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JACQUES LACAN E A CLINICA DO CONSUMO
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Resumo

O texto destaca e percorre os principais momentos nos quais Jacques Lacan se deteve
sobre a questdo do consumo e, ao fazé-lo, desdobrou trés pontos. Inicialmente, o consumo
articula-se 2 ética e a constatacio da impossibilidade de pensd-lo apenas com a nogio de
valor de uso; aquelas de valor de gozo e valor de desejo tornam-se necessdrias. A seguir, a
associagdo do consumo ao campo pulsional, especialmente ao objeto oral e as fantasias de
devoragio, evidencia o deslizamento do “consumismo” 4 “consumi¢do”, que leva o sujeito
da posicio de consumidor a de objeto consumido. Finalmente, o consumo € tratado nos
tltimos textos de Lacan através de uma pequena mutagio no Discurso do Mestre que faz
surgir o Discurso do Capitalista.
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ABSTRACT
]ACQUES LACAN AND THE CONSUMPTION CLINIC
The text highlights and discusses the key moments in which Jacques Lacan stood on the issue of

consumption and, by doing so, deploys three points. Initially, consumption is articulated to ethics and to
the impossibility of thinking it only through the notion of value; the notions of jouissance and desire value
become necessary. Next, the association of consumption to trieb, especially to the oral object and to devouring
Jfantasies, shows the change of “consumerism” to “consumption” that leads the subject from a position of
consumer to one of an object to be consumed. Finally, consumption is treated in Lacan’ last texts through
a small mutation in the Master’s Discourse that gives rise to the Capitalist Discourse.
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No final do ano de 1974, ao fazer sua terceira conferéncia na cidade de
Roma, Jacques Lacan ([1974] 1980) provocativamente interrogou se a psicandlise
seria um sintoma. Dizendo, logo a seguir, nao formular perguntas cuja resposta
nao soubesse de antemao, ele definiu o sintoma como algo que vem do real. Para
explicd-lo, disse que o sintoma apresenta-se como um peixinho cuja boca voraz
nao se fecha se nao se lhe poe sentido sobre os dentes. Entao, de duas uma: ou
ele cresce e multiplica, ou ele morre. Diante das duas possibilidades, melhor seria
que ele morresse, afirma.

Nio sem mencionar Freud ([1916-1917] 1974) nas suas “Conferéncias
introdutdrias sobre a psicandlise”, Lacan observou que “o sentido do sintoma nao
¢ aquele com que se o alimenta para a sua proliferagao ou extingdo, o sentido do
sintoma ¢ o real” (Lacan, [1974] 1980: 168), real entendido como aquilo que
“impede que as coisas andem no sentido em que ddo conta de si mesmas de ma-
neira satisfatéria” (Lacan, [1974] 1980: 168). Em resposta a provocagio inicial,
propds que o sentido do sintoma depende do futuro do real, ou seja, do éxito da
psicandlise. Se o que se pede da psicandlise ¢ que nos libere do real e do sintoma,
se ela triunfar nisso nao teremos muito a esperar senao um retorno da “verdadeira
religiao” (Lacan, [1974] 1980: 168). Caso seja bem-sucedida, ela prépria se extin-
guird, restando apenas como “um sintoma esquecido” (Lacan, [1974] 1980: 169).
Portanto, a conclusio de Lacan ¢ de que tudo depende da insisténcia do real, e
para que ele insista é preciso que a psicandlise fracasse no que se lhe pede. Na sua
avaliagdo, ela estd no bom caminho e tem grandes probabilidades de continuar
sendo um sintoma.

Depois de ter localizado a psicandlise em relagdo ao sentido e 2 religido, o
autor do texto “A terceira” (Lacan, [1974] 1980) interrogou a sua relagdo a ciéncia
e, também af, destacou a importincia do sintoma. Ao observar que para a maioria
das pessoas a ciéncia se reduz aquilo que ela oferece, isto ¢, se reduz aos “artefatos
de consumo: a televisdo, a viagem a lua, e mais uma vez a viagem a lua” (Lacan,
[1974] 1980: 186), o psicanalista enfatizou que o futuro da psicandlise depende
do que vai ocorrer com esse real, isto ¢, depende “de que os gadgers se imponham
verdadeiramente” (Lacan, [1974] 1980: 186). Quanto a isso, continua, “devo
dizer que me parece pouco provdvel. Nao conseguiremos verdadeiramente que o
gadget ndo seja um sintoma, pois pelo momento o é muito evidentemente” (Lacan,
[1974] 1980: 186).

