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O estatuto do inconsciente é ético

O objetivo deste trabalho é discutir esta afirmag¢do de Lacan para mostrar nao s6
que a “realidade” do inconsciente é problemdtica e, portanto, deve ser abordada
a partir de um estatuto ético, mas que a propria prética psicanalitica também
pode ser pensada a partir desse estatuto. Ou seja, que podemos pensar a psica-
nélise como uma ética do real, uma ética do encontro traumético, do encontro
com o impasse, ou do encontro com o inassimilavel.
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The ethical status of the unconscious

The aim of the paper is to discuss Lacan’s phrase in the title so as to show not
only that the reality of the unconscious is problematic and requires an ethical
approach but also that such an approach is recommended to psychoanalytical
practice in general. Psychoanalysis would then be conceived as an ethics of the
real — of the encounter with the traumatic, the critical or the unassimilable.
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Em seu semindrio de 1959-60, dedicado a ética da psicandlise,
Lacan se propde a extrair “as conseqiiéncias éticas gerais que a rela-
¢d0 com o inconsciente, tal como foi aberto por Freud, comporta”
(Lacan, 12, p.350). Os pardmetros para progredir nesse dominio se
articulariam, segundo Lacan, “por meio de uma orienta¢ao do refe-
renciamento do homem em rela¢do ao real”. Para conceber isso, seria
preciso “ver o que ocorreu no intervalo entre Aristoteles e Freud”
(Lacan,12, p.21).

Antes, porém, talvez fosse oportuno extrair desses dois pontos extre-
mos uma comparag¢do. Ao definir o principio de realidade freudiano
como aparelho de retificagdo responsavel por uma atividade de retor-
no e retenc¢do, Lacan se pergunta se a aposta num principio retificador
nio seria préximo daquilo que se 1é na Etica a Nicémaco (Lacan,12, p.
41). Afinal, de modo semelhante ao que Freud articula sobre o prin-
cipio de realidade, ndo ¢ dificil reconhecer, em Aristételes, a sugestdo
de que um prazer postergado, que causa uma dor momenténea, pode
permitir o acesso a um bem maior e mais duradouro. Para Aristoteles,
a questdo seria, propriamente, saber reconhecer o verdadeiro bem e
orientar-se em dire¢do a ele. O problema é justamente que, em Freud,
esse principio retificador, o principio de realidade, falha diante de algo
que ndo é acessivel aos processos do pensamento.

Contudo, voltando ao que teria ocorrido no intervalo entre Aris-
tételes e Freud, Lacan destaca o declinio da “fun¢do do mestre” e
a conversao, ou reversdao utilitarista, no inicio do século XIX. Ela
pressupde ndo s6 o corte da revoluc¢do cientifica, com sua recusa
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da imutabilidade das “idéias eternas”, mas também a rejei¢ao, por
principio, da figura do antigo sédbio supostamente capaz de conhecer
o bem — ou, ao menos, da rejeicdo do conhecimento de um bem que
ndo seja prosaico e referido a um célculo estritamente instrumental.

O verdadeiro desafio seria seguir, com Freud, toda uma explora-
¢do da ética, incidindo néo sobre o dominio do ideal, mas, ao con-
trario, sobre um aprofundamento da nog¢ao de real (Lacan,12, p.21).
Nesse ponto, segundo Lacan, encontrarfamos um trago bastante
distintivo do projeto de Freud também em relagdo aos idealistas da
tradi¢do filosofica, pois, se os idealistas ndo contestam exatamente
a chamada realidade, acabam por doma-la, ja que encontram em
nés mesmos uma medida para ela. A posi¢ao de Freud, por outro
lado, ndo seria tao reconfortante, pois, ao perceber como é precirio
o0 acesso a “realidade”, compreendeu por que seus mandamentos sao
tao tiranicos (Lacan, 12, p. 43).

