Seminario Preparatério da 1X Jornada da Escola Brasileira de Psicanalise da EBP-
MG.

Clinica do Consumo:
Fazer-se devorar. Fazer-se drogar. Fazer-se endividar.

Como o préprio nome indica, este seminario tem como visada a IX Jornada da EBP-MG, que
ocorrera no Gran Darrel Hotel — rua Espirito Santo 901, Centro, nos dias 28 e 29 de
novembro de 2003.

E assim que, em uma atmosfera viva de discussdo, como ja tem demonstrado sua insercéo
nas atividades da EBP-MG, fazemos do Seminario Preparatério um momento favoravel ao
avanco das questdes que estdo sendo trabalhadas em torno do tema da Jornada, e que este
ano serd: “Clinica do consumo: fazer-se devorar, fazer-se drogar, fazer-se endividar.”

Contando com a participagdo dos membros e aderentes da EBP-MG, assim como de todos os
interessados, ele esta programado para ocorrer nos dias:

21/08 — Introducao ao tema da clinica do consumo.
Apresentacdo: Ram Mandil e Ana Figueir6

04/09 — Fazer-se devorar.
Apresentacao: Marcia Rosa
Debatedor: Sérgio Laia

02/10 — Fazer-se drogar.
Apresentacgéo: Antdnio Beneti
Debatedor: Célio Garcia

16710 — Fazer-se endividar.
Apresentacédo: Luis Henrique Vidigal
Debatedor: Jésus Santiago
Responsavel: Ana Figueird

Horario: 20:30 hs.

Local: EBP-MG

Referéncias Bibliograficas:
Freud — O Ego e o Id — Vol. XIX — Imago Ed.
“O mal-estar na civilizacdo” — Vol. XXI — Imago Ed.

Lacan — Psicoandlisis y Medicina — Intervenciones y Textos — Manantial Ed.
Seminario Xl - Os 4 conceitos fundamentais da psicanalise — J.Zahar Ed.

Seminario XVII - O avesso da psicanalise — J Zahar Ed.

Miller — Os 6 paradigmas do gozo — Opc¢éao Lacaniana 26/27.

L~ Autre qui n~existe pas et ses Comités d~éthique. Licbes:02/04; 23/04; 21/05.
Tarrab — “O direito de ndo ser andnimo” — Revista Opcao Lacaniana n.° 22.

“A experiéncia vazia”. O brilho da infelicidade.EBP-RJ. Contra-Capa livraria.

OBS: Outros textos ja estao disponiveis na pasta da IX Jornada, que se encontra na
secretaria da EBP-MG.

Seminario preparatoério a IX Jornada da EBP-MG.



Ana Maria C. L.Figueird

Primeiramente, gostaria de agradecer a presenca de vocés, neste seminario preparatorio a

nossa IX Jornada. De fato, € muito bom que possamos contar uns com 0s outros no avancgo
das questdes que a clinica do consumo nos coloca. E, pois, com este entusiasmo e sabendo
que mais 3 encontros estéo programados, em funcéo dos eixos: fazer-se devorar, fazer-se

drogar e fazer-se endividar, que pensei em trazer, para esta noite, algumas consideracdes

mais gerais sobre a clinica do consumo, a fim de que possamos iniciar um debate que, com
certeza, sera proficuo para a nossa orientacao.

Pois bem; com a clinica do consumo, pretendemos incidir nosso foco de interesse nas novas
formas de mal-estar em nossa cultura, isto €, nos sintomas que resistem a entrar no
discurso analitico e que levam o sujeito a consumir ou a se consumir na obesidade
patolégica, na bulimia, na anorexia, nas drogas, nas compras compulsivas, nos gastos
excessivos pelo objeto.

Tal como salienta Mauricio Tarrab, sao sintomas do tipo que Lacan define em seu seminario
sobre a Angustia, quando diz que “é o sintoma que nao necessita nada de vocés. O sintoma
ndo pede nada O sintoma nao que dizer nada, sendo que é fixacdo de gozo, recusa do saber,
recusa do inconsciente.”

Concernentes, desta forma, “ menos ao sujeito da palavra que ao sujeito do gozo... e um
gozo que néo é metaforizado pelo corpo do Outro — caracteristica salientada por Miller, a
respeito das toxicomanias, mas que, a meu ver, pode ser estendida aos outros sintomas que
nos interessam -, o problema é que, por seus excessos, eles sao relativos a praticas cujos
riscos, sofrimento ou desordem n&o s&o poucos. E, alids, o que faz da sua repeticéo a
manifestacdo da sua precariedade, ou melhor, da impossibilidade de eliminar um resto, por
si s6 ineliminavel, este mesmo que ndo deixa de alimentar a obstinagcdo cega de uma
espetacular satisfacdo efémera, que quer apaga-lo. E por isso que essa satisfagdo, num
fazer que prescinde do corpo do Outro e que requer sempre mais, acaba por revelar que, se
por um lado, o objeto € somente um semblante em relagcdo a uma falta estrutural, por outro
lado, tal como salienta Eric Laurent, revela-nos que, “no horizonte o que seria o verdadeiro
objeto de gozo - se essa palavra significa algo- seria a morte. O que se busca ai ndo é
,entdo , como dizem alguns, “um prazer”; o que se busca é justamente a verificacdo do
vazio que rodeia 0 gozo do ser humano.” E por isso, alids, que embora haja sujeitos que se
obstinem por essa eleicdo, ainda que a morte se anuncie como o unico limite, outros,
felizmente, podem fazer um movimento de querer um outro tipo de tratamento ao mal-
estar.

Mas por que dizemos serem estas solu¢des, contemporaneas?

Porque a novidade ndo estd tanto nas patologias da dependéncia que elas implicam, mas na
expansao de sua incidéncia que, certamente, por suas conseqiéncias nefastas, exige, por
parte da estrutura social, aparatos juridicos, de regulacdo e de cuidados, em funcdo dos
quais, como analistas, muitas vezes somos convocados a responder. E a faze-lo para além
dos nossos consultorios, para além até mesmo de uma demanda subjetiva. E neste sentido
que remeto-lhes a Lacan quando penso que se, antes, a pratica do consumo fazia cécegas
na cultura, hoje se alastra na proporcdo de uma extensa labareda, sem dominio. O problema
€ que com 0s meios que a estrutura social dispde, geralmente o que se propde acaba por
insuflar, com um sopro a mais, a ventania que contrariava a pretensao.

