postulou-se a diferenca entre
esse processo € o do recalque como conseqiiéncia de uma ‘““distincdo tépica na
situagdo inicial do conflito patogénico, se ai o eu cedeu sua dependéncia ao mundo
real ou seu pendor pelo isso” (S.A., vol III, pdg. 360). Em 1927, no texto sobre o
fetichismo, o conceito de cisdo aparece para explicar a manutencdo de duas
atitudes do sujeito nos casos de perversao e credita-se a renegacao da percepcao da
castracdo feminina o fundamento dessa cisdo, ampliando, portanto, esse
mecanismo para o quadro das perversoes. No texto sobre a cisdo do eu do comeco
de 1938, uma ampliacdo € proposta na medida em que a cisdo suportada pela
renegacdo da percepcdo € reconhecida ndo apenas na perversdo, mas sim na
neurose em geral — a possibilidade de renegar a realidade da castracdo € presente
na vivéncia de castracdo do neurdtico. Nesse momento Freud afirma ser esse
reconhecimento uma novidade e restringe o uso do conceito de cisdo para a
neurose € perversao, pois na psicose a mesma renegacdo da realidade nao
conduziria a cis@o, mas sim a alucinacdo. Ja em Abriss, apds repetir a ampliagao
do texto anterior, ele reconhecerd também na psicose a cisdo, derivado do fato

clinico de que os psicoticos pds-delirio afirmam a presenga concomitante no
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momento de delirio de uma pessoa normal que observa a crise. A partir da
renegacdo da realidade no psicético passou-se a problematizar a aceitagdo da
realidade no perverso e logo a seguir no neurdtico, quando entdo um conceito
expandido de cisdo do eu afirma-se como possibilidade de compreensio da
inscricdo no sujeito daquilo que ele constitui como sua relacdo com o mundo
externo ou externo — conceito que agora auxilia a compreensao também da relacao
do psicético com o mundo. Neurose e psicose, portanto, ndo se opdem mais por
um mecanismo de renegagdo da realidade do mundo (reconhecida agora também
no neurdtico), nem pela persisténcia no sujeito de atitudes antagonicas (atribuida
também ao psicotico mais delirante).

Para nés Abriss encontra Freud nesse momento de grande e valiosa
expansdao conceitual. Nesse, propde-se uma ultima expansdo por meio da
aproximagdo entre cisdo e recalque, descrita como algo que nao € nem muito

. N . . . 1 .
novo, nem muito estranho como pareceria a primeira vista. Assim como “o

8 1. Grubrich-Simits apontou que no manuscrito de Freud do texto sobre
a divisdo do eu uma aparigdo da palavra doch, retirada pelos editores,
mostra com precisdao gque Freud concebia nesse momento o tema desse
artigo uma novidade (algo “totalmente novo e estranho” e ndo algo
“conhecido e aceito”) (cf. op. cit., Pag. 221). A associacgéo
apresentada em Abriss entre recalque e cisdo Jjustificaria a afirmacgéo
ali de que se trata de algo nem novo nem estranho (“os fatos da cisado do
eu, que nds descrevemos aqui, ndo sdo tdo novos e estranhos, como
poderiam nos parecer a primeira vista”; pag. 135) e essa expansao,
ausente no texto anterior, estaria pressentida ai pela afirmacgéo
concomitante de que poderia tratar-se de algo “conhecido e aceito”.
Outro dado do manuscrito aponta para a importdncia que o conceito de

cisdo alcanga em Abriss: Freud teria comeg¢ado o ultimo capitulo com a
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infantil eu sob o dominio do mundo real abate demandas pulsionais desagradaveis
por meio dos nomeados recalques”, ele também “com grande freqii€éncia se
condiciona a precaver-se de exigéncias do mundo externo sentidas penosamente, o
que realiza através da renegacao das percep¢des que informam sobre as demandas
da realidade” (pag. 134). Renegacdo e recalque devem ser compreendidos como
dois processos de funcionamento infantil, ambos apontando para um primeiro
movimento de desconhecimento do real interno e externo dirigido pelo principio
de prazer. Se efetivamente uma diferenciacdo objetiva entre externo e interno é
inicialmente impossivel, a aproximacdo entre ambas avangaria em dire¢do ao
reconhecimento de uma primeira atitude unica do sujeito que s6 poderia ser
diferenciada a posteriori por aquilo que resta como o precipitado dessa recusa —
algo nomeado interno ou externo. Freud nesse trecho € explicito em sua conclusao
de que a diferenca “essencialmente tépica ou estrutural” € dificilmente
reconhecivel — nas neuroses uma atitude ‘“pertence ao eu, a oposta, como
recalcada, ao isso” (pdg.135), enquanto as distingdes topicas contidas na
renegacao nao sio claras, preferindo concluir pelo cardter unitdrio desses dois
procedimentos animicos reafirmando-lhes “uma comunidade importante”: “o que
o eu continuamente efetua em seu empenho de defesa, se ele renega um pedaco do
mundo externo real, ou se ele quer recusar uma demanda pulsional do mundo

interno, nunca o resultado ¢ um completo, sem restos, sempre segue dai duas

frase do capitulo anterior sobre as evidéncias da cisdo do eu (cf. op.

cit., pag. 233).
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atitudes opostas, das quais também a mais fraca, sucumbida, conduz a
complica¢des psiquicas” (pag. 135). ** Ao contririo do texto sobre a perda de
realidade escrito em 1924, onde recalque e renegacdo opdem-se explicitamente
sustentados pela tépica, novamente encontramos aqui a ineficicia da solucdo
topica — em Abriss, ela parece ndo amarrar nada. Diferentemente do texto de 1924,
onde a renegacao € atribuido um carater por si s6 patologico, que s6 pode levar ao
adoecimento, em oposi¢do ao recalque, que por si sé poderia ser saudavel, sua
patologia advindo de seu fracasso que conduz em um segundo momento ao
afastamento da realidade, em Abriss esses dois mecanismos parecem

equiparados.83

82 Lembremos apenas uma promiscuidade lingliistica que caminhava antes

dessa aproximagdo. No trecho citado acima de Abriss, para descrever o
processo de defesa contra uma demanda interna Freud wusa o verbo
abweisen, o mesmo usado em 1924 no texto sobre a perda da realidade na
neurose e na psicose para designar a acgdo do eu frente a um pedago da
realidade externa (“Abwendung von der Realitdt”; “abgewiese Stiick der
Realitdt”,cf. S.A.; vol. III; péadg. 360), repetido em Konstruktionen 1in
der Analyse para se referir novamente a uma rejeigcdo da realidade do
mundo (cf. S.A.; Ergdnzungsband; pag.406).

8 A diferenca entre o tom pessimista de Das endliche und die unendliche
Analyse e aquele que percebemos em Abriss no tocante ao progndéstico do
tratamento analitico ndo poderia ser, entre outros aspectos, remetida a
expansdo do conceito de cisdo que permitiria a aproximagdo entre
recalque e renegagdo e, com isso, a pensar realidade interna e externa
como correlatas a cisdo do sujeito, portanto, como medidas do eu sobre
as quais a andlise poderia atuar? Por outro lado, concebido o sujeito
como constitucionalmente fraturado, a andlise ndo precisaria mais se
ocupar de uma discussdo sobre seu fim gque se confundisse com o

pressuposto de uma unidade possivel.
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Os limites da explicacdo topica impdem uma revisdo da distin¢do entre
recalque e renegacdo que os aproxima enquanto momentos constitutivos do
sujeito. Lembremos entdo que logo apds Die Realitiitsverlust bei Neurose und
Psychose Freud descreveu em Die Verneinung a natureza da relagdo primeva do
sujeito com o mundo eliminando qualquer possibilidade de crengca de que o
definido Lust-Ich ai presente pudesse estabelecer qualquer avaliacdo sobre a
realidade objetiva do mundo. Primeiramente notemos que nesse texto trata-se de
reforcar a no¢do de um modo arcaico de funcionamento do eu em contraposi¢do a
um modo posterior de funcionamento do mesmo. Em segundo lugar, estabeleceu-
se para esse um modo de funcionamento pelo qual mundo interno e externo se
constituem, o primeiro como lugar do bom a ser incorporado, o segundo como o
lugar do ruim a ser descartado de si, expulso (cf. S.A., vol. III, pag. 374). Sobre a
natureza dessas realidades Freud € explicito ao concluir que se trata sempre de
algo da natureza de um dado objetivo, pois para esse primeiro sujeito as
representacdes correspondem sempre a percepgdes, inviabilizando uma oposi¢ao
entre subjetivo e objetivo (op. cit., padg. 375). Ora, tudo a que esse primeiro sujeito
tem acesso € realidade, nada além disso. Sua acdo inicial ndo diz respeito a um
aceitar ou ndo uma realidade dada, mas sim a aceitagdo dessa como algo seu ou do
mundo — processo pelo qual a subjetividade, pela forma¢dao de um mundo interno,
torna-se-4 possivel, passando entdo a impor os problemas decorrentes de um
mundo que ndo € mais pura realidade objetiva e que devem ser problematizados

pelo emergente Real-Ich.
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Uma pesquisa que procurasse estabelecer o processo de formacdo do
principio do prazer como momento constitutivo do primeiro sujeito animico nao
poderia propor uma oposi¢do origindria entre defesa frente ao mundo e defesa
frente a puls@do. Como vimos, para esse sujeito enquanto corpo, que o adquire
como realidade animica através da realidade das sensac¢des, ndo ha nenhuma
distincdo entre mundo interno e externo, mas, para além disso, ndo ha distincao
entre seu corpo e corpo do mundo. A primeira cisdo que se impde nesse momento
limita-se aquela entre o que, pela formag¢do de um principio de prazer, opde-se
como prazer-interno e desprazer-externo. Ha aqui entdo a formagdo de uma cisao
que poderia ser definida como resultado da medida de sensagcdes que, por sua
natureza de prazer, passaram a compor o Lust-Ich determinando a particularidade
de seu principio de prazer, contra uma medida de sensacdes mantidas como
externas — pois se concebe que no principio toda a sensagdo seria externa, na
medida em que o corpo herdado deve ser adquirido animicamente. A primeira
cisdo do sujeito confunde-se, portanto, com a formag¢do do primeiro modo do
sujeito como corpo e tem por resultado duas realidades: aquela do sujeito animico
do principio do prazer, e aquela de um corpo-mundo estranho, lugar de desprazer.
Portanto, a primeira realidade animica ndo é apenas aquela que reconhecemos
anteriormente como a da significagdo dentro da cadeia do prazer-desprazer, mas ja

¢ também uma realidade que se estabelece como cisdo, ou seja, cisdo entre prazer
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e desprazer, e que estabelece a medida do estranhamento entre o sujeito, seu corpo
- 84
préprio e o corpo do mundo.

Assim, a sensacdo de angustia atribuida a esse momento nao poderia ser
subsumida a mera presenca no corpo de um desprazer. Ela presentificaria nesse
sujeito incipiente a impossibilidade de inscrever-se animicamente como lugar de
prazer por oposi¢cao a um mundo corporal que se imporia como desprazer — ou

seja, ela € indice da tarefa de cisdo em que o eu estd empenhado.

