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RESUMO

O trabalho busca pensar a questdo da finitude humana através de seu viés produtivo.
Ao homem s6 resta um destino, sua morte, no entanto, o que se pode fazer com este
fato, somente € possivel elaborar na singularidade de cada trajetéria. Para discutir essa
questdo sao usados autores como Freud, Lacan e Heidegger que, como ponto em
comum, viam no homem um ser da linguagem nao como algo a ser tomado, mas sim
tomado por ela. Em mundo onde tudo pode ser nomeado e descrito, as possibilidades
para lidar com esse campo inqualificivel que € a morte encontram-se em afinidade
com as produgdes literarias, sendo elas encaradas como algo que se pode dizer daquilo
que a linguagem ja ndo alcanga como mera forma de representacdo.Utilizando como
ferramenta a literatura, encontramos na morte a possibilidade de produzir a vida, uma
vez que apenas a existéncia finita € capaz de ser singularizada, pois permite a

emergéncia da diferenca.

Palavras-chave: Morte; Linguagem; Literatura; Lacan; Heidegger



ABSTRACT

The paper aims to rethink the issue of human finitude through their productive basis.
From man remains only one destination , his death , however , what can you do with
this fact , it is only possible to elaborate on the uniqueness of each trajectory. To discuss
this question are used authors like Freud , Lacan and Heidegger that as common ground,
saw the man a being of language not as something to be taken, but taken with her. In
world where everything can be named and described , the possibilities for dealing with
this unspeakable field that is death are in affinity with the literary productions , which
they viewed as something that can be said of what the language no longer reaches as
mere representation. Using literature as a tool , we found the possibility to produce life
from death , since only a finite life is able to be singularized because allows the

difference .
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Fraqueza da humana sorte:
que quanto da vida passa
estd recitando a morte.

Camoes, Babel e Siao.
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INTRODUCAO

A morte parece ter ocupado grande parte do pensamento na histéria do homem.
Seja na presenca de rituais ancestrais, seja no exercicio filoséfico desde os pré-

socraticos, hd um grande interesse com relagdo a ela.

O interesse pelo tema da morte como objeto de pesquisa teve seu inicio na
graduacdo, quando busquei pensar a experiéncia moderna sobre a morte: ainda que
alguns a possam encarar com naturalidade, por que outros buscam a morte, outros a
querem adiar, esquecer ou a encaram como inimiga? Pensando as relagcdes entre a morte

e o sofrimento humano que o trabalho foi construido.

Naquela época a pesquisa foi um levantamento tedrico de contribui¢des
filoséficas, antropoldgicas, psicoldgicas e psicanaliticas para pensar o tema da morte a
partir de uma experiéncia de estdgio dentro do hospital geral, articulada aos discursos

circulantes nessa institui¢ao, problematizando a experiéncia da morte na atualidade.

O trabalho no hospital passa de maneira bastante frequente pelo tema da morte,
seja no suicida da emergéncia, no paciente oncoldgico terminal ou no siléncio da UTL
De alguma forma, as constru¢des de cada um deles com a idéia da morte se fazem mais

presentes ali.

Ao concluir esse trabalho, foi possivel perceber que a experiéncia da morte foi
se modificando, de familiar, para uma morte medicalizada, legitimada pelo saber
médico e desapropriada da sua dimensao singular. E o médico que legitima a morte e o

morrer.

Longe de esgotar esse tema, a pesquisa continuou, porém, em outro sentido. O
presente trabalho ndo versard sobre esse “lugar” da morte, o hospital, mas se dard em
direcdo aos efeitos da experi€éncia de morte, naquilo que ela causa na propria vida. A
investigacdo que se pretende construir € acerca da presenca da morte (um certo saber do

homem sobre sua morte ou mortalidade) e suas consequéncias para vida do sujeito que a
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sabe finita. A tentativa se da no sentido de seguir autores e leituras que nos déem pistas

sobre os efeitos subjetivos que essa experiéncia de se saber mortal provoca.

Assim, ainda que ndo se possa saber o que é a morte e representd-la, mesmo que
o inconsciente a ignore, no sentido de ndo dar lugar, ndo deixa de haver um saber no

homem de sua mortalidade e que tem seus efeitos na vida.

O texto busca entdo, justamente, investigar o que ha de
padecimento/sofrimento/angustia na experiéncia de se saber mortal, o que estd em jogo

diante dessa condi¢do existencial que € ser mortalmente humano ou humanamente

mortal.

Nao se trata, portanto, de analisar indices de morte ou mesmo do impacto
sintomdtico da morte do outro, a proposta € investigar a morte enquanto fundamento
proprio da vida, condi¢do inescapdvel e, por vezes, angustiante. Para isso, serd
necessario trabalhar a morte em sentido filoséfico/existencial, uma vez que ela é sempre
uma experiéncia solitiria e singular, no qual ndo ha substitui¢do, tampouco

antecipacgoes.

A morte abordada na presente pesquisa vai além da idéia de transitoriedade,
declinio do vivo. Evoca uma alteridade radical, algo que estd inacessivel a experiéncia

daquele que vive no sentido de que, a morte s6 pode ser construida pelos vivos.

Ja na antiguidade, filosofar seria preparar-se para a morte. No entanto, ndo
houve uma filosofia para a qual o conceito de morte fosse tdo importante quanto para a
heideggeriana, do mesmo modo que ndo houve conceito mais disparador de andlises e
controvérsias quanto a pulsdo de morte freudiana. Por isso, € preciso buscar os

argumentos nos textos desses autores.

O primeiro capitulo buscard as contribui¢des da psicandlise sobre o tema, através
de autores como Freud e Lacan. Através desse campo de saber € possivel encontrar
argumentos sobre uma certa dificuldade dos homens com sua mortalidade. Apesar desse
suposto saber-se mortal do homem, ha uma tendéncia para eliminar essa ideia da vida,

pois no fundo ninguém cré na sua propria morte, segundo o autor (FREUD, 1915).

A pouca mudanga com relagdo a atitude diante da morte desde sua historia

primitiva até a contemporaneidade € destacada por Freud como denunciadora dessa
11



dificuldade que, nem as luzes nem o tempo conseguiram modificar, pois ainda nao

encontramos nova forma de lidar com essa problemética.

Dificilmente existe outra questdo, no entanto, em que as nossas idéias e
sentimentos tenham mudado tdo pouco desde os primérdios dos tempos, € na
qual formas rejeitadas tenham sido tdo completamente preservadas sob
escasso disfarce, como a nossa relacdo com a morte. Duas coisas contam para
0 nosso conservadorismo: a forca da nossa reacdo emocional original a morte
e a insuficiéncia do nosso conhecimento cientifico a respeito dela. A biologia
ndo conseguiu ainda responder se a morte € o destino inevitdvel de todo ser
vivo ou se € apenas um evento regular, mas ainda assim talvez evitdvel, da
vida. E verdade que a afirmacio ‘Todos os homens sdo mortais’ é mostrada
nos manuais de 16gica como exemplo de uma proposi¢cdo geral; mas nenhum
ser humano realmente a compreende, e 0 nosso inconsciente tem tdo pouco
uso hoje, como sempre teve, para a idéia da sua prépria mortalidade. As
religides continuam a discutir a importincia do fato inegdvel da morte
individual e a postular uma vida apds a morte; os governos civis ainda
acreditam que ndo podem manter a ordem moral entre os vivos, se nao
sustentam a perspectiva de uma vida melhor no futuro como recompensa pela
existéncia mundana.. Uma vez que quase todos nds ainda pensamos como
selvagens acerca desse topico, ndo é motivo para surpresa o fato de que o
primitivo medo da morte é ainda t3o intenso dentro de nds e estd sempre
pronto a vir a superficie por qualquer provocacdo. (FREUD, 1919, p. 301-
302)

Nao é, portanto, de um saber sobre a morte que se trata, talvez, de um fazer? Ha

algo que escapa e que ¢ irrepresentavel nessa existéncia finita.

Diante da dificuldade em lidar com esse nao saber, com o nada que a morte
representa no homem, a partir da atitude de negacdo da morte, surgem os ideais
religiosos cuja finalidade seria destronar a morte como término da vida, como
aniquilamento. Supdem-se entdo outros modos de existéncia a partir da divisdo entre
corpo e alma que garantem a permanéncia de um modo outro de existir. Essa seria a
mitologia destacada por Freud como responsavel por uma tentativa de mediagao entre a

vida e a morte.
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Seja a morte como pulsdo, como castracdo, interdicdo ou participando de
manifestacdes patoldgicas, ¢ um tema bastante presente na obra freudiana e que serd
amplamente trabalhando ao longo do texto. Foram selecionados alguns textos que
pudessem auxiliar a articulacdo da proposta da pesquisa na articulagdo com as teses

freudianas.

Lacan, em seu retorno a Freud, realiza uma releitura de temas como a pulsdo de
morte e a castracdo que dd novo enquadre a problemdtica e também realiza
contribuicdes para o pensamento sobre a morte, como por exemplo, do mito de

Antigona e que serdo importantes para pensar a experiéncia da morte para a psicanalise.

Ha também contribui¢des filosdficas bastante relevantes com relagdo ao homem
e a mortalidade encontradas na obra de Heidegger, que serdo trabalhadas no segundo
capitulo. O homem ¢é por ele definido como ser-para-a-morte e, portanto, tem a morte
em lugar privilegiado. Mais do que isso, € possivel reconhecer em sua obra certa
convergéncia com as questdes da presente pesquisa quando propde investigar certa

esséncia da morte que se determinaria a partir da esséncia da vida.

Dessa forma, encontramos na filosofia de Heidegger argumentos que
corroboram a tese da produtividade da morte na prépria vida, pois de acordo com suas
ideias a partir da anguastia advinda da morte (ser-para-a-morte) € possivel se
reposicionar frente a vida e entdo abrir-se as possibilidades. Somente por ser mortal o

homem pode ser livre.

O terceiro capitulo se propde a articular o pensamento dos tedricos entio
mencionados, isto €, um didlogo entre a psicandlise lacaniana e a filosofia de Heidegger.
Nessa costura, a linguagem serd o grande ponto de articulacdo, tendo em vista a relagao

possivel entre a morte e a linguagem como possibilidade de construgdo.

O quarto capitulo serd uma tentativa de situar a problematica da morte num
sentido produtivo, naquilo que o homem constréi com seu carater irrepresentavel. Pode-
se questionar se € possivel tratar a morte como um conceito, porém, ela ndo deixa de ser
fato, acontecimento, realidade, que serd reconhecida como lei inelutdvel. Dessa forma,
ao mesmo tempo em que se pretende imortal, negando a morte, o homem se reconhece

mortal. Esse embaragco/paradoxo que a morte causa a vida € o disparador de muitas
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produgdes cientificas, religiosas, literarias e filoséficas, que por esse motivo se tornam

caras a pesquisa.

A escolha pelas produgdes literdrias se dd pela aposta de que elas tratam
justamente disso que a morte causa a propria vida. Se definirmos a literatura como uma
tentativa de apreensdo, simbolizagdo do mundo pelo homem, é possivel perceber que os
homens se servem disso para apreender temas como a prépria morte, no sentido de
abertura a novas investigacdes e criagdes que a racionalidade cientifica e outras formas

de conhecimento vacilam.

A literatura como ferramenta auxiliar para pensarmos a questdo da morte vem,
portanto, do embaraco de tentar por em palavras o que € da dimensdo do indizivel, ao
falarmos de uma experiéncia da ordem do impossivel. A literatura trabalha justamente
nesse equivoco da linguagem, nesse intervalo. Logo, se ndo hd como saber o que € a

morte, cria-se uma morte para cada autor. Para isso, recorreremos a contribuicdo de

autores que criaram, fabricaram para si sua propria “morte”.

Autores como Borges e Tolstéi tém relacdo com a proposta da pesquisa
justamente por isso. Nesse sentido, buscamos aqueles que, de alguma maneira, tentaram

trazer as palavras esse algo que, conforme ja dito, pertence ao campo do irrepresentdvel.
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CAPITULO 1 - A morte em Freud e Lacan

A presenca extensa do tema da morte na obra freudiana € por muitos atribuida a
sua experiéncia diante da guerra, que o teria marcado profundamente, bem como as suas
proprias experiéncias de mortes proximas como sua filha e neto e também seu préprio
padecimento. De acordo com seu bidgrafo Jones (1989), a sua morte e a dos outros

sempre o teria intrigado:

“Até onde sabemos da vida de Freud, ele aprece ter possuido por
pensamentos de morte. Mesmo na época que estdvamos nos conhecendo ele
tinha o desconcertante hdbito de partir dizendo ‘adeus!” Vocé talvez ndo me

veja novamente.” (JONES, 1989, p.127)

A morte foi tratada amplamente ao longo de sua obra sem haver, no entanto, um
grande tratado especifico sobre ela. Mas, percorrendo as leituras de Freud em busca de

suas indicag¢des sobre o problema podemos questioné-la inclusive como conceito.

Encontramos na prépria obra freudiana ndo respostas, porém, indicagdes a
respeito do lugar que a morte ocupa na dindmica da vida. A tese fundadora da
psicandlise, do inconsciente atuante, determinante e dotado de caracteristicas especificas
como a atemporalidade e o fato de ndo admitir negativas justificam a dificuldade em

lidar com a negatividade que a morte comporta.

Também procede que, mesmo no nascimento, o individuo estd inteiramente
destinado a morrer, e talvez sua disposicdo organica ji possa conter a
indicagdo daquilo que deve morrer. Nao obstante, continua a ser de interesse

acompanhar como esse programa inato é executado e de que maneira

nocividades acidentais exploram sua disposi¢do. (FREUD, 1924, p.218)
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Tratar da morte € lidar com o indizivel, irrepresentdvel, justo aquilo que escapa
da possibilidade da representacdo. Portanto, Freud ndo se ocupou em classificar a morte
como conceito filos6fico ou critério, mas de deteve nas conseqiiéncias psiquicas do fato

de que morre-se e esse serd o caminho seguido ao longo da leitura de sua obra.

z

Se ndo houve essa preocupagdo em definir o que € a morte, por outro lado,
também ndo trabalhou com o conceito de vida. Na verdade, de acordo com Miller
(1999), as teses freudianas se ocupam ndo da substancia viva, mas sim das forcas que
nela operam. Em sua pesquisa foi possivel perceber que a morte ocupava uma
centralidade e, por isso, pode-se encontrar varias referencias ao papel que ela ocupa na

dinamica psiquica, inclusive no conceito de “pulsdao de morte”.

Seguindo as indicagdes previamente citadas, o percurso a ser buscado nas obras
de Freud seria aquele onde é possivel perceber o que a morte produz na vida, buscando

o carater fundamental, irrepresentavel que a morte funda no psiquismo.

1.1 A castracao e a (im)possibilidade de representar a morte

As construgdes tedricas de Freud sobre a morte, em geral, ressaltam o carater
efémero e vulnerdvel da vida humana, desamparada em tal existéncia e diversos de seus
conceitos vao corroborar essa condi¢do fragil do homem. Em seu texto de 1927 ¢é

possivel encontrar a dificuldade em lidar com

0 penoso enigma da morte, contra o qual remédio algum foi encontrado e
provavelmente nunca serd. E com essas forcas que a natureza se ergue contra
nds, majestosa, cruel e inexordvel; uma vez mais nos traz & mente nossa
fraqueza e desamparo, de que pensdvamos ter fugido através do trabalho de

civilizacdo. (FREUD, 1927, p. 39)

Diante de sua relacdo com a negatividade, isto €, na morte como menos vida, é

importante ressaltar a impossibilidade de representa-la no inconsciente
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Assim, o conteido de uma imagem ou idéia reprimida pode abrir caminho até
a consciéncia, com a condi¢do de que seja negado. A negativa constitui um
modo de tomar conhecimento do que estd reprimido; com efeito, ja é uma
suspensdo da repressdo, embora ndo, naturalmente, uma aceitacdo do que esta
reprimido. Podemos ver como, aqui, a fun¢do intelectual estd separada do
processo afetivo. Com o auxilio da repressdo apenas uma conseqiiéncia do
processo da repressdo € desfeita, ou seja, o fato de o contetido ideativo
daquilo que estd reprimido ndo atingir a consciéncia. O resultado disso é uma
espécie de aceitagdo intelectual do reprimido, ao passo que simultaneamente
persiste o que € essencial a repressdo. No decurso de um trabalho analitico
produzimos com freqii€ncia uma outra variante dessa situagdo, muito

importante e um tanto estranha (FREUD, 1925, p.97)

A impossibilidade de representar a morte estd no seu cardter negativo que nao
permite inscri¢do no inconsciente que nos permite articular com a questdo da castracao,
que nos da noticia da incompletude a qual o homem, sujeito da linguagem e por isso,

barrado ao acesso do saber total.

Nosso inconsciente € tdo inacessivel a idéia de nossa prépria morte, tdo
inclinado ao assassinato em relacdo a estranhos, tdo dividido (isto é,
ambivalente) para com aqueles que amamos. (...). Compele-nos mais uma
vez a sermos herdis que ndo podem crer em sua prépria morte; estigmatiza os
estranhos como inimigos, cuja morte deve ser provocada ou desejada; diz-nos

que desprezemos a morte daqueles que amamos. (FREUD, 1915, p. 239)

A morte tem ralacdo, portanto, com aquilo que falta, com a incompletude, isto &,
da castracdo. Esse tipo de experiéncia estd relacionada com a subtracdo, com a falta,
tendo sido eleita por Freud como o representante da impossibilidade da completude e
estd presente em vdrias pasagens comuns a infancia, inclusive nas etapas relativas ao

seu desenvolvimento.

Bem, é minha opinido ser essa ameaca de castracdo o que ocasiona a

destruicdo da organizagdo genital féalica da crianca. Ndo de imediato, é
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verdade, e ndo sem que outras influéncias sejam também aplicadas; pois, para
comecar, o menino ndo acredita na ameaga ou nio a obedece absolutamente.
A psicandlise recentemente ligou importincia a duas experiéncias por que
todas as criancas passam e que, segundo se presume, as preparam para a
perda de partes altamente valorizadas do corpo. Essas experiéncias sdo a
retirada do seio materno — a principio de modo intermitente, e mais tarde,
definitivamente — e a exigéncia cotidiana que lhes é feita para soltarem os
conteidos do intestino. Ndo existe, porém, prova que demonstre que, ao
efetuar-se a ameaga de castracdio, essas experiéncias tenham qualquer efeito.
Somente quando uma nova experiéncia lhe surge no caminho, que a crianca
comega a avaliar a possibilidade de ser castrada, fazendo-o apenas de modo
hesitante ¢ de md vontade, ndo sem fazer esforcos para depreciar a

significacdo de algo que ela prépria observou. (FREUD, 1924, p. 220)

A morte pode ser relacionada a castragdo, uma vez que lida com a separagdo
daquilo que € vivo e do que € morto, sendo considerado o corpo morto uma espécie
dejeto que precisa ser descartado. A partir da experiéncia da morte do outro, o homem ¢é
capaz de se reconhecer como mortal e também de retificar sua existéncia temporalmente
determinada e, dessa forma, irreversivel. A morte da noticias da vida castrada, da vida

que se perde, que ndo pode tudo justamente porque termina, sem garantias.

A castracdo pode ser retratada com base na experiéncia didria das fezes que
estdo sendo separadas do corpo ou com base na perda do seio da mde no
desmame. Mas nada que se assemelhe & morte jamais pode ter sido
experimentado, ou se tiver como no desmaio, nao deixou quaisquer vestigios
observéveis atrds de si. Estou inclinado, portanto, a aderir ao ponto de vista
de que o medo da morte deve ser considerado como andlogo ao medo da
castracdo e que a situagdo a qual o ego estd reagindo € de ser abandonado
pelo superego protetor — os poderes do destino —, de modo que ele nao

dispde mais de qualquer salvaguarda contra todos os perigos que o cercam.

(FREUD, 1925, p.153)
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Ao tratar da fundagdo subjetiva através do processo de uma sexualidade que se
coloca pela castracdo, coloca em pauta a falta, a negatividade em um lugar centralmente

formador.

A negatividade como papel central serd retomada mais tarde em sua obra através
de conceitos como a pulsdo de morte. Nesse sentido, morte e sexualidade estao bastante

proximas.

Porém, antes de desenvolver essa relacdo, € necessdrio percorrer a
metapsicologia freudiana. Nela, a instancia do eu busca constantemente se resguardar
dos perigos do mundo e se vé absolutamente vulneravel perante a morte. O caso Hans
relatado por Freud exemplifica a ideia da defesa do eu contra a ideia da castracdo
através da formacdo de um componente de angustia fébica como substitutivo desse

processo de repressao proprio da castragao.

Ele [Hans] se encontrava, a época, na atitude edipiana ciumenta e hostil em
relag@o ao pai, a quem, ndo obstante — salvo até onde a mae dele era a causa
de desavenga —, amava ternamente. Aqui, entdo, temos um conflito devido a
ambivaléncia: um amor bem fundamentado e um 6dio ndo menos justificavel
dirigidos para a mesmissima pessoa. A fobia de Hans deve ter sido uma

tentativa de solucionar esse conflito. (FREUD, 1924, p. 124)

A castracdo é amplamente trabalhada por Freud em suas formulagdes sobre a
teoria da sexualidade, que jd comeca a se desenvolver na infancia e o posicionamento da
crianca diante da partilha dos sexos. A importincia da passagem do Edipo pela crianca
consiste justamente na possibilidade de simbolizar a falta. Seu modo de resolucdo se
dard pelo reconhecimento do perigo da castragdo e todo um trabalho de posicionamento

do sujeito frente a sua incompletude.

Em termos descritivos, a crianca diante do perigo da castra¢ao cria um substituto
para a auséncia ao se deparar com a auséncia/perda do seu préprio 6rgdo, no caso da
mulher. No caso dos meninos, ao perceber a falta na mulher, acredita em algo
substitutivo: “Enquanto, nos meninos, o complexo de Edipo é destruido pelo complexo

de castrac@o, nas meninas ele se faz possivel e € introduzido através do complexo de
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castragao” (FREUD, 1925 p. 318). Tais constru¢des formam compromissos regidos
pelas leis inconscientes de maneira a lidar com a falta constitutiva e que marcardo a vida

psiquica do sujeito dali em diante.