De fato, o que a clinica do consumo manifesta € que nem o saber, nem a mestria, muitas
vezes apregoados em diversas institui¢cdes, sdo eficazes como orientagdo. E assim que,
quanto mais 0os argumentos sobre o bem proliferam, quanto mais os ideais de contencéo



imperam, quando, enfim, a mira que se propde é a normativa, mais a questdo subjetiva é
desconsiderada, mais o foco se reanima e se alastra. Alids, como instalar-se no lugar da
mestria ou da pretensdo do saber sobre o bem, se ja nele ndo se acredita ou se é disto
mesmo que se esta farto?

Por outro lado, as inUmeras associacdes de auto-ajuda que se instalam, numa proporgao
jamais vista. e que visam entre os portadores do mesmo sintoma uma identificacdo
imaginaria, que dé consisténcia ao eu, deixam intocada, pela desconsideracao do
inconsciente de cada um, a propria posi¢ao do sujeito em relagdo ao gozo. O problema é
que, embora muitas vez eficaz, esse tipo de solugdo proposto implica um excesso de
sacrificios, a troca de um excesso por outro, quando nado, segregacdes renovadas.

Talvez como nunca, o que a clinica do consumo manifesta € que, mesmo que mortifera, esta
solucdo do tratamento de uma falta estrutural por uma certeza de gozo, quando funciona
em sua precariedade, ndo é detida “nem pelo amo, nem pelo pai, nem pela palavra, nem
pelo parceiro; nem pelo ideal, nem pela lei, nem pelo simbdlico, nem pelo falo.” E neste
sentido que, enquanto solug¢des de ruptura com o Outro, com o desejo, com 0 inconsciente,
elas ndo deixam de se tornar, cada uma em sua manifestacdo, paradigmas de nossa época.
De fato, “o Outro contemporaneo, ¢ um Outro que deixou cair seu poder histérico de
interdicdo e que sustenta a lei perversa do gozo ao alcance das méos para todos.” Na
decadéncia da autoridade e dos ideais favorecedores de um sentido e de um mais-de-gozar
que nédo os dos interesses do mercado e do discurso do capitalista, “ Goze como quiser ” —
parece ser o que melhor traduz o mandato de nossa modernidade, de tal forma que, hoje, o
que ndo é permitido é nao gozar.

Os objetos sdo, entao, instrumentos com que se nutre a emergéncia da satisfacdo , a
garantia de satisfacdo, propiciados por um mercado sem amo que, hoje, rege a distribuicédo
de nosso gozo. Assim, numa época em gue a ciéncia é tdo dominante quanto Deus foi
outrora, em que hoje, em Seu lugar, tanto o mercado, quanto todos, damos gracas a
tecnologia e as suas consequéncias no real; para além da sua vertente positiva, o que se
destaca, para nosso interesse, € uma “forclusdo tecno-cientifica da subjetividade”, “uma
segregacado do inconsciente”: hoje, como nunca, a inquietacdo de uma falta s6 pede um
objeto para apazigua-la. Contudo n&o é s6 a paixdo da ignorancia que acaba por sair
vitoriosa em nosso mundo: é o cinismo que também ganha a cena. Prevalece, hoje, o
desmérito do dom do que néo se tem, “o sofrimento de ser excluido do gozo do objeto, ndo
do signo do amor”- e amor determinante para as renuncias, tal como salienta Freud, para
condescender o gozo ao desejo, como o traduz Lacan. Desse modo, a vergonha parece estar
muito mais préxima do desejo do que do gozo e se alguém quiser evitar os riscos de um
encontro, alids cada vez maiores porque ja nao se sabe muito bem que tipo de mulher ou
que tipo de homem se tem pela frente, com certeza, em algum outro tipo de objeto
encontrara uma satisfacdo. No entanto, com o mercado e o discurso do capitalismo, com o
declinio paterno e a decadéncia dos ideais, ndo é s6 a angustia frente ao enigma do desejo
do Outro que se verifica com intensidade; também néo é s6 a reclamacédo de cada sexo para
com o outro que se intensifica, nem somente a enorme preocupacdo da familia para com o
trabalho; é também o declinio de uma fala que oriente, ou melhor, a ascensdo poderosa da
midia, que regula com seus modelos produzidos, muitas vezes efémeros, porque reciclaveis,
as identificagbes imaginarias ideais. O simbdlico acaba, assim, por ficar submetido ao
imaginario, o que faz até mesmo do narcisismo o objeto de um consumo perfeito, que néo é
sendo a fruicdo de uma existéncia virtual.

Acentua-se, assim, a culpa por envelhecer, por estar fora de forma e da forma a ser
consumida, por nao ter trabalho e a possibilidade do acesso aos mais-de-gozar, por nao ter
determinado objeto, por nédo ter... Culpa pelo menos de gozo e que alimenta, ou favorece, a



ferocidade do super-eu contemporaneo. Acentua-se, também, a possibilidade de que o
mais-de-gozar, que a principio poderia ser equivalente com os ideais propostos, acabe por
ganhar a cena e destruir aos poucos o sujeito. O problema, certamente, é que se hoje o que
nao é permitido é ndo gozar, a culpa pelo que excede ja ndo tem mais lugar, ou tarda muito
em apontar. E por isso que, embora os sintomas da pratica do consumo sejam
manifesta¢cdes de ruptura com o desejo, com o corpo do Outro e com a palavra, eles néo
deixam de refletir uma profunda alienacdo a voz do mercado, esta mesma que leva os
sujeitos a consumirem ou a se consumirem, a resolverem seu sofrimento real pelo real.

Assim, tudo indica que nossa cultura ja ndo parece estar tanto a servico de Eros, isto €, de
ligar individuos isolados, tal como Freud salienta em seu texto sobre o mal-estar da cultura;
de fato, se ela mantém individuos isolados juntos, se, com seu supereu, 0 que ela visa é a
pratica do bem de consumo, a caca ao mais de gozar, em detrimento da culpa, tudo indica
que ela estaria, hoje, a servico da pulsdo de morte

De qualquer forma, penso que a consciéncia consumidora e consumida, e determinada pelo
interesses do mercado, faz reluzir o que Freud, em sua genialidade, referindo-se a
Sheakespeare, nos transmitiu a respeito da consciéncia ao dizer que é ela que faz de todos
nés covardes.