8 A necessidade de se compreender a cisdo a partir das tendéncias

animicas primevas seria indiretamente apontada quando Freud escreve em
Die Ichspaltung im Abwehrvorgang que o processo todo da cisdo “parece-
nos tdo estranho porque ndés tomamos a sintese dos processos do eu como
algo evidente. Mas ndés obviamente ndo temos razdo nisso. A téo
extraordinariamente importante fung¢do sintética do eu tem suas
condigdes especificas e sucumbe a uma cadeia inteira de perturbacdes”
(pdg. 60). A formagcdo de um primeiro modo do eu apenas pela intricacgéao
pulsional e pela manutencdo em si do prazer é apenas um limite ideal e
ndo se sustenta sem a desintricagdo correspondente a formagcdo do
externo como lugar de desprazer. Assim foram contrapostas a negagao e a
confirmagcdo derivadas respectivamente da congregagcdo e da expulsdo como
correspondentes da acdo da pulsdo de destruigcdo e de Eros em Die
Verneinung (cf. S.A., vol. III, pa&g. 376). A tendéncia da pulsdo de
morte estaria presentificada na tendéncia a cisdo interna ao eu. Se em
Abriss essa entdo ¢é expandida para todos os casos de neurose,
certamente estd em Jjogo uma extrapolagdo da acgdo da pulsdo de morte
pela constatagdo generalizada de uma tendéncia a cisdo. Assim, a pulséo
de morte ausente em Abriss é apenas aquela substancializada, enquanto
sua importadncia tedrica avangca por meio de sua caracterizagdo como

tendéncia animica.
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Surge entdo a complicacdo da linguagem e com ela a consciéncia de si.”
Instala-se aqui o mundo interno, sobre o qual agora se fala e ao qual, portanto, sao
atribuidos significados. Surge um novo sujeito animico que agora pode falar e que
se distingue do vivido pelo sujeito-corpo, transformado em outro de si, logo, como
mundo interno cindido desse sujeito da linguagem. Ora, o surgimento de uma
segunda cisdo obriga imediatamente a uma ressignificacdo da primeira, ou seja, a
frente de batalha contra o externo-desprazer, que comportava tanto externo quanto
interno, deve ser refeita. Nesse momento da cisdo, deve ocorrer uma redistribui¢ao
de significagdes entre mundo interno e externo. O paradigma dessa situagcdo de
cisdo seria a vivéncia de castragdo, cujo resultado da-se sob a forma de uma outra
cisdo, aquela entre eu e supereu. A partir do modelo genético dos processos de
cisdo constitutivos do sujeito, concebe-se com clareza primeiramente como esse

momento nao pode ser sendo uma ressignificacdo, portanto, indissocidvel daquilo

8 Deve-se notar que a linguagem participa da formacdo do sujeito ja no
momento anterior enquanto sensacdo, pois h& a fala do outro que é
percebida como uma entre outras sensagdes de prazer ou desprazer.
Lembremos que se para Freud essa € necessdria a construcdo da
linguagem, pois ela constitui os restos de linguagem, para outros
pensadores, entre eles por exemplo Merleau-Ponty, a linguagem ndao
poderia jamais ©prescindir, para se perfazer como comunicag¢do, dos
elementos fonéticos que nado possuem qualquer significado a ndo ser o
préprio som e ritmo (A prosa do mundo, Cosac & Naify, S&o Paulo, 2002,
padg. 53). Por outro lado, lembremos da possibilidade que véarias vezes
Freud aventa de aproximar ritmo e cadeia de prazer-desprazer, o que,
por sua vez, poderia significar a inclusdo da linguagem, concebida
nesse seu elemento material primdrio, nesse primeiro momento de

constituicdo do sujeito.
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que se estabeleceu como significacdo de si e do mundo pela formacgdo do eu e do
mundo do principio de prazer — logo, como a natureza da vivéncia da angustia
priméria estard presente na vivéncia de castracdo. Em segundo lugar, trata-se de
incluir ai novamente um outro. Nao mais a figura do responsdvel por marcar o
corpo da crianga como lugar de mais ou menos prazer, dando-lhe a medida do
tamanho do mundo concebido externamente como de desprazer, mas sim aquela
de quem através da sua fala abre ao sujeito a possibilidade de inscrever a cisdo do
mundo interno, relocando as significagdes do mundo externo. Momento judicativo
crucial, pois apenas através desse o sujeito poderd fazer o caminho inverso
daquele do sujeito do principio do prazer, atribuindo a si mesmo algo da ordem do
desprazer e, pelo outro lado, reconhecendo o mundo, o outro, como lugar de
prazer.

Trata-se, entdo, na vivéncia de castracdo, de um momento prototipico
correspondente a duplicacao da cisdo origindria do sujeito pelo acréscimo tanto do
mundo interno como daquele externo internalizado sob a forma de supereu.
Tomemos esse momento como passagem entre duas vivéncias prototipicas
capazes de gerar cisdes absolutas. Na primeira vivéncia, um sujeito animico
imerso na realidade provedora ndo construiria a crenga em um outro provedor;
pelo contrario, pelo principio do prazer, ao outro seria atribuido apenas o
desprazer. O provedor ideal seria aquele capaz de satisfazer a crian¢a de modo a
sustentar nela a crenca de que a satisfagdo estd nela mesma, possibilitando assim

uma cisdo ideal entre sujeito e mundo. Na vivéncia correspondente a realidade
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castradora vislumbramos a mesma contraposicdo. O castrador ideal ndo
promoveria a crenga em uma realidade externa castradora, mas sim, pela a¢do de
sua castracdo que deveria recusar ao sujeito toda satisfacdo em si mesmo, marcaria
para esse o mundo como unico lugar de satisfacio. Novamente aqui o resultado
seria a possibilidade de manutencdo de uma cisdo ideal. A angustia surgiria
sempre que esses dois ideais, portadores de cisdes ideais para o sujeito,
fracassassem. O sujeito, concebido como o que se constitui como cisdo possivel
frente a essas duas realidades ideais, padece de angustia na impossibilidade de
inscrever-se como lugar de satisfacdo ou na impossibilidade de inscrever o outro
como lugar de insatisfacdo e, na duplicacdo desses lugares pela inclusdao da
consciéncia lingiiistica que conduz a vivéncia de castracdo, na impossibilidade de
inscrever o outro como lugar de satisfacdo e a si mesmo como lugar de
insatisfacdo. O sujeito efetivo constitui-se como impossibilidade de cisdao
completa, ou seja, como cisdo que produz um resto, posto que € impossivel manter
em um mesmo lugar duas realidades que se excluem.

A angustia é a certeza de que o sujeito € aquilo que se equilibra no
intersticio entre duas realidades impossiveis de um modo angusto, estreito. Desse
modo, ela é medida tanto do mundo interno quanto do mundo externo,
indissocidveis no contexto da cisdo: o que resta para o sujeito € da ordem do que
se atribui a realidade e vice-versa. Assim, as duas vivéncias ideais descritas acima
ndo seriam apenas modos tedricos usados para se pensar a realidade da vivéncia

humana. Tais realidades ideais ndo sdo fic¢des do sujeito, sdo realidades animicas
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frente as quais e pelas quais o sujeito animico deve constituir-se através do
processo de cisdo: a cis@o € a marca do que o sujeito recortou de duas realidades
em si opostas que, nele, por serem opostas, ndo podem continuar a ser em Ssi. 50 A
angustia, portanto, é o indice do estreitamento do sujeito nesse espaco entre
mundos, Unico lugar da existéncia possivel para um sujeito que € corpo e
consciéncia a0 mesmo tempo — corpo que, em seu limite, quer expulsar de si todo
desprazer (primeira vivéncia guiada pelo principio do prazer) e consciéncia que,
em seu extremo moral, busca punir a si mesma, tomando-se como origem de todo

mal.

8 Laplanche escreve que os erros de Freud sdo bem fundamentados, pois

estdo assentados “dans une propension de 1’étre humain, dans un
mouvement réel: le mouvement de la connaissance tend a accomplir, a
porter a son comble un mouvement réel” (Nouveaux Fondements pour la
psychanalyse, PUF, 1987, pég. 64). Esse proton pseudos origindrio da
vida animica, que fundaria o dominio psicanalitico, responderia por
“recaidas epistemoldégicas gque nos apareceriam como erros” (op. cit.,
pdg. 64). Pelo pressuposto da heterogeneidade da vida animica e suas
implicagdes reconhecidas em nossa leitura de Abriss, entende-se que a
GUnica atribuicdo que pode ser dada pelo sujeito ndo é aquela do que é
real, mas sim a medida daquilo que ndo o é, o que inverte a ordem das
razdes da exposicdo de Laplanche. A passagem da problemdtica do desejo
para aquela da realidade, evidenciada ©pela dquase desaparigdao do
primeiro em Abriss, nado coincidiria com um abandono, na medida em que
nessa a realidade, tanto do corpo préprio como do corpo do mundo,
impde-se como a ordem de um desejo pela qual e contra a qual o sujeito
deverd constituir-se. Desse modo entende-se por dque a realidade
postulada na construgdo do sujeito animico ndo poderia ser apenas

atribuicgéo.
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Pode-se entdo aproximar cada um desses modos de cisdao frente as
realidades absolutas a um modo de funcionamento animico, facilitando a
compreensdo da sensacdo de angustia do isso e da angustia do perigo do eu
retomadas por Freud em Abriss concebidas agora como internas ao discurso
psicanalitico. Na primeira vivéncia, pela qual o sujeito constitui-se como principio
do prazer, o sujeito a esse correspondente, definido isso, € tinico e coligado ao
mundo pela comunidade dos corpos — ou seja, ndo se limitaria ao corpo proprio do
individuo. Sempre que a possibilidade de cisdo, propiciadora da expulsdo do
desprazer, falhasse, a angustia como indice dessa falha se instalaria. Mas ndo ha
nesse momento a possibilidade de um hiato entre o sujeito do principio do prazer e
o mundo de desprazer, pois no absoluto do tempo sempre presente a Unica
distancia entre esses € a da exclusdo, logo, a presenca do desprazer no sujeito do
principio do prazer corresponde a imersdo desse no mundo, quando o sujeito
vivenciaria algo como sendo da ordem do alheio a si. Esse modelo de vivéncia
define-se como sensac¢do, pressupondo um sujeito apassivado diante de algo que
lhe é causado por um outro.

Nesse contexto apresenta-se o problema da relacdo entre a sensacdo de
angustia priméria e a angustia na psicose. Nao seria por acaso, portanto, que Freud
inicialmente intitulara seu artigo de 1925 dedicado a negacdo Die Verneinung und
die Verleugnung: a apresentacdo sobre a primeira funcio judicativa do eu do
principio do prazer, tal como apresentada ai, que define o mundo em termos de

aquilo a ser incorporado e aquilo a ser descartado, poderia estabelecer o protétipo

198



da renegacdo sobre termos distintos daqueles pertinentes a um abandono da
realidade objetiva. A modificacdo do titulo apontaria para a auséncia das
formulagdes que poderiam interligar esse mecanismo primitivo do eu e a defesa
psic()tica.87

Em Die Realitditsverlust bei Neurose und Psychose Freud contrapde a
angustia pelo retorno do recalcado na neurose ao cariter penoso € angustiante das
psicoses derivado da pressdao na vida animica do “pedaco de realidade recusado
(abgeweisene)” (S.A., vol. 11, pag. 360). Ap6s, em Abriss, creditar ao psicético a
ocorréncia de uma cisdo pela aceitacao da idéia de que mesmo nos momentos de
delirio continuaria existindo em algum canto do sujeito uma pessoa normal, em
Konstruktionen in der Analyse ele prossegue concluindo que também no delirio

psicotico o “doente padece de suas reminiscéncias”.*® Tal conclusdo decorreria do

87 Sobre o titulo original do manuscrito, cf. I. Grubrich-Simitis, op.

cit., pPag. 173. A descrigcdo que Freud faz em Abriss da reagdao do
psicético diante da proposta de contrato de andlise, a qual analisamos
no adendo ao presente capitulo, corrobora a aproximacdo proposta aqui.

8 s5.A., Erganzungsband, pag. 406. A hipdétese desenvolvida nesse texto
encaixa-se em um contexto mais amplo no qual é tragado um paralelo
entre a construgdo do analista e o delirio do psicdético. Antes de
introduzir tal paralelo Freud procede a um questionamento sobre o
estatuto de verdade da construgdo que ndo pode ser ignorado se
pretendemos compreender o estatuto de verdade do delirio. Partindo do
pressuposto de que nada desaparece na vida animica e que, portanto, ao
analista todo o seu objeto de conhecimento deve, de alguma forma, estar
presente no sujeito que se apresenta na andlise (cf. pag. 397), Freud
comega por estabelecer uma distingdo banal, mas gque ndo pareceria
evidente aos analistas: o analista ndo estd na andlise no papel daquele

que deve recordar, logo, sua construcdo sé pode ser uma conjectura
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que seria um carater geral da alucinagdo “até agora ndo suficientemente avaliado,
de que nela retorna algo do vivido na infancia e entdo esquecido, algo que a
crianga viu ou ouviu em um tempo em que ela era ainda pouco capaz de fala, e que
agora forca a consciéncia, provavelmente desfigurado e deslocado pela acdo das
forcas, que se opdem a um tal retorno” (op. cit., pag. 404). Primeiramente

atentemos para o processo que Freud descreve como o vivido: a crianga ouve ou

sobre uma realidade a que apenas o analisando teria acesso. Cabe ao
analista ser capaz de propor uma conjectura dgque se transforme em
convencimento do paciente, cujo alcance prescinde de uma recordagao que
corrobore a primeira - convicgdo sobre a verdade da construgdo e
recordagdo tem o mesmo efeito (cf. pédg. 403). Tudo se passa entdo, no
tocante a verdade, em um ato do analisando de recordacdo ou convicgdo.
A seguir Freud menciona um terceiro tipo de certificagdo da construcdao,
aquela das recordagdes hipernitidas, quando o sujeito ndo lembra
propriamente do contetdo narrado na construg¢do, mas muito nitidamente
apenas de detalhes acessdérios prdéximos a esse. A explicacdo freudiana
desse evento é cléssica: uma pulsdo emergente do reprimido colocada em
movimento pela construgdo consegue transpor para a consciéncia restos
de memdria deslocados para objetos vizinhos pela resisténcia (cf. pég.
404). Freud nédo cogita que aquilo que restou fora da percepgao
consciente do sujeito da fala foli o precipitado de um vivido em uma
outra forma perceptiva e ndo apenas expulso da forma perceptiva
consciente. Aparentemente no caso do delirio psicdético exposto a seguir
a natureza do que retorna ndo estaria tdo claramente associada ao
recalcado, mas sim atada a uma primeira qualidade da vivéncia. Essa
dupla leitura sobre o que retornaria na recordacgdo hipernitida e na
alucinagdo talvez possa ser acomodada no campo da nosologia: o que
retorna na alucinagdo psicdética carregado de “crenga” (padg. 404) seria
de uma natureza vivencial distinta daquela da recordagdo neurdtica,
mediada j& por uma consciéncia ndo ausente, mas sim negada. O que seria
recusado ao psicdético seria a possibilidade da consciéncia lingiiistica
por essa permanéncia na primeira vivéncia que se recusa a ser tomada