Enquanto, nos meninos, o complexo de Edipo é destruido pelo complexo de
castracdo, nas meninas ele se faz possivel e é introduzido através do
complexo de castracdo. Essa contradicdo se esclarece se refletirmos que o
complexo de castracdo sempre opera no sentido implicito em seu contetido:
ele inibe e limita a masculinidade e incentiva a feminilidade. A diferenca
entre o desenvolvimento sexual dos individuos dos sexos masculino e
feminino no estddio que estivemos considerando é uma conseqiiéncia
inteligivel da distincdo anatdmica entre seus 6rgdos genitais e da situacdo
psiquica ai envolvida; corresponde a diferenca entre uma castracdo que foi

executada e outra que simplesmente foi ameacada. (FREUD, 1925, p. 139)

Como forma de lidar com a falta e com o fato de sermos castrados, o aparelho
psiquico, governado até entdo em sentido a sua preservacdo tem na resolu¢do do
complexo de Edipo a eliminagio de um conflito psiquico. No entanto Freud, ao longo
de sua pratica, se depara com questdes da clinica que o remetem a perversidade na
infancia, compulsdo a repeticdo e masoquismo, que retiram a centralidade da razdo e
trazem certa composi¢cdo de um mal estar préprio ao psiquismo. Em uma posicao
extrema, conforme veremos, o principio do prazer, que até entdo governava a vida rumo
a mais vida tem como meta remover tudo o que é desprazer até o fim. Nenhuma dor,
nenhum sofrimento, nenhuma angstia, o organismo € levado a sua origem inanimado, a

morte.

Seguindo, Freud relata os sentimentos possessivos de meninos € meninas com
relacdo as suas figuras parentais, solucionados de maneira simbdlica na tragédia de
Edipo. Dessa forma, mais uma vez Freud expde desejos incestuosos e mortiferos na
experiéncia da infincia que sdo fundamentais para a posterior simbolizacdo e entdo

superagao dessa fase.
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O menino encara a mde como sua propriedade, mas um dia descobre que ela
transferiu seu amor e sua solicitude para um recém-chegado. A reflexdo deve
aprofundar nosso senso da importincia dessas influéncias, porque ela
enfatizard o fato de serem inevitdveis experiéncias aflitivas desse tipo, que
agem em oposicdo ao conteido do complexo [...] Assim, o complexo de
Edipo se encaminharia para a destruicio por sua falta de sucesso, pelos

efeitos de sua impossibilidade interna. (FREUD, 1924, p. 217)

1.2 O trabalho com a morte: luto e perda

Outro aspecto referente ao que a morte pode produzir na vida, estd na discussao
de Luto e melancolia (FREUD, 1915) em que se apresenta o trabalho necessario para
uma certa elaboracdo da ideia de morte. Trabalho esse que, devido a situagdes
especificas pode tornar-se inclusive fonte de patologias. O texto discorre sobre
motivagdes internas e processos subjetivos ligados ao processo da morte, no sentido de
verificar as consequéncias para aquelas pessoas que experimentam a morte,
problematizando a relagdo do sujeito com a morte, discutindo os destinos psiquicos

relativos a perda.

O teste de realidade revelou que o objeto amado ndo existe mais, passando a
exigir que toda a libido seja retirada de suas ligacdes com aquele objeto. Essa
exigéncia provoca uma oposi¢cdo compreensivel — € fato notério que as
pessoas nunca abandonam de bom grado uma posicao libidinal, nem mesmo,
na realidade, quando um substituto j4 se lhes acena. Essa oposicdo pode ser
tdo intensa que déd lugar a um desvio da realidade e a um apego ao objeto.

(FREUD, 1925, p. 277)

Importante ressaltar que o texto foi construido em 1915, época da primeira
Grande Guerra, que provocou fortes impressdes em Freud, tanto com relacdo ao
trabalho psiquico individual como na relacdo da coletividade e seus conflitos entre as

exigéncias internas do individuo e externas do meio. No caso do texto de 1915, Freud
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destaca o trabalho a ser realizado diante da subtracdo, da perda de algo tanto a nivel real

quanto a nivel ideal e que requer remanejamentos dos componentes psiquicos.

O luto pode ser definido como “reagdo a perda de um ente querido, a perda de
alguma abstracdo que ocupe o lugar de um ente querido como o pais, a liberdade ou o
ideal de alguém e assim por diante.” (FREUD, 1915, p. 275). Dessa forma, a morte se
atualiza na vida dos vivos como uma operacdo de subtracdo, algo que se perde e que é

preciso um trabalho, uma operacgdo subjetiva para lidar com o resto.

z

A operagdo com esse resto é explicitado nesse texto de Freud como uma
remontagem nas ligacdes libidinais entre o sujeito e o objeto perdido que, apds a morte

desse objeto, ficam sem destino, sendo o luto justamente esse periodo de labor.

Freud descreve o trabalho do luto como algo que se passa nos diferentes
niveis. O primeiro deles é a experiéncia psiquica por meio do qual o sujeito
quer colocar o morto no seu corpo, ou seja, o sujeito afirma que o morto € ele

mesmo e faz parte dele. E o que denominou incorporagdo. (BIRMAN, 2009,

p.118).

Esse movimento canibalista se atualiza em diversos rituais funerdrios onde é
possivel comer na hora do enterro como uma simbolizag¢do desse desejo de assimilagdo
ou mesmo em rituais canibais indigenas onde de fato se busca incorporar habilidades e

caracteristicas através da pratica de ingestdo de sua carne.

As préticas ritualisticas registram esse cardter irrepresentdvel da morte e que
demandam um trabalho elaborativo. Percorrendo a relacdo dos homens com a morte, é
possivel perceber um certo cariter de travessia nela, que demanda cuidados ritualisticos
especificos para diferentes povos ao longo do tempo. Esses rituais trazem noticia sobre
a maneira pelo qual cada povo desenvolve sua relacdo com o outro absoluto da vida que
¢ a morte, estabelecendo o valor da vida para cada um deles, como mecanismo

simbdlico para lidar com essa questao.

Ha noticias desses ritos desde o periodo paleolitico (FLEURY, 2012), onde

podem ser encontrados vestigios de sepultamentos com caracteristicas ritualisticas.
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Grupos humanos antigos ndo eram abandonados sem a pratica de algum rito e Morin
(1970) observa que as sepulturas sdo consideradas provas evolutivas de humanizacgdo.
Esse fato nos remete justamente a uma necessidade de elaborar algo da qual a morte é
portadora e que escapa a outras formas de simbolizacdo. A necessidade do ritual para
encerrar a relacdo dos vivos com os mortos tem sua relacdo também com a mitologia
construida em torna dela. Nao € possivel dar conta da morte apenas pela fala, € preciso

performar, ritualizar.

Os ritos podem ser entendidos como formas de expressdo e organizacdo social,
onde sdo transmitidos valores e visdes de mundo. Podem ser definidos como “‘sistema
cultural de comunicacdo simbdlica” (PEIRANO, 2003, p.11). Tem por caracteristica a
repeti¢do o que garante, em certa medida, a ordem e a promessa de continuidade, pois,

cada ritual se manifesta contra a indeterminacao

Os acontecimentos mais fundamentais da vida sdo ritualizados, incluindo-se ai a
morte. Nesse caso cumprem certo papel de separacao entre os vivos € 0s mortos: “assim
como um bebé nao € propriamente vivo até passar pelo rito de nascimento, um cadaver
nio é propriamente morto até passar pelos ritos de sepultamento.” (PEIRANO, 2003,

p.33)

De acordo com Eliade (2001), os ritos de passagem que envolvem os mortos,
dizem respeito a uma modificacdo importante de regime ontolégico e estatuto social,
uma vez que tratam de uma mudanca de regime: “o defunto deve enfrentar certas provas
que dizem respeito a seu proprio destino post mortem, mas deve também ser
reconhecido pela comunidade nos mortos e aceito por eles.” (ELIADE, 2001, p.151).
De alguma maneira o ritual encerra a morte, concluindo algo que, por ser enigma, nunca

se esgota.

Os ritos funerdrios também desempenham um importante papel cultural de

destinacdo e, de alguma forma, também de fundamentacdo da cultura:

Que a vida do homem seja uma vida ‘com’ os mortos [...], como sugere
um fragmento de Heréclito, frequentemente citado, o qual diz que ‘o
cardter do homem é seu demdnio’, a crenga grega em um daimon pessoal

que acompanha cada homem ao longo de sua vida fazendo sendo
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expressar essa comunidade de vida com o espirito dos ancestrais que € o
fundamento unitario de todas as culturas. Com efeito, ndo ha cultura a ndo
ser quando um certo dominio do escoamento irreversivel do tempo é
assegurado, o que implica o emprego de um sem-nimero de técnicas
destinadas a, progressivamente, amenizar a auséncia; e a auséncia por
exceléncia € a do morto, que ndo desaparece momentaneamente, mas

absolutamente de maneira insubstituivel. (DASTUR, 2002, p. 17)

Outro mecanismo para esse trabalho do luto € a introjecdo através do apego a
imagens proprias do defunto. No entanto, o processo apontado como mais eficaz, ocorre
na identificacdo onde “o sujeito fica com um trago simbdlico do objeto no seu eu”.

(ELIADE, 2001, p.118).

O trabalho do luto, neste viés antropoldgico, segue entdo esse caminho entre
encontrar tracos do objeto perdido e de alguma maneira se fundir a ele. Nesse sentido o

sujeito colecionaria as marcas de suas perdas. (ELIADE, 2001, p.119)

Como caracteristica desse periodo denominado luto é possivel encontrar
desanimo, perda de interesse pelo mundo, expectativa de puni¢do. Esses processos de
inibicdo do ego sdo expressdo de uma dedicacdo quase exclusiva dele (ego) em elaborar

o do luto e que ndo deixa espaco para outros interesses.

Podemos entdo articular a tese freudiana de um certo encobrimento da idéia da
morte presente em obras como Reflexdes para os tempos da guerra (FREUD, 1915).
Ainda que saiba da possibilidade da sua prépria morte, bem como a de seus
semelhantes, esse saber ndo impede ou mesmo torna menos drduo o trabalho do luto.
Esse saber ndo abala a ligacdo que se constréi com o objeto de amor. Ligacao essa que

s6 o trabalho do luto é capaz de promover o desligamento.

Esse desligamento do objeto de amor apds sua perda pode se desenrolar de
diferentes formas e com destinos também diferentes, chamando a atencdo de Freud o
quadro da melancolia. Ela também se constitui como reagdo a perda do objeto, no
entanto, sua expressao na vida subjetiva € carregada de uma caracteristica que até entdao

ndo aparecia no luto e que Freud chama de perturbagdes na autoestima.
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Por conta de uma identificacdo entre o objeto perdido e o ego do sujeito
enlutado, as questdes desse quadro se voltam para o préprio ego e ndo para o mundo
externo. Nesse caso, 0 sujeito apresenta severidade, censura e caracteristicas inibitdrias

egodicas. A perda do objeto se transforma em perda do ego.

O conflito dentro do ego, que a melancolia substituiu pela luta pelo objeto,
dentro do ego, que a melancolia substitui pela luta pelo objeto, deve atuar
como uma feriada dolorosa que exige uma anticatexia extraordinariamente

elevada. (FREUD, 1917 [1915]p.291).

Esse processo patoldgico que em certa medida € justamente para elaborar a
questdo da morte se volta com tamanha severidade contra a prépria vida a ponto de,
algumas vezes superar seu movimento, podendo ser atualizado inclusive em passagens

ao ato.

A melancolia exige um contrainvestimento que promove um processo de
esvaziamento do eu. Dessa forma, a subtragdo do objeto que a morte marca, também
imprime uma subtracdo no préprio psiquismo daquele que permanece vivo. O individuo
tem a si mesmo representado como nada, contemplando uma existéncia de morto-vivo,

uma espécie de atualizacdo na vida da prépria morte.

Dessa forma, a instancia da censura, supereu, no caso do melancélico atrai para
si a consciéncia e acgoita o eu de maneira impiedosa, como se tivesse munido de todo
componente sddico do individuo. O governo do supereu €, portanto tributdrio da pulsao
de morte, que, com frequéncia empurra o eu para a morte. E possivel vislumbrar a ideia
a ser desenvolvida posteriormente na obra de Freud de que o movimento que a principio

€ da prépria vida se torna na verdade um movimento para a morte.

Se em um primeiro momento a capacidade de estabelecer vinculos é voltada
para o ego - “a libido afastada do mundo externo € dirigida para o ego e assim da
margem a uma atitude que pode ser denominada de narcisismo” (FREUD, 1914, p. 127)
- logo ela se dirige aos objetos do mundo. Se esses objetos se perdem, a capacidade de
amar, denominada por Freud de libido, é liberada para se dirigir a outros objetos ou se

voltar para o ego.
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O luto, como ja dito, € esse processo onde a libido se apega aos objetos e nao
renuncia a eles, mesmo quando ha substitutos proximos. Dessa forma, o luto é um
processo que demonstra o dispendioso trabalho que o psiquismo precisa executar para
lidar com a transitoriedade dos objetos e das relagcdes humanas, isto €, dificuldade em

lidar com o negativo, com a falta, com a operacdo de subtracao.

1.3 Transitoriedade

Essa dificuldade em lidar com o fim e o cariter efémero da vida é tratada
também em seu pequeno texto Sobre a transitoriedade (FREUD, 1915) onde discute
seu encontro com um amigo poeta, datado de agosto de 1913 em Dolomitas, na Itdlia e
reflete sobre a tristeza despertada naqueles que, por saberem do carater fugaz das
belezas da vida, ndo conseguem extrair delas nenhum gozo, como se estivesse em jogo

um certo luto pelo caréter perecivel da vida.

O passeio com amigos e a tristeza do jovem poeta é uma oportunidade para levar
o leitor a refletir sobre a "transitoriedade" da beleza das coisas ou, mais ainda, sobre a
fugacidade das préprias coisas que € repentinamente introduzida em sua realidade
psiquica. Tal realidade se deixa invadir por essa reformulacdo na qual a beleza do dia
perde sua consisténcia e € despojada de seu valor antigo. Assim, Freud descreve
realidades psiquicas diferentes que se sucedem a medida que a "consciéncia" se mostra

em sua transitoriedade.

Desse pequeno texto € possivel notar que Freud busca dar certo destaque com
relac@o a continuidade e a descontinuidades caracteristica do ser humano, levando assim
a seu traco finito, de ndo-perenidade das coisas construidas ou naturais, que portam em

si 0 emblema de sua transitoriedade.

Nesse sentido, o tempo passado marca a passagem e a perenidade dos objetos,
ressaltando a finitude da vida. Para o poeta, a alegria pela beleza da natureza se vé
obscurecida pela transitoriedade do belo, para Freud, ao contrario, a dura¢do absoluta

nao € condi¢do do valor e da significacdo para a vida subjetiva. O desejo de eternidade
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se impde ao poeta, que se revolta contra o luto, sendo a antecipacdo da dor da perda o

que obscurece 0 g0zo.

Freud, que estd escrevendo este texto sob a influéncia da Primeira Guerra
Mundial, insiste na importancia de fazer o luto dos perdidos renunciando a eles, e na
necessidade de retirar a libido que se investiu nos objetos para ligd-la em substitutos.
Sa@o os objetos que passam e, as vezes, agarrar-se a eles nos protege do reconhecimento
da prépria finitude. Porém, a guerra e a sua destruicdo exigem o luto e nos confrontam

com a transitoriedade da vida, o que permite reconhecer a passagem do tempo.

No entanto, no entender de Freud, a nossa atitude perante a morte ndo implica
essa certeza. Se de um lado aceitamos que a morte € inevitdvel, quando se trata da
prépria morte tentamos mata-la com o siléncio, desmenti-la, reduzi-la de necessidade a
contingéncia.

Nesse sentido € retomada a questdo da morte como castragdo, posto que o tempo
seja o limitador do usufruto da vida. Na visdo de Freud, no entanto, ndo ha que se tirar
disso angustia, uma vez que: “o valor da transitoriedade € o valor da escassez no tempo.
A limitagdo da possibilidade de uma fruicdo eleva o valor dessa fruicao.” (FREUD,
1915, p.345) Através das vérias mortes — seja a do corpo, ou a que se experimenta
cotidianamente, pelo final da infancia, entrada na puberdade e o préprio envelhecimento
—, percebemos a morte do tempo. Nao hd uma linha infinita do tempo, a eternidade s6

se apresenta de modo ficcional.

Nesse texto Freud ja antecipa, ainda que de maneira sutil, o desejo de
imortalidade almejado pelo ser humano. Ainda que admita seu cardter meramente
fantasioso, correlaciona a eterna capacidade de renovacdo da vida como possibilidade
de certo continuismo e por isso mesmo uma dimensdo de imortalidade. Na natureza,
predomina um ciclo de reposi¢do permanente, a cultura funda uma nova relacdo com a

vida a partir da castragdo

A questdo do texto se concentra na dimensdo temporal limitada e efémera da
propria vida, Freud coloca em jogo a experiéncia desse tempo limitado, como a marca

impossibilidade de sermos completos justamente porque somos castrados.
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Justamente porque existe a marca de uma certa degradacdo daquilo que € vivo
que o que vive torna-se singular. Dessa forma a marca do tempo trazida pela morte

orienta a vida temporalmente e a torna singular.

Nesse sentido, a dimensdo da singularidade se exerce em uma existéncia
temporalizada, uma vez que o tempo de ontem jamais retornard e as experiéncias
tornam-se unicas. Nao que haja novidade nessa proposi¢do, uma vez que Herdiclito ja
dizia que nao é possivel banhar-se nas 4guas do rio mais de uma vez, visto que ja ndo se
€ 0 mesmo, tampouco se trata da mesma 4gua, “nos mesmos rios entramos € nao

entramos, somos e ndao somos” (COSTA, 2012, p. 141)

Nao se trata de uma defesa do ineditismo, mas sim de uma dimensdo especial
com a vida temporalizada que s6 se inaugura diante a certeza que o homem tem de sua

morte.

Na obra Totem e Tabu (FREUD, 1913), uma grande leitura de Freud sobre a
homem inserido no ambito coletivo, é possivel perceber uma esbogo sobre as origens da
cultura humanas através de uma desconstru¢do critica da sociedade, onde a

problemadtica da morte tem um papel central.

E possivel compreender dessa maneira, uma possivel convergéncia entre morte,
luto e castragdo ao notar que: “os comegos da religido, da moral, da sociedade e da arte
convergem para o complexo de Edipo. [...] também os problemas da psicologia social se
mostrem soldveis com base num Unico ponto concreto: - a relagdo do homem com o
pai.” (FREUD, 1913, p. 186). Nesse caso, o pai como represente de uma fungdo de

barra, de lei.

Nesse sentido, ao se reconhecer castrado, barrado no acesso ao saber, como
ocorre ao ser colocado diante da pergunta “ o que € a morte?”, algo do mal estar , da

fragilidade do homem emerge.

O marco da certeza indeterminada da morte que ¢ marca também da castracio do
homem, faz com que diversas estratégias de tamponamento se produzam no sentido de,
ao se ver incompleto, ainda haja ao homem possibilidade de criar, a partir da angtstia

advinda desse fato, algo que funde a vida como possibilidade de inscri¢io positiva.

28



1.4 Vida pulsional

O emblemético texto Além do principio do prazer (FREUD, 1920) sintetiza de
maneira mais completa esse conceito fundamental e controverso de Freud que € o

conceito de pulsdo de morte.

Para chegar a ele, € preciso resgatar o dinamismo psiquico até entdo governado
pelo chamado principio do prazer, que atuaria na diminuicdo da tensdo e evitando, por

consequéncia, o desprazer ou mesmo produzindo prazer.

Esse modelo leva em consideracdo as excitagdes da vida mental enquanto
quantidades e, portanto, se faz como modelo econdmico das relacdes prazer/desprazer.
A favor desse modelo Freud resgata os estudos de Fechener bem como o principio da

constancia (homeostase)

No entanto, Freud reconhece que seria incorreto pensar essa dominadncia do
principio do prazer uma vez que ndo encontra fundamento na realidade da maioria dos

processos mentais que, obviamente, nao conduzem ao prazer por fim.

Dessa forma, Freud elenca possiveis razdes pelas quais o principio do prazer
falha: o principio da realidade, através das pulsdes de autopreservagdo, adia o prazer;
processos de recalque e outros responsaveis pela estruturacao do ego que transformam

uma possibilidade de prazer em uma fonte de desprazer.

Através de experiéncias clinicas, Freud se depara com o fendmeno da repeticdo.
O ego funciona sobre a interferéncia do principio do prazer, buscando evitar o desprazer
que é lancado pela liberagdo do material reprimido. O processo da andlise buscaria
justamente conseguir conviver com esse desprazer apelando para isso ao principio da

realidade.

Na relacdo da compulsdo a repeticio com o principio do prazer, Freud afirma
que aquilo que é atualizado pela repeticdo causa desprazer porque traz algo do
recalque sem, no entanto, contradizer o principio do prazer porque garante prazer de um
lado, embora traga desprazer de outro. No entanto hd aquelas experiéncias que sdo do

campo exclusivo do desprazer.
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A maior parte do que é reexperimentado sob a compulsdo a repeticdo, deve
causar desprazer ao ego, pois traz a luz as atividades dos impulsos instintuais
reprimidos. Isso, no entanto, constitui desprazer de uma espécie que ja
consideramos e que ndo contradiz o principio de prazer: desprazer para um
dos sistemas e, simultaneamente, satisfacdo para outro. Contudo, chegamos
agora a um fato novo e digno de nota, a saber, que a compulsio a repeticao
também rememora do passado experiéncias que nao incluem possibilidade
alguma de prazer e que nunca, mesmo hd longo tempo, trouxeram satisfacao,
mesmo para impulsos instintuais que desde entdo foram reprimidos (FREUD,

1920, p. 34)

Os casos de neurose traumdtica dao noticias justamente desse carater
exclusivamente desprazeroso. O trauma vem de excitagdes fortes o suficiente para
atravessar as prote¢oes do aparelho psiquico, colocando em jogo as medidas defensivas
diferentes do principio do prazer que, nesse ponto ja se mostrou incapaz de impedir a
excitacdo de invadir o sistema mental. A questdo que se coloca € a de elaborar esses

estimulos através de sua vinculacao psiquica.

