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“Hesitamos, por vezes, em chamar de estoica uma maneira concreta
ou poética de viver, como se 0 nome de uma doutrina fosse muito
livresco, muito abstrato para designar a mais pessoal relagdo com uma
ferida. Mas de onde vém as doutrinas sendo de feridas e de aforismos
vitais, que sdo como anedotas especulativas com sua carga de
provocagdo exemplar?”

Deleuze, Logica do Sentido, 1969.

“Ao escrevermos, como evitar escrever sobre aquilo que nao sabemos
ou que sabemos mal? E necessariamente neste ponto que imaginamos
ter algo a dizer. SO escrevemos na extremidade de nosso proprio
saber, nesta ponta extrema que separa n0sso saber e nossa ignorancia e
que transforma um no outro.”

Deleuze, Diferenca e Repeticédo, 1968.



SANCHES, A. INCONSCIENTE E INSTINTO DE MORTE: um itinerario do debate
inicial de Deleuze com a psicanalise. Tese de doutorado. Programa de Pds-Graduacdo em
Filosofia da Universidade Federal de S&o Carlos e Ecole Doctorale Recherches en
Psychanalyse et Psychopathologie de 1’Université Paris-Diderot, 2013.

RESUMO

Apresentacdo de Sacher-Masoch, publicado por Deleuze em 1967, critica a psicanalise por
sustentar a falsa nocdo de sadomasoquismo, ao mesmo tempo em que propde uma distincao
entre instinto de morte e pulsdo de morte para que o0 sadismo e 0 masoquismo sejam
considerados como processos diferentes e mutuamente exclusivos. Deleuze apoia-se nos
argumentos de Freud, particularmente no texto Além do principio de prazer (1920), para
conceber o instinto de morte como um principio transcendental e diferencia-lo de seu
representante psiquico, a pulsdo de morte. Deleuze inaugura assim uma investigacdo
filoséfica a respeito do campo transcendental e do principio de prazer, investigacdo que se
fard acompanhada de um intenso debate com a teoria psicanalitica e que terd continuidade em
suas obras posteriores. Deleuze valoriza a sugestdo freudiana de um funcionamento
inconsciente indiferente ao principio do prazer e regido pela repeticdo, e propde retoma-lo sob
a forma de sinteses transcendentais do tempo. Diferenca e Repeticédo (1968) coloca Freud em
didlogo com outros filésofos — principalmente Hume, Bergson e Nietzsche — e postula trés
sinteses transcendentais marcadas pela repeticao, ou trés sinteses passivas do tempo, que sao
constitutivas do inconsciente e independentes do principio de prazer. Dai deriva-se uma
releitura de varias nocdes psicanaliticas a partir de seus avancos filoséficos, que se
fundamenta em uma compreensdo do instinto de morte como o principio positivo originario
da repetigdo e a for¢a que engendra o “pensar” no pensamento sob o efeito de uma violéncia.
Logica do Sentido (1969) conduz esta linha de investigacdo para o problema da producédo de
sentidos a partir da forca dos paradoxos e identifica o instinto de morte ao ndo senso.
Algumas coordenadas de Freud, Klein e Lacan sdo retomadas na composi¢cdo de uma nova
imagem da filosofia e do que significa pensar. Buscando demonstrar que 0 pensamento e 0
sentido se produzem em estreita relacdo com o corpo erégeno e pulsional, Deleuze retoma o
desenvolvimento psicossexual a luz de seus conceitos filosoficos e apresenta sua propria
versdo da génese e da dindmica das instancias psiquicas. Tendo em conta este percurso
filosofico de Deleuze, esta pesquisa de doutorado dedicou-se a explorar o seu debate com a
psicanalise, segundo uma trajetdria delineada pelo conceito de instinto de morte ao longo
destas trés obras. Procuramos demonstrar como Deleuze compreende e se apropria de
algumas nocdes psicanaliticas, articulando-as com os demais conceitos de sua filosofia.
Indicamos quais temas advindos da psicanalise foram valorizados na composicdo de uma
filosofia transcendental da diferenca. A partir de uma exposi¢cdo sistematica das criticas e
propostas que este filésofo dirige ao campo psicanalitico neste periodo especifico, realizamos
o confronto direto entre as intervengdes filosoficas de Deleuze e os textos psicanaliticos
originais. Assim, pretendeu-se com esta pesquisa oferecer contribuicdes para uma discussao
sobre a pertinéncia, coeréncia e relevancia deste debate para ambos 0s dominios.

Palavras-chave: Deleuze — Freud — Inconsciente — Metapsicologia — Instinto — Filosofia da
diferencga.



SANCHES, A. L’INCONSCIENT ET L’INSTINCT DE MORT : itinéraire du débat
initial de Deleuze avec la psychanalyse. Thése de doctorat. Programme de Post-Graduation
en Philosophie de 1’Université Fédérale de Sdo Carlos et Ecole Doctorale Recherches en
Psychanalyse et Psychopathologie de 1’Université Paris-Diderot, 2013.

RESUME

Dans Présentation de Sacher-Masoch, publié en 1967, Deleuze a critiqué la psychanalyse
pour avoir soutenu la fausse idée du sadomasochisme. Il a nuancé entre 1’instinct de mort et la
pulsion de mort, afin de comprendre le sadisme et le masochisme comme deux processus
différents et mutuellement exclusives. Il s'est appuyeé sur les arguments présentés par Freud,
particuliérement dans son Au-dela du principe de plaisir (1920), pour concevoir I’instinct de
mort comme un principe transcendantal et le distinguér de son représentant psychique, la
pulsion de mort. Deleuze est entré ainsi dans un débat profond avec la théorie
psychanalytique, un débat initié et accompagné par une investigation philosophique a propos
du champ transcendantal et du principe de plaisir, et qui se poursuivra dans ses ceuvres
ultérieures. 1l manifeste son appréciation pour Freud qui a suggéré un fonctionnement
inconscient indifférent au principe de plaisir et régi par la répétition, et il propose de le
reprendre sous la forme de synthéses transcendantales du temps. Deleuze a poursuivi son
débat dans Différence et répétition (1968), mettant Freud en dialogue avec d'autres
philosophes, en particulier Hume, Bergson et Nietzsche. Il y postule trois synthéses
transcendantales marqués par la répétition, ou en d'autres termes, trois synthéses passives du
temps, qui sont constitutives de I'inconscient et indépendantes du principe de plaisir. A partir
de ses avancées philosophiques, il a déclenché une relecture de plusieurs notions
psychanalytiques, basée sur une compréhension de I'instinct de la mort comme le principe
positif originaire de la répétition et telle que la force qui engendre le processus de ‘penser'
dans la pensée sous I'effet d'une violence. Deleuze a ensuite développé sa ligne de recherche,
dans Logique du sens (1969), en analysant le probléme de la production du sens par la force
des paradoxes, et en identifiant I'instinct de mort et le non-sens. 1l a cherché une nouvelle
image de la philosophie et de la signification de 'penser' tout en revenant a certains travaux de
Freud, Klein et Lacan. Il a notamment, repris le développement psycho-sexuel a la lumiere de
ses conceptions philosophiques, et a présenté sa propre version de la genése et la dynamique
des instances psychiques, afin de démontrer que la pensée et le sens sont produits en relation
étroite avec le corps érogéne et pulsionnel. A partir de cet itinéraire philosophique de
Deleuze, notre recherche doctorale a pour objectif I'exploration de son débat avec la
psychanalyse, en suivant la trajectoire donnée par le concept de I’instinct de mort, tout au long
des trois ceuvres cités du philosophe. Nous montrons dans ce travail, la maniére avec laquelle
Deleuze aborde et s'approprie certaines notions psychanalytiques, tout en les reliant a d'autres
concepts de sa propre philosophie. Les questions advenues de la psychanalyse, qui ont été
valorisées dans la composition de la philosophie transcendantale de la différence de Deleuze,
sont spéecialement discutées et analysées. Nous avons réalise une confrontation directe entre
les interventions philosophiques de Deleuze et les textes originaux de la psychanalyse, a I'aide
d'un exposé systématique des critiques et des propositions, que ce philosophe a dirige vers le
domaine psychanalytique, dans cette période. Ainsi, notre recherche offre des contributions
dans l'analyse de la cohérence et la pertinence de ce débat, et de son intérét pour le
développement des deux domaines en question, a savoir : la philosophie et la psychanalyse.

Mots-clés: Deleuze — Freud — Inconscient — Metapsychologie — Instinct — Philosophie de la
différence.



SANCHES, A. UNCONSCIOUS AND DEATH INSTINCT: itinerary of Deleuze’s initial
debate on psychoanalysis. PhD thesis. Post-Graduation Program in Philosophy at the Federal
University of S&o Carlos and Ecole Doctorale Recherches en Psychanalyse et
Psychopathologie de 1’Université Paris-Diderot, 2013.

ABSTRACT

Masochism: Coldness and Cruelty, published in 1967 by Deleuze criticizes psychoanalysis
for sustaining the false notion of sadomasochism, and proposes a distinction between death
instinct and death drive, so that sadism and masochism are regarded as different processes and
mutually exclusive. Deleuze relies on Freud’s arguments, more precisely on the text Beyond
the Pleasure Principle (1920), to conceive the death instinct as a transcendental principle and
to differentiate it from its psychic representative, the death drive. Deleuze thus initiates a
philosophical investigation around the transcendental field and the pleasure principle. This
investigation runs parallel to an intense debate on psychoanalytical theory, and continues
during his later works. Deleuze appreciates the freudian suggestion of an unconscious
functioning indifferent to the pleasure principle and governed by repetition. He proposes to
develop the concept in the form of transcendental synthesis of time. Difference and Repetition
(1968) places Freud in a dialogue with other philosophers — especially Hume, Bergson and
Nietzsche — and postulates three transcendental syntheses marked by repetition, or three
passive syntheses of time, which are constitutive of the unconscious and independent of the
pleasure principle. From Deleuze’s philosophical advances, a reevaluation of several
psychoanalytical concepts begins, founded on an understanding of the death instinct as the
positive and originating principle of the repetition, as the power that engenders “thinking” in
thought under the effect of violence. Logic of Sense (1969) leads this line of investigation to
the argument that the senses are produced by the power of the paradoxes and identifies the
death instinct with no sense. Some concepts of Freud, Klein and Lacan are included in the
composition of a new image of philosophy and of what it means to think. Trying to
demonstrate that thought and sense are produced in close relationship with the erogenous
body, Deleuze returns to the psychosexual development but now from the perspective of his
philosophical concepts, and presents his own version of the genesis and dynamics of the
psychological instances. In view of this philosophical course taking by Deleuze, this doctoral
research proposed to explore his discussion with psychoanalysis, according to a trajectory
outlined by the concept of death instinct along these three works. We demonstrate how
Deleuze understands and appropriates of some psychoanalytic concepts, linking them with
other concepts of his philosophy. We indicate which issues from psychoanalysis were valued
in the composition of a transcendental philosophy of difference. From a systematic exposition
of the criticisms and proposals that Deleuze addresses to the psychoanalytical field in this
particular period, we carried out a confrontation between Deleuze's philosophical
interventions and the original psychoanalytical texts. Ultimately, this research intends to
contribute to a discussion about the pertinence, coherence and relevance of this debate for
both domains.

Keywords: Deleuze — Freud — Unconscious — Metapsychology — Instinct — Philosophy of
difference.
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Introducao

Problemas, questfes e polémica

Deleuze manteve um intenso didlogo com os textos psicanaliticos em sua obra
filoséfica. No inicio, por meio de referéncias pontuais e esparsas, embora estas ganhem um
espaco consideravel em um artigo publicado em 1961. J& no periodo que abrange as
publicacdes entre Apresentacio de Sacher-Masoch (1967) e O Anti-Edipo: capitalismo e
esquizofrenia (1972), por meio de discussdes originais, férteis e abundantes. Depois disto, as
mencdes tornaram-se cada vez mais escassas, limitando-se a algumas criticas excessivamente
negativas, até desaparecerem completamente.

Pode-se dizer que Deleuze era um bom conhecedor da psicanalise, o que se verifica
ndo so pela amplitude dos temas abordados, mas também pela diversidade dos autores citados.
Em seus textos, encontram-se referéncias ndo s6 a Freud ou Lacan, mas também & Kilein,
Jung, Winnicott, Reich, além de menc¢des aos psicanalistas contemporaneos de Freud e aos
psicanalistas renomados da Franca de sua época, como Piera Aulagnier, Bela Grunberger,
André Green, Jean Laplanche, Jean-Bertrand Pontalis, Serge Leclaire, Gisela Pankow. Suas
leituras, nada superficiais ou ingénuas, demonstram um profundo conhecimento da
metapsicologia e da psicanalise em seu desenvolvimento global, ndo se restringindo, portanto,
a compreendé-la apenas a partir da 6tica de seu contexto histérico-geografico, excessivamente
marcado pelo estruturalismo lacaniano. E preciso dizer que o proprio ambiente académico e
intelectual em que Deleuze se inseria propiciava a estreita proximidade da filosofia, assim
como das ciéncias humanas em geral, com a psicanalise. O periodo estruturalista do
pensamento francés, que teve Lacan como um de seus pilares, concedeu a psicanalise uma
posicdo privilegiada entre as outras disciplinas e contribuiu para sua disseminacdo e
massificacdo em uma propor¢do jamais alcangada em outros paises. Mas, embora este
trabalho de contextualizar a producdo de Deleuze possa facilitar a compreensdo do seu
interesse pela psicanalise em determinado periodo de sua filosofia, que ird culminar na
parceria intelectual com o psicanalista Guattari, € em termos conceituais, e ndo contextuais,
que devemos buscar as razdes de seu interesse, e posterior desinteresse, pela psicanalise.

Em 1967, em Apresentacdo de Sacher-Masoch, Deleuze iniciou algumas linhas de

investigacOes a respeito do campo transcendental e do principio de prazer a partir de suas
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discussdes com a teoria psicanalitica. O texto freudiano Além do principio do prazer (1920)
foi retomado pelo filésofo de maneira a possibilitar o argumento de que além da pulséo, ha o
instinto, natureza primeira, impessoal e transcendental. Assim, ao questionar a
complementaridade entre o sadismo e o masoquismo mantida pela psicandlise, Deleuze
oferece uma alternativa para se compreender estas perversdes a luz da distin¢do entre instinto
de morte (transcendental) e pulsdo de morte (empirico). Valoriza-se ai um funcionamento
inconsciente indiferente ao principio do prazer e regido pela repeti¢cdo, como ja havia sido
concebido por Freud, e que serd retomado por Deleuze sob a forma de sinteses
transcendentais do tempo. Esta investigacdo sera continuada e ampliada em sua obra seguinte,
Diferenca e Repeticdo (1968). Ao colocar Freud em dialogo com outros filosofos, Deleuze
postula trés sinteses transcendentais marcadas pela repeticdo, ou trés sinteses passivas do
tempo, que sdo constitutivas do inconsciente e independentes do principio de prazer. Dai
deriva-se uma releitura de varias nogdes psicanaliticas a partir de seus avancos filoséficos,
fundamentando-se em uma compreenséo do instinto de morte ndo exatamente em relagdo com
as tendéncias agressivas e destrutivas, mas como o principio positivo originario da repeticédo e
a forca que engendra o pensamento sob o efeito de uma violéncia. Logica do Sentido (1969)
conduz estas linhas de investigacdo para o problema da producédo de sentidos a partir da forga
dos paradoxos e do ndo-senso. Este ultimo livro chega até mesmo a ser apresentado por
Deleuze como “um ensaio de romance logico e psicanalitico”, provavelmente devido as
inimeras teorias e conceitos psicanaliticos que sdo invocados e costurados com sua filosofia
em determinada parte da exposi¢do. A psicanalise recebe ai os maiores elogios de Deleuze,
sendo considerada como “ciéncia dos acontecimentos” e “arte das superficies”.

Vemos, portanto, que neste curto e fértil periodo entre 1967 e 1969, periodo em que
Deleuze deixa de ter a histdria da filosofia como tema central para inaugurar sua propria
filosofia, ha um amplo didlogo com a psicanalise, em que esta certamente é objeto de criticas,
mas sendo também sua aliada na investigacdo e desenvolvimento de alguns temas caros ao
seu proprio empreendimento intelectual. O encontro com Guattari deu-se logo apos a
publicacdo de Logica do Sentido, ainda no inicio de 1969, o que talvez possa confirmar as
suas boas expectativas acerca da psicanalise. Foram apresentados por um psiquiatra que
trabalhava em La Borde e que era amigo do filésofo; segundo conta, Deleuze estava bastante
interessado em conhecer melhor e de modo mais intimo a psicose e a loucura (DOSSE, 2007,
p.12). Nesta ocasido, Guattari, psicanalista lacaniano, militante de esquerda e administrador

de La Borde, clinica psiquiatrica pioneira na perspectiva da psicoterapia institucional, havia
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acabado de preparar uma exposicdo para a Escola Freudiana de Paris, em que os dois Ultimos
livros de Deleuze foram considerados na distingdo entre maquina e estrutura que realizara
(GUATTARI, 1969). Logo eles iniciam uma produtiva parceria, por meio de troca de cartas e
de encontros, e trés anos depois publicam sua primeira obra conjunta, O Anti-Edipo:
capitalismo e esquizofrenia (1972). Intrigante e provocador desde o titulo, sabemos que este
livro se tornard famoso pela sua critica radical a psicanalise.

Com Guattari, ha uma grande mudanca na tonalidade das discussdes de Deleuze com a
psicanalise. Embora estas discuss@es nunca tivessem sido isentas de criticas, elas se davam até
entdo em um clima marcado pela amistosidade e pelo elogio, que agora é sobreposto pela
hostilidade e o deboche; juntos, Deleuze e Guattari constroem teses agressivas e polémicas
contra uma psicanalise reacionaria e conservadora, que se transformara em uma “maquina de
normalizar a libido e fabricar um ideal familiarista retrogado” (ROUDINESCO, 2007, p.215).
Simultaneamente a uma critica radical, chegam até mesmo a criar uma “esquizoanalise” como
alternativa aos impasses que, segundo 0s autores, ja pareciam inevitaveis desde Freud.

Porém, a despeito do questionamento critico que é uma verdadeira implosdao dos
pilares de sustentacdo da psicandlise, tais como a centralidade das figuras familiares no
inconsciente e a interpretagido como método, O Anti-Edipo ainda demonstra uma expectativa
em conciliar as inovagfes propostas com o corpus psicanalitico. Paralelamente a enunciacao
de teses alternativas da esquizoandlise, 0s autores nao deixam de reconhecer 0s momentos
criativos de Freud, Lacan e Klein, nem de sugerir a sua compatibilidade com uma psicanalise

ndo-edipiana, como vemos nesta citacdo:

A esquizoanalise ndo se propde resolver o Edipo, ndo pretende resolvé-lo melhor do
que a psicanalise edipiana. Prop8e-se desedipianizar o inconsciente para poder
chegar aos verdadeiros problemas. Propde-se atingir essas regiGes do inconsciente
orfao “para 14 de todas as leis”, em que o problema deixa de poder ser posto. E por
consequéncia, também ndo partilhamos do pessimismo de pensar que essa mudanca,
essa libertacdo sd se pode fazer fora da psicandlise. Pensamos, pelo contrario, que €
possivel dar-se uma reversdo interna que transforma a maquina analitica numa peca
indispensavel do aparelho revolucionario. (DELEUZE & GUATTARI, 1972,
p.113).

Para Deleuze e Guattari, tdo importante quanto desconstruir certas teses psicanaliticas
é retomar alguns de seus pontos para desenvolvé-los de outro modo, a favor de uma critica
transcendental do inconsciente e de uma concepcao positiva de desejo. Portanto, em meio as
criticas agressivas, os autores explicitam que O Anti-Edipo no é anti-psicanalise, mas uma
proposta para potencializar a originalidade freudiana, que acabou se desenvolvendo
concentrada no privado e descolada do campo social; portanto, mantem-se subjacente em suas

teses a perspectiva de que “a esquizoanalise ndo esconde ser uma psicanalise politica e social,
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uma analise militante” (DELEUZE & GUATTARI, 1972, p.135). Tendo nos dedicado ao
estudo desta obra em momentos anteriores, mostramos que nao se tratava ali de uma simples
negacdo ou reprovacdo da psicandlise, mas de explorar novos caminhos para a investigacao
do inconsciente e do desejo; melhor dizendo, tratava-se menos de rejeitar as teorias
psicanaliticas, do que articular algumas linhas alternativas nascidas da prépria psicanalise
com um projeto filosofico original. Tal projeto, uma maquinacdo conceitual impregnada de
historia da filosofia e de referéncias artisticas, cientificas e literarias, toma a psicanalise como
um campo de discussdes privilegiado, tanto no que se refere aos aspectos criticos quanto as
novas propostas elaboradas; assim, na intencao de superar certas limitagdes e anacronismos da
psicandlise, as incursbes positivas precedentes de Deleuze e de Guattari neste dominio ndo
sdo totalmente dispensadas.

Se insistimos nesta figuracdo positiva da psicanalise nas teses de O Anti-Edipo é para
argumentar contra um preconceito que certamente contribui para a escassez de pesquisas
neste dominio, que reduz O Anti-Edipo a uma obra anti-psicanalise e que trata seus autores
como iconoclastas. E verdade que este livro inaugura uma ruptura. N&o tanto de seus autores
com a psicanalise, na medida em que esta ainda se mostra uma ferramenta Gtil para suas
propostas tedricas e praticas; mas uma ruptura mais profunda, fruto de um mal entendido que
se perpetuou entre os psicanalistas e os filésofos e impediu a continuidade destas discussdes.
Os psicanalistas, “chocados pelo ataque virulento a psicandlise, que denunciava sua
cumplicidade com as forcas reacionarias” (DAVID-MENARD, 2005), deixaram de se
interessar pela filosofia de Deleuze, e mesmo as suas discussGes anteriores passaram a ser
vistas com desconfianca e descrédito. Tampouco os filésofos se dedicaram a compreender a
funcdo da psicanalise em sua obra, desinteresse que ndo se nota para com as outras nado-
filosofias que atravessam seu texto, como as artes, a literatura e as ciéncias em geral, que até
hoje rendem articulagdes promissoras®. Provavelmente, isto se deve a convicgdo de que a
Unica fungdo da psicanélise em sua filosofia é negativa, de que esta se limita a ser alvo de

criticas, sendo irrelevante na composicao de suas teses e na investigacdo de seus problemas.

! Esta tese de doutorado é precedida por duas pesquisas em que O Anti-Edipo foi o tema central: uma iniciaco
cientifica entre 2004 e 2005, intitulada “Estudo do conceito de Inconsciente no pensamento de Gilles Deleuze e
Félix Guattari: possiveis ressonancias com a Teoria dos Campos de Fabio Herrmann”, durante a graduag¢do em
Psicologia na UNESP-Assis, sob orientacdo do Prof. Hélio Rebello Cardoso Jr.; e uma dissertacdo de mestrado
entre 2006 e 2008 intitulada “Maquinas, corpo sem 6rgéos e pulsdes: um dialogo entre O Anti-Edipo de Deleuze
e Guattari e a metapsicologia freudiana”, no Programa de Pos-Graduagdo em Filosofia, Universidade Federal de
S8o Carlos, 2008, sob orientagdo do Prof. Richard Theisen Simanke.

2 por exemplo, as coletaneas “Deleuze et les écrivains. Littérature et philosophie” (GELAS & MICOLET, 2007),
«Ce que l’art fait a la philosophie. Le cas Deleuze » (Revue d’esthétique, 2004), « Deleuze and Science »
(MARKS, 2007).
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Parece haver um consenso de que as criticas conceituais agressivamente empreendidas por
Deleuze e Guattari tornou dispensavel o didlogo desses autores com a psicanalise, exceto
quando se pretende reafirmar suas oposi¢oes.

Assim, o Anti-Edipo surpreende principalmente pela dissimetria entre seu potencial e
seus resultados. O fato de conter, alem de criticas consistentes, teses inovadoras que
dispensam um grande esforgo na busca de solugdes teoricas, praticas e clinicas para 0s
problemas psicanaliticos, ndo impediu que tudo isso fosse obscurecido pela polémica e pelo
barulho: “O Anti-Edipo fez muito sucesso, mas este sucesso se desdobrava em um fracasso
mais profundo” (DELEUZE & GUATTARI, 1987, p.288). E possivel que a decepgdo dos
autores tenha contribuido para acentuar ainda mais as suas divergéncias com o meio
psicanalitico. A partir desta publicacdo, € como se estivessem esgotado a exploracao positiva
de seus temas, ultrapassando-os em larga medida. O segundo volume de Capitalismo e
Esquizofrenia, sob o titulo de Mil Platds (1980), pouco menciona a psicanalise, e quando o
faz, é para reforcar as criticas anteriores. Os autores passam a alimentar a ideia de que a
psicanalise é uma visdo que se deve desfazer, se se quer pensar algo novo; fazem declaragcfes
sobre a ruptura inevitavel das teses d’O Anti-Edipo com a psicanalise; em uma entrevista,
Deleuze declara: “E curioso, ndo fui eu quem tirou Félix da psicanélise, mas ele que me tirou
dela” (DELEUZE, 1988, p.179-180).

Neste momento, ndo temos a intencdo de discutir acerca desta possivel ruptura
conceitual entre O Anti-Edipo e a psicanalise, tema que ja foi considerado em nossas
pesquisas precedentes e que permanece controverso, sem conclusdes definitivas entre os
estudiosos do assunto. Gostariamos apenas de indicar uma hip6tese para se compreender 0
estado atual e geral das producdes bibliograficas que tratam da interlocucdo entre a filosofia
de Deleuze e a psicanalise. Observa-se que com a publicacdo de O Anti-Edipo, todo o debate
gue Deleuze estabeleceu com a psicandalise em sua filosofia ficou comprometido, envolto em
preconceitos e mal-entendidos, e, até hoje, poucos estudos foram realizados em torno da
pertinéncia e relevancia de suas andlises e criticas, seja para a solugdo de impasses conceituais
internos ao pensamento psicanalitico, seja para uma maior inser¢do da psicanalise na cena
contemporanea e, menos ainda, para auxiliar na elucidacdo de seus conceitos e problemas

filosoficos®.

% Um dos Gnicos trabalhos dedicados essencialmente a relacéo entre a obra de Deleuze e a psicanalise é a obra da
filésofa e psicanalista francesa Monique David-Ménard: Deleuze et la pychanalyse. Paris: PUF, 2005.
Recentemente, publicou-se na Bélgica uma coletanea de ensaios filosoficos, organizada por Leen de Bolle e
intitulada Deleuze and Psychoanalysis (Leuven: Leuven University Press, 2010). Além disso, encontram-se
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Contudo, se partirmos do principio de que Deleuze ndo trabalhou somente contra, mas
também trabalhou com a psicandlise, podemos levantar a hipétese de que o0s temas
psicanaliticos figuram em algumas de suas obras ndo s0 para serem alvos de criticas, mas
também para desempenhar certo papel na arquitetura conceitual de sua filosofia, um
procedimento semelhante ao que ocorre com outras disciplinas. Neste sentido, propomos
como pesquisa de doutorado investigar o debate que Deleuze manteve com a psicanélise antes
de sua parceria com Guattari, mais especificamente nas publicacdes entre 1967 e 19609,
favorecendo assim uma discussdao que, embora ndo ocorra tdo comumente nem no campo da
filosofia nem da psicanélise, pode contribuir para um maior esclarecimento dos conceitos da
filosofia de Deleuze — Deleuze solo, mas também com Guattari, pois muitos de seus avangos
anteriores foram retomados nesta parceria — e para uma problematizacao acerca da relevancia
de suas criticas e propostas para a psicanalise.

Ha fortes indicios de que Deleuze se apropria de nogdes psicanaliticas para alavancar
sua propria filosofia, e € por esta via que serd conduzida a investigacdo dos problemas.
Evitamos partir do pressuposto de que o papel desempenhado pela psicanélise na filosofia de
Deleuze é apenas negativo, como algo a ser criticado e superado, uma vez que isto conduziria
a resultados que necessariamente negligenciam e neutralizam a fungéo positiva dos conceitos
psicanaliticos em suas construgdes tedricas. De outro modo, se considerarmos que as ilusdes e
limites da psicanalise também podem ser as da filosofia, e que ambas se ocupam com
questdes semelhantes, a figuracdo da psicanalise na obra de Deleuze deixa de ser tdo
controversa ou indiferente e abre novas possibilidades de investigacdes teoricas e clinicas.

Assim, nosso objetivo geral consiste em visitar pontos especificos da obra de Deleuze
— particularmente os textos Apresentacdo de Sacher-Masoch (1967), Diferenca e Repeticéao
(1968) e Ldgica do Sentido (1969) — para demonstrar como este autor compreende e se
apropria das no¢oes psicanaliticas, articulando-as com os demais conceitos de sua filosofia.
Procuramos localizar os temas e problemas advindos da psicanalise que despertam um
especial interesse em Deleuze, por favorecem a composicao de sua filosofia transcendental da
diferenca. Isto nos permitiu obter uma visdo mais sistematica das criticas e propostas que este
filésofo dirige ao campo psicanalitico neste periodo. Neste sentido, foi possivel realizar o
confronto direto entre suas intervencdes filosoficas e os textos psicanaliticos originais, 0 que
nos habilitou, em ultima insténcia, a discutir sobre a pertinéncia, coeréncia e relevancia deste

debate para ambos os dominios.

apenas alguns artigos e pesquisas isoladas (entre os quais destacamos o artigo de CRAIA, 2007, “Deleuze ¢ a
psicanalise: da polémica ao problema”), ou trabalhos que abordam esta relagdo sem dela fazer seu tema central.
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Partindo destas premissas e objetivos, realizou-se um estudo detalhado e em ordem
cronoldgica das obras de Deleuze mencionadas acima, em que € possivel vislumbrar uma
figuracdo positiva das no¢des psicanaliticas na construcdo de sua filosofia; tais nogdes se
concentram principalmente em torno da investigacdo transcendental do instinto de morte.
Cada capitulo foi dedicado a exploracéo de uma obra, que por sua vez, remete a outros textos
de Deleuze e a textos especificos de Freud, Jung, Klein ou Lacan.

Logo, o primeiro capitulo foi dedicado a Apresentacéo de Sacher-Masoch (1967), em
que se buscou esmiucar as primeiras criticas dirigidas a psicandlise, concentradas em torno da
impossibilidade do conceito de sadomasoquismo, assim como apresentar as contrapropostas
dai derivadas. Recuperamos um artigo de Deleuze de 1961 em que estas criticas ja haviam
sido feitas, para mostrar as diferentes estratégias na elaboracdo de suas contrapropostas nestes
dois momentos distintos: primeiro, apoiando-se em Jung; em seguida, apoiando-se em uma
leitura transcendental da teoria das pulsdes em Freud. Situar estas duas estratégias em
continuidade possibilitou restituir a génese do conceito de instinto de morte como principio
transcendental, conceito que permanecerd na base de suas discussGes posteriores com a
psicanalise e que serd essencial na elaboragdo das “sinteses transcendentais do tempo”, tema
de sua préxima obra.

Portanto, o segundo capitulo, dedicado a Diferenca e Repeticdo (1968), apresentou as
trés sinteses transcendentais do tempo, sinteses constitutivas do inconsciente que Deleuze
elabora a partir da combinacéo entre teses filoséficas e psicanaliticas. Mostramos em detalhes
gue cada uma destas sinteses resulta do face a face entre Freud e determinados filésofos, o
que permite Deleuze extrair criticas e propostas para ambos 0s dominios. Inicialmente, Hume
e Freud sd@o combinados para problematizar o habito e principio do prazer; em seguida,
Bergson e Freud sdo combinados para retomar de outro modo as nocdes de virtual, diferenca,
memoria, sexualidade e objeto parcial. Finalmente, o eterno retorno de Nietzsche é
combinado com a compulsdo a repeticdo de Freud, o que possibilita dar continuidade a
investigacgdo transcendental do instinto de morte. Exploramos a releitura critica de certas teses
psicanaliticas, como a concepg¢édo do inconsciente em termos de problemas, e ndo de conflitos,
e a desvinculacdo do instinto de morte do registro da pessoalidade e da materialidade,
revelando-se este como condicdo para a génese do pensar. Mostramos que o instinto de morte
é concebido como motor do pensamento, por contrariar as imposi¢des do principio do prazer,

do bom senso e do senso comum, e por levar ao uso discordante das faculdades. Com isto,
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evidenciamos a passagem para 0s argumentos de seu proximo livro, que propora uma teoria
do sentido a partir do ndo-senso dos paradoxos.

Assim, o terceiro capitulo dedicou-se a Ldgica do Sentido (1969) e mostrou como
algumas coordenadas dadas por Freud, Klein e Lacan sdo retomadas a favor de uma nova
imagem da filosofia e do que significa pensar. Mostramos que Deleuze busca a fonte do
pensar em uma metamorfose metafisica das pulsdes sexuais e corporais e realizamos uma
exposicdo detalhada do desenvolvimento psicossexual tal como foi repensado por Deleuze, a
luz de seus conceitos filosoficos. A nocdo de que 0 pensamento criativo opera no
desregramento da razdo, em estreita proximidade com a loucura, foi apontada como eixo
condutor do debate de Deleuze com a psicanélise nesta obra. Esta nogdo relaciona-se
imediatamente com o conceito de instinto de morte e aparece vinculada a um modelo de
perversao que Deleuze enuncia como alternativa para a grande saude, diante dos perigos
patoldgicos — a esquizofrenia ou a neurose — que rondam o pensar. Tentamos elucidar este

modelo, que se define como um modo particular de servir-se do instinto de morte.

Filosofia e Psicanalise

Na medida em que esta pesquisa dedicou-se a retomar o debate que Deleuze entreteve
com a psicanalise em algumas de suas publicagdes dos anos 60, momento em que 0S
fundamentos originais de sua prépria filosofia foram erigidos, faz-se necessario explorar a
especificidade da relacdo entre estes dois campos distintos, filosofia e psicanalise,
explicitando suas possibilidades, limites, tens@es e ressonancias, inicialmente de forma geral,
em seguida voltando-se para o caso particular desta pesquisa.

Ao circunscrever o dominio e as competéncias da psicanalise, Freud sempre se
preocupou em distinguir entre o que ele propunha como uma ciéncia natural e a filosofia.
Embora algumas cartas de sua juventude atestem sua atracdo e inclinacdo para a filosofia,
Freud dirigiu a esta reticéncias polémicas, chegando a comparar 0s grandes sistemas
filoséficos com delirios paranoicos (1914, p.43), criticando a sua abordagem da vida mental,
que identifica o psiquico com o consciente e recusa o inconsciente (1925c, p.257-259), assim
como sua abstracdo excessiva, sua pretensdo a universalidade e seu afastamento do empirico.
Por outro lado, a recepcdo da psicanalise pela filosofia ndo se deu de maneira menos

problematica.
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Um exemplo bastante representativo das primeiras incursdes filosoficas pela
psicanalise, em uma época ainda contemporanea a de Freud, foi a critica materialista de
Politzer em 1928. Esta primeira recepcdo filosofica francesa a psicanalise ecoara sua
influéncia por varias décadas do século XX, principalmente nas leituras existencialistas e
apropriac6es fenomenoldgicas da psicanalise, que tentardo aproxima-la das ciéncias humanas
— a despeito de Freud concebé-la no campo das ciéncias naturais (PRADO JR., 1991a, p.14-
15). Por outro lado, a psicanalise sofrera duras criticas advindas da filosofia das ciéncias, que
a consideram como um projeto naturalista fracassado, uma pseudociéncia incapaz de atender
aos critérios minimos de cientificidade, cujo exemplo mais significativo € o trabalho do
filésofo Popper. Neste sentido, Simanke (2010, p.21-22) e Monzani (1989) identificam nestes
primeiros debates filoséficos com a psicanalise um denominador comum, que € a realizacéo
de criticas ao conhecimento psicanalitico a partir de paradigmas filosoficos exteriores ao
mesmo, como as interpretagdes humanistas e hermenéuticas num caso e o discurso da
epistemologia e filosofia das ciéncias em outro. O resultado disso é um reducionismo
filoséfico que distorce os enunciados psicanaliticos, impondo-lhes uma imagem adulterada e
estranha ao seu proprio campo.

Paralelamente aos programas filoséficos e cientificos que assimilaram ou rejeitaram a
psicanalise em alguns de seus aspectos ou em sua totalidade, inaugurando uma pluralidade de
posicionamentos epistemoldgicos a seu respeito, Lacan imprime uma nova direcdo na relacdo
entre filosofia e psicanalise permeada pelo projeto estruturalista. J& mencionamos que a
psicanalise adquire uma posi¢cdo de destaque neste contexto intelectual francés, e que esta é
uma psicanalise renovada por Lacan, que Ié seus conceitos sob a Otica de grandes filésofos,
antigos, modernos ou contemporaneos, em uma verdadeira traducdo de seus termos para um
vocabulario atualizado segundo a perspectiva estruturalista. Neste caso, ndo se trata
necessariamente de distorcdes ou da imposicdo de modelos pré-estabelecidos ao texto
psicanalitico, mas de estratégias e instrumentos tedricos proprios para lidar com certas
“ameacas” internas — como nos mostra Simanke, a respeito da articulacdo entre desejo e
negatividade como forma de impedir qualquer identidade a priori entre o desejo e seus objetos
(2002, p.405-406), ou quando se trata de utilizar a metafora como possibilidade do sentido,
reintroduzindo o papel do sujeito em uma psicanélise que rumava para O Seu €excessivo
esvaziamento (2003, p.291).

Mas, além de Lacan ter impulsionado a relacéo entre filosofia e psicanélise para novos

horizontes, a propria metodologia de analise proposta pelo estruturalismo inaugura um novo
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modo de ler a psicandlise, que passa a privilegiar suas articulages l6gico-conceituais internas
e que se dedica a evidenciar uma sistematicidade nem sempre visivel e explicita. No caso
especifico do Brasil, devido a grande influéncia do modelo universitario francés e,
principalmente, da metodologia estruturalista, consolidou-se desde os anos 60 uma tradi¢éo
filosofica de leitura sisteméatica de Freud, Lacan e de outros tedricos importantes da
psicanalise. Nos anos 80, Monzani (1989, p.23) identifica este método de leitura como
“epistemologia da psicanalise” e define seu objetivo: “tomar um discurso cientifico e conferir-
lhe o ‘estatuto de um texto’, trata-lo como uma rede, um tecido de significacdes que vale a
pena ser explicitado, comentado, discutido e interpretado”.

