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Préteses psiquicas:
a psicofarmacologia como biotecnologia
e a téchne trdgica da psicandlise

Glaucia Dunley

Considerando a relevancia do estudo das préteses na cultura
informacional contemporénea, e aproximando-o do campo
psicopatoldgico através da idéia dos psicofarmacos funcionando como
préteses psiquicas, pretendo problematizar a inser¢do das novas
tecnologias - especialmente as biotecnologias, como a
psicofarmacologia — no projeto de longa duragdo da metafisica,
descortinando a légica da vontade de poder em jogo, e suas mascaras.
Procurando formas de resistir a esta disponibilizagdo sem fim do real,
pela qual o préprio sujeito se vé atingido, objetivando-se das mais
variadas formas, a psicanalise se configura como téchne tragica,
herdeira de uma transmisséo estética e ética da existéncia, propondo-
se a restituir ao homem contemporaneo um saber sobre a sua propria
tragicidade, pela qual seria possivel afirmar um bem-viver em que a
dor de existir ndo ficaria encoberta.

Palavras-chave: Psicofarmacologia, vontade de poder, disponibilizacao,
panico
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Apresentacgao

Este trabalho é uma derivagéo de minha tese de doutoramento,*
onde procurei aprofundar minha inquietacéo a respeito dos sentidos
e dos destinos de uma contemporaneidade marcada pelas novas
tecnologias, signo paradoxal de seu mal-estar e de sua poténcia.
Naquel e contexto, tomei as préteses em sua generalidade como figuras
argumentativas de uma contemporanei dade mergulhada no que chamei
de festa tecnolégica, na esteira da afirmacao tragica de Nietzsche
“Deus estd morto”, com isto significando o tempo de desamparo sem
Véus que sobreveio a quebra das garantias simbolicamente fornecidas
pelos discursos de legitimacado (religiosos, filosoficos, grandes
narrativas), nos séculos X1X e XX, assim como as varias formas de
dissolucdo do eu. Para além do desamparo, configura-se o abandono
do contemporéneo a uma légica da eficacia, provocada pela
tecnologia.

Em seu belissimo texto “A grande recusa’, Blanchot nos fala
do contemporaneo como de um tempo em que “os deuses faltam, e
no qual nds nos desviamos cada vez mais da presenca passageira para
nos afirmarmos hum universo construido & medida do nosso saber...
capaz de nos conceder um futuro sem morte ou uma ldgica sem
acaso... este acaso que nos da sempre medo, porque esconde a
obscura decisdo”. Este pequeno fragmento tem valor de dendncia,
dirigida a uma contemporaneidade que se cré a salvo do acaso, do

1. “O pensamento trégico e a critica da cultura— o paradoxo das préteses na cultura informacional
contemporénea’’. Tese de Doutoramento em Comunicacdo e Cultura defendida em agosto de
2003, na Escola de Comunicacao/UFRJ. Como livro ja publicado tem o titulo A festa tecnoldgica.
O tréagico e a critica da cultura informacional (S&o Paulo: Escuta/Rio de Janeiro: Fiocruz, 2005).
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horror do acaso, ou do panico como experiéncia do terror diante de uma
existéncia sem garantias, como efetivamente ela o foi desde sempre — verdade
esta dissimulada pela “16gica sem acaso” datecnologia, sobre aqual estariafalando
Blanchot.

Em outras épocas, na aurora do pensamento ocidental, diferentemente de
nds contemporaneos que respondemos macicamente a este desamparo colocando
0 excesso pulsional a servico da indiferenciacéo, da reproducédo, da medicalizagdo
da cultura, os gregos a ele responderam esteticamente com a criagdo da grande
arte tragica — palco do inesperado, das metabole?ou peripécias acontecidas nas
oposicdes da “fala contra fala”.® Deste modo, a tragédia mostrou explicitamente
a linguagem como fonte permanente de duplos sentidos, de equivocos, a partir
dos quais a existéncia do personagem mudava radicalmente, levando-o do
desamparo a perdicado, e trazendo com isso 0 ensinamento de que 0 acaso €
soberano em relacdo a qualquer suposta garantia, inclusive e especialmente as
gue seriam dadas pela linguagem.

E verdade que os gregos — com Socrates e Plat&o — responderam também
politicamente ao caos da existéncia — paixao da tragédia — com a criacéo da me-
tafisica— 0 maior aparelho de dizimar diferencas e o sensivel em geral, incluin-
do nele o corpo e seu pathos — numa tentativa, que ja dura 24 séculos (se nela
inserirmos o hiperdesenvolvimento contemporaneo da técnica, como o quer
Heidegger), de destituir a existéncia de seus terrores, do sensivel que nos con-
duz inexoravelmente a morte como obscura decisdo do acaso, da qual fala Blan-
chot. Colocando-nos assim — por este saber petrificado e pretensamente garantido
sobre o real, e do qual a tecnologia contemporanea é a figura maxima e escato-
|6gica — ilusoriamente ao abrigo da morte e do medo da morte.

Desde ja, acredito ter ficado explicita a relagdo que pretendo fazer entre a
|6gica da eficacia— que a paixdo da contemporaneidade pela tecnologia reflete —

2. Otermo peripécia, do grego peripethéia, e que tem sentido equivalente ao de metabole (inversdo
da situag&o), designa um dos principais artificios utilizados pel os poetas tragicos na estruturagéo
do mythos (enredo) da tragédia para alcancar o efeito de perdicéo do her6i trégico. A partir de
uma determinadafala, o herdi tornava-se vitima dahamartia (literalmente, erro de alvo), e tudo
mudava radicalmente para ele, invertendo a situagdo, e levando inarredavel mente a perdicdo. O
mythos trégico possuia assm uma funcdo de mostrar e ensinar aos gregos, pelaarte, atota falta
de garantias da existéncia, inserindo o homem desde sempre na dimens3o trégica do desamparo.

3. Em Observagdes sobre Edipo, Holderlin destaca o caréter de oposicédo da fala humana na
tragédia Edipo-Rei, de Séfocles, que ele traduz pouco antes de enlouguecer, no inicio do século
XI1X, dizendo que esta “fala contra fala’ é signo da separacéo entre o humano e o divino,
inauguradora de um tempo trégico, cujo inicio ele detecta no teatro de Séfocles, mas que também
€ moderno.
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e esta l6gica sem acaso, produto da vontade de poder que obrou e ainda obra a
metafisica moderna como sua esséncia.

E neste contexto que passo a considerar o hiperdesenvolvimento da
psicofarmacologia como o de uma biotecnologia que compartilha deste desejo
de eficacia da contemporaneidade — nostalgia talvez do desejo de garantia. Ao
contribuir de forma crescente para rejeitar as representacdes e reprimir os afetos
relativos as condicfes reais da existéncia, o hiperdesenvolvimento da
psicofarmacologia e a disseminada utilizagdo dos psicofarmacos — assim como
gualquer outra tecnologia investida pela mesma vontade — estariam implicados
no retorno dessas representacdes e afetos no real (do corpo dos sujeitos e do
“corpo da cultura’), seja sob a forma sintomatica de irrupcdes de angustia do
dito Transtorno do Panico ao nivel do sujeito, seja sob outras formas relacionadas
ao terror, ao nivel da cultura, inclusive o terrorismo.