Gostaria, entdo, de tecer algumas consideracdes a respeito do consumidor consumido em
sua singularidade, o consumidor virtuoso, se podemos dize-lo assim, este que se encontra
em consonancia com a apatia universal e que além dos objetos — cito Jean Baudrillard -
“consome imagens, fatos, informacdes que conjuram o real nos signos do real, conjuram a
histdria nos signos da histéria, que ao consumir o real de uma guerra a distancia consome o
acontecimento, a histéria pela manipulacdo dos signos, que ao estar ao abrigo dos signos e
na recusa do real, na seguranca de contemplar as imagens, ja nao distingue a breve
irrupcao da realidade do prazer profundo de nela ndo participar... que tem com o mundo
real, com a politica, com a histéria, com a cultura uma relacdo, ndo de interesse e de
investimento mas de curiosidade e de desconhecimento, que a curiosidade seja saciada
desde que servida em casa,... que para milhfes de pessoas sem historia e felizes de o serem
€ necessario desculpabilizar a passividade, ao fazer da tranquilidade um valor disputado
constantemente ameacgado, a fatalidade sugerindo-se na violéncia do mundo exterior a fim
de que a banalidade venha achar desculpa.”

Ora, Miller nos diz que apesar do radicalismo de Baudrillard, ndo resta duvida de que o
mérito de sua articulacdo esta em apontar-nos que a linguagem aponta ao ponto zero de
referéncia e que é este discurso, que faz da linguagem o assassinato da coisa, ao qual
estamos todos submetidos. Tal como Lacan ja salientava em 1947, e que permanece muito
atual, “trata-se da manipulacdo combinada das imagens e paixfes como meios de agir sobre
0 psiquismo”( A psiquiatria inglesa e a guerra)

Contudo é sobre uma outra citacdo que gostaria de me deter, para evocar, a respeito desse
consumidor consumido, o efeito sapo ao qual alude Mauricio Tarrab em seu texto “O risco da
modernidade”.

O efeito sapo, para aqueles que ndo o sabem, “consiste em um cruel experimento que
consiste em comprovar que se colocamos um sapo numa agua fervendo, ele saltara
imediatamente. Contudo, se o colocamos num recipiente com agua e vamos elevando a
temperatura aos poucos, ele tendera a acostumar-se a ela, até que seja muito tarde.”

O que Tarrab quer salientar é que o homem contemporaneo nao € um sujeito responsavel e
atravessado pela preocupacédo e disposto ao ato. Ele é antes um Homer Simpson, paradigma



de nossos tempos, da idiotice mais normal e que é o contrario do sintoma, e que ilustra, a
seu ver, o efeito sapo na atualidade.

Eis ai a elaboracdo de um psicanalista que se, sem duvida, encontra-se na época, mas com
ela ndo se identifica, também esta a frente dela. O fato é que seu alerta recentemente foi
comprovado pela divulgacdo dos resultados de uma pesquisa feita nos EUA, sobre o maior
dos americanos de todos os tempos: o0 nome que aparece no topo da lista € Homer Simpson,
deixando Abraham Lincoln em 20 e Martin Luther King rastejando em terceiro. Assim, por
causa desse herdi, os pais americanos, hoje, também sabem, por uma outra pesquisa, que
22% das criangas trocariam seu pai por Homer. Contudo, celebrado por sua simplicidade
cega, por sua “idiotice a mais normal”, ele acaba inevitavelmente, em nossa modernidade,
por estender seus lastros: na ultima edicdo brasileira dos Simpson, ele é considerado por
uma leitora , ndo o maior americano de todos os tempos, mas o maior dos filésofos, dizendo
que o que tem guiado a sua vida é o seguinte imperativo simpsoniano: “nunca diga alguma
coisa a ndo ser que tenha certeza de que todo mundo pensa o0 mesmo.” Proclama-se assim o
principio da fala vazia, a perda do sentido da fala, o viver de acordo com a opiniao publica;
proclama-se um imperativo cuja crueldade para com as particularidades e a surpresa nao é
pouca. Poesia entao...

Ora, a psicanalise, sabemos, sempre fez objecdo ao supereu cultural. Como dizia Freud, “tal
como o supereu individual, ele ndo se preocupa de modo suficiente com os fatos da
constituicdo mental dos seres humanos”. A homogeneizag¢do apatica prescrita pela cultura
esbarra, sempre, num impossivel, a medida em que havera sempre uma voz dissonante ao
que é prescrito pelo discurso dominante. O problema é que, hoje, embora dissonante,
embora possa haver um abuso no uso, isso ndo deixa de estar em consonancia, o que faz
com que a culpa s6 acabe por se manifestar depois de muito estrago.

Assim, diferentemente das psicoterapias, a psicanalise objeta a moral da histéria, a apatia,
ao efeito sapo, aos consumidores consumidos, a alienacdo. Ela, assim, esta para além da
sua época; contudo esta também nela. Na sua época, ela esta para além do Edipo,
defrontando-se com a queda dos ldeais. E dentre as mais diversas dores de existir, a ela séo
enderecados, cada vez mais, sintomas que em seu desligamento do saber inconsciente sdo
solugdes a nao-relacdo sexual por um fazer-se, que da a certeza de gozo, para além do
fantasma.

Grande ironia! O que tem sido apresentado como pratica do consumo a psicanalise de
orientacdo lacaniana ndo deixa de ser semelhante ao que se espera a sua saida : um saber
fazer com o sintoma, com o incuravel, com o qual o sujeito se identifica, para além da
fantasia, para além da consisténcia do Outro. Nesse sentido, se é possivel pensarmos essas
coordenadas como estando no centro de toda a dificuldade de uma entrada em analise,
talvez seja possivel, até mesmo, um sentimento de impostura habitar o analista, levando-o
a um horror do ato, que acabe por deixar o sujeito deparando-se com vazio do Outro.
Contudo, e com certeza, talvez esteja ai, por essa semelhanca mesma, embora tdo avessa a
ética da psicanalise, uma grande chance para o seu futuro; uma grande chance, alias, para
a pratica do consumo encontrar um 6timo enderecamento. Alids, Lacan em seu seminario
XVII, o avesso da psicanalise, confessa que gostaria que seu campo fosse chamado o campo
do gozo.

Ora, o saber-fazer com o sintoma no final da analise, longe de ser uma certeza de gozo
referida a um objeto que se tem, em atravessamentos que colocam em curto-circuito o dizer
e se abrem para um repeticdo mortifera, € uma certeza de gozo referida a uma pura falta
que se tem, em atravessamentos que colocam em circuito um dizer, e se abrem para
respostas novas e incalculaveis, uma abertura para a vida. A identificagdo, assim, ndo nos



remete a uma fuga dos encontros, por meio de um objeto que faria esquece-los; ela leva,
sim, a marca da vida e a enfrenta-los com o desejo. Sem dulvida alguma, trata-se de um
saber fazer ou um fazer-se com a falta, desvinculado do inconsciente, mas que s é possivel
de ser adquirido por ter sido tolo do inconsciente, tolice, alias, que se mantém em sua
importancia.