Nesse ponto hd uma importante articulagio das teses freudianas com as idéias do
bidlogo Weismann a respeito de comportamento e reprodug¢do de microorganismos. O
vivo, em suma, ndo tende a mudanga e, por isso, repetiria constantemente 0 mesmo
curso da vida. Os atributos da vida forma evocados da matéria inanimada. Disso adveio
uma primeira tensdo que inaugura a pulsdo de retorno ao estado inanimado, dita pulsdo
de morte. Essas tensdes ao longo do processo evolutivo foram se especializando e

desviando-se com relag@o ao seu objetivo primeiro de seguir a morte.

A biologia dos experimentos de Weismann provou a “imortalidade” dos
protozodrios, através da semelhanca entre plasma geminal (imortal) € o soma (mortal),

corroborando com as teses freudianas da pulsao de vida e a pulsao de morte.

Essa teorizagdo € retomada por Miller ao afirmar que a vida transborda o corpo
vivo: “é claro que o corpo é vivo, mas a vida ndo se reduz ao corpo, precisamente
porque o corpo € mortal” (MILLER, 1999, p. 43). Todos os corpos sao mortais, no
entanto a morte do corpo ndo impede a vida enquanto conjunto. O corpo vivo guarda
em si o principio da imortalidade, o qual pode ser transferido a outros corpos vivos, que

¢ basicamente a tese de Weismann sobre o plasma geminal e o soma. No entanto, o
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pensamento oposto € que nos interessa: justamente porque algo morre, a vida pode

continuar.

Se tomarmos como verdade que ndo conhece excecdo o fato de tudo o que
vive, morrer por razdes internas, tornar-se mais uma vez inorganico, seremos
entdo compelidos a dizer que o “objetivo de toda vida é a morte”, e, voltando
o olhar para tras, que as coisas inanimadas existiram antes das vivas.

Os atributos da vida forma, em determinada ocasido, evocados na matéria
inanimada [...] A tensdo que entdo surgiu no que até ai fora uma substincia
inanimada, se esfor¢ou por neutralizar-se e, dessa maneira, surgiu o primeiro

instinto: o instinto de retornar ao inanimado. (FREUD, 1920, p. 56)

Resgatando o aforismo de Heidegger “a pedra € sem mundo”, Miller (2001)
afirma que aquilo que ndo é vivo, a pedra, ¢ sem vida justamente porque nao tem
possibilidade de morrer. Dessa forma, é possivel aproximar uma certa concep¢do de

morte que funda a vida.

Retomando a questdo da pulsdo de morte, Freud utiliza esses conceitos da
biologia para pensar a pulsdo de morte como algo criado a partir da animagdo da

substancia inorganica e tem nesse retorno a sua meta.

Esse processo de restaurar estados inorgadnicos se realiza na vida mental
independente do principio do prazer. A fun¢do do aparelho mental seria justamente
sujeitar as pulsdes e converter sua energia que circula de maneira livre, concordando

com o principio do prazer.

A argumentacdo de Freud se dé justamente no sentido de abandonar a crenca em
algo no sentido da perfei¢do, do belo e do bom. Ha exigéncias pulsionais que caminham
no sentido exatamente oposto, na dire¢cdo da morte e da destrui¢do, estando muito além
da perseguicao do mero prazer. E esse material reprimido pelas exigéncias da vida
civilizada cobra seu retorno a todo tempo e ao homem cabe a eterna conducio dessas

medidas.

O principio do prazer opera a servico da homeostase que se coloca a favor de um
esfor¢o ainda mais fundamental da substancia viva, qual seja o retorno ao inorganico

confundindo de certa maneira as atuagdes do principio do prazer com a pulsdo de morte.
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Dessa forma, ao mesmo tempo em que existe esse empuxo de retorno ao
inorganico, conduzindo ao retorno ao estado inorganico, o principio do prazer também
atua como funcdo de alerta contra as exigéncias da pulsdo de vida (libido) que tenta

perturbar o curso pretendido pela vida.

O que nos resta é o fato de que o organismo deseja morrer apenas do seu
préprio modo. Assim, originalmente, esses guardides da vida eram também
os lacaios da morte. Daf surgir a situacio paradoxal de que o organismo vivo
luta com toda a sua energia contra fatos (perigos, na verdade) que poderiam
auxilid-lo a atingir mais rapidamente seu objetivo de vida, por uma espécie

de curto-circuito. (FREUD, 1920, p.123)

Estd inaugurado entdo o dualismo pulsional de pulsdes de vida e pulsdes de
morte. Trata-se muito mais de um modelo qualitativo em substituicao daquele primeiro,

com caracteristicas mais quantitativas.

No texto O problema econémico do masoquismo (FREUD, 1924), ha um retorno
ao principio do nirvana, pertencendo a pulsdo de morte, se modificando e se tornando o
principio do prazer. E, portanto, necessdrio diferenciar os dois no tocante justamente a

libido.

Dessa forma, o principio do nirvana seria a tendéncia da pulsdo de morte que
visa diminuir o estimulo; ja o principio do prazer representa as exigé€ncias da libido, se
caracterizando pela qualidade do estimulo. Ja o principio da realidade tem relagdo com
as exigéncias do mundo externo, sendo originado da modificacdo do principio da
realidade, adiando a descarga do estimulo e uma aprovacio temporéria do desprazer

devido a tensdo e a pulsdo de morte seria essa tendéncia ao inorganico.

1.5 A civilizacio e seu mal-estar

Uma vez conceituada a pulsdo de morte, se faz necessdrio recorrer as teses
freudianas presentes no Mal estar na civilizagdo (FREUD, 1930) para entender em que

sentido esse paradigma que destaca a morte se atualiza nas relagdes humanas.
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De fato, a leitura de Freud nos leva a uma relac@o entre a pulsdo e a civilizagao
sempre no minado campo do conflito, sem jamais ser remediado ou superado, isto €, o

desamparo do homem ¢€ radical.

Grande parte das lutas da humanidade centraliza-se em torno da tarefa tnica
de encontrar uma acomodacdo conveniente — isto €, uma acomodagdo que
traga felicidade — entre essa reivindica¢do do individuo e as reivindicag¢des
culturais do grupo, e um dos problemas que incide sobre o destino da
humanidade é o de saber se tal acomodacdo pode ser alcangada por meio de
alguma forma especifica de civilizagdo ou se esse conflito é irreconcilidvel.

(FREUD, 1930, p. 117)

Essa teoria se fundamenta no dualismo pulsional através do conceito de pulsao
de morte. Pulsdo essa que mesmo dentro do discurso permeia de forma clandestina suas
atualizagdes, indicando algo da desarmonia entre o ser humano e as leis da

civilizagao/cultura.

A dualidade entre pulsio de vida e pulsio de morte desenha um novo
enquadramento para a questdo da agressividade. Seguindo Freud € possivel perceber
que estdo quase sempre amalgamadas: parte da pulsdo de morte fica a servico da pulsdao
de vida e € entdo desviada para os objetos externos sob a forma de sadismo e
agressividade, enquanto outra parte se articula a pulsio sexual, constituindo o
masoquismo erégeno. Nao ha superacdo do desamparo humano, seja pela religido ou
pela ciéncia. As possibilidades estdo no movimento de criacdo da vida e de algum
trabalho com a morte singularmente elaborados. Amor e morte aparecem indissocidveis
na visdo de Freud, pois, a morte estaria sempre acompanhada do amor, governando

assim o mundo.

Freud defende a tese de que a pulsdo de morte estaria na raiz do dito mal estar,
presentificada através das manifestacdes de agressividade, violéncia e destruicdo,

internas ou externas:
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Os homens ndo sdo criaturas gentis que desejam ser amadas e que no
méaximo defendem-se quando atacadas; pelo contrdrio, sdo criaturas entre
cujos dotes instintivos deve-se levar em conta uma poderosa quota de

agressividade. (FREUD, 1930, p. 133)

A conceitualizacdo da pulsdo de morte permite, portanto, um primado, no
psiquismo, de um movimento em direcdo a morte. Assim, a finitude do sujeito €
colocada em pauta como limitador, sua marca, o vazio e sua insustentabilidade, tendo a
morte como forca pulsional, inaugura o desamparo radical que marca o mal estar do
sujeito na cultura. Desamparo esse origindrio, uma vez que € insuperdvel e
intransponivel ja que esse circuito pulsional estd fora do registro da representacdo e,

portanto, da satisfacdo.

O desamparo enquanto presenca tradgica da experi€ncia subjetiva, marca uma
ferida no narcisismo iluminista, subvertendo a légica hedonista e egocéntrica. Para
Freud, a felicidade estaria dificultada pelo sacrificio imposto a sexualidade na vida
civilizada. Sacrificio esse equacionado na troca da possibilidade de ser feliz, por um

pouco de seguranga na vida coletiva.

A afirmacdo do desamparo, destacando a mortalidade como estrutura do sujeito,
marca a positividade (produtividade) caracteristicamente humana, uma vez que ¢é

preciso lancar mao de estratégias que tamponem essa marca.

1.6 A retomada de Freud por Lacan

Jaques Lacan, psicanalista franc€s, propds um retorno as obras de Freud por
volta dos anos 1960, apoiando-se na filosofia de Hegel, na lingiiista especialmente de

Saussure e na antropologia de Lévi-Strauss.

Estruturou seus primeiros anos de ensino em torno do eixo RSI — Real Simbdlico
e Imagindrio — articulado pela figura do né borromeano, e “que se deduz da simples

consideragdo da cadeia significante enquanto presenca do desejo. Alids, Lacan ndo
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deixou de fazer dessa triade um dos temas centrais da sua teoria”. (JURANVILLE,

1987, p. 78)

De modo introdutério, o Real pode ser situado como algo fora do campo das

representacdes e, portanto, dos sentidos, algo do vazio, do encontro faltoso.

Daf a férmula lacaniana de que o real € o impossivel, no sentido, em primeiro
lugar, da impossibilidade da Coisa — mas a Coisa ndo € o real; e, portanto, a
verdadeira “impossibilidade” do real € que o significante vem ocupar o vazio
dele. O préprio enquanto vazio desaparece. Sem jamais ter aparecido. Ele
simplesmente deixa tragos. E a suspensdo do tempo puro, o aparecimento e o
desaparecimento, e nunca nada que apareca ou desapareca. O inantecipavel.

(JURANVILLE, 1987, p. 78)

Ja o registro denominado de Imagindrio se refere a relacdo construida na
imagem do outro, tendo por base a fundagdo do eu a partir de uma relacao especular. A
partir das suas conjecturas do estddio do espelho, onde descreve a experiéncia de
estruturacdo realizada pela crianga com a sua imagem refletida no espelho, remete a
articulacdo entre os registros imagindrio e simbdlico que permite a estruturacdo do

sujeito, enquanto unidade.

O registro denominado Simbdlico remete a linguagem, e a articulacdo no campo
da cadeia significante, sendo o significante aquilo que realiza a operagdo de
“presentificar a falta” (JURANVILLE, 1987, p. 80) e que tem como suporte o corpo que

serd marcado por ele.

Nesse sentido, a partir de textos como Fungdo e campo da fala e da linguagem
(LACAN, 1998) as teorizagdes convergem no sentido de que a inscri¢do do sujeito nos

sistemas simbolicos, isto €, na linguagem, denotam também algo do campo da falta.

Através da retomada de Freud por Lacan, em seu retorno aos conceitos basicos
fundadores da psicandlise, foi possivel se apropriar deles de forma a permitir

direcionamentos novos
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Com efeito, Lacan trouxe de volta a originalidade implicada no pensamento
freudiano e, dando-se conta, a partir dai, de que o sentido da obra de Freud
ainda estava por ser compreendido em sua essencialidade, os psicanalistas
passaram a poder denunciar o reducionismo a que tinha sido levada a
psicandlise nos manuais utilizados nos institutos de formacao filiados & IPA

para transmitir a teoria freudiana. (JORGE, 2005, p. 19)

Esse retorno buscava justamente restaurar o inconsciente como fundamento na
psicandlise e se desvincular da dire¢do da escola inglesa e francesa que estariam ligadas
a uma abordagem interpretativa. Esse inconsciente “marcado por um branco ou ocupado
por uma mentira: é o capitulo censurado. Mas a verdade pode ser resgatada; na maioria
das vezes esta escrita em outro lugar” (LACAN, 1998 p. 260) seja no corpo ou nas
lembrancas. Dessa forma nao se trata de um inconsciente ativo ou dindmico, mas um

inconsciente primeiro, agente.

De alguns conhecidos aforismos, talvez o mais famoso seja o “inconsciente
estruturado como uma linguagem” que se fundamenta na lingiiistica saussuriana
propondo, ndo sem certa radicalidade, a centralidade do animal falante e seus efeitos
para a pratica da psicandlise. Tanto essa radicalidade € sem volta, que Lacan funda sua
prépria escola de psicandlise. “E justamente essa assuncio de sua histéria pelo sujeito,
no que ela é constituida pela fala enderecada ao outro, que serve de fundamento ao novo

método a que Freud deu o nome de psicandlise” (LACAN, 1998, p. 258)

Em seus primeiros anos de ensino, especialmente no texto Fungdo e campo da
fala e da linguagem (LACAN, 1998), Lacan elenca os problemas contemporaneos da
psicandlise como um emprego excessivo do registro denominado por ele de imagindrio,

ao se fixar nas estruturagdes pré-verbais, portanto, pré-linguagem também.

Seguindo com suas criticas, alerta “a psicandlise desemboca entdo numa
fenomenologia existencial” (LACAN, 1998 p. 244) ao se referir as relacdes objetais
trabalhadas na época que acabam abandonando a importancia da fala em si e se
referenciam apenas em interpretacdes. Além da excessiva preocupacdo com a

contratransferéncia que trariam implicagdes diretas para a pratica do analista.
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A critica de Lacan sobremaneira se volta justamente para um alerta de um certo
abandono do fundamento da psicandlise, construida por Freud como um método de cura

pela fala (talking cure): a linguagem.

Mas parece que, desde Freud, esse campo central de nosso dominio caiu no
abandono. Observa-se o quanto ele mesmo se preservou de incursdes grandes
demais em sua periferia: descobrindo estddios libidinais da crianca na andlise
de adultos e sé intervindo, no pequeno Hans, por intermédio de seus pais;
decifrando uma faixa inteira da linguagem do inconsciente no delirio
parandide, as utilizando para isso apenas o texto-chave deixado por Shereber

na lava de sua catdstrofe mental. (LACAN, 1998, p. 245)

Com relacdo ao tema especifico da morte, dedicou-se a discuti-la em alguns
momentos quando afirma a relagdo do homem durante seu percurso de andlise, ser uma
relacdo também com sua prépria finitude, em um certo trabalho de subjetivacdo da

morte,

Pois, para o sujeito, a realidade de sua prépria morte ndo € nenhum objeto
imagindvel, e o analista, como qualquer outro, nada pode saber dela, senio
que ele é um ser prometido a morte. Portanto, supondo-se que tenha reduzido
todos os artificios de seu Eu para chegar ao “ser-para-a-morte”, nenhum
outro saber, quer imediato ou construido, poderd ter sua preferéncia para que
ele o transforme num poder, mesmo que ndo seja abolido por isso. (LACAN,

1998, p. 351)

No seu semindrio sobre a Etica (1997), Lacan analisa a tragédia de Antigona,
apresentando o conceito de segunda morte, no sentido do homem, ser da linguagem, em
sua articulacdo com a cadeia significante, possuir algo de mortifero, diferente da morte
bioldgica, do corpo.

A tragédia grega Antigona, de autoria de Sofocles, compde cronologicamente a
terceira peca da qual fazem parte Edipo Rei e Edipo em Colono. Seu enredo envolve a
angustia de Antigona em ver cumprida a ritualizagao funeraria negada a seu irmao e que
sofre as consequencias diante da desobediéncia da ordem real. A apropriagdo que
Lacan fez dessa tragédia e que nos interessa aqui, € justamente uma certa relacdo da
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personagem principal com a morte ja que, suas acdes sdo movidas por causa de uma
morte e depois geram ainda mais mortes.

Antigona fica na zona da vida e da morte, em uma espécie de suspensdo e dai
surge seu lamento. “Antigona é aquela que ja escolheu sua vida em dire¢cdo a morte”
(LACAN, 1998, p. 341) e anuncia um certo paradoxo, pois “para Antigona a vida s6 é
abordavel, s6 pode ser vivida e refletida a partir desse limite em que ela ja perdeu sua
vida, em que ela estd para além dela — mas de 14 ela pode vé-la, vivé-la sob a forma do
que estd perdido.” (LACAN, 1998, p. 339).

A identificagdo de Antigona com a morte e em certo sentido, seu desejo por ela,
conduzem Lacan a situd-la como personificacdo da prépria pulsdo de morte freudiana.

Ao se perguntar o que a vida tem de relacio com a morte, Lacan segue
questionando também a vez como o homem que vive consegue lidar com o seu
conhecimento da sua propria morte. A saida dele € justamente pela via simbdlica: “é no
significante, € uma vez que sujeito articule essa cadeia significante, que ele sente de
perto que ele pode faltar a cadeia do que ele €” (LACAN, 1998, p. 354).

Dessa forma, “a linguagem escande tudo o que ocorre no movimento da vida”
(LACAN, 1998, p. 338).

Seguindo no seu semindrio, Lacan pontua a articulacdo da psicandlise a esse
campo através de algo que passa pela falta e, portanto, colocada nos registros do
assassinato do pai e da pulsdo de morte. Nesse sentido, a ética estaria relacionada com
um ideal de conduta, além do sentimento de obrigacdo, implicando, portanto, em uma
escolha. Da articulagdo entre desejo e a moral que se depreende uma instincia
censuradora que limita o desejo, barrando-o.

A dimensao da civilizagao se articula de alguma forma com o assassinato do pai
da horda primeva, sendo o assassinato o fundamento e ndo a morte em si, isto € o ato de
matar e ndo a passividade de morrer que fundamenta algo de esfera social. Mas isso se
impde como algo além das necessidades coletivas e, por isso, se impde como lei do
discurso. “A interdi¢do do incesto ndo € outra coisa sendo a condi¢@o par que subsista a
fala” (LACAN, 1986, p. 89)

A propria fundamentacdo da sociedade ocidental, sacralizada pelos dez
mandamentos, se encontra articulada ao sujeito e sua impossibilidade de completude,

contemplada por Lacan como das Ding (a Coisa)
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E na medida em que preserva essa distancia da Coisa enquanto fundada pela
fala mesma que esse mandamento adquire valor. (...) Mas eu ndo conheci a
Coisa sendo pela Lei. (...) porque sem a Lei a Coisa estava morta. Quando eu
estava sem a Lei, eu vivia; mas, sobrevivendo mandamento, a Coisa recobrou
a vida, e eu morri. Assim, o mandamento que me devia dar a ida, conduziu-
me a morte. Por que a Coisa, aproveitando da ocasido do mandamento,

seduziu-me, e por ele fez-me desejo de morte. (LACAN, 1986, p.106)

Articulando a lei a pulsdo de morte, e retomando a teorizacdo de Freud sobre a

dindmica das pulsdes, Lacan afirma:

O que ¢ instinto de morte? O que € essa espécie de lei para além de toda a lei,
que s6 pode estabelecer-se a partir de uma estrutura final, de um ponto de
fuga de toda realidade possivel de atingir? No pareamento do principio do
prazer com o principio de realidade, o principio de realidade poderia aparecer
como um prolongamento, uma aplicacdo do principio do prazer. Mas,
opostamente, essa posi¢do dependente e reduzida parece fazer surgir mais
além alguma coisa que governa, no sentido mais amplo, o conjunto de nossa
relacdo com o mundo. E nesse desvela mento, esse reachado que estd em

questdo no Além do principio do prazer. (LACAN, 1986, p. 31)

Suas contribui¢des a respeito da castracdo se fazem no sentido de dar uma outra
dimensao, um pouco mais afastada da questao imagindria da auséncia/presenca do falo,
inscrevendo a falta como estruturante.

As contribuicdes de Lacan propde um certo cardter de atividade, um
posicionamento do sujeito diante da linguagem que requer que ele a habite e ndo seja
simplesmente , de modo passivo habitado por ela. Dessa forma o homem ¢ refém da
linguagem, posto que ela o antecede. Nessa operacdo o homem se assujeita também aos
seus mal entendidos e incompletudes. “Os objetos mais importantes em questao para o
sujeito humano sdo objetos faltantes, que lhe permitirdo ver, no discurso dos outros,
revelaram-se os processos que habitam efetivamente seu inconsciente.” (LACAN, 1986,
p. 45)

Essa entrada do homem no mundo da linguagem, no campo denominado por
Lacan de Outro se faz em meio a uma operacdo que resulta em uma perda, uma

impossibilidade da completude, um resto que tornara impossivel a satisfacdo, a fala
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plena que traduzird elemento por elemento o “querer dizer”. Tanto que um dos supostos

projetos da andlise € justamente se confrontar com essa incompletude:

O sujeito ndo se empenha numa despossessdo cada vez maior do ser de si
mesmo o qual — em virtude de pinturas sinceras, que nem por isso o tornam
menos incoerente a idéia, de retificacdes que ndo conseguem destacar sua
esséncia, de apoios e defesas que ndo impedem sua estitua vacilar, de
abracos narcisicos que constituem um sopro de animacdo — ele acaba
reconhecendo que nunca foi sendo um ser de sua obra no imagindrio, e que
essa obra desengana nele qualquer certeza. Pois nesse trabalho que faz de
reconstrui-la para um outro, ele reencontra a alienacio fundamental que o fez

construi-la como um outro, e que sempre a destinou a lhe ser furtada por um

outro. (LACAN, 1998, p. 250/251)

A falta desse objeto que supostamente traria uma unidade apaziguadora se
caracteriza um eterno enigma, algo da busca do objeto para sempre perdido e justamente
essa € a nocao freudiana de castracdo. Lacan retoma ao falar desse enigma como desejo
do Outro. O objeto perdido, ao se tratar da neurose, busca o reencontro, rumo a fusao
apaziguadora, na verdade, “nunca foi perdido, apesar de tratar-se de reencontrd-lo”
(LACAN, 1986, p. 76). Ao buscar esse objeto perdido, transformado em coisas do
mundo, o engodo em jogo ai torna-se essencial para a movimentacdo do sujeito que
agora pode desejar e, por isso, fundamental para a vida.