Ao reunir algumas coordenadas para apresentar a “filosofia da psicanélise” no Brasil,
area de pesquisa relativamente nova e na qual este doutorado se insere, Simanke (2010, p.22-
27) aponta que esta metodologia explicitada por Monzani norteou os primeiros trabalhos desta
area, que buscavam romper definitivamente com os abusos e as distor¢des das interpretacdes
filosoficas precedentes. Mas ainda seria necessario dar mais um passo se se quisesse extrair o
méaximo de proveito desta relacdo, buscando alternativas a metodologia estrutural herdada da
filosofia francesa, assim como despojando o termo “epistemologia” de sua centralidade.
Primeiro, porque o termo epistemologia sugere restringir o questionamento filoséfico a
psicanalise em torno de problemas relativos a racionalidade cientifica; segundo, porque o
termo epistemologia acentua a unilateralidade desta relacdo, méo Unica que parte da reflexdo
filoséfica rumo a psicanalise como objeto de analise e critica. O filésofo Prado Jr. trara
contribuicdes fundamentais neste sentido, ressaltando a importancia de ampliar este debate
para outros pontos de interseccdo além do cientifico — como a ética, a estética, a politica, a
linguagem, etc. —, assim como a necessidade de se atentar para as questdes e as novidades que
a psicanalise impde a filosofia. Este filosofo propGe entdo que este novo campo disciplinar

seja definido como “filosofia da psicanalise”:

... filosofia da psicanalise, ja que se trata de uma reflexdo que faz do discurso e da
teoria freudiana seu objeto; mas também filosofia da psicandlise, ja que se trata da
filosofia que a psicanalise parece impor aos filésofos, exigindo mudancas cruciais
no aparato conceitual que faz a tradi¢do da propria filosofia. (PRADO JR, 1991, p.8,
grifos nossos).

Portanto, fazer da teoria psicanalitica o objeto da filosofia ndo equivale a produzir um
discurso filoséfico sobre a psicanalise, mas significa criar uma interlocucdo proveitosa para
ambos os dominios, em que a psicanalise pode aproveitar da critica filosofica para enriquecer
sua arquitetura conceitual, ao mesmo tempo em que langa novas questdes e perspectivas sobre
os termos da reflexdo filosofica. Nesta perspectiva, Simanke (2010, p.28-29) identifica trés
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modalidades frutiferas de interlocucdao entre filosofia e psicanalise: 1) “filosofar sobre a
psicanalise”, ou seja, realizar uma analise interna das teorias psicanaliticas, demonstrando
seus sentidos, desdobramentos e implicacdes, além de realizar uma discussao epistemoldgica
de suas bases com os paradigmas cientificos vigentes; 2) “filosofar com a psicanalise”, na
medida em que ambas as disciplinas compartilham uma série de problemas comuns,
problemas nas &reas da estética, da politica, da teoria social, da acdo e da ética, da
hermenéutica e da linguagem, entre outros; 3) “filosofar a partir da psicanalise”, ou seja,
considerar a psicanalise como campo indutor de problemas para a filosofia; trata-se de
considerar que a psicanalise trabalha alguns temas e conceitos em ruptura com a filosofia
tradicional, interrogando e motivando a filosofia a extrair o alcance, a coeréncia e as possiveis
consequéncias de sua novidade.

Tais parametros gerais, que constituem uma area de investigacao intitulada filosofia da
psicanalise, nos sdo Uteis para sistematizar nossa investigacdo e nortear nossa analise a
respeito da relacdo que Deleuze estabelece com a psicanalise em sua obra filoséfica. Afinal,
buscamos responder em que medida esta articulacdo especifica mostra-se frutifera para ambos
0s campos. Mas, além destes parametros gerais, também devemos nos servir de parametros
mais particulares, que dizem respeito ao proprio modo de Deleuze fazer filosofia.

Para Deleuze, o exercicio da filosofia é insepardvel da interlocugdo com dominios
heterogéneos, como as ciéncias, a arte e a literatura. Mas ndo se trata de atribuir a filosofia um
lugar exterior e extrinseco, e por isso mesmo privilegiado e mais apto, para refletir sobre a
validade, legitimidade ou organizacao das outras areas. Deleuze busca se aproximar de outros
dominios na medida em que os considera como possibilidades distintas do pensamento em ato
de criacdo. Em uma entrevista sobre suas publicagdes sobre o cinema, por exemplo, Deleuze
(1983, p.197-202) esclarece que a filosofia ndo deve ser uma reflexdo sobre outros dominios,
mas construgdo de conceitos em ressonancia com outros espagos, em ‘“‘pontos de
indiscernibilidade em que a mesma coisa poderia se exprimir em uma imagem pictérica, um
modelo cientifico, uma imagem cinematografica, um conceito filoso6fico”. Nao se pretende
com isso negligenciar o movimento préprio de cada disciplina, suas operacGes e problemas
especificos, nem de fazer delas um pretexto ou um campo para aplicagdo da filosofia; mas de
compor conceitos filosoficos com outros modos de pensamento vivo e criativo. “A filosofia
ndo esta em estado de reflex&o exterior sobre outros dominios, mas em estado de alianca ativa

e interior com eles, e ela ndo é nem mais abstrata, nem mais dificil”.
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Contra a superioridade da filosofia como modo de reflexdo sobre outros dominios,
contra uma certa tendéncia da filosofia moderna, que deixou a produgdo do conhecimento sob
0 dominio exclusivo da ciéncia, Deleuze concebe a filosofia como criacdo de conceitos,
sempre em vizinhanga com outros saberes, na medida em que os problemas motores do
pensamento transcendem os limites disciplinares. Isto significa que o encontro entre

disciplinas distintas se efetua devido a propria natureza dos problemas filosoficos.

O encontro entre duas disciplinas ndo ocorre quando uma se pde a refletir sobre a
outra, mas quando uma delas percebe que deve resolver, por sua prépria conta e
meios, um problema parecido aquele que se coloca também em outra disciplina.
Pode-se conceber que problemas parecidos, em diferentes momentos, em diferentes
ocasides e condicOes, abalam diversas ciéncias, e a pintura, e a musica e a filosofia,
e a literatura e o cinema. S&o os mesmos abalos em terrenos totalmente diferentes.
(DELEUZE, 1986, p.265).

E na parceria com Guattari, em O que é a filosofia (1991), que os principios
norteadores de seu filosofar serdo mais explicitamente enunciados: a principal tarefa da
filosofia € criar conceitos, e sO se cria conceitos em funcdo de problemas e questes. Todo
conceito responde a problemas especificos, de modo que a precipitacdo de outros problemas é
suficiente para transfigurar sua natureza; é por isso que um conceito jamais se confunde com a
proposicdo que expressa, podendo mergulhar em outros meios e ter sua funcdo renovada:
deve-se “fundir os antigos conceitos, como se pode fundir um canhao para fabricar a partir
dele novas armas” (DELEUZE & GUATTARI, 1991, p.41).

Um conceito ¢ uma multiplicidade, uma “singularidade complexa”, componentes
heterogéneos que formam um “todo fragmentario”, ja que cada componente também pode
tornar-se um conceito, ou aliar-se com outros conceitos. E um modo de considera-los a partir
de “uma historia e geografia agitadas™ e singulares. Assim, a filosofia se faz na encruzilhada
de problemas contemporaneos, que compdem um mesmo plano intensivo, mesmo quando se
trata de componentes, conceituais ou ndo, oriundos de campos discursivos diferentes.
(DELEUZE & GUATTARI, 1991, p.27-47).

Portanto, nota-se que o proceder filoséfico de Deleuze é inseparavel de sua articulacdo
com outras disciplinas. O ndo filosofico alimenta e estimula a criagdo de conceitos propria do
filosofar:

Se ndo ha reflexdo sobre e sim pensamento a partir, ou melhor, com, e se a filosofia
é especificamente o dominio dos conceitos, pensar a exterioridade da filosofia €
estabelecer encontros, intercessdes, ecos, ressonancias, conexdes, articulacdes,
agenciamentos, convergéncias entre elementos ndo conceituais de outros dominios —
fungdes, imagens, sons, linhas, cores — que, integrados ao pensamento filoséfico, sdo
transformados em conceitos. (MACHADO, 2009, p.18).

20



Ora, vimos que, em determinado periodo de sua producdo filosofica, a psicanélise foi
um dos campos privilegiados de interlocucdo, assim como outras disciplinas cientificas,
artisticas e literarias. Além disso, notamos a compatibilidade de sua concepg¢édo do filosofar
com o que atualmente compde o dominio de pesquisas intitulado filosofia da psicanalise. Em
ambos os casos, ndo se trata de impor ao campo psicanalitico modelos pré-estabelecidos
advindos da filosofia; ao contrério, Deleuze dispensa grandes esforgos para construir uma
nova imagem da filosofia e do que significa pensar em parceria com as propostas
psicanaliticas. O que ndo quer dizer que a psicanalise ndo sofra algumas mutacdes neste
processo. Muitas vezes, ao se apropriar do texto psicanalitico, Deleuze o renova a ponto de
torné-lo quase irreconhecivel, procedimento semelhante ao que é realizado em seus trabalhos
de histéria da filosofia e que muitos consideram como genial, inovador e esclarecedor. Mas
também ha aqueles que julgam suas leituras equivocadas e suas interpretacdes errbneas; no
caso da psicanéalise, buscamos demonstrar que ndo é este 0 caso, ou seja, que nao se tratam de
distor¢des nem de sobreposicOes inadequadas, mas que os textos psicanaliticos realmente
permitem esta abordagem diferenciada, da qual Deleuze soube se servir em seu propoésito de
fazer avancar a filosofia.

E certo que Deleuze apropria-se das nogdes de outros pensadores para falar em seu
proprio nome e para compor seu proprio pensamento; mais exato seria dizer que seu
pensamento alimenta-se das potencialidades extraidas de outros pensadores, o que se
consegue fazendo-os se voltarem contra si mesmos, contra 0s duplos virtuais de si mesmos —
¢ assim que os autores abordados pelo filésofo sdo renovados, atualizados sob novas formas.
Afinal, sua apropriagdo dos textos ndo se orienta por um principio de identidade ou
semelhanca, mas de repeticdo diferencial: repeticdo complexa do texto, “em que se disfarga e
de desloca um diferencial”. No prologo de Diferenca e Repeti¢do (1968, p. 16-18), evidencia-
se esta estratégia que assemelha o livro de filosofia ao romance policial — pois 0s conceitos
devem sempre resolver uma situacdo local — e a ficgdo cientifica — producdo de um simulacro
capaz de subverter as copias e os modelos, por meio de uma certa “crueldade”, em que a mais
exata e rigorosa repeticdo de um texto acaba tendo como correlato 0 maximo de diferenca.
Espécie de “colagem numa pintura”: “seria preciso que a resenha em Historia da Filosofia
atuasse como um verdadeiro duplo, e que comportasse a modificagdo maxima do proprio
duplo. (Imagina-se um Hegel filosoficamente barbudo, um Marx filosoficamente imberbe, do
mesmo modo que uma Gioconda bigoduda)”. Com os autores psicanaliticos, trata-se do

mesmo proceder: Freud, Klein, Lacan, assim como as nogoes psicanaliticas em geral, também
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sdo subvertidos pela repeticdo, também geram filhos monstruosos com Deleuze. Tornou-se
famosa a sua concepcao do trabalho de histéria da filosofia como uma espécie de enrabada ou
de “imaculada concep¢do. Eu me imaginava chegando pelas costas de um autor e lhe fazendo
um filho, que seria seu, e no entanto seria monstruoso. Que fosse seu era muito importante,
porque o autor precisava efetivamente ter dito tudo aquilo que eu lhe fazia dizer” (DELEUZE,
1973, p.14).

Assim, tendo conhecido a concepcao particular de Deleuze sobre o que é o filosofar,
sobre seus procedimentos e métodos, tendo também explicitado o que se espera do dominio
de pesquisa intitulado filosofia da psicandlise, podemos prosseguir com uma exposicao
detalhada do debate entre Deleuze e a psicanalise, tal como se apresenta nas publicacGes
Apresentacdo de Sacher-Masoch (1967), Diferenca e Repeticdo (1968) e Logica do Sentido
(1969). Ao longo desta exposicao, indicamos de que maneira 0 empreendimento filoséfico de
Deleuze orienta a sua leitura da psicanalise, assim como orienta suas criticas e propostas; ao
mesmo tempo, examinamos de que modo a psicanalise pode ter estimulado e contribuido para

a constituicdo de seu sistema filosofico.
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Capitulo |

Da desmontagem do sadomasoquismo a um principio transcendental

Em uma entrevista concedida a época da publicacdo de Apresentacdo de Sacher-
Masoch (1967), Deleuze (1967b, p.173) comenta que somente se permitiu falar de psicanalise
porque o problema central de seu texto € a sintomatologia; com isso o filésofo esclarece que
ndo pretendeu realizar uma obra de psicanalise, mas apenas dissociar o que ele chama de
“monstro semiologico”: 0 termo sadomasoquismo.

Deleuze ja havia se dedicado a tarefa de demonstrar que o sadismo e 0 masoquismo
sdo duas configuracbes absolutamente diferentes entre si em um curto artigo publicado em
1961, intitulado “De Sacher-Masoch au masochisme®”. Neste texto, a teoria psicanalitica
também desempenha um papel relevante nas criticas e discussdes. Mas este artigo raramente é
objeto de maiores consideracfes entre os pesquisadores de Deleuze, pois se entende que as
nocOes ali desenvolvidas foram incorporadas e ampliadas em Apresentacdo de Sacher-
Masoch (1967), tornando a sua leitura dispensével. Isto justifica a sua auséncia na coletanea A
ilha deserta (2002), que somente reuniu 0s textos que ndo constam em obra alguma ja
existente de Deleuze, pois a respeito dos artigos retrabalhados em seus livros, considera-se
que “as corregdes feitas nunca sdo suficientemente importantes para justificar a reedigdo do

artigo sob sua forma inicial” (LAPOUJADE, 2002, p.14). De fato, os dois textos sao muito

*“De Sacher-Masoch au masochisme”, publicado na revista Arguments, n° 21, 1961, p.40-46. Republicado em
Multitudes, n° 25, Eté 2006. Sem publicacao ou tradugdo no Brasil.
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semelhantes em seus propoésitos, e aparentemente, o primeiro seria apenas um esboco do
segundo, que é muito mais consistente.

No que concerne a psicanalise, é possivel encontrar em ambos o0 seguinte movimento:
parte-se da critica a teoria psicanalitica do sadomasoquismo por esta abrigar preconceitos de
género ocultos em seus fundamentos, e, com a ajuda da literatura, sdo articuladas algumas
alternativas tedricas derivadas da propria psicandlise ou, pelo menos, pretensamente
compativeis com seu corpo teorico. De certo modo, Deleuze se empenha em demonstrar que
as proprias teorias psicanaliticas podem e devem ser repensadas a fim de contribuir para a
diferenciacdo entre o sadismo e 0 masoquismo. Mas a sua abordagem é bastante diferente nos
dois textos, embora 0s objetivos sejam 0os mesmos. Em 1961, Deleuze apoia-se em nogoes
elaboradas por Jung — entre as quais destacaremos 0s conceitos de inconsciente coletivo e de
arquétipo —, enquanto que em 1967, apoia-se em Freud e na revisdo de sua teoria das pulsdes.
Podemos dizé-lo de outra maneira: em 1961, Deleuze posiciona-se claramente a favor de Jung
em sua querela com Freud, enquanto que em 1967, Deleuze elogia a genialidade de Freud e
Jung ndo é sequer mencionado.

Como explicar esta mudanca de procedimento? A primeira vista, pode-se concluir que
este é apenas um detalhe insignificante em seu percurso, que ndo compromete a importancia
de seus resultados; afinal, apoiando-se em Jung ou em Freud, a esséncia de sua critica a
psicandlise, no que se refere ao privilégio do patriarcado, assim como a demonstracdo de que
0 sadomasoquismo é uma falsa concepcdo, permanecem validas em ambos 0s textos. Pode-se
também presumir que Deleuze teria simplesmente abandonado nocdes ainda confusas e mal
elaboradas sobre um dominio controverso, a analitica junguiana, e partido para 0s
fundamentos mais solidos da teoria freudiana. Mas estas respostas ainda partem do
pressuposto de que a psicanalise desempenha apenas um papel negativo em sua filosofia,
como algo a ser criticado e superado, e ignora que ela também é um campo privilegiado de
interlocucdo quando se trata de suas investigacdes transcendentais. VVeremos que entre estes
dois momentos diferentes de discussdo com a psicandlise, Deleuze elabora o conceito de
instinto de morte, que permanecerd como 0 principio transcendental por exceléncia em
determinado periodo de sua filosofia.

Neste sentido, torna-se valido recuperar o artigo “De Sacher-Masoch au masochisme”
(1961), a fim de confronta-lo com Apresentacdo de Sacher-Masoch (1967), no que se refere
as diferentes abordagens conferidas a psicanalise. Considerando que as primeiras discussdes

de Deleuze com a psicanalise se organizam em torno da impossibilidade do conceito de
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sadomasoquismo, 0 objetivo deste capitulo € apresentar seus argumentos nestes dois
momentos distintos, no artigo de 1961 e na obra de 1967. Nossa exposi¢cdo comeca pela
desmontagem do sadomasoquismo, termo que Deleuze demonstra ser inadequado e pleno de
contradi¢Ges. Neste aspecto geral, os dois textos se correspondem e podem ser apresentados
simultaneamente. Quanto aos aspectos particulares, estes dizem respeito a maneira como
Deleuze compreende a psicanélise: inicialmente, sob a influéncia dos conceitos de Jung®, e
depois, a partir de uma revisao da teoria das pulsdes freudiana. Aparentemente desconexas, 0
confronto entre estas duas incursdes pela psicanalise permite visualizar a sua continuidade,
assim como restituir o contexto de origem do conceito de instinto de morte como principio

transcendental em 1967, tornando menos obscura a sua proposigao.

A entidade sadomasoquista e o principio falocéntrico

O termo sadismo, derivado do nome de Marqués de Sade (1740-1814), teve um de
seus primeiros registros oficiais em 1834, quando apareceu como verbete no Dictionnaire
Universel de la Langue Francaise para designar “terrivel aberracdo da libertinagem; sistema

® Mas é somente depois da publicacio da

monstruoso e anti-social que revolta a natureza
famosa compilacdo de perversdes intitulada Psychopathia Sexualis, pelo psiquiatra hingaro
Krafft-Ebing em 1886, que o termo sadismo ganha uma conota¢do mais cientifica e torna-se
sinbnimo de uma patologia perversa. E assim como os procedimentos e praticas descritos por
Sade deram origem aos vocabulos sadico e sadismo, Krafft-Ebing inspirou-se nos textos de
um outro escritor, 0 seu contemporaneo Leopold Sacher-Masoch (1836-1895), para criar 0
termo masoquismo e identificar a perversao que seria exatamente o contrario do sadismo.
Considerando-se que o prazer sexual manifesta-se, em ambos 0s casos, vinculado a
dores, sujeices e humilhacdes — Sade desfruta prazer quando inflige dor, enquanto Masoch

sente prazer ao ser espancado e humilhado —, a concepcdo de um sadomasoquismo torna-se

> Neste contexto, consideraremos Jung como um teérico da psicanalise, contrariamente & posicdo adotada por
Kerslake em seu livro Deleuze and the unconscious (2005) e em seu artigo “Insectes et inceste. Bergson et Jung
chez Deleuze” (2006). Embora defenda a tese de que a concep¢do de inconsciente em Deleuze nada deve a
psicandlise, mas sim a uma combinacédo de filosofia com temas esotéricos, o autor dedica trés capitulos de seu
livro a demonstragdo da influéncia de Jung, sem considerar que o0s préprios argumentos de Jung utilizados como
exemplo estdo profundamente enraizados na discussdo com Freud e com os primeiros psicanalistas.

® No original : « Sadisme, s.m. : aberration épouvantable de la débauche ; systéme monstrueux et anti-social qui
révolte la nature (De Sade, nom propre) ». BOISTE, P.C.V. Dictionnaire universel de la langue frangaise, avec
le latin et les étymologies. 8a. ed. Paris, 1834. Disponivel online in:
http://www.archive.org/stream/fre_b1886158#page/n485/mode/2up
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evidente e inquestiondvel para a tradicdo médica e nosografica ja no final do século XIX,
entendendo-se que sadismo e masoquismo nada mais séo do que as formas ativa e passiva de
um mesmo fenémeno.

Freud apoiou-se explicitamente nesta tradicdo ao sistematizar as perversdes em Trés
ensaios sobre a Teoria da Sexualidade (1905), e sempre se preocupou em desenvolver e
fundamentar o sadismo e 0 masoquismo associadamente. Neste sentido, Deleuze se propde
como tarefa, tanto no artigo de 1961 quanto no texto de 1967, a demonstracdo que o sadismo
e 0 masoquismo possuem diferencas radicais e irredutiveis. Como estratégia, ele retoma os
procedimentos literarios das obras de Sade e de Masoch, além de apontar contradi¢cbes nos
argumentos de Freud, cujas andlises psicanaliticas reforcaram a existéncia de uma estrutura

sadomasoquista.

Curiosamente, a unidade sadomasoquismo é apresentada como evidente, enquanto
que, a meu ver, trata-se de mecanismos estéticos e patologicos inteiramente
diferentes. Nisto, nem mesmo Freud inova: ele empenhou toda a sua genialidade
para inventar as passagens de um ao outro, sem, no entanto, questionar a sua propria
unidade. (DELEUZE, 1967b, p.171).

Deleuze encontra incongruéncias internas nos argumentos freudianos que sustentam a
unidade sadomasoquista e demonstra como 0s conceitos psicanaliticos podem ser repensados
para produzir um diagndstico diferencial entre o sadismo e 0 masoquismo. Assim, podemos
desde ja indicar a funcdo da psicanalise em Apresentacédo de Sacher-Masoch. Logo veremos
que Deleuze ndo se ocupa somente de apontar as contradi¢cbes implicitas no discurso
freudiano, mas que ele também se empenha em oferecer uma espécie de ‘“solugédo
psicanalitica” para os problemas que encontra. Isto deve ser considerado, a0 mesmo tempo em
que constatamos que ainda é uma filosofia que estd sendo construida ai. Afinal, “a
sintomatologia situa-se quase no exterior da medicina, num ponto neutro, um ponto zero,
onde os artistas e os filosofos e os médicos e os doentes podem se encontrar” (DELEUZE,
1967b, p.174). E por meio de uma associacdo entre a critica e a clinica que se consegue o

refinamento da sintomatologia:

J& que o julgamento clinico é cheio de preconceitos, é preciso recomegar tudo por
um ponto situado fora da clinica, o ponto literario, donde as perversdes foram
nomeadas. (...) pode ser que a critica (no sentido literario) e a clinica (no sentido
médico) estejam determinadas a entrar em novas relagdes, em que uma ensina a
outra, e reciprocamente. (DELEUZE, 1967, p.12).

Deleuze lamenta que os especialistas do masoquismo, incluindo Freud, tenham se
interessado tdo pouco pela obra de Masoch, pois a sua leitura teria sido suficiente para

demonstrar um universo completamente diferente do de Sade. Quando Deleuze convoca a
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literatura para dissociar o sadismo do masoquismo, ele coloca em pratica um projeto
filosofico que atravessara toda a sua obra: “o que eu gostaria de estudar (esse livro seria
apenas um primeiro exemplo) ¢ uma relagdo enunciavel entre literatura e clinica psiquiatrica”
(DELEUZE, 1967b, p.173). A literatura e a clinica psiquiatrica — da qual a psicanalise torna-
se 0 paradigma neste periodo de sua obra — se associam com o intuito de trazer materialidade
e vida a filosofia, afastando-a das abstracdes e dos conceitos universais desprovidos de uma
historia e geografia singulares. Em seu ultimo livro publicado em vida, Critica e Clinica
(1993, p.13), lemos que “o0 mundo é o conjunto dos sintomas cuja doenga se confunde com o
homem” e Deleuze concorda com Nietzsche que “o artista ¢ o filosofo sdo médicos da
civilizagdo”. De certo modo, Deleuze gosta de se identificar — muitas vezes de forma
zombeteira — com a figura do patologista, aquele capaz de realizar uma sintomatologia
apurada e um diagnostico preciso das “doencas” da filosofia ou da sociedade, ao deslocar suas
questBes e seus problemas. Em suas méaos, a literatura torna-se clinica e possibilita uma
revisdo critica da psicanalise’.

Segundo Deleuze, o pressuposto de um sadomasoquismo imp6s falsos problemas
conceituais a Freud, a ponto deste nunca ter ficado satisfeito com as conclusdes a que
chegava, e é fato que a sua teoria sobre 0 sadomasoquismo sofreu vérias revisdes ao longo de
sua obra. Vejamos como Freud explicou o sadomasoquismo em Trés ensaios sobre a teoria
da sexualidade (1905):

A particularidade mais notavel dessa perversdo reside, porém, em que suas formas
ativa e passiva costumam encontrar-se juntas numa mesma pessoa. Quem sente
prazer em provocar dor no outro na relacdo sexual é também capaz de gozar, como
prazer, de qualquer dor que possa extrair das relaces sexuais. O sédico é sempre e
ao mesmo tempo um masoquista, ainda que o aspecto ativo ou passivo da perversao
possa ter-se desenvolvido nele com maior intensidade e represente sua atividade
sexual predominante. (FREUD, 1905, p.151).

Em suas primeiras abordagens sobre o tema, Freud estd convencido de que o
masoquismo nada mais é do que uma derivacao do sadismo, na medida em que se trata de um
impulso agressivo que ao invés de ser exteriorizado, volta-se contra a prépria pessoa, devido a
fatores como repressdo e a culpa. E importante considerar que Freud apresenta uma
compilagdo de “aberracdes sexuais” — que ainda inclui, entre outras, o0 homossexualismo, o
fetichismo, o voyeurismo, o0 exibicionismo — com o intuito de defender a tese de que a

sexualidade considerada “normal” nada mais ¢ do que o acabamento de uma sexualidade

" E importante mencionar que, até O Anti-Edipo (1972), a sua concepcéo de clinica ainda mantem relagdes
estreitas com a psicandlise e que somente depois torna-se dela independente, enquanto a literatura sempre
permanecerd uma via privilegiada de acesso ao impessoal, ao delirio e a loucura, enquanto forgas motrizes do
pensar e da criagéo.
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originalmente “perversa”, na medida em que é possivel encontrar na sexualidade infantil
tracos mais ou menos acentuados de todas as perversdes ali citadas. Entende-se assim que a
sexualidade humana é naturalmente perverso-polimorfa, na medida em que as pulsdes
possuem plasticidade para se satisfazer com o0s objetos os mais variados, mesmo na vida
adulta, quando ja submetidas ao recalque e a repressdo. Ao mesmo tempo, evidencia-se que
mesmo as pulsdes que estdo na origem de comportamentos perversos cumprem funcdes vitais
no desenvolvimento humano; o sadismo, por exemplo, expressa a agressividade originalmente
necessaria para que o organismo se defenda dos perigos externos. De acordo com esta
concepcdo, 0 masoquismo é idéntico ao sadismo, pois se trata da mesma agressividade posta
em acdo, mas desta vez, voltada contra a prdpria pessoa.

Isto faz com que Freud atribua um papel especial a no¢ao de sadomasoquismo, “ja que
0 contraste entre atividade e passividade que jaz em sua base pertence as caracteristicas
universais da vida sexual” (FREUD, 1905, p.150). Ou seja, considerando que todas as pulsées
comportam componentes agressivos, necessarios a realizacdo de sua finalidade, entende-se
gue na constituicdo psiquica de qualquer ser humano encontram-se pulsdes que abrigam em
si, simultaneamente, o aspecto sadico-ativo e 0 aspecto masoquista-passivo, ambos
entendidos enquanto pulsdes parciais complementares e fundamentais, também associados a
outros pares de opostos, como masculinidade e feminilidade, falico e castrado.

Anos depois, em 1919, Freud se dedica amplamente ao tema do masoquismo no artigo
“Uma crianga ¢ espancada”, em que procura analisar uma fantasia masoquista frequentemente
presente em seus pacientes histéricos e neuroéticos obsessivos: a fantasia de uma crianca sendo
espancada por um adulto. Freud procura reforcar a ideia de que o masoquismo é um sadismo
voltado contra o ego e explica esta transformacéo pela influéncia do sentimento de culpa que
emerge na repressdo e no complexo de Edipo. Em busca de uma férmula explicativa universal
para esta fantasia, Freud confessa ter grandes dificuldades para estabelecer um paralelo entre
a funcédo que esta tem nas mulheres e nos homens. Eis como ele resolve esta questéo.

Nos casos femininos, a fantasia costuma envolver a imagem de um homem que
espanca outras criancas, geralmente meninos. Freud associa facilmente o0 homem espancador
ao pai, mas ressalta que s6 a construcdo analitica permite o reconhecimento de que,
inconscientemente, € a propria paciente que estd sendo espancada. Ja nas fantasias dos casos
masculinos, os pacientes se mostram imediatamente conscientes de serem eles proprios 0s

espancados. Além disso, neste caso, inverte-se 0 sexo do espancador, de modo que “as
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pessoas que aplicam os castigos sdo sempre mulheres, nas fantasias como nos desempenhos”
(FREUD, 1919, p.212).

A fim de manter a explicacdo de que em ambos os casos, masculino ou feminino, “a
fantasia de espancamento tem sua origem numa ligagdo incestuosa com o pai” (1919, p.213),
Freud traduz a fantasia consciente masculina de “sou espancado pela minha mae” por uma
fantasia inconsciente de “sou espancado pelo meu pai”, que ainda guarda em si o significado
de “sou amado pelo meu pai”. Freud explica: tal fantasia masculina deriva-se de uma atitude
edipiana invertida (o pai é tomado como objeto de amor), de modo que a fantasia representa
ndo s6 um castigo pela relacdo genital proibida, mas também funciona como um substituto

regressivo daquela relagao.

O menino burla seu homossexualismo ao reprimir e remodelar a fantasia
inconsciente — e 0 que é notdvel acerca de sua posterior fantasia consciente é que
esta tem como contetdo uma atitude feminina sem uma escolha homossexual de
objeto. (...) O menino, que tentou escapar de uma escolha homossexual de objeto, e
que ndo mudou 0 seu sexo, sente-se, ndo obstante, como uma mulher nas suas
fantasias conscientes e dota as mulheres, que os espancam, de atributos e
caracteristicas masculinas. (FREUD, 1919, p.214).

Evidencia-se assim que Freud sustenta a analogia entre masoquismo, feminilidade e
passividade de um lado, e entre sadismo, masculinidade e atividade de outro, o que forma
duas séries opostas e complementares que se reinem sob o termo sadomasoquismo.

Logo apds a publicacdo deste artigo, Freud introduz a nogdo de pulsdo de morte em
seu conjunto tedrico, o que traz mudancas significativas ao tema do masoquismo. Se até entéo
0 masoquismo era derivado de um sadismo voltado contra a prépria pessoa, a descoberta da
pulsdo de morte indica a existéncia de um masoquismo original, “testemunho e resquicio da
antiga fase de formacao tdo essencial para a vida, em que houve um améalgama entre a pulsao
de morte e Eros” (FREUD, 1924, p.110). Entende-se agora que, na verdade, é o sadismo que
se deriva do masoquismo.

Para postular este masoquismo original, Freud retoma certas teses desenvolvidas em
Trés ensaios sobre a teoria da sexualidade (1905). Desde entdo, Freud sabia que as
excitaches sexuais emergem de processos, organicos ou ndo, que ultrapassam certo limiar
quantitativo, de modo que as tensdes sdo erotizadas mesmo quando advindas da dor e do
desprazer. Trata-se de um processo constitucional e biolégico, que imprime o registro de uma
primeira experiéncia da vinculagdo dor-prazer. No contexto da segunda dualidade pulsional,
postula-se um trabalho psiquico responsavel por fazer com que o individuo dirija suas pulsées
agressivas e sexuais aos objetos do mundo externo (sadismo), mas percebe-se agora que um

fundo masoquista irredutivel permaneceria atuante no individuo, por meio desta ligacdo
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inicial “fixada” entre dor e prazer. Assim, Freud comeca a explicar as praticas masoquistas a
partir de um movimento regressivo a esta experiéncia primordial, chamada “masoquismo

erodgeno ou original™:

N&o devemos nos espantar em ouvir que, sob certas circunstancias o sadismo — ou
pulsdo de destruicdo — projetado e voltado para fora, podera novamente ser
reintrojetado, redirecionado para dentro, regredindo assim a sua antiga condicdo e
resultando, entdo, em um masoquismo secundario que se somaria a0 masoquismo
original. (FREUD, 1924, p.110).

O que Freud chama de masoquismo secundario pode manifestar-se como masoquismo
feminino ou como masoquismo moral. O masoquismo feminino é a perversdao sexual
propriamente dita, e é assim chamado porque nas fantasias ou a¢BGes preparatorias para o0 ato
sexual, fica evidente que o masoquista (e Freud deixa claro estar tratando de homens apenas)
“foi colocado em uma situagdo tipica da condi¢cdo feminina, ou seja, ser castrado, ser objeto
de coito ou dar a luz” (FREUD, 1924, p.108), além, ¢ claro, da indiscutivel passividade.

J& 0 masoquismo moral caracteriza-se pela frouxa relacdo com o campo sexual e por
um poderoso “sentimento de culpa inconsciente”, melhor denominado de “necessidade de
punicdo”. Trata-se mais de uma neurose do que de uma perversdo propriamente dita, em que o
sujeito busca incessantemente e inconscientemente o sofrimento a fim de tentar aplacar a
culpa imposta por um superego extremamente severo e cruel.

Pois bem, Deleuze retoma estas duas principais concepgdes de Freud sobre o
masoquismo, referentes a primeira e a segunda topica, e mostra que ndo ha diferencas
consideraveis entre elas, pois se trata sempre de pensa-lo em analogia com o sadismo, seja
dele derivando-se ou estando em sua base. O fildsofo defende que “o masoquismo nao pode
ser definido nem como erégeno ou sensual (dor-prazer) nem como moral ou sentimental
(culpa-punicdo): em ambos 0s casos damo-nos uma matéria apta a toda transformacdo”
(DELEUZE, 1967, p.118).

O que chama a atencdo de Deleuze é que Freud interpreta 0 masoquismo a luz dos
papéis masculino e feminino, e que isto reflete um pressuposto fundamental da psicanalise: o
privilégio do patriarcado e do poder superior masculino como principio de todas as suas
interpretacdes. Nisto residiria o fato de que tanto o masoquismo quanto o feminino foram
grandes enigmas para Freud, este tendo apenas desenvolvido explicacOes psicanaliticas

insatisfatorias.

A psicanalise freudiana, em geral, sofre de uma inflagdo do pai. No caso particular do
masoquismo, somos convidados a uma surpreendente ginastica para explicar como a
imagem do Pai é primeiramente interiorizada no superego, € em seguida re-
exteriorizada em uma imagem de mulher. Tudo se passa como se as interpretacdes
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freudianas, frequentemente, somente alcangassem as camadas mais superficiais e mais
individualizadas do inconsciente. (DELEUZE, 1961).

Ao derivar todas as suas explicaces de um principio falocéntrico, a psicanalise torna-
se presa de uma armadilha sustentada por ela propria, e com isso deixa de penetrar nas
camadas mais profundas do inconsciente. Como contraponto, Deleuze mostrara que, de fato, o
masoquismo esta ligado a imagem feminina, na mesma medida em que o sadismo esta ligado
a imagem masculina, mas que tal feminilidade deve ser pensada em sua especificidade, e ndo
como derivada de um principio falocéntrico. Portanto, Deleuze procura recuperar as
concepcdes de masoquismo e de feminino em sua positividade, e assim prestar uma
homenagem a Sacher-Masoch, autor esquecido em virtude de sua associagdo forcada e injusta
com Sade. Vejamos, portanto, como o filésofo desenvolve sua compreensdo do masoquismo a

luz da “fun¢@o materna”.

A fungédo materna no masoquismo

Quando Deleuze 1é Masoch, o que mais lhe chama a atencdo € a presenga macica da
figura feminina, ou melhor, das figuras femininas, ja que elas podem ser classificadas de trés
maneiras: a mulher paga e sensual (“mée primitiva, uterina), a mulher sentimental e maternal
(“mae oral, grande nutriz, portadora da morte”); e a mulher sadica, severa e cruel (“mae
edipiana, imagem da amante, aquela que entrard em relagdo com o pai sadico”). Deleuze
identifica estes trés tipos femininos como tendo sido inspirados pela obra do jurista suico
Bachofen (1815-1887), contemporaneo de Masoch que teorizou sobre o matriarcado e a
ginecocracia ao longo da histéria (DELEUZE, 1967, p.57).