Serd que podemos supor que Lacan pretende extrair disso a con-
clusdo de que a ética da psicandlise deveria se fundar numa tirania
da “realidade”? Afinal, Lacan estaria convencido de que essa tirania
era suficiente para justificar um ataque a ética do idealismo alemaio,
desprezando as consideragdes conseqiientes sobre a fragilidade de
uma ética fundada num fato empirico existente?

Penso nio ser esse o caso. Ao contrario, além de encontrarmos
no semindrio da ética a sugestao de que é exatamente a auséncia
de ontologia na obra de Freud que exige a constru¢ao de uma ética
freudiana, Lacan afirmaria, no seu Semindrio XI, que “o estatuto do
inconsciente é ético, e ndo Ontico” (Lacan, 13, p. 37).

Mas de que real estaria Lacan falando, entao?

E nesse ponto, e nao na defesa do bem empirico capaz de servir ao
maior nimero de pessoas, que a referéncia ao utilitarismo faz senti-
do para a psicanélise. Com Jeremy Bentham, aprenderiamos a situar
o real, por oposi¢ao ao fictitious, no centro da discussao ética.

Bentham teria chegado a no¢ao de fic¢do analisando uma série de
entidades necessdrias ao discurso juridico que nao possuiam nenhu-
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ma realidade substancial. Nog¢des como “contrato social” e “pessoa
juridica”, que tém um estatuto ontoldgico problemadtico, sdo ficgdes
pressupostas sem as quais o Direito ndo funciona. Disso, concluiria
que, apesar de serem criadas e nomeadas pelo espirito humano, as
entidades ficcionais sdo capazes de produzir uma série de efeitos na
realidade.

Assim, Bentham nos ajuda a perceber que a realidade é simbo-
licamente constituida. Sem o discurso ela perde consisténcia'. Tal
conclusdo levaria Lacan a situar toda a experiéncia freudiana num
movimento de bascula entre fic¢do e real.

O real, nesse contexto, seria aquilo que é impossivel de simboli-

N

zar, ou o que nao se submete a “virtualizacao”. Ele coincidiria com o
ponto irredutivel a tradu¢do completa do inconsciente para torna-lo
consciente de que falava Freud em 1920, ao introduzir o conceito de
pulsdo de morte como algo “além do principio do prazer” . Por outro
lado, “em Freud, a caracteristica do prazer, como dimensao do que en-
cadeia o0 homem, encontra-se totalmente no lado do ficticio. O ficticio
efetivamente ndo é, por esséncia, o que é enganador, mas, propria-
mente falando, o que chamamos de simbdlico” (Lacan, 12, p. 22).
Freud teria apresentado a nogao de pulsao de morte para carac-
terizar a a¢dao no aparelho psiquico de um mecanismo que funciona
para além do principio do prazer, mas Lacan lembra que a lei moral
se afirma igualmente contra o prazer. Isso nos leva a tese fundamen-

tal do semindrio da ética, que é demonstrar “que a lei moral, 0 man-

! Lacan lembra que, em Bentham, o fictitious esté longe de ser o ilusério ou enganador. O
termo ndo poderia ser propriamente traduzido por ficticio, a menos que entendéssemos
que “toda verdade tem uma estrutura de ficcdo” (Lacan 12, p. 22).

% Freud relata como, ap6s vinte e cinco anos de prética, ele haveria de se deparar com
esse limite que ndo pode ser reintegrado ao campo do sentido. Segundo ele, “o objetivo
que [antes] fora estabelecido — o de que o inconsciente deve tornar-se consciente — ndo
era completamente atingivel”, pois “o paciente ndo pode recordar a totalidade do que
nele se acha reprimido, e o que nao lhe é possivel recordar pode ser exatamente a parte
essencial” (Freud 4, p. 31).
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damento moral, ou mesmo a presenc¢a da instancia moral, é aquilo
por meio do qual o real se apresenta na pratica analitica estruturada
pelo simbdlico” (Lacan, 12, p. 31).

