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Resumo

A razdo vence a seriedade da morte? Trauma e palsdtacan. Buscamos neste artigo
desenvolver algumas das ideias do psicanalistaigactacan a respeito do trauma psiquico.
Nosso objetivo é apresentar a teoria do traumaéstrdo recurso feito por lacan ao conceito
freudiano de pulsdo, buscando argumentar como ewrdzacdo sobre a pulsdo, em sua
conexdo com a repeticdo traumatica, significou unamsformacdo interna ao proprio
pensamento de lacan. Neste sentido, buscamos enteowho a ideia de pulsdo de morte
passa a ser relacionada por lacan ndo mais a ngiga de nirvana relacionado ao desejo de
morte, mas a uma forca de criacdo capaz de suspenusdo da morte.

Palavras chaveitrauma; pulsao; razao.

Buscaremos compreender as relagdis os conceitos de trauma e de pulséo, tal
como estes foram pensados por Lacan, nos anos70 €elrata-se de investigar de que
maneira o trauma e a pulsdo nao sao caracteripaidsacan como exteriores a linguagem,
mas como constitutivos da propria linguagem. @mbecimento do carater constituinte do
trauma e da pulséo é parte de um movimento inertcansformacao na teoria de Lacan que,
a partir dos anos 60, buscou pensar aquilo queljedasé irredutivel a sua alienacao na Lei
simbdlica. E uma das consequéncias deste moviniengoretomada do conceito freudiano
de pulsdo de morte, através de uma leitura queobysensa-lo para além do marco de um
desejo de morte, tal como Freud o caracterizavacuParemos apontar, também, como os
conceitos de trauma e pulsdo podem ser capazesbognpara a critica de algumas das

categorias centrais da politica contemporanea.
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O excesso da razao sobre si mesma e algumas de swasequéncias politicas.

A caracteristica constitutieardzao, para Lacan (1964/1985), ndo € a de ser uma
“ferramenta de ferramentas”, uma meta-ferramenja temefa é produzir outras ferramentas
e, assim, possibilitar o dominio instrumental donkem sobre a natureza. Para Lacan, pelo
contrario, se existe algum fato basico que carizeter sujeito, é que neste a razdo separa-se
de qualquer vontade adaptativa ou meramente titilitde qualquer critério de razoabilidade
a servico da adaptacao natural ou social. Tratarg&p, de uma “loucura” imanente a propria
razao, que passa a assediar 0 sujeito com pergingassatas tais como “de onde nos
viemos?”, “Deus existe?”, “o que é o belo?”, “squ& ela (€) me ama mesmo?”. E tal carater
insensato da razdo que gera, para Lacan, o aurdantapacidade instrumental, como um
subproduto.

Até mesmo a psicose podergerpretada a partir desta estranha capacidade que
0 sujeito tem de ser afetado por entidades nédeex@&s ou por perguntas sem resposta que
sdo, entretanto, absolutamente imanentes a prigmé. Se € verdade que a caracteristica
distintiva das alucinacdes e delirios psicoticas éxcesso insuportavel de realidade através
dos quais eles se imp0e a experiéncia do sujestdeitura freudiana da fenomenologia da
psicose o fator primario, capaz de explicar asiaigdes e delirios, ganha o nome de rejeicédo
(verwerfung da castracdo (FREUD 1911/1995, p.92). Ou sejaa paeud, na fuga da
realidade que caracteriza a psicose nao se trgpargar que o sujeito rejeita uma realidade
natural ou mesmo psiquica, mas sim que se tratajeigao yerwerfung de umburaco ou
um vazio na propria realidade, aquilo que, em Freud, recebeome de castracdo
(191%/1995), e que Lacan buscou reinterpretar como sendperagdo de uma castracao
simbdlica, operada pelo Outro da linguagem (LACAN55-1956/1985). Nesta leitura, o
intoleravel para o sujeito psicotico ndo é a reale mas a percepcao id@ompletudena
realidade, ou do Outro; é justamente porque a iptetnde constitutiva da realidade tornou-
se absolutamente insuportavel que o sujeito terpongerder a propria realidade.

A caracteristica primérita razdo, para Lacan, encontra-se nesta ndo
existéncia ou neste vazio radical que sustentdoauEsmo que o sujeito chama de realidade.
N&o se trata, entretanto, da tese heideggeriai®@)3@gundo a qual no homem a consciéncia
da finitude ou da mortalidade € o preco pago paeesso ao ser e a linguagem, uma “falta-a-
ser” através da qual emerge a dimensao do ser)(fe6bLacan, pelo contrario, a dimensao

negativa inerente a razao diz respeito a um naer sahis radical, que priva o sujeito até
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mesmo do saber sobre sua mortalidade. E pordstép, que a pulsido de morte (FREUD,
1920/1995) revela-se para Lacan através de um uiibeiq fundamental nas funcdes
bioldgicas ou sociais de adaptacao; trata-se dequislara da troca simbolica ou da adaptacao
natural que se exprime nos problemas inuteis gsenadsam o sujeito, em um excesso das
guestdes sobre as respostas que fundamenta a ilpted# mesma, por exemplo, da
existéncia da filosofia ou da metafisica. (ZIZER06, p.36)
Como diz Lacan, em conferérreializada eniouvain (1972), “a morte é do

dominio da fé™: o sujeito ndo pode nem mesmo saber se, de fatonarrer. Mesmo a
subjetivacéo do “ser para a morte”, a aceitacabnttade radical do sujeito que Heidegger
(2002) relaciona a abertura da questdo do ser @ guéprio Lacan (1954-1955/1978), nos
anos 50, havia compreendido como constituindo ddina experiéncia clinica, € impossivel.
De fato, uma das caracteristicas principais daguitbJean Claude Milner (1996) chamou de
“segundo classicismo lacaniano” (p.24), o movimeatn que Lacan revé nos anos 60
algumas das coordenadas que fundamentavam suzadineoria anterior, sera a destituicao
do horizonte da analise como sendo o reconhecinsgntablico da finitude do sujeito.