Em grande parte de seus escritos, Masoch oscila entre o primeiro e o ultimo tipo de
mulher, como entre os dois limites de um péndulo, “o limite em que 0 masoquismo nao
comecou ainda seu jogo, e o limite em que 0 masoquismo perde sua razdo de ser”
(DELEUZE, 1967, p.54). Mas € sobretudo o segundo perfil que ele deseja e que € seu ideal, a
mulher sentimental, descrita como aquela que tém o rosto inflamado de raiva a0 mesmo
tempo em que revela os olhos plenos de docura, possuidora de um coragdo gélido porém
terno, severa e a0 mesmo tempo meiga, afetuosa e cruel, a imagem de uma leoa que protege
seus filhotes. Trata-se de uma imagem da mulher idéntica & descri¢do que Masoch fornece da
natureza: fria, maternal, severa. Deleuze nota que Freud, no artigo “O tema da escolha do
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cofrinho” (1913), também havia atentado para a presenca desta imagem em diversos mitos e
contos folcloricos (DELEUZE, 1967, p.61), em que a conjuncdo do amor, da morte e da
natureza assume a figura de uma mulher maternal. Freud observa que nestas historietas, diante
da necessidade de se escolher entre trés mulheres, a escolha “correta” sempre recai em uma
mulher que conserva “tracos que tém algo de inquietante” (FREUD, 1913, p.314), isto porque
ela abriga em sua imagem a prépria morte, embora travestida de amor e desejo. Segundo
Freud, a imagem da mulher/mae assume trés formas para o0 homem: a prépria mae genitora; a
amante e companheira; e finalmente, a mée Terra e destruidora, para a qual se destina
infalivelmente todos os homens. E por isso que a escolha inevitavel desta dltima ndo é
verdadeiramente uma escolha, “escolhe-se ali onde, na realidade, obedece-se a coacéo, e a
escolhida ndo ¢ a horrivel, mas a bela e a desejavel” (FREUD, 1913, p.314). A escolha da
mulher com estas caracteristicas, como Freud a apresenta, pode ser assim associada com as
preferéncias de Masoch.

Ap0s apresentar estas figuras femininas em detalhes, Deleuze questiona-se “por que
tantos psicanalistas querem a todo custo encontrar a imagem do pai disfarcada no ideal
masoquista, e desmascarar a presenca paterna na mulher-carrasco”. A resposta, ele proprio da
mais a frente: “supde-se que a imagem do pai seja determinante no masoquismo precisamente
porque ela o é no sadismo, e que se deve encontrar num o que agia no outro” (DELEUZE,
1967, p.61-62).

De fato, no sadismo se encontra uma configuracdo em que 0 pai expressa sua natureza
como poténcia original anarquica, acima dos reinos e das leis, enquanto a mae, por mais
séadica que seja, mantém-se sempre presa a sua natureza segunda, submetida as leis da criacéo,
da conservagdo ¢ da reprodugdo. “Sob todos os aspectos, 0 sadismo apresenta uma negacgao
ativa da mae, e uma inflagdo do pai, o pai acima das leis...” (DELEUZE, 1967, p.65). Mas
tudo se passa de forma diferente no masoquismo, caso em que o pai é excluido e anulado e
que ha uma transferéncia simbélica de todas as funcbes consideradas paternas para a imagem
da mulher. Neste sentido, “onde estd o pai escondido? Nao estaria primeiramente no surrado?
(...) Ndo seria precisamente a imagem do pai, nele, que € surrada, ridicularizada e humilhada?
N&o seria a sua semelhanga com o pai o que ele expia, a semelhanca do pai?” (DELEUZE,
1967, p.66).

Diferentemente do sadismo, o masoquismo seria fundamentalmente marcado por um
processo de denegacédo, “denegagdo magnifica” da mée (a ela ndo falta nada) e “denegacao

anulante” do pai (0 pai ndo é nada). Isto explica porque as figuras masculinas presentes no
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masoquismo sdo quase sempre efeminadas: elas representam a projecdo de um novo homem
que resultou do exercicio masoquista e que nasceu de um processo em que 0 pai nao
desempenha nenhum papel. Mas a despeito deste tratamento dado a figura masculina, vez ou
outra ela pode aparecer de forma viril e sadica, embora nestes casos o0 seu significado seja
outro, tanto que sua apari¢do acaba culminando na interrupcéo brutal da fantasia masoquista:
seria a volta do elemento outrora denegado e privado de sua fungdo simbdlica. Esta volta, que
Lacan identificou como forclusdo, realiza-se, segundo Deleuze, ndo por uma verdade ou
exigéncia interna, mas reaparece por exigéncia do real exterior: “longe de selar sua alianga
com o sadismo, a volta ofensiva da imagem do pai marca 0 perigo sempre presente que
ameaga do exterior o mundo masoquista, e que racha as “defesas” que o masoquista construiu
enquanto condi¢des e limites do seu mundo perverso simbolico” (DELEUZE, 1967, p.71).
No universo masoquista, o pai é expulso e a mde ¢é triplicada: “o masoquista vive a ordem
simbdlica como intermaternal” (DELEUZE, 1967, p.69).

Toda a anélise que Deleuze realiza do masoquismo procura evidenciar e entender a sua
caracteristica mais peculiar: o contrato estabelecido com a mulher carrasco. O contrato teria a
funcdo principal de transferir o poder simbdlico da lei para a imagem da mée, a0 mesmo
tempo em que protege o seu mundo fantasmatico da volta ofensiva do pai. Mas ndo se deve
entender com isso que a mulher/mae assume o lugar do homem/pai/falo: “a imagem da Mae
reina por conta propria, sem nada dever a influéncia do pai” (DELEUZE, 1961). O que a
psicanalise nunca conseguiu entender é que 0 masoquista escreve seu proprio mito segundo a
“lei materna”: o triunfo da mée oral, a abolicdo da semelhanga com o pai, 0 nascimento de um
novo homem sem sexualidade®, sdo suas caracteristicas (DELEUZE, 1967, p.110).

Considerando a lei paterna, cuja funcdo é interditar o incesto com a mée — e deve ser
considerado que o pai interdita o incesto ndo porque uma mulher Ihe serd roubada, mas para
impedir um segundo nascimento que se fara sem ele (DELEUZE, 1961; 1967, p.101) — o
masoquista se submete escrupulosamente a ela, sofrendo a puni¢do antes mesmo de ter
desfrutado o prazer desejado. Neste sentido, 0 masoquismo, assim como o sadismo, implica
em uma perversdo da lei; mas, diferentemente do sadico que, para obter o prazer, destréi a lei
que se interpde como empecilho, 0 masoquista opera um “reviramento humoristico”, ao
aprofundar as consequéncias da lei. Isto ndo quer dizer que ele se submete docil e
passivamente as punicfes, mas que ele “desposa a lei”, provando com isso 0s prazeres que ela

guarda em si:

® Masoch deseja, acima de tudo, um amor idealizado, dessexualizado, e ndo ha descricdes obscenas em suas
obras. Cf. DELEUZE, 1967, p.36-37.
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A mesma lei que me proibe realizar um desejo, sob pena de uma punicao
consequente, é agora uma lei que coloca a punicdo de inicio e me ordena em
consequéncia satisfazer o desejo. (...) O masoquista deve sofrer a puni¢do antes de
sentir o prazer. Seria inconveniente confundir essa sucessdao temporal com uma
causalidade ldgica: o sofrimento ndo é causa do prazer, mas condicdo prévia
indispensavel para a vinda do prazer. (DELEUZE, 1967, p.97).

Deleuze aprende com o psicanalista Theodor Reik, que “escreveu um dos melhores
livros sobre o masoquismo” (1961), que ¢é a execug@o da punigdo que leva ao prazer proibido,
como uma espécie de demonstracdo do carater absurdo da punicdo, jA que esta passa a
produzir o mesmo prazer que deveria impedir. A submissdo extrema do masoquista mostra a
sua face de insoléncia e rebeldia — o sofrimento ndo o impede de sentir prazer — e atinge 0 seu
proposito de ridicularizar o pai e a lei paterna, desfrutando dos prazeres que ela proibia
justamente porque se submeteu a ela com tanto rigor. De modo que a punigédo e o sofrimento
ndo sdo responsaveis diretos pelo prazer — assim como o masoquismo ndo se define pelo
desejo de ser punido — mas sdo condi¢des para que o prazer seja desfrutado. Isto se consegue
efetuando uma alianga com a mée (o contrato com a mulher), a fim de excluir o pai da esfera
simbdlica. Entra em agdo a “lei materna”, que exige que os filhos abandonem todos os
atributos do pai, exigéncia que se faz como condigédo para o0 sucesso do incesto.

A maneira como Deleuze compreende o incesto nesta sua interpretacdo do
masoquismo € claramente influenciada pela sua leitura de Jung, embora ndo seja feita
nenhuma mengdo ao psiquiatra suigo no texto de 1967. Deleuze apresenta 0 incesto como
retorno a uma sexualidade pré-genital e como condicdo para um segundo nascimento, uma
partenogénese: um nascimento heroico que dispensa a participacdo do sexo masculino, em
que se retorna ao seio maternal para renascer como um novo homem. Assim, o filésofo
demonstra apoiar Jung em sua acusacdo feita a Freud, de que este considerou o incesto ao pé
da letra e ndo apreendeu o seu significado espiritual, como simbolo. Para Jung, “o incesto ¢
sempre prerrogativa de realezas e divindades”, um renascimento. Sem querermos avangar na
definicdo de incesto para Jung, cuja influéncia sobre esta primeira discussdo de Deleuze com
a psicanalise sera abordada mais a frente, indicaremos apenas que “a teoria do incesto tdo
enfatizada se baseia num arquétipo, no motivo do incesto bem conhecido e frequentemente
encontrado no mito do herdi. Ele deriva logicamente do tipo hermafrodita originario, o qual
remonta aos tempos mais remotos e primitivos” (JUNG, 2000 [1936].p.80N).

Assim, a mulher exp6e seus filhos a terriveis provacoes, para fazé-los renascer homens
de verdade, mas agora gerados somente por ela. Em Masoch, os simbolos de retorno a mée

significam a necessidade de sacrificar a sexualidade genital herdada do pai, para renascer
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dotado de uma virilidade nova e independente; o prazer sexual é dissociado da genitalidade e
adiado para se transformar em prazer de renascer (DELEUZE, 1961; DELEUZE, 1967,
p.108). Portanto, a lei paterna e a materna se encontram em pelo menos em um ponto: na
castracdo. Porém, enquanto do ponto de vista do pai, ela € uma ameaca impedindo o incesto,
ou uma punicdo, do ponto de vista da mde é uma condicdo que o torna possivel, e que
assegura o seu sucesso (DELEUZE, 1961).

E deste modo que Deleuze elabora uma interpretacdo do masoquismo, em que este se
apresenta com uma configuracdo propria e independente do sadismo. Com isso, demonstra-se
a invalidade e os prejuizos do termo sadomasoquismo, pois além dele nada esclarecer, ainda
cria confusBes. Vimos que Freud recebeu de sua época o conceito de sadomasoquismo, e que
este permaneceu inquestionavel em suas teorias. Vimos também que este conceito deriva-se
da aplicacdo de um pressuposto que ainda se encontra entranhado na psicanalise em geral, que
€ 0 modelo patriarcal como principio das interpretacdes. Ou seja, 0 que impediu Freud de
compreender o masoquismo e o feminino foi um Unico e mesmo pressuposto. Dai o esfor¢o
de Deleuze em demonstrar a presenca das figuras femininas no masoquismo, e sua énfase em
teorizar a imagem da mde e a lei materna. Pode-se notar que a interpretacdo oferecida por
Deleuze até este momento ndo destoa do corpus psicanalitico, mas é com ele compativel
mesmo quando se reformula os aspectos anteriormente criticados. O complexo de Edipo e a
castracdo, os mecanismos de negacdo e denegacdo, as funcdes simbolicas materna e paterna,
permanecem como operadores analiticos.

A fim de nos aprofundarmos na discussdo de Deleuze com a psicanalise, vejamos com
mais detalhes como algumas nocBes chaves da psicanalise sdo incorporadas e reformuladas
neste modo particular de se fazer filosofia, que une critica literaria e clinica psiquiatrica. Para
comecar, dedicaremos uma maior atencao as diferencas entre a maneira como Deleuze aborda
a psicanalise nestes dois momentos de critica ao conceito de sadomasoquismo, no artigo de
1961 e no texto de 1967.

Em “De Sacher-Masoch au masochisme” (1961), artigo que é considerado como
esboco de Apresentacdo de Sacher-Masoch (1967), ai tendo sido incorporado e ampliado,
Deleuze define que € a regressdo a imagem da mée que constitui 0 masoquismo, e demonstra
que entende esta imagem original a maneira de Jung, como um arqueétipo das camadas mais
profundas do inconsciente. A influéncia de Jung nas concepgbes de Deleuze em 1961 é
bastante explicita, tanto no que se refere a sua interpretacdo do masoquismo, quanto nas

criticas e propostas que envolvem a psicanalise. Curiosamente, em Apresentacdo de Sacher-
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Masoch (1967) ndo ha menc¢des a Jung, embora grande parte das nogfes apresentadas em
1961 sejam ai retomadas e ampliadas, sem alterag6es significativas de um ponto de vista mais
geral. Assim, se até este momento de nossa exposicdo apresentamos o0s textos de 1961 e de
1967 de maneira indiscriminada, a fim de apresentar as criticas a psicanalise no que se refere
ao termo sadomasoquismo, torna-se agora necessario deixar este Ultimo de lado para
considerar o didlogo com Jung que ocorre apenas nesta primeira aproximacdo tedrica de
Deleuze com a psicanalise. Nosso objetivo é elucidar a nocdo de instinto que aparece ai
indicada, a fim de compreender se a leitura da teoria das pulsbes efetuada por Deleuze em
1967, que propde a nogdo de instinto de morte como principio transcendental, ainda traz

implicitamente alguns resquicios desta influéncia de Jung.

A influéncia de Jung no artigo de 1961

Em 1961, Deleuze escreve que Freud deu um grande passo quando propds o
masoquismo primario, mas ressalta que a interpretacdo que Ihe foi dada, a partir do instinto
[pulsdo] de morte, demonstra que ele ndo acredita nos simbolos ou nas Imagens como
principios irredutiveis de interpretacao.

E uma tendéncia geral do freudismo, de dissolver as Imagens, de fazer delas uma
espécie de composto, remetendo de um lado a acontecimentos reais e de outro a
desejos ou instintos irredutiveis que nunca sdo “simbolizantes” por si mesmos. (...)
Os simbolos ndo se deixam reduzir nem compor; ao contrario, eles sdo a regra
Gltima para a composigao dos desejos e de seu objeto, eles formam os Unicos dados
irredutiveis do inconsciente. O dado irredutivel do inconsciente é o préprio simbolo,
e ndo um ultimo simbolizado. Na verdade, tudo é simbolo no inconsciente: a
sexualidade, a morte, ndo menos que o resto. A morte deve ser compreendida como
uma morte simbdlica, e o retorno & matéria, como um retorno a morte simbdlica. Os
instintos sdo apenas as percepgOes internas das Imagens originais, apreendidas l&
onde elas se encontram, nas diversas camadas do inconsciente. (DELEUZE, 1961).

Ou seja, as imagens e os simbolos ndo escondem a acdo de instintos ou pulsdes, que
seriam irrepresentaveis por natureza e que por iSSO necessitam ser representados para se
manifestarem; os instintos sdo as proprias imagens e simbolos percebidos internamente ou,
seria melhor dizer, intuitivamente. E preciso destacar que neste artigo, Deleuze ainda n&o
utiliza os termos pulsdo e instinto simultaneamente, como serd feito a partir de 1967. De
modo que, quando se refere ao instinto de morte — e neste texto de 1961 ele ndo emprega a
palavra pulsdo, mas somente instinto — Deleuze parece demarcar a sua opc¢do de traducéo
diante do termo Todestrieb freudiano. Certamente Deleuze n&o ignorava a orientacdo da
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psicandlise francesa, representada por Lacan e baseada no proprio uso freudiano dos termos,
de traduzir Trieb por pulsdo, reservando o termo instinto para se referir aos animais ou a algo
da ordem da necessidade. Acontece que a sua compreensao de instinto ndo se baseia somente
na concepc¢ao psicanalitica, como veremos mais a frente.

Considerar que o préprio simbolo é a verdade do inconsciente significa que ele ndo
deve ser revirado e transformado, para no final revelar o que todo mundo ja sabe: uma
encenacdo em que personagens privilegiados — o pai, a mde — executam papéis pré-
determinados. E apesar de Freud ter considerado a importancia da complementaridade destes
papéis, o papel do pai-ativo-masculino-sadico sempre acaba por subjugar o papel da mae-
passivo-feminino-masoquista, tornando-o indcuo, vazio e ineficaz, sendo objeto de
consideracdo apenas quando assume caracteristicas masculinas. Para Deleuze, os simbolos
devem ser tomados por si préprios, assim como a Imagem da mae deve reinar por sua propria
conta, e ndo por esconder uma configuracdo falocéntrica. O filésofo critica Freud por ter
baseado suas anélises em pulsGes que se deixam combinar de qualquer maneira: trata-se de
uma teoria que ndo nos protege de dar aos acontecimentos interpretacdes arbitrarias e envoltas
em preconceitos, como no caso do masoquismo. Os simbolos, diferentemente das pulsdes,
seriam muito mais interessantes e ricos para se compreender o inconsciente, “eles ndo se
deixam reduzir nem compor”.

Ao interpretar 0 masoquismo a partir de uma regressdo a Imagem da mée, Deleuze ndo
se limita a criticar as explicagdes psicanaliticas, mas apoia-se em nocGes originalmente
psicanaliticas na busca de solugdes para os problemas que denunciou. Disto emerge uma
compreensdo diferenciada dos processos do inconsciente, o que permite Deleuze efetuar uma

espécie de recomendagdo clinica:

O problema da cura ndo é o de dissolver os simbolos para substitui-los por uma justa
apreciacao do real, mas, ao contrério, de aproveitar o que neles ha de surreal, para
dar aos elementos negligenciados de nossa personalidade o desenvolvimento que
eles reclamam. Toda neurose tem duas faces. No masoquismo, a regressao a Mae é
como o0 protesto patolégico de uma parte de nés mesmos, esmagada pela lei.
(DELEUZE, 1961).

Deleuze indica que a diferenca entre estes dois procedimentos — buscar o que esta por
tras dos simbolos ou aceitar 0 seu surrealismo como verdade Ultima — remete as diferencas
teoricas e técnicas entre Freud e Jung, diferencas estas que se devem principalmente ao fato
de Freud ter se limitado ao campo das neuroses. Afinal, sdo as psicoses que impdem a
necessidade de penetrar mais fundo nas camadas do inconsciente, a fim de atingir as Imagens

primordiais em que o sujeito alienou partes de si mesmo. Se considerarmos 0s instintos como
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percepcOes internas das Imagens, Deleuze parece indicar que as Imagens primordiais podem
ser reprimidas, como os instintos, tornando inacessivel um aspecto da natureza do sujeito.
Este aspecto deve ser compreendido em seu sentido coletivo e ndo individual, como o
maternal e o feminino subjugados pela lei paterna. Tais Imagens ultrapassam o campo da
experiéncia do sujeito, e para se chegar até elas, 0 metodo analitico de Freud é insuficiente.
“Irredutiveis, elas sdo justificativas para um método sintético, que busca a verdade da neurose
além da experiéncia do sujeito” (DELEUZE, 1961N).

De fato, a oposicdo entre um método analitico freudiano e um método sintético foi
proposta pelo proprio Jung. Em Psicologia do Inconsciente (1980[1917]), o vemos dizer que
0 objetivo da andlise é chegar aos elementos irredutiveis do inconsciente, e que estes ndo sao
elementos pessoais, mas coletivos. A partir dai, o processo analitico termina e deve ser

iniciado um processo sintético:

Foi realmente dificil para mim (s6 o consegui ao final de muitas hesitacdes e
instruido pelos fracassos) abandonar a orientagdo exclusivamente personalistica da
psicologia terapéutica, no sentido indicado. Em primeiro lugar, tive que me
convencer profundamente de que a "analise", na medida em que se restringe a
decomposicdo, deve ser necessariamente seguida por uma sintese. Em segundo
lugar, tive de me convencer da existéncia de um material psiquico praticamente
desprovido de significado quando simplesmente decomposto, mas que encerra uma
plenitude de sentido ao ser confirmado e ampliado por todos os meios conscientes (&
a chamada amplificacd0). Os valores das imagens ou simbolos do inconsciente
coletivo s aparecem quando submetidos a um tratamento sintético. Como a anélise
decompBe o material simbdlico da fantasia em seus componentes, 0 processo
sintético integra-o numa expressdo conjunta e coerente. (JUNG, 1980[1917]), p.72-
73).

Tempos depois, no artigo “Sobre os arquétipos do inconsciente coletivo” (1934), Jung
denomina este método sintético de “processo de individua¢do”. Se a andlise leva até os
elementos coletivos do inconsciente (lembrando que os contetidos do inconsciente coletivo
sd0 0s arquétipos), € necessario efetuar um procedimento inverso, sintético, de tomada de
consciéncia atraves de processos cognitivos e afetivos. Ao mesmo tempo, Jung indica que
penetrar no inconsciente coletivo é encontrar um fundo delirante ou esquizofrénico, presente

também na neurose, mesmo que de forma velada.

Quando, no entanto, a analise peneira no pano de fundo dos fendmenos da
consciéncia, ela descobre as mesmas figuras arquetipicas que avivam os delirios
psicoticos. Finalmente, numerosos documentos histérico-literarios comprovam que
tais arquétipos existem praticamente por toda parte, tratando-se portanto de fantasias
normais e ndo de produtos monstruosos de insanidade. O elemento patologico ndo
reside na existéncia destas ideias, mas na dissociacdo da consciéncia que néo
consegue mais controlar o inconsciente. Em todos os casos de dissociacdo é portanto
necessario integrar o inconsciente na consciéncia. Trata-se de um processo sintético
que denominei "processo de individuagdo". (JUNG, 2000[1934], p.48).
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O que se encontra além dos limites da individualidade sdo contedos estranhos, de
aspecto delirante e irracional, que precisam ser incorporados ou conciliados com a
consciéncia. Os arquétipos, fora do controle consciente na dissociagdo, mostram-se como
produtos monstruosos da insanidade, como nos delirios psicéticos. Contudo, ai reside a
verdade do inconsciente: impessoal, delirante e surreal. Ao forgar a leitura de Jung neste
sentido, evidencia-se que Deleuze, em 1961, j& buscava um conceito de inconsciente com tais
atributos, e este parece ter sido inicialmente encontrado na nocao de inconsciente coletivo de
Jung.

Jung sempre alertou sobre os perigos de uma psicologia centrada em elementos
pessoais: “a psicologia puramente personalista procura negar a existéncia dos motivos
arquetipicos e até busca destrui-los pela analise pessoal, reduzindo tudo a causas pessoais”
(JUNG, 2000[1936b], p.57). Além disso, encontra-se implicita a no¢do de que as imagens
arquetipicas do inconsciente coletivo dao provas de um pano de fundo comum, pré-individual,
que liga cada individuo a toda a humanidade e que em seu estado bruto possui um aspecto

delirante.

O inconsciente coletivo é tudo, menos um sistema pessoal encapsulado. E
objetividade ampla como 0 mundo e aberta a0 mundo. Eu sou o0 objeto de todos 0s
sujeitos, numa total inversdo de minha consciéncia habitual, em que sempre sou
sujeito que tem objetos. L4 eu estou na mais direta ligagdo com o mundo, de forma
que facilmente esqueco quem sou na realidade. (JUNG, 2000 [1934], p.32).

Esta breve apresentacdo de nogGes junguianas indica como Deleuze inspirou-se no
psiquiatra suico no momento de sua primeira discussdo tedrica com a psicanalise. Ao
investigarmos as fontes conceituais de suas referéncias a Jung, ndo s6 tornamos menos
obscura a sua interpretacdo do masoquismo, como encontramos alguns “embrides” de temas
caros a Deleuze: guardadas as inequivocas diferencas entre ambos e sem questionarmos a
interpretacdo de Jung conduzida por Deleuze, ndo se pode deixar de notar um certo parentesco
entre o inconsciente coletivo povoado de arquétipos “delirantes” e o inconsciente impessoal
de fundo esquizofrénico que sera posteriormente desenvolvido pelo fildsofo.

Ja vimos que Deleuze critica a concepc¢do de masoquismo freudiana, por esta se fundar
em um principio falocéntrico, mostrando que assim ela somente atinge as camadas
superficiais, ou “mais individualizadas”, do inconsciente. Esta concep¢do de um inconsciente
“em camadas” também faz uma referéncia explicita a Jung, que realizou uma diferenciacédo

entre o inconsciente pessoal e o inconsciente coletivo em termos de superficial e profundo:

Uma camada mais ou menos superficial do inconsciente é indubitavelmente pessoal.
No6s a denominamos inconsciente pessoal. Este porém repousa sobre uma camada
mais profunda, que ja ndo tem sua origem em experiéncias ou aquisi¢des pessoais,
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sendo inata. Esta camada mais profunda é o que chamamos inconsciente coletivo. Eu
optei pelo termo "coletivo" pelo fato de o inconsciente ndo ser de natureza
individual, mas universal; isto é, contrariamente a psique pessoal ele possui
conteidos e modos de comportamento, 0s quais sdo ‘cum grano salis' 0s mesmos em
toda parte e em todos os individuos. Em outras palavras, sdo idénticos em todos 0s
seres humanos, constituindo portanto um substrato psiquico comum de natureza
psiquica suprapessoal que existe em cada individuo. (JUNG, 2000[1934], p.15).

A explicagdo “psicanalitica” que Deleuze oferece sobre 0 masoquismo, a partir de
Imagens primordiais que estdo além da experiéncia do sujeito e que sdo encontradas nas
camadas mais profundas do inconsciente, somente se torna compreensivel quando
explicitamos as referéncias a Jung que estdo em seus fundamentos. O masoquismo, enquanto
regressdo a imagem primordial da mae, recalcada, seria um modo perverso de se conciliar
com o feminino subjugado pela lei paterna. Jung é valorizado por ter atentado para a
impessoalidade do inconsciente e para a Imagem da mae pensada fora da analogia com o
paterno e o masculino. Nesta direcdo, Deleuze entende que, se ha instinto de morte no
masoquismo, é porque o préprio instinto envolve uma reatualizacdo regressiva de uma
imagem arquetipica particular. E esta concepcdo de instinto que agora merece ser explorada
em detalhes.

Deleuze utiliza os termos simbolos, arquétipos e Imagens, emprestados de Jung, como
sindnimos, além de reunir todos sob a denominagdo de instinto. Jung também mantem uma
proximidade entre estes termos, apesar de sublinhar suas especificidades. Na verdade, o
proprio Deleuze (1961) ressalta que “os instintos sdo apenas as percepgOes internas das
Imagens originais, apreendidas 14 onde estdo, nas diversas camadas do inconsciente”, o que
demonstra, sem risco de equivocos, que a sua compreensdo do instinto se baseia na Otica
junguiana, apropriada de maneira especifica.

Por outro lado, em Apresentacdo de Sacher-Masoch (1967) Deleuze realiza uma
leitura de Além do principio de prazer (FREUD, 1920) cujo resultado é a no¢do de instinto de
morte como principio transcendental. Haveria algum resquicio da explicita e anterior
influéncia de Jung nesta formulacdo? Embora seja possivel demonstrar que a teoria das
pulsbes em Freud realmente permite uma distingdo entre os registros transcendental e
empirico, como veremos mais a frente, € no minimo curioso que tal principio transcendental
seja denominado de instinto.

Algumas pistas encontradas no artigo do filésofo inglés Christian Kerslake permitem
esclarecer um pouco a continuidade tedrica entre os textos de Deleuze de 1961 e de 1967. No
artigo “Insectes et inceste. Bergson et Jung chez Deleuze” (2006), Kerslake destaca a

influéncia de Jung sobre a nocéo de instinto de morte que comeca a ser discutida por Deleuze
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em 1961, e nos mostra que, embora Deleuze se refira a Jung para falar de instinto, a propria
concepgdo junguiana de instinto e de arquétipo ja contem uma elaboracgdo explicita da teoria
do instinto apresentada por Bergson em A evolucdo criadora (2005 [1907]). Para se
compreender esta articulacdo tedrica, é necessario reproduzir aqui algumas relacoes apontadas

por Kerslake, assim como expor em detalhes a noc¢do de instinto oferecida por Bergson.

Instintos

Kerslake (2006) inicia seu raciocinio contextualizando os temas aos quais Deleuze se
dedicava paralelamente a publicacdo de seu artigo sobre o masoquismo em 1961. Esta
publicagdo coincide com o fim do que Deleuze chamou de “buraco de oito anos” (DELEUZE,
1988, p.172), para designar que apos o seu primeiro livro sobre Hume em 1953, ele nao
escreveu mais nada durante um bom tempo®. Contudo, neste mesmo ano ele organizou e
escreveu a introducdo de Instincts et Institutions (DELEUZE, 1953), segundo volume de uma
série coordenada por Georges Canguilhem™, e além desta publicacdo em que o tema instinto é
central, em 1956 Deleuze publicou dois artigos sobre Bergson, que trazem em si,
implicitamente, a nocédo de instinto desenvolvida em A Evolucgéo criadora.

Em resumo, isto demonstra que o tema instinto ndo Ihe chegava s6 pela psicanalise,
como pode parecer quando nos limitamos a apresentar apenas as referéncias explicitas a Freud
e a Jung no texto sobre 0 masoquismo; vemos que este tema também estava contido nas
leituras de Bergson, de Hume e na prépria coletanea que organizou. No texto de introducédo a
esta coletanea, Deleuze retoma as teses desenvolvidas em seu livro sobre Hume, e ainda é
possivel notar que a teoria do instinto encontrada em Bergson recebe um tratamento especial
ao longo dos textos dos diversos autores que a integram.

A coletanea Instincts et Institutions (DELEUZE, 1953) consiste em uma série de 66
pequenos trechos de diversos autores, classicos ou contemporaneos, e das mais variadas areas,

sobre o tema em questdo. Ela redne curtos trechos de Darwin, Kant, Levi-Straus, Comte,

% “Vejo que escrevi meu primeiro livro bem cedo, e depois, mais nada durante oito anos. Sei, no entanto, 0 que
fazia, onde e como vivia durante esses anos, mas o sei abstratamente, como se um outro me contasse lembrangas
nas quais acredito, mas que n&o tenho de verdade. E como um buraco na minha vida, um buraco de oito anos.
(...) Catalepsias ou uma espécie de sonambulismo por varios anos, é isto que a maioria das vidas comporta. E
talvez nesses buracos que se faz o movimento.” (DELEUZE, 1988, p.172).
19 Georges Canguilhem foi ele proprio o organizador do primeiro volume, intitulado Besoins et Tendances
(1952).
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Freud, Eliade, Marx, Balzac, incluindo até mesmo um trecho de Plekhanov, um dos
fundadores do marxismo russo, entre varios outros. Na analise que realiza desta coleténea,
Kerslake (2006) destaca um tema que atravessa a organizacdo dos textos: a controvérsia entre
os darwinianos e os discipulos de Jean-Henri Fabre a respeito do instinto, assim como a
intencdo de demonstrar que 0 modelo do “instinto sonambulico” de Fabre ndo somente é
anterior a concepcdo de instinto de Darwin, mas que também sobrevive a ela. Bergson
também se apoiou neste modelo para argumentar, contra Darwin, que o instinto deve envolver
mais que uma série de mecanismos motores, devendo ser considerado como um tipo de
conhecimento que envolve uma forma peculiar de mentalidade. Assim como o0 sonambulo
esta consciente do que estd fazendo, mas inconsciente do porque ele esta fazendo, atividades
instintivas envolvem um tipo de consciéncia que desconhece intelectualmente seu propadsito.
Esta consciéncia-instinto relaciona-se a intuicdo, mais que a um processo de conhecimento
inteligente; ao sentir, mais que ao pensar. Vejamos em detalhes como estas nocgdes sé&o
desenvolvidas por Bergson.

Em A Evolucdo Criadora (1907), Bergson demonstra que a consciéncia inteligente
ndo esgota o género da consciéncia. Ha razdes filosoficas para se admitir uma consciéncia e
uma forma de conhecimento independente da funcdo da inteligéncia. Bergson parte do
principio de que todos os seres vivos, plantas, animais e homens, compartilham as mesmas
caracteristicas essenciais, mas que estas se distribuem de forma desigual em cada espécie.
Logo, instinto e inteligéncia sdo encontrados em proporc¢des diferentes nos seres vivos, mas
nunca estdo ausentes. Afinal, instinto e inteligéncia possuem uma origem comum, que se
bifurca e se complementa; mas ndo sdo coisas da mesma ordem, nem se sucederam um ao

outro, nem podem ser hierarquizados:

Tendo comecado por se interpenetrarem, conservam algo de sua origem comum.
Nenhum dos dois se encontra jamais em seu estado puro. (...) ndo ha inteligéncia ali
onde ndo se descobrem vestigios de instinto, ndo ha instinto, sobretudo, que nao
esteja envolto por uma franja de inteligéncia. (BERGSON, 1907, p.148).

Instinto e inteligéncia sdo, portanto, tendéncias, e ndo algo pronto e acabado, e se eles
possuem diferencas essenciais € porque a explicacdo metddica exige. Embora seja preciso
reconhecer estas diferencas, ndo se pode esquecer a sua necessaria complementaridade.

O instinto é a faculdade de utilizar, ou mesmo de construir, instrumentos organizados.
Este instrumento se fabrica e se conserta a si mesmo, e apresenta, assim como todas as obras
da natureza, uma infinita complexidade de detalne e uma maravilhosa simplicidade de

funcionamento. Por outro lado, ele conserva uma estrutura praticamente invariavel, uma vez
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que sua modificacdo ndo ocorre sem uma modificacdo da propria espécie (BERGSON, 1907,
p.152-153).

Ja a inteligéncia ¢é a faculdade de fabricar e de empregar instrumentos inorganizados.
Este instrumento é imperfeito, mas por ter sido feito de matéria inorganizada, pode assumir
qualquer forma. Além disso, repercute sobre a natureza do ser que o fabricou, pois,
chamando-o a exercer uma nova funcdo, torna-se como um 6rgéo artificial que prolonga o
organismo natural, e para cada necessidade que satisfaz, cria uma necessidade nova. Assim,
em vez de ser como o instinto e fechar o circulo de acdo em que o animal se move
automaticamente, o instrumento da inteligéncia abre um campo indefinido, que impele a
inteligéncia para cada vez mais longe, e a torna cada vez mais livre. Trata-se de uma
vantagem superior da inteligéncia sobre o instinto, que s6 aparece em um segundo momento,
guando a inteligéncia eleva a fabricacdo a uma poténcia superior e ja fabrica maquinas de
fabricar. (BERGSON, 1907, p.152-153).

Em resumo, tém-se dois modos de agir sobre a matéria bruta: o instinto o faz
imediatamente, com a criacdo de um instrumento organizado que garante sucesso imediato,
mas que é limitado em seus efeitos; e a inteligéncia, que o faz mediatamente, criando a partir
da matéria inorganica uma solucdo de encaixe imperfeito, mas que pode ser utilizada de
infinitas formas. No que diz respeito a consciéncia, Bergson demonstra que a inteligéncia esta
preferencialmente mais orientada para a consciéncia, enquanto o instinto mais para a
inconsciéncia. Contudo, ambos envolvem formas distintas de conhecimento. No instinto, ele é
mais atuado e inconsciente, ou seja: trata-se de um conhecimento implicito, que se exterioriza
em manobras precisas, em vez de se interiorizar em consciéncia; e trata-se de um
conhecimento que ndo passa pela aprendizagem, mas por “proposi¢des categoricas”. Ja na
inteligéncia, ele é mais pensado e consciente — mas também na inteligéncia ha uma funcéo
hereditaria, apesar desta ndo portar o conhecimento inato de nenhum objeto; o que ha de inato
na inteligéncia é a sua capacidade de colocar o objeto em relagBes e hipdteses. “A
inteligéncia, no que tem de inato, é o conhecimento de uma forma, o instinto implica o de
uma matéria” (BERGSON, 1907, p.158-161).

Assim, o instinto € o conhecimento interior e pleno, ndo explicito, mas implicado na
acao exercida, enquanto a inteligéncia sé possui um conhecimento exterior e vazio, mas por
iISSO mesmo, traz a vantagem de compor um quadro no qual uma infinidade de objetos podera

se inserir sucessivamente. “Ha coisas que apenas a inteligéncia € capaz de procurar, mas que,
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por si mesma, ndo encontrard, nunca. Essas coisas, apenas o instinto as encontraria, mas ndo
as procurara nunca” (BERGSON, 1907, p.164).

Por estar associada as necessidades da acdo pratica, a inteligéncia s6 consegue
capturar o descontinuo, a imobilidade, o inerte. Todas as forcas elementares da inteligéncia
tendem a transformar a matéria em instrumento de acéo, isto €, em 6rgdo — levando em conta
o0 sentido etimoldgico da palavra. A vida, ndo contente de produzir organismos, gostaria de
Ihes dar como apéndice a prépria matéria inorganica, convertida num imenso 6rgao pela
industria do ser vivo. Explica-se assim a familiaridade da inteligéncia com o inerte, e 0 seu
assombro diante da evolucdo criadora da vida: a inteligéncia é caracterizada por uma
incompreensdo natural da vida, enquanto o instinto foi moldado na propria forma da vida.
(BERGSON, 1907, p.175-179).

Bergson tem duvidas de que um dia a ciéncia serd capaz de compreender
completamente o instinto, pela impossibilidade de se traduzir o instinto em inteligéncia.
Acreditar que a inteligéncia resolve o instinto é ainda permanecer na concepcao aristotélica,
gue vé no instinto uma inteligéncia degradada. Para compreender o instinto, supomos no
comportamento animal os mesmos procedimentos que adotariamos caso precisassemos
executar certo procedimento. N&o reconhecemos que o primeiro passo do instinto é a
“simpatia” e depois a percep¢ao, primeiro a a¢cao e depois a organizacao.

Quer se trate dos instintos dos animais, quer das propriedades vitais da célula, a
mesma ciéncia e a mesma ignorancia se manifestam. Tudo se passa como se a célula
conhecesse das outras células o que lhe interessa e o animal, dos outros animais, 0
que ele poderd utilizar, todo o resto permanecendo na sombra. Parece que a vida
perde contato com o resto de si mesma assim que se contrai em uma espécie
determinada, salvo em um ou dois pontos que interessam a espécie que acaba de
nascer. Como ndo ver que a vida procede aqui como a consciéncia em geral, como a
meméria? Arrastamos atras de nés, sem percebermos, a totalidade de nosso passado.
Mas nossa memdria s6 verte no presente as duas ou trés lembrangas que
completardo em algum aspecto nossa situacdo atual. (BERGSON, 1907, p.181).