Definidos como objetos fabricados pela ciéncia, a presenca marcante dos
gadgets (uma giria eletronica que se refere a objetos de uso prético no cotidiano,
tal como celulares, smartphones, etc.) na nossa contemporaneidade abre um debate
sobre o consumo, sobre os artefatos de consumo, se quisermos manter o termo com
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o qual o psicanalista francés se refere a eles. Em vista desses comentdrios feitos em
meados dos anos setenta, interessa-nos rastrear o modo como Lacan trata a questao
do consumo, cujo tema apresenta-se desde os primeiros momentos do seu ensino.
Ao fazé-lo, trés pontos sio desdobrados: inicialmente o consumo ¢ articulado 2
ética, em seguida ao campo pulsional, especialmente ao objeto oral e as fantasias
de devoragio, e, finalmente, ao discurso do capitalista.

PARTE UM: O CONSUMO E A ETICA

Constatamos que o tratamento da questio do consumo feito por Lacan
([1959-1960] 1988) no Semindrio 7 — A ética da psicandlise traz operadores interes-
santes para o debate, a saber: a estrutura da linguagem e sua cadeia de significantes,
os bens como algo do qual o sujeito pode dispor ou se privar e a teoria dos valores:
valor de tempo, valor de uso, valor de gozo, valor de desejo.

A) ApAo, EvA E O CASACO DE VISON

Para comegar, uma pergunta: afinal, como tem inicio essa estéria de consumo?
E, para tratar as origens, nada melhor do que as fébulas. Temos, pois, essa que poe
em cena Adao, Eva e a dimensio significante. “Eis, entao, Addo, e eis esses famosos
pelos de uma Eva que ansiamos estarem a altura da beleza que esse primeiro gesto
evoca’, comenta Jacques Lacan com a ironia que lhe é peculiar. Pois bem, “Adao
arranca um pelo daquela que lhe ¢ oferecida como cdnjuge, esperada por toda a
eternidade, e, no dia seguinte, ela volta para ele — com um casaco de vison nos
ombros” (Lacan, [1959-1960] 1988: 277).

Com esse comentdrio picante, Lacan introduz a questao dos bens. Ele ob-
serva que na medida em que a realidade é constituida com o prazer, interessam
as relagdes do homem com os objetos de sua produgio, uma vez que eles serao
objetos de suas necessidades, mas também de seus desejos, e é patente que hd uma
distincia entre a organizagio das necessidades e dos desejos (Lacan, [1959-1960]
1988). Para ele, o problema dos bens se coloca no interior do que é a estrutura de
linguagem e, nesse sentido, os bens serdo objetos de discursos diversos. Assim, um
pedago de pano, dado que com ele se pode fazer uma roupa, é um valor de uso,
um objeto do campo do til, no entanto suscita comentdrios diversos: um analista
diria que ele mostra e esconde a0 mesmo tempo, sem que se possa saber “se o que
se trata de fazer com este falo-pano ¢ revelar ou escamotear” (Lacan, [1959-1960]
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1988: 276), um marxista observaria que o fato de 0 homem ter menos pelos do
que alguns animais leva 2 criagdo da industria, enquanto para os linguistas seria
“como significante que o que quer que seja se articula, nem que seja uma cadeia
de pelos” (Lacan, [1959-1960] 1988: 277).

O homem fabrica algo que pode estar ou nao em “uma relagao de encobrimen-
to em relagio a seu préprio corpo, mas que vai correr o mundo independentemente
como pano, que vai circular” (Lacan, [1959-1960] 1988: 278). Inserido no tempo,
esse pano diferencia-se de qualquer produgio natural; uma vez fabricado, ele estd
sujeito & moda, a antiguidade, & novidade. Ele estard 14, se precisarmos dele ou
nio. Se as necessidades do homem se alojarem no ttil, configurando um valor de
uso, a lei que organizard a fungao dos bens rezard “o médximo de utilidade para a
maioria” (Lacan, [1959-1960] 1988: 279). Nesse caso, o pano terd sido feito para
que o maior nimero possivel de sujeitos introduzam a cabega e os ombros nos furos
que se fizerem nele. S6 que as coisas comegam a funcionar de outro modo quanto
aos objetos: “hd no inicio outra coisa além de seu valor de uso — hd sua utilizagao
de gozo” (Lacan, [1959-1960] 1988: 279), seu valor de gozo.

Comega a se delinear o problema dos bens e de sua fung¢ao: como sao criados
os bens, dado que fornecem matéria para uma reparti¢ao? Uma defini¢do analitica
do que seriam os bens se esboga: 0 bem, diz Lacan, nao estd no nivel do uso do
pano, estd no nivel disso — o sujeito pode dispor dele, assim como pode dispor de
si mesmo. “Freud jd nos abrira esse caminho: dispor de seus bens é ter o direito de
privar os outros deles. Agora, se o sujeito pode dispor de seus bens, pode também
defendé-los, isto ¢, pode proibir a si mesmo de gozar deles” (Lacan, [1959-1960]
1988: 279-280).