Lacan passara a ler no sugiemergéncia de uma questdo mais fundamental
do que aquela sobre a finitude, questdo sobre @maxisténcia irredutivel a oposigéo entre a
vida e a morte bioldgicas. Dai a associacao (LACEN,1-1972/2012, p. 58) entre o sujeito e
a funcdo do “0”, tal como esta aparece na logiehabhda por Frege (1969) como sendo o
conceito de um “objeto ndo idéntico a si mesmo”’L(MHR, 1990, p. 61); trata-se de um
objeto paradoxal ou inexistente que, entretanfondamental ao empreendimento fregeano
de pensar de forma imanente, através de recursasente l6gicos, a construcao da série dos

numeros inteiros. Como coloca Miller,

[Para Frege] na ordem do namero, também esta @ @eeo conta como 1. (...) Aquilo que no real é
auséncia pura e simples se encontra pelo feitaldwero (pela instancia mesma da verdade) anotado
como 0 e contado como um. (...) A emergéncia da aimo 0 e do 0 como 1 determina a apari¢cao do
sucessor. (...) (MILLER, 1990, p. 61).

Este conceito de um objeto paxatiou ndo existente constitui uma das maneiras
através das quais podemos compreender a criticacd® a metafisica ou a religido. Nao se
trata de convalidar o argumento geral da criticaniihista, para a qual estes discursos
fabricam ilusbes ou ficcbes imaginativas, termirapadr ignorar a realidade ou o mundo

natural e humano, mas justamente o contrario. Bta é@ma, se a metafisica ou a religido

! Conferéncia de Lacan (1972) émuvain disponivel em < http://www.valas.fr/iJacques-LaCamference-a-
Louvain-le-13-octobre-1972,013 >
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constituem uma “traicdo” desta ndo existéncia, é@@or haverem ultrapassado o dominio da
realidade e postulado as aporias ou problemasiiveisl a respeito dos quais Kant (2606
acusa, mas p@inda nao haverem buscado ultrapassar radicalmantealidade

A metafisica e a religido sdo umuce@or terem querido compreender a cisao
ontolégica como sendo a ciséotre duas esferas separadas, uma esfera real e dtardde
aparéncias, e ndo uma cisao imanentena mesma realidade, cisdo que em Lacan ganha o
nome de castracdo simbolica (Lacan, 1955-1956/198Bha divisdo no Um que,
“friccionando” a realidade, € capaz de produziiagdendo existentes como, por exemplo, as
ideias metafisicas ou religiosas, mas também a wiguilo que Frege chamou de “conceito
nao idéntico a si mesmo” (MILLER, 1990, p. 61), 0" “que Lacan pensa como uma
formalizacdo possivel da propria “ndo existéncia’sdjeito (LACAN, 1971-1972/2012, p.
58). A metafisica e a religido ndo se enganampepté haverem negligenciado a riqueza da
realidade empirica, mas sim por a haverem respettathasiadamente, fundamentando-a em
umarealidadetranscendente e recuando frente a esta dimens&mndisténcia.

Desde o sonho teologico da talmlade da alma, até a davida radical que
caracteriza a neurose obsessiva, na qual o sp@iteezes ndo sabe nem mesmo se esta Vvivo
ou morto, estas questdes nao constituem, portdesyjos na tarefa utilitarista ou adaptativa
da razdo, mas o desvio constitutivo da propriaaadao, nas palavras de Kant, “grandezas
negativas” (2005), ndo existéncias que, entretgnidem ser postuladas pelo pensamento. O
que assombra a razdo, para Lacan, ndo € a conactndinitude como marca do limite
existencial de um individuo, mas a capacidade tdida que o sujeito tem de pensar o néo
existente. Se os delirios e alucina¢des psicotam$antasias neuroticas e o fetiche perverso
constituem indices de adoecimento, ndo se tratacdmhecer na patologia uma incapacidade
na adaptacdo do sujeito a realidade, mas sim,mesti®, a impossibilidade do sujeito em
reconhecer esta incompletude ou buraco na realgiael€, entretanto, constitutiva da prépria

realidade.

2 Lembremos que a filosofia critica de Kant (2008nhtcomo gesto inaugural limitar o alcance das #eia
metafisicas, como aquelas sobre se o universo ternomeco no tempo e no espago, se Deus existe au se
alma é imortal. Tais ideias constituem, para Kapbrias ou ilusdes constitutivas da razdo, quasia se
exerce fora do dominio da experiéncia possiveficepodem ser conhecidas univocamente. A tareféodaffa,
neste sentido, seria o de limitar o exercicio fiegi da razdo quando esta se coloca problemas ssies
objetos impossiveis de serem conhecidos. Ora,gaan (1971-1972/2012) este carater impossivebbtos

da razdo nao sinaliza apenas, como em Kant, parasacicio ilegitimo, mas para sua prépria “naate
imanente: o carater antinbmico destes objetos doegs, a alma e a origem no tempo e no espaco, &ue n
podem ser conhecidos de forma indubitavel segumadgrtincipio de identidade, ndo indicam uma limitaca
mas o tracgo distintivo mesmo destes objetos, gyra de producéo.
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Lacan, portanto, ndo advoga &iddglista de que, a partir do momento no qual
ndo podem nem mais crer na propria morte, momentque esta Unica certeza fosse, ela
também, impossivel, os homens nédo poderiam cremais nada. Antes, pode-se crer no
proprio nada, no impossivel da ndo existéncia oinoampletude da realidade como uma
estranha espécie de cura. Uma cura, portanto, doedepende de nenhum sacrificio, ndo
apenas o teoldgico que é realizado em nome de D®ssnem mesmo o sacrificio utilitarista
ou mesmo biolégico de um organismo que, atravésodaciéncia que tem de sua propria