O instinto é acdo inconsciente, ou uma “consciéncia sonambulica”, que envolve uma
espécie de conhecimento que se pode desprender do conceito de inconsciente bergsoniano:
cada ser vivo traz em si a memoria de um tempo comum, compartilhado entre todas as
criaturas. Neste sentido, o instinto é um tipo de memoria bioldgica universal, € o
conhecimento da vida apreendido no interior do proprio processo vital, que ¢ “compenetracdo
reciproca”, “criacao indefinidamente continuada”. SO a intui¢do pode no aproximar do
instinto, j& que ela prépria é o instinto tornado desinteressado, consciente de si mesmo, capaz

de refletir sobre seu objeto e de amplia-lo indefinidamente (p.191). A intuicdo é um
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refinamento do instinto, € o proprio instinto tornado livre e aberto para uma multiplicidade
enorme de virtualidades.

Sabe-se que Deleuze retira de Bergson certos aspectos de sua concepcdo de
inconsciente, atrelada ao virtual e a memoria. Kerslake (2006) levanta a hipotese de que
talvez a sua concepgdo do inconsciente ndo esteja enraizada somente na teoria da memoria de
Bergson, mas também em uma teoria do instinto atualmente esquecida, teoria que aparece nos
bastidores do artigo sobre 0 masoquismo de Deleuze. Esta hipGtese também se confirmaria
pelas referéncias a Jung, pois novamente seria Bergson a falar por meio do psiquiatra suico,
afinal Jung apresenta algumas de suas proprias ideias fazendo referéncias explicitas ao
Bergson de A evolugéo criadora.

Pete Gunter, no artigo “Bergson and Jung” (1982, p.639), enumera as diversas
ocasifes em que Jung comparou sua propria nocdo de libido com o conceito de élan vital de
Bergson, 0 que ocorreu pelo menos nove vezes em seus escritos no periodo entre 1912 e
1934. Além disso, seus conceitos de arquétipo, individuacédo, inconsciente coletivo, instinto e
intuicdo também mantém relacBGes estreitas com a filosofia de Bergson, mais ou menos
explicitadas por Jung. Gunter (p.640-643) chega mesmo a corroborar a hipotese de que a
influéncia de Bergson teria sido decisiva na ruptura teérica de Jung com Freud. Como se
tornou amplamente conhecido, um dos principais motivos de divergéncia tedrica entre ambos
se concentrou em torno do tema da libido: para Freud, a libido é essencialmente sexual,
enguanto Jung insiste que a sexualidade é apenas um componente da energia psiquica.

Neste contexto, a referéncia de Jung que mais nos interessa encontra-se em “Instintos
e o inconsciente” (1919), em que vemos a no¢do de arquétipo ser introduzida pela primeira
vez, apoiando-se na teoria do instinto de Bergson. Neste texto, Jung realiza uma critica ao
instinto em Darwin e acredita encontrar em Bergson uma alternativa, através de sua nocao de
intuicdo. Jung explica que “intui¢ao ¢ um processo inconsciente cujo resultado € a irrupgéo na
consciéncia de um contetdo inconsciente, uma ideia subita. Mais especificamente, o
inconsciente € a apreensao proposital de uma situagdo muito complicada”. Contudo, este
propdésito ndo ¢ intencional, mas sonambulico. Para ele, “a certeza da intuicdo esta em um
estado definido de alerta psiquico cuja origem ¢ inconsciente”.

Em seguida, Jung introduz a possibilidade de que as imagens que acompanham a
atualizacdo do instinto podem ser “a priori, formas inatas de intui¢do”. Jung esta se referindo
aos arquétipos, que sdo os determinantes necessarios e a priori de todos 0s processos

psiquicos.
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(...) no inconsciente encontramos também as qualidades que ndo foram adquiridas
individualmente, mas s@o herdadas, ou seja, 0s instintos enquanto impulsos
destinados a produzir acdes que resultam de uma necessidade interior, sem uma
motivacdo consciente. Devemos incluir também as formas a priori, inatas, de
intuicdo, quais sejam os arquétipos da percepcdo e da apreensdo que Sdo
determinantes necessarias e a priori de todos os processos psiquicos. (JUNG,
1984[1919]).

Como nos informa o editor deste texto de Jung, esta € a primeira vez que se menciona
a palavra arquétipo, apesar de sua definicdo ja estar presente na nogdo de “imagem
primordial”. Utilizadas como sinbnimos em varias ocasifes, estas duas nogdes guardam,
contudo, suas especificidades. Enquanto o arquétipo se refere a heranca inconsciente de um
“fator formativo” ou “elemento estrutural”, a imagem ¢ “percebida pela consciéncia” e “volta
sempre a aparecer como variante subjetiva na vida de cada individuo” (Nota dos editores in:
JUNG, 1984[1919]). Em sua obra posterior, Jung esclarecera que os arquétipos sdo formas
sem conteudo, formas espago-temporais que constrangem a percepcdo e a apreensdo e
permitem ao instinto atualizar-se. Assim, ndo se deve jamais confundir os arquétipos com

ideias ou conteudos inatos:

O arquétipo é um elemento vazio e formal em si, nada mais sendo do que uma
facultas praeformandi, uma possibilidade dada a priori da forma da sua
representagdo. O que é herdado ndo séo as ideias, mas as formas, as quais sob esse
aspecto particular correspondem aos instintos igualmente determinados por sua
forma. (JUNG, 2000[1950], p.91).

Os arquétipos conferem uma orientacdo e um sentido aos instintos, que por sua vez
devem ser entendidos como “fendmeno de natureza coletiva”, que “nada tem a ver com a

individualidade humana” (JUNG, 1984[1919]).

Os instintos sdo entretanto fatores impessoais, universalmente difundidos e
hereditarios, de carater mobilizador, que muitas vezes se encontram tdo afastados do
limiar da consciéncia, que a moderna psicoterapia se vé diante da tarefa de ajudar o
paciente a tomar consciéncia dos mesmos. Além disso, 0s instintos ndo sdo vagos e
indeterminados por sua natureza, mas forcas motrizes especificamente formadas,
que perseguem suas metas inerentes antes de toda conscientizacéo, independendo do
grau de consciéncia. Por isso eles sdo analogias rigorosas dos arquétipos, tdo
rigorosas que h& boas razBes para supormos que 0S arquétipos sejam imagens
inconscientes dos proprios instintos; em outras palavras, representam o modelo
bésico do comportamento instintivo. (JUNG, 2000[1936b], p.54).

Segundo este modelo, a consciéncia instintiva dos animais se manifesta através do
encontro com uma imagem, 0 que motiva uma acao, sendo que 0 proposito e os significados
disto escapam ao seu conhecimento. Tal imagem especifica é encontrada no mundo externo e
se aproxima como se tivesse sido esperada, rompendo assim o fluxo da consciéncia
inteligente, uma espécie de “supressdo da consciéncia representacional”. Nos seres humanos,

em que a consciéncia ¢ dominada pela inteligéncia e seus habitos, isto se torna algo mais
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complicado do que nos animais, e Jung recorre a Kant e a sua teoria das categorias para
sustentar que “hd um fator aprioristico em todas as atividades humanas, que ¢ a estrutura
individual inata da psique, pré-consciente e inconsciente” (JUNG, 2000[1950], p.89). Este
fator a priori compreende funcdes e formas, das quais a fantasia criativa é testemunha direta,
uma vez que ela da visibilidade aos arquétipos e as imagens primordiais™.

O que se pode concluir desta elaboracdo? Kerslake aponta que ndo se trata apenas de
uma ligacdo grosseira entre a intuicdo bergsoniana (simpatia) com as formas da intuicdo
kantiana (tempo e espaco), mas que Jung teria alcancado algo com seu conceito de arquétipo:
“Os arquétipos sdo, assim, formas espaco-temporais que limitam a percepc¢éo e a apreensao, e
permitem o instinto se atualizar” (KERSLAKE, 2006), ou seja, Jung insere 0s arquétipos em
uma perspectiva transcendental. Mas esta ainda ndo seria a articulacdo tedrica que atraiu
Deleuze; segundo Kerslake (2006), seu interesse € pelo argumento de que “no ser humano, o
arquétipo assume a forma de problemas que transcendem as faculdades da consciéncia
inteligente”.

Kerslake nos mostra gque a hipo6tese de uma cultura humana marcada pela tenséo entre
0 instinto e a inteligéncia encontra-se tanto em Bergson como em Jung, mas € Jung quem lhe
da uma maior amplitude. Se, por um lado, o instinto pode tornar-se uma “sombra” que
persegue a consciéncia inteligente, por outro, o instinto reemerge como a finalidade da
inteligéncia. Vejamos como estas nog¢des sdo encontradas em Jung.

Em “As etapas da vida humana” (1931), a tensdo entre instinto e inteligéncia é
apresentada sob a forma de problemas e entende-se que a vida psiquica “n3o pode ser
concebida sendo em termos de problema”. Jung explica que “é ao crescimento da consciéncia
que devemos a existéncia de problemas; eles sdo o presente de grego da civiliza¢do. E o
afastamento do homem em relacdo aos instintos e sua oposicdo a eles que cria a
consciéncia”. Sem consciéncia, ndo existe problemas, pois “enquanto continuarmos
identificados com a natureza, seremos inconscientes e viveremos na seguranga dos instintos
que desconhecem problemas”. De forma mais precisa, pode-se dizer que a origem dos
problemas nado se situa exatamente na origem da consciéncia, mas nos limites da consciéncia
inteligente diante da imposig¢do dos instintos, 0 que nos remete ao paradoxo de Bergson
exposto anteriormente: “Ha coisas que apenas a inteligéncia é capaz de procurar, mas que, por
si mesma, ndo encontrard, nunca. Essas coisas, apenas o instinto as encontraria, mas nédo as

procurara nunca” (BERGSON, 1907, p.164). Em Jung (1931), este paradoxo assume a forma

1 Em ultima instancia, os arquétipos, assim como os instintos, ndo dependem necessariamente de nenhuma
influéncia externa imediata nem de um contexto determinado, mas resultam de eras de acumulo civilizatério.
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de problemas vitais, persistentes e insolaveis: “Os grandes problemas da vida nunca s&o
resolvidos de maneira definitiva e total. (...) Parece-me que a significagdo e a finalidade de um
problema ndo estdo na sua solucéo, mas no fato de trabalharmos incessantemente sobre ele”.
Este “trabalho” sobre os problemas, de acordo com Kerslake (2006), encontra-se no
processo de individuacgdo, cujo objetivo é “arranjar harmonias mais ricas entre instinto e
inteligéncia, por meio da exploragéo das possibilidades da intuicdo”. De fato, Jung indica que
h& uma forma de pensamento instintiva e independente da consciéncia inteligente, que deve,

contudo se harmonizar com esta:

Compreendemos ja alguma vez o que pensamos? S6 compreendemos aquele tipo de
pensamento que seja uma mera equacdo da qual ndo se extrai sendo o que ai se
colocou. E a operacdo do intelecto. Mas, além deste, ha também um pensamento nas
imagens primordiais, nos simbolos, que sdo mais antigos do que o homem histérico
e nascidos com ele desde os tempos mais antigos e, eternamente vivos, sobrevivem a
todas as geracdes e constituem os fundamentos da nossa alma. So é possivel viver a
vida em plenitude, quando estamos em harmonia com estes simbolos, e voltar a eles
é sabedoria. Na realidade, ndo se trata nem de fé nem de conhecimento, mas da
concordancia de nosso pensamento com as imagens primordiais do inconsciente que
s8o0 as matrizes de qualquer pensamento que nossa consciéncia seja capaz de cogitar.
(JUNG, 1931).

As imagens primordiais sdo aqui apresentadas como “dados irracionais, condigdes a
priori da imaginacdo que simplesmente existem” e para as quais a ciéncia ainda ndo encontrou
objetivos nem justificacdo (JUNG, 1931). Encontra-se ai 0 mesmo pessimismo de Bergson
em relacdo a ciéncia, para quem o instinto jamais podera ser traduzido pela inteligéncia: ao
denunciar a incapacidade da inteligéncia em compreender o fluxo vital, uma vez que esta se
encontra associada as necessidades da acdo pratica e s6 consegue captar o descontinuo, o
imovel e o inerte, vimos Bergson propor a intuicdo como solugéo, intuicdo que nada mais é do
que o instinto tornado desinteressado e livre, consciente de si mesmo, capaz de refletir sobre
seu objeto e de amplié-lo indefinidamente (BERGSON, 1907, p.175-191).

Os limites da inteligéncia e da razdo no conhecimento é um problema filosofico de
grande interesse para Deleuze; ainda mais correto, seria dizer que Deleuze se interessa pelos
limites do pensamento, pelo que produz o0 pensamento ou 0 que provoca a sua paralisia. Neste
sentido, o problema levantado por Bergson a respeito da tensdo entre instinto e inteligéncia
como formas de conhecimento parece ter encontrado uma continuidade nas lices extraidas de
Jung. Embora Deleuze incorpore os resultados de Bergson a respeito do instinto, suas
propostas tenderdo a se concentrar na concepcdo de um inconsciente transcendental e
problematico, um “instinto de morte” que se imp&e ao pensamento, denunciando seus limites
a0 mesmo tempo em que permite ultrapassa-los. E deste modo que a associago feita por Jung

entre o conceito de instinto em Bergson e as formas a priori do conhecimento em Kant pode
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estar nos fundamentos da concepcao de instinto de morte como principio transcendental, que
sera enunciada por Deleuze em Apresentacdo de Sacher-Masoch (1967). Neste texto, ndo ha
nenhuma referéncia a Jung e seus argumentos se desenvolvem apoiados em nocoes
aparentemente indiferentes as de arquétipos, imagens primordiais ou inconsciente coletivo, tal
como ocorria no artigo de 1961. De fato, a elaboragdo de 1967 mostra-se independente de
Jung, o que de maneira alguma invalida a sua influéncia, que embora se mostre pontual e
passageira, parece té-lo inspirado na concepcdo de inconsciente impessoal e transcendental e

na sua leitura da teoria freudiana das pulsdes.

Eros e Tanatos, principios transcendentais

Em Apresentacdo de Sacher-Masoch (1967), Deleuze realiza uma leitura critica da
teoria freudiana das pulsdes e sugere que a segunda dualidade pulsional somente pode ser
compreendida se atentarmos para a distingdo entre instinto e pulsdo. Embora o objetivo de
Deleuze ndo seja o de realizar uma obra de psicanéalise, ele apresenta uma visdo elaborada da
metapsicologia freudiana e de suas possiveis relacfes com o questionamento filosofico.

Apresentacdo de Sacher-Masoch (1967) visa, como o proprio titulo indica, recuperar
este autor esquecido e raramente lido, embora o vocabulo masoquismo derivado de seu nome
tenha se tornado de uso corrente nos mais diversos meios. Apresentar Masoch a partir de sua
obra literéria é suficiente para dissipar os preconceitos que fazem deste autor apenas um
oposto complementar de Sade, e consequentemente, para demonstrar que 0 masoquismo € o
sadismo se constituem por processos singulares e radicalmente diferentes. Deleuze busca
reparar uma injustica e recuperar Masoch do ostracismo a que foi condenado, exaltando a
riqueza de sua obra, Unico quesito em que realmente pode ser comparado a Sade. Ambos sdo
considerados por Deleuze como grandes antropdlogos, capazes de oferecer uma concepcdo
original do homem, da natureza e da cultura, e também grandes artistas, por oferecerem novas
linguagens e sensibilidades, assim como uma nova forma de pensar.

A fim de dissociar o sadismo do masoquismo, Deleuze comega por mostrar que cada
uma destas perversdes apresentam elementos pessoais e impessoais préprios. No sadismo, o

fator imperativo e descritivo representa o elemento pessoal, organizando e descrevendo as
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violéncias pessoais do sadico como gostos particulares, enquanto o elemento impessoal se
mostra na associagdo de uma violéncia impessoal — violéncia gratuita e indiscriminada,
indiferente aos seus objetos — com uma ldeia da razdo pura: “é o porqué dos herois sadicos
desesperarem e se enfurecerem vendo seus crimes reais tdo magros comparados aquela ideia
que eles s6 conseguem atingir através da onipoténcia do raciocinio” (1967, p.30). J& no
masoquismo, o0 elemento pessoal estd presente na escolha do carrasco pela vitima, na
persuasdo e na pedagogia envolvidas na formacdo de um carrasco, mas este elemento também
se submete a um elemento impessoal, por meio de condi¢des misticas associadas a um Ideal:
“do corpo a obra de arte, da obra de arte as Ideias, existe toda uma ascensdo que deve ser feita
a base de chicotadas” (1967, p.25). Ou seja, de maneira diferenciada, em ambos encontra-se a
pessoalidade remetida a uma Ideia ou a um Ideal impessoal.

Esta distin¢do entre elementos pessoais e impessoais acompanha uma outra, que é a
diferenca entre duas naturezas que Deleuze retoma de Klossowski, quando este se dedicou ao
tema do sadismo. No sadismo, as duas naturezas — primeira e segunda — sdo essencialmente

marcadas por uma atividade de negacéo, e se mostram desta forma:

A natureza segunda é uma natureza sujeitada as suas préprias regras e as suas
préprias leis: o negativo, nela, esta em todos os lugares mas nem tudo nela é
negacdo. As destruicbes sdo ainda o inverso de criacdo ou de metamorfoses; a
desordem é uma outra ordem, a putrefacdo da morte é da mesma forma composicéo
da vida. O negativo esta entdo em todos os lugares, mas apenas como Processo
parcial de morte e de destruicdo. [...] A esta Ultima opBe-se a ideia de uma natureza
primeira, portadora da negacdo pura, acima dos reinos e das leis, e que seria
inclusive liberada da necessidade de criar, de conservar e de individuar: sem fundo
além de qualquer fundo, delirio original, caos primordial feito unicamente de
moléculas furiosas e dilacerantes. (DELEUZE, 1967, p.29).

Trata-se aqui de distinguir a negacdo em dois niveis, “o negativo como processo
parcial, e a negacdo pura como Ideia totalizante”. Dito de outra maneira, um nivel pessoal,
guando ainda ha a participacdo de um Ego sadico, e um nivel impessoal, em que o sadico
nega a natureza segunda assim como seu proprio Ego, em que nega toda espécie de
sentimentos, inclusive a aspiracao a fazer o mal, tornando-se apatico.

J& 0 masoquismo se caracteriza essencialmente por uma atividade de denegacdo, que
também manifesta uma configuracdo especifica de acordo com as duas naturezas, primaria ou
secundaria; 0 masoquista denega, anula, suspende e neutraliza a realidade em privilégio do
ideal. Assim, a denegacdo enquanto aspecto reativo diante da realidade demonstra uma
natureza segunda, que aspira ao Ideal da imaginacdo pura enquanto natureza primeira.
(DELEUZE, 1967, p.35-39).
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O que vemos através desta distin¢do entre dois niveis de negacdo, denegacao ou entre
duas naturezas distintas, é que ela se apoia em uma espécie de Idealismo Transcendental, j&
que ha uma natureza original ndo dada na experiéncia, mas que é condicdo para tal —
tratando-se, portanto, de um principio necessério e universal, a negagio pura: “E o porqué da
natureza original ser necessariamente o0 objeto de uma Ideia, e a pura negacdo, um delirio,
mas um delirio da razdo como tal”. E hd uma natureza segunda, que “forma o mundo da
experiéncia, ¢ a negagao s6 ¢ dada nos processos parciais do negativo”, sempre como a outra
face do positivo (DELEUZE, 1967, p.30).

Esta mesma distingdo entre natureza primeira e natureza segunda, natureza
transcendental (original) e natureza empirica (derivada), elemento impessoal e elemento
pessoal, acompanha a distincdo que Deleuze efetua entre instinto e pulsdo. E o filésofo apoia-

se nos proprios argumentos de Freud para fundamentar sua leitura.

Pois as pulsdes de morte e de destruicdo sdo claramente dadas ou apresentadas no
inconsciente, mas sempre misturadas com as pulsdes de vida. A combinagdo com
Eros ¢ como condic@o da “apresentagdo” de Téanatos. De tal forma que a destruigéo,
0 negativo na destruicdo, se apresenta necessariamente como o inverso de uma
construcio ou de uma unificagio submetidas ao principio de prazer. E nesse sentido
que Freud pode sustentar que ndo se encontra 0 N&o (negagdo pura) no inconsciente,
uma vez que os contrarios nele coincidem. Quando falamos de instinto de morte, em
contrapartida, designamos Téanatos no estado puro. Ora, Tanatos como tal ndo pode
ser dado na vida psiquica, mesmo no inconsciente: como diz Freud em textos
admiraveis, ele é essencialmente silencioso. No entanto devemos falar dele.
Devemos falar dele porque, conforme veremos, ele é determinavel como
fundamento, e mais que fundamento da vida psiquica. Devemos falar dele, pois tudo
depende disso, mas, afirma Freud, s6 podemos fazé-lo de maneira especulativa ou
mitica. Para designa-lo, devemos aqui manter o substantivo instinto, (inico capaz de
sugerir tal transcendéncia ou de designar um tal principio “transcendental”.
(DELEUZE, 1967, p.33).

A discussdo com o texto Alem do principio de prazer (FREUD, 1920) é assim
introduzida abruptamente em sua exposi¢do, para afirmar que além da pulsdo, ha o instinto,
natureza primeira, impessoal e transcendental. E somente ao final de algumas paginas que se
pode deduzir o motivo desta “intromissdo” freudiana: Deleuze buscara demonstrar que o
sadismo e o masoquismo sd3o duas maneiras inteiramente distintas de “captar” o instinto de
morte (DELEUZE, 1967, p.39).

Na abertura deste capitulo, mostramos que Freud desenvolve suas teorias do
masoquismo e do sadismo partindo do pressuposto de sua unidade, e que Deleuze ai encontra
incoeréncias e contradi¢des suficientes para desmonté-la. Veremos agora que Deleuze ndo s
descarta a explicacdo psicanalitica destas perversdes pela pulsdo de morte — que vé nesta a

fonte da agressividade comum em ambas — como também oferece uma nova leitura da teoria
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freudiana das pulsGes, a partir da qual se pode reinterpretar o sadismo e 0 masoquismo
diferencialmente.

Deleuze considera que em Além do principio de prazer (FREUD, 1920) ha um tipo de
reflexdo propriamente filoséfica, algo como uma reflexdo transcendental, por se tratar de uma
investigacao sobre o problema dos principios. Por além do principio do prazer, ndo se entende
as excegOes a este principio — pois tudo pode vir a se conciliar com ele — mas algo exterior e
heterogéneo em relacdo ao principio de prazer. “Que um principio seja organizado de tal
maneira que o prazer seja sistematicamente o que € buscado e a dor evitada, é o que reclama
uma explicagdo superior” (DELEUZE, 1967, p.121). Quando Freud percebe que havia algo
independente do principio do prazer, teria sido necesséario ir além dos postulados empiricos, o
gue exige a passagem de um principio no seu sentido empirico - como lei, isto €, o principio
de prazer rege a vida psiquica sem excecdes - para um principio transcendental, a fim de
determinar o que submete a vida psiquica & dominagdo empirica do principio de prazer.

Vejamos como Freud introduz o conceito de pulsdo de morte a partir da descoberta
deste “além do principio de prazer”, a fim de avaliarmos a pertinéncia da leitura de Deleuze.

A ideia de uma pulsdo de morte imp6s-se a Freud por meio de suas atividades
clinicas, quando ele se deparou com manifestacdes de uma compulsdo a repeticdo que
pareciam contradizer seu postulado mais fundamental sobre a vida psiquica, o principio do
prazer. Tal compulsdo, presente nos fendmenos de transferéncia, nas brincadeiras infantis, nos
sonhos de neuroses traumaticas e na “compulsdo de destino”, ainda podia ser explicada pelo

principio do prazer, mas esse ja ndo se mostrava suficiente e persistia um residuo enigmatico:

Em uma reflexdo mais criteriosa, teremos de admitir que mesmo nos outros
exemplos trazidos por nés os fatos ndo estardo suficientemente bem explicados se
utilizarmos apenas os motivos que j& nos séo familiares. Enfim, ainda restam tantos
aspectos sem explicacdo, que a formulacdo da hip6tese a compulséo de repeticao se
justifica. Esta de fato parece ser mais arcaica, mais elementar e mais pulsional do
que o principio de prazer, o qual ela suplanta. (FREUD, 2006 [1920], p.148).

Tornou-se entdo necessario explicar como o prazer deixa de atuar como principio em
alguns casos. Para demonstra-lo, Freud utiliza-se do modelo da neurose traumética para
ilustrar as relacdes entre 0 mundo interno e o externo. O trauma fisico serve de analogia para
se compreender a neurose traumatica, e parte-se da concepgdo de que ha um “escudo protetor
contra estimulos” mediando a relacdo entre o organismo e a superestimulacdo do mundo
exterior. Numa primeira formulagdo, o trauma ocorre quando hd uma ruptura do escudo

protetor e a excitacdo externa irrompe livremente no organismo. Nesse caso, resta ao
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organismo recorrer a outros mecanismos defensivos, situacdo em que o principio de prazer é
posto momentaneamente fora de agéo.

E entfo desencadeada uma atividade de contra-investimento, onde todas as energias
presentes no interior desse organismo sao convocadas para aprisionar, bloquear ou imobilizar
essa “energia invasora”. Imediatamente ativa-se uma funcgdo defensiva que desempenha um
papel fundamental na génese e na estruturagdo do aparelho psiquico, uma “atividade de
ligacdo” da energia invasora dispersa, que ¢ a causa da dor. Nesta condi¢do, haveria uma
suspensdo temporaria do principio de prazer.

Tendemos a atribuir o sofrimento ao aumento de tensdo. Na verdade, o que
caracteriza a dor é o encontro da energia livremente mével, desligada, que tende a
escoar-se por todo o aparelho, com a energia mobilizada para bloquea-la, fixa-la,
liga-la. E esse trabalho psiquico de ligacdo, de vinculagdo acionado aqui que
caracteriza a dor. Transformar a energia livre em energia ligada, vinculada, eis o
essencial do trabalho psiquico elaborado, cuja consequéncia é a percep¢do especifica
gue conhecemos como dor. (MONZANI, 1989, p.162).

Mas o fato é que, nos casos de neurose traumatica, isto é, casos em que ha acidentes
graves sem danos fisicos, a origem da invasao energética ndo pode ser externa. Freud retoma
entdo a tese defendida nos Trés Ensaios sobre a Teoria da Sexualidade (1905), que diz que
qualquer agitacdo mecanica pode produzir estimulacdo sexual, e torna-se necessario
compreender como o organismo se defende das excitagbes vindas de seu interior, das
excitacdes das pulsdes.

Ora, como vimos, “uma protecdo contra estimulos internos é impossivel, ja que as
excitagfes oriundas das camadas mais profundas se transmitem diretamente a esse sistema,
sem sofrer nenhuma redugdo” (FREUD, 1920, p.153). Assim, uma maneira do organismo
defender-se do excesso de excitacbes é mantendo uma reserva de energia, um estoque
armazenado pronto a entrar em ag¢éo nos casos de invasao pulsional: “a prontidao para o medo
e o sobreinvestimento dos sistemas receptores constituem a ultima linha de defesa do escudo”
(FREUD, 1920, p.155). Mesmo assim, dependendo da intensidade do trauma, nem isso
funcionara. Portanto, quando o organismo ndo tem condi¢bes de dominar o afluxo de energia
no momento em que esse ocorre, por meio da atividade de ligacao, recorre-se a uma repeticao
do elemento traumatico'? através de sonhos ou lembrangas, o que desencadeia angtstia®® e

permite imobilizar essa energia invasora retrospectivamente.

12 Mas se ndo ha uma barreira protetora a ser rompida no caso de irrupgdes energéticas internas e de um excesso
pulsional interno, como é possivel falar em trauma, quando a causa da neurose traumatica foi explicada
anteriormente pela ruptura do escudo protetor? Por mais que ndo haja rompimento de barreira no caso de um
excesso pulsional, o uso do termo se justifica, pois em ambos o0s casos (estimulos externos, estimulos internos) o
procedimento defensivo que se desencadeia € 0 mesmo, isto é, 0 mesmo tipo de atividade psiquica é requerido.
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Durante a atividade de ligacéo, o principio de prazer é posto momentaneamente fora
de acdo. Muito mais que isso, Freud coloca que a atividade de ligacéo é a condigdo para que o
principio de prazer volte a se instaurar, a ponto dela ser o ato que possibilita a passagem de
um funcionamento integral segundo os processos psiquicos primarios (livre fluxo, energia
livre), para um funcionamento segundo 0s processos psiquicos secundarios (vinculagéo,
energia ligada)™.

S6 depois de ter havido um enlacamento bem-sucedido é que poder-se-ia se
estabelecer o dominio irrestrito do principio de prazer (e de sua modificagdo em
principio de realidade). Enquanto isso ndo acontece, a tarefa do aparelho psiquico de
processar ou enlagar a excitacdo teria prioridade, ndo em oposicdo ao principio de
prazer, mas operando independentemente dele e, em parte, sem leva-lo em
consideracdo. (FREUD, 1920, p.159)

Assim Freud postula que uma atividade de ligacdo se exerce no aparelho psiquico,
atividade que é independente, anterior e além do principio do prazer, mas que, contudo, ja
trabalha a seu favor, uma vez que é a condicdo para que este principio se imponha. Quando a
ligagdo falha ou ndo se realiza, manifesta-se uma compulsdo a repeticdo. Portanto, além do
principio de prazer encontra-se a atividade de ligacdo, que estd na causa da dor, mas também
a compulsdo a repeticdo. A repeticdo é entdo descoberta como a caracteristica universal das
pulsdes, como “manifestacio da natureza conservadora do individuo”, ja que “todas as
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pulsdes visam a estabelecer um estado anterior”, isto €, retornar ao inorganico, a morte
(FREUD, 1920, p.160; 161).

Freud lanca assim a ideia de que, originalmente, toda pulsdo seria de morte, e que
somente um trabalho posterior a transforma em pulsdo de vida. As pulsdes de vida, nesse
caso, compreendem o que ja se definiu como pulsdes sexuais e pulsdes do ego. Tendo Freud
reconhecido que as pulsfes de auto-conservacdo possuem um caréater libidinal, a oposicao que

Assim, “nao ha qualquer necessidade de se pensar que o efeito traumético da invasdo pulsional tenha como
condicdo a efracdo dessa misteriosa barreira do ego”, assim como “ndo € dificil perceber que, de fato, a nogéo de
traumatismo sofre uma mudanca nas méos de Freud. De um registro puramente médico e ligado a nogdo de
efracdo corporal, ela agora passa a significar todo e qualquer excesso de intensidade que atinge o aparelho
psiquico independentemente de sua origem (interna ou externa)” (MONZANI, 1989, p.177; 178).

3 Assim como o papel da dor na teoria psicanalitica é resgatado neste texto, também ha uma reformulagéo na
teoria da angustia de Freud. Inicialmente apresentada como derivada de causas externas, em Além do principio
do prazer passa a dever-se a causas internas.

1 Lembramos que 0s processos primarios e secundarios sdo os dois modos de funcionamento do psiquismo: o
primario caracteriza o sistema inconsciente e opera com “energia livre”, enquanto o secundério responde pelo
sistema pré-consciente/consciente e opera com “energia ligada”. Segundo Laplanche e Pontalis (1998, p.371),
“do ponto de vista econdmico-dindmico: no caso do processo primario, a energia psiquica escoa-se livremente,
passando sem barreiras de uma representacdo para outra segundo os mecanismos de deslocamentos e
condensacéo; tende a reinvestir plenamente as representacdes ligadas as vivéncias de satisfagdo constitutivas do
desejo (alucinagdo primitiva). No caso do processo secundario, a energia comega por estar “ligada” antes de se
escoar de forma controlada; as representacbes sdo investidas de forma mais estavel, a satisfacdo é adiada,
permitindo assim experiéncias mentais que pdoem a prova os deferentes caminhos possiveis de satisfagdo”.
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marcou a primeira dualidade ¢ finalmente revista: “basta caracterizarmos de outra maneira a
distingdo entre os dois tipos de pulsdo: se no inicio a distingdo foi concebida como sendo de
ordem qualitativa, devemos agora entendé-la como sendo uma diferenciacdo de natureza
tépica” (FREUD, 1920, p.173).

A oposicdo entre pulsdes de vida e pulsdes de morte sdo entendidas a luz da oposi¢édo
amor e 6dio, e também como a oposicdo entre processos construtivos e assimilatérios e
processos demolidores ou dissimilatérios. A caracteristica conservadora das pulsfes se
manifestaria de forma diferente em cada caso, ja que conservar significa tanto retornar a um
estado anterior (pulsdo de morte), quanto trabalhar a favor da manutengdo do organismo
(pulséo de vida). Assim, de acordo com o mito platonico citado por Freud, a desagregacdo em
particulas d& origem a uma nova vida, mas € a capacidade destas particulas se fusionarem e se

agregarem que responde pela manutencéo da vida (FREUD, 1920, p.171; 178).

Na perspectiva evolucionista explicitamente escolhida por Freud, esta tendéncia
regressiva nao pode visar sendo o restabelecimento de formas menos diferenciadas,
menos organizadas, que em ultimo caso ndo compreendam diferengas de nivel
energético. Se esta tendéncia se exprime eminentemente na pulsdo de morte, a
pulsdo de vida, em compensacéo, é definida por um movimento inverso, quer dizer,
0 estabelecimento e manutencéo de formas mais diferenciadas e mais organizadas, a
constancia e mesmo o aumento das diferencas de nivel energético entre o organismo
e 0 meio. (LAPLANCHE & PONTALIS, 1998, p.415).

Dando continuidade a este raciocinio, Freud apontarda em “Esbog¢o de psicanalise”
(1940[1938], p.161-162) que o objetivo de Eros ¢é “estabelecer unidades cada vez maiores e
assim preserva-las - em resumo, unir”, enquanto o objetivo da pulsdo de morte é “desfazer
conexdes e, assim, destruir coisas”. Nesse texto é apresentada ainda uma outra analogia para
pensar a oposicdo entre as pulsdes: elas opdem-se como dois grandes principios que vemos
em acdo no mundo fisico, a atracdo e a repulsao.

Pois bem, qual é o impacto que o conceito de pulsdo de morte causa na obra de Freud,
ou mais exatamente, na teoria das pulsdes? Sabe-se que a introducdo desse conceito foi
responsavel por uma reviravolta em sua obra e até hoje é considerado como um dos mais
dificeis e confusos, sendo alvo de inumeras interpretagdes. Alids, “existe texto mais confuso,
mais desorientador, mais embaracoso, mais cheio de armadilhas e contradi¢cGes que Além do
principio do prazer? Tem-se a impressao que as questdes estdo sempre mal colocadas e nunca
sdo resolvidas” (MONZANI, 1989, p.144).

Segundo Monzani, dentre as varias reacGes contrarias a introducdo do conceito de
pulsdo de morte, a que atingiu um maior nimero de estudiosos foi a de iniciar “um trabalho

lento e insidioso para separar o joio do trigo”. A partir de um questionamento sobre a
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coeréncia interna da psicanalise, ao mesmo tempo em que se reconhece a especificidade de
suas contribuicBes cientificas e objetivas, passa-se a identificar algumas ideias e teses de
Freud que estariam em ruptura com essa especificidade. No caso da pulsdo de morte, haveria
uma ruptura tanto no que se refere a0 modo investigativo de Freud — que em Além do
principio do prazer estaria mais proximo de um método filoséfico e especulativo — quanto em
estar em contradicdo com a propria concepcdo de pulsdo. A nogdo de pulsdo de morte,
entendida como uma forca bruta e mecanica, de finalidade arcaica e cega, pareceria ndo
corresponder a definicdo de pulsdo como portadora de alvos e objetivos especificos
(MONZANI, 1989, p.148-151).

E certo que a complexidade desse texto atrai & Deleuze, que considerara essa uma obra
prima de génio, em que Freud teria penetrado em uma reflexdo propriamente filoséfica
(DELEUZE, 1967, p.120).

A grande reviravolta que se produz no pensamento freudiano com a introdugdo deste
texto é que, até entdo, uma pulsdo tinha como finalidade a satisfacdo, havendo inimeros
caminhos para atingi-la, sendo necessario para tanto, articular-se a um objeto para inscrever-
se no registro das representacfes. A partir deste texto, outra linha de interpretacdo torna-se
possivel e é sugerido um conceito de pulsdo independente da representacdo, uma pulsdo em
estado bruto.

A pulséo seria, nesse momento, um puro pulsar monétono e indefinido, sem origem
nem finalidade, cuja esséncia estaria ndo no repetir algo, mas no simples fendmeno
da repeticdo sem original e sem fim? Sabe-se que recentemente, principalmente
através das brilhantes anélises de G. Deleuze, essa tendéncia tem reunido cada vez
mais adeptos e conduziu & ideia de um Freud destruidor das velhas categorias da
ontologia classica: em vez do velho modelo original e da repeticdo deste, deve-se
pensar numa repeticdo que escape a esses antigos padrdes, que seja ela mesma
originaria. (MONZANI, 1989, p.186).

Deleuze levara adiante a nocdo freudiana de que ha uma atividade de ligacdo e uma
compulsdo a repeticdo independentes do principio de prazer — principio este que delimita o
registro do psicolégico ou empirico — na composicao das “sinteses transcendentais do tempo”
em Diferenca e Repeticdo (1968), como veremos no proximo capitulo e como ja aparece
indicado em Apresentacdo de Sacher-Masoch (1967). A repeticdo em si mesma é uma sintese
do tempo, pois ¢ a partir desta “ligagdo” que o antes e o depois, o passado e 0 futuro, se
constituem, e o prazer passa a ser buscado e a dor evitada. A génese do principio de prazer é

apenas a outra face da imposi¢édo da temporalidade empirica no psiquico.