De fato, € uma verdadeira ironia que nos deparemos com a semelhanca entre o que se nos
apresenta de entrada, com a clinica do consumo e o final de uma analise. No entanto,
mesmo que o seja, ndo podemos correr o risco de cair num ideal da psicandlise, isto é, de
supor saber sobre o bem do outro, desvinculando o sujeito de suas particularidades, dos
determinantes de sua histéria, de sua estrutura. Embora mortiferas, estas solu¢cbes podem
servir de ancoragem de algo mais devastador, como é o caso das psicoses. Poderiamos pelo
menos apostar que solu¢gdes menos arriscadas advenham.

Pois bem; com o fato de estarmos nos referindo ao campo do gozo, que € o campo dos
discursos, tudo indica que o desafio que a clinica do consumo nos impde, situa-se na sua
entrada, uma vez que nao € raro que o sujeito, em seu sofrimento, se apresente com a
marca identificatdria, que o Outro o nomeou por seu gozo e que, além do efeito nefasto de
marginalizacdo que ela implica, tampona a falta-a-ser de maneira consistente. O que pode,
entéo, fazer o analista para que dos horrores ou louvores do objeto , sobre os quais gira a
fala do sujeito, a identificacdo pelo objeto, passe a representar, ndo o Outro, mas o sujeito
do inconsciente frente a uma significante de sua histéria? Ou em outras palavras, que ele
relacione seus atos com um insuportavel, para que a falta apareca e essa possa entrar em
cena? Como, enfim, passar do fazer ao dizer, daquilo que serve como solucao, e tampona, a
revelagdo de uma falta e um querer saber? De fato, fazer existir o inconsciente, sabemos, é
uma responsabilidade do analista.

Mas como o analista se faz Sujeito suposto Saber? Em seu seminario XVII Lacan nos da a
resposta. Ele diz: “a partir do objeto a”. Ao que podemos traduzir: a partir dos objetos de
consumo, enquanto causas do desejo. Trata-se, assim, de intervir sobre o real do gozo,
obtendo o ponto de vazio central do sujeito, a fim de que o analista tome o lugar da
substancia. Em outras palavras, que o sujeito se veja causado como falta do analista, com a
condi¢do, certamente, de néo se servir dele como complemento de gozo. De fato, uma coisa
€ certa: na experiéncia de uma andlise, é o analista que se faz consumir.

Assim, a clinica do consumo convoca, a cada encontro o ato do analista. Esta é a aposta:
que a cada sessao, um ato inventivo e surpreendente, no fazer, no siléncio, ou na palavra,
dé chances para que do fazer-se devorar, fazer-se drogar ou fazer-se endividar, advenha
um dizer e um novo fazer-se, desta vez, ndo mais mortifero ou correlativo a parada do
circuito pulsional.

Com certeza, na IX Jornada da EBP-MG, sera 6timo se pudermos demonstrar, a partir da
experiéncia de cada um, que a psicanalise de orientacdo lacaniana, ao tratar o real pelo
simbdlico, ndo é sem conseqiéncias sobre um lei mortifera que leva ao pior. Contudo nessa
dificil batalha entre tanatos e eros, que é a clinica do consumo, os desafios e os limites nao
sdo poucos. Entdo, que os demonstremos também . Sem davida alguma, é a psicanalise que
saira fortalecida.

Redigido no estilo de um thesaurus, este texto, apresentado no
Seminario Preparatorio a I1X Jornada da EBP-MG,
se prop0s a rastrear em alguns dos seminarios de Lacan comentarios



que nos possibilitassem extrair a dimensao clinica do tema:
a questao do consumo e o fazer-se devorar*.

CLINICA DO CONSUMO: FAZER-SE DEVORAR
Marcia Rosa

Parte um: o consumo e a ética

a) Adao, Eva e o casaco de vison

Podemos comecar indagando: afinal, como é mesmo que tem inicio esta estdria de
consumo? E, para tratar as origens, nada melhor do que as fdbulas. Temos, pois, essa que
p6e em cena, Adao, Eva e a dimenséo significante. “Eis entdo, Adao, e eis esses famosos
pélos de uma Eva que ansiamos estarem a altura da beleza que esse primeiro gesto evoca”,
comenta Lacan, com a ironia que lhe é peculiar. Pois bem, “Adao arranca um pélo daquela
que lhe é oferecida como cbnjuge, esperada por toda a eternidade, e no dia seguinte, ela
volta para ele --com um casaco de vison nos ombros.” (LACAN,1959/1988:277)

Ao abordar a questao dos bens, Lacan assinala que a realidade é constituida com o prazer. A
partir dai interessam as relagbes do homem com os objetos de sua producdo, uma vez que
eles serdo objetos de suas necessidades, mas também de seus desejos, e é patente que ha
uma distancia entre a organizacdo das necessidades e dos desejos. (ibid.,274). Um pedaco
de pano, por exemplo, dado que com ele se pode fazer uma roupa, € um VALOR DE USO,
um objeto das necessidades, do campo do atil, das utilidades. No entanto, face a ele, um
analista, por ex., diria que ele mostra e esconde a0 mesmo tempo, sem que se possa saber
“se 0 que se trata de fazer com este falo-pano é revelar ou escamotear”. J& para um
marxista é provavel que o fato do homem ter menos pélos do que alguns animais
desencadeie a indulstria, enquanto que para os linglistas, (e a psicandlise se insere ai), “é
como significante que o que quer que seja se articula, nem que seja uma cadeia de pélos”.
(ibid., p.277). Portanto, o problema dos bens se coloca no interior do que é a estrutura de
linguagem.

O homem fabrica algo que pode estar ou ndo em “uma relacdo de encobrimento em relagédo
a seu proprio corpo, mas que vai correr o mundo independentemente como pano, que vai
circular”. Esse pano circula porque € VALOR DE TEMPO, diz Lacan. Ele é “distinto, portanto,
de qualquer producéo natural. E fabricado, sujeito & moda, & antiguidade, a novidade, ele é,
portanto, VALOR DE USO. Ele é reserva de necessidade, ele esta la precisando-se dele ou
nao, em torno dele se organiza toda uma dialética da rivalidade e da partilha”. Neste
sentido, se as necessidades do homem se alojam no Gtil, ndo ha problema, uma vez que a
lei que organiza a funcdo dos bens é “0 maximo de utilidade para a maioria”, ou seja, 0
pano é feito para que o maior nimero possivel de sujeitos introduzam a cabeca e os ombros
nos furos que se fazem nele. S6 que as coisas come¢cam a funcionar de outro modo: quanto
aos objetos: “ha no inicio outra coisa além de seu VALOR DE USO --hé sua utilizacdo de
gozo”, (ibid., p. 279), seu VALOR DE GOZO.