morte ou finitude, termina paacrificar a vida para ndo morreiSegundo Lacan,

A morte entra no dominio da fé. Vocés tem razderde que vao morrer, certamente; isso vos da
forcas. Se vocés ndo cressem, poderiam suportadaaque tem? Se ndo estivessem solidamente
apoiados sobre a certeza de que isto terminar&ripotd suportar esta histéria? Entretanto, ndo é& nad
mais do que um ato de fé; é que vocés nao tenzaeRerque ndo haveria um que viveria até cento e
cinquenta anos, mas enfim, ainda assim, € ai qfé rapreende sua forca.(...) (LACAN, 1972,
traduc&o nossg

A destituicdo do horizonte da coomno sendo o “ser para a morte” ou a “falta a
ser” (LACAN, 1951-1952/1991), este que fora um dwgos fundamentais da clinica
lacaniana dos anos 50, aparece aqui de maneiea thran, de fato, produz uma inverséo de
alguns de seus postulados principais, estes gimsréomo Deleuze e Guattari denunciaram,
em O anti-Edipo (1973), como constituindo a ideologia da resignaicdinita e da falta
subjetiva, na psicandlise freudiana e lacaniana &ws 60 em diante a tarefa da analise
passa a relacionar-se, para Lacan, ao reconhedinmantnaticode que mesmo a crenca na
morte ndo é uma garantia ou uma certeza, pareeicsuje sua prépria mortalidade. N&o se
trata, portanto, de convalidar a ideia teologicandertalidade da alma, mas sim de se pensar
uma dimensao irredutivel & oposicédo entre a mdadé e imortalidade; dimenséo que Zizek
(2011) relaciona ao carater “ndo morto” da pulséondrte, tal como esta fora descoberta por
Freud (1920/1995) em 1920:

Essa insisténcia cega e indestrutivel da libiday@eFreud chamou de “pulsdo de morte”, e
€ preciso ndo esquecer que, paradoxalmente, “pdksdoorte” é a denominacao freudiana
de seu oposto, do modo como a imortalidade sungeadda psicanalise: a denominacao do
misterioso excesso de vida, da ansia “ndo morta” gprsiste além do ciclo biol6gico de

vida e morte, de geracao e corrupcao (ZIZEK, 291713).

* Conferéncia de Lacan (1972) émuvain disponivel em < http://www.valas.fr/iJacques-LaCamference-a-
Louvain-le-13-octobre-1972,013>.
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A pulsdo de morte, dentro destarpretacdo, é a acdo de um principio que
suspende o medo biolégico da morte a favor de uer@o capaz de produzir a
indeterminacao radical da pulsdo, que é assocadal,.acan, também ao conceito de real
(1964/1985, p.54). E se o trauma € uma das estnaara a dimensao da pulsdo de morte, é
porque 0 que nele se apresenta para o sujeito agmeago da morte bioldgica ou a vontade
de aniquilacdo da individualidade empirica. Tanteducao da pulsdo a dimensao instintual
do perigo de morte como a de uma vontade de megeesentam, antes, traicbes ou
“respostas” a uma pergunta mais radical que sepaveeo sujeito, no trauma. Pergunta para a
qual Freud (19161995) deu o nome de pulséo, e que tem como cHHiiti@ maior ndo a de
ser um impulso fora da razdo ou a dimensao préHlitiga do inominavel, mas simegcesso
da propria razdo sobre a realidade, excesso quel Fi©1%/1995, p.76) descrevera como
umakonstant kraftuma “for¢ca constante” sem a quaatealidade mesmam sua fragilidade
se perderia.

Por isto 0 que caracterizaigito pds-traumatico, nesta leitura, ndo é o gjei
que se tornou, devido ao choque de um trauma, azcde adequar-se a realidade ou a luta
pela sobrevivéncia, mas sim aquele que foi reduaidgmples sobrevivéncia. Trata-se do
sujeito que, sendo privado desta dimensao inutipulado, termina por perder a propria
realidade, tornando-se um “morto vivo”. O sujgikbs-traumatico, paradoxalmente, ndo é
aguele que sucumbiu a um trauma excessivo, a eial@nominavel que ultrapassa sua
capacidade de simbolizacdo, mas sim aquele quewpeauh capacidade de ser afetado por
este excesso da propria razdo sobre si mesma:skraa sujeito desprovido da relagdo com
aquilo que, também nos anos 60, Lacan buscou patrsaés da ideia de gozo (LACAN,
1964/1985, p.56) como sendo a satisfagdo no prasequilibrio que a pulsdo introduz na
série continua do prazer e do desprazer.