A demonstragao dessa tese supde que a situemos no contexto dos
paradoxos do gozo sacrificial da consciéncia moral que aparecem
na reformulagdo tedrica de Freud posterior ao Além do principio do
prazer.

Em “mal-estar da civilizagao”, Freud se pergunta de que modo a
civilizagdo consegue barrar a pulsio desagregadora e agressiva. A
resposta poderia estar na instalagdo do sentimento de culpa. A ci-
vilizagdo exige rentncias, fazendo com que a agressividade seja re-
calcada. Sendo assim, a pulsao agressiva seria internalizada e “volta
para o lugar de onde veio” (Freud, 5, p. 146). Uma parte do ego se en-
carregaria dessa agressividade. Dai a origem do superego, que, desse
momento em diante, ird dirigir toda a agressividade recalcada contra
o proéprio ego na forma de sentimento de culpa ou necessidade de
punicao.

Partindo do pressuposto de que ndo ha, para nosso aparelho psi-
quico, uma distin¢do entre satisfazer um desejo proibido e desejar,
Freud propde que, ao menor sinal de desejo, o processo repressivo
¢ acionado. Um circulo vicioso faz com que as tentagdes sejam au-
mentadas pelas frustragdes constantes. Quanto mais frustradas sao
nossas tentativas de realizar desejos, mais tentados ficamos e mais
punig¢do vamos sofrer por parte do superego. Portanto, “quanto mais
virtuoso um homem é, mais severo e desconfiado é o seu comporta-
mento, de maneira que, em ultima analise, s3o precisamente as pes-
soas que levam mais longe a santidade as que se censuram da pior
pecaminosidade” (Freud, 5, p. 149).
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Lacan esclarece na Etica que Freud escreve O mal-estar na civili-
zagdo para nos dizer que tudo o que passa do gozo a interdi¢ao vai
no sentido de um refor¢o sempre crescente da mesma. “Todo aquele
que se aplica em submeter-se a lei moral sempre vé reforcarem-se as
exigéncias, sempre mais minuciosas e mais cruéis de seu supereu”
(Lacan, 12, p. 216). Contudo, para insinuar também que a interdicdo
alimenta o préprio gozo, Lacan se pergunta se nao poderiamos dizer
que ocorre 0 mesmo no sentido contrario:

Nao ¢ absolutamente o caso que aquele que avanga na via do gozo
sem freios, em nome de qualquer forma que seja de rejeicdo moral,
encontra obstdculos cuja vivacidade sob inumeras formas nossa expe-
riéncia nos mostra todos os dias, e que, talvez, ndo deixam de supor
algo tnico na raiz? E nesse ponto que chegamos a férmula de que uma
transgressao é necessaria para aceder a esse gozo, e que — para reencon-
trarmos Sao Paulo® — é muito precisamente para isso que serve a Lei. A
transgressao no sentido do gozo sé se efetiva apoiando-se no principio

contrario, sob as formas da Lei. (Lacan, 12, pp. 216 - 217)

Aqui encontramos, em Lacan, uma inversao dialética digna de Hegel,
pois até mesmo a revolta e a transgressdo deixam de ser pensadas como
exteriores a ordem para se mostrarem diretamente solicitadas por ela
como o Outro necessdrio a sua propria sustentacao. A inversao lacaniana
aparece ai para mostrar que, se desde Freud o superego é um imperativo
que exige um sacrificio sempre maior, se ele é um imperativo que exige
0 gozo da dor, a Lei ndo barra o gozo, ela o produz. Dai o famoso jogo
homof6nico em “subversio do sujeito”: “viesse a Lei a ordenar ‘Goza’
(jouis) o sujeito s6 poderia responder a isso com um ‘Ougo’ (jouis),
onde 0 gozo ndo seria mais do que subentendido” (Lacan, 7, p. 836).