No decorrer do texto abordo o carater de mimese ou carater mimético desta
forma de biotecnologia que permite — como a toda téchne é permitido — um du-
plo funcionamento e, portanto, uma diferente utilizagdo: como suplemento, no
caso, na neurotransmissdo, ou como suplente/substituto dos neurotransmisso-
res — esta Ultima forma ou funcéo constituindo o que denominei de prétese psi-
quica no atual estado de medicalizagdo da cultura, se assim posso dizer.*

Antecipo neste momento 0 que me parece estar em jogo no Transtorno do
Panico, como categoria psiquidtrica cujo surgimento se deu aproximadamente
ha duas décadas, e que ndo cessa de interpelar a psicanalise e a filosofia na
direc8o de sua desnaturalizagdo. Em consonancia com as elaboragdes que aqui
desenvolvo em torno da cultura contemporanea, e também freudianamente, estas
irrupcdes de anglstia seriam produzidas macica e automaticamente por um eu
gue se vé abruptamente lancado nas suas verdadeiras condi¢bes de existéncia,
ou tomado de assalto por um saber inconsciente sobre as mesmas. Nestas crises
ou ataques, 0 suj€eito experimenta uma ansiedade extrema, sem razéo explicavel,
sensacdo de morte iminente, medo de enlouguecer, acompanhados por sintomas
fisicos intensos como taquicardia, falta de ar, asfixia, opressao toracica, tremores,
vertigem.

Talvez com esta hipétese, acrescida do que mais adiante trabalho como
desmoronamento do simbdlico, seja possivel compreender a predominancia na
atualidade destas formas desencadeadas de angustia — nomeadas por Freud de
Real-Angst e que traduzo, a luz do que proponho, por angustia do real, onde o

4. Estaeleboragdo baseou-se naleiturade A imitagdo dos modernos, de P. Lacoue-Labarthe. Por
sua vez, muitas das elaboragdes apresentadas neste denso e instigante livro derivam do
aprofundamento feito pelo autor da Fisica B, de Aristoteles.
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real € um objeto terrifico incognoscivel, inapreensivel e fonte de toda
indeterminacéo (Rosset) sobre as formas crénicas e flutuantes que ele descreveu
no contexto das neuroses atuais no final do século XIX (Costa Pereira, “O panico
e os fins da psicandlise”).

E, a meu ver, este saber sobre o real que a medicalizacdio da cultura visa
eliminar, funcionando como uma metafisica de laboratério, e impedindo-nos de
buscar, na fonte patica da existéncia, as saidas criativas para o inarredavel
desamparo.

Objetivos

Tenho como objetivos neste texto discutir algumas idéias:

1) A psicofarmacologia em seu hiperdesenvolvimento é uma biotecnologia
a servico do poder difuso da “sociedade de controle” de Foucault e Deleuze, ou
da sociedade globalizada. Esta Ultima sera aqui abordada como um dos destinos
da vontade de poder, considerada por Heidegger a penlltima etapa da vontade
de vontade, vontade que se quer a si prépria, procurando no mesmo as garantias
de sua autoperpetuacdo, e que constitui 0 motor ou a esséncia da metafisica
moderna e da técnica. Deixo desde ja assinaladas a aproximagédo possivel desta
vontade com a pulséo de poder e a pulsdo de morte freudianas.

Segundo ele, esta vontade é a responsavel por idealizar e formalizar
(endurecendo) o projeto tecnocientifico moderno de disponibilizacéo do real
(incluindo nele o proprio homem), através de instituicdes de toda ordem, nos
séculos XI1X e XX, que organizaram freneticamente os saberes e as producfes
em geral, centralizando-os (nas instituicdes). Considero possivel articular este
pensamento vigoroso de Heidegger ao de Foucault, abrindo para que novas
possibilidades ou configuracdes desta mesma vontade de poder passem a operar
agora na “sociedade de controle” nos moldes de um poder difuso, capilar, mas
extremamente infiltrante ao nivel do bioldgico, do somatico, do psicobiol bgico.

2) O projeto de naturalizagdo do psiquismo, assentado nas bases acima
referidas, pode ser pensado como destino (da esséncia) da técnica e do saber
cientifico, em seu hibridismo de tecno-logia — unindo a técnica moderna e a ldgica
cientifica — sendo portanto uma producéo da vontade de poder em vigor como
tal desde o primeiro moderno. Solidariamente a este pressuposto heideggeriano,
Foucault, em A histdria da sexualidade, ao desconstruir a hipétese repressiva
do poder, diz que o poder é produtivo. O poder produz discursos, diz ele. E
afetos, eu acrescentaria. Em nosso contexto contemporéneo, discursos
biologizantes: o da psicofarmacologia (que leva a prética psiquiétrica ao estado
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de psiquiatria biolégica, por exemplo), o da neurolingtiistica, o do cognitivismo,
o0 da psicologia experimental, e os das neurociéncias em geral.

Todos eles, evidentemente, contribuem para a abolicao da dimenso tragica
da existéncia e com ela o amor pela diferenca, pelo acaso, pelo outro, e pela
paixao que vem dele.

3) A psicanalise, inicialmente um projeto cientifico do préprio Freud, é,
por sua inser¢do junto as ciéncias do século X1X, rebento da metafisica, e com
ela compartilha, de forma ambivalente, o desejo de poder através do qual procura
se assegurar das certezas e garantias. Entretanto, como herdeira explicita da
grande arte tragica de Séfocles, a téchne psicanalitica ultrapassa seu destino
metafisico (de provocar a ciéncia psicanalitica a ir na direcdo da desmesura do
saber, petrificando suas formas e conceitos em um saber muito organizado), e
se afirma como uma téchne trégica. Isto €, como uma estética, uma ética e uma
politica da finitude, questionadoras incansaveis do ceticismo e do niilismo
moderno/contemporaneo.

Como tal, a psicandlise faz resisténcia a disponibilizacdo crescente dos
sujeitos na cultura, isto €, em seu mal-estar, interpelando-os ou convocando-os
a resgatarem sua tragicidade, o que implica poder afirmar a sua divisdo, seus
impasses, suas impossibilidades. Sem alibis e dissimulagbes.

4) Através desta possibilidade, dada por uma psicanalise fundada no saber
tragico de Sofocles e de Freud — que se situa muito além da problemética do
incesto e da interdicdo, pois se abre para repensar a relacdo desmesurada do
homem com o saber, que em absoluto ndo o garante do acaso e do desamparo,
caso de Edipo propriamente — tentar desnaturalizar o Transtorno do Panico. Este
€ agui compreendido como signo de uma contemporaneidade mergulhada na
desmesura tecnoldgica e na paixao pela eficacia, tentando fazer com isso su-
pléncia das garantias outrora concedidas pelos discursos que reconheciam na
transcendéncia um valor positivo. Esta dimensdo contemporénea de dissimula-
¢ao do real, ou da verdade, rejeita o Phobos como forca primordial, fazendo-o
retornar entdo sob as formas sintomaticas ou degradadas do Transtorno do P&
nico ao nivel do sujeito, e do Terror ao nivel da sociedade mundial globalizada.