Esta figura do sujeito pés-traico relaciona-se aquela que é apontada por
Giorgio Agamben, enHomo sacer(2002), como sendo a do mugulmano nos campos de
concentracdo. “Muculmano” é o nome que os prisiosedlo campo davam ao sujeito que
havia se tornado um “morto-vivo”, que foi reduzigelo poder ao que Agamben busca
qualificar através da ideia de uma “vida nua” @), ® puro fato da vida biolégica desprovida
de quaisquer outras atribuicbes. Nao se trat@amor, do sujeito que desistiu de sobreviver,
mas, pelo contrario, daquele qu&o pode mais resistir a reducdo que lhe é imppsta
campo a condicdo de sobreviventgie foi excluido pela norma dos campos de quarsqu

atribuicdes do vivo a ndo ser sua pura existénoladica ou “vida nua”.
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Tal logica perversa, nalou instauracdo do estado de direito coincide @om
reducdo do sujeito ao estado de natureza, consiitaidas caracteristicas maiores da politica
totalitaria, tal como Agamben busca pensa-la (20@)o filésofo italiano enxerga a
constituicdo do estado de excec¢do, no qual € aiprdpeito que gera sua abolicdo na forma
de um estado de natureza absolutamente imanema€apolitico, como um fator central na
atual democracia capitalista (p.209), que tem camale seus tragos constituintes justamente
a reducdo dos sujeitos a mera condicdo de sobrggsie A verdade do cidaddo das
democracias de hoje, para Agamben, é a deste “miwad que, tal como 0 mugulmano no
campo de concentracdo, foi reduzido pela Lei aicéndpos-politica de sobrevivente; sujeito
que habita a zona na qual as atribuic6es do vieoesduzidas as funcdes bioldgicas da vida e
da morte, ao estado de natureza que €, entrefiardoente a propria constituicdo politica
contemporanea.

Dento da perspectiva da teoribatsan, trata-se do sujeito que perdeu aquilo que o
psicanalista chama, em sseminario 8 de “agalma”, cobjeto pequeno-dLACAN, 1960-
1961/1992, p. 180) que, como veremos melhor adiaatacteriza a dimensdo de um desvio
irredutivel a oposicéo entre a natureza e a cutiurantre a vida e a morte, 0 excesso inutil
de um gozo que Zizek (2011) qualifica como “nao taipre sem o qual se perde a prépria
subjetividade. Nao se trata, portanto, neste ear@io morto” da pulsdo ou dabjeto
pequeno adaquilo que Agamben associa ao “morto vivo” ouragulmano, mas justamente
de seu oposto, do sujeito que néo foi reduzidonalicéo de sobrevivente ou ao estado de
natureza e que habita uma zona fronteirica enti@ural e o cultural, o vivo e o morto.

E é esta dimensédo fundamentaludigetividade que Lacan (1969-1970/ 1992, p.9)
busca pensar em sua funcdo determinante quand@ness60 e 70, passa a caracterizar a
constituicdo do laco social entre analistas comiutesado em torno dobjeto pequenosao

resto de gozo nao mortificado pela linguagem. Seéguacan,

A presente observagéo do grupo psicanalitico éé&amib que nele funda, como sempre, o real. (...)
Como poderia o objeto-a, (...), como poderia eleoms-se em outro auxilio sendo no grupo?
Estamos no reino do discurso cientifico, e farehague se sinta isso. Com que se sinta a partir de
onde se conforma minha critica anterior a univeyaaldiz que “o homem é mortal”. Sua traducédo no
discurso cientifico € o seguro de vida. A morte,dieer cientifico, € uma questdo de calculo de
probabilidades. (...) Em nossa época, no enta@dt@elssoas que se recusam a fazer seguro de vida.
Surgiu um discurso, o freudiano, para o qual aend@mor (...) (LACAN, 1973/2003, p. 476).

Para Lacan, entdo, a sobreposicdo moderna ersicarstd cientifico e poder
politico tem como uma de suas marcas a tentativedie;do desta dimensdo excessiva da
pulsdo de morte a um calculo de probabilidades zcagatransformar o sujeito em mero
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sobrevivente, em uma vida que pode ser objeto déesaguro de vida” porque foi reduzida a
sua determinacado biolégica ou natural. Caraterlégémo inerente a um discurso que, como
argumenta Zizek (2011), se pensa justamente conum spods-ideologico” ou absolutamente
realista (p.156) e que, buscando adaptar os ssij@tdiccdo de uma realidade politica
naturalizada, termina por produzir a naturalizagiis-politica do sujeito como mero

sobrevivente.

Pulsao e trauma em Lacan.

Através destas consideracdes podamoogpreender a importancia do movimento
que leva, no pensamento de Lacan, do real que aipgasado no final dos anos 50 através
de nogbes como as de “a CoisBaé Ding, o objeto absoluto e incestuoso do gozo que so é
acessivel para o sujeito através da transgressBeidambdlica (LACAN, 1957-1958/1999,

p. 57), ao real que, nos anos 60 em diante, passal@lo como uma distor¢do imanente ao
proprio simbdlico (LACAN, 1964/1985). Longe de ¢tiehr a dimensdo de um gozo
mortifero que deve ser interditado pela Lei simd®lio real passa a qualificar o resto “néo
morto” (ZIZEK, 2005) encarnado nobjeto pequeno ,ao resto de gozo para além da
mortificacdo que a ordem simbolica introduz noisoje

A primeira leitura lacaniana do real, de faioderia sustentar o discurso de que
seria perigoso ao sujeito se aproximar demasiadantkn gozo incestuoso do objeto para
além de suas fronteiras simbolicas; que, a ndpaeatos transgressivos que significam, no
limite, o encontro do sujeito com sua propria modemelhor é ndo se aproximar desta
dimenséo da pulsdo “para além do principio do pidEREUD, 1920/1995). J& na segunda
leitura, o real torna-se imanente ao simbdlico,rasto de gozo ndo mortificado pela Lei que
insiste na repeticdo simbdlica como sua causaa-Betdo que vimos mais acima como
constituindo o excesso inutil das questdes sobresgp®stas, tal como Lacan o articula neste
trecho deO aturdita

Chamar de resposta o0 que permitiria ao individuotensse vivo € excelente, mas o fato de isso
terminar depressa e mal levanta a questdo quessb/geem que a vida reproduz o individuo e,
portanto, reproduz igualmente a questao (...). posta s6 questiona ali aonde ndo ha relacdo para
sustentar a reproducdo da vida. Exceto que o ic@me formula: “como se reproduz o homem?”
(...), “reproduzindo a pergunta”, eis a respostAGAN, 1973/2003, p.455).