como instrumento da segunda.
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ve algo; a essa experiéncia ndo € atribuida uma consciéncia — no presente, € nao no
passado, ela buscard a consciéncia dessa vivéncia lingiiisticamente. Dada essa
descricdo do vivido mostra-se pertinente a sua correspondéncia com a descrita
primeira percep¢dao imediata. O “pedaco de verdade historica” do delirio, seu
“nacleo de verdade” que deve ser reconhecido pela psicandlise (cf. op. cit., pag.
405), corresponde descritivamente ao primeiro modo de percep¢ao do individuo —
que concebemos como constitutivo do sujeito enquanto corpo no mundo — e nesse
sentido a verdade histdrica do delirio seria aquela de uma sensacao vivida, cuja
efetividade sensitiva retornaria sob a for¢a da conviccdo desse. Descrevendo o
processo de formagdo do delirio, Freud inadvertidamente dd o passo final em
direcdo a relocalizacdo da realidade objetiva externa: o que retorna no presente,
causando a renegacdo de um pedaco da realidade atual, “é um outro pedaco [da
realidade] que se renegou do mesmo modo em um primitivo pré-tempo” (op. cit. ,
pag. 405). ¥ A renegacdo, portanto, é um mecanismo que incide sobre uma
realidade definida como aquela de uma vivéncia de um sujeito lingiiistico em

nascimento (como Freud escreve, “pouco capaz de fala”).”” Embora a realidade

8 A nomeacdo desse momento como um pré-tempo estd de acordo com a nocado
de que apenas pela consciéncia lingiiistica o sujeito deixa de ser um
ser atemporal: no primeiro momento da percepcgdo sé existe sujeito do
presente.

° 0 modo pelo qual Freud descreve a relacdo da crianca com a lingua nao
pode ser desqualificado. De certo modo ele evita a afirmagdo de um
sujeito incapaz de fala, ou seja, um sujeito completamente alheio ao

universo da palavra. Tal consideracdo serve aos desdobramentos que

apresentamos a seguir, na medida em que ao considerarmos a origem da
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renegada pelo psicético no presente seja aquela do mundo externo objetivo, isso
ndo é verdade em relacdo a renegagdo vivida na infancia: tratava-se ali de renegar
uma certa vivéncia concebida como causada por um outro, ou seja, segundo o
modelo de percep¢do imediata, e que voltard com essa qualidade no delirio.
Lemos nesse mesmo texto que também no neurdtico o transporte de um
esquecido pré-tempo para o presente ou para a previsdo do futuro é um
acontecimento regular e que “muito freqiientemente, quando um estado de
angustia o faz esperar que algo horrivel acontecerd, ele simplesmente estd sob a
influéncia de uma lembranga recalcada, que gostaria de chegar a consciéncia e que
ndo pode tornar-se consciente, de algo outrora apavorante que efetivamente
ocorreu” (op. cit., pag. 405).”! Estabelece-se assim uma distingdo fundamental
entre a reminiscéncia que retorna na psicose € a que retorna na neurose: se para o
segundo encontra-se uma lembrancga recalcada mediando um pavor vivido e uma

angustia que adivinha um horror futuro, ja para o primeiro tal lembranga

consciéncia lingliistica do sujeito em wuma fala do outro pode-se
concluir que o sujeito constitui-se lingliisticamente Jj& no momento em
que ouve essa fala.

°Y Concebem-se duas reminiscéncias, logo, duas memérias distintas. Pela
do psicético, sua representagdo iguala-se a percepgdo, tal como na
experiéncia descrita como pertinente ao Lust-Ich de Die Verneinung. Na
memdria da lembrancga neurdtica, representagdo iguala-se a
representagdo. A crenga em uma referéncia dentro da teoria da
representacdo freudiana ndo pode esquivar-se a natureza do due se
afirma aqui como percepcdo e que ndo se confunde com a percepgdo de uma

realidade objetiva. Contudo, ¢é fundamental que se atente para o fato de

que essa percepcgdo impde-se como realidade para a vida animica.
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corresponde a forma de algo vivido sob o modo da sensag¢do. Sem o espago entre o
vivido e o futuro sustentado pela lembranca, o sujeito psicético ndo se encontraria
no retorno do resto de sua reminiscéncia no estreitamento da angustia entre esses
dois universos, mas sim, seguindo a distin¢do presente na letra freudiana, imerso
no presente do horror. O esfor¢o, que Freud define na conclusdo do pardgrafo
como valioso, embora sem solugdes terapéuticas, em dire¢cdo ao esclarecimento
desse cardter de reminiscéncia do sintoma psicético choca-se imediatamente com
essa distingdo entre as formas dos conteidos que retornam e, desse modo, com 0s
modos de angustia pertinentes a natureza de cada uma dessas realidades frente as
quais agora a cisao, abalada por esse retorno, deve recompor-se.

A psicose, tal como compreendida na exposicdo desses dois ultimos textos
de Freud, e a ameaca de castracdo, por tudo o que reconhecemos em Abriss,
poderiam ser pensadas para além da mera relacdo do sujeito com a realidade
objetiva, obrigando a uma reflexdo sobre os modos de constitui¢do das realidades
que concorrem na formagdo do sujeito concebido como cisdo frente a essas. Trata-
se sempre, no saber psicanalitico, de conceber como o sujeito adquiriu para si as
realidades incontorndveis decorrentes de ser um corpo animico no mundo — ou
seja, como esse adquiriu o corpo e a consciéncia lingiiistica herdados. Pelo fato
dessas duas realidades heterogé€neas existirem em uma unica realidade tomada
como objeto do saber psicanalitico — o sujeito — dessas nao se poderd falar jamais

como realidades em si, mas sim como constituidas entre si, tal como pudemos
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reconhecer no imbricamento entre os dois modos de consciéncia reconhecidos na

vida animica.

Para além da imagem fdlica que essas frases comportam, que permitiria
uma significacdo que ja conhecemos, gostariamos de retomar um trecho de
Grande Sertdo: Veredas de Guimardes Rosa que foi epigrafe de nossa dissertacdao
de mestrado, a fim de concluir a particularidade da leitura que impomos aos
momentos finais da obra freudiana:

“O que € que uma pessoa &, assim por detrds dos buracos dos ouvidos e dos
olhos? Mas as pernas ndo estavam. Ah, fiquei de angustias. O medo resiste por si,
em muitas formas. SO 0 que restava para mim, para me espiritar — era eu ser tudo o
que fosse para ser, no tempo daquelas horas. Minha mao, meu rifle. As coisas que
eu tinha de ensinar 2 minha inteligéncia”

A angustia caracteriza o estado daquele que deve ser um corpo (minhas
pernas, minha mao) no mundo (meu rifle), mas que nesse ter que ser reconhece-se
como ndo sendo. Realidades que ndo sdo sendo uma tUnica, do que se impde ao
sujeito por si s6 (0 medo resiste por si s0) sob as formas de uma corporeidade que
se recusa a ser adquirida. A concepcdo de um perigo interno pulsional e a de um
perigo externo de castracdo respondem, cada uma, a um desses dois lados de
realidade pertinentes a um sujeito que € corpo no mundo, mas que nao se confunde
com tal realidade, posto que essa se inscreve apenas como um dos modos de uma

vida definida como heterogénea.
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Em nossa dissertacdo de mestrado procuramos mostrar como as
formulacdes sobre a neurose de angustia foram fundamentais para a construcao da
concepcdo freudiana de afeto, na medida em que possibilitaram, por contraposicao
a um conceito puramente somdtico, a elaboracdo de uma quantidade animica
responsavel internamente pela manutencdo da vida afetiva em geral. Nos
momentos finais da pesquisa freudiana pudemos agora reconhecer um segundo
momento de demarcacdo de fronteiras, agora frente a psicose, pelo qual a teoria
psicanalitica reconduz para dentro de sua construgdo tedrica uma segunda
realidade constitutiva do seu objeto de saber. Se no inicio tratou-se de incorporar
teoricamente a realidade do corpo proprio dentro de um saber sobre os processos
animicos, ao final trata-se de problematizar a realidade do corpo contiguo aos
corpos do mundo. A concepgdo inicial da angustia da teoria da conversao da libido
e aquela final, da angustia de castracdo, apontam, cada uma delas, para o
reconhecimento tedrico de uma dessas realidades frente as quais o sujeito
psicanalitico surge pela cisdo. O presente trabalho procede a uma tentativa de
refazer esse percurso, na esperanca de assim avancar a compreensdo do que

responde como realidade no afeto de angustia.
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ADENDO AO CAPITULO I: Teoria da Sexualidade

Freud dedica um capitulo a exposicdo do desenvolvimento da func¢do
sexual. Os editores de Abriss explicam que nessa parte ele abusa das abreviacdes e
que o texto apresenta um aspecto telegrafico. A primeira reagdo do leitor
familiarizado com a obra freudiana seria atribuir tal concisdo a certeza de que a
sexualidade ja havia recebido atenc¢do suficiente anteriormente, conclusdo que ndao
poderiamos considerar equivocada. Mas sua leitura, no contexto da teoria das
pulsdes apresentada em Abriss, permite que investiguemos alguns aspectos
referentes a corporeidade da vida animica.

No ultimo pardgrafo do capitulo II Freud introduz o estudo da funcdo
sexual como o momento privilegiado para o conhecimento da libido definida
como “expoente” de Eros, advertindo para o erro de concebé-la como tnica
expressao desse: “é inegdvel que a libido tem fontes somdticas, que ela aflui no eu
desde diversos 6rgdos e pontos do corpo. Vé-se isso nitidamente naquela parte da
libido que € designada como excitacdo sexual em funcdo de seu fim pulsional”
(pag. 73). O privilégio da fun¢do sexual ndo se confunde com exclusividade, pois
ela € apenas o recorte de uma parte da energia do corpo animico a partir de um fim
especifico dessa — repetindo a delimitagdo da fung¢do sexual do senso comum,

Freud coloca para além dessa o resto da energia animico que, contudo, ndo é
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diversa daquela da sexualidade ampliada que ele atribui a Eros, posto que todo o
corpo € uma zona erdgena. A fungdo sexual, com seu fim sexual, € exemplar para
a compreensdo da acdo de Eros e de seu representante no exercicio da vida
animica, a libido, na medida em que explicita a necessidade da participacdo de
elementos corpéreos para a realizacdo de uma funcdo animica e vice-versa (ou
seja, de elementos animicos para a realizacdo de uma fun¢do somatica).

No exercicio pelo qual surge a vida animica em sua heterogeneidade,
principia-se pela apresentacao de pontos do corpo (Kérperstellen) nomeados zonas
erdgenas e representados por pulsdes parciais. Tudo se passa como se dado um
orgdo sexual fosse produzida animicamente uma excitacao sexual oriunda desse.
Mas Freud conclui que “para dizer a verdade todo o corpo € uma tal zona er6gena”
(pag. 73). Mas ndo se trata da mera reproducao animica de um funcionamento
fisiologico de um 6rgédo ou, no limite, do corpo todo. Freud conclui a exposi¢do da
primeira fase da funcdo sexual, a oral, afirmando que “ndo se deve confundir
fisiologia com psicologia” (pag. 76). Ao ler no capitulo VII que sem divida as
pulsdes “as quais se manifestam fisiologicamente como sexualidade” (pag. 112)
desempenham um grande papel na causacdo das neuroses, percebe-se nitidamente
como o caréater de fisiologia sexual aqui nao ocupa o lugar de causa, mas também
o de uma manifestacdo — aquilo que se manifesta como uma fisiologia sexual,
manifesta-se também como neurose. A fungdo sexual define-se pela aceitacdo de
um fim sexual, o qual, como vimos, nao pode ser concebido como um dado inicial

da vida pulsional, mas apenas como um fim construido no exercicio do sujeito-
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corpo no mundo pelo qual esse se torna fisiologicamente sexual, ou seja, através
de uma vivéncia animica, portanto, que ndo permite a confusao entre a fisiologia
final e a psicologia pela qual se chegou a essa.