3 A referéncia a Sao Paulo ¢ esclarecida numa frase logo abaixo, em que Lacan comple-
menta: “Foi preciso que o pecado tivesse tido a Lei para que ele, diz Sdo Paulo, se tivesse
tornado — nada diz que ele consegue, mas pode entrever tornar-se — desmesuradamente
pecador” (Lacan. 12, p. 217).
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Assim, percebemos que a exigéncia do devo pode extrair sua energia
da prépria exigéncia da pulsdo agressiva, revelando um dever anterior
a ordem do superego. O masoquismo moral deixa de ser incompreen-
sivel para se tornar apenas a manifestacao de uma pulsdo que encontra
satisfacdo através do sintoma. O gozo a que se renuncia s6 serve para
alimentar ainda mais o superego; a rentincia ao gozo nutre o gozo da
renuncia do superego. Eis o paradoxo: o imperativo de gozar se mostra
absolutista. Com o superego goza-se de um jeito ou de outro. Se nao
hd rentncia, o sujeito goza; se hd, o sujeito goza de renunciar.

Portanto, a tese de Lacan segundo a qual a lei moral, ou a presenca
da instincia moral, é aquilo por meio do qual o real se apresenta na
pratica analitica significa que um dos destinos do real da exigéncia
imperiosa de nossas pulsdes se expressa através da atuagdo do supe-
rego. Resta saber se haveriam outros destinos possiveis, ou seja, se
existiriam outras formas de gozo capazes de nos apresentar o real.
Penso ser essa a questao-chave para se entender a continuidade das
futuras elaboracdes tedricas de Lacan com o Semindrio VII.

Sabemos que Lacan procura caminhos alternativos no préprio Se-
mindrio VII, mas nao acreditamos que ele tenha encontrado soluc¢des
efetivas naquele momento. Voltaremos a isso, mais adiante, para mos-
trar que a solu¢do tragica apresentada ali pode ser entendida como
um impasse na sua teorizacao. De qualquer modo, o que esse impasse
da formulagao trégica parece ter ensinado ao préprio Lacan é que o
grande desafio ético da psicandlise é saber se o gozo masoquista do
imperativo moral pode ser substituido por algum outro gozo, sem que
isso implique numa reviravolta para o outro extremo da perversao®.

* E curioso observar que Lacan jé havia assinalado alguns problemas no préprio Semindrio
da ética que mais tarde o levariam a retificagdo de sua posi¢do. A principio, ele observa
ndo ter conseguido, ap6s todo seu progresso tedrico, levar a psicandlise a algum novo
tipo de perversao. (Cf. Lacan, 12, p. 25). Mais adiante, sugere uma proximidade entre a
formulagdo ética de Kant e a de Sade, ao constatar que é na pureza da moral kantiana,
isto ¢, na eliminacdo de todo aspecto patologico e sentimental que o mundo sadista é
concebivel. (Cf. Lacan, 12, p. 101). Contudo, ao comentar “dimensdo tragica da expe-
riéncia psicanalitica” e o desejo a ser encontrado no término da anilise, que prepara a
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No “Compte Rendu” escrito ao final de Semindrio da ética, Lacan

diz que:

[Freud] partiu, ou tornou a partir, do antigo passo da filosofia: ou
seja, que a ética ndo pode derivar da obriga¢do pura. O homem tende,
em seus atos, para um bem. A andlise volta a privilegiar o desejo como
principio da ética. Até a censura, a principio, a Unica a figurar ai como
moral, extrai dele toda sua energia. Nao existe outra raiz da ética. (La-

can, 8, p. 8).

Vale aqui a sugestdo de Rajchman, em Eros e verdade, de que, na
terceira revoluc¢ao ética operada por Freud, diferentemente do que
foi submeter o dever a finalidade da virtude (Aristételes), ou fazer
girar o bem em torno do principio supremo da obrigac¢io (Kant),
terfamos a tarefa de descobrir qual é a melhor maneira de levar a
vida (dai a idéia prosaica de tender ao bem), unindo a questao ética
do “que fazer?” ao pathos, sem, contudo, retornar a um suposto co-
nhecimento do Bem aristotélico. (Rajchman, 17, p. 41).