Esta relacdo que “ndo ha pastemtar a reproducdo da vida” é aquilo que,
através da formula “ndo h& relacdo sexual” (LACAI973/2003, p.467), Lacan buscou
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pensar através da ideia da ndo complementaridaditadiva do par sexual do homem e da
mulher. A questdo da diferenca sexual se reprpdte além de qualquer resposta, se repete
na forma de um desvio da sexualidade sobre o fasti@ sobrevivéncia e reproducdo que
passa a caracterizar, em Lacan, a dimensdo do @nw sendo o0 gozo, no Outro sexo, de
sua “diferenca absoluta” (LACAN, 1964/1985, p. 2é7hdo de seu estatuto de semelhante.
Trata-se de um gozo sem o qual a razdo mesma swig&xdo desvio constitutivo que € o
traco distintivo da propria razéo.

Na repeticdo traumatica, tal cdraocan (1964/1985, p.60) passa a concebé-la nos
anos 60, é este desvio inutil do gozo que podarte® o objeto da pulsdo, para o sujeito. A
ocorréncia de uma tragédia natural, o abuso seauglgrra ou a catastrofe, enfim, todos os
acontecimentos violentos que poderiam ser percgbidmmo traumaticos, apenas se
caracterizam verdadeiramente como traumas, nadsegtie Lacan da ao termo, quando € o
préprio sujeito que passa a reproduzi-los em sotaga. De fato, Lacan nao relaciona a
fantasia a dimens&o interior do psiquismo queasabdo de um trauma, tornou-se condenada
a repetir a violéncia externa que sofreu e, pastatdrnou-se incapaz de adaptar-se a
realidade.

O trauma relaciona-se, antes, gmaoddivisao primordial entre um interior
psiquico e uma realidade exterior; divisdo que &Fi@91%/1995) havia pensado através da
ideia de um recalque originario como constituindato paradoxal de um sujeito que, ao
excluir simbolicamente uma parte da realidade, ajg@enas faz nascer esta realidade mesma
que ele exclui como também nasce como sujeito mesgmo ato de exclusdo. Ou seja, 0
trauma nao pode ser curado sem que, com isto,rea Pgroprio sujeito, ja que este emerge
da divisao traumatica que, separando-o da realidackenstitui.

No trauma ndo se trata, podarda divisdoentre um interior psiquico
traumatizado e uma realidade exterior que o supetaleu devido ao choque da violéncia
externa, mas sim de uma divisdo imanente ao pré&ujeito e a realidade. Divisédo
primordial que € a razdo mesma da constituicdou@ts e da realidade como duas esferas
distintas, estas que Freud (1900/1995) associaramohamento do principio do prazer como
sendo a dimensdo psiquica da fantasia, por um kdag principio de realidade como
constituicdo de uma realidade externa, por outf®.trauma ndo é puramente psiquico,
portanto, mas é associado por Lacan ao real ireeeeptopria producdo da diferenca entre o

psiquismo e a realidade. Como explica o psicamaalist
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(...) € notavel que, na origem da experiéncia ticalio real seja apresentado na forma do quelka ne
de inassimilavel, na forma do trauma (...). En@mntr-nos ai no cerne do que pode nos permitir
compreender o carater radical da nocéo conflintabduzida pela oposicdo do principio do prazer ao
principio de realidade—é por isto que ndo se padmnceber o principio de realidade como tendo,
por sua ascendéncia, a Ultima palavra (...). @mestde realidade, por mais que se desenvolva, deixa
prisioneira nas redes do principio do prazer unneeessencial do que €, no entanto, e muito bem, da
ordem do real (LACAN, 1964/1985, p. 60)

A divisdo do trauma ndo pode@enda sem que se perca 0 proprio sujeito e a
realidade; se sujeito e realidade s&o separadee enté porque sao, primordialmente,
separados em relagdo a si mesmos, sua diferergimaxd € uma diferenca interna que os
torna desiguais a si, diferenca que Lacan assoadiaah do trauma. Sujeito e realidade apenas
podem ser relacionados através desta inconsistBmmamental, desta diferenca interna que
se revela na prépria fantasia psiquica quandopestiea referéncia a uma realidade exterior
completa que viria curar o psiquismo traumatizaesul propria divisdo. Ou seja, a “cura”
do trauma ndo se d4, para Lacan, através da efidunda distor¢cdo que a fantasia impde a
uma realidade completa, mas através da perdardasia de uma realidade completm
relacdo a qual a propria fantasia seria uma d&tosecundaria e passivel de ser eliminada.

E por isto que Lacan elabordeda, em seseminario 11(1964/1985), de que os
sujeitos despertam para a realidade para adormacara verdade do desejo que encontram
em suas fantasias ou sonhos. Como se pergunta,‘acque é que despertar? Nao sera, no
sonho, uma outra realidade?(...)” (LACAN, 1964/198562). Realidade inerente a fantasia

que aponta, portanto, para

o lugar do real, que vai do trauma a fantasia—ndisglaeem que a fantasia ndo é mais do que uma tela
gue dissimula algo de fundamentalmente primeirajeterminante na funcdo da repeticao(...) o que,

de resto, explica ao mesmo tempo a ambiguidadezid do despertar e da funcéo do real neste
despertar. O real pode ser representado pelo &ejden) a pouca realidade, que testemunha que nao
estamos sonhando. Mas, ao mesmo tempo, esta deald® € pouca, pois 0 que nos desperta é a
outra realidade escondida por tras da falta dotgmelugar na representagdo—=areb [pulsdo] nos

diz Freud. (LACAN, 1964/1985, p. 64)