Sem a atividade de ligacdo, sem dlvida haveria descargas e prazer, mas esparsos, a
mercé dos encontros, sem valor sistematico. E a ligagdo que torna possivel o prazer,
como principio, ou que funda o principio de prazer. Eis entdo Eros descoberto como
fundamento, sob a dupla figura da ligagdo: ligacdo energética da excitagdo mesmo,
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ligacdo biologica das células (¢ possivel que a primeira sO se faca através da
segunda, ou encontre na segunda condigdes particularmente favoraveis). E essa
ligacéo constitutiva de Eros, nds podemos, devemos determina-la como “repeti¢ao”:
repeticdo com relacdo a excitacdo; repeticdo do momento da vida, ou da unido
necessaria até para os unicelulares. (...) Deve-se compreender que a repeticdo, tal
como Freud a concebe nestes textos de génio, é nela mesma sintese do tempo,
sintese “transcendental” do tempo. (DELEUZE, 1967, p.122-123).

De fato, o texto de Freud permite dois modos de se compreender a compulsdo a
repeticdo enquanto caracteristica universal das pulsdes: atuando a favor do principio do
prazer, quando a repeticdo estd ao servico das pulsdes de vida na funcdo de controlar e
dominar as excitacdes; ou atuando independente do principio do prazer, quando a repeticao é
uma “espécie de forga bruta ¢ mecanica”, demoniaca ¢ regressiva, dando indicios da atuagédo
da pulsdo de morte. Esse ultimo modo, apesar de associado aos fendmenos clinicos da
transferéncia, sempre permaneceu obscuro para Freud, que por reiteradas vezes afirmou que a
pulsdo de morte jamais se apresenta em seu estado puro, mas manifesta-se no psiquismo
como agressividade e destrutividade somente mesclada as pulsbes de vida. Ou seja, a nivel
psiquico, entende-se que toda repeticdo estd submetida ao principio de prazer, ao menos
potencialmente. Neste sentido, a concepgdo da pulsdo de morte a partir de um “além” do
principio de prazer abre caminho para se pensar “que a pulsdo de morte, de fato, ndo
pertenceria a vida psiquica, isto €, que ela é representada no inconsciente, mas que estaria,
portanto, além do psiquico e apenas produziria efeitos nessa esfera” (MONZANI, 1989,
p.227).

E nesse sentido que Deleuze realiza sua leitura da teoria das pulsdes em Apresentac&o
de Sacher-Masoch, que, como veremos, serd mantida na elaboracdo conceitual de suas
proximas obras. Trata-se de uma leitura rigorosa, que “aponta, sem duvida, para um conjunto
de exploragbes que, embora promissoras, encontram-se ainda em estado germinal”
(MONZANI, 1989, p.227). Esta é também uma leitura peculiar, pois considera que a distin¢do
entre pulsdes de morte e pulsdes de vida “s6 pode ser compreendida através de uma outra,
mais profunda: entre as proprias pulsdes de morte e de destrui¢do, e o instinto de morte”
(DELEUZE, 1983, p.33).

Ja dissemos que muitos tedricos da psicanalise rejeitaram esse conceito, enquanto
outros viram nele uma ruptura com as elaboracgdes precedentes. A leitura que Deleuze propde,
contudo, segue um caminho diferente. O fil6sofo parece concordar com a ideia de que a
concepcao da pulsdo de morte ndo pode ser subsumida na propria concepgédo de pulsédo que
Freud vinha desenvolvendo até entdo. Mas ao invés de buscar assimilar uma categoria a outra,

Deleuze explicita 0 que cada enunciacdo contém de particular e, a partir dos proprios
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argumentos de Freud, afirma a coexisténcia de dois registros radicalmente diferenciados no
que se refere a teoria das pulsdes. Deleuze parece ndo encontrar ambiguidades ou
contradi¢Ges na introducao do conceito de pulsdo de morte na teoria freudiana, contanto que
se reconheca a distin¢do entre o que esta além ou aquém do principio de prazer, o dominio do
transcendental ou do empirico. Essa distin¢do, portanto, colabora para a dissolucdo de alguns
impasses que a pulsdo de morte produz na obra de Freud, além de inserir o inconsciente
psicanalitico em uma discussao transcendental.

Logo, por transcendental tém-se Tanatos e Eros em sua forma pura, Tanatos enquanto
tendéncia ao inorganico™ e Eros enquanto atividade de ligagdo primordial. “Nem Eros nem
Tanatos podem ser dados ou vividos. Apenas séo dadas na experiéncia combinagdes dos dois
— sendo o papel de Eros ligar a energia de Tanatos e submeter essas combinagfes ao principio
de prazer no Id” (DELEUZE, 1967, p.124). J& no registro empirico, tem-se o reino do
principio de prazer, as pulsdes de vida e morte, eréticas e destrutivas, como 0s representantes
diretos de Eros e os representantes indiretos de Tanatos, sempre misturadas no psiquismo,
componentes de combinac@es variadas.

No mesmo sentido, tem-se a repeticdo como sintese transcendental, identificada com
Eros e com a atividade de ligagdo primordial. Deleuze também sugere uma repeticdo
transcendental ligada a Tanatos, “repetigdo-borracha que apaga e mata”. Assim, a repeticdo
precede o principio de prazer, mas estd subordinada a esse principio na experiéncia e passa a

se manifestar em funcdo de um prazer antes obtido ou a se obter.

Como a repeticdo representaria um ao mesmo tempo (a0 mesmo tempo que a
excitacdo, a0 mesmo tempo que a vida) sem representar também o antes, num outro
ritmo e numa outra representacdo (antes que a excitacdo venha romper a indiferenca
do inexcitavel, antes que a vida venha romper o sono do inanimado)? Como a
excitacdo seria ligada, e seria com isso “resolvida”, se a mesma for¢ca também nédo
tendesse a nega-la? Além de Eros, Tanatos. Além do fundo, o sem-fundo. Além da
repeticdo-laco, a repeticdo borracha que apaga e que mata. (DELEUZE, 1967,
p.123).

Vimos que o texto freudiano permite, em certa medida, esta interpretacdo da teoria das
pulsdes realizada por Deleuze. Assim, ndo se pode compreender as relacdes entre a filosofia
de Deleuze com a psicanalise como se se tratasse apenas de uma sobreposicéo inadequada da

primeira sobre a segunda, e pode-se dizer que o filésofo trabalha com Freud da mesma

> Em Diferenca e Repeticdo (1968) e Logica do Sentido (1969), Deleuze criticard a compreensdo da pulsio de
morte como tendéncia ao inorganico e, inspirado por Blanchot e Artaud, compreendera o instinto de morte como
tendéncia ao inorganizado. Contudo, neste momento, Deleuze mostra-se de acordo com Freud ao utilizar-se de

99

expressdes como “indiferenca do inexcitavel”, “sono do inanimado”, “repeti¢do borracha que apaga e mata”.
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maneira como fez com o0s outros autores a que se dedicou. J& mencionamos que Deleuze

descreve o trabalho de histéria da filosofia...

... COMOo uma espécie de enrabada, ou 0 que da no mesmo, de imaculada concepcéo.
Eu me imaginava chegando pelas costas de um autor e lhe fazendo um filho, que
seria seu, e no entanto seria monstruoso. Que fosse seu era muito importante, porque
0 autor precisava efetivamente ter dito tudo aquilo que eu lhe fazia dizer”
(DELEUZE, 1973, p.14).

Com Freud, ndo é diferente: Deleuze extrai algumas de suas nogdes e as reinventa a
ponto de torna-las quase irreconheciveis. Nem por isto pode-se julgar Deleuze como um leitor
infiel, que trai os autores com o0s quais trabalha impondo-lhes distor¢cdes inadequadas. No
caso de Freud, vimos que o conceito de pulsdo de morte realmente possibilita uma abordagem
diferenciada da teoria das pulsdes, que Deleuze soube perceber e aproveitar muito bem em
seu proposito de fazer avancar a filosofia. E se as suas incursGes pela psicanalise sdo
revertidas em problemas filoséficos, a psicanalise também se enriquece ao entrar em novas
relagbes com a filosofia.

Considerando que Freud em nenhum momento efetua tal distin¢do entre instinto e
pulsdo, ou entre empirico e transcendental, a diferenca marcante que ha entre Além do
principio de prazer e a leitura que Deleuze dela realiza ndo esta na distin¢ao entre dois modos
de se compreender a pulsdo de morte, caminho que inclusive tem sido explorado por alguns
psicanalistas'®, mas ao tratamento especial que Deleuze dispensa ao instinto como principio
transcendental. Ap6s demonstrar que o conceito de pulsdo de morte, tal como Freud o
introduziu, abriga em si as dimensdes do transcendental e do empirico, Deleuze prefere
chamar o dominio do transcendental, “instancia transcendente e silenciosa”, de instinto.
Estaria Deleuze retomando a concepcdo de instinto apresentada anteriormente em “De
Sacher-Masoch au masochisme” (1961)?

Vimos que Deleuze apresenta neste texto de 1961 uma concepcdo de instinto, cujos
fundamentos podem ser encontrados em uma sintese Bergson-Jung. Vimos que Jung retoma
de Bergson os conceitos de instinto e intuicdo para compor seus proprios conceitos de
arquétipo e instinto e que sugere inseri-los em uma perspectiva transcendental. Assim,
Deleuze parece estabelecer uma continuidade entre Bergson e Jung e adotar desde 1961 a
nocdo de instinto ndo s6 do ponto de vista bioldgico, psicologico ou filoséfico, mas
transcendental. Paralelamente a esta nocdo de instinto, € o conceito de inconsciente que

comeca a ganhar forca na filosofia de Deleuze, apoiado nas respectivas consideragdes sobre o

16 Como indica Monzani em Freud, o movimento de um pensamento (1989, p.227), a respeito das leituras de
Pontalis e de Laplanche.
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instinto em Bergson e em Jung. Enquanto Bergson apresenta o instinto como uma espécie de
memoria universal e inconsciente na duragdo, Jung relaciona o instinto com o inconsciente
coletivo e impessoal. Diante disto, ha indicios de que a concepcdo de instinto como um
principio transcendental é anterior a leitura de Além do principio de prazer (FREUD, 1920)
proposta em 1967, ja se encontrando implicita na primeira discussdo com a psicanalise em
torno do sadomasoquismo.

Por outro lado, o didlogo com Freud permite ampliar esta concepg¢éo de instinto, e até
mesmo torna-lo independente dos aportes de Jung, primeiro porque o situa além do principio
de prazer, reforcando o seu pertencimento ao dominio do transcendental. O principio do
prazer torna-se entdo a principal fronteira entre os dois reinos, o transcendental e o
psicolégico, o impessoal e o pessoal. Em seguida, Deleuze segue a sugestdo de que a
compulsdo a repeticdo € o modo de apresentacdo dos instintos de vida e de morte, guardada as
suas respectivas caracteristicas (repeticdo-lago ou repeticdo-borracha), enquanto a atividade
de ligacdo é mantida como responsavel pela instauracdo do principio de prazer. Assim, estdo
reunidos os elementos para se elaborar as sinteses transcendentais do tempo, tema ao qual
dedicara bastante espaco em Diferenca e Repeticdo (1968) e onde o didlogo com a psicanalise
seré continuado.

Pode-se concluir que Jung foi realmente uma inspiragdo primeira em sua aproximagao
com a psicanalise e na elaboracdo de um instinto transcendental, que ja se faz acompanhar de
um inconsciente impessoal. Mas é no dialogo com Freud que Deleuze avanca na proposi¢do
de sinteses transcendentais do tempo, enquanto as sinteses constitutivas do inconsciente, tema

de Diferenca e Repeticdo (1968) e de nosso préximo capitulo.

Capitulo 11
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As trés sinteses constitutivas do inconsciente

Em Diferenca e Repeticdo (1968), Deleuze retoma suas discussdes com a psicanalise,
desta vez com o propdsito de conceber a repeticdo em sua positividade, uma “repeti¢ao
complexa” que se faz acompanhar de uma “diferenga pura”, independente das figuras da
semelhanca e da identidade, assim como das figuras do negativo (por oposicéo e contradi¢ao).
Veremos que a nocdo de instinto de morte sera retomada, assim como se insistira na
necessidade de se problematizar o “além do principio de prazer”, em busca da repeti¢do como
sintese transcendental. Embora a psicanalise ndo seja a sua Unica aliada, é possivel encontrar
varios pontos fundamentais em que os problemas filosoficos se entrecruzam com o0s
psicanaliticos.

O que Deleuze procura é um novo e prodigioso modo de pensar a repeti¢do, seguindo
um impulso inicial dado por Kierkegaard e Nietzsche, assim como pelo escritor francés
Péguy. Apesar das diferencas incontestaveis entre estes autores, eles acabam se encontrando
no tratamento dispensado a repeticdo, inclusive por dela fazer uma “categoria fundamental da
Filosofia do futuro” (DELEUZE, 1968, p.25). Suas contribui¢cdes sdo resumidas nas seguintes
proposicgoes:

- Fazer da repeticdo uma novidade; ou, como diria Nietzsche, fazer da repeti¢do objeto
do querer. A repeticdo é uma poténcia que coloca em jogo simultaneamente a salvacdo e a
perdicdo, a vida e a morte, a cura e a doenca.

- Compreender que segundo as leis da natureza, a repeticdo € impossivel (ndo
confundir o eterno retorno com uma repeticdo de ciclos ou de estagdes ou com uma “certeza
natural animal”).

- Opor a repeticdo a lei moral, colocando-a acima do bem e do mal.

- Desvincular a repeticdo das particularidades da memdria e das generalidades do
habito: deve-se sair das categorias psicoldgicas para pensar a repeticdo como sintese
transcendental. Isto permite repensar tanto a antiga categoria de reminiscéncia quanto a
moderna categoria do habitus, considerando que “é pela repeticdo que o Esquecimento se
torna uma poténcia positiva e o inconsciente, um inconsciente superior positivo” (DELEUZE,
1968, p. 27).

Se estes pensadores coincidem em sua abordagem da repeticdo, isto se deve,

principalmente, ao fato deles terem inventado novas formas de expressdo para a filosofia,
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expressOes capazes de suspender a mediacdo imposta pela reflexdo e comunicar-se

diretamente com a sensibilidade.
Trata-se de produzir, na obra, um movimento capaz de comover o espirito fora de
toda a representacdo; trata-se de fazer do prdéprio movimento uma obra, sem
interposicdo; de substituir representacdes mediatas por signos diretos; de inventar
vibracdes, rotacdes, giros, gravitacbes, dancas ou saltos que atinjam diretamente o
espirito. (DELEUZE, 1968, p.29).

Dai a importancia de um “teatro da repeticdo” como modelo para a filosofia, o que
permitiria uma encenacdo dos problemas e a dramatizacdo das ideias, verdadeira passagem da
metafisica ao ato, através da experiéncia de “uma linguagem que fala antes das palavras,
gestos que se elaboram antes dos corpos organizados, mascaras antes das faces, espectros e
fantasmas antes das personagens — todo o aparelho da repeticdo como ‘poténcia terrivel’”
(DELEUZE, 1968, p.31). Neste sentido, a psicanalise também teria se aproximado de uma
concepcao positiva da repeticdo em sua demonstracdo do fendmeno da transferéncia, ao criar
um dispositivo que permite viver e atuar a repeticdo muito mais que representa-la, em uma
espécie de encenacdo em que a tomada de consciéncia e a lembranca abstrata e
intelectualizada ndo séo suficientes.

Freud assinalava, desde o inicio, que, para deixar de repetir, ndo basta lembrar-se
abstratamente (sem afeto), nem formar um conceito em geral, nem mesmo
representar, em toda a sua particularidade, o acontecimento recalcado: é preciso
procurar a lembranca onde ela se encontrava, instalar-se de pronto no passado para
operar a juncao viva entre o saber e a resisténcia, entre a representacdo e o blogueio.
N&o se cura, pois, por simples anamnese, como tampouco se estd doente por
amnésia. Neste caso, como em outros, a tomada de consciéncia é pouca coisa. A
operacdo, bem mais teatral e dramatica, pela qual se cura e pela qual também se
deixa curar, tem um nome: transferéncia. (DELEUZE, 1968, p.43).

Assim, também na experiéncia analitica — cujo principio fundante é a relagdo
transferencial — é possivel vislumbrar uma maneira de suprimir a representacdo, enquanto
“desnaturalizacdo do imediato”, interposta entre a experiéncia e o pensamento. J& em
Apresentacdo de Sacher-Masoch (1967, p.124) a transferéncia indicava-lhe uma “repetigao
complexa”, “repeticdo progressiva, que libera e salva, ou que fracassa”. Agora, considerando
0 préprio tratamento analitico como “uma viagem ao fundo da repeti¢ao” (1968, p.43),
Deleuze parece buscar na psicanalise o modelo para o seu “teatro da repetic;éo”“, em que a
transferéncia consiste na montagem de um palco onde 0s personagens nao irdo representar

papéis previamente estabelecidos, mas “autenticar papéis e selecionar mascaras”; jogo erotico

7 Nota-se que a concepcao de teatro é aqui muito mais ampla e rica que aquela que sera rejeitada em O Anti-
Edipo (1972). Neste Gltimo, a concepgdo de teatro limita-se & encenacdo estereotipada de papeis e cenas
anteriormente dados, repeticdo do mesmo, portanto. Dai a associagdo entre 0 inconsciente representativo e 0
teatro, enquanto que para dizer do inconsciente produtivo sera preferivel o modelo da usina ou fabrica.
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por natureza em que impera a lei do instinto de morte™®, e é por isso que a repeticéo pode ser a
doenca ou a saude, a perdi¢do ou a salvagdo. Lembremos que Freud elabora a hip6tese de um
além do principio de prazer ao refletir sobre os fenémenos de repeticdo na relacdo
transferencial.

Em suas leituras da obra freudiana, notadamente Além do principio de prazer (1920),
Deleuze encontrou uma investigacdo transcendental do principio de prazer, em que a
repeticdo aparecia como sintese de ligacdo fundamental. Trata-se agora de defender a tese de
que a repeticdo ndo pode ser simplesmente a reproducdo de algo prévio, ndo deve ser a
repeticdo do passado no presente, mas deve ser ela propria quem fabrica o tempo. Assim,
Deleuze parte em busca de uma teoria do tempo coerente com este novo modo de se pensar a
repeticdo e boa parte do desenvolvimento filoséfico de Diferenca e Repeticdo (1968)
concentra-se nesta intencao, que de certo modo, ja se encontra esbocada em Apresentacédo de

Sacher-Masoch (1967), conforme vimos no capitulo anterior:

(...) a repeticdo, tal como Freud a concebe nestes textos de génio, é nela mesma
sintese do tempo, sintese “transcendental” do tempo. Ela é simultaneamente
repeticdo do antes, do durante e do ap6s. Ela constitui no tempo o passado, o
presente e mesmo o futuro. (...) E se podemos juntar o futuro ou o apds as duas
outras estruturas da repeticdo — 0 antes e o0 durante — é porque estas duas estruturas
correlativas ndo constituem a sintese do tempo sem abrir e tornar possivel um futuro
nesse tempo: a repetigdo que liga, e que constitui o presente, a repeticdo que apaga, e
que constitui o passado, se junta, a partir das suas combinacdes, uma repeticdo que
salva... ou que ndo salva (donde o papel decisivo da transferéncia como repeti¢do
progressiva, que libera e salva, ou que fracassa). (DELEUZE, 1967, p.123-124).

Assim, Diferenca e Repeticéo retoma o didlogo com Freud porque se torna necessario
levar adiante as suas especulagdes sobre 0 “além do principio de prazer”, enquanto momento
constitutivo em que se encontra ndo a repeticdo subordinada a um prazer obtido ou a se obter,
mas a propria repeticdo enquanto “sinteses passivas do tempo” como condi¢do para que o
prazer se torne efetivamente um principio. O termo instinto de morte é mantido e agora dira
respeito a terceira destas trés sinteses.

Problematizar as sinteses do tempo significa pensar o tempo — presente, passado e
futuro — fora de suas determinacGes empiricas ou psicolégicas, ou seja, 0 tempo como forma
pura e ndo como 0 gue uma consciéncia extrai do movimento do cosmos ou da natureza. Dai

o carater transcendental destas sinteses, sinteses constitutivas do inconsciente, que sao os “trés

18 Quando Deleuze fala em “lei do instinto de morte”, deve-se levar em conta a observagdo de que “o dominio
das leis deve ser compreendido, mas sempre a partir de uma Natureza e de um Espirito superiores a suas proprias
leis, e que tecem suas repeticdes antes de tudo nas profundezas da terra e do coracdo, onde as leis ainda ndo
existem” (1968, p.51). Como veremos definido mais a frente, o instinto de morte é a lei capaz de destituir o
poder de outras leis.
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para além do principio de prazer”. Ao longo deste capitulo, veremos cada uma destas sinteses

em detalhes.

O presente vivo, ou a sintese passiva do habito

Pensar o presente em sua forma pura requer considerar que s este tempo existe, 0
passado e o futuro nada mais sendo do que dimensfes deste presente e emergindo destas
primeiras sinteses constitutivas e desta contracdo de instantes chamada de Habito: o passado
aparece entdo como um resto formado pela contragdo de instantes, e o futuro como a
expectativa de antecipacdo desta mesma contracéo.

O ponto de partida de Deleuze é a tese de Hume de que a repeticdo nada muda no
objeto que se repete, mas muda alguma coisa no espirito'® que a contempla para demonstrar
que a repeticdo ndo tem em si, ela se desfaz na medida em que se faz, pois cada apresentacédo
possui total independéncia em relacdo a outra. Mas no espirito, uma diferenca se produz por
meio de uma sintese que retém e contrai as apresentagdes, permitindo simultaneamente a
emergéncia da subjetividade e a constituicdo do tempo. Isto permite Deleuze compreender a
repeticdo como sinteses passivas de ligacdo efetuadas pela imaginacédo (habitos), que constitui
0 sujeito e fabrica o tempo por meio de um processo de extracdo de diferencas. “Entre uma
repeticdo que ndo para de se desfazer em si e uma repeticdo que se desdobra e se conserva
para n6s no espaco da representacdo, houve a diferenca, que é o para-si da repeti¢do, o
imagindrio. A diferenca habita a repeti¢ao” (DELEUZE, 1968, p.118).

Assim, faz-se necessario acompanhar este desenvolvimento tedrico em que as noc¢des
humeanas de habito e imaginagdo serdo inseridas em novas relagdes conceituais, dentre as
quais nos interessam as conexdes com as teses psicanaliticas. Iniciaremos com a breve
exposicdo de algumas teses de Hume, segundo a apresentacdo do proprio Deleuze,
encontradas em Empirismo e Subjetividade (1953), em Diferenca e Repeticdo (1968) e em um
texto de 1972, escrito para compor o capitulo sobre Hume em Histoire de la philosophie de
Francois Chatelet. Em seguida, apontaremos quais temas psicanaliticos entram em jogo nesta

composicdo, a fim de explora-los em detalhes mais a frente.

19 Espirito equivale aqui a tradugdo da palavra francesa “esprit”, que por sua vez é traduzida da palavra inglesa
“mind”, conforme a utilizagdo original de Hume.
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E sabido que o primeiro livro publicado por Deleuze foi dedicado a Hume. Empirismo
e subjetividade: ensaio sobre a natureza humana segundo Hume (1953) derivou-se da tese
escrita para obter seu diploma de estudos superiores um ano antes, sob a dupla orientacéo de
Jean Hyppolite e Georges Canguilhem. Deleuze valoriza a originalidade de Hume no que se
refere a problematizar a constituicdo do sujeito pela experiéncia, afastando-se da filosofia
classica que buscava tudo explicar a partir da pressuposi¢cdo de um sujeito constituido: “... se
pergunta a proposito do sujeito: como se constitui ele no dado? A construcdo do dado cede
lugar a constituicao do sujeito. O dado ja ndo é dado a um sujeito; este se constitui no dado. O
mérito de Hume estd em ja ter extraido esse problema em estado puro...”. O dado, neste caso,
equivale a “uma colecdo de impressdes e de imagens” segundo um “principio de diferenga”,
pois de acordo com Hume, “tudo o que € separavel ¢ discernivel e tudo o que ¢ discernivel ¢
diferente” (DELEUZE, 1953, p.95). Hume ja havia dito que “os homens ndo sdo sendo um
feixe ou uma colecdo de diferentes percepcdes, que se sucedem umas as outras com uma
rapidez inconcebivel, e estdo em perpétuo fluxo e movimento” (HUME, 1739/1740, p.285).
Neste sentido, o que se vé como repeticdo do mesmo, apenas esconde associacdes
complicadas entre diferencas, e Deleuze retomard em Diferenca e Repeticdo suas teses sobre
Hume para demonstrar que a repeticdo bruta e nua ¢ somente “o invélucro exterior, como uma
pele que se desfaz em favor de um nucleo de diferenga” (DELEUZE, 1968, p.119).

Deleuze aprende com Hume que a repeticdo muda alguma coisa no espirito que a
contempla, na medida em que o habito extrai algo de novo da repeticdo, isto &, extrai a
diferenca. Tal diferenca ndao pode ser compreendida como aquilo que emerge entre dois
elementos externos — pois o problema da diferenca continua ndo bem situado enquanto for
baseado num principio de individualidade —, mas como a ligacdo intrinseca entre dois

elementos, ja que € a propria ligacdo que produz a diferenca. Por exemplo:

(...) desta diferenga sentida entre o primeiro soar do sino e o segundo: nds ndo o
confundimos, eles sdo bem diferentes, mas sua diferenca ndo € distinta de sua
ligacdo; para que nos possamos esperar 0 proximo soar escutando o anterior, é
preciso que eles se liguem por nossa expectativa. Nao s6 nds contraimos os habitos,
mas 0 proprio habito é uma contracio. (DAVID-MENARD, p.49).

Deleuze busca mostrar que ndo é a diferenca que esté entre duas repeti¢des, pois mais
exato seria dizer que a repeticéo ja se encontra entre duas diferencgas, uma vez que a repeticdo
é ela prépria uma sintese da imaginacdo, a sintese constitutiva do habito; no sentido humeano
do termo, a repeticdo é imaginéria.

A repeticdo muda alguma coisa no espirito que a contempla. Trata-se ai da sintese de
ligacdo efetuada pelo habito, a primeira sintese do tempo, responsavel por formar “o tecido de
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tudo o que se contrai, e assim dos seres vivos”. Mas 0 que é exatamente esta contemplacéo do
espirito? Contemplar € 0 mesmo que contrair: “s6 existimos contemplando, isto €, contraindo
aquilo de que procedemos” (DELEUZE, 1968, p.117). Contudo, ndo é um eu individual e
pessoal quem contempla, mas um espirito que se forma na propria contemplacgéo, por sinteses
impessoais e biopsiquicas.

Na ordem da passividade constituinte, as sinteses perceptivas remetem a sinteses
organicas, como a sensibilidade dos sentidos remete a uma sensibilidade primaria
que somos. Somos agua, terra, luz e ar contraidos, ndo so antes de reconhecé-los ou
de representd-los, mas antes de senti-los. Em seus elementos receptivos e
perceptivos, como também em suas visceras, todo organismo é uma soma de
contracOes, de retencBes e de expectativas. Ao nivel desta sensibilidade vital
primaria, o presente vivido ja constitui no tempo um passado e um futuro. Este
futuro aparece na necessidade como forma organica da expectativa; o passado da
retencéo aparece na hereditariedade celular. (DELEUZE, 1968, p.115).

No nivel mais elementar da vida, ha uma sensibilidade organica que ndo depende nem
de um organismo previamente organizado, nem de um sujeito constituido, e Deleuze ancora-
se em Hume para demonstrar que ambos — a organizagédo do corpo, a constituicdo do sujeito —
dependem dos mesmos principios, das sinteses passivas do tempo (DELEUZE, 1953, p. 97-
98). Haveria uma “sensibilidade vital primaria” antes de haver um Eu que sente, uma
“contemplagdo contraente que constitui o proprio organismo antes de constituir-lhe as
sensagdes” (DELEUZE, 1968, p.122). Ai ja temos fabricacdo do tempo, no desdobramento de
um passado — a hereditariedade e o instinto como memoria e inteligéncia organicas — e de um
futuro — a necessidade, forma organica da expectativa. De modo que o Eu emerge como um
efeito das sinteses passivas biopsiquicas. Trata-se entdo de defender a nocdo de um eu
passivo, em coeréncia com o projeto de uma filosofia transcendental. Mas para Deleuze, a
noc¢do de eu passivo tal como a concebeu Kant, ndo € suficiente para adentrarmos no dominio
do transcendental.

Retomando a historia da filosofia, Deleuze indica que Kant, em objecdo a Descartes,
inaugurou uma nova concepg¢do sobre o cogito ao mostrar um sujeito fenoménico, passivo e

receptivo, aparecendo no tempo:

A espontaneidade, da qual tenho consciéncia no Eu penso [cartesiano], ndo pode ser
compreendida como o atributo de um ser substancial e espontaneo, mas somente
como a afeccdo de um eu passivo que sente seu proprio pensamento, sua propria
inteligéncia, aquilo pelo qual ele diz EU, exercer-se nele e sobre ele, mas ndo por
ele. (DELEUZE, 1968, p.132).

Todavia, mesmo tendo Kant operado uma grande revolucdo na filosofia ao inserir o
registro do transcendental no Eu, ao efetuar uma “rachadura no Eu” revelando um sujeito

passivo como pura receptividade, “que representa a atividade do pensamento mais do que age,
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que sente seu efeito mais do que possui uma iniciativa”, escapou-lhe o conhecimento das
sinteses passivas independentes de um Eu unificado. No pensamento de Kant, ndo ha sinteses
passivas, as sinteses sao sempre ativas e voluntarias, operadas por um sujeito ja constituido.
Portanto, diferentemente de como Kant o pensou, 0 eu passivo, embora receptivo, deve
conservar um poder de sintese; sintese passiva anterior mesmo a constituicdo de um Eu capaz
de ser afetado, pois se entende que a propria capacidade de receptividade do sujeito, sua
capacidade de ter afeccdes, ja denuncia a saida do transcendental e a passagem ao
psicolégico. Assim, seria mais adequado falar em multiplos eus, eus larvares e locais, “ha eu
desde que se estabeleca em algum lugar uma contemplacédo furtiva, desde que funcione em
algum lugar uma maquina de contrair, capaz, durante um momento, de extrair uma diferenca a
repeticdo”. Assim, o carater receptivo do Eu, conforme Kant o postulou, deve ser redefinido
considerando-se a formacdo de eus locais pelas sinteses passivas de contemplacdo ou
contracdo — ai estaria o registro do transcendental, dando conta da “possibilidade de ter
sensagdes, da poténcia de reproduzi-las e do valor de principio adquirido pelo prazer”
(DELEUZE, 1968, p.122; 147).

Nesta tarefa, Hume é seu grande aliado. Ao considerar que “algo muda no espirito que
contempla”, € retomada a concepcao de que ha uma sintese constitutiva vinculada ao habito
para demonstrar que tal sintese ndo pode ser ativa, ja que ela ndo € feita pelo espirito, mas se
faz no espirito que contempla. Também Hume precisa ser afastado de todo psicologismo e
inserido na filosofia transcendental. Assim, pode-se falar em uma sintese passiva, que precede
qualquer memoria ou reflexdo, e que tampouco diz respeito a uma operacdo do entendimento;
é a imaginacdo, como uma espécie de “placa sensivel” com poder de retencdo e contracdo dos
elementos, fundindo-os e estabelecendo o presente vivo. Estas sinteses formardo um rico
dominio de signos — chamados também de habitos ou contracdes — que pertencem sempre ao
presente, no sentido de que “a cicatriz ¢ o signo ndo da ferida passada mas do fato presente de
ter havido uma ferida” (DELEUZE, 1968, p.121).

Mas a vida, ou a experiéncia, ndo se constitui somente de uma sucessao continua de
presentes pontuais; dai ser necessario um principio ativo para que o sujeito se constitua
temporalmente e psicologicamente. Na filosofia de Hume, é o principio de associa¢do que
responde pela formacéo das sinteses ativas.

De acordo com Hume, conhecer é formular relacbes de causalidades, partindo-se da
percepcdo de um objeto ou ideia como causa da acdo ou da existéncia de outro. Trata-se de

uma associacdo entre dois elementos distintos, operada pela imaginacdo: a partir de uma
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repeticdo de casos independentes AB AB AB, dado A espera-se B. Acontece que este B
esperado ndo ¢é dado na experiéncia presente, sendo apenas inferido, ou seja, ndo é algo que

resulta de um objeto exterior, mas do poder de sintese da imaginacéo.

A causalidade me faz passar de alguma coisa que me foi dada a ideia de alguma
coisa que jamais foi me dada, ou mesmo que ndo é davel na experiéncia. (...) a
causalidade é uma relacdo em conformidade com a qual ultrapasso o dado, digo
mais do que o dado ou davel, em suma, infiro e creio, aguardo, conto com...
Essencial é esse primeiro deslocamento operado por Hume, que p&e a crenca na base
e no principio do conhecimento. (DELEUZE, 1972, p.211).

Se a experiéncia é ultrapassada na imaginacdo — pela antecipacdo de algo ndo dado na
experiéncia atual —, tampouco o entendimento pode raciocinar sobre a experiéncia sem
ultrapassa-la, na medida em que € obrigado a apelar para a retencdo de algo j& passado, e
novamente, ndo dado na experiéncia atual. Portanto, € a crenca, e ndo a légica racional que
fundamenta o conhecimento, ja que a relacdo de causalidade entre os termos extrapola a
experiéncia presente, seja remetendo a um futuro (em forma de expectativa) ou a um passado
(em forma de memdria). Vemos que a questdo do tempo se coloca de imediato, e € por isso
que tal contracdo da imaginacdo é a prdpria sintese do tempo, na medida em que, sob a
influéncia do habito, instaura o passado como retencdo e o futuro como expectativa no
presente vivo: “A experiéncia ¢ um principio que me instrui sobre as diversas conjuncdes dos
objetos no passado. O habito é um outro principio, principio que me determina a aguardar o
mesmo no futuro: os dois se unem para agir sobre a imaginacao” (HUME apud DELEUZE,
1953, p.68).

Contudo, embora os elementos sejam contraidos na imaginacao, eles ndo deixam de
permanecer distintos na memoria ou no entendimento a partir do funcionamento das sinteses
ativas: “as sinteses ativas da memoria e do entendimento se superpdem a sintese passiva da
imaginacgdo e se apoiam nela”. Isto permite Deleuze situar Bergson em continuidade com as
analises de Hume, realizando uma analogia entre, de um lado, a passagem dos dados
imediatos enquanto contracao e duragdo no tempo aos elementos refletidos e quantificados no
tempo espacializado, e de outro a passagem entre sinteses passivas da imaginacao no presente
as sinteses ativas “das faculdades ativas da representacdo refletida, da memoria e da

inteligéncia” (DELEUZE, 1968, p.113; 121) %.

%0 J& em 1956, Deleuze encontra em Bergson uma ruptura com o idealismo critico e ressonancias com o
empirismo inglés, tendendo a direcionar a sua leitura de Bergson para uma possivel continuidade com Hume.
Neste sentido, Deleuze indica que o segundo capitulo de Ensaio sobre os dados imediatos retoma o problema da
causalidade de maneira analoga a Hume: “assim como em Hume, os casos semelhantes se fundiam na
imaginacdo, mas permaneciam ao mesmo tempo distintos no entendimento, em Bergson os estados se fundem na
duracdo, mas guardam ao mesmo tempo algo da exterioridade da qual eles advém; é gragas a esse Ultimo ponto
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Tem-se entdo o funcionamento combinado de dois principios na produgdo da
causalidade: o principio do hébito enquanto fusdo de casos na imaginagdo e o principio da
experiéncia enquanto observacéo dos casos, percebidos distintos, no entendimento.

Acontece que a imaginacao ndo opera suas fusées — ndo contrai habitos — a partir das
propriedades intrinsecas dos elementos, mas a partir de relacbes exteriores aos termos,
relagbes que ndo podem ser compreendidas quando se considera 0s elementos em si mesmos.
(DELEUZE, 1972, p.212). Tais relagbes obedecem aos principios de associacdo que
tampouco dependem do entendimento ou de uma ldgica racional, uma vez que, operadas na
imaginacdo, sdo relagdes que escapam a consciéncia, assim como nos escapam 0 movimento
de nossas operagOes organicas: entende-se que 0s mecanismos das percepcdes estdo “no
préprio corpo, recortado por uma espontaneidade fisica das relacdes, espontaneidade do corpo
que depende dos mesmos principios que a subjetividade” (DELEUZE, 1953, p.108). Assim,
0s principios de associacdo — a semelhanca, a contiguidade e a causalidade — condicionam as
relacfes entre os termos e as tornam possiveis, mas ndo explicam porque uma relacdo se
forma de determinada maneira e ndo de outra. Isto leva a conclusdo de que os principios de
associacdo explicam a forma geral das relaces, mas nao seus contetdos; em ultima instancia,
entende-se que as associacBes ndo se orientam por principios generalizveis, mas sdo

produzidas pelas circunstancias particulares de cada existéncia.

A maior parte das obje¢des feitas ao associacionismo reduzem-se ao seguinte: a
rigor, os principios de associacdo explicam a forma do pensamento em geral, ndo
seus conteldos singulares; a associacdo apenas explica a superficie de nossas
consciéncia, a “crosta”. Sobre esse ponto, entram em acordo autores tdo diferentes
como Bergson e Freud. (...) Quando Freud e Bergson mostram que a associacgéo das
ideias explica apenas o superficial em nés, o formalismo da consciéncia, eles
querem dizer, essencialmente, que somente a afetividade pode justificar o contetdo
singular, o profundo, o particular. Eles tém razdo, sem ddvida. Mas Hume nunca
disse outra coisa. (DELEUZE, 1953, p.115; 116).