Ha um dever que nasce da exigéncia de responder ao encontro
traumdtico com nossas pulsdes. E interessante observar que Lacan
fala do encontro traumdtico, no Semindrio XI, como a repeti¢ao de
um encontro com o que é da ordem do acaso (tiqué (Lacan, 13, p. 56-
7). Acho que isso estd em sintonia com a fala (de ontem) de Monique
David-Ménard sobre a “repeti¢do inventiva” como uma repeti¢ao
sem um evento primeiro, e é curioso que esteja também em sintonia

torna analista, é no “desejo puro” que Lacan reconhece a exemplaridade da personagem
Antigona. (Cf. Lacan, 12, p. 342). Finalmente, no Semindrio XI, Lacan retifica sua posi-
¢d0 ao afirmar que “a Lei moral, examinada de perto, ndo é outra coisa sendo o desejo em
estado puro” e que “o desejo do analista ndo é um desejo puro” (Cf. Lacan, 13, p. 260).
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com o Etica de Badiou, principalmente quando estabelece algumas
aproximagdes de sua teorizagdo com a ética do desejo de Lacan,
esclarecendo que, “ao falar de desejo, Lacan fala ai do nao-sabido
subjetivo” (Badiou, 2, p. 67). O ndo “ceder de seu desejo” poderia ser
entendido como a ética de um “ndo ceder naquilo que ndo se sabe de
si” (ibidem, 2, p. 59).

No que diz respeito a passagem do Semindrio XI em que Lacan
afirma que “o estatuto do inconsciente é ético’, a questdo pode ser
referida ao wo Es war, soll Ich werden e a necessidade de um “saber
fazer com” o sintoma, para que Freud pudesse dar uma resposta ao
encontro inesperado que teve com a histeria. Lacan afirma que

o estatuto do inconsciente, que eu lhes indico tao fragil no plano dntico,
é ético. Freud, em sua sede de verdade, diz — O que quer que seja, é preciso
chegar ld — porque, em alguma parte, esse inconsciente se mostra. E isto
ele diz dentro de sua experiéncia daquilo que era para o médico, até
entdo, a realidade mais recusada, mais coberta, mais contida, mais rejei-
tada, a da histeria, no que ela é — de algum modo, de origem — marcada

pelo signo do engano. (Lacan, 13, p. 37)

Assim, responder a esse encontro inesperado representou um sa-
ber fazer com isso que era tdo problemdtico, com a realidade mais
recusada até entdo pelos contemporaneos de Freud.

Em “O engano (La meprise) do sujeito suposto saber”, Lacan rea-
firma esse cardter fragil ao observar que a questdo do inconsciente
¢ a mais mal apreendida até hoje. Ele observa que supor no incons-
ciente uma mensagem cifrada é diferente de crer na possibilidade
de reduzir o escrito enigmdtico a um dnico sentido. Mas como ter
acesso ao saber inconsciente, entao? A resposta de Lacan, nesse caso,
seria: “é por tratar-se de um lugar que difere de toda apreensao [pri-
se] do sujeito que um saber ¢é liberado, ja que ele s6 se entrega por
meio do que, para o sujeito, é mal apreendido [méprise]” (Lacan, 9,
p- 337). Isso é fundamental, pois Lacan descobre que o inconsciente
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é um saber que s6 se libera a partir do “engano”. Temos ai algo que s6
se dd a conhecer de viés, que s6 se revela efetivamente no momento
em que deixamos de ter a pretensdao de domina-lo.