De fato, Lacan pensa a fantasiacca constituicdo de um cenario que ao mesmo
tempo em que oculta, também revela a dimensaalaeplisdo; que distorce a pulsdo dentro
de uma tela que, entretanto, constitui sua Unica ple acesso: “o real suporta a fantasia, e a
fantasia protege o real” (LACAN, 1964/1985, p.47). problema da fantasia, segundo esta
perspectiva, € o de que ela ainda busca oferecasaitaao desejo, constituindo o cenario
no qual o desejo poderia ser enfim realizadoeaidade A fantasia encena a realizagao do
desejo através de um objeto que supriria a falés, womo mostrou Freud (1900/1995), ela o

encena disfarcadamente, ou distorcidamente. A @uestguequando se levanta o disfarce
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perde-seo préprio objeto do desejo. Quando o sujeito seomna com 0 objeto de sua
fantasia na realidade, o proprio objeto torna-seobjato banal e vulgar, absolutamente néo
desejavel.

No mecanismo que Lacan assacjaulsdo, este que se revela como o real
inerente a propria representacdo fantasmaticase@mta da adequacgédo do sujeito aos objetos
da realidade através do abandono da fantasia @boobjoibido do desejo, ou daquilo que,
como vimos, Lacan chamou das Ding(a Coisa), no final dos anos 50. Pelo contraréo, n
pulsdo o sujeito abandonaspectroda satisfacdo do desejo na realidade, destitan@$ma
do objeto da realidade favordo objeto real da fantasialrata-se do reconhecimento de que
nao ha nada para além da fantasia e, portantoerda po alibi de uma realidade que frustra
ou proibe a realizacdo do desejo, a favor da agfief da repeticdo pulsional que Lacan
relaciona aoobjeto pequeno acomo objeto impossiveimanentea fantasia (LACAN,
1964/1985, p.67). Como coloca Lacan,

Esta satisfacdo é paradoxal. Quando olhamos de para ela, apercebemo-nos que entra em jogo
algo de novo—a categoria do impossivel. (...) Ghgdpio de prazer se apreende por isto que o
impossivel esta ali tdo presente que ele jamaecénhecido como tal.(...) A pulsdo apreende seu
objeto, apreende de algum modo que ndo é justanporteai que ela se satisfaz. (LACAN,
1964/1985, p. 164-165).

Se ndo ha mais o objeto privddg que viria satisfazer o desejo € porque o
proprio desvio em relacdo ao objeto pode tornamséobjeto”; ndo mais o objeto do desejo,
entretanto, mas sim aquele objeto da pulsdo aol@eain deu 0 nome dibjeto pequeno a:
“em relacdo ao objeta como causa do desejo (...) a melhor formula noscpaser esta—que
a pulsdo o contorna.” (LACAN, 1964/1985, p. 166 €kja, naquilo que Lacan descreve
através do mecanismo da pulséo, a distor¢do quedienp acesso do sujeito ao objeto, que
impde o desvio pelo qual a satisfagdo nunca € aoggeé o sujeito fantasia, é inscrita
diretamente no préprio objeto e comeca a ser imaespositivamente”. O desvio torna-se
primeiro e o sujeito passa a “desejar” exatameniesaemelhanca radical que habita o objeto,
transformando seu carater vulgar e ordinario, sgapacidade em tornar-se a Coidas(
Ding) ou o objeto desejado, na causa mesma de sew.desej

O que “impulsiona” a pulsédo é qae contrario do desejo, ela ndo investe o objeto
perdido da realidade, mas é capaz de investir priprdesvio imanente ao objeto sersadda
do cenario fantasmatico no qual o desejo podeai&zes-se. Naquilo que Lacan chamou nos
anos 60 de “travessia da fantasia” (LACAN, 19682(0248) se trata, portanto, da fantasia

desprovidado cenario dentro do qual o desejo se realizaiaealidade. A travessia da
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fantasia ja é a propria fantasia, bastando apema® gujeito aubtraiada referéncia a uma
realidade exterior, e ao objeto faltoso que ser@bplo ou frustrado por esta realidade.

Como argumenta Richard Boothby,

[altravessar o fantasma, portanto ndo significa quesujeito abandona de algum modo seu
envolvimento com os caprichos fantasméticos e senada a uma ‘“realidade” pragmatica, mas
precisamente 0 oposto: o sujeito é submetido agfelto de falta simbdlica que revela o limite da
realidade cotidiana. Atravessar o fantasma, nadsefgcaniano, é ser reclamado pelo fantasma mais
profundamente do que nunca, no sentido de serdexadna relacdo ainda mais intima com aquele
amago real do fantasma que transcende o imagBwoti{by, 2011, p. 275-276).

Na pulsdo, a distorcdo quardasia impde ao desejo e que parece proibir o
acesso do sujeito ao objeto passa a ser diretanmyetgtida. A meta da pulsédo € o proprio
fracasso do objeto em constituir-se como o alvsatizfacéo, o desvio do objeto em relagcéo a
sua constituicdo como objeto (perdido) do desajim €, a meta da pulsdo ndo € um alvo
exterior, quer este seja ou nao proibido, mas wmiaterior ou imanente; o que significa que
a pulsdo tem a si mesma como alvo, “seu alvo naatéa coisa sendo esse retorno em
circulo” (LACAN, 1964/1985, p.176). O que constitai meta da pulsdo €, portanto,
desencadear sua propria repeticao infinita, descrewircuito ilimitado no qual a falta do
objeto do desejo € investida diretamente atravasbgiio pequeno aomo “objeto causa do
desejo” (LACAN, 1964/1985, p.166).