Ou seja, quando Bergson e Freud se deram conta de que entre duas ideias quaisquer se
pode sempre encontrar uma relacdo de semelhanca ou de contiguidade, eles passam a
mobilizar esforgos para elucidar porque certa ideia e ndo outra compde uma relacao, o que 0s
leva a resultados que valorizam o papel da afetividade. Neste sentido, Hume teria antecipado
um problema bastante caro ao filésofo e ao psicanalista quando propds sua teoria das paixdes.
Aqui elevadas a principio, a teoria das paixdes teria permitido compreender que “ndo somente

sdo as circunstancias afetivas que dirigem a associacdo de ideias, mas as proprias relacoes

gue Bergson da conta da construcdo do espago. Portanto, a contragdo comeca por se fazer de algum modo no
espirito; ela é como a origem do espirito; ela faz nascer a diferenca. Em seguida, mas sé em seguida, 0 espirito a
retoma por sua conta, ele contrai e se contrai, como se vé na doutrina bergsoniana da liberdade”. (DELEUZE,
1956b, p.115-116).
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veem-se atribuir um sentido, uma dire¢do, uma reversibilidade, uma exclusividade em funcao
das paixdes” (DELEUZE, 1972, p.216).

H& um vinculo entre as paixdes e a imaginacdo. Vimos que a imaginagdo contrai
habitos, formando uma base sobre a qual se exercem os principios de associacdo: estes —
semelhanga, contiguidade, causalidade — tornam possiveis as relagdes reciprocas entre as
ideias, embora ndo determinem seus conteudos. Agora, aprendemos que as paixdes sdo
responsaveis por dar uma dire¢cdo e um sentido as relacdes, atribuindo-lhes realidade: “a
paixdo, de certo modo, tem necessidade da associacdo de ideias, mas, inversamente, a
associacdo supde a paixao. Se as ideais se associam, isso ocorre em fungdo de um objetivo ou
de uma intencdo, de uma finalidade que s6 a paixdo pode conferir a atividade do homem”
(DELEUZE, 1953, p.63).

Temos assim as circunstancias afetivas e a crenga como condutores da fixacdo de
habitos na imaginagdo. Isso nos dd4 a imagem de um espirito “entregue a si proprio”,
transitando entre as ideias como que ao acaso, imerso na ficgdo e no delirio. E claro que a
natureza humana também dispde de regras corretivas para denunciar a ilegitimidade de certas

crencas. Mas ai vemos o desenrolar de uma “estranha batalha”:

Pois se é verdade que os principios de associacdo fixam o espirito ao lhe impor uma
natureza que disciplina o delirio ou as ficgdes da imaginagdo, inversamente a
imaginacédo serve-se destes principios para deixar passar suas fic¢des, suas fantasias,
para lhes conferir uma caucdo que ndo poderiam ter por si mesmas. (DELEUZE,
1972, p.214).

A fantasia, enquanto forma de producdo na imaginacdo, pode legitimar o delirio
seguindo uma regra extensiva, que duplica relacfes presentes em relagGes ndo existentes,
forja cadeias causais e confunde o acidental com o essencial. “A imaginacdo oferece ao
entendimento, como sendo uma experiéncia geral elaborada, o conteddo puramente acidental
de uma experiéncia que somente os sentidos fizeram ao acaso dos encontros” (DELEUZE,
1953, p.85). A partir dai, o trabalho do filésofo consiste em aplicar regras corretivas sobre a
regra da extensdo, ou seja, efetuar uma correcdo da extensdo; tornar possivel a adequacgdo das
associacfes com as repeticdes observadas na experiéncia, ao dissipar as repeticdes ficticias
gue transformam o acidental em geral. Ocorre que o entendimento jamais dominara
completamente as operacdes da imaginacdo, uma vez que ele proprio alimenta-se delas: “E
precisamente porque a ficcdo, porque a extensdo € devinda principio, que ela ndo pode mais
ser compreendida, nem corrigida e menos ainda destruida pela reflexdo” (DELEUZE, 1953,
p.89).
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Neste sentido, Hume opera uma grande reviravolta na filosofia ao mostrar que o
espirito €, na verdade, delirio, justamente porque “em seu fundo, ele é primeiramente uma
deméncia” (DELEUZE, 1972, p.215). Ndo € mais 0 erro que ameaga O pensamento ou a
filosofia, mas sim o delirio; ndo se trata mais de procurar pelas falsas crencas, uma vez que
estas se encontram no coragdo da imaginacdo, mas de denunciar as crencas ilegitimas, 0s
exercicios ilegitimos das faculdades e os funcionamentos ilegitimos das relagées — 0 que Kant

ndo deixa passar despercebido.

Seria vdo esperar que se pudesse separar no espirito sua razdo e seu delirio, seus
principios permanentes, irresistiveis e universais, e seus principios variaveis,
fantasistas, irregulares. A filosofia moderna espera conseguir isso, e ai estd sua
falha. Ndo temos os meios de escolher o entendimento contra as sugestdes da
imaginacdo. (DELEUZE, 1953, p.91).

N&o nos cabe avaliar a pertinéncia ou a precisdo desta apropriacdo dos conceitos de
Hume por Deleuze; todo leitor de Deleuze deve conhecer a sua maneira singular de realizar
historia da filosofia, e a leitura e apropriacdo de Hume ndo se faz de forma diferente. Além
disso, é preciso levar em conta que esta nossa apresentacdo tentou simplificar e sintetizar ao
maximo uma exposicdo que € muito mais complexa e ampla. Afinal, importa-nos agora
somente conhecer a versdo deleuzeana de Hume, com a finalidade de melhor compreender
suas teses em Diferenca e Repeticdo, assim como lancar alguma luz sobre a maneira como a
psicandlise sera ali apresentada. Veremos a seguir que Deleuze desenvolve algumas de suas

teses apoiado em uma composicdo Hume-Freud.

Hume e Freud além do principio de prazer

E certo que Deleuze encontra alguns pontos de ressonancia entre as teses de Hume e
as de Freud. De modo geral, é possivel encontrar em suas investigacdes, seja como resultado
ou 0 ponto de partida, a premissa de que “toda forma de racionalidade pressupde como solo e
matéria prima o dado originario do delirio ou do fluxo anarquico das imagens” (PRADO JR,
2000, p.46). Nesta perspectiva, a razdo ndo se coloca mais como principio, mas como
produto, como resultado de um processo; agora, € 0 seu avesso e 0 seu fundo que se tornam
objeto de interesse. Por outro lado, tanto Hume quanto Freud reconhecem que este fundo
delirante ndo é entregue totalmente ao acaso, mas se encontra submetido a mecanismos de

associagOes, regulados por principios e que seguem uma certa regularidade. Prado Jr. nos
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lembra de uma citacdo de Hume em Investigacdes sobre o entendimento humano, em que este
ja atentava para a coeréncia existente em fendbmenos aparentemente desprovidos de légica,
como os devaneios e sonhos: “até mesmo em nossos mais desordenados e errantes devaneios,
como também em nossos sonhos, notaremos, se refletirmos, que a imaginacdo ndo vagou
inteiramente a esmo, porém havia uma conexao entre as diferentes ideias que se sucediam”
(HUME, 1772, p.8). Descobre-se assim uma “limitagdo no carater erratico da imaginacao,
como a afirmacdo de um nucleo duro de racionalidade por debaixo da bruma informe do
devaneio” (PRADO JR, 2000, p.45).

Sabemos que a originalidade de Freud, ao menos no campo das ciéncias médicas, foi a
de ter encontrado sentido e coeréncia no discurso da loucura, dos delirios e dos sonhos. Neste
sentido, Freud ndo soO reafirmou a existéncia de uma “logica do delirio”, como fez de sua
elucidacdo a esséncia da psicanalise. Portanto, diante da descoberta do que Deleuze chamou
de sinteses passivas na constituicdo do sujeito, Hume, e depois Freud, postularam um
principio ativo, necessario para que a vida psicolégica se constitua e se organize
temporalmente. No caso de Freud, o principio por exceléncia que organiza a vida psiquica é o
principio de prazer. Por tras da associacdo livre de ideias e da cadeia de representacdes, Freud
encontra 0S mecanismos inconscientes de condensacao e deslocamento, que obedecem a um
Unico imperativo econdémico: efetuar descargas de energia do aparelho psiquico, o que €
sentido qualitativamente como prazer, ou mais exatamente, como alivio do desprazer.

Ja no caso de Hume, Deleuze (1953) identifica que um de seus principais temas é
compreender como 0 espirito, originalmente imerso no acaso e no delirio, devém uma
natureza humana, organizada por principios constantes e regulares. Vimos que o espirito
constitui-se por habitos que, segundo principios de associacdo, fundem os casos de repeticéo
encontrados na experiéncia. Na base destas associa¢fes, encontramos a crenga e as paixoes,
que tendem a generalizar o acidental, isto &, a criar repeticdes ficticias que se sobrepdem as
experiéncias. Mas estariam as paixdes, estas condutoras das associagdes, também elas
submetidas a um imperativo ainda mais primordial? Podemos refazer a questdo do seguinte
modo: se deixarmos de lado o aspecto neurofisiologico que fundamenta a teoria freudiana, é
possivel estabelecer ainda outro paralelo com a filosofia de Hume, algo préximo ao principio
de prazer como organizador do habito?

Embora jamais tenha utilizado a expressao “principio de prazer”, Hume ndo deixou de
reconhecer o papel do prazer e da dor na organizagdo das paixdes, afirmando ser “... evidente

que a dor e o prazer, se ndo sdo as fontes das distingdes morais, sdo de qualquer forma
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inseparaveis delas” (HUME, 2011, p.380). No artigo “Tendéncia ¢ realidade em Hume e
Freud” (1972), Jodo Paulo Monteiro demonstra que a teoria das paixdes de Hume é composta
por dois momentos, que podem ser aproximados com o principio de prazer e o principio de

realidade.

Um principio semelhante constitui 0o ponto de partida da teoria humeana das
paixdes. O mecanismo rigorosamente regular que esta procura estabelecer
(regularidade que é condicdo de possibilidade da ciéncia, como fora para a fisica
newtoniana a uniformidade da natureza), tem sua mola inicial ao nivel das
impressdes de sensacdo, na capacidade destas para a producdo de dor ou prazer. (...)
Como em Freud, o solo originario de toda acdo humana é constituido por processos
anteriores a qualquer manifestacdo da consciéncia, inteiramente governados pela
tendéncia ao prazer: é a presenga ou auséncia deste que determina todo exercicio da
vontade, como motivo original de toda acdo. (MONTEIRO, 1972, p.142,143).

O autor mostra que a filosofia moral de Hume estd assentada prioritariamente nas
afeccdes de dor e de prazer. Neste sentido, quando julgamos um objeto como bom ou como
mau, este é apenas um desdobramento das sensagdes agradaveis ou desagradaveis que ele nos
provoca: “Alguns objetos produzem imediatamente uma sensa¢do agradavel por causa da
estrutura original de nossos 6rgdos, €, por isso, sao denominados BONS; enquanto que outros,
por causa de sua imediata sensagdo desagradavel, sdo chamados de MAUS” (HUME, 1757,
p.371). Neste contexto, Hume se posiciona contra os sistemas filosoficos que estabelecem
critérios racionais ou eternos para 0 bom e 0 mau, o certo e o errado, e demonstra que tais
julgamentos ndo dependem, a principio, de inferéncias, mas das sensacfes desencadeadas

pelo prazer ou dor que provoca o objeto.

N&o inferimos que um carater é virtuoso porque nos agrada; ao sentirmos que nos
agrada dessa maneira particular, nds de fato sentimos que é virtuoso. Ocorre aqui 0
mesmo que em nossos juizos acerca de todo tipo de beleza, gostos e sensacoes.
Nossa aprovagdo esta implicita no prazer imediato que estes nos transmitem.
(HUME, 1757, p.511).

Mas Hume ndo se dedicou a elucidar porque procuramos o prazer e evitamos a dor; de
“causas desconhecidas” ou “fisicas e naturais”, 0 prazer e a dor se impdem sem poderem ser
explicados pela filosofia moral, tarefa que caberia melhor a filosofia natural ou a anatomia
(MONTEIRO, 1972, p.145). Contudo, Hume explica como as paixdes se submetem as
afeccdes de dor e de prazer, o que se passa diferentemente quando estas sdo determinadas pela
imaginacdo ou pelo entendimento. Considerando que na imaginacao a paixdo é determinada
mais pela aparéncia do objeto do que pelo seu real valor, o entendimento deve entrar em acao,

efetuando uma espécie de “exame de realidade”:

Dado o objeto de desejo, o papel do entendimento se limita a descoberta das
relagdes de causalidade respeitantes ao objeto, a avaliacdo de sua importancia como
fonte possivel de prazer — de que espécie de prazer ele pode tornar-se causa, e
também que desprazer sua fruicdo podera implicar. (MONTEIRO, 1972, p.148).
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Deste modo, o entendimento intervém ndo em oposi¢do a este funcionamento que
busca o prazer e evita o desprazer; ele apenas permite renunciar ao prazer imediato na
expectativa de um prazer superior, mais seguro e valioso. Além disso, o entendimento,
segundo Hume, ndo é uma instancia a priori, mas uma modificacdo da prdpria imaginacao;
sua génese, inconsciente e natural, € necessaria a sobrevivéncia do organismo e é possibilitada
pela propria natureza humana (MONTEIRO, 1972, p.149).

A partir do nos oferece Monteiro (1972), vemos que a passagem da imaginacdo ao
entendimento em Hume demonstraria duas maneiras distintas de se lidar com as paixdes —
enquanto derivadas das afecgdes de dor e prazer — e guardaria semelhancas com o que Freud
denominou principio de prazer e principio de realidade.

E no artigo intitulado “Formulagdes sobre os dois principios do funcionamento
psiquico” (1911) que Freud apresenta pela primeira vez uma sistematizacdo explicita destes
principios reguladores dos processos mentais, principios que ja se encontravam na base de sua
teoria sobre o inconsciente desde os seus primeiros escritos. Neste texto, Freud desenvolve a
ideia de que a resposta mais primitiva diante do desprazer é uma espécie de fuga da realidade,
na medida em que o Unico caminho encontrado para o prazer foi, um dia, a alucinacdo do
objeto desejado. Utilizando-se de uma “ficcdo teodrica”, Freud explica o desenvolvimento do
aparelho psiquico pressupondo que o bebé, ser imaturo e com um repertorio limitado de
acoes, insuficientes para satisfazer suas necessidades internas, encontra na alucinacdo uma
forma iluséria de satisfacdo. A alucinacdo seria uma resposta automatica, quase que reflexa,
do aparelho psiquico primitivo diante da necessidade de resolver o desprazer, e é favorecida
pela incapacidade do aparelho psiquico primitivo de distinguir entre uma percep¢do interna e
externa. Considerando que a sobrevivéncia do ser humano exige que este funcionamento seja
alterado, o aparelho se desenvolve a fim de tornar possivel tanto a consideracdo das reais
circunstancias do mundo interior quanto o agir em sua real transformagdo. “Com isso foi
introduzido um novo principio de atividade psiquica; ja ndo se imaginava o que era agradavel,
mas sim o que era real, ainda que fosse desagradavel” (FREUD, 1911, p.112).

Deste modo, entende-se que ha processos psiquicos primarios, regidos pelo principio
do prazer, que devem ser modificados e transformados em processos psiquicos secundarios,
regidos pelo principio de realidade. Em outras palavras, isto significa que o processo de
pensamento, originalmente inconsciente, destaca-se do imaginar e permite ao aparelho
psiquico suportar a suspensdo da satisfacdo até que sejam encontrados 0os meios de resolvé-la
de forma mais Util e protegida de danos. (FREUD, 1911, p.114-116).

74



Lendo Deleuze e referindo-se as teses de Monteiro (1972), que propde que a passagem
da imaginacdo ao entendimento em Hume guarda semelhangas com a transformacdo do
principio de prazer em principio de realidade em Freud, o filésofo Prado Jr. (2000, p.46-47)
confirma estas ressonancias e baseia-se em uma expressdo freudiana para explicar 0s
principios de associagdo segundo Hume: estes, “deverao facilitar conexdes privilegiadas entre
ideias, excluindo infinitas outras associagdes possiveis” (PRADO JR, 2000, p.47). Assim,
seria possivel tracar um paralelo entre o processo do espirito que devém natureza humana e da
imaginacdo que devém entendimento com o processo de constitui¢do do sujeito que apresenta
a psicandlise. De acordo com Prado Jr, Deleuze teria efetuado sua composi¢do Hume-Freud a
partir desta diregéo.

Se, na psicologia de Hume, podemos falar da associagdo e do habito como
principios que constituem algo como um “processo secundario” montado sobre o
“processo primario”, da imaginacéo, podemos, também, descrever a teoria freudiana
da génese do aparelho psicolégico como a descrigdo da transformacgdo do desejo em
um sujeito. (PRADO JR, 2000, p.47).

Em Diferenca e Repeti¢cdo (1968), Deleuze se apropria destes elementos encontrados
em Hume e Freud para elaborar as suas proprias sinteses passivas e ativas do tempo. Para
aprofundarmos esta discussdo, vejamos com mais detalhes como o proprio Freud apresenta o
principio de prazer e a passagem do processo primario ao secundario a partir de suas teorias
sobre o desenvolvimento do aparelho psiquico.

Comecemos com A interpretacdo dos sonhos (1900), que é considerada a obra
inaugural da psicandlise. Nela, Freud desenvolve um modelo de aparelho psiquico para
esclarecer o mecanismo de producdo dos sonhos e demonstrar a sua importancia na
elucidacao do funcionamento psiquico em geral. Trata-se de um esquema que, sem nenhuma
pretensdo de equivaléncia com sistemas anatdmicos, possui uma extremidade sensorial de um
lado (Pcpt - receptor de percepgdes de estimulos internos ou externos) e uma extremidade
motora de outro (M - inervacfes). As atividades psiquicas seguem uma direcdo pré-
determinada, segundo o modelo reflexo: da recepcdo de estimulos a descarga pelas vias
motoras (FREUD, 1900, p.568). Pode-se dizer, portanto, que partem de uma extremidade
passiva e receptora para uma extremidade ativa, na medida em que somente ao atingir a
extremidade motora os estimulos podem resultar em atividades capazes de intervir no mundo
externo.

Entre estas duas extremidades € formado um outro sistema, a partir da modificacéo
permanente de parte do sistema perceptual. S&o os tracos mnémicos (Mnem), que
transformam as excitacbes momentaneas do sistema perceptual em tracos permanentes. A
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funcdo da memdria é assim formada, ndo sé pela conservagdo dos contetdos perceptuais, mas
por sua disposic¢do sob a forma de associagbes. A simultaneidade temporal e a similaridade,
por exemplo, sdo algumas das coincidéncias que associam 0s tracos mnémicos. (FREUD,
1900, p.568-569).

Ainda um outro sistema é acrescentado entre as duas extremidades: uma instancia
critica deve se interpor como barreira antes de se alcancar a extremidade motora, de maneira
que todo processo excitatdrio € obrigado a submeter-se a sua “aprovagdo” antes de der
descarregado pelas vias motoras. Este sistema € chamado pré-consciente (Pcs), “para indicar
que 0s processos excitatorios nele ocorridos podem penetrar na consciéncia sem maiores
empecilhos, desde que certas condigdes sejam satisfeitas”; ja o sistema “que estd por trés
dele” ¢ chamado de inconsciente (Ucs), “pois este ndo tem acesso a consciéncia sendo atraveés
do pré-consciente” (FREUD, 1900, p.571).

Eis a ilustracdo do esquema feita por Freud:

Pept Mram  Meam®

AL TN

Freud apresenta este esquema a fim de sustentar a tese de que os sonhos sdo a

realizacdo de um desejo. Mas o que exatamente é realizar um desejo? Freud explica que...

...a principio, os esfor¢os do aparelho tinham o sentido de manté-lo tdo livre de
estimulos quanto possivel; consequentemente, sua estrutura seguia 0 projeto de um
aparelho reflexo, de modo que qualquer excitacdo sensorial que incidisse nele podia
ser prontamente descarregada por uma via motora. (FREUD, 1900, p.594).

Mas as préprias exigéncias da vida impelem para a modificacdo desta funcdo reflexa
simples. O exemplo citado por Freud é o do bebé que sente fome. A fome é a excitacdo que
impele a uma descarga por via de uma acdo motora. O bebé reage, esperneia e grita, e a
excitacdo é eliminada por meio de um auxilio externo, a méde que fornece o alimento. A partir
desta “vivéncia de satisfacdo”, forma-se uma associacdo entre a percepcdo especifica (que

gera uma imagem mnémica) e o0 trago mnémico da excitacao.

Em decorréncia do vinculo assim estabelecido, na préxima vez em que essa
necessidade for despertada, surgird de imediato uma mogéo psiquica que procurara
recatexizar a imagem mnémica da percepcao e reevocar a propria percepcao, isto €,
restabelecer a situagdo de satisfacdo original. Uma mocdo dessa espécie é o que
chamamos de desejo; o reaparecimento da percepcdo é a realizagdo do desejo, e 0
caminho mais curto para essa realizacdo é a via que conduz diretamente da excitacao
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produzida pelo desejo para uma completa catexia da percep¢do. (FREUD, 1900,
p.595).

Com isto, Freud descreve a forma mais primitiva de pensamento, em que o desejo
termina em alucinacdo. A alucinacdo é uma maneira de satisfazer o desejo por meio do
investimento em uma percepc¢do advinda do interior, sob a forma de imagem mnémica. Mas
este funcionamento deve ser inibido e abandonado, por ser ineficaz; evocar uma imagem é
apenas uma forma ilusoria de satisfazer a excitacdo disparada pela fome, que ndo cessara. Por
isso, toda a complexa atividade do pensamento tem que ser desenvolvida, a fim de que se
busque, por meio de um teste de realidade, a identidade perceptiva entre o estimulo e a
satisfacdo no mundo exterior, € ndo mais no mundo interior. “O pensamento, afinal, ndo passa
de um substituto de um desejo alucinatorio”, um caminho indireto e mais complexo para a
realizacdo o desejo, e considera-se que “nada sendo o desejo pode colocar o nosso aparelho
animico em acdo” (FREUD, 1900, p.595-596). Os sonhos e os estados psicoticos dariam
provas desta forma primitiva e infantil de realizacdo do desejo.

As atividades do sistema inconsciente “ndo conhece outro objetivo sendo a realizagido
de desejos e ndo tem sob seu comando outras forcas sendo as mogdes de desejo” (FREUD,
1900, p.597). Ainda, “os desejos inconscientes permanecem sempre ativos. Representam
caminhos que sempre podem ser percorridos, toda vez que uma quantidade de excitacdo se
serve deles”. Freud destaca o carater indestrutivel dos processos inconscientes (“no
inconsciente, nada pode ser encerrado, nada é passado ou esta esquecido”), mas indica que a
psicoterapia pode “possibilitar aos processos inconscientes serem finalmente abordados e
esquecidos”. (FREUD, 1900, p.606). Vemos, portanto, que nesta elaboracdo o inconsciente
esta identificado ao desejo - “ele ndo pode fazer nada sendo desejar” (FREUD, 1900, p.627) -,
e a definicdo que Freud oferece ao desejo € a de um conjunto de excitacdes no aparelho

psiquico que pressiona por uma descarga efetiva, segundo a lei do principio do prazer.

...0 acumulo de excitagdo (acarretado de diversas maneiras de que ndo precisamos
ocupar-nos) é vivido como desprazer, e coloca o aparelho em agdo com vistas a
repetir a vivéncia de satisfacdo, que envolveu um decréscimo da excitagdo e foi
sentida como prazer. A esse tipo de corrente no interior do aparelho, partindo do
desprazer e apontando para o prazer, demos o nome de “desejo”. (FREUD, 1900,
p.624).

Como vimos, o desejo primeiramente tende a se realizar por meio da alucinagéo, o que
se mostra ineficaz e continua a causar desprazer. Entdo, o0 sistema pré-consciente exerce uma
atividade que impede as excitagdes de seguir o curso da alucinacdo (ao estabelecer uma
“identidade perceptiva” com a vivéncia de satisfacdao) e as impele para a descarga via motora

(ao estabelecer uma “identidade de pensamento” com a vivéncia de satisfacdo), de maneira
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que, “através do movimento voluntério, alterasse 0 mundo externo de tal maneira que se
tornasse possivel chegar a uma percepgdo real do objeto de satisfagdo”. O pré-consciente
somente pode desempenhar esta atividade apds “acumular um grande numero de experiéncias
nos sistemas mnémicos e uma multiplicidade de registros permanentes das associagdes”. Com
isso, ele consegue “imobilizar” as excitagdes, inibindo sua descarga imediata. A imobilizacao
das excitagdes ocorre por meio de sua ligagdo. “Depois que o segundo sistema conclui sua
atividade exploratdria de pensamento, ele suspende a inibicéo e o represamento das excitacdes
e lhes permite serem descarregadas no movimento”. O funcionamento do sistema
inconsciente passa a ser identificado como “processo primario” e o do pré-consciente como
“processo secundario”. (FREUD, 1900, p.625-627).

E nesta transformaco do processo primario em processo secundario que devemos nos
deter neste momento. Ja vimos que em um momento posterior de sua obra, Freud explicitard o
vinculo entre 0s processos psiquicos primarios e o principio do prazer, que devem ser
modificados e se transformarem em processos psiquicos secundarios, regidos pelo principio
de realidade (FREUD, 1911).

Sabe-se que o modelo de aparelho psiquico desenvolvido em A interpretacdo dos
sonhos (1900) é fruto de um longo periodo de elaboragdes teoricas, em que Freud se apoiava,
sobretudo, em seus conhecimentos de médico neurologista para elucidar a etiologia da
neurose histérica. O conceito de inconsciente, assim como todo o conjunto de sua
metapsicologia, nasceram apoiadas nestas reflexfes iniciais, cujo maior registro é o Projeto
de uma psicologia. Este texto, escrito em 1895 e ndo publicado por Freud, vindo a publico
somente em 1950, contém o esbogo de um aparelho neuropsiquico e de nogdes que serdo
desenvolvidas ao longo de toda a sua obra, possibilitando um maior esclarecimento do
aparelho psiquico que sera desenvolvido em 1900, assim como dos conceitos que formarao a
segunda dualidade pulsional. As nocBes de processos psiquicos primarios e secundarios ja
haviam sido ali apresentadas, assim como o0s principios de prazer e de realidade, embora ainda
ndo houvessem sido nomeados como tais. Embora o Projeto (1895) tenha sido escrito na
linguagem da neurologia e nao seja uma publicacao oficial de Freud, tratando-se mais de um
manuscrito engavetado que ele pretendia destruir, o seu estudo permite que algumas nogdes

freudianas se tornem menos obscuras?.

2L A respeito da retomada das teses e nogdes do Projeto de uma psicologia (1895) em momentos posteriores da
obra de Freud, remetemos as amplas discussOes realizadas por Simake (2002), Caropreso & Simake (2011),
Monzani (1989) e Gabbi Jr (1995).
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No Projeto, Freud apresenta o programa de uma psicologia enquanto ciéncia natural, e
busca descrever os processos psiquicos a partir de relagdes quantitativas entre particulas
materiais, 0s neurdnios. Entende-se que o aparelho neuronal € formado por neurdnios
estruturalmente idénticos, “em contato por mediacdo de massa alheia”, que sdo ocupados por
uma quantidade de excitagdes da qual buscam se libertar, por via motora ou por via
associativa (associando-se a outro neurénio e transferindo a quantidade). Esta eliminagéo
segue o “principio de inércia”, que busca manter o nivel de quantidade no aparelho igual a
zero, uma funcdo primaria do sistema nervoso. Mas a vida impde a necessidade de que um
minimo de quantidade seja armazenado, a fim de se realizar acGes especificas. Uma acédo
especifica € uma atividade mais complexa, que ndo pode ser executada por meio do reflexo;
isto se consegue por meio da conservacdo de caminhos privilegiados de eliminacéo,
associados com a eliminacdo do estimulo: esta € uma funcdo secundaria do sistema nervoso,
que passa a orientar-se pelo que futuramente serd chamado de “principio de constancia”, que
exige manter uma quantidade minima no aparelho, a minima possivel (FREUD, 1895, p.9-
11).

Os neurdnios transmitem quantidade aos outros por meio de “barreiras de contato”.
Estas barreiras oferecem resisténcia a passagem de quantidade entre os neurénios, de modo
que a quantidade somente é transmitida quando é superior a barreira de contato. Quando isto
ocorre, ¢ estabelecida uma “facilitacdo” entre neurdnios. Tais facilitagdes dependem da
“grandeza da impressdo” e da frequéncia da repeticdo desta mesma impressao.

Ha duas classes de neur6nios, que se diferenciam por sua permeabilidade na
transmissdo de quantidade aos outros e por sua localizacdo no aparelho. Os permeéaveis
formam o sistema ® e servem a percepcao, na medida em que deixam passar a quantidade
sem se alterar; este sistema estd ligado diretamente aos 6érgdos sensoriais e recebe o0s
estimulos externos. E os impermeaveis, que formam o sistema ¥ e servem a memdria, pois
sao “modificados permanentemente pelo curso excitativo”. Um mesmo neurdnio de memoria
possui diferentes facilitacbes em sua barreira de contato, 0 que permite o estabelecimento de
diferentes vias de facilitacdo entre os mesmos neurdnios. O sistema ¥ recebe os estimulos
externos, a partir do sistema @, e estimulos internos, do interior do corpo, constituindo,
respectivamente, o “Y do manto” e o “‘t do ntcleo”.

O modelo de “vivéncia de satisfagdo” que Freud apresenta em A interpretacdo dos
sonhos (1900) aparece aqui de forma semelhante, embora descrito em termos neuronais. O

bebé, quando sente fome, reage inicialmente pela via reflexa e motora — gritos, inervacdo
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muscular — mas isto é insuficiente para cessar a excitagdo. Eliminar um estimulo endégeno
requer mais do que uma atividade reflexa, requer uma acdo especifica e complexa, capaz de
alterar o mundo externo, que o bebé ainda nao consegue realizar. No entanto, sua acéo reflexa
possibilita comunicar-se com um adulto, que satisfaz sua necessidade de alimento. A partir
desta “vivéncia de satisfa¢do”, forma-se uma associacdo entre o movimento reflexo e a
percepcdo de um objeto, por meio da ocupagdo de neurdnios . Ao surgir uma nova tensao
em ¥ do nucleo, a excitacdo tende a percorrer o mesmo caminho facilitado em direcdo a ¥ do
manto. Trata-se de uma ‘“associagdo por simultaneidade”, que ¢ a lei fundamental da

recordacéo reprodutiva, fundamento de todas as ligacOes entre neurénios V.

Com o reaparecimento do estado de incitagdo ou de desejo, a ocupacdo prossegue
agora também para ambas as recordacBes e anima-as. A imagem recordativa do
objeto, certamente é a primeira a ser afetadas pela animacéo do desejo. Nao tenho
duvidas de que essa animagdo de desejo resulte em primeiro lugar no mesmo que a
percepcdo, ou seja, alucinagédo. (FREUD, 1895, p.33).

Neste caso, ndo somente ndo ha satisfacdo, como hd um aumento do desprazer; a
alucinacdo do objeto desencadeia uma atividade motora, e 0 bebé suga o vazio. Portanto, é
preciso desenvolver um critério para se distinguir entre o objeto alucinado e o objeto real,
entre a memoria e percepcdo externa. Esta € uma capacidade que o aparelho neuronal — ou
psiquico — ndo possui de antemdo, mas que é desenvolvida nestas primeiras experiéncias de
solucdo do problema das necessidades vitais, as vivéncias fundamentais constitutivas de
satisfacdo e de dor.

Entra entdo em jogo um terceiro sistema de neurdnios que ndo mencionamos até o
momento: 0 sistema , que responde pela consciéncia e se apresenta como a traducdo
qualitativa de prazer e desprazer das quantidades neuronais. “A noticia de eliminag¢do de w é 0
signo de qualidade ou de realidade para ¥ (FREUD, 1895, p.39). Tal sistema responde pela
inclusdo de um elemento subjetivo, relativo ao campo da experiéncia psicoldgica, que sentira
os efeitos dos processos quantitativos que, como vimos, ocorre de acordo com certa mecanica.
“Até agora o considerei [0 curso de Q] apenas como transferéncia de Q de neurOnio para
outro. Mas tem de existir ainda um carater de natureza temporal” (FREUD, 1985, p.24). Freud
considera que 0s neurdnios  ndo sdo permeaveis a quantidade, mas ao que ele denomina de
“periodo”, que ¢ a caracteristica temporal dos movimentos de Q, que se propaga sem inibigédo
por todas as dire¢es (como vibragdes ou ressonancias). A hipdtese dos signos de qualidade,
assim como a sua nocdo de periodo, é uma das mais obscuras do Projeto (CAROPRESO &
SIMANKE, 2011, p.103). Mesmo ndo sendo possivel avancar na elucidagéo destas teses, ndo
deixa de ser curioso o esfor¢o de Freud para relacionar o sistema responsavel pela experiéncia
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subjetiva com a temporalidade. Além disso, entende-se que os signos de realidade somente
podem ser reconhecidos a partir da constitui¢dao do “eu”.

Devido a ocupacdo constante de certos neurénios, forma-se um nucleo, o eu, e este
acumulo de quantidade o permite intervir nos cursos associativos, inibindo as quantidades nas
vias facilitadas em direcdo a alucinagdo. O “eu” ¢ constituido por um grupo de neurénios ¥
do manto, cujas vias de facilitagdo permite sua ocupacdo constante. O eu nada mais é do que
um complexo de neurdnios, que se mantém coesos devido a ligacdo de suas quantidades:
“...chega-se a suposicdo de um estado, por assim dizer, ligado no neurbénio que, apesar da
ocupacdo elevada, permitiria apenas uma corrente pequena (...). Ora, 0 proprio eu é uma
massa assim de neurdnios, que retém sua ocupacao, isto &, eles estdo em um estado ligado...”
(FREUD, 1895, p.82-83).

O estado livre e o estado ligado da excitacao referem-se aos modos de associacdo dos
neurbnios no aparelho neuronal. Nos processos primarios, 0s neurdnios sdo livremente
percorridos por grandes quantidades, de acordo com a associagdo por simultaneidade e, nesse
caso, vigora uma compulsdo associativa dos caminhos mais bem facilitados, sob o “principio
de inercia”; neste caso, ndo ha satisfacdo real do desejo nem alivio do desprazer. Nos
processos secundarios, as associa¢des sdo direcionadas, podendo levar em conta a realidade
externa e possibilitando a satisfagdo das necessidades.

A génese do eu se da a partir da passagem dos processos primarios aos processos
secundarios; esta passagem, imposta pelas necessidades da vida e regulada pela aquisicdo
bioldgica, permite que o eu, a partir de entdo, interfira no curso das associacdes para impedir
o desprazer. “No estado de repeticdo do apetite, no estado de expectativa, realiza-se a
educagdo e o desenvolvimento deste eu inicial” e “o desprazer permanece o Uinico meio de
educagdo”. Por meio da repeti¢io do desprazer, o eu aprende a inibir o processo primério®,
(FREUD, 1895, p.84-85). Vale ressaltar que os processos do eu ndo estdo identificados a
consciéncia, que é atribuida ao sistema .

O conceito de eu, que aparece desenvolvido no Projeto (1895) assim como em outros
textos anteriores a 1900, somente serd retomado por Freud por volta de 1910, inicialmente de

forma implicita, a partir de suas consideracdes sobre o0 narcisismo, e posteriormente

%2 Antes que 0 eu emerja e assuma a funcdo de inibir os processos psiquicos primarios, Freud descreve um
procedimento chamado “defesa primaria”, que também inibe os processos primarios ao impor “facilitagdes
temporarias” em neurénios adjacentes, por meio de uma “ocupacdo lateral”. Ao conduzir a excitagdo para os
neurdnios adjacentes, a quantidade é mais amplamente distribuida e se consegue diminuir a intensidade das
ocupacOes nas vias associativas que devem ser inibidas, enfraquecendo-as. Contudo, este ndo é um procedimento
satisfatorio, na medida em que resulta em dor (FREUD, 1895, p.36-39).
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recebendo um lugar destaque em sua teoria, no momento de elaboracdo da segunda topica. A
despeito da auséncia do conceito de eu em A interpretacdo dos sonhos (1900), assim como
das diferencas de linguagem e de abordagem entre o aparelho psiquico ai desenvolvido e o
aparelho neuronal do Projeto de uma psicologia (1895), as teses desenvolvidas em ambos ndo
sofrem grandes modificacbes, como pudemos observar. Em resumo, entende-se que o ser
humano, ao nascer, dispfe de um aparelho, neurolégico ou psiquico, ainda imaturo e
despreparado, que precisa ser desenvolvido. E a historia deste desenvolvimento que Freud
apresenta a partir do modelo da vivéncia de satisfacdo, que impde a necessidade vital de uma
transformacdo dos processos primarios em processos secundarios, que irdo garantir a eficacia
do principio de prazer. O que estd em jogo nesta transformacéo € a capacidade adquirida de se
discriminar entre uma percepcdo da realidade externa e uma memoria, que originalmente sdo
indistintas do ponto de vista da economia do aparelho, resultando em alucinacao e desprazer.

E por meio da alucinagdo, enquanto representacdo do objeto de desejado, que a
satisfacdo é originalmente buscada. Como a alucinacdo ndo resulta em real satisfacdo, o
aparelho psiquico deve tornar-se mais sofisticado a ponto de proceder por um exame de
realidade, capaz de representar as circunstancias reais do mundo exterior e de modificar a
realidade. Portanto, o que Freud busca explicar € como 0s processos inconscientes, moldados
inicialmente sobre experiéncias dispersas de prazer e de dor, podem se organizar em um todo
coerente, a fim de que se evite a dor e se busque a satisfacdo. Neste sentido, as “vivéncias” de
dor e de satisfacdo alteram o funcionamento original do aparelho, em que o “eu” emerge
como resultado desta transformacéo e passa a intervir ativamente no curso da realizacdo do
desejo, por meio da complexificacdo de atividades psiquicas, como o0 pensamento, 0 juizo e 0
exame de realidade®,

J& em 1953, Deleuze encontra na filosofia de Hume uma “critica aguda da
representagdo”, que deixa de identificar espirito e razdo (1953, p.22). Primeiramente, ndo se
trata de um espirito ativo, mas que deve ser ativado e afetado para devir sujeito: “o espirito
devém sujeito ao ser afetado pelos principios” (1953, p.18). Em seguida, vé-se que a razéo
torna-se ai uma afeccdo do espirito, ela é a propria imagina¢do devinda natureza, “uma
espécie de sentimento”, e esta identificada a natureza e ao instinto (1953, p.23). A razdo e 0

entendimento nascem da necessidade do espirito ter que funcionar de outra maneira, como

2 Portanto, 0 eu surge de condiges inatas, a partir dos processos predeterminados da biologia, mas tera que ter
suas representacdes constantemente atualizadas pela experiéncia para que o encontro com o objeto da satisfacéo
seja viabilizado. Uma exposi¢do detalhada deste conceito na teoria psicanalitica encontra-se em Bocchi (2011).