Jéd no Semindrio XXIV, Lacan observa que, apesar de entender que
a psicandlise revele um tipo de saber, este ndo se confundiria com a
apreensao conceitual do inconsciente, como a filosofia faria com seus
objetos. O saber alcan¢dvel numa psicandlise seria apenas o savoir y
faire, o “saber fazer com”, que ¢é diferente de saber o que fazer. Isso
significa saber “se virar” (se débrouiller), mas esse “fazer com” indica
que ndo se apreende realmente a coisa, em suma, em conceito”.

O titulo desse semindrio Linsu que sait de 'une-bévue s’aile a mourre,
que nos apresenta uma traducao indecidivel ao situar o inconsciente
(PUnbewusstsein, em alemao) nesse “um engano” — 'une-bévue — que
levanta voo ou se sustenta de um jogo de azar, mas que ecoa também
a proximidade homofoénica do sustentar-se do amor ou até mesmo
da morte, ja nos da uma pista de qual é o novo paradigma lacaniano
da ética do “savoir y faire” e da ética do bem-dizer. Joyce é o exemplo
de um “desabonar o inconsciente”, de um saber fazer com a dimen-
sao impositiva da ordem simbdlica que coincidiria com esse saber
fazer do sinthome.

Joyce “sait y faire — Cest le sinthome” (Lacan, 15, 16/03/1976), diz
Lacan no Semindrio XXIII, ou seja, ele sabia fazer com isso. Joyce
é o sint-homem que sabia fazer cair seu “mandaquinismo” (Lacan,
15, 18/11/1975), seu sao-thomas-d’aquinismo® e, portanto, é um
hero6i-ético, herético (heréthique com h), um pobre heréthique que
sabia que a Unica arma contra o sintoma é o equivoco (Lacan, 15,

5“Savoir y faire, Cest autre chose que de savoir faire. Ca veut dire se débrouiller. Mais cet
‘y faire’ indique qu'on ne prend pas vraiment la chose, en somme, en concept.” Para as
citagoes dos semindrios inéditos de Lacan, como neste caso, passaremos a indicar a data
da ligdo em que foi feita a afirmagdo, da seguinte maneira: Lacan, 16, 11/01/1977.

6 Cf. ainda a seguinte passagem de Joyce, o sinthomem I: “S6 h4 santo a se renunciar 2
santidade” (Lacan, 11, p. 563).
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18/11/1975). Lemos ainda que ele “soube usar seu sinthomem até
atingir seu real” (Lacan, 15, 18/11/1975), o mesmo real que La-
can, em Televisdo, anuncia ser o “que permite desatar efetivamente
aquilo em que consiste o sintoma, ou seja, um n6 de significantes”
(Lacan, 10, p. 515).

A descoberta de que o inconsciente talvez nio se preste a interpre-
tacdao é contemporanea da descoberta de que o sintoma, apesar de
produzir um gozo que ndo traz beneficios ao sujeito, também nao
pode ser inteiramente desfeito. No Semindrio XX, Lacan demonstra
que o gozo que nos acomete de um jeito ou de outro — “esse gozo
préprio do sintoma. Gozo opaco, por excluir o sentido” (Lacan, 11,
p- 566) — torna inteligivel o sintoma como a expressao de um querer
diferente do célculo utilitdrio. O sintoma produz um gozo que “ndo
serve para nada’, diz Lacan (Lacan, 14, p. 11).

Vocés véem a relacao de tudo isto com a utilidade. E utilitario. Isso
torna vocés capazes de servir para alguma coisa, e isto por falta de saber
gozar de outro modo que ndo o de ser gozado, ou jogado, [homofonia
do étre jouis/étre jouet] pois é justamente o gozo que nao deveria, que

ndo seria preciso (Lacan, 14, p. 84).

Nessa formulagdo, o sintoma apresenta algo de paradoxal. J4 ndo é
apenas um “estofo”, ou um “né de significantes”, capaz de proporcio-
nar a satisfacao secunddria de uma identifica¢do narcisica ao atribuir
ao sujeito uma significagdo dentro de sua estrutura sécio-simbolica,
como era no Lacan até o final dos anos 1950. No momento em que se
opoOem ao atil e jd ndo servem para nada, os significantes que repre-
sentam o sujeito deixam de se prestar ao sentido. O sujeito mostra-se
ndo inteiramente assujeitado ao Outro e a significacdo, embora seu
gozo continue a se sustentar de um determinado uso da linguagem.