Comeca a se delinear o problema dos bens e de sua fungdo: como séo criados os bens, dado
que fornecem matéria para uma reparticado? Uma definicdo analitica do que seriam os bens
se esboca: o bem, diz Lacan, ndo esta no nivel do uso do pano, esta no nivel disto --0
sujeito pode dispor dele, assim como pode dispor de si mesmo. Freud ja nos abrira esse
caminho: dispor de seus bens é ter o direito de privar os outros deles.(1) Agora, se o0 sujeito



pode dispor de seus bens, pode também defendé-los, isto é, pode proibir a si mesmo de
gozar deles. (ibid., 279-280)

Constatamos que o tratamento da questdo do consumo pela ética da psicanalise traz
operadores interessantes para o debate, a saber: a estrutura da linguagem e sua cadeia de
significantes (pélos); os bens como algo do qual o sujeito pode (se) dispor ou (se) privar; e
a teoria dos valores: valor de tempo, valor de uso, valor de gozo. Interessa ainda anotar o
ponto no qual essa teoria desemboca: “o valor de uma coisa é a sua desejabilidade --trata-
se de saber se ela é digna de ser desejada, se é desejavel que a desejemos”. Portanto, um
novo valor entra na série, o VALOR DE DESEJO. Sobre ele Lacan comenta: “entramos aqui
em uma espécie de lista que se poderia comparar a uma loja de roupa usada, onde se
empilham as diversas formas de veredicto que no decorrer dos tempos, e ainda hoje,
dominaram por sua diversidade, e até mesmo por seu caos, as aspiracdes dos homens”.
(ibid., 25). Portanto, o que é desejavel se insere no tempo e esta sujeito ao valor de uso.

b) os caixas registradores e a cifragem do gozo

Que a relagcdo do sujeito com os objetos de sua producéo, e de seu consumo, esteja
marcada pelo significante, leva Lacan a extrair do campo do cinema, de um filme de Jules
Dassin, “Nunca aos domingos”, um outro angulo a ser considerado quando se trata do
consumo. Ele extrai da trama do filme uma cena aparentemente secundaria: o personagem,
que é apresentado pela imediatez de seus sentimentos pretensamente primitivos, em alguns
momentos do filme “bebe um copo para marcar o excesso de seu entusiasmo e de sua
satisfacéo, e o estilhaca no ch&o. Cada vez que um desses estrondos se produz, vemos a
caixa registradora se agitar freneticamente. Acho isso muito bonito, e até mesmo genial”,
comenta Lacan. “Essa caixa define muito bem a estrutura com a qual lidamos, (...) o que faz
com que possa haver desejo humano, que esse campo exista € a suposi¢cdo de que tudo o
que ocorre de real é contabilizado em algum lugar.” Portanto, “no horizonte da culpa, uma
vez que ela ocupa o campo do desejo, existem as cadeias de contabilidade permanente.”
(ibid, 380-381).

Haviamos falado das cadeias de pélos, e agora percebe-se que eles, elas, sdo contaveis.
Logo a contabilidade, a cifra, a cifracdo do real, em outros termos, a falicizacdo do gozo,
estdo em jogo ai. Se o cacador antigo contava entalhes, no mundo contemporaneo temos
essa figura da maquininha que registra os excessos e os contabiliza. (E os registros R.S.1.
ndo deixam de estar em jogo ai).

Essa figura da maquina e dos seus registros emerge na fala de uma analisante que, ao
indagar na sessdo o seu consumo desenfreado e o seu endividamento, se da conta de que
as suas dividas ela as contraira nessas maquinas de Caixa Eletrénico, nesses caixas, 24
horas em funcionamento self-service. Um detalhe comeca a lhe chamar a atencédo: o
barulhinho da maquina. Esse barulhinho ndo era sem importancia na divida contraida com
(ou a partir de) uma maquina. Algo da maquinaria significante, da cifracdo do real ndo
deixava de estar em jogo ai.

Ja essa outra analisante vai me dizer, em um dos momentos em que se gqueixa sobre o lugar
de pouca importancia que sempre teve no desejo de sua mée, que ela, a sua méae, tem uma
colecdo de 80 pares de sapatos. 80 pares de sapatos! Vejam s6! Faz diferenca que sejam 8
ou 80?7 Em que pese a dimensao de nao-toda, o curioso € que 0 gozo materno tenha
encontrado no que poderiamos denominar consumismo o seu modo de cifragem, de (se)
fazer cifra, i.é, seu modo de (se) contabilizar. Talvez j4 ndo se fagam méaes falicas como



antigamente! Obviamente, alguns giros seriam necessarios para que esse modo de
cifragem, de falicizacdo do gozo, viesse a vacilar e a se constituir em um sintoma analitico.

¢) uma satisfacao que nao pede nada a ninguém

Chegamos entdo ao que parece ser o pano de fundo da discussao sobre o consumo e a ética
da psicanalise no inicio dos anos 60, a saber: a sublimacéo.

Nas suas elaboracdes sobre a ética, Lacan a apresenta através do encontro com um
colecionador e a sua colecéo de caixas de fésforo. Dizendo ser, ele mesmo um pouco
colecionador, e evocando as cole¢des de Freud, tributarias do fascinio, no nivel do
significante, que sobre Freud exercia a civilizagdo egipcia, Lacan estabelece uma distin¢ao
entre o que se denomina “objeto, como fundamento da cole¢do” e o sentido daquilo que se
denomina objeto na analise. “Na analise o objeto é um ponto de fixacdo imaginario dando,
em qualquer registro que seja, satisfacdo a uma pulsdo. O objeto de colecdo é outra coisa
completamente diferente”. (ibid, 142-143)

O surpreendente na cole¢ado de caixas de fosforo de Jacques Prévert é que as caixas “se
encaixavam umas nas outras, formando uma fita coerente que corria sobre o rebordo da
lareira, subia na murada, passava de ponta a ponta pelas cimalhas e descia de novo ao
longo de uma porta.” Depois de descrever a montagem, Lacan comenta: “ndo digo que ia
desse modo ao infinito, mas era excessivamente satisfatério do ponto de vista ornamental.”
No entanto, ndo esta ai o principal. A novidade do efeito realizado por esse ajuntamento de
caixas de foésforo vazias --esse ponto é essencial-- era de fazer aparecer que uma caixa de
fésforos ndo é de modo algum simplesmente um objeto com uma certa utilidade, mas pode
ser uma Coisa, uma coisa com sua coeréncia de ser.(ibid.,144)

Ao apresentar a caixa de fésforo como “uma forma vagabunda da gaveta”, Lacan mostra
como nesta colecdo a gaveta apresenta-se “liberada”, e ndo mais em sua amplitude ventral,
cdmoda, apresentando-se com “um poder copulatério que a imagem desenhada estava
destinada a tornar sensivel a nossos olhos”. E ele finaliza, “esse pequeno apdlogo da
revelacdo da Coisa para além do objeto mostra-lhes uma das formas, a mais inocente, da
sublimacdo. (...) Se é uma satisfacdo, pelo menos nesse caso, € uma satisfacdo que nao
pede nada a ninguém.” (ibid).