De fato, se nos anos 50 Lac&4911998) havia pensado a funcdo do objeto
como essencialmente ligada a dimensdo imaginarianatgisismo, e a andlise como
reconhecimento do objeto imaginario como perdidaditiea emergéncia da Lei simbdlica, a
construcdo dmbjeto pequeno aomo objeto da pulsédo revela o ponto de opacigadlierio
ndo apenas ao narcisismo imaginario, taasbéma Lei simbolica pensada como interdicao

do objeto absoluto do desejo:

Esse [objeto pequena] se apresenta justamente, no campo da mensageungho fnarcisica do
desejo, como objeto indeglutivel, se assim podedimsr, que resta atravessado na garganta do
significante.E nesse ponto de falta que o sujeito tem quecsmhecer (LACAN, 1964/1985, p. 262,
grifo noss9.

Uma das licdes de Lacan, mas &0 em diante, é a de que no reconhecimento
desta dimensdo fundamental da pulsdo ndo se taaggedia da possibilidade mesma de
encenacdo do desejo em um cenario fantasmaticda pgre tornaria o sujeito um “morto
vivo” que, tal como o cidaddo das democracias abgtihs, como este é pensado em
Agamben (2002), se encontra reduzido ao estadatdeeza dentro do qual apenas o instinto
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de sobrevivéncia é possivel, e ndo o desejo. Reltrério, na travessia da fantasia de um
desejo que seria simbolicamente proibido ou imagineente frustrado pela realidade, trata-
se de ganhar o préprio impossivel da pulsdo que#reado n@bjeto pequeno aomo sendo

a repeticao, pelo sujeito, de seu proprio desvisittntivo. Pensar esta dimenséo da pulséo é,
portanto, uma das tarefas que Lacan se propéstia ¢g@s anos 60: “Como um sujeito que
atravessou a fantasia radical pode viver a pul&éad?sto € o mais além da analise, e jamais
for abordado.” (LACAN, 1964/1985, p. 264-265)

Por isto o real traumatico ghieoculto e (a0 mesmo tempo) revelado pela
fantasia ndo se caracteriza apenas pelo desvitagumm que o sujeito perca as trilhas que
constituiam a realidade de seu prazer, mas negleticdoativa, pelo sujeito, deste proprio
desvio em relacdo ao principio de prazer. Ou segle 0 sujeito busca fazer retornar na
repeticdo traumatica €, primordialmente, um deswitstitutivo que foretificado, as chances
perdidas de tornar-se sujeito de seus propriosiaesk isto, portanto, que a analise como

travessia da fantasia deve levar o sujeito a resmm@rthComo argumenta Fink, trata-se de um

“atravessamento” de posicdes dentro da fantasidafmental, através da qual o sujeito dividido
assume o lugar da causa ou, em outras palavras, sobjetiva a causa traumatica de seu préprio
advento como sujeito (FINK, 1998, p. 85).

O trauma ndo se repete porquecetlsstitui 0 nucleo insondavel exterior ao
simbdlico, a Coisadas Ding em torno do qual a historia do sujeito gira e queondena a
repetir disfarcadamente o0 mesmo fracasso em déingi-ideia de Lacan, quando abandona
este esquema nos anos 60, é justamente a conE&iste repeticdo porque 0 sujeito busca
transformar a dessemelhanca do objeto, o fracassibj@éto em ser a Coisdgs Ding, na
propria meta da pulsdo. A distor¢cdo do real puldigmassa a ser pensada como sendo
imanente ao proprio simbdlico. Nao a diferenca tpuea as repeticbes sempre distintas uma
das outras, porque todas igualmente afastadas da @as Ding que realizaria o desejo,
mas a diferenca interior a uma e mesma “cena” dioghdque se repete disfarcadamente;
diferenca que emerge quando esta gErdesua referéncia ao objeto perdido do desejo que

curaria a repeticao e passa a se satisfazeacepeticdo do proprio disfarce

Concluséo: para Lacan o trauma é imanente a propriaazao.

O fato que tanto espantou Fredel que ha uma tendéncia “para além do

principio do prazer” (1920/2006) no qual o sujgitzece querer retornar as experiéncias que
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provocam desprazer sinaliza, para Lacan, que osquepete no trauma ndo é aquilo que
Freud chamara de “principio de nirvana” (p.203)esejo de morte do individuo através da
suspencao das proibicdes simbolicas e do acesseabala Coisadas Ding. Conforme
vimos anteriormente, esta solucdo nos pareceriafatte aproximar perigosamente a
psicanalise da perspectiva (justamente criticaddDeteuze e Guattari (1973)) que associa 0
horizonte da experiéncia subjetiva ao reconhecinetst Lei simbodlica pensada como
interdicdo capaz de curar o trauma.

O que Lacan descobre a pads dnos 60 € que, quando o sujeito realiza a
travessia da fantasia da Coisdag Ding transgressiva, passa a experimentar a propria
dimensao simbdlica como sendo, nela mesma, exees&io como uma Lei pacificadora que
proibe o gozo, portanto, mas como o0 excesso owstarchio imanente a prépria razdo. Ou
seja, Lacan descobre que sem o excesso inutil zto @o da pulséo o sujeito perde o proprio
simbdlico; justamente porque este excessoljeto pequeno aomo objeto da pulsgé € a
propria lei, guando destituida do fantasma da interdicdo €aisa que deveria ser proibida.
Ou, como Lacan coloca ao final deminario 11 o sujeito passa de uma Lei que € vivida
como interditora, lei que institui ao mesmo temgaorote simbdlico e sua transgressao, para
um “amor sem limite” (LACAN, 1964/1985, p.267) emegcada objeto torna-se excessivo
em si mesmo; em que se ama no objetesvioem relacdo a Coisa como ja sendo, portanto,
a Coisa mesma.