Desenvolvimento

A vontade de poder da metafisica e a derrocada dos valores supremos — “A morte
de Deus”

Acredito que resida na trama que inclui o imbricamento entre metafisica,
técnica, niilismo, vontade de poder, terror, vontade de poténcia, eterno retorno
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como face positiva ou afirmativa da repeticdo, e a declaracdo da morte de Deus
a possibilidade de inserir a metapsicologia das pulsdes, esta mitologia da razéo
freudiana, no projeto historial de longa duracdo do Ocidente (24 séculos de
metafisica), permitindo-lhe encontrar efetivamente seu valor, seu sentido e sua
diferenca na medida em que a sua historicidade é reconhecida como pertencente
a este processo, nem que seja para lhe fazer resisténcia, como forma de
pensamento tragico na passagem da Modernidade para a Contemporaneidade
(Dunley, 2001). Sem o que, a psicandlise néo estaria habilitada constitutivamente
para participar deste tipo de analise da cena contemporéanea.

Lembro apenas que o modo de funcionamento da psicandlise reflete esta
dupla inscricao: ela é tanto herdeira do legado tragico grego, quanto rebento do
projeto metafisico — no qual se inscreveu como ciéncia moderna —, e com 0
qual ela se relaciona de forma ambivalente, ora participando de suas certezas e
de sua vontade de objetivacdo, ora resistindo-lhe como pensamento da diferenca
e paixao do paradoxo, como 0 atestam os seus diversos momentos.

Talvez s assim — neste encadeamento onde tal paradoxo torna-se manifesto
— possa-se pensar com alguma gravidade sobre as chamadas novas formas de
subjetivacdo, que mal escapam de serem taxadas de novas subjetividades como
correlato ou contrapeso explicito das novas tecnologias.

S6 assim também, e com a mesma gravidade, possamos nos deter nas
novas formas de sociabilidade em um mundo dito sem Deus por Nietzsche, ao
constatar o niilismo dominante na Modernidade ja se vao pouco mais de cem
anos, proveniente da derrocada dos valores supremos (indicada e perpetrada em
grande parte por €ele préprio, com o seu martel0).

Em “O insensato”, aforismo 125 de A gaia ciéncia (publicada em 1882,
um ano antes de Zaratustra), Nietzsche se refere pela primeira vez “a morte de
Deus’, como a constatacdo do niilismo na Modernidade, proveniente da ja
comentada desvalorizagdo dos fundamentos que outrora sustentavam o projeto
ocidental. A fé no Deus cristéo e toda crenca no supra-sensivel deixaram de ser
plausiveis, na medida em que foi constatada aimpossibilidade de realizacéo desse
mundo ideal. A efetividade desses valores tornou-se incerta, até que acabaram
por se mostrar como valores sem eficacia, ja que ndo garantem as vias e 0s
meios de realizar os fins por eles propostos. Isto entra em rota de colisdo com a
esséncia da metafisica, que €, como vimos e segundo Heidegger, uma vontade
de poder que procura se afirmar pelas certezas e garantias, e onde, para ele,
residiria a esséncia do niilismo. Isto certamente daria sentido a uma substituicdo
dos valores do mundo supra-sensivel pela “civilizacdo” tecnoldégica da
contemporaneidade, no apice da sua vontade de controlar a vida pela técnica, e
onde se procura encontrar um grau de eficacia jamais concedido pelos discursos
fundados nos valores supremos.
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Acredito que vivemos atualmente em meio a um deslocamento das forcas
comprometidas no jogo ambivalente do homem em relacdo as idéias de garantia
(que estédo por tras destes valores supremos), € das quais a idéia de Deus é o
carro-chefe em relagdo aos outros “mais altos valores” (como o0 Bem, a Verdade,
a Eternidade, o Ser), também em declinio ou em descrédito.

Este deslocamento que se manifesta como endurecimento em favor das
certezas ou garantias (embora toda uma aparente flexibilizac&o), e ndo da poténcia
de criagdo — que pressupde o reconhecimento do desamparo como fonte péatica
de realizacbes —, esteja talvez na origem da falta de estranheza com que as
sociedades contemporaneas experimentam os extraordinarios feitos da tecnologia
(j& prenunciados por Freud em “O mal-estar da civilizagdo”), banalizando-os, ou
naturalizando-os.

O inicio da naturalizacéo do psiquismo e o da desvalorizacdo do simbélico

Baseada em alguns pressupostos ja apresentados, e em outros que passo
a apresentar, procuro mostrar a longa duracéo do projeto de naturalizacdo do
psiquico. Ou seja, ele é muito anterior ao advento da psicofarmacol ogia moderna,
ocorrido em meados do século XX, com a descoberta dos efeitos antipsicoéticos
da clorpromazina, e de sua revolucdo, desencadeada pelo acontecimento das
neurociéncias na década de 1970. Estas uUltimas foram retroalimentadas pela
explosdo de biotecnologias que passaram a investigar o Sistema Nervoso sob
seus varios aspectos — entre elas, a psicofarmacologia.

Tomando um impulso desmesurado com o modelo da neurotransmisséo
no final da década de 1960, esta técnica de investigacdo do SN se debruca sobre
a descoberta de substancias que possam mimetizar o funcionamento dos
neurotransmissores, mapeando seus locais de acdo e assim informando as
neurociéncias sobre o funcionamento do SN, e a medicina sobre as doengas em
guestdo. Precisamente, permitiu a psiquiatria aceder ao estatuto cientifico de
outras disciplinas médicas, através de sua vertente bioldgica, a Psiquiatria
Biol6gica — até pouco tempo antes apenas um campo da psiquiatria dedicado ao
estudo dos fundamentos neurobiol 6gicos da atividade psiquica —, tornando-a uma
concepcao abrangente dentro da Psiquiatria Clinica (Bogochvol). Com isto, os
distirbios ou transtornos mentais seriam resultantes de alteracdes da
neurotransmissdo em determinados micro-ambientes do cérebro. Através da
psicofarmacologia, estes transtornos poderiam ser corrigidos, levando os usuarios
ndo sd a uma resposta positiva, mas a uma remissao dos sintomas, sempre
buscada, indo na direcdo de se atingir o bem-estar, como meta possivel dentro
da |dgica da eficacia presumida como um valor pela psicofarmacologia. Para os
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defensores do biologismo, aqui considerado uma ideologia cientificista, e
constituindo uma das concepcBes mais influentes da Psiquiatria Bioldgica, o
sintoma psiquico e o proprio psiquismo seriam de ordem biol 6gica, ndo existindo
uma ordem propriamente psicopatol6gica, dando lugar a uma “psiquiatria sem
psiquismo” (Bogochval).

Faz-se necessario, neste momento, um recuo onde a psicofarmacol ogia sera
a figura argumentativa das relagbes entre técnica e ciéncia modernas, cujo
imbricamento traduz a engrenagem da vontade de poder. Tudo isto vai ao
encontro, portanto, do caréter ideolégico desta composicdo, e das implicacdes
éticas do hiperdesenvolvimento da psicofarmacol ogia.