82



natureza humana, sem 0 que 0 sujeito ndo pode se constituir. Trata-se de uma necessidade
vital, quase orgénica, portanto.

Assim, Deleuze parece encontrar em Freud questdes parecidas com as quais se
debateu Hume: ambos ocupam-se de conceber a génese do entendimento como um processo
natural e independente da consciéncia do sujeito; o entendimento é “uma modificacdo da
propria imagina¢do”, uma capacidade que se desprende “das camadas mais primarias do
sujeito, concebidas como sua origem e condicdo de possibilidade” (MONTEIRO, 1972,
p.149).

Neste sentido, seria possivel vislumbrar uma continuidade entre Hume e Freud, e com
isto chegamos finalmente no tema central para as discussdes de Deleuze com a psicanélise,
mas também com a filosofia: o principio de prazer. Pois tanto a filosofia de Hume quanto as
teorias psicanaliticas podem ser retomadas e repensadas segundo a perspectiva de um “além
do principio de prazer”. Inicialmente, é Freud quem, ao questionar a hegemonia do principio
do prazer, permite repensar a nocao de habito em Hume.

Deleuze quer fazer do hébito uma sintese transcendental e insiste que toda
investigacao filosofica continuara mal formulada enquanto o habito se manter subordinado ao
prazer. Afinal, quando consideramos que a repeticio no habito deve-se ao desejo de
reproduzir um prazer obtido ou de se obter um prazer, ja pressupomos a soberania de um
principio do prazer que permanece inexplicavel e obscuro. De fato, é o héabito enquanto
sintese passiva de ligacdo que precede o principio de prazer e o torna possivel; a ideia de
prazer deriva dele, assim como o passado (memoria) e o futuro (projeto) derivam do presente
vivo (DELEUZE, 1968, p.146). E por isso que a repeticio no habito, ou seja, a sintese passiva
de ligagdo, so pode ser encontrada além do principio de prazer.

Se Deleuze inicia um proficuo debate com a psicanalise, é porque a necessidade de
compreender o principio do prazer ndo mais como um dado natural, mas como algo que se
instaura na vida psicoldgica, ja havia sido imposta a Freud, quando este se deparou com
fendmenos clinicos que ignoravam completamente o vinculo com o prazer. Este problema da
origem ao que Deleuze considera a obra-prima de Freud, por sua genialidade em iniciar a
investigacdo transcendental de um problema néo resolvido da filosofia: o que esta “além do
principio de prazer”, ou 0 que € 0 prazer como principio, e ndo somente como afecgao do eu.

No capitulo anterior®, apresentamos o texto Além do principio de prazer (1920) em

qgue Freud demonstra que o que esta além do principio do prazer — e por além devemos

24 Conforme foi exposto nos capitulo | desta tese, a partir da pagina 43.
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compreender algo anterior e independente em relagdo ao principio de prazer — € um
funcionamento psiquico regido pela “compulsdo a repetigio” *. Vimos entdo que Freud
postula que uma atividade de ligacdo é necessaria para que o0 principio de prazer reine na vida
psiquica, a ponto deste ser o ato que possibilita a passagem de um funcionamento integral
segundo os processos psiquicos primarios (livre fluxo, energia livre), para um funcionamento
segundo 0s processos psiquicos secundarios (vinculagdo, energia ligada). E esta atividade de
ligacdo que Deleuze associa a sintese transcendental do habito, concordando com Freud que é
assim que se passa de um estado de resolucdo esparsa a um estatuto de integracdo, de
multiplos eus locais (em analogia com a nocdo de Id) para um principio de organizacdo do
Eu/eu.

S6 se pode compreender “a possibilidade de ter sensagdes, a poténcia de reproduzi-las
e o valor de principio adquirido pelo prazer” (DELEUZE, 1968, p.147) como processos
secundarios e ndo originais, como resultados simultaneos a constituicdo do Eu. Vimos que ao
pensar a constituicdo do sujeito por sinteses passivas, ndo basta conceber um eu passivo; se se
quer permanecer no registro do transcendental, mais adequado ainda que falar em eu passivo
— 0 que remete a um Eu ja pré-constituido e capaz de ser afetado, denunciando a passagem ao
psicoldgico — seria preciso falar em “mdltiplos eus, larvares e locais”. Neste sentido, Deleuze
pode apresentar a pulsdo como “excitagdes ligadas”, e entende que cada uma destas ligagdes

forma um eu, um eu necessariamente narcisico.

As pulsbes nada mais sdo do que excitagOes ligadas. No nivel de cada ligagdo, um
eu se forma no Isso; mas um eu passivo, parcial, larvar, contemplante e contraente.
O Isso se povoa de eus locais que constituem o tempo proprio do Isso, o tempo do
presente vivo, no qual se operam as integracdes correspondentes as ligacdes. Que
estes eus sejam imediatamente narcisicos, tal coisa se explica facilmente quando se
considera que o narcisismo ndo é uma contemplacdo de si mesmo, mas o
preenchimento de uma imagem de si quando se contempla outra coisa: o olho, o eu
vidente, se preenche com uma imagem de si ao contemplar a excitagdo que ele liga.
Ele produz a si mesmo ou “se extrai” daquilo que contempla (e naquilo que ele
contrai e investe por contemplagdo). Eis porque a satisfacdo que deriva da ligagdo é
forcosamente uma satisfacdo “alucinatéria” do proprio eu, se bem que a alucinagio
de modo algum contradiga aqui a efetividade da ligagdo. Em todos estes sentidos, a
ligacdo representa uma sintese passiva pura, um Habitus que confere ao prazer o
valor de um principio de satisfacdo em geral; a organizacdo do Isso € a organizacdo
do habito. (DELEUZE, 1968, p. 145-146).

% E preciso destacar que esta tese enunciada somente em 1920, j& aparece nas elaboragdes do Projeto de uma
psicologia (1895) (CAROPRESO & SIMANKE, 2011). Como vimos, Freud identifica no Projeto os processos
psiquicos priméarios com o principio de inercia e mostra um tipo de funcionamento em que a excitagdo segue a
via mais bem facilitada, sem sofrer nenhum tipo de inibicdo ou redirecionamento. Este processo primario, no
entanto, acaba resultando em alucinacdo ou na representacdo de objetos hostis cuja ocupacdo intensa deixou
atras de si, necessariamente, vias facilitadas; em ultima instancia, tal processo resulta em desprazer e da provas
de um funcionamento ainda indomado, ndo submetido ao principio de prazer.
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Vemos que Deleuze identifica a transformacdo do processo primario em secundario,
por meio de uma atividade de ligacdo, com a organizacdo do habito. O Eu derivando-se do
Isso a partir da ligacdo das pulsdes, o narcisismo como formacdo de uma imagem de si a
partir da contemplacdo do outro — 0 que remete a teoria lacaniana do estadio do espelho — a
satisfagdo alucinatdria que acompanha este processo, compdem-se agora com as sinteses do
habito extraidas de Hume, para formar uma teoria da constituicdo do eu no tempo. Um de
seus fundamentos é que o principio de prazer emerge simultaneamente a integracao do eu, a
partir da atividade de ligacdo. De certo modo, esta elaboracdo de Deleuze ndo é uma nocéo

distante daquela encontrada na metapsicologia freudiana.

De passagem, notemos que ha, portanto, em Freud uma funcéo originaria de ligagao
que € operada através de uma unificacdo no tempo e que € a condi¢do de
possibilidade da evitacdo da dor e busca do prazer, assim como € condicdo da
constituicdo do aparelho mental e, por conseguinte, da ligacdo das representacdes
(pois s6 o fator econdmico em agdo pode explicar este trabalho) da qual o “cogito”
sera o ultimo resultado. Estamos aqui, ¢ claro, nos antipodas das “filosofias da
consciéncia” e do “criticismo”: o sujeito € o resultado de um processo andnimo. Ha
uma funcdo, um processo unificador (talvez ndo fosse exagerado dizer: sintetizador)
através do qual brota o sujeito e o cogito. (MONZANI, 1989, p.180).

Se Deleuze foi inspirado por Hume em sua critica as filosofias da representacédo, é
bem possivel que ele também tenha se inspirado em Freud. Esperamos ter demonstrado por
meio desta exposi¢do que as nogdes freudianas possibilitam uma melhor compreenséo dos
argumentos tedricos de Deleuze em Diferenca e Repeticdo (1968). Porém, mais frutifero do
que insistir em uma possivel influéncia das nocGes freudianas sobre algumas de suas teses, €
acompanhar como Deleuze torna a psicanalise coerente com o seu projeto filoséfico em
alguns momentos, o que sO se consegue por meio de uma leitura especial, realizada a luz de
outros filésofos. No caso de Diferenca e Repeticdo (1968), a condicdo para tal coeréncia é
repensar 0s conceitos psicanaliticos em uma perspectiva genética (as pulsdes, o narcisismo, 0
Isso e 0s processos primarios, antes que o eu se constitua e antes que o principio do prazer se
imponha), mas principalmente, repensa-los em uma perspectiva dindmica: assim como as
sinteses passivas engendram as sinteses ativas e continuam funcionando além e independente
delas, o funcionamento primario do inconsciente ndo é definitivamente substituido por um
secundario, mas continua agindo sob este, alimentando-o.

Ao situar a sintese transcendental do habito como além do principio de prazer,
Deleuze retoma e repensa as teorias psicanaliticas a partir do que extrai de Hume, mas seria
incorreto dizer que sua leitura de Hume ja se encontra impregnada por suas leituras
psicanaliticas? Diante do que expusemos, pode-se verificar que é no debate com o texto Além

do principio de prazer (FREUD, 1920) que as teses de Hume sdo repensadas a favor das
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sinteses transcendentais do tempo. Deve ser lembrado que Deleuze estd retomando em
Diferenca e Repeticao (1968) algumas elaboragdes j& alcangadas em Apresentacdo de Sacher-
Masoch (1967). Naquele momento, a fim de fazer jus a distincdo entre instinto e pulsao,
tornou-se importante discriminar o que esta além ou aquém do principio de prazer, ou 0 que €
do dominio do transcendental ou do empirico. E assim que, em sua leitura do texto freudiano,
Deleuze descobre os principios transcendentais além do principio de prazer, Tanatos e Eros,
em que Tanatos apresenta-se como “indiferenga do inexcitavel” ¢ “sono do inanimado”,
opondo-se a Eros como atividade de ligacdo primordial. Relembremos a citacdo de

Apresentacao de Sacher-Masoch (1967) em que isto se apresenta:

Sem a atividade de ligagdo, sem divida haveria descargas e prazeres, mas esparsos,
a mercé dos encontros, sem valor sistematico. E a ligagio que torna possivel o
prazer, como principio, ou que funda o principio de prazer. Eis entdo Eros
descoberto como fundamento, sob a dupla figura da ligacdo: ligagdo energética da
excitacdo mesmo, ligagdo bioldgica das células (é possivel que a primeira so se faca
através da segunda, ou encontre na segunda condicfes particularmente favoraveis).
E essa ligagdo constitutiva de Eros, nds podemos, devemos determina-la como
“repetigdo”: repeticdo com relagdo a excitagdo; repeticdo do momento da vida, ou da
unido necessaria até para os unicelulares. (...) Deve-se compreender que a repeticao,
tal como Freud a concebe nestes textos de génio, é nela mesma sintese do tempo,
sintese “transcendental” do tempo. (DELEUZE, 1967, p.122-123).

A repeticdo como sintese transcendental do tempo ja havia sido ai encontrada, a partir
da formulacdo freudiana de uma compulsdo a repeticdo encontrada no fenémeno clinico da
transferéncia, repeticdo que ndo se confundia com aquela submetida ao principio de prazer,
em fungdo de um prazer antes obtido ou a se obter. Mas somente agora Deleuze parece ter
encontrado fundamentos mais sélidos para seus argumentos e estar preparado para
desenvolver tal nocdo de repeticdo como sintese transcendental do tempo, este sendo um dos
objetivos de Diferencga e Repeticéo.

Como vimos, Deleuze apresenta a primeira sintese constitutiva do inconsciente como
uma sintese passiva de ligacdo, inspirando-se nas teses de Hume sobre o habito na imaginacao
e nas teses de Freud sobre a atividade de ligacdo além do principio de prazer. O habito liga e
contrai os instantes no presente vivo, desdobra-o nas dimensdes do passado e do futuro gragas
ao engendramento das sinteses ativas no entendimento, que compreendem a memodria e a
expectativa e a base da representacdo e da reflexdo. O habito torna-se uma sintese
transcendental do tempo. Deleuze ndo deixa de notar que ha um prazer no contemplar-ligar,
uma espécie de “satisfacdo narcisica” que acompanha as sinteses passivas. Entretanto, se as
contracdes ou ligagcOes resultam em prazer, ndo se pode deduzir disto que a satisfacdo € a
intencionalidade das ligac@es, pois ai ja estaria atuando implicitamente o principio de prazer.

O principio de prazer é resultado de um procedimento ativo, das sinteses ativas do tempo, que
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busca repetir uma satisfagdo anteriormente experimentada no futuro; é quando a memoria e a
expectativa passam a se impor sobre a atividade de ligacdo, orientando a repeticdo no habito
em direcdo a objetos pré-determinados.

Portanto, das sinteses passivas do habito emergem as sinteses ativas da memoria e do
entendimento, as faculdades da representacdo e da reflexdo. Mas isto ndo se faz sem que as
sinteses passivas elas préprias se transformem e passem a funcionar de outro modo, segundo a

memoria. Ha, portanto, dois desdobramentos a partir da primeira sintese passiva.

De um lado, uma sintese ativa se estabelece sobre a fundacdo das sinteses passivas:
ela consiste em reportar a excitacdo ligada a um objeto posto como real e como
termo de nossas agdes (...). E a prova de realidade numa relagio dita “objetal” que
define a sintese ativa. Precisamente, é segundo o principio de realidade que o Eu
tende a “ativar-se”, a unificar-se ativamente, a reunir todos 0s seus pequenos eus
passivos componentes, contemplantes, a distinguir-se topicamente do 1sso.
(DELEUZE, 1968, p.148).

Vemos que as sinteses passivas desdobram-se em sinteses ativas, num processo
analogo ao que Freud descreveu como a passagem dos processos psiquicos primarios aos
secundarios, que coincide com a integracdo do Eu a partir do Isso. Mas devemos lembrar que
Deleuze compreende as sinteses passivas como transcendentais e ndo psiquicas; portanto, € a
passagem do transcendental ao psicologico que se elucida aqui. Além disso, ndo se trata,
como em Freud, da passagem do principio de prazer ao principio da realidade, mas da
passagem do além do principio de prazer ao principio de prazer e ao seu derivado, o principio
de realidade. Este é o primeiro desdobramento.

Por outro lado, ha um aprofundamento das sinteses passivas, de onde se origina um

segundo tipo de sintese transcendental do tempo, como veremos a segulir.

O passado puro, ou a sintese passiva da memoria

A segunda sintese transcendental do tempo remete a uma definicdo do passado puro,
em que este, ao invés de ser apenas uma dimensdo do tempo, € descoberto como a sintese do
tempo inteiro, enquanto o presente e o futuro aparecem como suas dimensdes. Deleuze
aprende com Matéria e memoria de Bergson que cada atual presente ndo € sendo o passado
inteiro em seu estado mais contraido. Isto possibilita pensar um passado que nunca foi
presente, pois ele ndo se forma “apds”, ou seja, ele ndo é um antigo presente, mas €

fundamento do proprio presente. Trata-se de um passado que coexiste com 0 presente vivo ao
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conservar-se em si — e ndo se conservando no presente —, sendo o presente apenas a contracao
méaxima de todo este passado que coexiste com ele.

Assim como foi necessario problematizar a nocao de habito para entendermos o que €
uma contracdo ou uma sintese de ligacdo no presente, pensar o passado exige problematizar a
nogdo de memdria. Mas esta s6 pode ser compreendida em relacdo com a primeira sintese
passiva de ligacdo, pois a partir desta ocorre uma bifurcacdo em duas dire¢des distintas: ao
mesmo tempo em que uma sintese ativa emerge das sinteses passivas, ha um aprofundamento
das sinteses passivas, em que se estabelece uma alianca com um segundo tipo de sintese
passiva propria a memoria. Portanto, ha um primeiro desdobramento ativo, que visa relacdes
objetais “reais” segundo a logica do principio de prazer — e do seu prolongamento, o principio
de realidade — e que é simultaneo a ativacdo do eu a partir do Isso. Mas contemporaneamente,
h& uma segunda derivacdo em que as sinteses passivas “se aprofundam”, constituindo objetos
virtuais. Tais objetos virtuais sdo objetos parciais que jamais sdo totalizaveis. Para melhor
explica-los, Deleuze (1968, p.151) diz que “estes objetos parciais ou virtuais também se
encontram, diversamente enunciados, no bom e no mau objeto de Melanie Klein, no objeto
“transicional”, no objeto fetiche e, sobretudo, no objeto a de Lacan”.

Deleuze também associa esta bifurcagdo em duas series correlativas — objetos reais e
virtuais — a diferenca entre pulsdes de conservacao e pulsdes sexuais. Além disso, ele invoca a
distingdo bergsoniana entre as séries real (imagens-percepcdes) e virtual (imagens-
lembrancas). Assim, se a primeira sintese apoiou-se em uma composi¢do Hume-Freud, agora
Deleuze se apoiara sobretudo em uma composicdo Bergson-Freud para propor a segunda
sintese. Iniciaremos com a exposicdo de algumas teses de Bergson, para em seguida
confronta-las com as no¢des psicanaliticas, conforme as indicacfes de Deleuze.

Sabe-se que Bergson é uma referéncia constante para o pensamento de Deleuze,
fazendo-se bastante presente em todo seu percurso, desde que era um jovem estudante até a
época das publicacGes mais tardias, como aquelas dedicadas ao cinema. No que se refere ao
periodo que antecede Diferenca e Repeticdo (1968), vemos que apds Deleuze ter publicado o
seu primeiro livro, sobre Hume em 1953, duas das poucas publicacdes durante a época
identificada como “buraco de oito anos” (DELEUZE, 1988, p.172) foram consagradas a
Bergson, ambas em 1956: primeiro, convidado por Merleau-Ponty que organizava uma
coletanea intitulada Les philosophes celébres, Deleuze redige o capitulo “Bergson” (1956a);
em seguida, Deleuze publica o artigo “A concepgao da diferenga em Bergson” (1956b), fruto

de uma conferéncia proferida em 1954 na Association des amis de Bergson (DOSSE, 2007,
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p.171), em que extrai uma nocao de diferenca que seré cara a sua filosofia, como veremos ser
desenvolvido em Diferenga e Repeticdo (1968). Alem destes dois artigos de 1956, em 1966
Deleuze publica Bergsonismo, cujo texto “A memoria como coexisténcia virtual” nos €
particularmente importante, por evidenciar a sua leitura e apropriacdo dos conceitos
bergsonianos. Todos estes escritos sobre a filosofia de Bergson sdo fundamentais para a
compreensdo de algumas teses de Diferenca e Repeticdo (1968), sobretudo as teses que
envolvem a segunda sintese do tempo ali desenvolvida.

No artigo “Bergson” (1956a), por exemplo, aprendemos sobre o estatuto e a funcéo
dos dualismos, tdo facilmente identificados na obra de Bergson, mas também na de Deleuze.
A proposito da grande contribuicdo de Bergson para a histdria da filosofia, Deleuze destaca
gue ndo se trata mais de operar com a distingdo entre dois mundos, um sensivel e outro
inteligivel, mas de substitui-los “pela distingdo de dois movimentos, de dois sentidos de um
unico movimento” (DELEUZE, 1956a, p.128). A quantidade e a qualidade, a inteligéncia e o
instinto, a matéria e a duracdo, sustentam uma nova forma de dualismo que reconduz ao
monismo, afinal uma das metades é sempre privilegiada por “conter o segredo da outra”: em
ultima instancia, tudo provém de um mesmo impulso vital que se diferencia, que é a diferenca

em si mesma a medida que passa ao ato (DELEUZE, 19564, p.133).

A duracéo difere da matéria, mas porque ela é, inicialmente, o que difere em si e de
si, de modo que a matéria da qual ela difere é ainda duracdo. Enquanto ficamos no
dualismo, a coisa esta no ponto de encontro de dois movimentos: a duracdo, que ndo
tem graus por si propria, encontra a matéria como um movimento contrario, como
um certo obstaculo, uma certa impureza que a perturba, que interrompe seu impulso,
que lhe da aqui tal grau, ali tal outro. Porém, mais profundamente, é em si que a
duracdo é suscetivel de graus, porque ela é o que difere de si, de modo que cada
coisa é inteiramente definida na duragdo, ai compreendida a prépria matéria. (...) Um
misto se decomp8e em duas tendéncias, das quais uma é a duragdo, simples e
indivisivel; mas, ao mesmo tempo, a duragdo se diferencia em duas dire¢des, das
quais a outra é a matéria. (...) Desse modo, a diferenciacdo ndo vem simplesmente de
uma resisténcia da matéria, mas, mais profundamente, de uma forca da qual a
duracéo é em si mesma portadora: a dicotomia é a lei da vida. (DELEUZE, 19564,
p.132-133).

Os ensinamentos de Bergson, que fazem parte de um novo método para a filosofia, a
intuicdo como método, serdo incorporados por Deleuze de maneira a sempre encontrarmos em
seus textos dois registros de funcionamento, seja o transcendental e o empirico, sejam as
sinteses passivas e as sinteses ativas — e mais tarde com Guattari, em O Anti-Edipo (1972), as
maquinas desejantes e as maquinas sociais — que s6 em aparéncia compdem um dualismo,
tratando-se antes de duas tendéncias distintas que nascem da diferenca. Diferenca que, como
vimos, ndo se d& entre dois termos exteriores, mas que ¢ “diferenca interna”, o diferenciar-se
de si mesmo da duracéo, que engendra a matéria segundo um impulso vital.
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Em Bergson, toda dualidade acaba sendo subsumida na dualidade espago-temporal da
matéria e da duracdo. Na medida em que Deleuze ird compreender a duracdo como

“diferenciagdo virtual”, é a dualidade entre o virtual e o atual que Ihe sera mais fundamental.

Em Bergson, a dualidade entre matéria e duracdo remete a diferenca entre tempo e
espaco; ela sera compreendida por Deleuze como a diferenca entre dois regimes de
temporalidade ou, mais exatamente, de existéncia: virtualidade da coexisténcia e
atualidade da individuacdo. (SAUVAGNARGUES, 2004, p.154).

Mas antes de nos aprofundarmos nesta oposicédo entre virtual e atual, ou seja, entre o
passado e o0 presente enquanto dois regimes de temporalidade, conforme é desenvolvido em
Diferenca e Repeticdo (1968) e posto em discussdo com a nogdo de compulséo a repeticdo da
psicanalise, & preciso avangar um pouco mais na compreensdo da propria nocao de diferenca.
Em “A concepc¢do da diferenca em Bergson”, aprendemos que “a propria diferenca ndo ¢
simplesmente espaco-temporal, que ndo é tampouco genérica ou especifica, enfim, que nao é
exterior ou superior a coisa” (DELEUZE, 1956b, p.96). Nesta concepcdo, a diferenca sera
afastada de toda teoria ou metodologia dialética e “a diferenca interna devera se distinguir da
contradigdo, da alteridade e da negacdo” (DELEUZE, 1956b, p.105). Com Bergson, a
diferenca se define como o processo por meio do qual o indivisivel, a duracdo, difere-se de si
mesmo e muda de natureza. Neste sentido, o que difere ndo sdo coisas ou caracteristicas, mas
tendéncias: “sdo as tendéncias que se opdem duas a duas, que diferem por natureza”; das
tendéncias, uma € privilegiada, por ser pura, “a pureza da coisa correspondente”, enquanto a
outra “¢ a impureza que vem comprometer a primeira, contraria-la” (DELEUZE, 1956b,
p.96). Mas também ndo seria exato dizer que a diferenca se coloca entre duas tendéncias, pois
a diferenca é ela prépria uma tendéncia tornada coisa: “O que difere ndo é mais o que difere
de outra coisa, mas o que difere de si. O que difere tornou-se ele proprio uma coisa, uma
substancia”, o ser constituido como devir e movimento (DELEUZE, 1956b, p.103).

“O ser ¢ alteracdo, a alteragdo ¢ substiancia. E ¢ bem isso que Bergson denomina
duracdo”. Com o conceito de duracéo, ¢ possivel incluir uma dimensao virtual no ser, virtual
gue ndo s6 € um modo de ser — em relacdo com o outro modo de ser, o atual ou real — mas que
é o proprio ser — na medida em que toda atualidade e realidade tem sua raiz no virtual.
(DELEUZE, 1956a, p.130). Um ser ndo € um sujeito, mas é expressdo da tendéncia, ou
melhor, da tendéncia que é contrariada por outra tendéncia na diferencacéo®. A diferencagdo

deve ser compreendida como o processo de atualizagéo do virtual.

% E preciso destacar que a diferenca tem duas faces, que 4 a diferenca de grau e a diferenca de natureza. Para
dizer em poucas palavras, a duragcdo ¢ um todo que pode ser diferenciado (différentié), na medida em que se
compBe da coexisténcia virtual de graus variados. Por outro lado, o virtual se atualiza ao se diferencar
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E preciso insistir sobre o carater empirico do impulso vital, que imprime no vivente a
tendéncia a se diferenciar. Nota-se que Deleuze esta em busca de conceitos para compor um
“empirismo superior”, que ainda ndo se caracteriza como empirismo transcendental, mas que
ja propBe como projeto uma retomada da critica transcendental kantiana a fim de pensar a
génese das condigBes [virtuais] da experiéncia real — e ndo das condi¢bes possiveis da
experiéncia (DELEUZE, 1956b, p.103). As tendéncias que o método de Bergson descobriu

S80 puras presengas, “que so existem de direito” e ndo de fato.
A intuicdo, como método de divisdo, guarda semelhanca ainda com uma analise
transcendental: se 0 misto representa o fato, é preciso dividi-lo em tendéncias ou em
puras presencas, que sO existem de direito. Ultrapassa-se a experiéncia em direcao
as condicdes da experiéncia (mas estas ndo sdo, a maneira kantiana, condicfes de
toda experiéncia possivel, e sim condi¢des da experiéncia real). (DELEUZE, 1966,
p.15).

Dado determinada realidade, busca-se encontrar quais 0s elementos que a
condicionam, as tendéncias que diferem por natureza. Mas na matéria, encontram-se somente
diferencas de graus. O método descobre entdo a matéria como duracéo diferengada, a matéria
como contracdo da duracdo. Matéria e duracdo, portanto, diferem por natureza mas nao
compdem dois mundos distintos, tratando-se antes da contracdo e distensdo da propria
duracdo. De certo modo, os dois termos que se opdem sdo apenas dois graus que coexistem
virtualmente. “A oposi¢do dos dois termos que diferem por natureza é tdo-sé a realizacdo
positiva de uma virtualidade que continha a ambos” (DELEUZE, 1956b, p.122).

A relacdo entre dualismo e monismo, assim como o conceito de diferenca que dela se
faz acompanhar®’, sdo preliminares para entrarmos na discussdo com a psicanalise em
Diferenca e Repeticdo (1968). Assim, temos que “a duracdo € o virtual; e este ou aquele grau
da duragio ¢ real a medida que esse grau se diferencia” (DELEUZE, 1956b, p.113). E da
esséncia do virtual realizar-se por diferencacdo. Tendo isto em mente, pode-se inserir neste
esquema uma noc¢do importante para a compreensao da segunda sintese do tempo: o passado €
0 gue coexiste virtualmente; o presente é atual e real. Neste sentido, a memoria aparece como
um outro nome da duracdo, uma vez que ela prolonga o passado no presente: “O sentido da
memoria € dar a virtualidade da propria duracdo uma consisténcia objetiva que faca desta um

universal concreto, que a torne apta a se realizar” (DELEUZE, 1956b, p.113).

(différencier), indicando uma tendéncia de outra natureza, e ndo mais uma diferenca de grau. Esta terminologia
seré explicitada em Diferenca e Repeti¢éo (1968).

27 Uma discussdo aprofundada sobre a apropriagdo destes temas bergsonianos por Deleuze é realizada por
SAUVAGNARGUES, 2004.
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Os paradoxos que envolvem a contemporaneidade e a coexisténcia do passado com o
presente, ou do virtual com o atual, deve nos prevenir da interpretagdo a qual muitas vezes
somos conduzidos, qual seja, a de conceber o virtual como um estado primitivo do real de
onde o dado é derivado. E preciso compreender que o real é constituido de uma parte atual e
de uma parte virtual, e que “todo objeto é duplo, sem que suas metades se assemelhem, sendo
uma a imagem virtual e, a outra, a imagem atual”. (DELEUZE, 1968, p.126; 296).

Portanto, temos de um lado a série da memoria-contracao, da duracdo, do virtual e do
passado; de outro, a série da memdria-lembranca, da matéria, do atual e do presente. Segundo
Deleuze, Bergson da & memdria um estatuto filosofico totalmente novo, e ai estaria uma de
suas teses mais profundas e incompreendidas: a nogéo de que o passado conserva-se em Si,
virtualmente; “logo, o passado e¢ o presente devem ser pensados como dois graus extremos
coexistindo na duragdo”, graus que se distinguem, um pelo seu estado de distensdo, “passado
infinitamente dilatado”, o outro por seu estado de contracdo, “presente extremamente
contraido” ?® (DELEUZE, 1956a, p.135-136; 138).

“O passado é o em si, o inconsciente ou, justamente, como diz Bergson, o virtual”
(DELEUZE, 1956a, p.135). Trata-se de encontrar em Bergson um conceito de inconsciente
que ndo se limita a uma realidade psicoldgica, mas que é uma espécie de memdria ontoldgica,
condicéo de possibilidade do presente, condi¢do sem a qual o presente ndo passaria, tornando-
se algo semelhante a instantes punctiformes, desconectados no tempo: tal seria a imagem de
um presente eterno, que ndo passa. “O presente existe, mas s6 o passado insiste e fornece o
elemento em que o presente passa € em que os presentes se interpenetram’” (DELEUZE, 1968,
p.131).

Cada nivel do presente contém todo nosso passado. E o passado inteiro, indiviso, em
sua integralidade que coexiste com o presente, de forma virtual e potencial. Assim, o que

vivemos, sentimos e pensamos, constitui progressivamente uma totalidade, de modo que cada

%8 A respeito da coexisténcia virtual do passado com o presente, Henriques (2010, p.37) nos oferece, a partir de
Bergson (1889, p.114), um exemplo bastante esclarecedor, que reproduzimos literalmente aqui. “Respiro o odor
de uma rosa, e logo lembrangas confusas da infancia me vém a memoria. Na verdade, estas lembrancas nao
foram evocadas pelo perfume da rosa: respiro-as no odor mesmo, ela é tudo isso para mim”. Com este exemplo,
Bergson demonstra a indivisibilidade da duragdo, ou seja, o odor da rosa e a lembranga da infancia constituem
um fendmeno indivisivel, em que passado e presente coexistem, antes de serem dois termos extrinsecos envoltos
numa relagéo de associagdo. Na consciéncia imediata, ndo existe um “odor da rosa” atual que associariamos a
uma “lembranga da infancia” passada, mas um unico “odor-da-rosa-lembranga-da-infincia” em que presente e
passado encontram-se completamente interligados. E a consciéncia refletida que os considera como estados
independentes, exteriormente associados. Antes de uma “lembranga da infancia” e um “odor da rosa” separados,
0 que ha é a presenca da infancia no odor da rosa, pois ambos sdo partes indivisiveis de uma Unica totalizacao.
Assim, quando nos lembramos do passado, estamos na verdade decompondo aquilo que somos, estamos
dividindo nossa consciéncia atual numa multiplicidade de partes que estdo num estado tdo-somente virtual,
multiplicidade confusa que é.
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estado atual ndo retoma elementos isolados do passado, mas expressa esta totalidade numa
infinidade de niveis. “Todo nosso passado se langa e se retoma de uma sé vez, repete-se ao
mesmo tempo em todos os niveis que ele traca” (DELEUZE, 1966, p.47). Extrai-se dai uma
nova concepcao de repeticao: repetigdo “virtual”, pois nossa vida inteira passada € repetida a
cada instante (DELEUZE, 1956b, p.117); repeticdo de “planos”, e ndo “repeticdo de
elementos sobre um s6 e mesmo plano” (DELEUZE, 1966, p.47); repeticao
“metapsicologica” ou “espiritual”, que repete a totalidade nos diversos niveis coexistentes
(DELEUZE, 1968, p.128~; 129).

Vimos anteriormente, em relacdo a primeira sintese do habito, que a repeticdo se
apresentava como sintese de ligacdo entre diferencas puras, entre instantes singulares e
independentes que se contraiam e de cuja contracdo era extraida a diferenca para o espirito
que contempla. Esta repeticdo é agora identificada como repeticdo material. No que se refere
a segunda sintese da memoria, a diferenca ndo é extraida, mas ja esta incluida na repeticdo,
que é repeticdo do Todo que comporta a diferenga entre seus niveis. A contracao ja ndo é mais
a contracdo de instantes, como na sintese do presente, mas é contracdo do Todo no presente
atual. Deleuze denomina esta repeticdo de espiritual. Nem a repeticdo material, nem a
repeticdo espiritual sdo representaveis; elas ndo séo repeti¢des psicoldgicas no curso de uma
vida, mas repeticdes transcendentais que somente sdo representadas pelas sinteses ativas
(DELEUZE, 1968, p.130).

Da primeira sintese a segunda, uma questdo se coloca: se 0 presente é a contracao de
instantes ou de elementos sucessivos, como explicar que estes instantes, “por mais fortes que
sejam a incoeréncia € a oposi¢cdo possiveis dos presentes sucessivos”, levam “a mesma vida”?
Acontece que 0s presentes sucessivos apenas exprimem algo mais profundo, um passado que
jamais foi presente, em que as relagcdes coexistem virtualmente entre niveis, “coexisténcia
sempre crescente” de “ligacdes ndo localizdveis, a¢des a distancia, sistemas de retomada, de
ressonancia e de ecos, de acasos objetivos, de sinais e de signos, de papéis que transcendem as
situacOes espaciais e as sucessdes temporais” (DELEUZE, 1968, p.128). Cada presente
atualiza ou representa um destes niveis, entre uma infinidade de outros niveis possiveis: “Dos
presentes que se sucedem e exprimem um destino, dir-se-ia que eles vivem sempre a mesma
coisa, a mesma historia, apenas com uma diferenca de nivel: aqui mais ou menos contraido,
ali mais ou menos contraido” (DELEUZE, 1968, p.128). Mas é preciso estar atento para ndo
confundir o passado virtual com o passado individual e psicoldgico de uma vida. A totalidade

que € o passado puro transcende a individualidade de um sujeito.
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E o que dizemos de uma vida, podemos dizer de varias. Sendo, cada uma, um
presente que passa, uma vida pode retomar uma outra em outro nivel: como se o
filésofo e o porco, o criminoso e 0 santo vivessem 0 mesmo passado, em niveis
diferentes de um gigantesco cone. O que se chama metempsicose. Cada um escolhe
sua altura ou seu tom, talvez suas palavras, mas a melodia é a mesma e ha um
mesmo tra-la-1a sob todas as palavras, em todos os tons possiveis e em todas as
alturas. (DELEUZE, 1968, p.128).

Estas nocbes de inspiracdo bergsoniana desenvolvidas por Deleuze trardo
consequéncias para o conceito de inconsciente; atrelado & nocdo de virtual, busca-se conceber
0 inconsciente como um tesouro crescente e inesgotdvel de potencialidades que cada
momento presente encerra em si. A determinacdo do presente pelo passado porta a marca da
contingéncia e permite que a meméria seja posta em funcéo do novo e do futuro®. Pois o
passado puro impde-se sempre como um excesso em relagdo ao presente atual, forcando a
passagem de objetos virtuais que insistem e inserindo no presente elementos “estranhos”,
nunca vistos, mas ao mesmo tempo familiares. Deleuze fala de uma alianca entre Eros e
Mnemosina para mostrar como a memoria é erotizada: as sinteses passivas de ligacdo no
presente retomam a totalidade indivisa e confusa do passado puro e operam sobre 0s objetos
reais com uma poténcia de diferenca e disfarce (DELEUZE, 1968, p.162).

Voltemos a primeira sintese passiva do tempo, sintese de ligacdo do presente, que se
bifurca em duas direcdes distintas: de um lado, transformando-se em sinteses ativas, que
consistem em “reportar a excitagdo ligada a um objeto posto como real e como termo de
nossas acdes”, “na dire¢do de integragdes globais™; de outro, aprofundando-se em uma sintese
passiva de outra natureza, “na dire¢do da contemplacdo de objetos parciais que permanecem
ndo totalizaveis” (DELEUZE, 1968, p.147). Ou seja, simultaneamente a instauracdo das
faculdades ativas do entendimento, que instaura o passado sob a forma de lembrancas do
objeto e o futuro sob a forma da expectativa de reencontro do objeto “real” e totalizado, 0
passado puro alimenta-se de objetos virtuais parciais destacados da experiéncia e que
adquirem uma nova formula “dissimétrica e complementar” em relagdo a atividade,

desenvolvendo-se independentemente do principio de prazer e de realidade.