Assim, a fisiologia da fun¢do alimentar contrapde-se a psicologia da fun¢do
sexual e ao corpo somdtico soma-se imediatamente o corpo psiquico ou
psicoldgico. Freud escreve que “o primeiro 6rgao, que faz o papel de zona er6gena
e formula uma demanda libidinosa na alma, é desde o nascimento a boca” (pag.
76). A fome ndo é a demanda primdria imposta a alma, embora a nutricdo esteja
desde o inicio af a servigo da autoconservacao: “toda atividade psiquica a principio
conforma-se a necessidade de levar a essa zona [a boca] a satisfacdo... Desde cedo
na succ¢do persistentemente conservada da crianga mostra-se uma necessidade de
satisfacdo que — apesar de partir da alimentacdo e estimulada por essa — aspira
certamente independentemente da nutricdo ao ganho de prazer e por isso pode ou
deve ser nomeada sexual” (pag. 76). Nao apenas o corpo da fun¢do sexual ndo é
aquele das funcoes fisioldgicas voltadas para a autoconservagdo, mas nomeia-se
sexual o prazer buscado no corpo que ndo preenche uma funcdo fisioldgica.
Aquilo que impde uma demanda psiquica nao corresponde a um 6rgao entranhado
no interior do corpo biolégico que sente fome, mas sim aquele lugar do corpo
privilegiado pelo primeiro contato do sujeito com o mundo — o ponto de contato
entre o corpo do sujeito e o mundo constitui o lugar em que o corpo passa a ser

demanda na vida animica.
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Concebida assim a vida sexual entende-se por que apenas a posteriori essa
seja colocada “a servi¢co” da funcdo de reproducgdo (cf.pdg. 75) — “colocar em
contato a propria genitdlia com aquela de uma pessoa de outro sexo”, mantendo-se
como acodes introdutérias e manifestacdes concomitantes beijos, olhares e
apalpadelas “desse corpo estranho” (pig. 74), tal como Freud descreve a
concepcdo corrente da vida sexual, corresponde a um modo de contato com o
corpo do outro diverso daquele que é dado anteriormente no desenvolvimento do
individuo infantil. H4 uma modificacao no desenvolvimento da funcdo sexual do
ponto de contato corporal entre o sujeito e o outro e seria essa continuidade entre
modos distintos de aproximagdo com o corpo do outro que justificaria a atribuicao
a todas essas da qualidade de sexual. A corpo sexual que formula uma demanda a
alma € aquele que estd em contato com o outro e a fun¢do sexual, o exercicio

desse contato. *?

°2 Entendemos assim a oposicdo entre a libido enquanto indice da

totalidade da energia animica derivada do corpo inteiro e a libido da
funcdo sexual: essa Ultima ndo como especifica a uma parte do corpo,
mas sim a natureza da excitacdo do corpo tocado ou em contato com o
corpo do outro, concordando com o fim especifico da funcdo sexual
genital que é o contato do ato sexual. A certeza da particularidade da
libido da fungdo sexual como sendo aquela derivada do contato com o
corpo do outro apresenta-se, por exemplo, gquando nesse texto Freud
descreve a mde como aquele que nos cuidados do corpo torna-se a
“primeira sedutora (Verfiihrerin) da crianca” (pag. 115). Dessa forma, a
funcdo sexual mantém-se em sua especificidade etioldégica na teoria,
apesar da generalizagdo do conceito de libido implicito na apresentacgéo

de Abriss.
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Ao processo de formacdo da funcdo sexual adulta s@o atribuidas duas
caracteristicas importantes para a compreensdo da natureza da demanda imposta
desde o corpo tocado pelo mundo a alma. Primeiramente, afirma-se que a vida
sexual humana tem um comeco em dois tempos (zweitigen Ansatze), sofrendo uma
amnésia referente a primeira época, aquela infantil (cf. pag. 75).” Em segundo
lugar, aquilo que € vivido nesse primeiro tempo ndo pode ser compreendido como
uma sucessao evolutiva. As trés primeiras fases s@o tomadas em uma acepg¢ao de
desenvolvimento linear particular: “seria equivocado acreditar que essas trés fases
se rendem uma a outra prontamente; uma se acrescenta a outra, elas se sobrepdoem

uma a outra, persistem uma ao lado da outra. Nas fases mais precoces cada uma

> Sobre a etiologia sexual das neuroses Freud escreve que a

“experiéncia psicanalitica nos ensina que existe efetivamente uma
exigéncia pulsional cuja dominagdo falha de modo mais imediato ou que
se efetua apenas incompletamente” (padg. 110), mas que as “aspirac¢des da
vida sexual” ndo podem ser tomadas como se fossem “de natureza
puramente erdética, mas sim [como] provenientes de 1ligas de pulsdes
eréticas com partes da pulsdo destrutiva” (pag. 112). E a natureza da
pulsdo sexual (Triebnatur) somada a um segundo elemento definido época
da vida (Lebenszeit) (pag. 110) que configura a existéncia de “pontos
fracos” na organizagdo do sujeito, que por sua vez sao definidos como
aquelas entre as tarefas “que a vida animica deve dominar” e nas quais
é especialmente facil fracassar (cf. pédg. 110). Freud escreve a seguir
que “o ponto fraco na organizacdo do eu jaz em sua relagdo com a fungédo
sexual” (pag. 113), explicitando que a etiologia sexual deve ser
compreendida como o modo pelo qual o sujeito tanto erdtico como
destrutivo constitui sua funcdo sexual. Apenas a fase falica, como
momento da tarefa propicio ao fracasso no qual se rompe a vida sexual
em um antes e um depois separados pela amnésia, deve ser capaz de

responder pela etiologia sexual da neurose.
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das pulsdes parciais visa obter prazer independentemente das outras.” (pag. 77) Ha
uma ordem de apari¢do dessas fases, mas ndo hd uma evolugdo entre elas, pois
essas se somam, originadas cada qual de uma pulsdo parcial, e ndo sdo geradas
uma pela outra — podendo-se concluir que elas ndo sdo produzidas por um
movimento de desenvolvimento bioldgico, intrinseco ao corpo do sujeito, mas
apenas se produzem pulsionalmente em uma vivéncia (a ordem € das vivéncias e
nao de uma causa interna). Assim, a oralidade nao conduz a analidade, ndo ha uma
transformac¢do do oral em anal e nem do anal para o félico. Ocorre apenas uma
sobreposicdo de vivéncias, onde a anterioridade temporal ndo significa
anterioridade causal. A seqii€éncia temporal ndo pode gerar uma organizagdo que
caminha do primeiro ao ultimo elemento em um processo evolutivo de
transformacdo interna: no comeco encontra-se apenas a anarquia das pulsoes
parciais concomitantes formadas nas vivéncias e que sobrevivem.

A segunda fase, nomeada anal-sidica, apdia-se também em partes do corpo
(dentes e anus), mas aquilo que é buscado como satisfagdo modifica-se. Nao se
trata mais de uma ‘“demanda libidinosa” formulada a alma, mas sim de um
impulso sddico cuja “satisfacdo € procurada na agressao e na fungdo da excrecdo”
e que corresponde a uma “mistura pulsional de aspiracdes puramente libidinosas

com outras puramente destrutivas” (pag. 76).>*

°* A fase anal é descrita como o momento inaugural dessa mistura s&dica
que “a partir de entdo ndo cessard” (pag. 76), impondo, entdo, a
pergunta sobre a natureza daquilo que antecede esse momento de mistura,

tal como a nota acrescida nesse trecho indica. No parégrafo
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Na terceira fase deve persistir ainda a referéncia corporal da vivéncia
animica, o que obriga Freud a creditar 2 menina um 6rgdo andlogo ao pénis — 0
clitoris. A fase félica apdia-se na crenca da universalidade do pénis e na alta
estima dirigida a esse em ambos 0s sexos, a vagina mantendo-se desconhecida,
incapaz ainda de gerar excitacdes e cognitivamente desnecessdria, posto que a
crianca compreende os processos sexuais a partir da teoria da cloaca. Mas,
contrariamente as fases anteriores concebidas como independentes entre si, a fase

falica além de suas caracteristicas intrinsecas deve ser entendida como precursora

introdutério do capitulo seguinte, a certeza de que a fungdo sexual é
formada por ambas as pulsdes primevas €& reapresentada: “nés

perseguimos em um exemplo distinto [aquele do capitulo anterior] como
se organizam essas energias [ou forgas descritas no capitulo 1II],
principalmente a 1libido, em wuma fungdo fisioldgica que serve a
manutencdo da espécie” (padg. 79). Contudo, a discussdo da nota, que ja
abordamos em nosso primeiro capitulo, indica o problema de se saber se
e como ocorreria no primeiro evento psiquico - a fase oral no caso da
exposigcdo do desenvolvimento sexual - a mistura das pulsdes primevas,
ou seja, se a experiéncia da satisfacdo da necessidade de sugar poderia
concordar com uma apresentagdo do masoquismo. Como pretendemos sugerir
no capitulo anterior tratar-se-ia do momento de neutralizagdo da pulséao
de morte pelo surgimento de uma demanda de libido que corresponderia
aqui a exposicdo freudiana da demanda de libido imposta a alma pela
boca, que retiraria o corpo da letargia. Se como pretendemos indicar
acima a boca que impde essa demanda animica deve ser entendida como o
ponto de contato do sujeito com o mundo, conclui-se que aquilo que
neutralizaria a pulsdo de morte impondo uma demanda de libido sustenta-—
se sobre uma agdo do mundo sobre o corpo ainda meramente somdtico do
bebé e que por essa agdo sobre o corpo inauguraria a vida animica com o
surgimento do corpo psicoldgico que passaria a suportar uma demanda de
satisfagdo. Nesse sentido, a pulsdo de morte estaria ligada pela

aceitacdo da passividade frente a excitacgéo.
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(Vorldufer) da constitui¢do sexual genital. Na fase fdlica “comeca o inicio de uma
organizagdo, a qual subordina as outras aspiragdes ao primado da genitalidade e
significa o comeco da ordenagdo da aspiracdo geral de prazer na funcio sexual. A
organizacdo completa € alcancada apenas em uma quarta fase, genital, por meio da
puberdade.” (pdg. 77) Embora apenas a genitalidade, vivida posteriormente,
ordene os elementos dados pelas vivéncias anteriores que ndo possuiam qualquer
carater unitdrio, o responsdvel por essa ruptura em dois, separados pela amnésia, é
o vivido na fase félica, responsdvel pela constituicio até entdo impossivel da
diferenca entre os sexos. Que a vida sexual genital comece efetivamente em um
segundo momento ndo surpreende, na medida em que esse corresponde a
puberdade, quando a fun¢do sexual genital somdtica atinge a maturidade. Mas esse
evento, além do pressuposto somatico, pressupde dois outros elementos anteriores:
a amnésia infantil, detentora do poder de esquecimento sobre as vivéncias parciais,
e a passagem por uma fase félica, precursora da organizagdo genital e que geraria
essa amnésia. Apice e declinio da sexualidade infantil, vivéncia caracterizada
como lugar por exceléncia da possibilidade de falha do sujeito, ela deve
constranger a instalacdo da amnésia que estabelece seu préprio final, demarcando
assim dois tempos sexuais: um passado infantil esquecido e um futuro genital.
Como escreve Freud, “ndo € indiferente, que os acontecimentos desse tempo
precoce da sexualidade sejam sacrificados na amnésia infantil” (pag. 75). E
fundamental atentar para o fato de o segundo tempo do desenvolvimento sexual

ndo corresponderd a uma passagem para novas partes do corpo propiciadoras de
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prazer: trata-se de certa forma de um abandono do corpo, pelo abandono nio
apenas das vivéncias desse corpo como também das suas lembrangas. Corpo que
devera ser resgatado de alguma nova forma sob o dominio da genitalidade. »

A partir da teoria da universalidade do pénis principia a pesquisa sexual que
encaminhard meninos € meninas para conhecimentos distintos: ao menino, resta o
conhecimento sobre a ameaca a seu pénis imposta como castigo a satisfacdo obtida
nesse em meio a fantasias com a mie; a menina, o conhecimento de sua falta de
pénis. Em ambos os casos a vida sexual é abandonada, o corpo deixa de ser um
lugar de prazer e passa a significar um lugar de perigo ou caréncia que deve ser
esquecido.

Na passagem pela fase fdlica a derivacdo da puls@ao no mundo chega a um
impasse em que a natureza mesma do objeto-mundo se modifica paralelamente a
modificacdo da natureza pulsional — o0 mundo nio € mais investivel, assim como a
pulsdo ndo é mais investidora. O complexo de Edipo e de castracio modificam a
maneira da crianca ser no mundo e o mundo da crianca a0 modificar uma certa

concepgdo do corpo proprio do sujeito. Contra fixagdes da ordem do investimento

%  Aparentemente apenas no caso da sexualidade feminina haveria o

descobrimento de uma nova parte sexual do corpo - o que deverd ser
compreendido a partir da consideragdo de que a menina persistiria em
sua construgdo edipica, posto que o complexo de castragdo a Jjogaria
nessa, ao contrario do que ocorreria no menino, retirado do Edipo pelo
mesmo complexo - portanto, aparentemente a sexualidade feminina nao
seria inscrita em dois tempos e, conseqgiientemente, a passagem do uso
sexual passivo para aquele ativo nédo ocorreria. Esse problema néao

estard ausente na discussdo sobre o perigo de castracgéo.
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— que construiram historicamente esse corpo — impde-se uma tarefa de
desinvestimento na qual a realidade configura-se como trauma — onde o real-corpo
ndo pode mais significar satisfacdo e deve ser abandonado (no trauma as
conviccoes do sujeito sobre si e sobre o mundo sdo abaladas). A regressao,
“tendéncia da libido a retornar em caso de ndo satisfacdo genital ou de
dificuldades reais” (pag. 78), surge como possibilidade de retorno ao corpo
abandonado pela afirmacao de um outro presente (genital).