Nessa operagao em que o sujeito entra no mundo da linguagem e se posiciona
como incompleto e, a partir disso, desejante, se estabelece como necessdria a questao da
barra, do espaco, do intervalo. Para que se estabeleca na linguagem, portanto, é preciso
que haja um intervalo, uma separacdo e nesse intervalo estd situado para o sujeito algo

do campo da impossibilidade (LACAN, 1998).

Eu me identifico na linguagem, mas somente ao me perder nela como objeto.
O que se realiza em minha histéria ndo é o passado simples daquilo que foi,
uma vez que ele ja ndo €, em tampouco o perfeito composto do que tem sido
naquilo que sou, mas o futuro anterior do que terei sido para aquilo em que

estou me transformando. (LACAN, 1998, p. 301)
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Nesse ponto, na constru¢do do homem com sua linguagem, podemos articular a
relacdo com a morte, visto seu cardter irrepresentével. “E porque o que é conhecido nio
pode ser conhecido sendo em palavras, que o que € desconhecido apresenta-se como
tendo uma estrutura de linguagem.” (LACAN, 1986, p. 47). Mas essa questdao sera
trabalha mais adiante na articulagdo da morte com a literatura.

Retomemos agora a leitura de Lacan sobre o mito de Edipo na relacio com a
castracdo. Esse deslocamento se deu no sentido de expor a estruturacdo de linguagem
que possibilita ao sujeito se situar na falta. Dessa maneira, o que se coloca em jogo na
castragdo nao € o falo como presenga ou auséncia, mas a falta que é propria ao discurso
significante. Ndo ¢ mais a identificacdo com a figura da mae, mas sim o desejo do
Outro, encarnado nela, o primeiro objeto de desejo e que faz com que a crianga possa se
alienar.

A marca indestrutivel da falta se atualiza como promessa de satisfacao, sempre
adiada e parcial, uma busca irrecuperdvel, que dessa forma se abre para a angustia. A
inconsisténcia que a linguagem se apresenta ao sujeito permite a atualizacdo da ameacga
da castracao.

Como forma que o sujeito tem de enfrentar essa ameaca recorrente € se voltar
para esse desejo do Outro de maneira permanente e inquisidora. Desde as perguntas e
elucubracdes infantis, assinaladas por Freud nas teorias sexuais infantis (FREUD,
1908), as interpelacdes fazem a vida movimentar-se justamente pelo psiquismo estar
apoiado na falta de saber, seja saber sobre a vida ou sobre a morte ou sobro o sexo: “A
vida reproduz [...]. Mas a resposta s6 questiona onde nido ha relacdo para sustentar a
reproducdo da vida. [...] Ou ‘para te fazer falar’ dito de outra forma que o inconsciente
tem, por ex-sistir” (LACAN, 2003, p. 455)

Das contribuicdes do trabalho de Lacan que vale destacar seja talvez justamente
esse, o ponto da falta no Outro, seu desejo, como efeito desse encontro com a castragao.
Essa angustia da castragdo provoca no sujeito sua busca através de perguntas sobre ‘o
que sou?’ ou ‘o que €?’, inclusive das constru¢des sobre a propria morte, esse grande
enigma. Dessa forma, o sujeito estd "suspenso em um tempo em que ele ndo sabe mais
onde estd, em direcdo a um tempo onde ele serd alguma coisa na qual jamais se podera
reencontrar’. (LACAN, 1995, p. 231)

H4 uma leitura de Lacan sobre a relacdo da morte com a histéria humana “o
primeiro simbolo em que reconhecemos a humanidade em seus vestigios € a sepultura, e
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a intermediacdo da morte se reconhece em qualquer relacio em que o homem entra na
vida de sua histéria.” (LACAN, 1998, p. 320). A propria tradicdo, inclusive lingiiistica,
destaca também a relacdo diferenciada do homem para com seu fim. De acordo com o
autor, aquilo que se perpetua e se transmite de sujeito para sujeito pode ser considerada
uma vida que perdura, pois, “nada, a ndo ser as experiéncias em que o homem a associa,
distingue um rato de um rato, um cavalo de um cavalo — nada sendo a passagem
inconsciente pra a morte.” (LACAN, 1998, p. 321)

O conceito de pulsio de morte retomado por Lacan se dd no registro
denominado por ele como simbdlico, podendo ser considerado, em certo sentido, o
significante que indica de modo incessante a origem da falta ou indica essa
incompletude no sujeito.

E uma afirmacio de Lacan a respeito das pulsdes: “toda pulsio e virtualmente
pulsao de morte” (LACAN, 1998, p.848), pois busca trabalhar com as pulsdes em um

sentido mais ficticio, qui¢d mitologico da pulsdo no psiquismo.

Lacan parte da idéia freudiana de que o destino de Eros seria o de
“formar, a partir das substincias vivas, unidades (Einheiten) cada vez
maiores e assim conservar a vida na sua permanéncia lavando-a a
desenvolvimentos mais complexos” (FREUD, GW XIII, p. 233). Aos
seus olhos, esse cardter unificador da pulsao de vida que transforma Eros
em poténcia do UM era apenas uma tentativa de submissido do outro ao
poder colonizador do Imagindrio com seus mecanismos narcisicos de
projecdo e introjecdo. H4 uma poténcia unificadora do Imagindrio que
consistira em vincular o sujeito a um outro que € essencialmente imagem
do ego. Como se as unidades cada vez maiores das quais fala Freud
fossem construidas ped liga¢do do diverso das representagdes e dos afetos
a imagem dos mesmos. (...) Eros ndo passaria de uma ilusdo do

narcisismo. (SAFATLE, 2006, p. 275)

Dessa forma, essa leitura da dinamica pulsional, a pulsdao de morte ndo deveria
ser extinta a fim de garantir sucesso na empreitada da pulsdo de vida em garantir cada
vez mais unificacdes de vida, mas, ao contrdrio, cabe a pulsio de morte manter a o

Imaginério com certa unidade, bem como as relagdes objetais. “Nesse sentido, parece-
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nos que Lacan teve o mérito de compreender a pulsdo de morte para além da repeticao
compulsiva do instinto de destrui¢cao o que abriu possibilidade de novas reflexdes sobre

o negativo” (SAFATLE, 2006, p. 275)

Nos € possivel concluir, portanto, que o direcionamento da pulsdo de morte por
Lacan nos afasta da ideia inicial freudiana de um certo empuxo ao restabelecimento do
estado inorganico, atualizada em conceitos como a compulsdo a repeticdo como um

movimento repetido da morte que insiste apesar da operacao do principio do prazer.

A operagdo lacaniana de apropriacdo da teoria pulsional de Freud, permite situar
uma problematiza¢do inclusive da propria morte. Ndo mais pensada como retorno ao
inorgdnico, mas buscando a morte simbdlica como objeto final de sua pulsdo
correspondente. “Na verdade ele [Lacan] quer salvar a for¢ca do negativo como func¢ao
ontoldgica do que hd de real no sujeito, sem, com isto, ser obrigado a entrar no cortejo

proprio ao desejo bruto de morte”. (SAFATLE, 2006, p. 277)

Nesse sentido, a morte, que € inclusive destruidora, ndo se relaciona meramente
com o corpo organico, mas se aproxima da identidade do sujeito no sentido de sua
inscricdo no corpo simbdlico, marcando a impossibilidade do poder organizador da

linguagem e que, portanto, desintegra o eu em sua relacao imagindria.

Safatle (2006) chega a aproximar essa idéia da filosofia Deleuziana ao citar a
morte como possibilidade da diferenca. “H4 sempre um ‘morre-se’ mais profundo que
um ‘morro’ 7 (DELEUZE apud SAFATLE, 2006, p. 277). A morte simbdlica,

cotidiana, didria no lugar do simples desligamento da maquina vivente.

Isso nos leva a ideia da pulsdo de morte como algo que escapa ao simbdlico, nos
aproximando daquilo que foge as possibilidades de representagcdo, portanto, do Real.
Tanto que € possivel encontrar na propria obra de Lacan essa afirmacdo “A pulsao de
morte € o Real enquanto aquilo que s6 se pode ser pensado como impossivel” (LACAN,

1976, p. 79)

Continuando a percorrer as contribui¢des da psicandlise com relacdo ao tema da
morte, de Freud a Lacan, buscamos justamente recolher os efeitos do psiquismo de uma

certa presenca da morte, seja pelo luto, pela castracdo, seja pela pulsdo. A morte de
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alguma maneira se coloca sempre “viva” na dinamica psiquica, que carrega consigo

uma conseqiiéncia ética, uma vez que a psicanélise € uma prdxis encarnada na clinica.

Por ndo ter nessa pesquisa um viés clinico, cabe agora enveredar-se pelos
caminhos tedricos no sentido de buscar contribuicdes sobre esse sentido da morte na
vida. Portanto, seguiremos agora pela filosofia de um autor que se ocupou desse tema e
que também € caro a psicandlise, uma vez que foi retomado também por Lacan, qual

seja o alemdo Martin Heidegger.
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CAPITULO 2: Heidegger e a questao da morte

O pensador alemdao Martin Heidegger, tem toda sua obra relacionada a
problematica do ser. Em palavras bastante resumidas, poderiamos dizer que uma de suas

grandes preocupacgdes foi investigar a geustdo do ser, da existéncia e do tempo.

2.1 Apontamentos biograficos

Alemao nascido no ano de 1889, Heidegger iniciou sua histéria na religiosidade,
tendo estudado teologia e filosofia como preparacdo para um jamais concluido
sacerddcio. Ao abandonar a teologia e dedicar-se a filosofia na faculdade de Freiburg,
aproximou-se de Edmund Husserl e da proposta da fenomenologia, reverberando

inclusive no seu filosofar posterior. (GIACOIA, 2013)

Em 1927, publicou sua paradigmdtica obra Ser e tempo, onde desenvolve sua
prépria concepcdo de fenomenologia, com a ideia de consistir em um método de
investigacdo filoséfico e se torna “um modo de chegar as estruturas elementares
origindrias que suportam a existéncia humana, com todas as suas disposi¢des,

faculdades e fun¢des”. (GIACOIA, 2013, p. 16)

Com relagdo ao contexto histérico e cultural onde se inserem as producdes
académicas de Heidegger, € possivel afirmar que foi marcado pela crise nos

fundamentos das ciéncias e da filosofia.

“O impacto do positivismo de Augusto Comte (1798-1857) levava a negacdo
de legitimidade a metafisica como forma de conhecimento, 4 transformacéo
da metodologia das ciéncias naturais em paradigmas de racionalidade e a
dissolucdo da 16gica em psicologia, da filosofia em sociologia e antropologia

(GIACOIA, 2013, p. 25)
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Nesse sentido, as vertentes filosoficas que marcaram sobremaneira o
pensamento heideggeriano foram a filosofia dos valores, da vida e a existencial, sendo
em comum entre elas o esfor¢o na valorizagdo da producao de um sentido com relagcdao
ao reconhecimento do paradoxo humano de uma existéncia em um mundo desprovido

de finalidade, contingencial e fatidicamente condenado a finitude.

Nesse esteio que Heidegger propde a superacdo da metafisica diante do
desenraizamento desde o diagndstico de Nietzsche. “A saida ndo estd na mera
modifica¢do da nossa concep¢ao do fundamento (...) a salvacdo s6 podera se dar, caso o
projeto infinitista for (...) substituido pelo caminho de retorno a finitude do ser”

(LOPARIC, 2004, p. 13)

Dificilmente escapa-se do polémico envolvimento de Heidegger nas questdes
politicas durante seu periodo como reitor universitirio da Alemanha nazista. Para
fundamentar a tese de que nos serviremos das contribui¢cdes tedricas do autor, uma obra
de criacdo filosdfica singular historicamente datada. Dessa forma, negar seu valor “é
esquecer afinal, que o valor de uma filosofia ndo depende dos eventos da vida pessoal

do autor nem € o produto reflexo da vida social e politica. (NUNES, 1986, p. 33)

2.2 Apontamentos tedricos

De conhecida dificuldade tedrica e algumas vezes lembrado por um certo carater
obscuro em suas obras, Heidegger busca em seus trabalhos ndo exatamente conceitos,

mas indicacdes formais sobre o que se debruga em suas pesquisas.

Seus estudos partem do pensamento grego como, em certa medida, modelos,
porém, com pontos de partida distintos. Uma vez que enquanto os gregos conhecem a
partir de juizos e categorizacdes, Heidegger propde um conhecimento pela existéncia no
lugar das categorias. Sua critica a tradicdo filos6fica teria sido o pouco cuidado ou
mesmo a inexisténcia de uma distingao entre ser e ente (Ontico e ontolégico). De acordo
com Brock (1988), o conhecimento viria ndo pela percep¢do das coisas, mas sim pelo

Dasein, ser-ai.
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Dedicou-se especialmente a pensar no homem em sua diferenca e ja ndo o
concebe da maneira tradicional como um animal dotado de razdo, mas como um ser
particular capaz de compreender tanto o ser que ele é como do ser que ndo € ele proprio.
(DASTUR, 1990). Vale destacar a dedicacdo tedrica de Heidegger com relagdo a
questdo do ser no que diz respeito ao seu pensamento sobre o homem: “A palavra ‘ser’,
em cada uma de suas variacOes se comporta com respeito ao ser em si mesmo por ela
evocado de um modo essencialmente diverso de todos os outros substantivos e verbos

da linguagem com relagdo a ente neles evocado.” (HEIDEGGER, 1969, p. 115)

Em seus estudos sobre a estrutura desse conceito de ser denominado por ele de
Dasein® e sua relacdo com as coisas do mundo humanas e ndo humanas, Heidegger
chega também a questdo do tempo como esse elemento que liga o Ser ao mundo e, por

consequéncia, a questao da pesquisa: sua finitude.

Para compreender o conceito de Dasein, é preciso entender o seu conceito de

mundo que para Heidegger ndo se restringe ao conjunto dos existentes, mas sim

o horizonte a partir do qual os existentes podem ser compreendidos como o
que sdo; € entdo um momento constitutivo do préprio Dasein e ndo um meio
no qual este estaria inserido, e eis o que explica que o ser “ai” do Dasein e o
ser “ai” do mundo estejam inseridos no mesmo contexto e constituam sé

coisas (DASTUR, 2002, p. 63)

Se coloca em jogo algo do Dasein que se compreende a si mesmo, mas também
ndo tem compreensao total, algo escapa desse conhecimento, “isto €, compreender-se a
partir do ente que ndo é e com o qual estd em constante reacdo”. (DASTUR, 1990, p.
57). Desse modo, os campos de conhecimento como a psicologia, a antropologia e etc.
sdo interpretacdes que ndao dao conta da exstencialidade do Dasein, que se distingue de

qualquer outro ente.

4 <

! Dasein (Ser af) € “um ente onticamente distinto” (NUNES, 1986, p. 68) serd usado como sindnimo de
presenca.

47



Sobre a diferenca com relacdo entre Dasein e os outros entes, € possivel afirmar

que:

O Dasein tem antes naturalmente tendéncia a compreender a sua diferenca
em relacdo aos outros entes como uma diferenca apenas Ontica € ndo como
uma diferenca ontolégica. E pelo fato de se compreender a si mesmo segundo
o modelo do ente natural que a constitui¢do especifica do seu ser lhe parece

oculta. (DASTUR, 1990, p. 58)

Dessa forma, a proposta da filosofia de Heidegger € analisar o Dasein que se
mostra como tal, a existéncia sem partir de qualquer esséncia pressuposta ou de alguma

ideal.

Essa existéncia se articula ao tempo de forma inexordvel. No entanto, a morte
ndo se coloca de forma apartada da existéncia , determinando seu fim de maneira
exterior, mas sim como essencial na relagdo do Dasein com o existir. A abertura ao
morrer nao estd na relacdo em que se pode assumir a relacio com a morte. Por isso ndo
€ necessario identificar a morte e o morrer segundo a analitica existencial de Heidegger,
pois, “a morte €, na verdade, num vasto sentido, um fendmeno que faz parte da vida”

(DASTUR, 2002, p. 73)

No entanto, para chegar a questdo da morte, € preciso percorrer os caminhos da
vida, da existéncia. Heidegger formula a idéia de homem nao apenas como um ser, mas
como ente que tem sua existéncia no mundo com ouros homens e estd em atividade com
eles. Dessa forma temos o ser-no-mundo, indicando a inseparabilidade do homem e do

mundo.

O cardter constitutivo do Dasein enquanto existéncia encontra-se na angustia.
Seria ela o traco essencial do humano, ndo enquanto aspecto psicolégico, mas sim pelo
seu cardter ontologico existencialmente humano, fendmeno da existéncia finita.
Diferente do medo, a angustia ndo encontra objeto que a corresponda, sendo, portanto, a

existéncia enquanto tal angustiante.

No entanto, é sobre essa mesma angustia que se pode vislumbrar a possibilidade

de virada da existéncia:

S6 na angustia subsiste a possibilidade de uma abertura privilegiada na

medida em que ela singulariza. Essa singularizac¢do retira o ser-ai de sua
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decadéncia, e lhe revela a autenticidade e inautenticidade como

possibilidades de seu ser (HEIDEGGER, 1927/2013, p.255)

Tal como a angustia pode ter seu cariter aparentemente negativo transformado

em positividade a morte também pode ter seu carater modificado:

Mas hd um lado positivo na morte, isso se 0 ser humano assume o seu ser-
para-a-morte, isto €, leva em conta que a morte é um fendmeno da prépria
existéncia e ndo do término dela. A morte apenas tem sentido para quem
existe e se pde como um dado fundamental da existéncia mesma. Assumir o
ser para a morte, porém, ndo significa pensar constantemente na morte e sim
encarar a morte como um problema que se manifesta na propria existéncia.
Depois de termos morrido ndo podemos mais sentir a morte. E um fato que a
morte € algo que apenas podemos experimentar indiretamente, no outro que
morre. A morte tem este aspecto paradoxal de apenas surgir quando ndo pode
mais constituir um problema para o Dasein, a ndo ser que ele a assuma como
a sua mais prépria esséncia na propria existéncia. Na verdade, o conceito de
morte é uma espécie de angustia ampliada e mais definida na direcdo de uma

caracterizagdo fundamental de nossa existéncia. (WERLE, 2003, p. 111)

2.3 A morte e o fundamento: ser-para-a-morte

Uma de suas obras principais Ser e tempo (HEIDEGGER, 1927/2013) traz a
problemdtica do ser impregnado na cotidianidade, num certo cardter repetitivo e
afastado de uma existéncia denominada por ele de auténtica, no sentido de nova, criada.
O caminho para o retorno as possibilidades de existéncia auténtica estaria justamente na

morte e na angustia.
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Dessa forma, a morte assume um importante lugar em sua teoria. O Dasein tem

no seu fundamento na possibilidade e, justamente por isso uma das possibilidades é

nao-ser:

A morte ndo € simplesmente nem mesmo primordialmente algo que acontece
ao final da vida da pessoa. A consciéncia que o Dasein tem de que vai
morrer, de que pode falecer a qualquer momento, significa que o ‘morrer’, a
atitude do Dasein com relacdo ao morrer ou o fato de ‘estar a caminho de /
caminhar para’ sua prépria morte impregna e molda toda a sua vida. Uma
vida sem a perspectiva da morte seria uma vida de perpétuo adiamento

(INWOOD, 2004 p.87)

A possibilidade da morte é, em ultima instancia, a possibilidade da

impossibilidade absoluta que se apresenta. “O ser para morte € na finitude da

temporalidade, o fundamento oculto da historicidade do homem.” (HEIDEGGER, 1975

apud MORIN, 1988, pg.277) Porta algo do tempo, um tempo que se finda de forma

oculta (indeterminada) na histéria de todos os homens.

Partindo da premissa de que a morte estd além da perda da vida, Heidegger se

debruca sobre aquilo que € ndo mais vida, isto é, desviando a idéia de morte como

simples destituicdo da vida, e aproximando, ontologicamente, o nao ser do ser. Dessa

maneira, sua pesquisa se coloca com relagdo ao sentido ontolégico da morte, enquanto

possibilidade do ser.

O “fim” do ser-no-mundo é a morte. Esse fim, que pertence ao poder-ser, isto
é, a existéncia, limita e determina a totalidade cada vez possivel da presenga.
Mas estar-no-fim da presenga na morte e, com isso, o ser desse ente como um
todo s6 poderd ser introduzido de modo fenomenalmente adequado, na
discussdo da possibilidade de ser possivel ser todo, caso se tenha conquistado
em conceito ontolégico suficiente, ou seja, existencial de morte. De acordo
com o modo de ser da presenca, a morte s6 € num ser-para-a-morte

existenciario. (HEIDEGGER, 1927/2013, p.306)
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O fim em jogo na morte € um modo de ser, ser-para-fim. “Na morte, a presenca
nem se completa nem simplesmente desaparece, nem acaba e nem pode estar disponivel
na mao” (HEIDEGGER, 1927/2013, p.246). Nesse sentido, morte nao € menos vida ou

mais vida além da morte, a morte € ser, ser-para-a-morte.

Novamente em Ser e Tempo, corrobora as teses que relacionam o caréter de
pertencimento entre o mundo dos vivos e o dos mortos: “O finado deixou nosso
“mundo” e o deixou pra tras. E a partir do mundo que os que ficam ainda podem ser e
estar com ele” (HEIDEGGER, 1927/2013, p.312). Reitera assim, a questdo da
inacessibilidade da morte por parte dos vivos, ao afirmar que ndo se pode fazer a
experiéncia de morte a nao ser estando ‘“junto” aquele. A morte coloca em jogo a ser
proprio de cada Dasein, caso o contrario estariamos falando da morte como um ente,
algo que se poderia ser acessado de modo objetivo. Nada mais distante do que a morte

da qual nos fala Heidegger.

Em se tratando de uma experi€ncia ontoldgica, estd em jogo a dimensdo da
singularidade, pois, nao € possivel retirar do outro sua prépria morte. Talvez, singulares

sejam também as formas como cada um constréi pra si a idéia de morte.