Neste longo recuo, Heidegger € um interlocutor poderoso. Através de
algumas de suas colocacdes sera possivel compreender e fundamentar uma de
minhas afirmacdes anteriores de que a eficacia da era tecnoldgica é nostalgia da
garantia buscada através da edificacdo dos valores supremos — todos simbdlicos
— que vigoraram durante 24 séculos, ou, em outras palavras, ela é sua suplente.
Eficacia tecnol 6gica podendo ser definida neste contexto como aquela que produz
efeitos répidos e seguros — de ordem real e imaginaria —, sem que se considere
a qualidade e as implicagdes dos mesmos, a ponto de desvalorizar e praticamente
eclipsar a eficacia simbdlica, como valor permanentemente estruturante dos
sujeitos e da cultura.

Minha hipétese é que a eficacia simbdlica ou a eficacia do simbdlico em
operar o reconhecimento das diferencas e dos lugares, agora em descrédito,
desmoronou junto com os val ores transcendentes ndo mais considerados eficazes
para realizar sua fungdo: garantir a existéncia contra os seus inevitaveis abalos.
Estes valores permaneceram incélumes até a modernidade, quando o sonho de
poder e autonomia do homem, alimentado pelo saber cientifico, colocou-o
pretensamente como senhor da natureza, fazendo-o abrir mdo gradualmente de
uma exterioridade transcendente que o garantisse e da qual ele dependesse. A
paixao pela ciéncia colocou a antiga transcendéncia na imanéncia das ciéncias e
das técnicas. Deste modo, a sentencga nietzschiana “Deus morreu” deve incluir
também a “quebra’ do simbdlico como valor transcendente. Veremos mais adiante
como esta transcendéncia, ndo mais divinizada, ainda assim se constréi no
contemporaneo.

Acredito que este acontecimento que envolveu o simbdlico tenha como
acontecimento correlato a proeminéncia dos outros dois registros — o real e o
imaginario — nas manifestacbes humanas ao nivel do sujeito e da cultura, inclusive
as do corpo e do psiquismo. Esta nova configuracdo permitiria compreender
melhor a emergéncia de certos fendbmenos (além dos dois ja assinalados), como,
por exemplo, o aumento da incidéncia de doencas ditas psicossométicas e das
adi gdes/compul sdes.
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Por um pequeno deslocamento, talvez se possa pensar que a eficécia
(imaginéria) tecnolbgica passe a fazer funcdo de supléncia do simbdlico sobre o
gual se baseava a autoridade transcendente do primeiro dos fundamentos, do
Fundamento Supremo — do Verbo — que era, supostamente, a fonte de toda
garantia. Temos entdo um real cujo véu esta esgarcado por sua (in)consisténcia
predominantemente imaginaria, deixando-nos talvez pensar que ndo estamos mais
protegidos pelo simbdlico. Na verdade, nunca estivemos. Este é o grande
ensinamento concedido pela arte tragica grega.

Estas consideracBes me levam a retomar a questdo da funcdo simbdlica
hoje, diante da indiferenciacdo reinante na era do hiperdesenvolvimento
tecnolégico. Segundo Lebrun (2002), o simbdlico constitui as diferencas e as
diferencas de lugares. E na linguagem, na fala, que alguém marca sua diferenca,
advindo-lhe por conseguinte a autoridade de falar deste lugar diferente, que podera
ou ndo ser reconhecido como legitimo.

Ora, no cenario de uma sociedade mundial globalizada, esta fungéo foi
radicalmente desvalorizada, juntamente com o0s outros valores transcendentes.
E preciso questionar a possibilidade de se falar de mudanca de regime do
simbélico — que Lebrun chama de mutacéo do simbdlico — e as suas implicacfes
nas novas configuracdes entre corpo e cultura. Ela abrangeria inclusive e muito
especialmente a questdo: o que se diz quando se fala de “novas patologias’ ou
de “novas formas de subjetivacao”?; assim como a desvalorizacéo ou
deslegitimagtes dos valores tradicional mente reconhecidos como eminentemente
simbdlicos, entre eles a autoridade das geracGes precedentes, a dos professores,
dos mestres, dos livros! Ou, muito simplesmente, da palavra. Minha interpretacéo
pretende mostrar neste pequeno desenvolvimento que esta transformacéo foi
gradual e planificada.

Segundo ainda esse autor (Lebrun, 2003), teriamos passado de um regime
social eminentemente simbolico — em que o lugar da exterioridade e da
transcendéncia estava garantido supostamente — para um sistema no qual este
lugar esta esvaziado, desvalorizado, perdido na imanéncia do confronto entre
opinides. Mais do que isto, porque néo dizer, este lugar vazio é odiado, e passa
a ser preenchido pelos pequenos e grandes confortos e satisfagdes mediados pela
tecno-logica da eficacia.

Em seu instigante artigo “La haine de la haine”, Lebrun se questiona sobre
0 qué ou sobre quem incidiria o 6dio originario, anterior ao amor. Diz entdo que
0 Odio é em primeiro lugar 6dio do simbdlico, da linguagem, pois implica furo,
vazio.

Mais precisamente, passagem de um regime simbdlico vertical — hierarquico
pela marcagdo de lugares diferentes, onde o lugar da transcendéncia era evidente
e espontaneamente reconhecido como legitimo — para um simbdlico horizontal,
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imanente, ndo necessariamente sem alguma transcendéncia ou sem referéncia a
ela. Qual seria agora a natureza desta transcendéncia, se ela ndo é mais da ordem
do divino ou da divinizag&o dos valores?

Esta nova transcendéncia — este Fora — € construida de dentro, mas como
forma de nomear algo que é exterior ao sistema, aquilo que Ihe é heterogéneo, e
que esta sempre em posicao de dissimetria. O lugar do Fora é o Fora do lugar
dos outros, talvez o lugar do vazio.

Freud desloca esta exterioridade para o intimo do sujeito, trazendo as
pulsbes — nossos daimons — para este lugar de ex-timidade, do Fora dentro,
tornando-nos descentrados constitutivamente. Assim a psicandlise € a paix&o do
simbdlico, paix&o do vazio, em torno do qual se fala — é saber tragico que
reconhece uma transcendéncia tornada intima, mas nem por isso sob controle.
Ao contrério, ela nos desaloja continuamente, privando ou desapossando o eu
de seu desejo de estabilidade, de garantia contra o perigo mais temivel e
angustiante, que vem desta exterioridade intima, e da qual néo de pode fugir — o
perigo pulsional —, nivelando nosso desamparo ao do herdi tragico diante da
onipoténcia do destino e da vontade de poder dos deuses.

Para o grego tragico, o homem é constituido de ethos e daimon. Onde ethos
€ 0 conjunto de préticas, pensamentos e aces que colocam o homem na diregéo
do eu prattein (do bem-agir e do bem-viver), enquanto os daimons sdo as forcas
implacaveis do destino e do divino, que o tornam completamente vulneravel ao
erro (hamartia), e a perdicao apesar de todo o ethos — lugar do simbadlico.

A desautorizagédo do simbdlico iniciou-se, na verdade, no século XVI, com
0 processo Galileu. Naquele momento, a palavra de Deus, enunciada pelo Papa,
viu-se confrontada com a incipiente, mas revolucionaria légica cientifica, isto €,
com a coeréncia de fatos e argumentos entrelagcados numa ldgica da razao,
destituindo de sua hegemonia a palavra proferida em nome de valores
transcendentes.