A relacdo postulada por Freud entre uma parte do corpo e uma demanda
animica naufraga na genitalidade. A organizacdo genital seria um “estado” em
que algumas ocupacodes de libido s@o mantidas, outras passam a ser acessorias a
funcdo sexual genital, como prazer preliminar, e outras sdo excluidas pela
organizacdo ‘“ou porque sdao completamente reprimidas (recalcadas) ou porque
experimentam um outro emprego no eu, formam tracos de cardter, passam por

sublimagdes com deslocamento de fim” (pag. 77) *°. E da natureza do genital

°® pado que o sujeito final ¢é definido como genital, apenas a
genitalidade pode organizd-lo enquanto tal - apenas um suposto sujeito
oral poderia ser organizado pela oralidade. Por outro lado, as
primeiras vivéncias sé podem ser organizadas pela castragdo a
posteriori, tal como Freud escreve em Der Untergang des
Odipuskomplexes, onde lemos que a significacdo de perda serd atribuida
aos objetos seio e fezes apenas posteriormente a castracgdo (cf. S.A.,
vol. V, p&g. 247). A vivéncia organizadora do sujeito genital deve ser
capaz de produzir um sujeito cultural, moral e reconhecedor de perigo.
A ameacga de castragdo, assim como o problema fundamental do estatuto do
perigo nessa vivéncia, serd analisada em nosso capitulo trés. Contudo,
em nosso capitulo dois, buscamos mostrar gque a ruptura imposta pela

situagcdo edipica a partir de uma avaliagcdo moral gque o sujeito
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desviar fins, subordinar meios, eliminar aspiragdes e sublimar, portanto, agir sobre
as intencdes primeiras imprimindo um propdsito novo a posteriori. A organizagdo
genital corresponderia assim a constru¢do de um sujeito que domina suas
aspiragdes, instaurando um presente distinto do passado. Nesse momento entdo ele
faz uso da amnésia, como recusa de uma heranca infantil. A amnésia instaura
concomitantemente a cisdo do sujeito passado e presente a figura do sujeito genital
como produtor intencional de inconsciente. Se o momento de formagdo do sujeito
produtor de inconsciente € o abandono da sexualidade concebida como vivéncias
de pontos do corpo em contato com o mundo que impunham demandas animicas,
entende-se a genitalidade desse sujeito como uma inversdo na ordem das

demandas que se impde animicamente: o corpo nao deve mais gerar demanda, mas

sim o sujeito gerar a excitacdo desse corpo. A sexualidade em dois tempos

empreende sobre seu mundo interno pressuporia uma anterior, que
aproximativamente poderiamos nomear cognitiva, pela qual o mundo
interno passa a ser uma realidade para o sujeito passivel de ser
julgada. E, se associarmos essa primeira ruptura ao desenvolvimento da
vida sexual tragado aqui, poderiamos aproximd-la da fase anal, gquando
seria substituido no Jjogo sexual o contato com objetos externos por
aquele com objetos internos, precursores do mundo interno, substituigéo
correlata da passagem da atitude passiva para aquela ativa. Nesse
contexto a vida animica poderia ser concebida como o processo de
passagem de um estado de completo estranhamento frente as excitacgdes -
tudo seria externo ao sujeito oral, até mesmo o préprio corpo - até a
total submissdo genital do corpo como aquilo que pertence e obedece a

intengdo sexual do sujeito.
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desemboca em um estado genital que promove uma nova forma de aproximagao

.. . . 7
entre sujeito e corpo na qual a primeira forma, estranha a ela, deve ser recusada.

°7 A tarefa imposta ao sujeito em sua sexualidade como ponto fragil de

sua formagdo ndo é apenas da ordem de Eros - como indica o papel da
pulsdo de morte na configuracdo final do supereu - e sua solugdo néao
poderia ser dissociada da primeira vivéncia caracterizada na
neutralizacdo interna da pulsdo de destruigdo. Aquilo que se construiu
em um primeiro momento contra a morte no e pelo sujeito enquanto corpo
no mundo reorganizar-se—-ia, nesse segundo momento, pela agdo de um
proferimento que, para Freud, teria a forga da realidade. Em cada um
desses casos, ora manipulando o sujeito-corpo, ora se pronunciando
sobre esse, o mundo propicia o evento no qual mundo e sujeito Jjuntos se

constituem como lugar de vida ou de morte.
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ADENDO AO CAPITULO II: Interpretacio dos sonhos

Freud conclui o capitulo dedicado a interpretacdo dos sonhos justificando
sua importancia pela certeza de que 0s mesmos mecanismos inconscientes
encontrados na formacdo onirica encontram-se também na formacio dos sintomas
neurdticos e psicoticos (cf. pag. 94). No pardgrafo introdutério do capitulo
seguinte, dedicado a técnica psicanalitica, ele radicaliza essa aproximacdo: “O
sonho é entdo uma psicose, com todos os disparates, formacdes delirantes e
alucinacdes. Uma psicose sem duvida de curta duracdo, inofensiva, encarregada de
uma func¢do qtil, iniciada por um consentimento (Zustimmung) da pessoa e
encerrada por um ato voluntario (Willensakt) desta. Mas ainda assim uma psicose,
e deles se aprende que mesmo uma modificagdo tdo penetrante da vida animica
pode ser retrocedida e pode dar lugar a funcdo normal” (pag. 97). Trata-se de um
paralelismo e de uma oposi¢do: uma igualdade formal — o sonho, tal como a
psicose, € um delirio; e uma contraposi¢do — o sonho € uma deliberacdo da pessoa
enquanto a psicose seria “o temivel adoecimento espontaneo da vida animica”
(pag. 97). Mas se a pessoa € capaz de restringir o sonho, ja na psicose questiona-se
a possibilidade de cura pela submissao do delirio sob a influéncia de um outro —
ou seja, do analista. Como veremos, para além da afirmacdo de que os

mecanismos da formac@o onirica nos levam a compreensdo dos sintomas, a
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analogia entre sonho e delirio psicético coloca-nos no amago da exposicdo do
capitulo V de Abriss.

Freud inicia o capitulo V indicando o sono como o estado ideal para a
observacdo dos estados de agitacdo e conflito da vida animica em que os limites
do eu frente ao isso estdo afrouxados, “quando o conteddo do isso inconsciente
tem a possibilidade de invadir o eu e a consciéncia e o eu novamente se defende
contra essa irrup¢ao” (pag. 87). Justifica-se essa escolha por duas pressuposicoes
sobre o estado de sono: hd uma atividade psiquica no sono “que nds percebemos
como sonho” (pdg. 87); que a organizacdo do eu ai estd modificada em
conseqiiéncia do inerente destacamento do mundo externo caracteristico desse
estado (cf. pag. 68 e pag. 88). O sonho &, portanto, a percep¢do de uma atividade
psiquica de um organismo modificado pelo estado do sono e que se apresenta ao
sonhador como conteddo sem sentido e sob a forma delirante, posto que “enquanto
sonhamos atribuimos realidade objetiva ao contetido do sonho” (pag. 88).

A partir dessa descri¢do inicial podemos prosseguir a indagagdo sobre a
natureza do sonho de um modo privilegiado: de um lado, uma percepg¢ao, de outro,
uma atividade psiquica em si desconhecida. A primeira s6 pode ser compreendida
como aquilo que o sujeito desperto recorda como sonhado e imediatamente Freud
estabelece uma relacdo entre esse recordado e o “processo onirico verdadeiro”: o
primeiro é apenas uma ‘“‘fachada, atrds do qual esse se esconde” (pag. 88),
concluindo-se pela oposi¢do entre um conteddo onirico manifesto e um

pensamento onirico latente. A partir de tudo o que se derivou da premissa
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fundamental, ndo nos causa qualquer espanto pressupor dois modos distintos de
aparicdo de um fendmeno animico em que a consciéncia estaria implicada em
apenas um desses. Trata-se de pesquisar a relacdo entre esses modos animicos a
fim de questionar a natureza de uma suposta traduc@o ou passagem entre esses,
nesse caso, a relacdo entre os dois eventos oniricos.

Freud € explicito em sua apresentacao: “O processo que deixa provir dos
ultimos [pensamentos oniricos latentes] os primeiros [0 conteddo onirico
manifesto] nés chamamos trabalho onirico” (pag. 88). O trabalho onirico,
portanto, é a producdo do sonho manifesto, recordado, € ndo um processo que
ocorre isoladamente no suposto pensamento latente, ou seja, no definido “processo
onirico verdadeiro”. Define-se esse trabalho como exemplo da modificacdo do
material inconsciente do isso — origindrio ou recalcado — pelo ericar-se do eu. A
inclusdo do eu — evidenciada pela qualidade da percep¢ao do processo onirico — €
indissocidvel da formacdo do sonho manifesto e traz consigo a marca de uma
deformacao onirica. Assim, a percep¢ao do sonho ndo € um campo neutro que
traduz ou representa uma cena onirica verdadeira e externa a ela mesma, mas ela
mesma € a cena € o protagonista do sonho enquanto sonho manifesto — o sonho
lembrado ndo é um apéndice consciente que se soma inocuamente a um sonho
inconsciente.

Dada a constatacdo desses dois distintos que ndo se relacionam por um
processo de mera transcricdo, cabe entdo buscar a especificidade de cada um

desses. De um lado temos a atividade animica noturna, definida entao “wirkliche
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Traumvorgang” e sem a qual supostamente ndo pode haver percep¢ao onirica,
portanto, sonho manifesto — embora o oposto seja verdadeiro, na medida em que
se pode conceber uma atividade onirica totalmente inconsciente. Para o sonho
manifesto essa atividade psiquica noturna desempenha um papel fundamental: ela
seria adequadamente referida aos seus motivos (Anldsse), os quais seriam, no
estado do sono, inconscientes independentemente de pertencerem ao eu ou ao isso.
Os dois motivos concebidos para a formacdo do sonho, gerando um idéntico
mecanismo, igualam mais uma vez o funcionamento do eu e do isso: tanto as
mogdes pulsionais reprimidas (desejos inconscientes) como aspiragdes amealhadas
da vida desperta, cadeias de pensamentos pré-conscientes dependentes de mogdes
conflitivas que encontram no sono um fortalecimento por um elemento
inconsciente, servem como ocasido para um sonho (cf. pag. 88)”. Freud retine
entdo esses motivos do sonho sob um mesmo nome que as define em sua relacao
com o eu e com a formacdo do sonho manifesto: “Todo sonho a ponto de se
formar eleva com a ajuda do inconsciente uma demanda (Anspruch) ao eu de
satisfacdo de uma pulsido, se provém do isso, de solu¢ao de um conflito, supressdao
de uma duvida, estabelecimento de um propdsito, se ela provém de um resto da

atividade pré-consciente da vigilia” (pag. 92). No estado inconsciente do sono, a