Constatamos que o tratamento da questao do consumo pela ética da psicand-
lise leva a uma proposta de que “o valor de uma coisa é a sua desejabilidade — trata-
se de saber se ela ¢ digna de ser desejada, se é desejdvel que a desejemos” (Lacan,
[1959-1960] 1988: 24). Sobre esse valor de desejo o psicanalista comenta termos
entrado com ele 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 [...] as aspira¢des dos
homens” (Lacan, [1959-1960] 1988: 24). Portanto, o que ¢ desejével se insere no
tempo, estd sujeito aos usos e aos modos de satisfagao pulsional. Com isso, ao tratar
da produgcao, circulagao e do consumo dos bens, a teoria psicanalitica introduz
dois novos operadores, o gozo e o desejo, e eles ddo ao tratamento psicanalitico
do consumo um viés clinico que o especifica em relagdo a outras leituras, aquelas

mais socioldgicas, por exemplo.
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B) AS CAIXAS REGISTRADORAS E A CIFRAGEM DO GOZO

Que a relagao do sujeito com os objetos de sua produgio, 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 4ngulo a ser considerado
quando se trata do consumo. Ele destaca na trama do filme uma cena em prin-
cipio secunddria: o personagem, que ¢ apresentado pela imediaticidade de seus
sentimentos, em alguns momentos mostra o seu excesso de entusiasmo e satisfagao
bebendo um copo e depois quebrando-o. “Cada vez que um desses estrondos se
produz, vemos a caixa registradora se agitar freneticamente” (Lacan, [1959-1960]
1988: 380-381). Para o psicanalista, essa caixa define muito bem a estrutura com
a qual lidamos, uma vez que para que o campo do desejo exista é necessdrio que
o que ocorre de real seja contabilizado em algum lugar. Uma vez que a culpa ha-
bita 0 campo do desejo, surgem “cadeias de contabilidade permanente” (Lacan,
[1959-1960] 1988: 380-381), contabiliza-se 0 menos, as faltas, as privagdes, mas
também o mais, 0s excessos.

Com Eva, Lacan introduzira ironicamente uma cadeia de pelos e, agora,
mostra que eles s3o contdveis. Logo, a contabilidade, a cifra, a cifra¢io do real,
que em alguns casos serve a faliciza¢o do gozo, estdo em jogo ai. Se o cagador
antigo contabilizava entalhes, no mundo contemporaneo temos aparelhos, en-
genhocas eletrdnicas que registram os excessos e os contabilizam. Essa presenca
da mdquina e dos seus registros emerge na fala de uma analisante quando, ao
indagar na sessdo o seu consumo desenfreado e o seu endividamento, se d4 conta
de que as suas dividas ela as contraira nessas mdquinas de Caixa Eletr6nico, 24
horas em funcionamento self-service, tal como um pronto-socorro. Um detalhe
lhe chama a aten¢io: o barulhinho da mdquina. Esse barulhinho nio era sem
importincia na divida contraida com (ou a partir de) uma mdquina. Algo da
maquinaria significante, da cifra¢io do real, nio deixava de estar em jogo ai. J4
uma outra analisante diz, em um dos momentos em que se queixa sobre o lugar
de pouca importincia que sempre teve no desejo de sua mae, que ela, a sua mae,
tem uma cole¢io de mais de 80 pares de sapatos. Pelo que parece, o gozo materno
encontrou no que poderfamos denominar consumismo um modo de cifragao,
de (se) fazer cifra, isto é, um modo de (se) contabilizar. Talvez jd nao se fagam
mies fdlicas como antigamente! Obviamente, alguns giros seriam necessdrios
para que esse modo de gozo e de cifragdo viesse a vacilar e a se constituir em um

sintoma analftico.
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¢) UMA SATISEACAO QUE NAO PEDE NADA A NINGUEM

Ao tomar a forma de um ato de colecionar, o consumo pode mostrar-se as-
sociado ndo apenas a uma cifragio do real, a uma contabiliza¢io, mas também a
um movimento de sublimagio. Com isso, chegamos ao que parece estar no pano
de fundo da discussao sobre o consumo e a ética da psicandlise proposta por Lacan
no infcio dos anos 60, a saber: a sublimacao. Nas suas elaboracoes, ele se refere
ao encontro com um colecionador e com a sua cole¢do de caixas de fésforo. Ao
dizer ser, ele mesmo, um pouco colecionador e evocar as cole¢oes de Freud, tribu-
tdrias do fascinio que exercia sobre ele a civilizagio egipcia, Lacan estabelece uma
distingdo entre o que denomina “objeto como fundamento da cole¢ao” (Lacan,
[1959-1960] 1988: 142) ¢ o sentido daquilo que denomina objeto na andlise: “na
andlise o objeto ¢ um ponto de fixa¢io imagindrio dando, em qualquer registro
que seja, satisfagao a uma pulsao. O objeto de colegao é outra coisa completamente
diferente” (Lacan, [1959-1960] 1988: 142).