Portanto, ao seguirmos a elaborac¢do lacaniana posterior ao Sermi-
ndrio da ética, constatamos que o préprio Lacan reproduz, em relagao

a sua teoriza¢io, a virada necessdria ao saber fazer com o impasse.
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Partiu-se de uma constatagao: o real nos é inacessivel, hd um gozo ai,
mas ndo é possivel apropriar-se dele com o sentido. Diante disso, La-
can se pergunta se existem outras vias de acesso ao real. Inicialmente,
pensou que talvez um for¢camento, uma beleza transgressora como a
de Antigona pudesse, no limite, apontar para ele. Entdo, Lacan des-
cobre que 0 gozo nao precisa se prestar necessariamente ao sentido:
ele poderia funcionar também como uma espécie de resisténcia. Ali
o0 sujeito encontraria satisfacdo sem estar inteiramente assujeitado
ao Outro. Toca-se o real indiretamente. No novo paradigma literdrio
ja ndo temos a beleza tragica de Antigona, mas o savoir y faire de
Joyce com a lingua. Seu gozo, apesar de ndo produzir transgressdes
¢ igualmente impermedvel ao sentido, ja que o operar com a ordem
simbdlica continua a ser a via de acesso a uma satisfacdo pulsional.
Lacan descobre ser possivel fazer algum uso da dimensio impositiva
de ordem simbdlica sobre nés para extrairmos uma satisfacdo sem a
finalidade de produzir sentido.

Nao estaria af a resposta para a ética lacaniana? Se Lacan se queixa no
Semindrio VII de nao ter conseguido, apds todo seu progresso tedrico,
levar a psicanilise a algum novo tipo de perversao (Lacan, 12, p. 25), a
nova perspectiva que se abre ao final de seu ensino o levaria a abando-
nar definitivamente a soluc¢do transgressiva. Para entender essa ética ndo
transgressiva basta aproximar, tal como o préprio Lacan muitas vezes o
fez, a dimensao impositiva da palavra a a¢ao da lei sobre nds. A verda-
deira solugao estaria nao no mecanismo perverso da desconsideragao da
lei, mas, antes, na capacidade de reconhecé-la em seu aspecto essencial e
fazer um outro uso dela. Isto é, utilizd-la para produzir arranjos que nio
visem a produgdo do sentido. O tinico problema de se tomar essa elabo-
ragdo final como uma ética é que esse “savoir y faire” nao é um saber o
que fazer, no sentido de um saber conceitual capaz de orientar o caminho
em dire¢do ao bem e nem um “conhecimento” das regras do dever.
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Afinal, se a psicandlise pode ser entendida como uma ética, serd que
somos capazes de adquirir um logos sobre nossas vidas? Se pensar-
mos no que ocorreu com o proprio desenvolvimento da teorizagao
psicanalitica no confronto com seus impasses, talvez seja possivel
reconhecer ai uma légica minimalista do tipo “um saber fazer com
o impasse”. Pensamos, por exemplo, num tipo de “l6gica” de que o
“erro é a solugdo invertida”, que estd por trds da atitude em Freud
de substituir a teoria da sedugdo pela teoria da fantasia; a mesma
coisa seria verdade a propésito da descoberta de Lacan de que um
pequeno deslocamento de perspectiva é suficiente para reconhecer
que “o obstdculo ji é a solu¢ao”, a propdsito do real do gozo. De
qualquer modo, essa légica s6 poderia ser reconhecida a posteriori
(aprés coup), pois, a priori, ndo saberiamos como exercé-la, ja que
nada podemos adiantar antes do confronto com o impasse, isto é, do
encontro com o real.
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