° 0 motivo do sonho ndo é um desejo e, nesse sentido, como veremos, as

demandas pulsionais e da vida de vigilia se igualam. Se entdo a seguir
Freud afirmard que em todo sonho deve-se supor sempre a existéncia de
uma forga pulsional inconsciente e de realizagdo de desejo, essas, como
veremos, respondem pelo lado do trabalho do sonho que se conclui no

contelldo manifesto e ndo no suposto pensamento latente.
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atividade psiquica persiste sob a forma de um refor¢o das demandas do corpo ou
da realidade externa, que nao desaparecem com o fechar dos olhos, pelo contrario.
A aproximacdo entre as demandas como motivo do sonho e 0s pensamentos
oniricos latentes completa-se nas palavras de Freud: “A substituicdo da demanda
pela realizacdo do desejo permanece o esfor¢o essencial do trabalho onirico” (pag.
92). A demanda ocupa o mesmo lugar do conteudo latente no trabalho do sonho,
cabendo agora entdo aproximar o outro lado dessas duas afirmacdes — contetido
manifesto e realizacdo de desejo. Entre ambos afirma-se uma relacdo de
substituicdo (Ersetzung). Tal substitui¢do, assim como a deformacgdo onirica, deve
ser atribuida ao “ericar-se do eu” frente as demandas incrementadas pelo estado de
inconsciéncia caracteristico do sono. Trata-se inicialmente de completar a
exposicdo sobre a atividade onirica ndo consciente pela apresentacdo das teses
sobre o funcionamento inconsciente cujo valor para a compreensdao da formacao
onirica € muito maior do que a circunscricdo do conteido dos supostos
pensamentos inconscientes (memoria estendida, signos desconhecidos, lembrancas
infantis, conteidos filogenéticos). Acompanhando o texto freudiano podemos ler
que o que € util ao analista ndo € o acesso a esses conteudos, mas sim “a
circunstancia de que o material inconsciente, quando ele ingressa no eu, traz
consigo o seu modo de trabalho. Isso quer dizer que os pensamentos pré-
conscientes nos quais ele encontrou expressdo, serdo tratados no decorrer do

trabalho onirico como se eles fossem parte inconsciente do isso, € em outro caso

de formacdo do sonho, os pensamentos pré-conscientes que buscaram
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fortalecimento na mocdo pulsional inconsciente sdo rebaixados ao estado
inconsciente” (pag. 89). Pela terceira definicdo de trabalho do sonho conclui-se
entdo que esse “€¢ essencialmente um caso de manipulacdo (Bearbeitung)
inconsciente de processos de pensamento pré-conscientes” (pdag. 90). Assim, o
sonho recordado definido como conteudo manifesto € resultado de um trabalho da
consciéncia que funciona de um modo diverso, submetida a outras leis (ndo
l6gicas e contraditérias) que, apenas por oposicdo as leis que encontramos na
vigilia, podemos atribuir as leis de fluxo no inconsciente — é a consciéncia que
funciona de um modo distinto, € ndo um outro lugar povoado de idéias
inconscientes constituindo um outro texto onirico — fora do texto manifesto estao
aquelas demandas que insistem e persistem no e em estado de sono, prova de que
dormir ndo € igual a morrer. Conclui-se, portanto, que apenas a o sonhador,
enquanto sujeito dessa consciéncia modificada, pode derivar (ableiten) os motivos
atuantes nessa consciéncia e que possibilitam interpretar (deuten) o sonho. Fora da
consciéncia daquele que produz o sonho recordado, tnico texto disponivel, resta a
tradugdo (Untersetzung) de simbolos entregue a adivinha¢cdo mais ou menos feliz
— logo, colocar a questdo da relagdo entre conteido manifesto e pensamento
latente em termos de uma tradu¢do € um equivoco externo ao trabalho de
significacao dos sonhos pretendido pela andlise (cf. pag. 91-92). O exemplo usado
por Freud para explicar o modo diferenciado de funcionamento animico no sonho

¢ esclarecedor: a terra conquistada (consciéncia que pertencia ao eu) deve

obedecer as leis do conquistador (inconsciente), mesmo que o antigo proprietario
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(eu) consiga expressar alguma resisténcia (sekunddre Bearbeitung) (cf. pag. 90). O
palco em que se desenvolve a cena do sonho manifesto é o consciente, embora
aquilo que se encene responda a dois modos distintos de consciéncia, posto que
agora o0 acesso a consciéncia estd modificado por sua desconexdo ao eu que a
regulava, implicando uma modificacdo do préprio eu.

Para responder a pergunta sobre como a consciéncia funciona no sonho
produzindo o sonho manifesto, deve-se entdo perguntar pelo modo de
funcionamento diferenciado do eu durante o sono que o coloca como responsavel
por essa ultima ponta do trabalho onirico: o esfor¢co de realizacao de desejo.

Freud descreve a formagdo de uma pulsdo de dormir (Schlaftrieb) segundo
o modelo anteriormente descrito para a formacdo de uma pulsdo, ou seja, como
retorno a um estado abandonado: “Pode-se com razdo dizer que com o nascimento
se originou uma pulsdo para retornar a vida intra-uterina abandonada, uma pulsao
de dormir. O sono € uma espécie de retorno ao ventre materno” (pag. 88). Nascer é
abandonar o estado intra-uterino e criar uma tendéncia a retornar a esse. Nesse
retorno, o carater posterior do eu frente ao isso ¢ demonstrado pelo fato de que
“temporariamente ele suspende suas fungdes e permite um retorno a um estado
pretérito” (pag. 88). Se o eu surgiu por derivacdo do isso pelo contato com as
percepcgdes do mundo e da associagdo dessas com a motilidade, a regressao refere-
se ao fechar os olhos e ao abrir mao da motilidade — o eu fecha os olhos, apaga a
luz e vai para a cama. O que o impele a isso é uma necessidade de retorno que

inscreveria nele mesmo a intencdo de sua prépria anulagdo. Mas a deliberada
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eliminagdo posterior do mundo externo e da agcdo ndo € absolutamente igual a
eliminacdo do eu — assim, o eu ndo desaparece, mas sim, paralisada sua fungdo
motora pelo sono, convive com um isso cujas agora supérfluas inibigdes,
empreendidas por contra-investimentos, sdo rebaixadas propiciando uma medida
de liberdade indcua. Prova disso € que ele desempenha nesse estado um papel
especifico: o eu que dorme é conformado a agarrar-se ao “desejo de sono” (pag.
92). A eliminacdo do eu no sono nio € sendo uma deliberagdo desse mesmo eu,
que mantém o sono. Para tanto, ele deverd entdo sentir toda demanda, quer ela
venha de si mesmo, quer das pulsdes, como um distirbio (Stérung), o que ele
consegue “através de um ato de aparente condescendéncia pelo qual ele opde a
demanda uma realizacdo de desejo inofensiva sob essas circunstancias e assim a
suprime” (pdg. 92). Se entdo o sonho € sempre “uma tentativa de remover um
disturbio do sono pela realizagdo de desejo” (pag. 93), ele o € enquanto um ato que
0 eu executa com éxito.”” O que sustenta o funcionamento estranho da consciéncia
¢ o trabalho do sonho empreendido pelo préprio eu e definido realizagdao de
desejo. Dada uma causa final — manter o sono — a causa eficiente — o eu — utiliza-
se de um meio — a realizacdo de desejo — para transformar a causa material — as

demandas persistentes do eu e do isso. Ora, a tarefa que se impde ao eu agora é

% wpies [remover os distiirbios do sono e realizar o desejo de dormir]

gelingt dem Ich durch einen Akt scheinbarer Nachgiebigkeit, indem es
dem Anspruch eine wunter diesen Umstdnden harmlose Wunscherfiillung
entgegensetzt und ihn so aufhebt” (pag. 92). O desejo ndo é do eu, mas

a realizacdo desse, para que possa ser oposta a demanda, sim.
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diversa daquela da vigilia e, portanto, seu funcionamento ndo pode ser sendo
diverso. Dormindo, o eu gostaria que nio apenas o mundo externo desaparecesse,
mas também aquele interno, ou seja, o proprio sujeito. Dada essa impossibilidade,
ele deve funcionar de um modo distinto, a fim de manter a realizacdo da pulsao do
sono.

Para tanto ele deve realizar desejo. Tal realizacdo corresponde a eliminagdo
dos distdrbios do sono, ou seja, das demandas, as quais ndao podem ser
compreendidas sendo como um incremento da energia que excita o funcionamento
animico que deveria estar descansando. As tendéncias ou propriedades da
condensacdo e deslocamento reconhecidas nos sonhos como leis do fluxo do
inconsciente devem ser compreendidas como modos de ligacdo de energia que
propiciam a realizacdo do desejo, ou seja, que facilitam a descarga de quantidade.
A analogia que Freud acrescenta em nota € muito esclarecedora: o suboficial que
suporta uma reprimenda e descarrega sua furia com um subordinado. A escolha de
representacdoes segundo as leis do inconsciente corresponde a um modo de
formacdo psiquica que facilita a descarga, o que certamente interessa ao eu que
quer descansar. As leis de formac¢do onirica trabalham ligando quantidades nao
seguindo um principio de observacdo do mundo e da acdo, mas sim apenas ao
principio de distirbio minimo, o que se alcanca pela realizacdo de desejo. Explica-
se assim a falta de sentido das representagdes oniricas. Quanto ao cariter de
atribuicdo de realidade objetiva ao sonho, pode-se reconhecé-lo como uma

manobra inteligente para a descarga de grandes quantidades de energia — para
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investir uma recordacdo enquanto lembranca (processo secunddrio), devemos
trabalhar com quantidades minimas, enquanto a percepg¢do seria da ordem de uma
quantidade majorada. Transformacdo do conteido da memoria em percepgao,
condensacdo e deslocamento sdo modos de funcionamento psiquico que permitem
uma descarga de quantidades elevadas através de um uso reduzido da consciéncia
— ou seja, através de uma consciéncia muito mais pontual do que extensa. E
justamente esse o caso da consciéncia que encontramos nos sonhos e que responde
com perfei¢do ao intuito do eu de manter o sono com o minimo de incomodo. Tal
modo de funcionamento do eu confunde-se com a realizagdo de desejo.

O sonho de angustia aponta para a possibilidade dessa empreitada do eu
fracassar. Seu ato de producao de um sonho, enquanto guardido do sono por meio
de uma realizacdo de desejo que deve pegar emprestado do inconsciente tanto um
refor¢o pulsional como um modo de funcionamento, naufraga. O eu € incapaz de
manter o sono, ou seja, ele é incapaz de realizar seu papel e produzir um bom
sonho realizador de desejo e, entdo, resta-lhe despertar. Freud justifica esse fato
lembrando-nos que “o sonho é sempre o resultado de um conflito, um tipo de
formacdo de conflito” e remete tal conflito a oposicao entre o que € satisfacdo para
0 1sso inconsciente € que “para o eu pode ser um motivo para angustia” (pag. 93).
Conclui-se que no trabalho do sonho “o inconsciente ora se imp0s mais, ora 0 eu
defendeu-se mais energicamente” (pag. 93).

No sonho de angustia o eu fracassa pela impossibilidade de um

funcionamento modificado pelo modo inconsciente, o que o impede de
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permanecer nesse estado diferenciado — o sono — e o impele a acordar. O eu do
pesadelo ndo é capaz de transformar seu modo de trabalho, de funcionar sob a
égide dos processos primdrios. Ele ndo sonha, ndo deforma, nao realiza desejo e
sua passividade propicia uma situacdo de angustia: ele se comporta como se
houvesse algo fora de seu dominio, que o ameacga de fora. Freud escreve que os
sonhos de angustia sdo aqueles cujo “contetido experimenta a menor deformacao”,
nos quais o eu nao dispde de seus meios para defender-se, abandonando até seu
desejo de dormir — ou seja, no sonho de angustia o trabalho que se espera do eu
que dorme nao ocorre. Talvez a relagdo ideal entre o eu do sono e o inconsciente
seja aquela na qual se sonha a noite inteira e ndo se lembra absolutamente de
nenhum sonho e, nesse sentido, o sonho seria entdo um rastro da persisténcia do eu
que nao dorme — de um sujeito que niao € descarga pura de um mero corpo,
inconsciente. Mas um tal sonho, cuja suposicdo seria totalmente estranha ao
campo do saber psicanalitico, corresponderia teoricamente apenas a suposi¢ao de
que o corpo, a sua memoria, nao desaparece quando dormimos. O sonho manifesto
seria, entdo, uma tentativa de buscar ligar tais descargas a um conteido definido
realizador de desejo, correspondendo a oposicao da pulsdo de vida frente a pulsao
de morte pela persisténcia do eu. O sonho mostra-se entdo como uma tentativa de
negar a morte representada pelo sono. No sonho de angustia o eu fracassa nessa
tarefa: ele busca a ligacdo, mas ndo a consegue. O pesadelo, no entanto, ndo ilustra
meramente a presenca de um problema excessivo, mas sim de um eu incapaz de

desvencilhar-se de sua consciéncia diurna, a0 mesmo tempo que incapaz de
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aproximar-se da consciéncia onirica realizadora de desejo. Mas, para que ele seja
capaz de avancar sua consciéncia, ele deve ser capaz primeiramente de perdé-la,
ou seja, de permitir-se um modo inconsciente. Trata-se de um didlogo que
subverte a perspectiva de dominacao do isso pelo eu — o sonho de angtistia aponta
para o estranhamento entre eu e inconsciente pelo qual o eu recusa-se a se ausentar
enquanto eu da vigilia, ao mesmo tempo em que estd impedido de funcionar do
modo diferenciado exigido pelo trabalho onirico a fim de produzir o bom sonho
que recusa a morte do sono sem imagens. O sonho de angustia é, portanto, tanto a
marca da presenca do eu no sono quanto a certeza de que ele af estd paralisado,
incapacitado de desempenhar seu papel onirico de fomentador da realizacdo de
desejo, papel que o obrigaria a uma aproximacdo com o modo inconsciente que
nao lhe é permitida — modo inconsciente que em seu limite ndo € sendo o estado
do sono, o qual deve entdo ser evitado.