No caso mencionado, o surpreendente na cole¢do de caixas de fésforo de Jac-
ques Prévert é que o ajuntamento de caixas de fésforo vazias — esse o ponto essencial
— tornava evidente que “uma caixa de fésforos nao é de modo algum simplesmente
um objeto com uma certa utilidade, mas pode ser uma Coisa, uma coisa com sua
coeréncia de ser” (Lacan, [1959-1960] 1988: 143). Ao apresentd-la como “uma
forma vagabunda da gaveta” (Lacan, [1959-1960] 1988: 144), Lacan mostra que
nessa colegao a gaveta apresentava-se liberada e nao mais em sua “amplitude ventral,
comoda” (Lacan, [1959-1960] 1988: 144), revelando a Coisa para além do objeto.
Essa Coisa, revelada para além do objeto, colocar-nos-ia diante de uma das formas
da sublimagao: “se é uma satisfagdo, pelo menos nesse caso, é uma satisfagao que

nio pede nada a ninguém” (Lacan, [1959-1960] 1988: 144).

PARTE DOIS: “A PULSAO BUSCA A CADA VEZ ALGO QUE RESPONDE NO
Ourtro”

Depois dessa primeira localizagdo do consumo em uma dimensio ética,
creio ser importante relangar a questao mais além da determinagio do sujeito pelo
significante. Trata-se, pois, de interrogar o campo pulsional em jogo no consumo.
Para tal privilegiaremos as articulagdes entre o consumo e o campo da pulsio e
do objeto oral.

Ao retomar o texto “Os instintos e suas vicissitudes” (Freud, [1915] 1974),
Lacan indica que Freud escreve a atividade e a passividade das pulsdes com o
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recurso das vozes gramaticais. Com as mudangas de posi¢ao, através das quais o
sujeito pratica ou recebe a agdo do verbo, temos as vozes ativa, passiva e reflexiva.
Assim, a pulsao oral seria formulada nos termos: devorar, ser devorado, devorar-
se. Nao muda o objeto, nao muda o outro, o que muda ¢ o ponto no qual incide
a agao do verbo, de tal modo que em um dos giros o sujeito ¢ reduzido a posi¢ao
de objeto. Lacan introduzird uma pequena nuanga nessa gramdtica pulsional freu-
diana. Para ele hd sempre uma atividade em jogo na pulsao; portanto, ao invés do
« 7 « *» ~ « » <« 7 <«

se devorar”, “se consumir”, ele propde o “se fazer”, “se fazer devorar”, “se fazer

- » A « » . ~ . .

consumir’. E nesse “se fazer” que a atividade da pulsio se concentra, indica ele
(Lacan, [1964] 1988).

A) “DECIFRA-ME OU TE DEVORO”

O “se fazer papar” nos conduz ao campo fantasmdtico e as fantasias de de-
voragao nas quais a pulsao oral langa suas raizes no terreno do masoquismo. Se a
pulsdo oral ¢ “se fazer sugar”, surgirdo af ndo apenas a figura do lactente em sua
“voracidade divina” em relagao ao valor agalmdtico do objeto que ¢é o seio (“ob-
jeto chapado, que chupa o qué? — o organismo da mae”), assim como a figura do
vampiro, que deixa o sujeito na posi¢io de “se fazer chupar” (Lacan, [1964] 1988).
O ponto importante a ser realcado é que a pulsio “estd encarregada de ir buscar
algo que, de cada vez, responde no Outro” (Lacan, [1964] 1988: 185). Ou seja,
nao hd af manifestagio de um declinio, inconsisténcia, ou mesmo inexisténcia do
Outro. Pelo contrério, o “se fazer devorar” faz existir e d4 consisténcia ao Outro.
E nio se trata de um Outro qualquer, o sujeito constréi o seu grande Outro sob
medida, e ele surge af com essa face medonha de Outro devorador.