A autoridade da ciéncia, sempre impulsionada pela técnica, da ao homem
um sentimento de maior legitimidade quando se trata do valor garantia, estando
a ciéncia menos exposta ao risco, uma vez que ela pode apelar para o registro
de provas, do qual é hoje um exemplo paradigmatico o teste de DNA. Pela
biotecnologia, um pai passa a ser pai ou ndo, independentemente dele se dizer
pai ou ndo, desvelando e marcando este horror ao simbdlico na sua fungdo mais
primordial: a de reconhecer ou ndo um filho.

Vejamos agora de uma forma mais minuciosa esta naturalizacdo do
psiquismo, inscrita ha muito, por minha leitura de Heidegger, no projeto
metafisico. Para isto, é preciso examinar a cesura — interrupcao ou suspensao —
gue a ciéncia moderna efetuou na relacdo do homem com a physis, este Outro
com o qual o homem originariamente teve uma relagdo imanente, passando a
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transcendente, e voltando, no primeiro moderno, a imanéncia causada pelo
advento da ciéncia moderna, alimentada pela técnica. Entretanto, tratava-se de
um outro modo de imanéncia, diferente daimanéncia do mundo grego da presenca,
habitado por deuses, homens e outros seres. A partir do século XVII, a relagdo
de imanéncia do homem com a physis sera marcada crescentemente pelo tormento
e pela disponibilizacdo da Natureza, posta ja a servi¢co do sonho de poder e de
dominio do homem.

Diferentemente da ciéncia antiga que era teorética, apenas contemplando
0S seres naturais, sem pensar em intervir sobre eles, e onde a técnica era limitada
a préticas necessdrias a vida, nada tendo a oferecer a ciéncia nem a receber dela,
a ciéncia moderna nasce vinculada a idéia de intervir na natureza, de conhecé-la
para apropriar-se dela, para controla-la e domina-la. Haja vista as afirmacdes de
Francis Bacon para quem saber é poder e a de Descartes para quem a ciéncia
transforma o homem em senhor da natureza. A nova ciéncia dos séculos XVI-
XVII eraassim inseparavel da técnica transformada em tecnologia pela utilizacéo
do saber cientifico. Deste modo, com o advento da tecnologia j4 no primeiro
moderno, surge o embrido da fusdo (da hibridizacéo) entre saber-fazer (da
técnica) e o saber-saber (do conhecimento cientifico).

O espaco da ciéncia moderna é definido pela geometria, sendo, portanto,
homogéneo, ndo havendo “lugares’, qualitativamente diferenciados; os objetos
fisicos sdo paul atinamente purificados de todas as suas qualidades sensiveis, pois
estas sdo meramente subjetivas.

Enquanto a ciéncia antiga possuia um ideal de cientificidade baseado na
idéia de que a ciéncia é uma representacdo do real tal como ele € em si mesmo,
a ciéncia moderna baseia-se na idéia de que o objeto cientifico € um modelo
construido e ndo uma representacdo do real. Na filosofia, o regime de
representacdes em vigor € o signo, apontando para a auséncia do real.

O ideal cientifico permitiu a ciéncia ocupar o lugar de confianca (ou de
crenca) gue a cultura ocidental depositou na raz&o como capacidade para conhecer
o real, mesmo que este tenha que ser inteiramente construido pela atividade
racional.

Diferentemente do ideal cientifico, aideologia cientificista é decorrente do
senso comum, onde se ignoravam e ignoram as complexas relacbes entre ciéncia
e técnica, sendo costume identificar as ciéncias com os resultados de suas
aplicagbes. Ou seja, a ideologia cientificista promove a idéia de eficacia, a
confusdo entre ciéncia e técnica, e a ilusdo de neutralidade cientifica. O
cientificismo € entdo da ordem da crenca. Crenca de que a ciéncia pode e deve
conhecer tudo, sendo colocada no lugar de fundamento do conhecimento, no
lugar de Deus — a assim chamada razdo iluminista pela Escola de Frankfurt. Talvez
seja este lugar, e a substituicdo que nele ocorre, 0 que autoriza o homem moderno
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e contemporaneo a manipular tecnicamente o real, sem limites para a sua agéo —
atomar o real como disponibilidade, segundo Heidegger, a propdsito da técnica
moderna —, e com isso transformando a raz&o iluminista em razdo instrumental,
onde o projeto tecnocientifico torna-se um instrumento de dominagdo, poder e
exploragéo consumada da natureza e do homem.

Esta ideologia (cientificismo) acabara por criar na contemporaneidade uma
mitologia da ciéncia, onde esta ndo é mais considerada pelo esforco e pelo
trabalho em direcéo ao saber (ideal cientifico), mas por suaeficacia nos resultados
apresentados como espetaculares e miraculosos. Sobretudo por constituir uma
forma de poder social e de controle do pensamento (sociedade de controle). Haja
vista a importancia estratégica neste sentido da “neutralidade cientifica’ que
procura dissimular a origem e a finalidade da maioria das pesquisas destinadas a
controlar a natureza e a sociedade, seguindo os interesses dos grupos
econdémicos. O “atormentar a natureza’, assinalado por Bacon no século XVII,
toma proporg¢des inusitadas com a ciéncia contemporanea, j4 que esta nao se
contenta em conhecer as coisas e 0s seres humanos, mas procura construi-los
artificialmente, criando inclusive doengas como o Transtorno do Panico com o
objetivo de render lucros ao capital.

O imbricamento essencial entre a metafisica e a técnica nos é oferecido
por Heidegger em véarios momentos de sua obra.® Destaco apenas que em “A
época das concepcdes de mundo” (1938) Heidegger afirma que o saber moderno
€, em primeiro lugar, um saber incondicionado, ndo se ligando a nenhuma condicéo
exterior a ele proprio para firmar a sua posi¢do de certeza como, nos gregos,
ele se ligava a presenca ou a auséncia imediata do ente, ou a vontade divina na
Idade Média. Ele é, antes de tudo, ciéncia que, em um sentido muito preciso,
requer uma certeza absoluta, capaz de fixar o modo de seu progresso (como
ciéncia positiva). E sobre o qué repousaria a esséncia da ciéncia moderna,
diferentemente da ciéncia grega e da doutrina da Idade Média? Diz Heidegger
gue a esséncia da ciéncia moderna € a investigacdo. Por isto ndo se deve
compreender apenas 0 método, mas o projeto e o rigor dos quais ele depende. A
ciéncia moderna torna-se ent&o investigacdo (ou experiéncia exploradora moderna)
pelo projeto que se certifica de si proprio a partir do rigor da investigacao.
Entretanto, projeto e rigor s6 se desenvolvem a partir do método, criando uma
interdependéncia.

Um outro processo fundamental que determina a ciéncia moderna é o
movimento de exploragdo organizada (das Betrieb), que se faz dentro de institutos.