As teses segundo as quais o autor trabalhard esse conceito sdo: uma certa
pendéncia de algo que ainda serd; a idéia de um cardter de superacdo desse fim que
ainda ndo chega (“ndo-mais-ser-presenga’) e o fato de que chegar ao fim encerra uma

presenca singular.

Ao tratar a morte como essa possibilidade sempre presente, é possivel perceber
seu carater pendente, isto €, “aquilo que pertence a um ente, mas ainda falta.”
(HEIDEGGER, 1927/2013, p.317). Se ainda falta, mas é presente &, portanto
copertinente. Nao € porque ndo estdo acessiveis, ndo sdo prediziveis que deixam de

existir, pois as condi¢des de possibilidade estdo em jogo.

Nesse sentido, ao lancar mdo da analogia das fases da lua para explicitar a
questdo da copertinéncia daquilo que é pendente, é possivel também vislumbrar uma
certa analogia com a prépria morte: tal como a lua mesmo cheia “nunca pode ser
totalmente aprendida”, a morte também se constréi numa relacdo de encobrimento. Por
mais que as técnicas e os procedimentos marquem a diferenca do ndo vivo, ha algo

sempre encoberto no eu se refere ao morto. Tanto que:
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Enquanto fim da presenca, a morte ndo se deixa caracterizar adequadamente
por nenhum desses modos de findar. (...) Na morte, a presenga nem se
completa, nem simplesmente desaparece, nem se acaba e nem pode estar

disponivel a mdo. (HEIDEGGER, 1927/2013, p. 320)

Ao pensar sobre a morte e dessa forma antecipa-la, tendo-a como certa, porém,
indeterminada, se abre uma ameaga que sempre no proprio presente. “Na angustia, a
presenca se dispoe frente do nada da possivel impossibilidade de sua propria existéncia.

O ser para a morte é, essencialmente, anguistia”. (HEIDEGGER, 2000, p. 49)

Assim, a angustia diante do nada, de ndo mais poder existir revela ao ser
humano a morte como sua possibilidade mais propria. Esta deixa de ser um simples fim
para se tornar o ser contingente a ela. A angtstia tem sua propria relacdo com o nada,
sendo para Heidegger manifestacdo dele e colocados sempre em relacdo, ndo como

causa e efeito, mas como paralelos.

O conceito de nada para Heidegger nio se confunde com a negacao do ser, mas,

pelo contrario com a “plenitude das coisas positivas” (LOPARIC, 2004, p. 11).

. Somente no nada do ser-ai o ente em sua totalidade chega a si mesmo,

conforme sua mais prépria possibilidade, isto €, de modo finito. Se nossa
existéncia assim determinada estd colocada na questdo do nada, deve entdao
ter-se tornado problemdtica por causa desta questdo. (HEIDEGGER, 1986, p.
13)

“O nada é tdo fundamental em sua filosofia que € junto com o ser os
determinantes da existéncia” (WELE, 2003, p.109). O papel da angistia seria
justamente o de proporcionar certo afastamento entre o ser € o nada de modo a

proporcionar a abertura as novas possibilidades de uma existéncia auténtica.

Resta reconhecer-se como um ente cujo seu ser € o fim e, por isso, assumir-se,
essencialmente, como angustia, portanto como um ser para o fim, propde Heidegger:
“Enquanto fim da presenga, a morte € a possibilidade mais prépria, irremissivel, certa e,
como tal, indeterminada e insuperdvel da presenca, a morte € e estd em seu ser-para o
fim.” (HEIDEGGER, 2013, p.335)
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Diante dessa possibilidade da impossibilidade, ou seja, dessa indeterminagao do
ndo mais existir, o Dasein ndo extrai disso nenhum apaziguamento a principio, ao
contrario, ¢ a anguistia que dai emerge. Angustia essa que € encoberta pela
cotidianidade, pela vida no mundo e nas ocupacdes. Nesse registro, a morte &
trivializada, encoberta e a angustia que lhe € propria torna-se cada vez mais insuportavel

para o homem. Dai surgiria 0 medo da morte e sua consequente fuga.

Essa certa banalizacdo da morte resultaria em certa medida em uma
(13 . ~ 00 : £
naturalizacdo” da morte como algo dado, que se encaminha para ndés como uma
ameaca e da qual é possivel fugir, gerando uma compreensdo imprépria da morte e,

portanto, construindo um ser-para-a-morte impréprio também.

A possibilidade de ndo-mais-ser-o-ai ndo é nem mesmo um projeto possivel.
Improjetdvel, ela recai sobre a vida do homem como uma culpa/divida que
tem que ser assumida sem papel passado, divida impagdvel no ente entre o
nascimento e a morte, que s6 poderd ser saldada na hora do ndo-mais.
Incontorndvel e irremissivel, a morte € a possibilidade mais desrealizadora

em nosso poder. (LOPARIC, 2004, p. 23)

Para Heidegger, tornar visivel a morte na vida trata-se de se abrir as condigdes
de possibilidade de sermos-para-a-morte, em uma atitude de superac@o do encobrimento
e da fuga até entdo presentes. Tal atitude implica em assumir o poder-ser proprio da
morte. Isso ndo significa cumprir a promessa e enfim efetivar a morte, nem tampouco
toma-la ao pensamento como um objeto a qual se deva meditar. A proposta seria tomd-

la em sua possibilidade e suporta-la como tal.

2.4 Morte e sua relaciao com o tempo

O pensamento de Heidegger acentua bastante a relagao da dimensao histérica do
homem, tanto que seus trabalhos académicos iniciais versavam sobre o tempo.

(DASTUR< 1990). Sua questdo ndo incidia sobre o que era o tempo, mas deslocou essa
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pergunta para: “quem € o tempo” no sentido de, junto com isso perguntar também a
relacdo do ser com o tempo. Dessa forma, homem, tempo e histéria estdo intimamente

relacionados

Houve até um tempo em que o homem ndo era. Quer dizer, rigorosamente
falando, ndo podemos dizer, ndo podemos dizer, houve um tempo em que o
homem ndo ERA. Em todo o tempo o homem era, € e serd, porque o tempo
s6 se temporaliza (zeitigt), enquanto o homem é. Nao houve tempo algum em
que o homem ndo fosse, ndo porque o homem seja desde toda eternidade,
mas porque tempo ndo ¢ a eternidade, porque tempo sé se temporaliza num
tempo entendido como existéncia Histérica do homem. (HEIDEGGER, 1969,
p. 111)

De acordo com sua filosofia, a morte ndo € algo do fim da vida, mas algo da
propria vida que se movimenta em sua dire¢do, modulando a prépria vida. Além disso, a
morte assenta os fundamentos reguladores da prépria vida, para que se possa construir,
por exemplo, a idéia de tempo, pois: “a forma como organizo minha vida depende de
minha certeza quanto ao fato de que vou morrer em algum momento e de minha
incerteza com rela¢do a quando vou morrer.” (INWOQOD, 2004, p.101). E, portanto, a

origem da temporalidade e ndo a conseqii€ncia dela.

Ainda sobre essa questdo da relacdo do tempo e do ser-para-a-morte:

A temporalidade da presenca constrdi a “contagem do tempo”. O “tempo”
nela experimentado € o aspecto formal mais imediato da temporalidade. Dele
brota a compreensdo cotidiana e vulgar do tempo. E que se desdobra,
formando o conceito tradicional de tempo. (...) com isso se prepara a
compreensdo de uma temporaliza¢do ainda mais origindria da temporalidade.

(...) O projeto de um sentido do ser em geral pode cumprir n horizonte do

tempo. “(HEIDEGGER, 2013, p. 308)

54



Assim, o ser humano é, estruturalmente, um ser para a morte e esta desde sempre
com relacdo a ela e, diferente do animal, ela ndo é simples fato bioldgico: “o animal, o
somente vivente (nur-lebenden) nao morre, mas cessa de viver.” (AGAMBEN, 2006,
P.14). Ha, portanto, uma experiéncia de morte na forma de uma antecipacdo da sua
possibilidade e, a partir desse vislumbre da possibilidade da impossibilidade da

existéncia, se articula a angustia. Esse fato marca a humanidade e produz efeitos.

Justamente esse cardter indeterminado, a finitude abre a possibilidades de uma

nova relacdo com o tempo e com a propria vida.

Conforme visto, a morte de que fala Heidegger ndo € a morte biol6gica da planta
ou do animal, ndo a morte fisiolégica da medicina ligada a uma certa consciéncia ou
mesmo as concepgdes magicas e religiosas sobre uma possivel sobrevida apds a morte
ou mesmo seu retorno. Essa morte de certa maneira manipuldvel, mensuravel. Trata-se

de um acontecimento solitdrio e singular, que precede as tanatologias.

A morte € tida por Heidegger como iminéncia, por isso ndo se trata de morte,
mas ser-para-a-morte, revelando-se o mais intimo e insuperével possibilidade do ser.

Em sua conferéncia Construir, habitar, pensar (HEIDEGGER, 2006) sentencia:

“Os mortais sdo os homens. Chamam-se mortais porque podem morrer.
Morrer diz: ser capaz da morte como morte. Somente 0 homem morre e, na
verdade, somente ele morre continuamente, a0 menos enquanto permanecer

sobre a terra” (HEIDEGGER, 2006, p. 130)

z

A prépria concep¢cdo do contraponto da morte, isto €, a vida, ndo se deixa

aprisionar e permanece como possibilidade, pois, para Heidegger,

A luta contra a fisica e a quimica na biologia diz muito mais que a “vida”

enquanto tal ndo se deixa fundamentalmente apreender a partir destas
disciplinas. (...) a partir do que € inexplicdvel fisico-quimicamente e, acima

de tudo, a partir do que ndo € apreensivel, ou seja, a partir da consciéncia

55



fundamental do vivente, é levada a termo a circunscricdo deste tultimo.

(HEIDEGGER, 2011, p. 243)

Retomando as teses de Heidegger sobre a morte de forma mais sistemadtica na sua
obra Ser e tempo (HEIDEGGER, 1927/2013) temos o aparecimento do termo ainda-nao
(morto) que evoca o cardter de pendéncia da vida posto que o ser-ai nunca se totaliza em
suas possibilidades, isto €, o ser-ai € enquanto algo lhe falta. O ainda-nao é, portanto,

representante da morte.

A nio-mais-presenga impossibilita o acesso a experiéncia da morte. A morte do
outro nao permite acesso, visto que ninguém “pode tomar a outrem o seu morrer’
(HEIDEGGER, 2013, p. 240) e por isso, cada um deve assumir sua prépria morte, o que
nos leva a mais uma contribui¢do de Heidegger, o fato de que a morte de cada ser e
encerra as possibilidades daquele dada ser. Dessa forma, a morte ndo é um dado ou
mesmo um fendmeno, mas sim algo que pertence a existéncia. A morte nao depende de

disposic¢ao ou resultado de algo, mas sim estd emparelhada ao ser-ai.

Em suma, o que a analitica da existéncia de Heidegger nos apresenta é a
interdependéncia mutua dos conceitos de medo, angtistia, nada e morte. O
papel destes conceitos consiste, pois, em gerar no ser - humano, o ser-af, uma
possibilidade para assumir sua autenticidade. Somente a partir destes
fendmenos ocorre a virada na existéncia humana, quando o homem é tocado
em seu ser pelo apelo do Ser. Seu despertar ndo se dd por meio do que
costumeiramente se designa de alegria ou felicidade. Pelo contrario, para a
ética heideggeriana vale, sobretudo a finitude humana dos momentos de

negatividade. (WERLE, 2011, p.11)

Pensar sobre a morte é pensar que nao existiremos para sempre e poderiamos
ndo ter existido, dessa forma pensar sobre a morte é meditar sobre a contingéncia da
existéncia. A morte fundamenta algo do sentido da vida com relagdo a singularidade,

possibilidade de construgao.
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A morte e a vida como aspectos insepardveis que sao nao € para o0 homem um
fato que provem do exterior, pois j4 estd para ele e nele desde o momento em que é.

Nesse seu aspecto indelimitdvel e fundante de termo final, € o nada, que se coloca em

jogo.

O ser humano existe de maneira finita, o que significa que, sendo ‘lancado na
morte’, ele tem menos capacidade de atribui-la como liberdade a si mesmo
do que a de tomé-la para si. E preciso ser imortal para poder se dar a si
mesmo a morte [...]. Um tal tornar-se finito do infinito ndo pode, de modo
algum, ser assemelhado a radical finitude de um ser que ndo se coloca em
presenga da morte por sua livre vontade e que, contudo, ndo pode jamais ser
livre em relacdo a sua morte, mas somente livre ‘para’ ela. (DASTUR, 2002,

p. 99)

A morte é, portanto, a passagem do ser ao nada. O nada em Heidegger ¢ um

conceito fundamental, pois € ele que permite uma relacdo entre o ser-af e o ente:

O ser-ai humano somente pode entrar em relacio com o ente ao se suspender
dentro do nada. O ultrapassar o ente acontece na esséncia do ser-ai. Este
ultrapassar, porém, é a propria metafisica. Nisto reside o fato de que a metafisica

pertence a “natureza do homem”. (HEIDEGGER, 1983, p. 44)

O encontro do ser-ai com o nada é relacionado de modo fundamental com a
angustia, € ela que coloca o ser diante do nada: “Aquilo com que a angustia se angustia

€ o ‘nada’ que nao se revela” (HEIDEGGER, 1927/ 2013, p. 250).

A angustia remete a algo da indiferenca, ndo como desaparecimento, mas como,
na verdade aproximagdo posto que na experiéncia de angustia haja uma falta de apoio:
“sO resta e nos sobrevém — na fuga do ente — este “nenhum”. A angustia manifesta o

nada.” (HEIDEGGER, 1983, p. 39).

Afastando qualquer defini¢do de nada como objeto ou como ente, esse nada
heideggeriano tem relacdo com a esséncia do ser. No entanto, a relacdo do nada com o
ser ndo € negativa, no sentido da perda do fundamento, mas se configura na verdade

como possibilidade de transcendéncia.
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Suspendendo-se dentro do nada o ser ai sempre estd além do ente em sua
totalidade. Este estar além do ente designamos transcendéncia. Se o ser-ai,
nas raizes de sua esséncia, ndo exercesse o ato de transcender, € isto
expressamos agora dizendo: se o ser-af ndo estivesse suspenso previamente
dentro do nada, ele jamais poderia entrar em relacdo com o ente e, portanto,
também nio consigo mesmo. Sem a origindria revelagdo do nada nio ha ser-

si-mesmo, nem liberdade. (HEIDEGGER, 1988, p. 41)

O nada, como nos coloca Heidegger, remete aquilo que transcende posto que
nao ha possibilidade de circunscrevé-lo ou denomina-lo. Remete a um certo intervalo,
algo que faz significar, que cria autenticidade, ndo na transcendéncia da morte, mas no
instante presente. O mistério do nada se oferece em possibilidade diante da emergéncia

da angustia.

Dessa forma, o que angustia 0 homem ndo é encontro com entes angustiantes,
mas sim o encontro com aquilo que ndo € ente, o nada que emerge: “se, portanto, o
nada, ou seja, o mundo como tal, se apresenta como aquilo com que a angustia se
angustia, isso significa que a angistia se angustia com o préprio ser-no-mundo”

(HEIDEGGER, 1927/2013,p.253).

A morte pode ser aproximada dessa ideia de nada:

E uma possibilidade ontolégica que o préprio Dasein sempre tem de assumir.
Com a morte, o préprio Dasein é impendente em seu poder-ser mais proprio.
Nessa possibilidade, o que estd em jogo para o Dasein € pura e simplesmente
seu ser-no-mundo. Sua morte é a possibilidade de poder ndo mais ser ai
[dasein]. Se, enquanto essa possibilidade, o Dasein é para si mesmo,
impendente, é porque depende plenamente de seu poder ser mais préprio.
Sendo impendente para si, nele se desfazem todas as remissdes para outro
Dasein. Essa possibilidade mais prépria e irremissivel €, ao mesmo tempo, a

extrema. Enquanto poder ser, o Dasein ndo é capaz de superar a possibilidade

da morte. (HEIDEGGER, 1927/2013, p. 326)
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Assim, a assun¢do da angustia assinala a possibilidade de uma abertura do ser
rumo as novas formas de se estabelecer enquanto mortal que demanda “coragem para a

angustia” que passa por um certo trabalho com o nada:

Se o espago entre nada e o ser € aquele de onde surge ao homem tanto a
pergunta que torna problemdtico o seu existir e o existir daquilo que existe,
quanto toda possivel resposta; se o espaco entre nada e ser € aquele de onde
pode brotar no homem tanto a requisi¢@o e o imperativo do eterno, quanto a
doacdo de eternidade que impregnando a temporalidade com sua luz torna
habitdvel a terra e torna sensato e possivel o engajamento na histéria; entdo é
certamente no polo do nada, e ndo naquele do ser, que o tempo em que Somos
destinados a viver e operar conhece preponderantemente este espaco. Assim,
o niilismo adquire a possibilidade de uma acep¢do positiva; mais exatamente,
ele resulta o termo que indica a fonte e a dindmica mesma da positividade. O
nada se apresenta de fato como a fonte e a lei da liberdade. Este nada,
conversivel em ser, estd na realidade sempre de qualquer maneira convertido
em uma figura do ser, nunca fechado e imobilizado neste: pela presenca e
pela acdo do nada, de fato, o ser, no ato que necessariamente se concretiza em
uma figura, também ja a ultrapassa de maneira que aquela figura é enquanto
estd ja sempre além de si mesma. Tendo presente este nada, podemos falar de
uma estrutura niilista como estrutura fundamental e radical da existéncia.

(ARAUIJO, 2007 p.14.)

Esse conceito de nada produtivo permite possibilidades, inclusive a

possibilidade de criar para si uma “vida”.

Ao pensar a morte como campo fora da experiéncia, aproxima-la do ‘nada’ que
ela é e, por consequéncia, deixa-la de fora do campo dos conceitos, tratd-la como um
nao-fendmeno, choca-se com o saber-se mortal que constitui a ser humano. O discurso
possivel entdo ndo sobre a morte, mas sim sobre a relacdo do ser co a sua propria
mortalidade. “E esse discurso, contudo, € propriamente ‘fenomenoldgico’, ja que € um
discurso sobre o apresentar-se a si mesmo do carater finito de sua propria existéncia.”

(DASTUR, 2002, p. 57)

A proposta desse discurso ndo é promover uma superacao da morte, mas procura
por em discussdo a questdo da esséncia, através da descricdo da maneira pela qual o ser

humano se relaciona com sua propria morte. Nao cabe a defesa de uma fenomenologia
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da morte, uma vez que jamais serd possivel chegar a coisa em si da morte, ou a morte
como coisa em si. “E porque tem relagdo com o nada que € a morte, que os ser humano
pensa, e também fala r ti. E dessa relacdio com a morte que € possivel uma

fenomenologia.” (DASTUR, 2002, p. 62)

As teses de Heidegger propdem justamente isso, uma relagdo daquele que fala
com sua propria morte. Nao pretende retirar aquilo que a morte porta como radicalidade

impensavel, mas sim afirmar um pensamento possivel.

De conhecida obscuridade, trabalhar com tdo extensa e densa obra filosofica de

Heidegger, inspira cautela

Nunca, ao fim de uma prelecdo, livro ou ensaio de Heidegger, pensamos
finalmente conhecer sua opinido. Suas respostas as questdes
invariavelmente levantam questdes ainda mais profundas, questdes que
propulsionam seu pensamento. As questdes apontam para além dos
confins de uma obra em particular. Suas obras frequentemente terminam
com uma questio ou uma citacdo de, por exemplo, Holderlin, cuja
obscuridade torna-se particularmente uma questio. Isto ajuda a explicar o

fascinio por Heidegger, bem como sua dificuldade (INWOOD, 2002,
p.17)

Dessa forma, a aposta foi no resgate de alguns conceitos que possibilitassem
pensar a morte, bem como a articulagdo de suas contribuicdes com outros campos de

saber, tal como a psicandlise, nossa tentativa no proximo capitulo.
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CAPITULO 3: Lacan e Heidegger — morte e linguagem

Ao apresentar as contribui¢des de autores como Lacan e Heidegger, naquilo que
trouxeram com relacdo ao pensamento sobre a morte, pudemos observar algumas
convergéncias e € sobre algumas possiveis articulacdes que nos debrucaremos nesse

capitulo.

Essa tentativa ndo € em nada original e autores como Stein (2008) ja
categorizam algumas aproximagdes entre Heidegger e Lacan, especialmente na maneira
como os dois realizavam suas interpretacdes. Entre elas podemos citar o ponto de
partida em métodos ja estabelecidos e que a partir de suas contribui¢des estabeleceram
novos paradigmas para a filosofia e a psicandlise, respectivamente; falam
constantemente em retorno, justamente por trabalharem em textos ja escritos (Heidegger
com a relagdo aos fundamentos da metafisica e Lacan com o retorno a Freud);

fundamentaram formas originais de linguagem em suas teorizagdes;

A indicacdo mais forte dessa relacao estd na importancia que ambos atribuiram a
linguagem e pode-se destacar de cada um simples aforismos como “o homem fala, pois,
mas é porque o simbolo o fez homem” (LACAN, 1998, p. 278) de Lacan e “o homem ¢é
homem enquanto é aquele que fala. E a palavra que faz o homem, que o torna o
homem” (HEIDEGGER, 2013, p. 328) de Heidegger que corroboram em certa medida a

idéia.

Embora sigam por andlises bastante diferenciadas, especialmente com relagdo as
conseqiiéncias do homem como ser da linguagem, buscaremos articular o pensamento

de ambos pelo viés central dessa pesquisa, a morte.

Sim, mais que Platdo, Aristételes, Kant, Hegel, Descartes... ¢ a Heidegger
que Lacan deve sua fundamentagdo filoséfica o inconsciente. O algoritmo
lacaniano se fundamenta em um tripé: Freud (o sonho é um “enigma”),
Saussure (€ o ponto de vista que cria o objeto) e Heidegger (toda sua
filosofia da linguagem, sobretudo os estudos sobre poesia: “o ser do sendo e
o ser em vista da verdade; a palavra € o “sentido do ser, ‘a casa do ser”.