“Decifra-me, ou te devoro”, diz a Esfinge. Com seu imperativo, ela se tor-
na uma dessas figuras do pesadelo, presenga angustiante do gozo do Outro. No
entanto, por outro lado, ela ¢ também uma figura questionadora. Com a sua per-
gunta (“que animal é este que anda com quatro pés pela manha, dois a0 meio-dia
e trés 4 noite?”) ela formula uma demanda. “Trata-se ai de um significante que
se propde, ele mesmo, como opaco, constituindo a posi¢ao do enigma como tal.
Temos af a forma mais primordial da demanda do Outro” (Lacan, [1962-1963]
2005: 73). 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 a consultava devido a sua obesidade, ao seu excesso de
peso, no entanto isso demorava a ser tomado como um sintoma. “Gorda” havia
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se transformado para esse sujeito em um modo de ser que nio suscitava pergun-
tas. Com o trabalho da andlise, vai se evidenciar a posi¢ao de objeto oral na qual
ela se oferecia a0 Outro: ela estava sempre 14 onde a demandavam, bastava que o
outro pedisse e ela se fatigava para pér em cena a sua personagem: boa mae, boa
esposa, boa trabalhadora. Se a demanda, no nivel inconsciente, relaciona-se com
a inconsisténcia do Outro, nesse caso a inconsisténcia nao aparecia, uma vez que,
antes mesmo que a demanda aparecesse, o sujeito se oferecia, se antecipava em uma
espécie de generosidade oral, trago que Karl Abraham ([1924] 1970) considerou
caracteristico do que denomina cardter oral. Fato é que, quando era impossivel
para esse sujeito responder as demandas e manter a sua personagem, manifestava-se
um ponto de gozo especifico: a bulimia. No desenrolar do tratamento desse caso,
relatado por Diana Rabinovich (1989), observa-se como o trabalho da anilise
opera um deslocamento na ganincia de gozo que levava o sujeito do consumo
excessivo de alimentos a uma posi¢ao na qual ela prépria era consumida, na qual
ela se oferecia como pasto a devoragao do Outro. No desenrolar do tratamento, a
medida que o sujeito perde em peso, o Outro perde em consisténcia.

B) A FASE ORAL E O CANIBALISMO

Ao tomar, no Semindrio 8 — A transferéncia, a pulsio oral na sua dimensio
de demanda dirigida ao Outro, Lacan ([1960-1961] 1992) evidencia que hd uma
hi4ncia no confronto entre a demanda do sujeito de ser alimentado e a demanda,
no campo do Outro, de que ele se deixe alimentar. E o que se mostra nos casos de
anorexia mental. Consoante Eric Bidaud (1998), ao recusar o alimento “a anorética
estd retida na ilusao de que nenhum outro é susceptivel de recusé-lo a ela” (Bidaud,
1998: 75). 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 satisfacio da fome. Ela é demanda sexual. Ela é, em seu
fundo [...] canibalismo, e o canibalismo tem um sentido sexual” (Lacan, [1960-1961]
1992: 202). O horizonte do canibalismo caracteriza a fase oral como aquilo que ela
¢ na teoria psicanalitica, na medida em que o sujeito primitivo tem que se alimentar
do corpo daquele que o alimenta. Nesse sentido, “a vida ¢, no fundo, assimila¢io
devoradora como tal” (Lacan, [1960-1961] 1992: 205), diz ele.

Ao tratar a demanda oral no campo da transferéncia, Lacan recomenda aos
analistas “prudéncia quanto 2 interpretagio no nivel do registro oral” (Lacan, [1960-
1961] 1992: 203), de modo a que se preserve ai 0 campo da fala e a possibilidade
de sempre reencontrar o desejo. Uma vez que a boca que tem fome se exprime
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por uma cadeia significante, em frente ao alimento ela pode dizer “esse nao”, pode
negar, afastar, pode dizer “eu gosto disso e nio de outra coisa’, fazendo explodir
a especificidade do desejo. Desse modo, o psicanalista manifesta as suas reservas
quanto a compreensao da demanda, jd que o importante é aquilo que estd para
além dela: essa margem de incompreensio ¢ a mesma do desejo. Ao ceder nesse
ponto, com um analisante obsessivo, por exemplo, o analista pode se deparar com
um mecanismo pelo qual “ele quer fazé-los comer seu préprio ser — uma merda”
(Lacan, [1960-1961] 1992: 207). Percebe-se, pois, que o analista pode ser chamado
a fazer as vezes desse Outro consumidor, devorador.