5. Os desenvolvimento destes aspectos encontram-se em Dunley, Glaucia. A festa tecnoldgica-
O pensamento tragico e a critica da cultura informacional.
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O caréter “institucional” das ciéncias provém deste movimento crescente de
exploracdo organizada, que assegura a primazia do procedimento (protocolo,
metodologia, planificacdo) sobre o ente, que se torna entdo objetivo pela
investigagdo. Com isto, a figura do sébio desaparece, sendo substituida pela do
pesquisador, comprometido com os programas de pesquisa, € tornando-se um
técnico. Apenas desta forma ele permanece eficaz, efetivo e real no espirito da
época. A universidade sofre os efeitos deste programa de objetivacéo, tornando-
se real e eficaz apenas se tornar possivel e visivel a separacdo entre todas as
ciéncias, que se particularizam. As verdadeiras forcas da ciéncia moderna tornam-
se claramente efetivas na organizacéo da exploracgéo cientifica.

Ele examina o surgimento de uma teoria do conhecimento no seio da
metafisica, e o atribui a objetivacdo do ente que se torna entdo cognoscivel (pela
possibilidade de presenca do objeto no e para o conhecimento, garantida pela
representacdo), permitindo reconhecer neste texto de 1938 as colocagbes que
se tornardo explicitas em “A questdo da técnica’ (1953) quando este “demandar
ao ente que dé contas de sua disponibilidade para a representacéo” se formula
como poOr o ente sob o regime da razdo — Ge-stell, e sera reconhecido como
esséncia da técnica moderna, esséncia igualmente da metafisica moderna.

A “sociedade de controle” na consumagéao da metafisica

Estas elaboracBes em torno da técnica e da tecnologia como consumagcdo
da metafisica, possibilitadas pelo pensamento de Heidegger, encontram, sob certos
aspectos, uma continuidade na andlise que Foucault realiza sobre o paradigma
de poder que vigora na contemporaneo: o biopoder — esta forma de poder que
sucedeu a sociedade disciplinar,® e que regula avida social de dentro e por dentro,
acompanhando-a passo a passo, absorvendo-a internamente, transformando a
propria vida em objeto de poder com a finalidade de reproduzi-la.

“Devemos entender a sociedade de controle como aquela que, ao se
desenvolver nos limites da modernidade e abrindo-se para o contemporaneo,
pratica mecanismos de comando cada vez mais ‘democraticos’, cada vez mais

6. A sociedade disciplinar € aguelana qual o comando socia € construido mediante uma rede difusa
de dispositivos ou aparelhos que produzem e regulam os costumes, os hébitos e as préticas
produtivas: as institui¢des disciplinares — como a prisdo, afébrica, o asilo, 0 hospital, a escola,
a universidade. Este poder sanciona ou prescreve comportamentos normais e/ou desviados.
Foucault ndo realiza explicitamente em sua obra a passagem da sociedade disciplinar para a
sociedade de controle. E Deleuze em Foucault (1986) e em “ Post-scriptum sur des sociétés de
contréle”, em Pourparleur (1990).
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imanentes ao campo social, distribuidos pelos corpos e pelos cérebros dos
cidaddos’, diz-nos Negri e Hardt.

E nesta sociedade descrita por Foucault e Deleuze, e retomada por Negri
e Hardt (2003, p. 42-3) que as biotecnologias contemporaneas encontram seu
desenvolvimento e seu sentido. O poder agora é exercido mediante maquinas e
técnicas que organizam diretamente o cérebro — ativando sistemas de
comunicagdo, redes de informagdo — e 0s corpos — em sistemas de bem-estar,
atividades monitoradas — com o0 objetivo de atingir um estado de alienagéo
independente do sentido da vida, do desejo de criar.

“O controle da sociedade sobre os individuos néo é feito apenas por meio
da consciéncia ou da ideologia, mas no corpo e pelo corpo. Assim, nesta
sociedade de controle capitalista, a biopolitica — exercicio do biopoder — visa
regulamentar a vida ndo qualificada politicamente, incidindo entédo sobre a
producéo, reproducdo e movimentos da vida, e criando um imenso campo de
imanéncia. Por exceléncia, ela se faz sobre o biolégico, sobre o somatico, sobre
0 subjetivo, sobre o cultural” (Negri & Hardt, 2003, p. 46), indo com isso além
das versdes do materialismo histérico que considerava o problema do poder e
da reproducdo social apenas num nivel superestrutural (Foucault, 1994), separado
do nivel real e basico da producdo da vida e dos seus movimentos.

Ao longo de toda a tradicdo moderna o poder constituido sempre tentou
anular a poténcia da multiddo — compreendida como um coletivo de singularidades
capaz de exercer sua poténcia instituinte — pois ela era vista como causa de
anarquia social, de dispersdo, da formacdo de bandos e da instalacdo do caos. O
Estado Moderno transcendente, soberano, trataria de impor — de fora e de cima
— uma ordem que sacrificava esta multiddo de singularidades na sua diferenca.

Se a sociedade do panético — a sociedade disciplinar — produziu individuos
disciplinados e corpos doceis, caracterizando um andtomo-poder, a sociedade
do mercado ou do capital globalizado — sociedade de controle — produz
comportamentos, controla 0s movimentos e o tempo e, portanto, gere os impulsos
dos sujeitos, aumentando-os ou diminuindo-os, caracterizando com isso 0
funcionamento do modelo do biopoder, que, como vimos, é o poder difuso e
infiltrante sobre a vida.

Este biopoder desvanece e mesmo desfaz fronteiras. Como poderiamos
pensa-lo ao nivel de sua implicagdo com os registros psicanaliticos do real, do
simbélico e do imaginario? Da pulsdo como conceito-limite, onde a forca de
origem corporal exige a formagéo do psiquico, o que pensar quando o modo de
funcionamento vertical ou transcendente do simbdlico sobre o real do corpo vacila
pelo desmoronamento de sua eficacia?

Se o individuo é produto da sociedade disciplinar, qual sera o sujeito da
sociedade de controle? A disciplinarizacdo intensiva e difusa de corpos que
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caracteriza a sociedade de controle atinge 0 psiquico — a ama — pela producéo
de afetos: medo, desamparo, angustia de dessubjetivacdo/panico, tornando o
individuo menos do que um subjectum — o assujeitado da sociedade disciplinar —
tornando-o um dessujeito por uma disponibilizac8o intensa do real do qual ele é
parte e onde ndo ha enderecamento para que ele faga o reconhecimento de seu
ser sujeito — mesmo que assujeitado —, passando de funcionario publico a
consumidor de drogas, a bulimico, a jovem alcodlatra, a “um grdo de milho” ...
onde consuma sua indiferenciagdo, como pode ser visto a seguir.

A dessubjetivacdo e o seu panico

Em Jugar la palabra, livro instigante do psicanalista argentino Luiz Vicente
Miguelez, no capitulo significativamente intitulado “El desamparo ante el Otro”,
o autor refere-se a historieta que A. Didier Weil narra em Os trés tempos da lei.