Parte dois: “A pulsdo busca a cada vez algo que responde no Outro”

Depois desta primeira localizacdo do consumo em uma dimenséo ética, creio ser importante
relancar a questdo mais além da determinacao do sujeito pelo significante, determinacao
inscrita no primeiro andar do grafo do desejo. Trata-se entdo de interrogar o campo
pulsional em jogo no consumo, campo inscritivel com a férmula da demanda (S <> D).

Retomando o texto “As pulsdes e suas vicissitudes”, Lacan indica que Freud escreve a
atividade e a passividade das pulsdes com o recurso das vozes gramaticais. Com as
mudancas de posicao, através das quais o sujeito pratica ou recebe a agdo do verbo, temos
as vozes ativa, passiva e reflexiva. Assim, a pulsédo oral seria formulada nos termos:
devorar, ser devorado, devorar-se. Nao muda o objeto, ndo muda o outro, o que muda é o
ponto no qual incide a a¢édo do verbo, de tal modo que em um dos giros o sujeito é reduzido
a posicdo de objeto. Lacan introduzird uma pequena nuanga nessa gramatica pulsional



freudiana; para ele ha sempre uma atividade em jogo na pulséo, portanto, ao invés do “se
devorar” ele propde o “se fazer”, “se fazer devorar”. E nesse se fazer que a atividade da
pulsdo se concentra, indica ele. (LACAN, 1964/1988:184).

a) “Decifra-me ou te devoro”

O “fazer-se devorar” nos conduz ao campo fantasmaético e as fantasias de devoragdo, nas
quais a pulsao oral lanca suas raizes no terreno do masoquismo. Se a pulsao oral é “se fazer
sugar”, surgirdo ai ndo apenas a figura do lactente em sua “voracidade divina” em relagcao
ao objeto agalmatico que é o seio, (“objeto chapado, que chupa o que? --0 organismo da
mae”), assim como a figura do vampiro, que deixa o sujeito na posicédo de “se fazer
chupar”.(ibid., p. 185)

O ponto importante a ser realcado é que “a pulsado, invaginando-se através da zona
erodgena, esta encarregada de ir buscar algo que, de cada vez, responde no Outro”. (ibid.)
Ou seja, ndao ha ai manifestacdo de um declinio, inconsisténcia ou mesmo inexisténcia do
Outro, pelo contrario, o “fazer-se devorar” faz existir e da consisténcia ao Outro. E ndo se
trata de um Outro qualquer, o sujeito constrdi o seu grande Outro sob medida, e ele surge
ai com essa face medonha de Outro devorador.

Impossivel neste contexto ndo lembrar que, muitas vezes, € pela bocarra aberta que o
desejo do Outro materno se apresenta. Todavia, face a esse Outro e ao seu apetite
devorador, had sempre o recurso daquele “rolo, de pedra, denominado falo”, e ele “é o que
os pOe a salvo se, de repente aquilo se fecha”, indica Lacan. (LACAN, 1970/1992:105).

“Decifra-me, ou te devoro”, diz a Esfinge. Com seu imperativo ela acaba sendo uma dessas
figuras do pesadelo, presenca angustiante do gozo do Outro. No entanto, por outro lado, ela
€ também uma figura questionadora. Com a sua pergunta, (“que animal é este que anda
com quatro pés pela manha, dois ao meio-dia e trés a noite?”) ela formula uma demanda.
“Trata-se ai de um significante que se propde, ele mesmo, como opaco, constituindo a
posicao do enigma como tal. Temos ai a forma mais primordial da demanda do Outro.” (a
angustia, Licdo de 12/12/1962). (ROSA, 1997:pp.56-57).

Todavia, a demanda pode também se manifestar como uma demanda ao Outro. Tal é o caso
dessa jovem mulher que vai ao analista para se queixar de um mal-estar vago e
inespecifico, consigo mesma e com o outro. Para a analista, parecia evidente que ela
consultava devido a sua obesidade, ao seu excesso de peso, no entanto isso demorava a ser
sintomatizado. “Gorda” havia se transformado para esse sujeito em um “modo de ser” que
ndo suscitava perguntas. Com o trabalho da analise, vai se evidenciar a posi¢do de objeto
oral na qual esse sujeito se oferecia ao Outro: ela estava sempre |4 aonde a demandavam,
bastava que o outro pedisse e ela se fatigava para pér em cena a sua personagem: boa
méae, boa esposa, boa trabalhadora.

Se a demanda, a nivel inconsciente, tem a ver com a inconsisténcia do Outro, nesse caso a
inconsisténcia ndo aparecia, uma vez que, antes mesmo que a demanda aparecesse, 0
sujeito se oferecia, se antecipava, em uma espécie de “generosidade oral”, tragco que
Abraham detecta como caracteristico do que denomina “carater oral”. Fato € que, quando
era impossivel para esse sujeito responder as demandas e manter a personagem,
manifestava-se um ponto de gozo especifico: a bulimia. No desenrolar deste caso relatado
por D. Rabinovich, caso muito interessante por sinal, observa-se como o trabalho da analise
operou um deslocamento na ganancia de gozo que deixava o sujeito na posicdo de objeto
oral que se oferecia como “pasto a devoragdo do Outro”. Neste caso, a medida que o sujeito
ia perdendo em peso, o Outro ia perdendo em consisténcia. (RABINOVICH, 1989:59-77)



b) a fase oral e o canibalismo

Ao tomar, no seminario a transferéncia, a pulsédo oral na sua dimensdo de demanda dirigida
ao Outro, Lacan evidencia que ha uma hiancia no confronto entre a demanda do sujeito de
ser alimentado e a demanda, no campo do Outro, de que ele se deixe alimentar. (LACAN,
1961/1992:202) E o que se mostra nos casos de anorexia mental. Conforme Eric BIDAUD,
ao recusar o alimento, “a anorética esta retida na ilusdo de que nenhum outro é susceptivel
de recusa-lo a ela”. (1998:75;114) Conforme Margareth Vasconcelos, participante do Curso
de Formacao do Instituto que tem se debrucado sobre esse tema, a anorexia poderia ser
inscrita entre as novas formas de sintoma, “onde o que provoca ‘barulho’ é um fazer que
dispensa o uso da palavra”. (VASCONCELOS,2003:10)