¢) A MARGEM DO DESEJO, A GOELA ABERTA DA VIDA

“Na fase oral, ¢ o tema do devoramento que estd situado 2 margem do desejo,
¢ a presenca da goela aberta da vida” (Lacan, [1960-1961] 1992: 205). Portanto, o
“se fazer devorar”, “se fazer consumir” situa-se & margem do desejo, tem a estrutura
da fantasia sadomasoquista na qual se espera um sofrimento do Outro. Assim, a
Esfinge, o Pequeno Sugador, o Vampiro, o Canibal e, mesmo, a Generosa seriam
modos de apresentagio dessa légica fantasmdtica em jogo no “se fazer devorar”.
Com um tom de ironia que, como j4 dito, acompanha toda a elabora¢io do
tema, Lacan acrescenta duas outras figuras a série de devoradores/devorados ou
de consumidores/consumidos: o louva-a-deus fémea e as fantasias de comunhio
de Baltasar Gracidn.

Ao tomar na espécie animal o que entende como um modelo para abordar
o canibalismo oral, o psicanalista francés mostra como o louva-a-deus macho
perde literalmente a cabega no ato de copulagao com a louva-a-deus fémea. Nesse
ato assombroso, a extremidade cefdlica do macho ¢ devorada; é isso que a fémea
ama, ela goza as expensas do outro. J4 com Baltasar Gracidn e suas fantasias de
comunhio, observa-se uma transi¢ao da fome ao erotismo. Ao evocar os pecados
originais (e, salvo engano, a gula estd entre eles), Lacan mostra como “o sujeito
vem se situar no carddpio do canibalismo que [...] nunca estd ausente de qualquer
fantasia de comunhao” (Lacan, [1960-1961] 1992: 211). Chega-se, entdo, a Gracidn
e ao seu tratado sobre a comunhio, no qual ele revela algo raramente confessado:
“as delicias do consumo do corpo de Ciristo sao ali detalhadas, e pedem-nos que
nos detenhamos naquela bochecha excelente, naquele braco delicioso” (Lacan,
[1960-1961] 1992: 216). Dispenso-os da continuagao, na qual “a concupiscéncia
espiritual se prolonga” (Lacan, [1960-1961] 1992: 216), assinala Lacan, indicando
af a presenca do campo da identificagdo oral.
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PARTE TRES: O UTIL, O GOZO E O DISCURSO DO CAPITALISTA

Em 1972, no Semindrio 20 — Mais, ainda, Lacan ([1972-1973] 1982) diz ter
encontrado no campo juridico um termo que retine em uma palavra a diferenga
entre o util e o gozo, indicada no Semindrio 7 — A ética da psicandlise (Lacan,
[1959-1960] 1988). O usufruto quer dizer que “podemos gozar de nossos meios,
mas nao devemos enxovalhd-los” (Lacan, [1972-1973] 1982: 11). Pode-se, pois,
fruir de uma heranga, com a condi¢io de nio usd-la demais. Nesse sentido, em
face ao util, “o gozo ¢ aquilo que nao serve para nada” (Lacan, [1972-1973] 1982:
11), e o modo de reparti-lo, de distribui-lo, faz a esséncia do Direito. Todavia,
continua, se hd um direito-ao-gozo, ele no ¢ um dever. “Nada for¢a ninguém a
gozar, sendo o supereu. O supereu ¢ o imperativo do gozo — Goza! E ai mesmo
que se acha o ponto giratério que o discurso analitico interroga” (Lacan, [1972-
1973] 1982: 11).

Nos anos 70, a questdo do valor de gozo se refere a vertente mais-de-gozar
do objeto e a questdo da reparti¢dao dos bens introduz a problemdtica da justica
distributiva e do declinio radical da fun¢ao do mestre, declinio jd assinalado pelo
autor do Semindrio 7 — A ética da psicandlise (Lacan, [1959-1960] 1988), em
beneficio do Discurso do Capitalista.

A) O UTILITARISMO E A SUA TEORIA DAS FICCOES

Para Lacan, a psicandlise ndo é imune ao deslizamento que ocorre no curso
dos tempos, deslizamento que leva do mestre antigo e sua ética fundada nos ideais
ao utilitarista e sua moral calcada no valor de uso dos objetos, moral emergente no
inicio do século XIX. Ele se apressa em dizer que de Aristételes a Jeremy Bentham
nio se trata exatamente de um progresso, mas de diferentes modos de interrogar e,
mesmo, de contornar o real. Para os utilitaristas, o 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 é sua utilidade nao para nés, mas a sua
utilidade para todos e para 0 maior nimero” (Lacan, [1960-1961] 1992: 240). Uma
vez inserido em um mundo socializado, mundo da conformidade, coerente com uma
organizagao universal do discurso, esse mercado de objetos, em seu valor de uso e de
troca, precisard constituir uma teoria das ficgdes, algo que permita ir além do objeto
em seu estatuto natural e que o estabeleca como objeto de um acordo comum.