Um louco estava internado em um manicdmio por acreditar ser um gréo
de milho. Passado algum tempo, o louco deixou de acreditar nisso e o psiquiatra
Ihe da alta. Ao sair do hospicio, eis que encontra uma galinha. Ficou petrificado,
sem palavras. Em pénico, pbs-se a correr, voltando ao hospicio. Ao consultar-
se hovamente com o psiquiatra, contou desesperado seu encontro com A galinha.
“Mas, homem!” — disse o psiquiatra — “vocé ja esta curado e sabe que ndo é um
‘gréo de milho’”. “Sim, Doutor, eu sei... Mas sera que ela sabe?’.

Comenta Miguelez que o humor da histéria, ao despertar o nosso riso,
contribui para frear este gozo do Outro que de alguma forma somos obrigados
a sustentar. Acredito que seja possivel, através de nossas meditacBes coletivas e
solitarias, encontrar condicles para barré-10 na sua desmesura atual. Para realizar
esta tentativa, algumas questdes se impdem. Procuro indicar algumas ao longo
deste estudo.

Qual seria a diferenca, se houver, com a cena do louva-a-deus e 0 sujeito
da modernidade de Lacan, narrada no Seminéario de 1962-63, isto &, ha quase 50
anos? Lembro aqui que o nome deste inseto deve-se ao fato de sua postura evocar
a de um homem em orag&o.

Lembro também que em Temor e tremor, Kierkegaard diz que “todo homem
gue néo age como Abrado diante do sacrificio de seu filho Isaac porta a angustia’.
Ou sgja, na auséncia da fé, o homem, diante do gozo do Outro, é tomado pela
angustia.

Naquele limiar da contemporaneidade — compreendida como ethos marcado
pelo acontecimento tecnoldgico da bomba de Nagasaki e Hiroshima — o Outro
como um gigantesco louva-a-deus nos fala de uma cultura opaca aos valores
divinos, na esteira da proclamacdo da morte de Deus por Nietzsche, mas ainda
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assim guardando em seu nome — louva-a-deus’— uma referéncia a eles. O sujeito
ndo mais garantido pelos valores de legitimacéo dos grandes discursos (entre eles
o religioso e o filoséfico classico) se angustia. Sendo esta angulstia o sinal de
uma despossessdo subjetiva radical por vir, no seu auto-engendramento com as
transformacdes ocorridas posteriormente ao nivel da cultura, configurando o
acontecimento das crises de péanico no contexto do aumento abusivo do mal-
estar no Ultimo quartel do século XX einicio do XXI.

Parece evidente que esta cena da angustia ficcionalizada por Lacan no
Seminario X ndo corresponde ao péanico experimentado pelo nosso dessujeito/
grdo de milho. Este, como membro passivo de uma cultura de disponibilizacéo
para o consumo — vontade da técnica — experimenta cada vez mais o
aprofundamento da separacéo entre o humano e o divino, a ponto de consumar
efetivamente “a morte de Deus’ sob esta forma angustiada da dissolucédo do eu.
Segundo Deleuze em Diferenca e repeticéo, Nietzsche foi o primeiro a reconhecer
na dissolucdo do eu o acontecimento correlativo a “morte de Deus’, capaz de
torné-la efetiva. A meu ver, este “ acontecimento correlativo” se consuma em nossa
contemporaneidade, na passagem do século XX para 0 XXI, com esta angustia
de dessubjetivacdo radical — metapsicologia do panico —, resultante da amplificacéo
desmesurada da dimenséo constitutiva do desamparo em nossa cultura que
continuamente ameaca de aniquilamento e de indiferenciagéo seus participantes,
ndo permitindo que eles encontrem o reconhecimento de suas singularidades, de
seus lugares préprios, nem a simples e estruturante possibilidade de
enderecamento ao Outro. Fui parada recentemente na rua por uma mulher que
me segurou pelos ombros, pedindo-me que a olhasse e a chamasse por seu home.

Na privagéo de suas insighias simbélicas — do reconhecimento de suas
singularidades e do lugar de diferenca, da possibilidade de enderecamento e de
nomeacéo — o dessujeito encontra-se completamente perdido na imanéncia,
indiferenciado tal como um gré&o de milho o € em relacdo a outro, e indiferente a
ele como tal. Além de ameacado de devoracdo por este Outro aniquilador e
disponibilizador no qual se transformou a Cultura — outrora, “tesouro dos
significantes” —, restando-lhe insistir neste apelo, feito agora na forma cifrada
do real em uma crise de pénico.

E também em “Psicologia das massas e andlise do eu” que a problemética
do panico pode se enlacar a da perda das garantias sustentadas supostamente
pelos valores das grandes narrativas e de seus fundamentos divinizados,
encarnados na figura de um Grande Lider. “O panico se instala quando os

7. Mesmo no original francés, esta metéfora se presta, pois mante-religieuse (louva-a-deus) aponta
também para esta referéncia.
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elementos do grupo descobrem subitamente que o lugar onde esperavam
encontrar o Lider amado e Onipotente encontra-se irremediavel mente vazio...” .
Na esteira da declaracéo da “morte de Deus” por Nietzsche (Dunley, 2005), Freud
teria tratado o real pelo simbdlico ao realizar o luto desta “morte”, ou do
desmoronamento dos valores divinos, através da criacdo da psicanalise, trazendo
como tarefa tragica para o homem moderno/contemporaneo falar de seu
desamparo — Hilflosigkeit — como dimensado inarredavel de sua constituicéo, e,
portanto, de sua experiéncia, e assumi-lo como fonte de poiesis.

Passa a ser imperativo, a meu ver, reinscrever a metapsicologia do
desamparo e de sua desmesura — 0 panico — numa analise da cultura. A
metapsicologia do panico — como forma de transbordamento da forca pulsional
gue desampara 0 ego, levando-0 a experimentar uma situacdo trauméatica ao qual
ele responde com a producdo automatica de angustia — deve se estender para o
além da physis que ressoa sob metapsicologia, pressupondo contemporanea e
necessariamente a cultura como fonte de especulacdo, e ndo um além-mundo.
Especulacéo esta que tera sempre seu lastro na clinica, impedindo-a de perder
Seu rumo.

O carater de mimese da psicofarmacologia e sua abertura para uma utilizacéo
diferenciada dos psicofarmacos

A idéia de proteses psiquicas se deve a uma das formas (a primeira) de
funcionamento dos psicofarmacos, a partir de sua dupla possibilidade de
funcionamento: supléncia/substituicdo de alguma funcdo ou substancia, e
suplementacdo. Onde o suplemento é a parte que se acrescenta a um todo ou a
um sistema para esclarecé-lo, aperfeicoa-lo. Diria eu, um a mais que
paradoxalmente extrairia dele o excesso de real, deixando-o livre para aparecer
em sua forma ou verdade. Este é o recorte duplo da téchne em relacéo a physis,
apresentado por Aristételes em sua Fisica B.

Em uma famosa frase desse livro, Aristételes delimita dois sentidos para a
téchne ou paraa mimese: “Por um lado, atéchne realiza o que a physis € incapaz
de efetuar, por outro lado, elaaimita.”