(LACOUE-LABARTHE, 1991, p. 12)
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Dessa forma, a linguagem humana é o termo que possibilita o homem se
articular com o outro, isto €, com a alteridade que o mundo representa. Ao estar no
mundo, portanto, nao ha possibilidade de estar fora da linguagem no sentido de que a
realidade se expressa por meio dela bem como sua existéncia s6 se dd pela palavra
também. Por meio da linguagem podemos dotar de significacdo o mundo e a natureza

circundante e tudo mais que estd fora da criacio do homem.

Ao cumprir essa funcao, a linguagem também se depara com alguns obstaculos,
algo do campo do irrepresentdvel que ainda se coloca diante da experi€éncia humana e
que os autores dardo seus encaminhamentos tedricos. Com trabalho diante do nada,
diante da falta que buscaremos seguir adiante, no sentido de chegar a possivel relacdao

entre morte e linguagem

3.5 Linguagem em Lacan

Nos anos 60, em seu famoso ‘retorno a Freud’, Lacan busca retornar a
importancia que Freud atribuiu a linguagem, uma vez que o inconsciente ndo pode dela

3

se separar, posto que “nesse retorno a Freud, Lacan afirma que ‘ o inconsciente é
estruturado como uma linguagem’, ou seja, funciona segundo as mesmas regras da
linguagem, desdobra-se nos efeitos da linguagem”. (LONGO, 2006, p. 41)

Com base nas teorias lingiiisticas de Saussure, Lacan questiona o sujeito da
linguagem, esse sujeito que fala e estd submetido a linguagem e que, justamente pela
ambiguidade propria a palavra, estd submetido também a um certo equivoco que a
funcdo simbdlica comporta.

A operagdo realizada por Lacan de inversao no postulado de Saussure, fixando o
significante como resistente ao significado, possibilita ao falante deslizar de significante
em significante, alienado ao sentido daquilo que diz, sendo contingente o sentido do que
fala. Dessa forma, o significado € atingido por meio da acdo imprevisivel das chamadas
formacdes inconscientes como o sonho, o sintoma, o ato falho e o chiste.

No seu texto de 1953, Fungdo e campo da fala e da Linguagem, Lacan assinala

uma possivel relacdo entre a nocdo de pulsdo de morte e a questdo da fala. Ao falar de
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pulsdo de morte, sua leitura se dirige num sentido de uma conjuncdo de termos
contrérios: “o instinto, com efeito em sua acep¢do mais abrangente, € a lei que regula
em sua sucessdo um ciclo comportamental para a realizacdo de uma funcdo vital, e a
morte aparece desde logo como uma destrui¢ao da vida.” (LACAN, 2008, p. 318)

No entanto, condizente com um projeto que ultrapasse os limites do registro
bioldgico que conjugaria os fendmenos de repeti¢do freudianos com a pulsdo de morte,
Lacan propde que o “instinto de morte exprime essencialmente o limite da fungdo
histéria do sujeito” (LACAN, 1998, p. 319).

Assim, a morte nao se relaciona com o simples término da vida ou com a certeza
experiencidvel, ao deduzir que a experiéncia da morte pela morte de outros. Trata-se na
verdade de um registro de historicidade, apoiado inclusive nas premissas de Heidegger

sobre a morte como possibilidade caracteristicamente insuperavel e indeterminada.

Com efeito, esse limite estd presente a cada instante no que essa histdria tem
de acabado. Ele representa o passado sob sua forma real, isto é, ndo o
passado fisico, cuja existéncia € abolida, nem o passado épico, tal como se
aperfeicoou na obra da meméria, nem o passado histérico em que o homem
encontra e garante o seu futuro, mas o passado que se manifesta revertido na
repeticio. E nesse morto do qual a subjetividade faz seu parceiro na triade
que sua mediacdo institui no conflito universal entre Phlia, amor, e Neikos, a

discérdia. (LACAN, 1998, p. 319)

Dessa forma, ndo ha mais necessidade de justificar os mecanismos de repeticao
via masoquismo, tal como fazia Freud. A proposta de leitura de Lacan nos direciona
para a assuncdo do desejo e sua relacdo com o nascimento da linguagem na crianca

COmo responsaveis por isso.

O jogo auséncia e presenga, proprio da crianca, exemplificado por Freud na
ludicidade do Fort!/Da!, anuncia a operacdo de transformacgdo do desejo em algo que lhe
€ seu proprio sofrimento negativizando o desejo. Assim, “‘ela procurard numa intimagao

banidora a provocagdo do retorno que a reconduz a seu desejo” (LACAN, 1998, p. 320).

A linguagem traz entdo algo de mortifero, uma vez que “o simbolo se manifesta

inicialmente como assassinato da coisa, e essa morte constitui a eternizacdo de seu
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desejo” (LACAN, 1998, p. 320). Ao por em palavras algo da falta, o sujeito pde a girar

seu desejo.

Existe, nesse sentido, uma relacdo entre o desejo, liberdade e a morte e essa
relacdo que transforma o sentido pulsional da morte em afirmacdo da vida, pois “a
afirmacgdo desesperada da vida que € a forma mais pura de reconhecermos o instinto de

morte” (LACAN, 1998, p. 321)

Justamente pelo desejo de ter essa caracteristica evanescente, de instante fugidio
entre um quer, que é do outro mas tomado préprio, para ai sim ser reconhecido, ele
“subtrai sua vida precdria das agregacdes docilizantes do Eros do simbolo, para afirma-

la enfim numa maldi¢do sem palavras.” (LACAN, 1998, p. 320)

Por isso, quando queremos atingir no sujeito o que havia antes dos jogos
seriais de fala, e aquilo que € primordial no nascimento dos simbolos, vamos
encontra-lo na morte, de onde sua existéncia retira tudo que tem sentido. E
como desejo de morte, de fato, que ele se afirma para os outros; se ele se
identifica com o outro, é cristalizando-se na metamorfose de sua imagem
essencial, e nenhum ser jamais é por ele evocado sendo entre a sombra da

morte. (LACAN, 1998, p. 321)

Nesse sentido Lacan revela a estruturagio do sujeito no campo da fala a partir de
algo do campo da mortalidade, revelando o processo dialético constitucional do sujeito
que “se produz quando o sujeito se apercebe de sua soliddo, quer na ambigiiidade vital
do desejo imediato, que na plena assun¢do de seu ser-para-a-morte” (LACAN, 1998, p.

322)

A leitura psicanalitica da linguagem nos permite situar o homem como ser

castrado e submetido a algo da falta e recolhendo disso seus efeitos

A experiéncia psicanalitica descobriu no homem o imperativo do verbo e a
lei que o formou a sua imagem. Ela maneja a funcdo poética da linguagem
para dar desejo dele sua mediacdo simbdlica. Que ele os faga compreender,

enfim, que é no dom da fala que reside toda a realidade de seus efeitos; pois
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através desse dom que toda a realidade chegou ao homem, e € por seu ato que

ele a mantém. (LACAN, 1998, p. 323)

Para a psicandlise, ser castrado tem relagdo com esse ingresso em mundo onde ja
se entra faltoso, apagado diante das possibilidades do significante, uma vez que o
trabalho de emergéncia do sujeito se d4d justamente no ponto em que ocorre um
apagamento na cadeia significante. O tema freudiano do Edipo é caro justamente por
aqui que traz de fundamental, a diferenca sexual. Em um primeiro tempo temos a
relacdo indistinta entre mae e crianca, onde a crianca se coloca como objeto de desejo
da mae; no segundo tempo ha a interferéncia de um, o pai, que cumpre a fun¢do de
barrar tanto a mae quanto a crianga desse acesso ao falo. O terceiro momento, onde

ocorre a identificagdo com o pai é que o acesso ao simbdlico ocorre.

Dessa forma, o acesso ao simbélico se concretiza pelo pai do pai que cumpre a
lei enquanto a mae reconhece esse rompimento do par mae-crianca. Esse processo
reconhece uma impossibilidade, algo que barra, ou seja, para acessar o mundo
simbolico € preciso perder e reconhecer essa perda. A crianga, ao aceitar a castragdo,

ultrapassa a relacdo dual com a mae e entra no mundo da linguagem.

Caracteriza-se assim a linguagem como algo que nos vem de fora e que, no
entanto comandard tudo que presentifica o sujeito, isto €, tudo que o individuo disser
vem de um campo externo a ele, marca do significante vindo do Outro, assim hé algo de
faltoso que sempre retorna como insatisfeito. A condi¢do subjetiva, portanto, dos

sujeitos falantes € sua submissao ao significante.

Acompanhando as teoriza¢des a respeito da constitui¢do do sujeito, é possivel
perceber a passagem de um primeiro momento de primado da imagem, para

posteriormente ser possivel o acesso ao mundo simbdlico.

A proposta do capitulo inicial tratar do tema a morte dentro da perspectiva da
psicandlise, orienta-se no sentido de buscar as implicagdes para 0 homem dessa morte
irrepresentdvel e que ndo cessa de se atualizar, mesmo nos fendmenos de vida,

conforme nos trazem autores como Freud e Lacan. A escolha por esse ultimo nos traz
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ainda mais frutos, uma vez que se apdia num retorno a Freud e também tem seus pontos
de contato com outro autor que se debrucou enormemente sobre o tema, Heidegger. De

acordo com Roudinesco (1994)

Ap6s ter assim definido trés elementos do sistema — funcdo paterna, o eu e o
sujeito — Lacan fazia intervir como quarto “parceiro” a experi€ncia da morte
como “constitutiva de todas as manifestacdes da condi¢do humana”, mas,
muito especialmente perceptivel no vivido do neurdtico. Nessa expressio
entravam ao mesmo tempo a nogdo freudiana de pulsdo de morte, a

concepcao hegeliana-kojeviana da luta até a morte e uma visdo heideggeriana

do ser-para-a-morte (ROUDINESCO, 1994, p.223)

E importante, entretanto, ressaltar que Lacan, neste momento, situa o ndo
representdvel, algo heterogéneo ao sistema do aparelho psiquico, como algo que se
encontra imanente ao campo da linguagem. Trata-se de uma linguagem nido como
sistema de comunicag¢ao, instrumento, meio que captura o que afeta o sujeito, mas como
um sistema propriamente dito, isto €, uma articulagao nio biunivoca entre representante
e representado e, portanto, uma estrutura onde, no interior da linguagem, algo além da
representacio, algo de impossivel a ser representado se apresenta. Na realidade, para
Lacan, a estrutura deve ser definida ndo apenas através do campo simbdlico (e
imagindrio), mas também pela articulacdo do simbolo com o que lhe escapa, ou seja,

com o impossivel de representar, o real.

“O sujeito enquanto que real encontra-se numa relacdo com a fala que
condiciona nele um eclipse, uma falta fundamental. Ao nivel simbdlico, trata-se de uma

relacdo com a castragdo.” (LACAN, 1986, p. 111)

Com a categoria da linguagem, Lacan radicaliza a separacdo do sujeito com
aquilo que o afeta, introduzindo uma causalidade que se diferencia de um processo de
formacdo de uma totalidade harmonica e bem integrada deste sujeito com o meio
(como, por exemplo, o conceito de adaptacdo ou integridade entre organismo e meio).
Neste sentido sua famosa médxima "o significante € a morte da coisa" parece apontar

para o significante enquanto ponto de apoio de uma que, distante de uma representa¢ao
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classica, se define na constituicdo da linguagem, no fato de esta ser constituida pela
irredutibilidade da imagem ao objeto, de representd-lo de forma completa. Em termos
pulsionais, pela impossibilidade de um objeto vir a satisfazer pulsdo. Trata-se do
significante como aquilo que suporta a diferenca em um sistema, pois sem a linguagem

nao poderiamos sequer pensar a diferenga, dai todo o imbréglio com a questao da morte.

Com relagao as possibilidades de contato entre a lingiiistica e psicanélise, Lacan
afirma que assim como para a linguistica e o estruturalismo, o significante, por
defini¢do ndo € idéntico a si mesmo e s6 se define por sua relacdo diferencial com os
outros. Mas, se Lacan (1998) ja enfatizava que o carater de significante como letra que
mata a apresentacdo daquilo apresentado - como o conceito de pulsio de morte em
Freud - o diferente, o heterogéneo do sistema s6 se apresenta quando existe um sujeito
que ai se faz representar. Parece entdo que este cariter irredutivel do sujeito com a
linguagem é posto ao longo de sua obra e o conceito de letra vem acentuar esta
irredutibilidade do representar. Trata-se de um representar paradoxal, ja que o sujeito s
se faz representar por definicdo no intervalo de um significante a outro e, portanto, nao
por um elemento que o represente em sua integridade, mas no desaparecimento do que

vem a ser o seu ser - desaparecimento que o possibilita pontualmente se representar.

E € sempre da linguagem que o sujeito se vale, porque € a palavra que diz o
que somos nos labirintos do logro: lapsos, deslizes, erros. E uma fugaz
revelacdo de uma verdade sempre outra, atravessada por um discurso virtual,
no qual apostamos toda nossa existéncia, um jogo continuo de perdi¢do e

salvacdo. (LONGO, 2006, p.60)

Portanto, ser é ser submetido ao jogo do significante que somente a morte pode
por fim. Dai o incansavel deslizar da cadeia significante em busca do fazer sentido é o
desejo da morte, pois a morte pode ser considerada o sentido absoluto posto que encerra

o deslizar e tampona esse momento caracteristico do que € vivo, adiando o sentido

Em seu ja referido texto Fungdo e campo da fala e da linguagem (1998), Lacan
poe em questdo essa reflexdo que ganha uma extensdo bem maior e a morte € investida

como tema. Ela é, entdo, o signo maior dessa primeira experiéncia de linguagem, tanto
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em funcdo da primeira experimentagcao que tem a crianga de sua prépria finitude, quanto
em razao do assassinato da coisa exigido pelo uso da simbolizacdo na fala. Encontra-se
implacavelmente implicada na ordem simbdlica: "quando queremos atingir no sujeito o
que havia antes dos jogos seriais da fala, vamos encontrd-lo na morte, de onde sua
existéncia retira tudo o que tem de sentido.” (LACAN, 1998 p. 321). Tal leitura parece
ser fundada muito mais na filosofia heideggeriana do "ser-para-a-morte" do que nos
textos freudianos ou no préprio exercicio da clinica. E a partir da estrutura ontoldgico-
existencial do Dasein e nao da pulsdo que, na presente visdo de Lacan, devem ser
compreendidas a morte e a repeticdo na psicandlise. Numa palavra, o Fort-da é
emblemdtico da interrelacdo e da concomitincia que Lacan vé existirem entre a

experiéncia humana da morte, a fundacdo do desejo e o nascimento da linguagem.

No pensamento lacaniano desse periodo, a ordem simbdlica € a instancia dltima
de determinagdo tanto do mundo - o mundo das palavras cria o mundo das coisas -

quanto do sujeito - o acesso a linguagem humaniza o desejo.

3.2 Linguagem em Heidegger

Apesar da extensdo de sua obra e das vastas construcdes tedricas, é possivel
construir em Heidegger uma no¢ao de linguagem que ndo é propriamente representagao
do mundo, mera expressividade, mas numa relagdo de implicagdo mitua, uma vez que o
homem ndo possui a linguagem, apesar de ser por ela constituido. Nesse sentido se

diferencia de mera comunicacao, como 0s animais.

Uma vez que plantas e animais ji estdo sempre distendidos em seu
ambiente, mas jamais postos livremente na clareira do ser — e esta
somente € mundo -, eles estdo desprovidos de linguagem. Mas eles ndo
estdo suspensos sem mundo no seu ambiente pelo fato de ser-lhes negada
a linguagem. Digamos antes que nesta palavra ambiente se concentra todo
o enigma do ser vivente. A linguagem, na sua esséncia, ndo ¢
manifestacdo de um organismo nem expressio de um ser vivente.
Portanto, ela jamais se deixa pensar de modo adequado a sua esséncia a

partir de seu cardter de signo e, talvez, nem mesmo a partir de seu cariter
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de significado. A linguagem € advento iluminante-obscurante do préprio

ser (HEIDEGGER apud AGAMBEN, 2006, P. 76)

Dessa forma, Heidegger defende uma fala que de alguma maneira se articula no
ato também de ouvir, isto €, em uma relagdo especifica entre homem-mundo-linguagem,
pois, “Dizer € ‘legein’, deixar estar diante o selecionado e o recolhido”. (HEIDEGGER
apud FIGUEIREDO, 1994, p. 119)

Ao longo de suas teorizagdes, é possivel retirar certo encaminhamento da
linguagem nao como mero instrumento de comunicagdo, tampouco como dispositivo de
representacdo ou mesmo meio de expressdo, onde sujeitos e objetos estdo ligados pela
linguagem. Também ndo se deixa cair em uma construg¢do tedrica onde a linguagem
aparece como energia criativa propria. A fala evoca algo da alteridade que atravessa o

sujeito que fala e que permite seu dizer chegar a outro

Ou seja: nem a fala ‘reflete’ sujeitos e objetos pré-existentes, nem ela os
constrdi a partir de si mesma. A fala como dizer acolhedor-instituinte € a
resposta a ‘algo’ que solicita inquietacio e exigéncia de ‘traducdo’ poderd
advir na palavra que diz o que nos remeteria a questdo da escuta desta

exigéncia. (FIGUEIREDO, 1994, p. 120)

Importante ressaltar outro aspecto da linguagem na visao de Heidegger como
impossibilidade de representacdo. A palavra, na sua eficdcia plena estaria de fora do
campo da representacdo, justamente por ser imprevisivel e incalculdvel e, por isso, a
dificuldade encontrada por esse autor em estabelecer um campo de saber e uma
‘verdade’ sobre essa questdo e seu esforco em escapar de uma suposta captura da

esséncia da linguagem

O homem é homem como falante. Falar para ele ndo é nenhuma
habilidade entre outras, algo que se adicione ao que ele j4 seria antes de
falar. Nada h4d de surpreendente no fato de que qualquer investigacdo
acerca do homem se dirija para a questdo da linguagem. Ora, uma
investigagdo tem como objetivo a elaboragdo de uma representacdo do

que pode ser perseguido como a esséncia do que é investigado.

(HEIDEGGER apud FIGUEIREDO, 1994, p. 128)
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As representacdes seriam dispositivos aprisionadores, diferentemente da
nomeacgdo que estabelece a possibilidade de uma distancia que permitiria o acesso da
coisa a coisidade. “Se a fala nomeia distante, [...] ela 0 aproxima para a justa distancia”
(FIGUEIREDO, 1994, p. 132)

No proprio texto de Heidegger, retomando o pensamento grego, € possivel
encontrar a linguagem como a tentativa de aprisionar o mundo como algo passivel de
ser representado pela estrutura da linguagem. No entanto, se trata de um recolhimento

que da possibilidade do homem ser no mundo

E este € o cardter da linguagem que os gregos logo experimentaram e a que
deram o nome de logos, reunir, recolher. Nele se expressa que, na fala e
como no falante, o0 homem j4 lida com o sendo, j4 quer controlar a variedade,
a obscuridade e o ilimitado através da simplicidade, clareza e forca da
expressdo do dizer. Esta reunido do logos ajunta e recolhe aquilo de que e
sobre o que se fala em uma unidade, e assim expde e apresenta. Nesta

apresentacao se recolhe, e assim se abre e aparece, sendo como ele € mesmo.

(HEIDEGGER, 2007, p. 126)

Ao pensar especificamente na problemaética da linguagem no homem, Heidegger
dedica-se a ela em um texto chamado A Linguagem (Die sprache) de 1950
(HEIDEGGER, 2008), na verdade uma carta tornada conhecida entre outras anotacdes e
transcricoes.

Ja no inicio deste texto, Heidegger nos aponta certa problematizaciao acerca da
idéia da natureza da linguagem, uma vez que ao investigar sobre determinado tema,
busca-se chegar a sua natureza, parecendo ser esse a caracteristica do nosso modo de
pensar. No entanto, analisar a linguagem como o autor propde, ndo parece caminhar
nesse sentido e dai sua preocupacdo com o titulo dessa comunicacdo ndo envolver
qualquer mencdo a natureza da linguagem. A proposta € se distanciar de tentativas de
“reduzir a natureza da linguagem a um conceito, de modo que este conceito pode
fornecer uma visdo geral util de linguagem onde irdo repousar todas as outras nogdes
sobre ele” (HEIDEGGER, 2013, p. 188)

Apesar de seu cardter aparentemente natural, no dizer do préprio Heidegger,

Falamos porque falar nos € natural. Falar ndo provém de uma vontade
especial. Costuma-se dizer que por natureza o homem possui linguagem.

Guarda-se a concepcdo de que, 4 diferenca da planta e do animal, o
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homem € o ser vivo dotado de linguagem. Esta definicdo ndo diz apenas
que, dentre muitas outras faculdades, o homem também possui a de falar.
Nela se diz que a linguagem € o que faculta o homem a ser o ser vivo que
ele é enquanto somente o discurso permite ao ser humano ser o ser vivo,
ele é enquanto homem. Enquanto aquele que fala, o homem é: homem.

(HEIDEGGER, 2008, p.7)

Apesar da inegdvel funcdo indicativa da linguagem, esta ndo deve se limitar a
1Sso, pois esta operagdo tornaria a linguagem estdtica e limitaria sua esséncia
historicizante. A linguagem teria um fator talvez dinamico de evocagdo a se avizinhar

daquilo de que fala.

Nomear é chamar pelo nome, apelar; mas nomear é também, e antes de
tudo, responder ao que é ofertado como dom excessivo e gratuito. Nessa
medida, batizar € colher, acolher, recolher. Recolher, por sua vez, é reunir
o que se colheu; poderfamos, portanto, aproximar re-colher de com-
preender tanto na recoleta como na compreensao o ente se mostra — o ente
que se constitui como sendo tal ou qual — na medida em que € reunido a si

mesmo na clareira do seu ser (FIGUEIREDO, 1994, p. 118)

A tese central de Heidegger afirma que a linguagem fala, o qual se refere por

diversas vezes ao longo do texto.