Trata-se do que Lacan buscou pensavést de sua caracterizacdo do desejo do

analista como sendo o desejo de obter a diferdrsgdida:

O desejo do analista ndo € um desejo puro. E uejalds obter a diferenca absoluta, aquela que
intervém quando, confrontado com o significantampridial, o sujeito vem, pela primeira vez, a
posicdo de se assujeitar a ele. Sé ai pode susgindicacdo de um amor sem limite, porque fora do
limites da lei, somente onde ele pode viver. (LAGAR64/1985, 267)

O trauma né&o repete, portaatdixacdo do sujeito ao gozo transgressivo da
Coisa interditada pela Lei. Antes, ele constitiematativa do sujeito de repetir ativamente a
cena em que foi reduzido pela Lei a condicdo deesolente ou de transgressor; repetir a
cena em que o gozo supérfluo que caracteriza andimesimbdlica lhe foi retirado, selado
como transgressor ou inadaptavel, maldito comoa“fdo simbdlico” e descartado como
inadaptavel do ponto de vista da norma ou da Defempuxo” do trauma, a razéo pela qual
0 sujeito busca repetir ativamente suas experigm@afracasso, sinaliza para esta dimensao

da pulsdo em seu trabalho de gozar da proprieedifer de extrair a diferenca da repeti¢ao.
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Se néo houver repeticédo, se sentraggenas de fatalidades ou de uma casualidade
(natural, divina, ou outra), ndo ha trauma. O S$wmje@ncontra-se no acontecimento
passivamente, tem a sensacdo de que nada pod&tsede que € impotente para evitar o
destino cego. E justamente por conceber a cegdeidestino como o carater inflexivel de
leis necessérias que o sujeito se desautorizaalrecer a repeticdo que caracteriza o trauma.
Pois a repeticao constitui-se justamente no momeEmtque o sujeito deixa de acreditar que a
cegueira do destino é devida a transcendéncia ida phassa a querer a repeticdo da propria
incompletudeda realidade, da cegueira da Lei como o inteestio qual pode efetivar sua
liberdade; trata-se, na formulacdo de Fink, dendorsubjetiva a causa traumatica de seu
préprio advento como sujeito” (FINK, 2008, p. 85).

Quando atravessa a fantasia gleeosacontecimento como traumatico, quando se
reconhece na quebra da necessidade do destinggito s:@-se confrontado com a dimenséo
do ato inerente a cena fantasmatica em que elapersas um elemento passivo de uma Lei
qgue lhe é estranha. E o que traumatiza é a prifipeialade que advém do reconhecimento de
que, segundo a expressao de Lacan (1972-1973/g0082), o grande Outro € barrado, isto
€, a necessidade (natural, divina, social ou outé@srecobre a totalidade da realidade e, por
isto, a realidade € atravessada por uma divisddafoental que a torna incompleta. Esta
necessidade quebrada, ao contrario de ser exéeraxdo, € o fato primordial da razdo, para
Lacan. E o que surge desta ndo totalidade dassaugsstamente, o “fantasma” da liberdade
absoluta que assombra o sujeito na repeticao, ossiyel da pulsédo a partir do qual emerge o
novo existente: “A repeticdo demanda o novo. Eladt para o ludico (...). O verdadeiro
segredo do ludico [é] a diversidade mais radica garacteriza a repeticdo em si mesma”
(LACAN, 1964/1985, p. 65-66).

Trata-se, nesta repeticdo emesma que constitui o trauma, de reconhecer uma
liberdade que é absoluta ndo porque esteja ligaddjato proibido, mas justamente porque,
naausénciadeste objeto absoluto da realidade demandadofgrgiasia, o fantasma engoliu
toda a realidade e tornou a propria realidade ipdet, habitada por uma divisao
fundamental ou por esta “diversidade mais radical cpracteriza a repeticdo em si mesma”
(LACAN, 1964/1985, p. 65-66). Diversidade que naanéis do que a propria realidade
reconhecendo-se em seu excesso, elevada ao cahestitodiferenca absoluta cujo nome, em
Lacan, é sujeito.
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DOES REASON WINS OVER THE SERIOUSNESS OF DEATH? TRAUJMA AND DRIVE IN
LACAN

Summary

Does reason wins over the seriousness of deathitm@rand drive in lacan. We seek, in this
article, to develop some of jacques lacan's idegarding the psychic trauma. Our goal is to
present the theory of trauma through the use mgdadan of the freudian concept of drive,

seeking to show how the theory of drive, in it sgection with traumatic repetition, points

to an internal transformation of lacan's thougheg&ding this goal, we seek to understand
how the idea of an death drive begins to be redlabgn, no more as a nirvana principle
related to a desire of death, but with a forcereftion with is capable to cancel the fear of
death.

Keywords: trauma; drive; reazon.

LA RAZON GANA DE LA GRAVEDAD DE LA MUERTE ? TRAUMA Y PULSION
EN LACAN

Resumen

La razon triunfa sobre la seriedad de la muerteunia y pulsion en jacques lacan.
Buscamos, en el presente articulo, desarrollamakyudle las ideas del psicoanalsita jacques
lacan acerca de lo trauma psiquico. Nuestro abgeces presentar la teoria del trauma
mediante el uso hecho por lacan del concepto fa@edde pulsion, buscando demonstrar
como la teoria de lacan acerca de la pulsion, esosaxion con la repeticion traumaética, da a
conocer una transformacion interna al pensmanettachn. En este sentido, tratamos de
entender como la idea de la pulsion de morte paser deida por lacan no mas como un
principio de nirvava relacionado con un deseo derteupero si a la fuerza de creacién que
és capable de suspender el temor de la muerte.
Palabras clave: trauma; pulsion; razon.
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