Conclui-se que a angustia no sonho corresponderia ao estreitamento da
acdo do eu pela presenga de algo concebido como sendo da ordem de uma
realidade inalterdvel — excesso de realidade que aproxima o sonho de angustia ao
delirio psicético, na medida em que também ai o eu € incapaz de instalar-se sob o
impacto do que se impde como uma realidade dada. Ao psicético ndo cabe, como
escreve Freud, deliberar sobre o comec¢o ou fim de seu delirio, posto que esse, em
sua realidade, ndo lhe pertence. Ja aquele que padece de pesadelos ndo € permitido
sonhar, pois o que se apresenta como realidade ndo pode ser acrescido de

deformacao.
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ADENDO AO CAPITULO III: Técnica psicanalitica

Freud dedica um capitulo de Abriss a discussdo sobre a técnica psicanalitica
dentro da segunda parte do texto, dedicada a tarefa pratica. Nesse texto
reconhecemos uma boa vontade para com os resultados da pratica muito diversa
do pessimismo clinico de Die endliche und die unendliche Analyse, escrito em
1937. As intengdes subjacentes a escrita de cada um desses textos poderiam nos
auxiliar a compreender essa distin¢do: Abriss, enquanto uma tentativa de
sistematizacdo do seu legado sob a forma de um testamento dogmatico; e o
segundo, texto que responderia ao Congresso Internacional de Psicanalise de 1936
no qual, sob o tema “A teoria dos resultados terapéuticos”, propalara-se um

. e . ~ 1 ~
otimismo ao qual Freud buscaria entdo opor-se.'” As metaforas usadas por Freud

100 p3ra uma andlise detalhada da relacdo desse texto com o momento do

movimento psicanalitico e da vida pessoal de Freud, assim como para um
detalhamento da estrutura narrativa desse, caracterizada por uma
“instabilidade 1ldégica de pares 1léxicos”, remetemos ao livro de P.
Mahony Sobre a Definig¢do do Discurso de Freud, Imago, Rio de Janeiro,
1990. Para esse autor “o intercémbio que caracteriza a concepgao de
Freud acerca dos impulsos e sua atitude em relagdo a vida ¢é
representado por meio de uma série de pares 1léxicos, conectados com
tamanha fluidez em seu texto que passam a ser quase-neologismos,
ultrapassando sua univocidade lexical e adquirindo uma série de
sentidos em interacdo que refletem “a variedade dos fendmenos da vida”

(op. cit.,padg. 98). Nado podemos deixar de reconhecer nessa descrigdo da
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em cada um desses textos traduzem essa oposi¢ao. Em Abriss, trata-se sempre de
comparar o processo de andlise a uma batalha, uma guerra civil na qual um aliado
externo vem em auxilio, mas sem garantias de ndo passar de aliado a inimigo (cf.
pags. 98, 104, 107 e 108), contrapondo-o a um dificil, mas bucdlico, passeio pelas
montanhas no qual ao analista caberia o papel de guia (cf. pag. 100).

Ja no texto de 1937 a imagem € outra: o eu ndo estaria em batalha contra inimigos
internos, mas sim, seguindo uma metafora que remete a Edipo, vagaria por terras

. . 101
desconhecidas, sem forcas para caminhar. 0

Contudo, de modo andlogo, mas nao
idéntico, ambos os textos terminam em consideracgdes relativas ao limite da técnica
frente a0 componente bioldgico.

Partindo da pergunta sobre a possibilidade de reversdao das doencas

animicas concebidas como semelhantes a disfun¢cdo reconhecida no sonho e

letra freudiana aquilo que postulamos em nosso trabalho, em um sentido
mais amplo, sobre a heterogeneidade da unidade animica.

01" Nesse texto, mantendo os ©pressupostos que sé poderiam afirmar
renegagdo e recalque como conceitos absolutamente diversos, lemos:
“contra o perigo externo pode ajudar por um bom tempo a fuga ou
evitagdo da situacdo de ©perigo, até que mails tarde, uma vez
suficientemente fortalecido, possa suprimir a ameaca através da
modificagcdo ativa da realidade. Mas de si mesmo ndo se pode escapar,
contra o perigo interno ndo ajuda a fuga, entdo os processos de defesa
do eu por 1isso estdo condenados a falsear a percepgdo interna,
permitindo-nos apenas um conhecimento desfigurado e parcial de nosso
isso. O eu ¢é paralisado em suas relagdes com o 1sso por seu
estreitamento ou por seus erros cegado, e a conseqgiiéncia disso para o
suceder psiquico deveria ser como aquele sobre o andarilho de néo
conhecer a regido, nem ter forgas para a marcha” (S.A.; Ergdnzungsband,

pag. 377).
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opostas a esse apenas na medida em que sdo espontaneas e ndo deliberadas, Freud
principia uma exposicdo sem novidades. A partir da topica, retoma as trés
dependéncias do eu frente as quais esse deve afirmar sua independéncia, para
concluir que a tarefa desse fracassa na patologia (cf. pag. 97). A situacdo analitica
€ definida entdo como um contrato estabelecido entre o analista e o eu do doente
(pag. 98), no qual pressupde-se a aceitacao da regra fundamental — a comunicagdo
ndo apenas do intencional, mas de tudo o que é dado a auto-observagio do sujeito
quando se elimina a autocritica (pag. 99). Como conseqiiéncia desse contrato
constata-se o surgimento de um fato: a transferéncia, pela qual o analista passa da
figura de um conselheiro ou ajudante a luz da realidade (Realitdt) para aquela de
alguém que em si mesmo, pelo retorno nesse de uma pessoa do passado do
paciente, espelha um passado (cf. pag. 100). A esse fendmeno € atribuido um
caréter duplo, na medida em que seria tanto um meio auxiliar inestimavel, quanto
fonte de perigos. Suas qualidades estariam em permitir que o analista influenciasse
a cura do analisando, assim como possibilitasse um tipo de reeducacdo, assumindo
assim o papel de um novo pai que poderia propor entdo um novo supereu, medida
de influéncia tomada por legitima em funcdo do “grau de inibicdo do
desenvolvimento encontrado no paciente” (padg. 101). Ambas sdo vistas com
restri¢des, pois no primeiro caso os resultados ndo se confundem com a cura, pelo
contrdrio, mas apenas resultam da sugestdo que recoloca o paciente no lugar de
uma crianga dependente do outro (cf. padg. 102); no segundo, “por mais que possa

tentar ao analista tornar-se o mestre, modelo ou ideal para outro, produzir homens
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segundo seu modelo, ele ndo deve esquecer que isso ndo € sua tarefa na relagdo
analitica, mas sim que ele serd infiel a sua tarefa, se ele se deixar levar por sua
inclinacdo” (pag. 101). Um terceiro aspecto da transferéncia, mais positivo,
agrega-se a essas pelo fato do paciente representar através dessa um pedaco de sua
biografia, que ndo dependerd entdo da narracdo desse, mas se dard diretamente ao
analista (cf. pag. 101). O ponto negativo desse elemento da transferéncia €
atribuido a possivel expansdo da atuacdo para além dos limites da andlise durante
o processo terapéutico (cf. pdg. 103). Esses aspectos positivos € negativos, como
veremos, devem guiar o manejo da transferéncia.'"”

Concebido o contrato e suas conseqii€éncias, Freud arrola primeiramente as
fontes do material disponivel ao analista (falas, associacdes livres, sonhos, atos
falhos e o atuado na transferéncia) dentro de um procedimento terapéutico duplo.
Concebe-se uma primeira parte intelectual que, pelo lado do analista, corresponde
a elaboragdo das construcdes relativas a histéria do sujeito e, em relagdo a esse,
traduz-se em um incitamento a que esse também se empenhe em uma tal

investigagdo com a intencao de, finalmente, fazer coincidir o saber do analista e

102 7 apresentacdo freudiana ndo deixa de ser ambigua em relacdo ao tipo
de uso sugestivo que se faz da transferéncia, na medida em que, apesar
de reconhecer o uso sugestivo como alheio a tarefa ©propriamente
analitica de ensejo a autonomia do sujeito, credita-lhe uma eficiéncia
relativa para a construgdo de uma situacdo ideal de direcionamento da
cura. Trata-se enfim de uma ambigliidade que pode ser atribuida a
certeza de que o analista deve tanto recusar uma realidade ao
analisando como lhe oferecer uma outra, mas apenas para que esse possa

chegar a sua prépria.
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aquele do analisando (cf. pag. 103). Pela segunda parte, muito mais importante e
definida como “parte dindmica” do tratamento, trata-se de reconquistar os
territérios perdidos por meio da ultrapassagem das resisténcias que os mantém
alheios ao dominio do eu, resisténcias que sdo entdo diferenciadas quanto a suas
fontes entre aquelas do eu frente ao recalcado, do eu frente ao supereu (traduzida
no sentimento de culpa que ndo permite a cura) e do eu frente a pulsdo de
destruicao (cf. pags. 104-106). Resumidas assim as teses centrais sobre a pratica
clinica, retomemos alguns aspectos a partir de nossas consideracdes gerais sobre
Abriss, particularmente sobre o que se afirma aqui sobre a relagdo entre eu,
realidade (Realitdit) e efetividade (Wirklichkeit) e que € pressuposta tanto para a
construcdo do contrato como para que esse possibilite a cura.

Além da apresentacdo de vdarios elementos que atrapalham o bom
desenrolar do processo terapéutico, Freud descreve explicitamente dois casos em
que, dadas as caracteristicas do eu, o contrato € impossivel. O primeiro é aquele da
psicose, pois ndo se pode esperar do eu do psicotico que ele tenha guardado uma
certa medida de coeréncia, “um pedaco de juizo para as exigéncias da efetividade
(fiir die Anforderungen der Wirklichkeit)” (pag. 98). No segundo caso, descrito
durante a exposi¢do sobre os danos decorrentes tanto da transferéncia positiva
quanto da negativa ndo reconhecidas como espelhamentos do passado, trata-se de
situagdes extremas em que o “contrato foi esquecido e se tornou imprestdvel para
o prosseguimento do trabalho conjunto”, em que o analista ndo retira o paciente de

uma “ilusdo perigosamente ameacante”, € nas quais, portanto, o manejo da
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transferéncia que deveria “instruir o paciente sobre a natureza efetiva (wirkliche
Natur) dos fendmenos da transferéncia” falhou (cf. pag. 102).

Por outro lado trata-se de afirmar a relagdo entre o contrato com o neurético
e a relacdo af pressuposta entre eu e realidade. Primeiramente trata-se de afirmar a
realidade (Realitdt) como uma das pendéncias do eu, acrescida do isso e do
supereu, frente as quais esse deverd buscar a sua autonomia — ou seja, € da
natureza do eu buscar a autonomia frente também a realidade. O eu do neurdtico é
aquele atormentado pelas demandas do isso e do supereu e que, enfraquecido,
“quer agarrar-se a realidade (Realitédt) para manter sua norma. Se os dois primeiros
se fortalecem, entdo eles conseguem modificar e desfazer a organizacdo do eu e
assim é atrapalhada ou mesmo suprimida sua correta relacio com a realidade
(Realitdt)” (pag. 98). A seguir lemos que “o médico analista € o eu enfraquecido
do doente, apoiados no mundo externo real (reale Aussenwelt), devem formar um
partido contra os inimigos, as demandas pulsionais do isso e as demandas da
consciéncia moral do supereu.” (pag. 98)

Estabelece-se uma relagdo entre a correta relagdo com a realidade (Realitdit)
e a psicose: se no sonho essa desaparece porque o eu se desata do mundo externo,
na psicose essa “caduca sob a influéncia do mundo interno” (pag. 98). Freud
afirmara anteriormente, ao desconhecer no psicético o juizo para as exigéncias da
efetividade necessdrio ao contrato, que nesse caso “nossa pessoa [0 analista] e a
ajuda que lhe oferecemos [ao psicitico] sdo jogados para a parte do mundo

externo que a ele ndo significa mais nada” (pag. 98). Conclui-se que o que pode
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ser creditado ao psicético ndo € a falta de um vinculo com a realidade, mas um
vinculo incorreto pelo qual essa pode ndo ser significada, a0 mesmo tempo que
pode servir como depdsito para aquilo que ndo se quer significar — ou seja, uma de
suas pendéncias encontra-se subvertida por uma ordem diversa daquela do
neurdtico. Por outro lado, falta-lhe um juizo sobre as exigéncias da efetividade. A
fim de compreender essa distincdo, passemos a andlise da segunda situacdo de
fracasso do contrato, ou seja, aquela em que o inadequado manejo da transferéncia
impediu o reconhecimento da natureza efetiva desses fendmenos.