Para pensar a linguagem € preciso penetrar na fala da linguagem a fim de
conseguirmos morar na linguagem, isto é, na sua fala e ndo na nossa. [...]
Entregamos a fala a linguagem. Nao queremos fundamentar a linguagem
com base em outra coisa do que ela mesma nem esclarecer outras coisas

através da linguagem. (HEIDEGGER, 2008, p. 9)

O Dasein encontra-se no lugar da linguagem sem ser levado a este pela propria
voz, e a linguagem antecipa ja sempre o Dasein, pois este se mantém sem voz no lugar
da linguagem (AGAMBEN, 2006)

A experiéncia da angustia evoca algo de falha na linguagem uma vez que a
relacdo do ser-ai (Dasein) é o de indicar algo e que na experiéncia da angustia falta. “Na

angustia, <<cala-se todo dizer “é”>> e o Dasein encontra-se diante de um <<siléncio
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vazio>> que em vao tenta-se quebrar com um falar a torto e a direito” (AGAMBEN,
2006, p. 79)

Agamben em sua apropriacdo da escrita de Heidegger aproxima a
problematizacdo da voz a questdo da linguagem. A voz que ndo se esgota na linguagem
e que remota a passagem do vivente a linguagem. “Se a linguagem fosse imediatamente
a voz do homem, como o zurro € a voz do asno e o rechio é a voz da cigarra, o homem
nao poderia ser-o-ai nem apreender o isto, logo, ndo poderia jamais ter a experiéncia do
ter-lugar da linguagem na abertura do ser. (AGAMBEN, 2006, p. 101)

Dessa maneira, a questdao para Heidegger é desconstruir em certa medida a fala
da condicdo de objeto de saber e discurso tedrico. “Nao se poderia, portanto, elaborar
uma teoria sobre a fala, a o contrario do que ocorre com a linguagem enquanto signos
que poderia muito bem [...] o que importa e faz justica a fala é colocar-se a sua escuta e
a ela responder.” (FIGEUIREDO, 1994, p. 116)

A linguagem, portanto, ndo simplesmente no sentido da comunica¢do ou mesmo
da articulacdo verbal, mas no sentido de dizer é essencialmente um mostrar adiante ou,
antes, um deixar mostrar adiante ou ser visto, do ente que pode ser encontrado no

mundo como ente.

3.3 Uma possivel aproximaciao Lacan e Heidegger?

A nocdo de um inconsciente regido por leis proprias vinculado a desejos
reprimidos ndo se aproxima em nada da proposta de constituicdo do ser com o mundo
tal como a filosofia de Heidegger. A propria inconsciéncia era negada por ele no sentido
de que o desejar e as demais queréncias sao modos do ser estar no mundo e, por isso, 0

desejo ndo se encontra externo ou separado, mas habita a relagdo do ser e mundo.

Como Heidegger tenta decifrar o impensado da filosofia, Lacan esforca-

se por repara Saussure e Freud (em alguns outros também) o impensado

? Os caracteres utilizados sdo reproducio fiel da edi¢do do texto de Agamben
(AGAMBEN, Giorgio. A linguagem e a morte. Belo Horizonte: Editora UFMG,
2006).
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comum que fundamenta a possibilidade de estabelecer relagdes entre eles.
E isto, com tanto mais disposi¢do, sem divida [...] em razdo de ndo haver
do impensado ao inconsciente (ou do inconsciente ao impensado?), se
assim se pode dizé-lo. Para que, no entanto, a analogia que nio seja
esmagadora faltaria marcar bem suas diferencas: por exemplo, a recusa
heideggeriana, sem apelo ao nosso conhecimento, de Ler Freud ou,
mesmo de ter qualquer consideracdo que seja pela aparicio e pela
existéncia da psicandlise; inversamente, o acento que Lacan coloca sobre
0os motivos epistemolégico e cientifico em prejuizo da ontologia.

(LACOUE-LABARTHE, 1991, p. 145)

No entanto, é inegdvel a presenca das denominadas por Freud de formagdes do
inconsciente, atos falhos, projecdes e etc. na vida do homem. Heidegger defende a tese
de que seriam possibilidades de ser do Dasein seja na autenticidade ou na
inautenticidade.

A retomada de Freud realizada por Lacan aponta para uma nova possibilidade de
discussdao produtiva entre a psicandlise e a filosofia de Heidegger, justamente por ter
realizado a operacdo de uma proposta de inconsciente ndo oposto ao que seria
consciente, mas o aproxima de um ndo-saber. “O inconsciente € um ndo-sabido de um
saber, quer dizer, um saber que ndo tem sujeitado sujeito que saiba” (LACAN, 1979, p.
12).

O inconsciente estruturado como uma linguagem, privilegiando os significantes
e ndo os significados e dessa forma, o discurso ndo € tnico, ndo € sempre dito aquilo
que simplesmente se pretende dizer. E justamente isso que se diz sem querer dizer
carrega algo de verdade do sujeito “assim, o inconsciente se manifesta sempre como o
que vacila no sujeito [...] em que o sujeito se saca em algum ponto inesperado”
(LACAN, 1998, p.32)

As relagdes do sujeito com a verdade foram importantes tanto para Lacan quanto
para Heidegger: o ser da verdade e a verdade do ser. A relacdo do sintoma com uma

certa verdade e da impossibilidade de um desvelamento total dela.

Igualmente, quando nos abrimos para entender a maneira como Heidegger
nos descobre na palavra alétheia o jogo da verdade, nada mais fazemos que
reencontrar um segredo no qual estd sempre iniciou seus amantes e onde se

asseguram que &, naquilo que ela se oculta que lhes oferece o, mas

verdadeiramente. (LACAN apud LACOUE-LABARTHE, 1991, p. 154)
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Retomando a questdo da linguagem, Lacan localiza o inconsciente como
estrutura subordinada as regras da linguagem e ndo mais como mera localizacdo,
instancia. Nesse sentido, a linguagem € condi¢do do inconsciente e a relagdo do ser
humano é sempre dialética com relagdo a esse Outro da linguagem que porta os
significantes que tido, o inconsciente de Lacan ndo € uma parte da vida mental de um
individuo, tampouco uma instancia coletiva, mas trata-se de um modo de relacdo
proporcionado pela linguagem.

Assim, Lacan aponta para a defesa pré-ontolégica do inconsciente enquanto
hidncia, visto que “ele ndo é nem ser nem ndo-ser, mas € algo de ndo realizado”
(LACAN, 1998, p.34).

Dessa maneira, semelhante a Heidegger, Lacan inverte o pensamento tradicional
de que a linguagem € criacdo do homem, pois, sendo o inconsciente estruturado como
uma linguagem € justamente a linguagem que estrutura o homem.

Heidegger salienta em seu texto dedicado a linguagem sua tese de que a
“linguagem fala” (HEIDEGGER, 2013, p. 188) e nesse sentido também pode ser
aproximada da teoria psicanalitica lacaniana. Em Lacan a fala tem relacdo com o desejo.
“O desejo, seja ele do sonho ou da vigilia, ndo € articuldvel na fala. Mas nem por isso é
verdade que ele ndo seja articulado na linguagem (LACAN, 2003, p. 179)

Outro ponto articulatério é numa certa necessidade da falta ou mesmo de uma
hidncia para que a possibilidade da articulacdo entre linguagem-sujeito-mundo se deé.
Para Lacan, o inconsciente funciona como uma abertura, sendo necessdria, portanto,
uma operacdo de recalcamento para que o encontro com o Outro se dé de forma
articulatoria e, a partir daf seja possivel a emergéncia do sujeito. “Se fosse total, estaria
cada um no seu canto, total, ndo estariamos aqui juntos, tentando organizar-nos, como
se diz. E o sujeito, nao em sua totalidade, porém em sua abertura. (LACAN, 1985,
p-307)

Nesse sentido, podemos também pensar uma aproximag¢do nos modos de
constituicdo do homem para esses dois autores. Para Lacan, o sujeito se estrutura pelos
significantes, para Heidegger, o Dasein, em sua estrutura ontoldgica, se estrutura pelos

existenciais. Assim, para ambos nao ha natureza humana, algo de substancial, visto que

na articulacdo do homem com o mundo, através da linguagem que o processo se da.
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Portanto, Dasein e sujeito ndo se confundem com a ideia de individuo
justamente pela auséncia da totalidade, por ndo portarem substancialidade, embora, cabe
ressaltar, também nao tenham o mesmo estatuto.

No sentido de procurar pontos de convergéncia e nao de dissidéncia, articulamos
sujeito e Dasein naquilo que portam de abertura. O sujeito do inconsciente se coloca
mesmo quando o discurso se da pela via da fala vazia e o Dasein, ainda que imerso no
falatério da cotidianidade se mostre na abertura da possibilidade.

Esses desvios nos levam também a impossibilidade presente nos dois autores de
se chegar a uma racionalizacdo de si, algo de impossivel de se realizar do imperativo do
“conhece-te a ti mesmo”. Em Heidegger, “onticamente, a pre-senca € o que estd mais
proximo de si mesma; ontologicamente, o que estd mais distante; pré-ontologicamente,
a pré-senc¢a nao € estranha para si mesma. (HEIDEGGER, 2013, p. 43). Em Lacan, ha a
subversao do cartesianismo “penso onde nao sou, logo, sou onde ndo penso” (LACAN,
1998, p.52).

O sujeito lacaniano s6 entra em contato com seu inconsciente (pré-ontol6gico)
nos atos de fala falhos, quando toma consciéncia de seu desejo, fora, portanto, da esfera
intelectual. De forma semelhante, somente pela experiéncia da angustia que Heidegger
localiza a possibilidade de apreensdo do si mesmo. No carater turvo que a cotidianidade
mergulha somente a angustia permite a busca pela singularizacdo. Tanto no tropeco da
linguagem como na impessoalidade do Dasein ha a possibilidade de sua apropriacao
pela linguagem.

Retomemos entdo as teses acerca da linguagem. De acordo com Heidegger, a
linguagem nomeia as coisas do mundo, ndo como simples nomeacdo, mas como
possibilidade de trazer a presengca. Somente em momentos determinados ela permite
revelar o ente em seu ser. ( HEIDEGGER, 2007)

Em Lacan também hé algo de sujeito que se revela na linguagem.

O Outro ¢ aqui aquele que comanda e intima. Nao é evidente, em sua
presenga, mas necessariamente dissimulado por trds do mundo que ele
desdobra diante do sujeito, tal como o ser de Heidegger, que abre o
mundo onde aparece o ente, que se abre em mundo, mas a0 mesmo tempo

retira-se (porque ndo é em sua esséncia propria de tempo real,

apresentdvel no mundo) (JURANVILLE, 1987, p. 162)
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Lacan e Heidegger concordam quanto a linguagem constituir o homem e nio o
contrario. Obviamente, os encaminhamentos que cada um deles deu a essa conclusdo os
afastam claramente em termos tedricos. No entanto, a possibilidade da linguagem como
portadora de certa dimensao de verdade que pode emergir nao como ortopedia, mas sim
como relampago, de modo fugaz.

O que faz ambos os autores convergirem talvez seja a concep¢do de uma
linguagem ndo que o homem fala, mas que fala os homens. A linguagem fala a coisa

humana.

3.4 Morte e linguagem

De acordo com Heidegger, a “relagdo essencial entre a morte e a linguagem
surge como num relampago” (HEIDEGGER, 2013, p. 215). Dessa forma, ser mortal e
ser da falante marcam a experiéncia do homem. “Uma vez que € o falante e o mortal, o
homem €, mas palavras de Hegel, o ser negativo que € <<o que nao é, e ndo € o que
€>>, ou, segundo as palavras de Heidegger, o <<lugar-tenete (Plazhalter) do nada>>.

(AGAMBEN, 2006, p. 11)

Seguindo as indica¢des de Agambem (2006), as relacdes entre a morte e

linguagem t€m seu lugar na voz.

Morte e voz tém a mesma estrutura negativa e sdo metafisicamente
insepardveis. Ter a experiéncia da morte como morte significa,
efetivamente, fazer experiéncia da supressdo da voz e do surgimento, em
seu lugar, de outra voz (...) que constitui o origindrio fundamento
negativo da palavra humana. Ter experiéncia da voz significa, por outro
lado, tornarmo-nos capazes de uma outra morte, que ndao ¢é mais
simplesmente decesso e que constitui a possibilidade mais prépria e
insuperdvel da existéncia humana, a sua liberdade. (AGAMBEN, 2006, p.
118)

A voz, nesse caso, ndo se remete ao sentido da vontade, do querer dizer e,
portanto, se afasta do psicologismo, mas se aproxima de um sentido da indicagcdo. E um

reconhecimento do homem a linguagem e seu lugar, assumindo de certa maneira o risco
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do nada e, por conseguinte, “significa consentir também com a morte, ser capaz de

morrer ao invés de simplesmente deceder. (AGAMBEN, 2006, p. 119)

Um conceito que pode possibilitar uma aproximagdo entre a linguagem e a
morte seja o conceito de letra em Lacan. E seu texto "Posicdo do Inconsciente"
(LACAN, 1998) afirma que "o significante como tal, barrando o sujeito para a primeira
intengdo, faz entrar nele o sentido da morte" acrescentando, posteriormente, que "a letra
mata, mas nds a apreendemos da letra mesma" (LACAN, 1998, p.832). Dessa forma,
Lacan vai de encontro com a teoria cldssica da linguagem como um sistema
harmonizado de elementos significantes e nos conduz a entender que letra € o que, a
partir do remetimento de um significante a outro, faz barreira, obstaculo para que estes
significantes, estes elementos, ndo se harmonizem, portanto, ndo formem um sistema

como um todo em Si.

Em sua releitura de Freud, Lacan quer enfatizar essa associacio entre pulsdo de
morte e letra, insistindo que a linguagem "se separa" de um campo pulsional a0 mesmo
tempo em que o possibilita ao "representd-lo". Trata-se aqui de um campo concebido,
posteriormente com a linguagem, como campo "fora" de qualquer representacdo: seja
representacao no nivel da constitui¢do do aparelho psiquico, um para além do principio
do prazer, seja, em termos epistemoldgicos, a energia, em Freud, enquanto algo
heterogéneo a representacdo e para além da representacdo de ci€ncia tal como se

concebia no inicio do século.

Uma possivel aproximagao também se faz possivel pela propria tradu¢io na obra
de Lacan da palavra parlétre para a lingua portuguesa, que permite uma importante

aproximacao do home com a morte

Esse termo, em francés, condensa dois verbos, parler e etré, falar e ser — e
um substantivo, letra e metaforiza explicitamente a versdo de Lacan sobre
o problema do ser. Designaria aquele que habita a lingua, humano que
fala, na media em que diz ser. Interessante que, ao ser vertido ao
portugués, como falesser, este neologismo ganha um sentido extra: a
morte, o indefectivel da existéncia. Dizer ‘ser humano falante’ pode até
parecer redunddncia — j4 que somos propriamente humanos porque
falamos - entdo nossa condicdo de ‘falesseres’ nos situa como sujeitos
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desejantes determinados pela linguagem, perante a morte, o Outro

absoluto. (CESAROTTO & LEITE, 2001, p. 91)

Nas proprias discussdes sobre a linguagem com relagdo a nomeacgdo e

possibilidade de aproximacao e distanciamento que ela possibilita, Heidegger afirma

A terra é o que sustenta e permanece que frutifica e nutre —
circundando com sua prote¢do a dgua, a rocha, a planta, e o animal...
O céu é o curso do sol, o progresso da lua, o brilho dos astros, as
estacdes do ano, a luz e o acaso do dia e a escuriddo e a claridade da
noite, as amenidades e rigores do tempo, a fuga as nuvens e a
profundidade azulada do éter... Os divinos sdo os que nos fazem sinais
os mensageiros da divindade...os mortais sdo os homens . Sdo os
mortais porque podem morrer. Morrer significa ser capaz de morte

enquanto morte. (FIGUEIREDO, 1994, p. 133)

A relacdo entre a morte e a linguagem pode ser encontrada também nas
elaboracdes de Blanchot (1997). Ao falar da linguagem, revela algo da impossibilidade
de uma comunicagdo plena, na medida em que a afirma algo que estd “inteiramente
privado de si (...). Af onde estd, sé fala o ser — o que significa que a palavra ja ndo fala

mas €, mas consagra-se, a pura passividade do ser.” (BLANCHOT, 1987, p.17).

A linguagem, portanto, tem em sua esséncia o vazio, a auséncia e cabe ao
homem, ser falante operar com esse vazio de modo a habitar um mundo através dessa
linguagem falha e dai criar algo com suas outras incompletudes, tal como a presenca

ausente da morte.

Nomeando os seres ou as coisas através da linguagem, na auséncia que € o ato
de linguagem na cotidianidade do homem, essa parece ser sua tarefa enquanto ser que
fala . Cada tentativa de nomeacdo se configura em pequenas atualizacdes da morte

como palavra, convertendo-se em auséncia logo ser dita
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E nisso que podemos dizer que existe ser, porque existe o nada: a
morte € a possibilidade do homem, € a sua chance, é por ela que nos
resta o futuro de um mundo realizado; a morte é a maior esperanga
dos homens, sua unica esperanca de serem homens (BLANCHOT,

1997, p. 323).

Dessa forma, nas contribui¢des desses autores, destacam um certa relagdo da
linguagem com a auséncia, com uma certa impossibilidade de correspondéncia total, na
medida em que falar de determinado objeto, ndo traz ele em sua materialidade. Falar da
morte ndo faz o homem morrer, mas o faz mortal, atualizando sua condigdo. E no
didlogo com essa morte que a linguagem se caracteriza como humana: “A palavra me da

o que ela significa, mas primeiro o suprime” (BLANCHOT, 1997, p. 310).

Por intermédio da palavra, a relagcdo entre as palavras e as coisas € construida de
modo negativo, pois, nessa perspectiva, ao nomear algo, parte disso é suprimido. “Para
que eu possa dizer: essa mulher, € preciso que de uma maneira ou de outra eu lhe retire
sua realidade de carne e 0sso, que a torne ausente e a aniquile. A palavra me da o ser,
mas ele me chegard privado de ser” (BLANCHOT, 1997: 310-311). Assim, hd algo de

morte em cada proferimento humano.

Na proposta do autor, a nomeacdo da sentido as coisas do mundo nesse processo
de destitui¢cdo que acontece quando algo é conhecido por aquele que diz. Nesse enti,
conhecer passa pela morte do objeto e, a0 mesmo tempo, um certo processo de
reconstituicdo de um novo saber. Aproximar-se de um objeto de conhecimento € de
certa forma matd-lo no sentido daquilo que a linguagem faz: h4 algo de negativo na

linguagem.

A morte do ser para dar lugar ao referente, a morte do referente para dar lugar a
palavra e a morte da palavra para que surja a ideia ou o significado que ela traria em sua
estrutura desde j4 esvaziada. No movimento de fenecimento, a morte se torna necessaria
ao homem, haja vista que o morrer da palavra é o que possibilita ao homem nomear o
mundo, bem como a nomear a si mesmo como homem. Sem a possibilidade da morte,
nao haveria o desenvolvimento da linguagem humana, logo, ndo haveria a organicidade
do mundo. O processo da morte no didlogo, que, por conseguinte, produz a auséncia do

que € proferido na linguagem. (PIMENTEL, 2013)
79



Ao acessar a linguagem, ao homem € permitido também uma reflexao sobre si
mesmo, sobre a sua existéncia no/do mundo e com isso, a tarefa de tentar entender a
morte, interpretando a morte como acontecimento, como causa, como lugar
desconhecido, como fronteira intransponivel, como acesso negado, como espago

interdito, o que ja lhe é caracteristico de ser falante.

A suposta seguranca que compartilhamos ao unir um ser ou um objeto a uma
palavra € a existéncia do ser ou do objeto; € a certeza de que ele existe e de que pode ser
mensurado, tocado e experimentado. Em contrapartida, com a morte, ndo temos certeza
de nada, ndo podemos inferir nada a respeito desse espaco de total escuridao, de total
auséncia de demarcacdes e nomeagdes. Como falar da morte, sendo que a morte, de
fato, ndo existe? Nossa experiéncia com a morte ndo € a morte, mas a auséncia da vida,
a duplica¢@o do nada no nivel do pensamento. Nessa perspectiva, no mesmo instante em
que nos deparamos com essa auséncia, transformamos (criamos) uma estrutura forjada,
quase mitica. Revestimos ela de maneira fantasiosa ou nao de texturas, cores, destinos
fantasticos e outras caracteristicas as mais diversas. Assim, imputamos a auséncia uma

estrutura, passivel de elaboragdo, sejam pelos esfor¢os artisticos, oniricos ou outros.

Dessa forma, a linguagem tem em sua esséncia o vazio, a auséncia, algo que a
aproxima sobremaneira da morte. Mas a relacdo entre morte e linguagem nado termina
no vazio, mas sim nas possibilidades de elaboracdo. E sobre essa constru¢io acerca da

morte pela literatura, que trataremos em seguida.
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CAPITULO 4 - Morte e organizacao da vida: contribuicoes da literatura

Nos capitulos anteriores, discutimos as contribui¢des tedricas da psicandlise com Freud e
Lacan e da filosofia existencial de Heidegger com relagcao a inexoravel finitude humana. A partir de
suas contribui¢cdes tedricas foi possivel perceber o desconhecimento de qualquer possibilidade que,
de fato, nos aproxime da morte, seja na teoria ou na experiéncia. Esse fato convoca o homem a um
verdadeiro trabalho subjetivo de orbitar em volta dela (morte) e a partir disso construir algo que nao
o leve em sua direcdo, tal como a mariposa magnetizada pela luz, mas que permita extrair desse

fascinio quase mortal, vida.

A grandeza do tema da morte estd justamente na sua impossibilidade de inscricdo,
podendo ser considerada a finitude uma capacidade, uma caracteristica daquilo que é fala:

terminar.

Como € possivel entdo pensar aquilo que ndo se tem possibilidade de experiéncia?

DASTUR (2002) revela que:

“Porque o pensamento ndo pode se negar a si proprio ao negar o ato
pelo qual ele admite a existéncia do absoluto, j4 que esse ato constitui
sua propria esséncia, deve, todavia, reconhecer previamente que essa
posicdo ndo tem lugar a ndo ser na temporalidade do ser pensante e na
base da sua mortalidade [...] em um sentido essencial, o divino e a morte
sdo insepardveis e que todos os deuses que o homem foi levado a
reconhecer e nomear no curso de sua longa histéria ndo sdo, talvez,

sendo deuses da morte.” (DASTUR, 2002, p.10)

Mas o direcionamento da pesquisa se faz menos no sentido de conceitualiza-la

do que naquilo que se faz com ela, isto é, seus efeitos. Nesse sentido, da morte como
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questdo em direcao a questdo da morte, desembocamos na literatura, considerando que
ela seja um dos grandes destinos para os “mistérios” humanos, ou pelo menos daquilo

que nao comporta os mecanismos aprisionadores da representacao.