Em face disso, o psicanalista nio pode senio objetar que, para a psicandlise,
“o objeto [...] ndo ¢ de modo algum apreendido, transmissivel, cambidvel. Ele estd
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no horizonte daquilo em torno do qual gravitam as nossas fantasias. E, no entanto,
¢ com isso que devemos fazer objetos que, por seu lado, sejam cambidveis” (La-
can, [1960-1961] 1992: 240). Se o objeto, tal como insiste o psicanalista, “deve
ser localizado no ponto mais radical onde se coloca a questao do sujeito quanto
a sua relagdo com o significante” (Lacan, [1960-1961] 1992: 240), como ficard
isso ali onde ocorre, juntamente ao declinio do mestre, um declinio da fun¢ao do
significante? No correr dos tempos observa-se que esse declinio é concomitante a
construgio de uma teoria das ficgoes. Ela nos serviria? Em que e de que modo nos
serviria? Se com o mestre antigo toda a exploragio da ética incidia sobre o dominio
do ideal, Lacan deixa a via aberta pelo significante-mestre para seguir com Freud
quando ele articula a questdo ética interrogando a relagio do sujeito ao real. E,
ai, o utilitarismo interessard a psicandlise, uma vez que ao tomar as ficges nao
como enganosas ¢ ilusérias, mas em sua fun¢io simbdlica, ele as opord ao real.
Portanto, para situar o bem e a sua circulagdo serd preciso interrogar as relagoes
da linguagem com o real.

Com a teoria das ficgdes, que Lacan sempre comenta recolocando no horizonte
as formulagoes de Jeremy Bentham, € o registro do simbdlico que é introduzido, ou
seja, a verdade em seu estatuto de ficgao (Lacan, [1959-1960] 1988). E as ficgoes
utilitaristas organizariam o desejo tal como as férmulas da fantasia, indagamos?
Um outro ponto a considerar: essa regulacio pela via das ficgoes teria, de algum
modo, dispensado o recurso ao significante-mestre que é o Nome-do-Pai? Se for
esse 0 caso, introduz-se uma espécie de desabonamento do inconsciente que pode
deixar o sujeito 2 mercé de um imperativo que diz: compre! E onde o mestre antigo
cederd seu lugar ao mestre contemporaneo: o capitalista!

B) O Discurso po CAPITALISTA

Tal como j4 assinalado, o objeto nio estd fora do tempo, ele nao ¢ hoje o que
era na época de Aristételes e nem mesmo na época do utilitarismo. Isso ocorre na
medida em que “o objeto ¢ fung¢do dos discursos em agao, ¢ fungio dos discursos
que definem a civilizagao” (Soler, 1998: 167). Posto isso, resta constatar que a
civilizagdo contemporanea “¢ a civilizagao da ciéncia e dos objetos que ela gera”
(Soler, 1998: 167). Assim, em 1970, no Semindrio 17 — O avesso da psicandlise,
Lacan ([1969-1970] 1992) menciona uma “mutagio capital [...] que confere ao
Discurso do Mestre seu estilo capitalista” (Lacan, [1969-1970] 1992: 160). Esse
estilo, tributdrio de uma pequena inversdo entre o significante e o sujeito, serd
suficiente para constituir o que ele denominard, em 7Zelevisdo, Discurso do Capi-
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talista. Essa “pequena inversdo serd suficiente para que isso ande como se estivesse
sobre rodas, isso nao tem como andar melhor, mas desse modo isso anda rdpido
demais, isso se consome, isso se consome tao bem que isso se consuma” (Lacan,
[1972] 1978: 48), afirma a conferéncia em Milao, Du discours psychanalytique, na
qual Lacan faz a escrita do Discurso do Capitalista:

Discurso do Mestre Discurso da Universidade

S:__-'Sz Sj‘—""ﬂ.

+ X Y

Discurso da Histérica Discurso do Analista
2 — 5 a —= B
b g 45

a S-; S; Sl

Discurso do Capitalista

2 S
Ealede
S] a

No Discurso do Capitalista, os gadgets, as quinquilharias, os objetos mais-de-
gozar () vém no lugar da produgio e, com um frdgil anteparo da I4gica significante
(S, = S,), deixam o sujeito & mercé dos objetos (8 «— a). Se antes faldvamos em
um objeto oral, passivel de degluti¢do, de assimilagio, de consumigao, essas novas
apresentagdes do objeto podem deixar o sujeito atordoado. E o caso de uma mulher
de origem rural que, tendo ganho um telefone celular, diz a sua filha de pouco
mais de dois anos que ela acabara de ganhar uma irmazinha. Ato seguinte: ela
para de fumar, de outro modo como alimentar o celular com cartdes telefonicos!
O que se percebe € que, atordoada, ela resolvera adotar aquele pequeno aparelho:
o celular!