Para Lacan, a recusa anorética em satisfazer a demanda, seria uma tentativa de
salvaguardar o desejo. No entanto, a isso ele acrescenta que “a demanda oral tem um outro
sentido além da satisfacdo da fome. Ela € demanda sexual. Ela €, em seu fundo, (...),
canibalismo, e o canibalismo tem um sentido sexual”. O horizonte do canibalismo,
caracteriza a fase oral como aquilo que ela é na teoria psicanalitica, a medida que o sujeito
primitivo “tem que se alimentar do corpo daquele que o alimenta”. Neste sentido, “a vida é
[seria], no fundo, assimilacdo devoradora como tal”, diz ele. (LACAN, 1961/1992:202;205)

Ao tratar a demanda oral no campo da transferéncia, Lacan recomenda aos analistas
“prudéncia quanto a interpretacao no nivel do registro oral”’, de modo a que se preserve ai o
campo da fala e a possibilidade de sempre reencontrar o desejo. Uma vez que a boca que
tem fome se exprime por uma cadeia significante, frente ao alimento ela pode dizer, “esse
nao”, pode negar, afastar, pode dizer “eu gosto disso e nao de outra coisa”, fazendo explodir
a especificidade do desejo.(ibid., 203)

Deste modo, Lacan manifesta as suas reservas quanto a compreensao da demanda, ja que o
importante é aquilo que esta para além dela: “essa margem de incompreensdo, € a mesma
do desejo”. Ao ceder neste ponto, com um analisante obsessivo, por exemplo, o analista
pode se deparar com um mecanismo pelo qual “ele quer faze-los comer seu préprio ser --
uma merda”, conclui Lacan. (ibid., 207) Percebe-se, pois, que o analista pode ser chamado
a fazer as vezes desse Outro devorador.

c) a margem do desejo, a goela aberta da vida

“Na fase oral, é o tema do devoramento que esté situado a margem do desejo, € a presenca
da goela aberta da vida”. (ibid., 205). Portanto, o “fazer-se devorar” situa-se “a margem do
desejo”, ele tem a estrutura da fantasia sado-masoquista, na qual espera-se um sofrimento
do Outro. Assim, a Esfinge, o sugador, o vampiro, o canibal, e, mesmo, a generosa, seriam
modos de apresentacdo desse carater fantasméatico em jogo no “fazer-se devorar”.Com o
tom de ironia que, de algum modo, acompanha toda a elaboragdo do tema, (e a ironia, diga-
se, € um modo de dizer ao Outro que ele esta barrado) Lacan acrescenta duas outras figuras

a série: o louva-a-deus fémea e as fantasias de comunhao de Baltasar Gracian.

Tomando na espécie animal, o que entende como um modelo para abordar o canibalismo
oral, Lacan mostra como o louva-a-deus-macho perde literalmente a cabeca, no ato de
copulacdo com a louva-a-deus-fémea. Neste ato assombroso, a extremidade cefalica do
macho é devorada; é isso que a fémea ama, ela goza as expensas do outro, indica ele. (ibid,
211-212).



Ja& com Baltasar Gracian e suas fantasias de comunhao, observa-se uma transicdo da fome
ao erotismo, pela via de uma preferéncia --por uma gulodice. Evocando os pecados
originais, (e, salvo engano, a gula esta entre eles) Lacan mostra como “o sujeito vem se
situar no cardarpio do canibalismo que , (...), nunca esta ausente de qualquer fantasia de
comunhé&o”. Chega-se entdo a Gracian e ao seu tratado sobre a comunh&o, no qual ele
revela algo raramente confessado: “as delicias do consumo do corpo de Cristo sao ali
detalhadas, e pedem-nos que nos detenhamos naquela bochecha excelente, naquele braco
delicioso”. Dispenso-0s da continuacdo onde “a concupiscéncia espiritual se prolonga”, diz
Lacan, assinalando ai a presen¢a do campo da identifica¢do oral. (ibid, 216)

Parte trés: o util, o gozo e os discursos do capitalista e do analista

Em 1972 (mais, ainda), Lacan diz ter encontrado no campo juridico um termo que reline em
uma palavra a diferenca entre o Util e o gozo, indicada no Seminario da ética (1959/60). O
uso-fruto, anota ele, quer dizer que “podemos gozar de nossos meios, mas nao devemos
enxovalha-los”. Pode-se, pois, fruir de uma heranca, com a condi¢cdo de nao usa-la demais.
Neste sentido, face ao util, “o gozo é aquilo que nao serve para nada”, e o modo de reparti-
lo, de distribui-lo faz a esséncia do direito. Todavia, continua Lacan, se h& um direito-ao-
gozo, ele ndo é um dever. “Nada forca ninguém a gozar, sendo o supereu. O supereu € o
imperativo do gozo --Goza! E ai mesmo que se acha o ponto giratorio que o discurso
analitico interroga.” (LACAN,1975/1982:10-12)

Nos anos 70 a questao do valor de gozo se reapresenta na vertente mais-gozar do objeto a,
a questao da reparticdo dos bens introduz a probleméatica da justica distributiva (Televisao,
1972), e o “declinio radical da funcdo do mestre”, declinio ja assinalado por Lacan nos
tempos da ética, se recolocaréa através do discurso do capitalista.

a) o utilitarismo e a sua teoria das ficcdes

Para Lacan a psicanalise ndo € imune ao deslizamento que ocorre no curso dos tempos,
deslizamento que leva do mestre antigo, e a sua ética fundada nos ideais, ao utilitarista e a
sua moral calcada no valor de uso dos objetos, moral emergente no inicio do século XIX.
Lacan se apressa em dizer que, de Aristételes a Jeremy Bentham, néo se trata exatamente
de um progresso, mas de diferentes modos de interrogar e, mesmo, de contornar o real.