O manejo da transferéncia € fundamental para o desenvolvimento do
segundo aspecto do tratamento, ou seja, aquele que, para além do trabalho
intelectual, vence as resisténcias e realiza uma modificacio na dindmica da
organizacdo do eu. O pressuposto da falta de autonomia do eu sustenta-se na
certeza de que seus processos encontram-se sob a influéncia da acdo do
inconsciente (cf. pag. 98, 99 e 107) e de que, para manter um distanciamento
frente a esses, o eu sobrecarrega-se com resisténcias. A existéncia da resisténcia
pressupde a manutengdo de algo externo, isolado, assim como a permanéncia no
eu de um limite defensivo que se apresenta como estranho a ele, portanto,
adequado a um outro modo de organizacdo alheia aquela que deveria caracteriza-
lo. A tarefa dindmica de ultrapassagem das resisténcias, definida por exceléncia
como a do analista, é descrita como aquela em que “nds elevamos os processos

psiquicos no eu ao nivel normal, transformamos o tornado consciente e recalcado

em pré-consciente e com isso damos novamente ao eu o que lhe pertence” (pag.
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107) e aproxima-se da consideracdo conclusiva de Abriss de que se trata no fundo
sempre de uma oposi¢do entre dois modos de funcionamento animico definidos
como processos primdrios e secundérios — trata-se de modificar o modo de
funcionamento do eu, muito mais do que fazé-lo portador de conteudos
inconscientes.

Mas para que isso ocorra, a dire¢cdo da cura deve permitir que o sujeito
aceite a revisao de suas resisténcias, a qual opde-se basicamente por medo: “o eu
se intimida (zuriickschrecken) frente a tais empreitadas, as quais parecem
perigosas e ameacam com desprazer, e ele precisa ser animado e acalmado a fim
de ndo se recusar a nos” (pag. 104). Sob a guia e ajuda do analista, o eu do
analisando que se move em direcdo ao vencimento das resisténcias pode chegar a
desenlaces diferentes, mas indiferentes para o sucesso da empreitada: “é
indiferente, qual saida ele toma, se o eu aceita apés um novo exame uma demanda
pulsional até entdo recusada, ou se ele novamente a despreza (Verwerfen), agora
definitivamente. Em ambos os casos um perigo duradouro € eliminado, o alcance
do eu se amplia e torna-se desnecessdria uma despesa custosa” (pag. 105). Na
seqiiéncia Freud escreve que esse duro trabalho produz uma modificacdo do eu
vantajosa, independente da transferéncia, que se mantém pela vida, eliminando
também a modificacdo desse sob a influéncia do inconsciente “pois sempre que
nés pudemos apontar no eu tais derivados desse, ndés indicamos sua origem
ilegitima e sugerimos ao eu o seu desprezo” (pag. 105). Conclui-se que para além

da capacidade do eu de assumir o contrato com a realidade externa do analista,
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trata-se na cura da suposicao de que o eu, frente a suas demandas pulsionais, mas
certamente ndo apenas frente a essas, possa, através da capacidade de uma
avaliacdo sobre a “natureza efetiva” do que se apresenta a ele como perigo,
elimind-lo por meio de seu desprezo. O eu do neurdtico descrito ao final do
capitulo como paralisado pelas proibi¢des do supereu, desprovido de energia pelo
uso dessa em defesas frente ao isso, “em si cindido”, sem sintese, com aspiracdes
antagonicas, conflitos pendentes e dividas sdo solucdo, pode ser compreendido
como aquele incapaz de, pelo discernimento pertinente a efetividade do que se
apresenta a ele, retirar-se de um excesso de realidades presentes que ndo podem
confundir-se com ele mesmo. Entdo, compreende-se que a realidade a qual o
neurdtico aferra-se € aquela que impde tudo como sendo da ordem do presente
absoluto no qual se pode permanecer apenas pela exclusio do concebido como
passado — ou seja, pelo extravio do “tesouro das recordacdes”
(Erinnerungsschatzes; pag. 107) a que o neurdtico estd fadado. Entende-se
também por que Freud descreve o contrato fracassado pela transferéncia como
uma impossibilidade de o neurdtico enxergar o analista “a luz da realidade” —
posto que a unica realidade presente na andlise deveria ser aquela do analista
empenhado na cura. Em sua primeira incapacidade de reconhecer efetivamente o
passado enquanto tal, resta ao neurdtico viver aferrado ao presente que ndo € sendo
a atribui¢do de realidade ao passado.

Compreende-se entdo a for¢ca da clinica: “o que o paciente na forma da

transferéncia viveu, isso ele ndo esquecerd mais, isso tem para ele uma forca de
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convencimento mais forte do que todo o adquirido de outra forma” (pag. 103). O
substantivo (Erworben, “[0] adquirido”) usado aqui forma-se a partir do participio
passado do mesmo verbo (erwerben) encontrado naqueles versos de Goethe cuja
citacdo por Freud foi analisada em nossa Introdugdo. Trata-se, portanto, de
postular a andlise como um momento privilegiado pelo qual o herdado e, nesse
sentido, o passado, pode ser adquirido enquanto tal através de uma vivéncia,
processo pelo qual o mundo pode deixar de ser uma realidade dada que, de fora ou
de dentro, ameaga o sujeito como um objeto em si, para ser algo que pertence ao
sujeito. Mas se isso se dd pela consolidagdo das margens de cisdo do sujeito,
compreende-se que a modificacdo articula-se ndo apenas no que se atribui a
realidade, mas naquilo que sobrevém como sujeito em um lugar mais ou menos
angusto.

As duas primeiras situacdes de resisténcia descritas por Freud indicam dois
caminhos de manuten¢io de uma realidade concebida como da ordem do presente
dado frente a qual o sujeito pode manter-se apenas como cisdo: realidade de uma
demanda do isso e realidade de uma ameaca de castrac@o paterna. O perigo, nesses
casos, define-se na relacdo interno-externo e corresponde a um estreitamento
angustioso do eu frente a realidade. No terceiro caso, aparentemente, a angustia,
pelo reconhecimento de um perigo, estaria ausente — o que estaria de acordo com a
oposi¢do entre esse momento de desintricamento e o de intricamento da

neutralizacdo, concebendo-se essa ultima como momento de aceitacdo do
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incremento de quantidade necessdrio a angustia pelo qual o sujeito passa a ser
lugar de vida e ndo mais de morte.

A desagregacdo da pulsdao de morte impde uma reflexdao que se subordina a
uma questdo anterior sobre o papel do outro no intrincamento pulsional e,
portanto, daquele que poderia ser desempenhado pelo analista frente a essa
resisténcia. Se, no primeiro caso, o analista serve a uma reavaliacao de um perigo
interno pulsional por parte do eu e, no segundo, a uma reavaliacdo do outro
internalizado pelo supereu, ji no caso da desagregacdo pulsional tudo parece
ocorrer no reino exclusivo da quantitativa interna. A referéncia a uma solugdo
quimica deve ser compreendida inicialmente frente a esse quadro clinico
especifico e as limitacdes tedricas que o proprio Freud reconhece ndao apenas em
relacdo a esse, mas sim frente a tudo o que se nomeia disposi¢cao quantitativa.

Contudo, confessando que dessas relagdes quantitativas, que de certa forma
subjugam o poder de luta do analista, depende “a saida final da batalha” (pag.
108), Freud conclui: “mas nds nos ocupamos aqui da terapia apenas na medida em
que ela trabalha com meios psicoldgicos, no momento € o que temos. O futuro
pode nos ensinar a influenciar diretamente o aparelho animico com substancias
quimicas especificas o volume de energia e as suas reparticoes. Talvez
apresentem-se outras possibilidades de terapia ainda insuspeitas; por enquanto nao
possuimos nada melhor do que a técnica psicanalitica e por isso nio se deve

desdenhd-la apesar de suas limitagdes” (pag. 108).
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Devemos notar o uso retdérico dessa contraposi¢ao. A terapia que poderia
contrapor-se aquela efetiva dada pela psicandlise ndo existe sendo como uma
possibilidade desconhecida. Diante disso reafirma-se o valor daquilo que se tem.
Por outro lado, a exposi¢do freudiana ndo deixa ddvidas quanto a especificidade
do meio de trabalho que possui: trata-se de uma terapia que se define por seus
meios psicolégicos e que, mesmo com o avanco de outros meios, ndo se confunde
com esses. A inclusdo de outros meios de agcdo sobre o aparelho psiquico ndo pode
ser negada em um saber que se constitui sobre a premissa fundamental da
duplicidade animica. Contudo, de modo algum ela pode ser confundida com a

eliminacao da especificidade de uma terapia psicoldgica.

Por fim devemos cotejar esse pardgrafo final do capitulo de Abriss com
aqueles dois que concluem Die endliche und die unendliche Analyse nos quais
reencontramos a discussdo sobre os limites da terapia psicologica. A essa opde-se
agora o bioldgico que “[para o psicoldgico] desempenha efetivamente o papel de
subjacentes rochas brotadas” (op. cit., pag. 392). Freud refere-se aqui ao desejo de
pénis (Peniswunsch) e ao protesto masculino (mdnnlich Protest) que surgiria ao
analista como o que ndo pode ser ultrapassado pela sua atividade através dos
estratos psicolégicos. Em Abriss, em dois momentos distintos, Freud escreve sobre
a importancia da castrac@o na pratica clinica, embora ndo o comente, como vimos,
no capitulo que deveria servir como seu testamento clinico. No capitulo VIII,

abordando os desentendimentos entre os analistas, credita-os a novidade do saber
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psicanalitico e a falta de capacitagdao daqueles que a praticam e conclui: “na
psicologia ndo se trata sempre do manejo de coisas que poderiam despertar um
interesse cientifico frio. Assim, ndo € de se espantar se uma analista que ndo se
convenceu o suficiente sobre o seu préoprio desejo de pé€nis nio aprecie
convenientemente esse elemento em seus pacientes” (pag. 127). Na conclusido do
capitulo anterior ele respondera assim a uma hipotética pergunta sobre a
experiéncia clinica: “se se pergunta ... quais formagdes psiquicas de seus
pacientes se mostraram menos acessiveis a influéncia, entdo a resposta dird, na
mulher € o desejo de pénis, no homem, a atitude feminina em relacdo ao préprio
sexo que tem por premissa a perda do pénis” (pag. 121).

No texto de 1937 o complexo de castracao ndo € concebido apenas como a
maior dificuldade do trabalho analitico, mas sim como seu limite e, enquanto tal, é
associado ao limite da psicologia frente a biologia. Freud conclui na seqii€éncia do
texto: “a recusa (Ablehnung) da feminilidade ndo pode ser outro sendo um fato
bioldgico, um pedaco desse grande enigma da sexualidade. Se e quando a nés é
permitido em uma cura analitica dominar esse fator, serd dificil dizer. Nos
consolamos com a certeza de ter oferecido ao analisando toda incitacdo possivel

para reexaminar ¢ modificar sua atitude para com essa” (op. cit., pag. 392).'%

103 concebe-se a vida animica como possivel apenas pela assuncdo de um

corpo vivo individual marcado pela incompletude sexual - ou seja, a
realidade para a vida animica é aquela de um corpo separado em géneros.
Contudo, essa realidade animica suporta-se sobre a realidade bioldgica-—
hipotética de um corpo bissexual, o corpo em comunidade com todos os

corpos e, portanto, tanto indiferenciado sexualmente como também
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Podemos concluir, portanto, que dentre os conteddos herdados pelo sujeito coloca-
se como o mais dificil de ser adquirido aquele referente a ser um corpo bioldgico
que recusa a diferenciacdo sexual. A teoria busca dar conta dessa vivéncia pela
postulacdo do complexo de castragdo. Colocd-lo como nucleo mais refratirio ao
trabalho analitico indicaria a importancia central na vida animica do processo pelo
qual o sujeito animico adquire seu corpo herdado. Em oposi¢do ao que Freud
escrevera anteriormente sobre a tarefa de desprezo (Verwerfen) empreendida pelo
analisando, aparentemente frente a castragdo resta apenas a possibilidade de
reexame ou modificacdo, posto que o corpo préprio, em seu limite bioldgico, nao
podera jamais ser um presente abandonado do sujeito, adquirido como passado,

mas persistird sempre como realidade presente de um herdado.

imortal - no limite, a matéria inorgédnica. Esse corpo restard sempre
como rocha, subjacente, tensionando a vida animica - sob a forma
daquilo que se opde a natureza da vida animica, ou seja, como pulsdo de
morte. Lembremos que Freud diferenciou a morte da espécie da morte do
individuo, atribuindo a causa da primeira ao mundo externo, enquanto
para a segunda a morte seria sempre por causas internas, o gque nos
permitiria pensar que para o sujeito bioldégico da espécie a morte,
assim como a castragdo, ndo seria uma realidade significével, enquanto
para o sujeito animico, portador de um corpo prdéprio, morte e castracgdo
seriam implicitas e constitutivas - na medida em que ser vida animica
sobre um corpo implica necessariamente também a morte. Como indica o
pressuposto do proferimento de castragdo, o modo pelo qual o sujeito
adquire o corpo préprio, mortal, desde esse corpo hipotético-bioldgico
é indissocidvel da presenca de um outro falante. Sobre essa variavel
animica, inscrita sobre o pressuposto da inexordvel materialidade do
sujeito, a psicandlise pratica sua cura como reafirmacdo dos limites de

uma realidade intransponivel.
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