Segundo autores como Nancy & Lacoue-Labarthe (1991) “o além texto € o lugar
(NANCY & LACOUE-LABARTHE 1991, p. 148)” onde se pode convergir algo de
elaboracio do sujeito diante de grandes embates. E preciso, portanto, perseguir uma
trajetéria além do que se v€ na mera racionalidade, um além s6 possivel no caminhos

das artes.

Ainda em Freud, ressalta-se esse carater diferenciado que a literatura € capaz de

cumprir quando afirma que:

Algo no homem estava fadado a lutar contra esta sujei¢do, pois € apenas com
extrema mé-vontade que ele abandona sua pretensdo a uma posicdo
excepcional. O homem, como sabemos, faz uso de sua atividade imaginativa
a fim de satisfazer os desejos que a realidade ndo satisfaz. (FREUD, 1913,

p.97)

4.1 Literatura

Se na antiguidade a religido também tinha uma certa fun¢do de enquadrar e
responder aos grandes questionamentos humanos, a ciéncia, de certa forma também o
faz na atualidade, mas ndo, porém cobrindo todos os vazios. A morte nos suscita essa

constante busca da verdade: serd que o homem suporta a verdade da morte?

A literatura talvez ofereca uma grande ferramenta para elaborar esse assunto,
uma vez que permite esse registro singular ao deixar que cada um construa para si uma

morte singular:

“O que é, em todo caso, certo € que esse fim, que € a prépria morte, se
apresente desde que hd pensamento, isto é, representacdio, como um tema

privilegiado para ela a tal ponto que podemos afirmar que a humanidade
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ndo alcanca a consciéncia de si mesma a ndo ser através de um

enfrentamento da morte.” (DASTUR, 2002, p. 13)

Nao pode ser desprezado, por exemplo, o fato de que aquele considerado um dos
mais antigos registros da histéria humana e de alguma forma, inaugural da literatura — a
epopéia mesopotamica de Gilgamesh — verse justamente sobre a morte, ou melhor,
sobre a possibilidade de enfrentd-la. “E significativo que a relacio com a morte seja
descrita [...] como que diz respeito a morte do outro” (DASTUR, 2002, p. 14), como se
a experiencia da morte, sempre mediada pelo outro dessa referéncia também a

mortalidade de cada um.

Na tradi¢do grega, € possivel perceber uma tentativa de compromisso entre uma
existéncia destinada aos horrores da morte e o olimpico mundo dos deuses, ja que a

cultura grega ndo ignora:

“as crueldades da natureza e que ndo encontra consolo nem na idéia de um
mundo apés a morte na imagem luminosa dos deuses. [...] E na verdade, a
sabedoria humana, isto €, o saber-se mortal que constitui essa monstruosidade
que vai em sentido contrdrio ao curso da natureza, desvendando-lhe o
segredo, como demonstra a resposta de Edipo a Esfinge, e que encontra seu
castigo nos decretos implacdveis do destino. O que ha de contrério a natureza
na existéncia humana é precisamente que ela ndo se constitui uma vida
absolutamente viva, mas uma vida que inclui em si a relagdo com o mundo

dos mortos.” (DASTUR, 2002, p. 26)

Esquilo, poeta trigico consegue trazer o problema da morte para vida em sua
interpretacdo do mito de Prometeu. De modo sintético, esse mito narra o tragico fim de
Prometeu que, castigado por ter apresentado o fogo aos homens, € sentenciado a ser
acorrentado e “morrer” todos os dias ao ter um abutre comendo seu figado, que se

regenera ao final, em uma repetic¢ao infinita.

Em um determinado momento da tragédia, Prometeu declara que, na verdade,

seu mérito ndo foi ter dado aos homens o fogo, mas sim té-los privado de saber quando
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morreriam. Dessa forma, antes desse dom, os homens teriam levado uma vida miseravel
e inativa, sem ter criado obras culturais que € justamente o que os diferenciaria dos

outros seres vivos.

N

“E a motivacio ligada 2 morte que di a tragédia de Esquilo a sua
profundidade. O dom consiste em que o vislumbre do futuro que o homem
tem, confere a este futuro o cardter de um presente tdo apreensivel que o fim
se torna inconcebivel. Alguém tem futuro enquanto ndo sabe que o ndo tem.
A repressdo da morte é, portanto, vontade viver.” (GADAMER,1993, p. 81)

Esse mito se afina bastante com as idéias presentes em outro tipo de literatura, a
de Borges (2008), escritor argentino representante do realismo fantdstico. Em seu
famoso conto Os Imortais, a dimensao fundante da morte como produtora da diferencga,
da cultura e de vida também se faz apresenta tal como nessa andlise do mito de

Prometeu.

O conto traz um general romano que, ao saber de um suposto lugar onde se é
possivel tornar-se imortal, parte em busca dele, relatando sua jornada bem como suas
reflexdes sobre a morte e, especialmente a imortalidade. Em seu percurso, ao deparar-se
com a descoberta dos imortais e de sua cidade, descreve-os como trogloditas que
contemplam silenciosos o sol e a chuva. Desenvolvem assim, uma espécie de paciéncia
ao acreditarem que o tempo equilibra as ac¢des e, portanto, viviam na pura esfera do
pensamento, sem comprometimento com a acao. Nesse sentido, apresenta a imagem do
imortal de certa forma decadente, pois, j4 ndo é aquele que vence a morte e reina

soberano. Ao contrério, trata-se de um troglodita um tanto paralisado.

O brilhantismo do conto esta justamente no fato de falar da morte através de seu
duplo: a figura do imortal, o sempre vivo que ndo perece e por isso mesmo sofre. O que
cabe ressaltar é o fato de Borges relatar de modo tdo especial o dilema de se viver na
imortalidade como uma constante, sendo a morte a dimensdo fundamental de
possibilidade da diferenca, indicando que ha algo de mortifero na monotonia do infinito
tempo repetido: “Ninguém ¢é alguém, um tnico homem imortal € todos os homens”
(BORGES, 2008, p.20). As possibilidades sao todas, todos os atos s@o indiferentes, em
sua condicdo de fantasma imortal. A dimensao de singularidade é apagada no mundo da

imortalidade. “Ser imortal € insignificante; exceto homem, todas as criaturas o s@o, pois
83



ignoram a morte; o divino, o terrivel, o incompreensivel € se saber imortal” (BORGES,

2008, p. 19).

A relacdo da morte com o tempo € hd tempos alvo de discussdo do campo da
filosofia e, com relacio a morte, ressaltado largamente como caracteristica
exclusivamente humana. E amplamente discutido que os animais s6 conhecem o

presente e nao tem dimensao temporal do futuro e do passado

“os animais ndo sentem sequer a morte: eles s6 poderiam conhecé-la quando
ela se apresenta; mas entdo, eles ja deixaram de ser. Desse modo, a vida dos
animais é um prolongado presente. Sem reflexdo, eles vivem nele e sempre
sucumbem inteiramente (...). O animal s6 conhece a morte na morte: o
homem, com sua consciéncia, a cada hora se aproxima mais de sua morte, €
isso torna a vida por vezes mais drdua até para aquele que ainda ndo
reconheceu no todo da vida mesma esse cardter de permanente de destruigao.

Principalmente por isso o homem tem filosofia e religido.

(SHOPENHAUER, 1986, p. 87)

Uma vida fora do registro da morte, portanto, a0 mesmo tempo oferece todas as
possibilidades de experiéncia de estar no mundo, torna a identidade opaca e produz uma

espécie de animalismo do eterno presente.

Quando o personagem encontra com o imortal e esse se revela Homero, revela
também a banalidade de tornar-se imortal, sendo ao mesmo tempo Deus e her6i em uma
maneira dispendiosa de nao ser, ou melhor, dizer o que ndo se é. Nesse sentido
aproxima-se da idéia heideggeriana de que para ser, é preciso nao-ser, no sentido de que
para haver existéncia € preciso haver o espaco para o vazio, para o que nao é. Tal como
o oleiro constrdi o vaso a partir do vazio, o humano se constitui também a partir do seu

nao-ser. (HEIDEGGER, 2006)

Preso na servidao da imortalidade, Homero busca justamente o rio que apaga

esse efeito e sua existéncia se justifica pela ideia de um dia encontra-lo, concluindo:
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A morte (ou sua alusdo) torna preciosos e patéticos os homens. Estes
comovem por sua condi¢do de fantasmas; cada ato que executam pode ser o
ultimo; néio hd rosto que ndo esteja por dissipar como o rosto de um sonho.
Tudo, entre os mortais, tem valor do irrecuperdvel e do casual. Entre os
imortais, por sua vez, cada ato (e cada pensamento) € o eco de outros que no
passado o antecederam, sem principio visivel ou fiel pressdgio de outros que
no futuro o repetirdo até a vertigem. Nao hd coisa que ndo esteja como que
perdida entre incansdveis espelhos. Nada pode acontecer uma tnica vez, nada
¢é preciosamente precdrio. O elegfaco, o grave, o cerimonioso nio conta para

os Imortais. (BORGES, 2008, p.21)

E clara, no conto, a idéia da mortalidade como condi¢io de possibilidade da
existéncia humana quando o general chega a cidade dos imortais e a descreve, com
tamanha dificuldade que € preciso esforcar-se para lembra-las, trazendo algo do
traumatico, no sentido do recalque. L4, todas as invencionices humanas estdo suspensas
de seu sentido, seus significados estdo subvertidos: as portas sdo mindsculas, as janelas
inalcancaveis, corredores sem saida e as escadas estdo de cabeca para baixo. A cidade

dos imortais € cadtica e inutil.

Nesse sentido, parece estar em jogo um sentido de mortalidade ou de morte
enquanto fundadora da cultura e ordenadora do mundo, uma vez que a auséncia dessa

condicdo torna a experiéncia do mundo uma tanto inadequada.

Outro exemplo da literatura que nos parece caro a nossa pesquisa vem do
escritor russo Leon Tolstéi. Nascido em 1928, € considerado um importante escritor da
narrativa realista. Publicou "Uma Confissdo” (1882), onde descreve sua crescente
confusdo espiritual. "A Morte de "Ivan Ilitch" (1886), "Sonata de Kreutzer" (1889),
"Senhor e Servo" (1889) e "Ressurreicdo" (1899), além daquele foi considerada sua
obra prima “Guerra e Paz” (1862-1869) Com uma vida pessoal cheia de conflitos,
recorrentes episodios de perdas familiares, inclusive de trés filhos, Tolst6i assumiu uma
posicdo anarquista, recusando toda forma de governo e poder. Entra em crise espiritual,
questiona a sociedade em que vive, rejeita a autoridade da Igreja Ortodoxa e ¢é

excomungado em 1901.
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Fruto de seus tltimos anos de vida, A morte de Ivan Ilitch foi elaborada quando
o romancista tinha fugido de casa para isolar-se em um mosteiro, pois estava imerso em
uma fase de reclusdo voltada para a natureza e contemplagdo religiosa, atitude que

seguia a revelia de familiares e amigos

A histdria revela o protagonista Ivan Ilitch, de 45 anos, magistrado de nivel
intermedidrio morador de Sao Petesburgo cuja vida se resumia basicamente nas

preocupacdes cotidianas com relagdo a sua esfera social.

Tudo comeca a mudar quando ele sofre um acidente ao cair de uma escada e
desenvolve entdao uma dor na parte lateral do corpo. Esse quadro de sofrimento piora a
cada vez mais e ele se gradativamente mais incapacitado para realizar suas fungdes até

chegar ao ponto de necessitar interromper seu trabalho.

A descri¢do do livro se segue de um homem inteligente e bem disposto, para
uma pessoa fraca e deprimida. Seu circulo social se torna cada vez mais fraco na medida
em que amigos e colegas o evitam. A esposa recorre constantemente a médicos e
despende nesse processo, quantidades cada vez maiores de dinheiro sem, no entanto,

concluir o processo do diagndstico e tampouco tratamentos eficazes na extingdo da dor.

Segue o autor:

O sofrimento maior de Ivan Ilitch provinha da mentira, aquela mentira por
algum motivo aceita por todos, no sentido de que ele estava apenas doente e
ndo moribundo, e que sé devia ficar tranquilo e tratar-se, para que sucedesse
algo muito bom. Mas ele sabia que, por mais coisas que fizessem nada
resultaria disso, além de sofrimentos ainda mais penosos € morte. E esta
mentira atormentava-o, atormentava-o o fato de que ndo quisesse confessar
aquilo que todos sabiam, ele mesmo inclusive, mas procurassem mentir
perante ele sobra a sua terrivel situacfio, e obrigassem-no a tomar parte
naquela mentira. [...] via que ninguém haveria de compadecer-se dele,
porque ninguém queria sequer compreender a sua situagdo. (TOLSTOI,

2009, p.53)
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Conforme sua doenga avanca e seu estado se deteriora, mais toma consciéncia

do que esta acontecendo e vive em crescente angustia e medo da morte.

Porém, a morte ndo € um assunto que médicos, familiares e amigos conseguem
tolerar e isso parece lhe causar mais sofrimento, sendo desejado por ele algumas vezes

que tivesse pena, tal como os adultos se compadecem do sofrimento infantil.

No romance russo é possivel perceber a tentativa de apreender o processo de
reestruturacdo subjetiva daquele que vé o ponto final da experiéncia humana de maneira
aproximada. Durante a agonia de Ilitch, Tolstéi busca a descricdo literaria do
sofrimento, do sentimento desagraddvel — e evitado a todo custo — de reconhecer sua
finitude, de que um dia ird deixar de existir como matéria, aniquilando tudo o que

conhece.

E quanto mais longe da infancia e mais perto do presente, tanto mais as
alegrias que vivera lhe pareciam insignificantes e vazias. A comegcar pela
faculdade de direito. Nela conhecera alguns momentos realmente bons: o
contentamento, a amizade, as esperancas. Nos ultimos anos, porém, tais
momentos ja se tornavam raros. Depois, no tempo do seu primeiro emprego,
junto ao governador, gozara alguns belos momentos: amara uma mulher. Em
seguida tudo se embrulhou e bem poucas eram as coisas boas. Para adiante,
ainda menos. E, quanto mais avangava, mais escassas se faziam elas. Veio o
casamento, um mero acidente e, com ele, a desilusdo, o mau hdlito da esposa,
a sensualidade e a hipocrisia. E a mondtona vida burocrética, as aperturas de
dinheiro, e assim um ano, dois, dez, vinte, perfeitamente idénticos. E, a
medida que a existéncia corria, tornava-se mais oca, mais tola. E como se eu
tivesse descendo uma montanha, pensando que a galgava. Exatamente isto.
Perante a opinido publica, eu subia, mas na verdade, afundava. E agora

cheguei ao fim — a sepultura me espera (TOLSTOI, 2009, p.45)

O que torna essa obra cara a pesquisa, € justamente a transicao, da vida mediocre
e mesquinha do homem médio russo e que tem sua existéncia subjetiva radicalmente
modificada a partir de da experiéncia com algo do campo da morte. O reposicionamento

subjetivo que s6 uma experiéncia tio radical quanto essa poderia proporcionar.
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Dessa forma, um homem que acredita viver uma vida digna, em consentimento
com as leis, padrdes e expectativas da elite, um homem sem pensamentos autdonomos e
ideias préprias e que encontra na sua doencga terminal e em sua condi¢do de ver que
“tinha de viver a beira do precipicio, sozinho, sem uma alma que o entendesse e dele
tivesse compaixdo” (TOLSTOI, 2009, p. 57) a possibilidade de atingir o auge da sua
vida, na apropriacdo de sua condi¢gdo humana. Ivan, dono de uma existéncia sem
raizes, encontrou na mortalidade o medo que elucida, o panico que for¢a a queda do véu

da ignorancia.

A presenga da literatura, portanto, como ferramenta para essa pesquisa apdia-se
justamente nesse ponto de intersec@o entre os autores aqui trabalhados — Heidegger e
Lacan — e a literatura: a linguagem. A possibilidade que a linguagem articula de certo

enquadre para a questdo da morte.

Tanto nas tragédias gregas, como em Borges ou Tolstdi, estdi em jogo a
possibilidade de criar um universo que abarque uma tentativa de representar a
experiéncia da morte, ainda que em todas essas tentativas estivesse presente também, de

alguma maneira, algo da impossibilidade desse logro.
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CONCLUSAO

Conforme pudemos acompanhar ao longo do texto, um certa tentativa de dar
contorno a idéia da morte persegue o homem desde sua mais remota existéncia. Ja as
elaboracdes miticas dos gregos buscavam respostas para o mistério da morte,

revestindo-a de imagens literdrias e alegoricas.

E ¢é justamente a filosofia grega que nos autoriza a buscar familiaridade entre
homem e a morte - homem (anthopos) e o verbo morrer (apothnesko) - e que alimenta

as produgdes liricas, tragicas e demais construcdes narrativas desde a antiguidade.

Embora cercados pela morte desde nossa fundagdo, conforme ja ressaltavam os
gregos e que influenciaram todo o pensamento oriental, as dispersdes do cotidiano
oferecem quase um convite a esquecé-la, embalados pelo fluxo, como se o fim pudesse
ser adiado, deslocamos questdes radicais, como o sentido da morte, por problemas

particulares.

Para habitar esse terreno tdo tortuoso € preciso reconhecer a impossibilidade de
abarcar sua verdade, assim como a radicalidade da experiéncia que a morte coloca. Nao
estd ao alcance humano entendimento da morte tal como alcancamos as previsdes
metereoldgicas, por exemplo. E possivel interpretar os sinais naturais como o vento,
nuvem, frio e calor, mas nada parece servir de parametro para possiveis conjecturas
sobre a morte. E essa parece ser a tinica concessdo: conjecturas sem jamais chegar a

certezas de fato.

Por mais que a tendéncia do homem seja nega-la, a afirmacdo do fato de que
morre-se € encontrada na cotidianidade do presente, seja nas pequenas mortes didrias de
ideias, projetos e decepcdes, seja no tempo que corre € junto leva menos vida. Dessa
maneira, morte € o que nega a vida. A morte de fato, aquela que encerra a possibilidade
do ato, que conclui dessa forma a vida, dessa nos € barrado o acesso visto que nos
excede. Restam assim os insucessos didrios que dela os remetem seus, nem sempre

discretos, anuincios.

A Terra ndo € o centro, 0 homem ndo € senhor de si em sua propria casa, Deus

estd morto e a falta de indicio a favor da bondade da natureza humana foram algumas
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contribuicdes do pensamento ocidental que deixaram ao homem de maneira mais clara
sua precariedade. A morte parece corroborar de maneira ainda mais concreta essa
fragilidade do que € vivo no homem. Cabe a cada um construir para si sua adaptacdo a
essa condicdo a partir de seu desejo, posto que o que € letal para um pode ser

possibilidade criadora a outro.

Se na morte ndo nos € permitido falar, pensar, dizer ou escrever, pode ser
considerada aquela estranha for¢a que imobiliza mdos e linguas. No entanto, o esfor¢o
da literatura foi o de justamente conceder a palavra a possibilidade de ser tocha acesa no

império escuro da morte.

A possibilidade parece estar em se perceber no circulo — onde o comeco e o fim
coincidem ou pelos menos ndo se diferenciam - da vida, terra € a origem e o fim, ber¢co
e sepultura, vida e morte, trazendo a dimensdo ciclica da vida, sem que disso se

depreenda nenhum juizo de valor. Morte, portanto, nio é imobilidade, morte ¢é

movimento. Movimento de vida daquele que se sabe finito.

O estar vivo somente é possivel quando temos elaboramos algo sobre a nossa
morte. Caso o poder de morrer nos seja tirado, ndo nos resta mais nada, apenas o
perecer, ou seja, o ndo mais viver. A vida ndo pode ser entendida e refletida sem o

pensamento da morte, sem o pensamento do fim.

Nao hd como escapar da tragédia da vida que € o fato de estarmos todos
envelhecendo desde o dia em que nascemos sendo as possibilidades de se exercer em

sua subjetividade criadora e singular estd justamente nesse intervalo indeterminado.

Indeterminacdo essa que o discurso cientifico tenta com bastante afinco esconder
ou mesmo negar. As descobertas do campo da ciéncia com os progressos inclusive no
campo da genética pretendem determinar o envelhecimento e dessa forma localizar a

morte e agir no sentido de deté-la ou esgarca-la em sua origem.

O homem ¢ indeterminado, por mais que seja uma inclinacdo sua, como na
incidéncia do discurso da ciéncia tentando ocultar essa caracteristica, 0 homem vive na
aleatoriedade daquilo que é contingente. Cabe um certo trabalho de dar-se conta da
intimidade profunda entre a vida e a morte para que se conceba que para 0 homem a

morte € inseparavel do seu suporte, seu horizonte.
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Talvez uma investigagdo mais profunda nos permita corroborar a tese de que
essa impossibilidade de inscri¢do, de representacdo da morte, seja a possibilidade de um
motor para a producdo das atividades da vida, inclusive da arte, especialmente destacada

aqui pela literatura.

A morte € a possibilidade que jamais se realiza, pois na hora do seu
acontecimento ndo ha mais ser que a presencie e, sobremaneira, ja nao € mais ser. Sendo
assim, a morte ndo existe fora da linguagem e suas tentativas de representd-la a todo

custo, nos ideais religiosos, cientificos ou literdrios.

Possibilitadora de vida, a morte trazida ao longo da pesquisa tem relacdo com a
linguagem justamente naquilo que elas tem em comum, a negatividade que as funda. E
as consequéncias disso continuam necessitando de novos questionamentos, visto que

esteve longe de esgotar a investigacao de suas possibilidades.

A questao do sentido da morte parece, assim, coincidir com a questdo do sentido

da vida e seu fundamento e cabe ao homem construi-las ao longo de sua experiéncia.

O desamparo aparece como condi¢do radical do homem, definidora de sua forma
de existir no mundo. Desamparo esse que norteard o homem para seu tnico destino
possivel: a morte. No entanto, o homem, conhecedor dessa sua sorte, se faz notdvel
nesse destino por ser da linguagem e poder com ela construir um caminho até encontra

seu fim.
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