Para os utilitaristas 0 mercado dos objetos se constitui a partir de seu valor de uso; dizem
eles que “quando lidamos com algo que pode ser trocado com nossos semelhantes, a regra
€ sua utilidade ndo para nés, mas a sua utilidade para todos e para o maior niUmero”. Uma
vez inserido em um mundo socializado, mundo da conformidade, coerente com uma
organizacao universal do discurso, esse mercado de objetos, em seu valor de uso e de troca,
precisara constituir uma teoria das ficcdes, algo que permita ir além do objeto em seu
estatuto natural e que o estabeleca como objeto de um acordo comum. (LACAN,
1961/1992:240)

Face a isso, o0 psicanalista ndo pode sendo objetar que, para a psicanalise, “o objeto (...)
nado é de modo algum apreendido, transmissivel, cambiével. Ele est4 no horizonte daquilo
em torno do qual gravitam as nossas fantasias. E, no entanto, --comenta Lacan-- € com isso
que devemos fazer objetos que, por seu lado, sejam cambiaveis”. (ibid.) Se o objeto, tal
como insiste o psicanalista, “deve ser localizado no ponto mais radical onde se coloca a
questéo do sujeito quanto a sua relagdo com o significante”, como ficara isso ali onde
ocorre, juntamente ao declinio do mestre, um declinio da funcdo do significante?



No correr dos tempos observa-se que esse declinio é concomitante a construgdo de uma
teoria das ficcOes. Ela nos serviria? Em qué e de que modo nos serviria? Se, com 0 mestre
antigo, toda a exploracdo da ética incidia sobre o dominio do ideal, Lacan deixa a via aberta
pelo significante mestre para seguir com Freud, quando ele articula a questao ética
interrogando a relacdo do sujeito ao real. E, ai, o utilitarismo interessara a psicanalise, uma
vez que ao tomar as ficgcdes ndo como enganosas e ilusérias, mas em sua fun¢ao simbdlica,
ele as opora ao real. Portanto, para situar o bem, sera preciso interrogar as relacfes da
linguagem com o real.

Com a Teoria das Ficcdes é o registro do simbdlico que é introduzido, ou seja, a verdade em
seu estatuto de ficcdo. (LACAN, 1959/1988:22-24) E as fic¢des utilitaristas organizariam o
desejo, tal como “as férmulas da fantasia”, indagamos? Um outro ponto a considerar: essa
regulacao pela via das fic¢des, pela via dos fantasmas, terd de algum modo dispensado o
recurso ao significante mestre que é o Nome-do-Pai. Assim, ha ai uma espécie de
desabonamento do inconsciente, que pode deixar o sujeito a mercé de um imperativo que
diz: compre! E onde o mestre antigo cede seu lugar ao mestre contemporaneo: o capitalista!

b) o discurso capitalista

Tal como ja assinalado, “o objeto ndo esta fora do tempo”; ele ndo é hoje o que era na
época de AristOteles e nem mesmo na época do utilitarismo. Isso ocorre a medida que “o
objeto é funcdo dos discursos em acgao, € funcdo dos discursos que definem a civilizagdo”.
Posto isso, resta constatar que a civilizacdo contemporanea “é a civilizacdo da ciéncia e dos
objetos que ela gera”. (SOLER,1991/1998:167)

Assim, em 1970, (o avesso da psicandlise), Lacan fala de uma “mutacao capital (...) que
confere ao discurso do mestre seu estilo capitalista.” (LACAN, 1992:160) Este estilo,
tributario de uma pequena inversdo entre o significante e o sujeito, sera suficiente para
constituir o que Lacan denominara discurso do capitalista. (Televisdo LACAN,1972/1993:30).
Essa “pequena inversédo serda suficiente para que isso ande como se estivesse sobre rodas,
isso ndo tem como andar melhor, mas deste modo isso anda rapido demais, isso se
consome, isso se consome tado bem que isso se consuma”, afirma Lacan na sua Conferéncia
de 1972, em Milédo, na qual faz a escrita do Discurso do Capitalista:
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Discurso do Mestre  Discurso do Capitalista

Se o0 mundo contemporaneo é regido pelas fabricagcdes da ciéncia, o espacgo no qual elas
circulam esta ocupado por “ondas hertzianas (ondas eletromagnéticas utilizadas em radio
transmiss@o) ou quaisquer outras”, inapreensiveis a nivel da percepcdo. O ar, a atmosfera
contemporénea, estaria povoado pelas fabricagfes da ciéncia em sua verdade formalizada. O
jogo de encobrimento e revelacdo da verdade, da alethéia, d4 lugar a um neologismo que
permite a Lacan renomear esse espaco: a aletosfera. E ela, a aletosfera, estara povoado
pela acoisa, (lachose), pelas latusas, por esses pequenos objetos a que estdao a mostra “no
pavimento de todas as esquinas, atras de todas as vitrines”--que o digam os camelos! Na
sua proliferagédo, na sua multiplicagéo, esses objetos sao feitos para causar o desejo, e isto
“a medida que agora € a ciéncia que o governa”. (LACAN,1970/1992:154-155)



No discurso do capitalista, as latusas, as quinquilharias,os gadgets, os objetos mais-de-
gozar véem no lugar da producéo, e, com um fragil anteparo da logica significante, muitas
vezes deixam o sujeito a mercé dos objetos (). Se antes falavamos em um objeto oral,
passivel de degluticdo, de assimilacdo, essas novas vestimentas do objeto a podem deixar o
sujeito atordoado. E o caso de uma mulher de origem rural que, tendo ganho um telefone
celular, diz & sua filha de pouco mais de dois anos que ela acabara de ganhar uma
irmanzinha. Ato seguinte ela para de fumar, de outro modo como alimentar o celular com
cartdes telefénicos! O que se percebe é que, atordoada, ela resolvera adotar aquele pequeno
aparelho: o celular!

d) o discurso do analista e a invencao de novos modos de narrar

Lacan diz ter percebido que lathouse rima com ventouse,isto €, que latusa rima com
ventosa, portanto “h& vento ali dentro, muito vento, o vento da voz humana”. (ibid., 154)
Para finalizar, gostaria de dizer que, face ao cientista e ao capitalista, restara sempre o
recurso dessa voz humana que se pde a inventar histérias sobre “o ancestral enlatado”, ou
mesmo a voz do poeta quando narra o modo como Ulisses enganou a antropofagia do Outro.
Assim a pergunta sobre seu nome préprio, ao responder ‘Meu nome é Ninguém’, o heréi
classico se valeu de uma astulcia, demonstrando-a em ato: disse seu nome, escondendo-o. A
resposta nao se fez esperar: “Ninguém, hei de comer-te!”, disse o ciclope, anunciando, sem
se dar conta, o seu proéprio fracasso. (HOMERO, IX, 278-283;318-322)

A sorte de Ulisses foi a de ter habitado um mundo onde o sentido e as referéncias estavam a
disposicdo. J& no nosso mundo contemporaneo, a antropofagia e o consumismo parecem
estar a nos exigir a inven¢do de novos modos de narrar. E entdo, quais serdo as estoérias
que contaremos aos nossos descendentes?

Belo Horizonte, 4 de setembro de 2003
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