Ali onde o Discurso do Capitalista prevalece, isso anda como se estivesse sobre
rodas, ou seja, anda rdpido demais e, desse modo, “isso se consome, isso se consome
tao bem que isso se consuma” (Lacan, [1972] 1978: 48). A lingua portuguesa, tal
como apresentada pelo Diciondrio Aurélio, torna-o evidente na medida em que os
termos “‘consumismo’ e “consumi¢ao’ sao bastante préximos. No entanto, se o
primeiro nos aponta um sistema que favorece o consumo exagerado e indica uma
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tendéncia a comprar exageradamente, é no segundo termo que o modo de gozo
presente nessa tendéncia ou impulso se explicita: “consumi¢ao” indica o ato de
consumir(-se), o efeito de consumir, uma mortificagao. Indo além dos substantivos,
o verbo “consumir”, do latim consumere, coloca em série gastar, comer, destruir, dar
cabo, arruinar, além de comungar (o padre, a missa), sentidos bastante presentes
nas elaboragoes psicanaliticas sobre o tema.

Pudemos constatar esse desvelamento da consumicio sob o consumismo nos
extratos clinicos mencionados brevemente no decorrer do texto. Em um deles, a
analisante se serve dos caixas-eletrdnicos com funcionamento 24 horas como de
um servigo de pronto-atendimento e os “barulhinhos” da mdquina tém um efeito
hipnético sobre ela. No momento seguinte, ela ¢ for¢ada a contabilizagio de uma
divida de proporgoes assustadoras, divida que passa a lhe consumir a vida cotidiana.
Em outro caso, a filha disputa com as quinquilharias, que no caso tomam a forma
de sapatos, um lugar no desejo da mae. Se, ainda no seu texto “A terceira’, Lacan
([1974] 1980) observou que um sujeito pode tomar um automdvel como uma
falsa mulher, isso nos permite assinalar a particularidade das parcerias com esses
objetos, os gadgets, que nao interpelam o sujeito quanto ao seu desejo, quanto ao
seu amor e nem quanto ao seu gozo, parcerias nas quais ele acaba fazendo economia
do laco social com o Outro.

D) OS OBJETOS E A INVENCAO DE NOVOS MODOS DE NARRAR

Se o mundo contemporaneo ¢ regido pelas fabrica¢oes da ciéncia, o espago
no qual elas circulam estd ocupado por “ondas hertzianas (ondas eletromagnéticas
utilizadas em rddio transmissao) ou quaisquer outras” (Lacan, [1969-1970] 1992:
153), inapreensiveis no nivel da percep¢ao. O ar, a atmosfera contemporinea,
estaria povoado pelas fabricagoes da ciéncia em sua verdade formalizada. O jogo
de encobrimento e revelagio da verdade, da aletheia, dd lugar a um neologismo
que permite a Lacan renomear esse espago: a aletosfera. E ela, a aletosfera, estard
povoada pela acoisa (lachose), pelas latusas, por esses pequenos objetos que estao
a mostra “no pavimento de todas as esquinas, atrds de todas as vitrines” (Lacan,
[1969-1970] 1992: 153). Na sua proliferagdo, na sua multiplica¢io, eles s3o feitos
para causar o desejo e, isso, “na medida em que agora ¢ a ciéncia que o governa’
(Lacan, [1969-1970] 1992: 153).

Para finalizar, ¢ interessante notar que lathouse rima com ventouse, isto é, que
latusa rima com ventosa, portanto “hd vento ali dentro, muito vento, o vento da voz
humana” (Lacan, [1969-1970] 1992: 154). Assim, face as presengas hegemoénicas
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do cientista e do capitalista, podemos insistir em que restard sempre o recurso de
uma voz humana que se poe a inventar histérias ou mesmo a voz do poeta quando
narra o modo como Ulisses enganou a antropofagia do Outro. A pergunta sobre
seu nome préprio, ao responder “Meu nome ¢ Ninguém”, o herdi cldssico se valeu
de uma asticia 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 préprio fracasso (Homero, [8bC] 2000). A sorte de Ulisses foi a
de ter habitado um mundo onde a presenca de um vazio no campo do sentido e das
referéncias abriu 2 invengdo. J4 a antropofagia e o consumismo e¢/ou a consumigao
contemporinea parecem estar a nos exigir a invengao de novos modos de narrar. E
entdo, quais serdo as estorias que contaremos aos nossos descendentes?
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