No primeiro sentido, a téchne é uma diferenciacdo da physis, embora seja
ainda physis. Através da téchne, a physis se desdobra para aparecer e sair de
seu ocultamento. Em outro contexto ja aqui assinalado, sustentei o carater de
suplemento datéchne em relacdo a physis. Trata-se de extrair do real (excessivo)
0 seu excesso, canalizando-o, descarregando-o para que a physis (ou o real)
apareca em sua verdade encoberta. Para tal, a physis necessita da téchne. Neste
nivel, procuro situar uma certa utilizacdo dos psicofarmacos. Ou seja, uma
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biotecnologia, que em sua fungdo mimética de suplemento descarrega o real de
seu excesso, modula-0, e de uma certa forma o aperfeicoa.

No segundo sentido, que € o corrente na traducao latina de mimesis como
imitacdo, e que é tomado a partir da conceituacdo de mimesis na Poética, atéchne
€ secundaria, exterior a physis, que passa entéo a ser considerada completa em
si mesmo, devendo ser duplicada ou reproduzida por uma téchne exterior e
subordinada ao seu modelo.

E interessante ver nestas duas formas de mimesis, cujas possiveis funcoes
e utilizagBes procuro estender a biotecnologia psicofarmacol 6gica, sua relacéo
com a verdade ou com as condicoes reais de existéncia do sujeito. De acordo
com as andlises heideggerianas a propdsito da mimesis, a primeira funcéo — de
suplemento — relaciona a téchne a alétheia anterior a Platdo. Seria entdo afuncéo
datéchne que permitiria desvelar ou desocultar aquilo que se mantém escondido,
no esquecimento. Considero que esta funcéo de suplemento dos psicofarmacos
€ 0 gue subjaz em certas afirmacdes dos psicanalistas ao assumirem a necessidade
do uso de psicofarmacos para “permitir a instalacéo (Stell) de uma psicanalise”,
extraindo o excesso de real, ou sgja, estabelecendo um parentesco entre estas
duas formas de téchne — uma, cientifica, e outra, tragica — a partir da idéia de
suplemento e de sua relacdo com a verdade do sujeito

A segunda, funcdo de supléncia, relacionaria a téchne a alétheia a partir
de Platdo, quando ela passa a ter o sentido de homoiosis (acordo). E a operag&o
platdnica que decide a sorte da mimese como segunda, como imitacao degradada.
Com Descartes, seu sentido é de adaequatio (adequacéo), onde estd em questédo
uma relacdo de equivaléncia entre a coisa e 0 seu representante, sendo, portanto,
garantida a sua substituicdo. Estamos em meio as proteses psiquicas e a
dissimulagdo da verdade do sujeito. Mais do que isso, ao apagamento da dimenséo
do desgjo, que nos faz essencialmente humanos. A ponto de indiferenciadamente
uma cliente chegar para uma primeira entrevista dizendo: “Tenho deficiéncia de
dopamina.” Elaera um neurdnio falante, ou uma populacdo de neurénios falantes,
um simili do grao de milho. Vou chamé-la de Princesa Maira.

Conclusao: da eficacia simbdlica da psicanalise

Diante daquela objetivacao em todo seu esplendor, perguntei: — Mas o que
€ que vocé sente? — Estou em depressdo desde que o Guga (Gustavo Kuerten)
passou a hdo querer mais nada comigo... Nos ultimos trés anos tenho seguido o
Guga por onde ele vai, Roland Garros, Africa do Sul, Santa Catarina. Na Gltima
vez, voltei toda machucada de arame farpado... Mas é bom a gente gostar de
alguém que é idolatrado...
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Continua esse delirio, até me dizer que havia abandonado a pintura ha uns
dois anos, por ter recebido de volta um quadro que mandou de presente para o
Guga. Chora, e diz que ficou muito magoada. Pergunto entdo o que ela fazia
atualmente. — Faco cerdmica. Eu sou oleira...

Ah! Quer dizer que vocé sabe brincar de vazio? Ela me olhou, emocionada,
e disse: — Ainda bem que vocé é poeta... Eu estava precisando de alguém assim...
O mundo ficou muito cru e a fala das pessoas também... Eu também sou artista.

Na sessdo seguinte, ela me diz: — Vou te contar um segredo. Quando eu
vim aqui na semana passada e vocé me disse que eu sabia brincar com o vazio,
cheguei em casa e escrevi esta carta que eu vou ler agora para vocé e que fica
guardada em minha bolsa. Maira passa entao a ler tristemente toda a histéria de
sua separagao.
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Resumos

Considerando la importancia del estadio de las protesis en la cultura
informacional contemporanea, y aproximandolo del campo psicopatoldgico através de
la idea de los psicofarmacos funcionando como prétesis psiquicas, pretendo
problematizar la insercion de las “nuevas tecnologias™ — especialmente la
psicofarmacologia — en el proyecto de longa duracion de la metafisica, descortinando
asi la légica de la voluntad de poder en juego y sus mascaras. Procurando formas de
resistir a esta disponilizacion sin fin del real, por la qual el propio sujecto se ve
alcanzado, objetivandose de las mas variadas formas, el psicoanalisis se configura como
téchne tragica, heredera de una transmision estética y ética de la existencia,
proponiéndose a restituir al hombre contemporaneo un saber sobre su propria
tragicidad, por lo que seria posible afirmar un bien-vivir donde el dolor de existir no
necesita permanecer encobierta.

Palabras claves: Psicofarmacologia, voluntad de poder, disponibilizacion, panico

En considérant I’importance de I’étude des protheéses dans la culture
informationelle contemporaine, et rapprochant celle-ci du champs psychopatologique
par le biais de I’idée de substances psychoatives fonctionnant comme des prothéses, je
prétends argumenter I’insertion des nouvelles technologies-spécialement les
biotechnologies comme la psychofarmacologie- dans le projet de longue durée da la
métaphysique, dévoilant par la la logique de la volonté de pouvoir en jeu, et ses
masques. En essayant de résister a cette mise en disponibilité sans fin du réel, par
laquelle le sujet lui-méme se voit atteint par une objectivation croissante et multiple,
par laquelle lui-méme se rend disponible, la psychanalyse se déploie comme une téchne
tragique, heritiere d’une transmission estethique et étique de I’existence, et se propose
a restituer a I’homme contemporain un savoir sur sa propre tragicité, par lequelle il
serait possible d’affirmer un bien-vivre, ou la douleur d’exister ne serait pas réfoulée.

Mots clés: Psychofarmacologie, volonté de pouvoir, mise en disponibilité, panique

This article takes into account the importance of studying prostheses in
contemporary informational culture and bringing the concept closer to the domain of
psychopathology, through the idea that psychopharmacological substances often
function as psychic prostheses. In this article I critically discuss the use of new
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technologies, especially those of a biotechnological nature, including
psychopharmacology, which could be interpreted in a long-term metaphysical project.
In this sense, the logic of the will involved, is revealed. In the search for strategies to
resist the endless will of the real, by which the subject himself is affected, based on the
most varied forms, psychoanalysis is seen as a kind of tragic téchne, the heir to an
ethical and aesthetical transmission of existence, in an attempt to give back to
contemporary man an awareness of his own tragic being, through which life can be
asserted as the temporality of joy, pain and finitude, therefore modulating the use of
pharmacological substances which are often used as prostheses.

Key words: Psychofarmacology, will for power, willingness, panic

Versdo inicia recebidaem outubro de 2004
Aprovado para publicagéo em dezembro de 2005