2 A inspiracao para estas elaborages é claramente bergsoniana, mas em dois momentos distintos, ao apresentar
a memoria como fungdo do futuro e da producdo do novo, nota-se que Deleuze também as atribui a Freud.
Primeiramente, em 1956, encontramos que “De uma maneira distinta da de Freud, mas tdo profundamente
quanto, Bergson viu que a memoria era uma funcdo do futuro, que a memoria e a vontade eram tdo-sé uma
mesma funcdo, que somente um ser capaz de memdria podia desviar-se do seu passado, desligar-se dele, ndo
repeti-lo, fazer o novo” (DELEUZE, 1956b, p.114). Em seguida, nos registros do curso sobre Bergson em 1960,
encontra-se a mesma afirmacdo, em outras palavras: “Em Matéria e memoria, Bergson reconheceu o valor de
certas ideias de Freud sobre a liberdade. Para Bergson, a liberdade reside na novidade e ndo na repeticdo do
passado. Bergson, como Freud, tem esta mesma ideia. Os dois afirmam que a memdria é uma funcao do futuro,
pois a repeticdo consiste no esquecimento do passado. Mais passado = mais futuro, portanto, mais liberdade. A
memoria ¢ sempre uma contragdo do passado no presente” (DELEUZE, 1960, p.170).
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Constata-se que 0s virtuais sdo destacados das séries dos reais e, a0 mesmo tempo,
incorporados a série dos reais. Este destaque implica, primeiramente, um isolamento
ou uma suspensdo que congela o real a fim de extrair dele uma pose, um aspecto,
uma parte. Mas este isolamento ¢é qualitativo; ndo consiste simplesmente em subtrair
uma parte do objeto real, pois a parte subtraida adquire uma nova natureza ao
funcionar como objeto virtual. (DELEUZE, 1968, p.150).

Paralelamente ao reconhecimento dos objetos reais, em uma “prova de realidade” que
se da no encontro com um “substantivo” capaz de encarnar a excitacdo ligada meramente
passiva, as sinteses passivas do passado puro apoiam-se nesta excitacdo ligada para atingir
outra coisa, visando objetos virtuais ndo totalizaveis e que permanecem como fragmentos
deslocados e mdveis, sempre diferindo de si mesmo.

Mas o que seriam estes “objetos virtuais” do passado puro?

O objeto virtual é um objeto parcial ndo simplesmente porque Ihe falte uma parte
permanecida no real, mas em si-mesmo e para si-mesmo, pois ele se divide, se
desdobra em duas partes virtuais, uma das quais sempre falta & outra. Em suma, o
virtual ndo esta submetido ao carater global que afeta os objetos reais. (DELEUZE,
1968, p.150).

VVemos assim que ndo basta compreender o passado e 0 presente a partir da distin¢ao
bergsoniana entre virtual e atual, pois a isto Deleuze adiciona o conhecimento psicanalitico
dos objetos parciais e totais enquanto dois modos distintos de apreensdo da experiéncia. O
que é trazido para o debate filosofico neste momento é o problema psicanalitico de como a
pulsdo — definida anteriormente como “excita¢do ligada” ou como habito — reporta-se aos
objetos.

Uma das primeiras teses defendidas por Freud, ainda em 1905, demonstra que a pulséo
sexual ndo traz em si objetos pré-determinados e que estes podem ser os mais variados e
multiplos, havendo uma disposicdo originaria para uma sexualidade perverso-polimorfa em
todo o ser humano (FREUD, 1905, p.140; 189). Contudo, isto ndo equivale a dizer que pulséo
¢ totalmente indiferente ao objeto, pois este sera buscado em funcdo de sua aptiddo para
permitir a satisfacdo (FREUD, 1915, p.58). Neste sentido, o objeto é apenas um meio para
que a pulsdo atinja sua meta de satisfacdo, segundo a l6gica do principio de prazer; é por isto
que Freud pode afirmar, simultaneamente, que “o objeto é o que existe de mais variavel na
pulsdo” e que “0 encontro do objeto €, na verdade, um reencontro” (FREUD, 1905, p.210).
N&o se trata de afirmagdes contraditorias, uma vez que ambas se conciliam na demonstracdo
desta “contingéncia relativa” do objeto.

Na leitura de Deleuze, este processo descrito por Freud € o caminho tomado pelas
sinteses ativas, que visam o0 objeto capaz de reproduzir uma satisfacdo anteriormente
experimentada, assim como fogem daquele que é ameacador. Mas a questdo posta
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implicitamente pelo filésofo com sua nocdo de objeto virtual nas sinteses passivas € se a
pulsdo sexual — pulsdes parciais destacadas do exercicio das pulses de conservacdo — pode
investir objetos sem estar submetida a meta imposta pelo principio de prazer. Deleuze
desenvolve a hipotese de que os objetos parciais, enunciados por Freud, Klein, Lacan e
Winnicott, na medida em que se constituem como objetos independentes e ndo mais
identificados com a totalidade de que foram extraidos, dariam provas deste investimento
erdtico sem ter o prazer como finalidade, povoando nossa memoria ontoldgica com objetos
singulares, “estranhos”, ndo totalizaveis, fragmentos de diferenga pura.

Uma breve exposicdo das nogdes psicanaliticas evocadas por Deleuze — objeto parcial,
objeto transicional, objeto a — nos fornecera elementos para compreender esta combinacao

com a nocao de virtual extraida de Bergson.

Em busca dos objetos virtuais em Freud, Klein e Lacan

A expressédo objeto parcial ndo aparece formalmente enunciada nos escritos de Freud.
Mas ela se encontra presente, por exemplo, na tese de que a sexualidade infantil ndo se volta
para objetos totais, mas para partes especificas do proprio corpo da crianga, partes que se
tornam zonas erégenas privilegiadas dependendo da funcdo somaética que esta em destaque no
curso do desenvolvimento (a alimentacdo, o controle dos esfincteres). Ainda no que se refere
a nocdo de objeto parcial em Freud, esta também se faz presente no fetichismo, caso em que
um aspecto do objeto € destacado e tornado alvo do investimento pulsional (FREUD, 1905,
p.146). Além disso, Freud constatou que o seio, as fezes e o pénis sdo objetos privilegiados
para a crianga, mostrando como estes se tornam o0s principais protagonistas das fantasias
infantis, nas teorias sobre 0 nascimento e sobre a sexualidade (1905, p.184; 1917).

Freud parte do principio de que a sexualidade nasce apoiada nas funcdes necessarias a
conservacdo da vida, ou seja, inicialmente as pulsGes sexuais encontram-se mescladas as
pulsdes de autoconservacdo, e sO posteriormente separam-se delas e tornam-se independentes.
Assim, por exemplo, ao satisfazer a fome e a necessidade de alimento, sugando no seio da
méde ou na mamadeira, 0 bebé experimenta um outro tipo de prazer que é proporcionado pela
estimulagdo dos labios, e este prazer passaré a ser buscado independentemente da necessidade

de nutricdo. A regido oral e erotizada, constituindo uma zona erdgena especial. O bebé suga
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seu dedo e partes de seu proprio corpo, como forma de satisfazer a exigéncia das pulses
sexuais orais.

Isto significa que a pulsdo sexual é originalmente autoerédtica — ndo precisa de um
objeto externo e satisfaz-se no proprio corpo — e é composta por pulsbes parciais
independentes e ainda ndo integradas na busca pela satisfacdo. As pulsdes séo parciais porque
buscam satisfacfes pontuais, locais e desorganizadas: tendo sido despertadas no exercicio das
funcbes somaticas, buscam a satisfacdo no seu proprio local de origem, tendo por objeto
regides especificas do corpo (oral, anal, genital) ou metas especificas de satisfacdo (pulséo de
ver, de dominagdo) (FREUD, 1905, p.170-172). Trata-se aqui de uma sexualidade pré-genital,
em que as puls6es ainda ndo se unificaram sob o primado da zona genital.

N&o € possivel distinguir claramente entre fonte e objeto quando se trata de pulsdes
autoeroticas: “seu objeto desaparece diante do 6rgdo que é sua fonte, e via de regra coincide
com ele” (FREUD, 1925, p.71). Mas isto ndo significa que o autoerotismo seja anobjetal,
tratando-se muito mais de uma emancipacao da crianga diante de objetos externos que ainda
ndo consegue dominar. Neste sentido, alguns autores compreendem que o correspondente da
pulsdo parcial autoerdtica € um objeto parcial, “objeto parcial fantasistico”, tal como ¢
mencionado por Laplanche e Pontalis (1998). Deleuze também conduz a sua leitura para esta
direcéo.

Freud tinha mostrado de modo definitivo como a sexualidade pré-genital consistia
em pulsdes parciais destacadas do exercicio das pulsdes de conservacdo; tal destaque
supde a constituicdo de objetos que sdo objetos parciais funcionando como focos
virtuais, polos sempre desdobrados da sexualidade. (DELEUZE, 1968, p.150).

Deleuze retoma a tese freudiana de que a sexualidade é inseparavel das funcGes
somaticas necessarias a conservacdo da vida. Sabe-se que no periodo da primeira tdpica,
Freud postulava uma diferenca de natureza entre as pulsdes de autoconservacdo e as pulsdes
sexuais, diferenca que sera diluida no momento em que Freud reconhece que a libido também
é a energia das pulsbes de autoconservacgdo. Estas Ultimas passam entdo a integrar, junto com
as pulsdes sexuais, o conjunto das pulsbes de vida, em oposicdo as pulsbes de morte,
compondo uma segunda dualidade pulsional. Deleuze propde que a diferenca de natureza
entre as pulsdes de autoconservacao e as pulsdes sexuais seja mantida, considerando-as como
duas séries correlativas: de um lado, a série formada pelos objetos reais na sintese ativa; de
outro, a série formada pelos objetos virtuais no aprofundamento das sinteses passivas. Trata-

se de compreendé-las como dois focos distintos que marcam a experiéncia, como dois modos
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distintos de relagdo entre a pulsdo e o objeto, considerando que nenhum destes focos é o eu,
mas que este se constrdi sobre esta dupla série objetiva ou objetal (DELEUZE, 1968, p.149).

E a esta dualidade de duas séries correlativas que se deve conectar a diferenca das
pulsbes de conservacdo e das pulsbes sexuais. Com efeito, as primeiras sdo
inseparaveis da constituicdo do principio de realidade, da fundagdo da sintese ativa e
do eu global ativo, das relagdes com o objeto real apreendido como satisfatorio ou
ameacador. As pulsdes sexuais, por sua vez, sdo inseparaveis da constituicdo dos
focos virtuais ou do aprofundamento da sintese passiva e do eu passivo que lhe
correspondem: na sexualidade pré-genital, as acGes sdo sempre observacoes,
contemplacdes, mas o contemplado, o observado, é sempre um virtual. Que as duas
séries ndo existam uma sem a outra, isto significa que ndo apenas sdo
complementares, mas que se solicitam e alimentam uma a outra em virtude de sua
dessemelhanca ou de sua diferenca de natureza. (DELEUZE, 1968, p.150).

Portanto, o essencial das pulsdes sexuais — a sua plasticidade e a aptiddo para investir
qualquer objeto — deve ser reportado ao campo das sinteses passivas do virtual, enquanto as
pulsdes de autoconservacdo dizem respeito a uma outra modalidade de experiéncia objetiva,
moldada nas sinteses ativas — aquela que preservara a dinamica psiquica segundo o principio
de prazer, procurando pelos objetos determinados na experiéncia passada.

Vimos que Freud apresenta a sexualidade infantil a partir das pulsdes parciais, e que se
pode compreender que 0s objetos correspondentes as pulsdes parciais sdo eles proprios
parciais. Mas € com Melanie Klein que esta nocdo amplia-se e ganha forca, em um
procedimento teérico que serd bastante valorizado por Deleuze. De fato, foi Karl Abraham,
psicanalista contemporéaneo de Freud, quem comegou a desenvolver a nogédo de objeto parcial
propriamente dita. A partir das fantasias de incorporagdo de seus pacientes — fantasias de
cortar a dentadas a parte do corpo de alguém, por exemplo — ele identificou a forma mais
primitiva de se relacionar com o objeto, marcada pela ambivaléncia amor e ddio e que seria
anterior ao relacionamento de amor verdadeiro com o objeto total (HINSHELWOOD, 1992,
p.391). Klein leva adiante esta nogdo de que 0s primeiros objetos de investimento pulsional
sdo parciais, ndo somente na perspectiva do autoerotismo e com as partes do proprio corpo, tal
como em Freud, mas como a forma primordial de apreensdo da realidade, das pessoas e dos
objetos inanimados.

De acordo com Klein (1996[1936], p.331), 0 bebé é incapaz de reconhecer um objeto
total, ele apenas percebe partes independentes que ainda ndo se associam a um todo. Isto se
deve a sua capacidade fisica, mental e emocional extremamente pouco desenvolvida para a
percepcao e a auséncia de um ego integrado. E como o bebé desconhece as verdadeiras causas
de suas sensacdes, acaba por atribuir a estes objetos intencionalidades boas ou mas.

Considerando-se que a alimentagdo é a principal fonte de prazer e desprazer nos

primeiros meses de vida, o seio materno configura-se como o objeto parcial por exceléncia.
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Neste sentido, a sensacdo de prazer se faz acompanhar da concepg¢do de um “seio bom” que
gratifica e protege; e a sensacgdo de desprazer, da concepgdo de um “seio mau” que frustra e
ameaca. Mas a crianca ainda é incapaz de combinar estas duas versdes em um objeto total, ou
de remeté-las para uma pessoa global, como a mae.

Assim, a imaturidade fisica, cognitiva e emocional também faz com que o bebé
apreenda a realidade de forma fantasiosa, desenvolvendo teorias para compreender as
frustracOes e as gratificacOes, as dores e 0s prazeres a que esta passivamente assujeitado: “O
trabalho analitico demonstrou sem sombra de divida que bebés com poucos meses de idade ja
entregam-se a construcdo de fantasias. Creio que essa € a atividade mental mais primitiva e
que as fantasias ja estdo na mente do bebé quase desde o nascimento” (KLEIN, 1996[1936],
p.331). Todos os estimulos, bons e maus, geram fantasias, que consistem basicamente na
atribuicdo de intencionalidade aos objetos. Portanto, neste momento em que ainda ndo ha um
ego propriamente dito, mas apenas um ego arcaico, cindido, alternando-se entre estados de
organizacao e de despedacamento, 0 mundo € interpretado a partir das sensacdes corporeas e

das fantasias que delas se fazem acompanhar.
Uma sensacgdo somatica reboca consigo uma experiéncia mental que é interpretada
como um relacionamento com um objeto que deseja causar essa sensacéo, sendo
amado ou odiado pelo sujeito segundo o objeto for bem disposto ou tiver intengdes
mas (isto €, uma sensacdo agradavel ou desagradavel). (HINSHELWOOD, 1992,
p.49).

Assim, o bebé com fome experimenta sensacdes desagradaveis no estdmago e “isto se
representa mentalmente com o bebé sentindo um objeto malevolente motivado de modo
concreto em sua barriga”, ou seja, ele sente que ha realmente algo dentro de seu estdbmago
ameacando destrui-lo (HINSHELWOOD, 1992, p.49). Neste sentido, Klein teria ampliado
significativamente a concepcdo freudiana de fantasia, ao apresentd-la como um
acompanhamento incessante e onipresente de todas as experiéncias da realidade, e ndo apenas
como consequéncia da frustagédo da atividade pulsional ou como um caminho alternativo para
sustentar a logica do principio de prazer.

Embora Freud tenha utilizado o termo fantasia de maneira ampla, a atividade
fantasmaética sempre esteve condicionada a satisfagdo do desejo e ao principio de prazer, tal
como se encontra no vocabulo fantasia apresentado por Laplanche e Pontalis (1998, p.169):
“Roteiro imaginario em que o sujeito estd presente e que representa, de modo mais ou menos
deformado pelos processos defensivos, a realizacdo de um desejo e, em ultima analise, de um
desejo inconsciente”. Assim, enquanto a teoria freudiana tende a compreender a fantasia
como gratificacfes substitutas e disfarcadas diante da frustracdo ou recalque do desejo, a obra
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de Klein busca compreender como a fantasia inconsciente penetra e da significado aos
acontecimentos reais, a0 mesmo tempo em que as experiéncias séo significadas sob a forma
de fantasias (HINSHELWOOD, 1992, p.51).

De fato, 0 tema dos objetos parciais na psicanalise kleiniana esta atrelado a producéo
fantasmaética que acompanha a experiéncia real e a sua significacdo, que Deleuze tenta agora
assimilar a sua leitura do virtual bergsoniano. Esta assimilagdo somente é possivel se 0 objeto
parcial puder ser encontrado fora do dominio do principio de prazer, como uma dimenséao
diferenciada de apreensdo da realidade, compondo uma outra face da experiéncia real,
coexisténcia virtual do ser. Neste sentido, pode-se dizer que Klein também teria transitado em
um “além do principio de prazer”?

Como vimos, a questdo de como um organismo passivo diante de sensacdes dispersas
de prazer e desprazer se organiza e se torna ativo, passando a buscar o prazer e a evitar o
desprazer, € para Deleuze uma questdo transcendental, uma questdo sobre como um principio
se instaura e impera na vida psicoldgica. Vimos também que Deleuze indica uma resposta
possivel a esta questdo a partir da metapsicologia de Freud, na nocdo que a pulsdo de morte
encontra-se submetida a uma compulsdo a repeticdo que ignora o prazer como finalidade. Se
colocarmos esta mesma questdo transcendental a teoria de Klein, como ela poderia ser
respondida?

Tal como Freud, Klein teoriza sobre os primeiros meses de vida e mostra que o bebé
se encontra a mercé de sensacOes dispersas e incontrolaveis de prazer e desprazer. Deleuze
enfatiza a compreensdo destas descricbes das primeiras experiéncias humanas como
anteriores e independentes do principio do prazer, quando ainda ndo se encontra desenvolvida
a capacidade de evitar a dor e buscar o prazer. Assim, o filsofo parece privilegiar dois
aspectos da teoria kleiniana que podem se submeter ao seu exercicio transcendental: a relacédo
com 0s objetos parciais e a producédo fantasmatica que dela se faz acompanhar.

Klein demonstra que a forma mais primitiva de relacdo objetal se da de forma parcial,
ou seja, com partes isoladas deste objeto, sem que se perceba a existéncia de um vinculo de
identidade entre elas, que passam a ser assumidas como objetos diferentes. Para Deleuze, este
pode ser um exemplo de experiéncia da diferenca pura, de sinteses passivas em que a
identidade entre os elementos é dada apenas a posteriori.

Por outro lado, Klein mostra que estas experiéncias se acompanham de fantasias,
enquanto forma primitiva de interpretagdo do mundo modulada pelas pulsGes de vida e de

morte; a fantasia ndo se encontra ai a servico do principio de prazer, como uma alternativa de
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satisfagdo diante da realidade frustrante, mas esta ligada a sensages corporais concretamente
vividas: é como se se tratasse realmente de um objeto dentro de seu proprio corpo. Este objeto
sera introjetado quando reconhecido como “bom” e protetor, por sua ligagdo com as
sensacOes de prazer, ou serd projetado/expelido quando reconhecido como “mau” e
ameacador, por sua ligacdo com as sensacgoes de dor e desprazer. Neste sentido, estes “objetos
internos” ndo se constituem como representacdes dos objetos externos, ndo sdo maneiras do
desejo se sobrepor a realidade, mas “sdo sentidos como constituindo a substancia do corpo e
da mente” (HINSHELWOOD, 1992, p.86). A relacdo com os objetos parciais € considerada
narcisica, pois o bebé ndo os concebe como existindo totalmente independente de si, de modo
que a relacdo com o objeto é uma relagdo consigo mesmo, com isto que o constitui.

Tais objetos internos sdo profundamente dependentes da experiéncia com 0s objetos
externos e “reais”, mas também influenciam no modo como 0s objetos externos serdo
percebidos e experienciados, de modo que a crianca vive sob um duplo registro que se
interpenetra, o real e o imaginario. Deleuze parece reter da teoria psicanalitica este
intercdmbio entre dois registros, real e fantasmatico (que também se encontra presente em
Freud, mas de forma estreitamente dependente do principio do prazer e que nao é expresso
nos termos kleinianos de objeto parcial) para pensar o desdobramento entre objetos reais e
virtuais na segunda sintese. Contudo, para o filésofo os objetos parciais ndo se fazem
acompanhar de fantasias a respeito de sua intencionalidade boa ou méa, mas assumem a forma
do problemético, das questdes e dos problemas, como sera esclarecido mais a frente.

Se considerarmos que a psicandlise explora certas modalidades de relacdo objetal em
que os objetos séo visados pela pulsdo e ndo por um Eu organizado e coerente ou, dito de
outra maneira, que as relacdes objetais primordiais ndo prescindem de um sujeito constituido,
mas que este se constitui a partir destas primeiras relacdes objetais, tratar da nocdo de objeto
em psicanalise também implica colocar em questdo a constituicdo do sujeito. Portanto, ao
elaborar os objetos virtuais do passado puro, Deleuze retoma as teorias psicanaliticas sobre a
primeira infancia, a fim de resgatar estes modos particulares de relacdo objetal que ajudardo a
compor as suas sinteses passivas e transcendentais do inconsciente, em que ndo se encontra
um Eu constituido, mas “pequenos eus larvares”.

Na teoria psicanalitica em geral, pressupde-se que o bebé, ao nascer, ndo reconhece a
diferenca entre si mesmo e 0s outros objetos do mundo, assim como nédo sabe discriminar
entre suas proprias concepgdes mentais — alucinacdes, fantasias — e a realidade objetiva.

Entende-se que estas capacidades sdo conquistadas gradativamente no curso do
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desenvolvimento biopsiquico, simultaneamente a constituicdo da instancia psiquica do eu ou
de uma subjetividade que se impGe como limite entre si mesmo e 0s outros, entre interior e
exterior, subjetivo e objetivo. Assim, todos os principais representantes da psicanalise
teorizaram sobre esta fase primordial e constitutiva do ser humano, pois se entende que o
funcionamento psiquico primitivo, embora seja posteriormente sobreposto por
funcionamentos mais sofisticados na vida adulta, jamais € totalmente superado.

Entende-se que o reconhecimento da diferenca entre si mesmo e 0s outros objetos do
mundo é vivido como uma experiéncia de perda. A partir da percepcdo, inicialmente confusa,
de um objeto que aparece e desaparece a seu bel-prazer, o sujeito vai se constituindo,
reconhecendo-se separado de outros seres, 0 que se acompanha da sensagdo de que os objetos
de satisfacdo, agora percebidos como independentes e autbnomos, foram arrancados de si,
como partes de si que se perderam. As auséncias da mée, assim como a situacdo prototipica
do desmame, sé&o exemplos desta experiéncia de perda constitutiva do sujeito. A percepgédo
gradativa da mae como objeto separado, de cuja presenca ou auséncia depende a satisfagéo,
resulta em sentimentos de impoténcia e angustia, e desperta no bebé a busca por outros
objetos que estejam ao alcance de sua manipulacdo para substitui-la — um pedaco de pano,
uma pelucia. Tal é a fun¢do do “objeto transicional” descrito por Winnicott, que embora nao
faca parte do corpo do bebé, ainda ndo é plenamente reconhecido como pertencente a
realidade externa. E um objeto que simboliza a parte perdida de si mesmo, o seio materno, e
tem valor simbolico justamente porque “o fato de ele ndo ser o seio (ou a mae), embora real, é
tdo importante quanto o fato de representar o seio (ou a méde)” (WINNICOTT, 1951, p.19). O
objeto transicional diz respeito a capacidade criativa da crianca, que sabe que aquele objeto
ndo € a mae nem si mesmo, mas que permanece ligado a ele de maneira especial, quase
indiferenciada.

Transicional, neste sentido, ndo diz respeito somente a caracteristica que um objeto
pode adquirir na infancia, mas a “uma area intermedidria de experimentacdo”, “a terceira
parte da vida de um ser humano”, aquela de transi¢do entre a realidade subjetiva e a objetiva:
“lugar de repouso para o individuo empenhado na perpétua tarefa humana de manter as
realidades interna e externa separadas, ainda que inter-relacionadas” (WINNICOTT, 1951,
p.15). Segundo Winnicott, a tarefa de aceitacdo da realidade nunca é totalmente realizada e o
adulto sempre preservara uma “area neutra da experiéncia que ndo sera contestada”, area em

gue o subjetivamente concebido coincide com o objetivamente percebido e diante da qual
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jamais colocaremos a questdo “vocé concebeu isso ou lhe foi apresentado a partir do
exterior?” (WINNICOTT, 1951, p.28).

Ao comentar estes avancos tedricos em seus seminarios, Lacan ressalta que Winnicott
conseguiu demonstrar bem a dialética entre o principio de prazer e o principio de realidade,
sendo encarnada por dois atores em uma relacdo fundamental e problematica, a crianca e sua
mae (ou o seio). “O principio de prazer, n6s o identificamos com uma certa relacéo de objeto,
isto é, a relacdo com o seio materno, enquanto o principio de realidade foi identificado por
nos ao fato de que a crianga deva aprender a dele se abster” (LACAN, 1956, p.41). A mée
suficientemente boa, tal como descrito por Winnicott, é aquela que inicialmente faz coincidir
0 objeto alucinado pelo bebé, segundo o processo primario em acdo durante a fome, com o
objeto real que a satisfaz, o seio. Progressivamente, a méae submete o bebé a frustracbes que o
permitem aprender a distinguir entre a realidade e a alucinacdo surgida do desejo. Seguindo
este raciocinio, torna-se inconcebivel a no¢do de um objeto de desejo totalmente alucinado,
uma vez que ele se origina no encontro com o real; isto permite Winnicott a desenvolver a
nocdo de objeto transicional, que ndo pode ser situado nem do lado da alucinacdo e do
processo primario do principio de prazer, nem do lado da realidade e do processo secundario
do principio de realidade.

O que resulta da dialética entre estes dois principios acaba sendo a descoberta de uma
dimensdo diferenciada de realidade, que deve ser defendida pela psicanalise: nem subjetiva,
nem objetiva, nem individual, nem coletiva, mas apreendida nestes intersticios, neste virtual
que emerge como um terceiro termo, em que as fronteiras entre um e outro desaparecem em
uma totalidade. Nao se trata, portanto, de uma “realidade psiquica”, nem de um “inconsciente
coletivo”, mas do simbolico, como sera introduzido por Lacan. Seguindo este raciocinio,
vemos que o virtual apresentado por Deleuze guarda proximidade com as concepcoes
lacanianas sobre o simbolico, enquanto uma terceira ordem autbnoma e heterogénea em
relacdo ao real e ao imaginario. Deleuze (1968, p.153) indica que, em ultima instancia, os
objetos virtuais remetem a um elemento simbdlico e que “sobre todos os objetos virtuais ou
parciais, Lacan descobre o “falo” como 6rgdo simbolico”, assim preservando a associagdo
entre o virtual e o simbolo. As propriedades do objeto virtual também podem ser encontradas

nos seminarios de Lacan sobre “a carta roubada”.

Destacado do objeto real presente, o objeto virtual dele difere por natureza. Nao lhe
falta alguma coisa em relacdo ao objeto real de onde ele se subtrai; falta-lhe algo
nele mesmo, sendo sempre uma metade de si mesmo, em relagéo a qual ele coloca a
outra metade como diferente, ausente. Ora, esta insuficiéncia é, como veremos, o
contrario de um negativo: eterna metade de si, ele esta onde est4 a condicdo de ndo
estar onde deve estar. Ele so esta onde é encontrado a condicdo de nao ser procurado
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onde nao esta. Ele ndo é possuido por aqueles que o tém, mas, a0 mesmo tempo, é
tido por aqueles que ndo o possuem. Ele é sempre um “era”. Neste sentido, parecem-
nos exemplares as paginas em que Lacan assimila o objeto virtual a carta roubada de
Edgar Allan Poe. Lacan mostra que 0s objetos reais, em virtude do principio de
realidade, estdo submetidos a lei de estar ou de ndo estar em alguma parte, mas que
o0 objeto virtual, ao contrario, tem a propriedade de estar e de ndo estar onde ele est3,
aonde ele vai. (...) Se ele pode dar esta extensdo ao conceito de falo (subsumir todos
os objetos virtuais), é porque este conceito compreende efetivamente as
caracteristicas precedentes... (DELEUZE, 1968, p.152-153).

Segundo Lacan, embora toda relacdo imaginaria esteja modelada na relacdo fundante
entre a mée e a crianca, nao é possivel compreender a relacdo de objeto apenas do ponto de
vista dual, sendo necessario introduzir um terceiro elemento na relacdo. Este elemento é
chamado de falo, que ndo deve ser confundido com o pénis, pois 0 que estd em jogo ndo € o
orgdo genital masculino em sua realidade bioldgica, mas as funcbes simbdlicas e imaginarias
que se destacam do orgdo real na fantasia (LACAN, 1956, p.26-30). Mas ndo é possivel
compreender o falo como se este fosse apenas um elemento destacado do bioldgico,
emergindo a posteriori; enquanto elemento simbdlico, o falo encontra-se a priori em toda
relacdo objetal, na medida em que ele é um significante. Quando se trata da ordem simbdlica
e do significante, ndo é possivel situar a sua procedéncia, pois uma vez estabelecidos, é como
se sempre tivessem existido. Dai a caracteristica que Deleuze (1968, p.152) assimila a sua
categoria de objeto virtual: “s6 € reencontrado como perdido — s6 existe como reencontrado”.

Vimos que Deleuze identifica 0s objetos virtuais aos objetos parciais (Klein), ao
objeto transicional (Winnicott) e ao objeto a (Lacan), realizando uma costura entre termos
psicanaliticos que certamente guardam ressonancias entre si, mas que foram enunciados em
contextos tedricos particulares. O fato é que estas teorias psicanaliticas nos remetem a um
mesmo cenario: o da constituicdo das instancias psiquicas e a consequente diferenciacdo entre
o real e o fantasmatico, entre eu e ndo-eu. Assim, quando Lacan retoma estes temas
psicanaliticos, partindo do mesmo modelo que Freud, Klein e Winnicott, ou seja, 0 modelo da
relacdo primitiva do bebé com a mae, ele o faz inserindo esta relacdo na ordem simbdlica. A
ordem simbdlica, acompanhada das nocdes de significante e de Outro, diz respeito a esta
terceira dimensdo em acao na relacdo dual entre sujeito e objeto.

Neste momento, faremos uma breve introducéo de algumas concepgdes lacanianas que
serdo Uteis na elucidacéo dos argumentos propostos por Deleuze.

Desde 1936, Lacan estabelece como um dos pilares de seu pensamento a teoria do
“estadio do espelho”, que representa a constituicdo do eu e um aspecto fundamental da
estruturacdo da subjetividade, dizendo respeito ao registro do imaginério. Lacan postula que o

eu se constitui por meio de uma identificacdo do bebé com a sua imagem especular, quando
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ele percebe o seu reflexo no espelho como um todo unificado. Neste periodo do
desenvolvimento, situado por volta dos seis meses de idade, a crianca experimenta todos 0s
desconfortos e terrores de sua “impoténcia motora” e “dependéncia da amamentacao”, de seu
“inacabamento anatomico” e da “insuficiéncia organica de sua realidade natural” (LACAN,
1949, p.99-100). H& no homem uma “deficiéncia bioldgica positiva”, devido ao seu
nascimento prematuro, e as consequéncias disto € a percepc¢do e a sensagdo de si como um
corpo despedacado (LACAN, 2001/1938, p.42). Assim, a percepcdo de sua imagem no
espelho como um corpo unificado torna-se fonte de grande ansiedade para o bebé, na medida
em que esta imagem contrasta com a percepcao de si como corpo despedagado. Este modelo
demonstra que o0 eu se estrutura sobre um desencontro fundamental entre a imagem
reconhecida no espelho e a imagem experimentada de si, desencontro que marcard para
sempre a distancia entre o eu ideal e o eu real.

A identificacdo com a imagem unificada do espelho antecipa para o bebé uma
coordenacdo corporal que ele ainda ndo possui. A imagem especular oferece sugestdes
emocionais e motoras até entdo desconhecidas para o bebé, mas a partir dai reconhecidas
como de seu possivel dominio. E neste sentido que o sujeito ndo é a imagem refletida, embora
ele passe a se confundir com a imagem. O eu resulta desta identificacdo, sendo, portanto, uma
formacdo da ordem do imaginério, pois se entende que esta imagem dada pelo reflexo é uma
ilusdo; “a unidade que ela introduz nas tendéncias contribuird, contudo, a formacdo do ego.
Mas, antes que o ego afirme sua identidade, ele se confunde com esta imagem que Ihe forma,
mas que o aliena primordialmente” (LACAN, 1938, p.43). Assim, 0 estadio do espelho nédo
diz respeito unicamente a uma fase do desenvolvimento, mas ilustra a dimensdo imaginaria do
ego sempre presente nas relagdes de objeto e “exemplifica uma relagdo essencial da libido
com a imagem corporal” (LACAN, 1951, p.14): nascido da confusdo entre uma percepg¢ao
interna de si e seu reflexo, o eu serd sempre cativo da imagem do outro e nela se encontra
alienado.

Com a sua “teoria do espelho”, Lacan explicita ainda mais o vinculo entre a teoria
freudiana a respeito da constituicdo do eu com o mito de Narciso. Freud desenvolveu a sua
teoria do narcisismo com o objetivo de preencher uma lacuna deixada aberta em suas teses de
Trés ensaios sobre a teoria da sexualidade (1905). Neste texto, introduziu a nogédo de que o
desenvolvimento psicossexual inicia-se com a busca desorganizada das pulsdes parciais pela
satisfagdo imediata e dispersa no préprio corpo (autoerotismo) e conclui-se com 0

investimento libidinal dirigido a um objeto do mundo externo. Mas deixou sem resposta 0
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problema de como se passa de um estado inicial, em que a pulsdo pode se satisfazer por meio
de qualquer coisa — segundo a tese de que “o objeto é o que ha de mais variavel na pulsao” —
para um estado em que determinado objeto € buscado e desejado. Somente em 1911, no
contexto de elucidacdo da megalomania de Schreber, Freud encontra pistas para inserir uma
nova fase no desenvolvimento psicossexual, em que as pulsdes organizam-se a fim de investir
um Unico objeto, o préprio eu.

Pesquisas recentes dirigiram nossa atencdo para um estadio do desenvolvimento da
libido, entre o autoerotismo e o amor-objetal. Este estadio recebeu o nome de
narcisismo. O que acontece é o seguinte: chega uma ocasido, no desenvolvimento do
individuo, em que ele retine suas pulsGes sexuais (que até aqui haviam estado
empenhadas em atividades auto-eréticas), a fim de conseguir um objeto amoroso; e
comega por tomar a si préprio, seu proprio corpo, como objeto amoroso, sendo
apenas subsequentemente que passa dai para a escolha de alguma outra pessoa que
n&o ele mesmo, como objeto. (FREUD, 1911, p.68).

A constituicdo do eu como uma unidade psiquica torna-se fundamental em meio a esse
processo, ja que uma de suas fungBes é interpor-se como mediador entre as pulsdes e os
objetos de satisfacdo. Freud j& adotava o pressuposto de que o eu ndo se encontra presente
desde o inicio do desenvolvimento psiquico — Simanke (1994, p.121) demonstra que “a
inexisténcia primordial do ego é um pressuposto que remonta ao Projeto” — mas é somente
com a introducdo da teoria do narcisismo que os fundamentos de sua constituicdo tornam-se
um pouco mais nitidos, uma vez que tal teoria impulsiona para uma concepcdo de eu mais
elaborada, ao dota-lo de uma nova caracteristica: o eu também é um objeto de investimento
libidinal, um objeto de amor e de possivel fixa¢do da libido do sujeito.

Assim, Freud insere o narcisismo como uma fase intermediaria do desenvolvimento
pulsional, quando o investimento libidinal das pulsdes parciais unifica-se na busca de um
mesmo objeto, o0 eu. Inversamente, é possivel deduzir que o narcisismo prescinde de um eu
minimamente unificado. Freud ndo trata desta questdo explicitamente, mas fala de uma “agéo

psiquica” necessaria para a constitui¢do do narcisismo:
E uma suposicio necessaria a de que uma unidade comparavel ao Eu ndo esteja
presente desde o inicio; o Eu precisa antes ser desenvolvido. Todavia, as pulsdes
autoerdticas estdo presentes desde o inicio, e € necessario supor que algo tem que ser
acrescentado ao autoerotismo, uma nova agdo psiquica, para que se constitua o

narcisismo. (FREUD, 1914, p.99)

Muitos autores concordam que esta “nova agdo psiquica” € a propria constitui¢do do
eu, enquanto “imagem unificada pela qual o sujeito se representa a si mesmo, o que permite a
libido tomar essa imagem como objeto total, e ndo mais parcial, como acontecia com as
desconectadas pulsdes do autoerotismo” (SIMANKE, 1994, p.122). Neste sentido, o
narcisismo refere-se a etapa do desenvolvimento em que 0 eu se constitui como um
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“reservatorio de libido”, “de que algo ¢ depois cedido aos objetos, mas que persiste
fundamentalmente, relacionando-se aos investimentos de objeto como o corpo de uma ameba
aos pseudopodes que dele avangam” (FREUD, 1914, p.17). Ou seja, ha um investimento
originario da libido no eu e, a partir deste reservatorio libidinal, o eu podera investir ou
recolher libido dos objetos — como na representacdo da ameba — conservando um
investimento narcisico permanente que nenhum investimento objetal jamais esgotara™.

Foram as reflexdes sobre esta “nova acao psiquica”, indicada por Freud mas nao
explicitamente desenvolvida por ele, que impulsionaram Lacan a desenvolver a sua teoria do

“estadio do espelho”.

... 0 eu se precipita em uma forma primordial, antes de se objetivar na dialética da
identificacdo com o outro e antes que a linguagem lhe restitua, no universal, sua
funclo de sujeito. Essa forma, alias, mais deveria ser designada por eu-ideal (...)
Mas o ponto importante é que essa forma situa a instancia do ego, antes de sua
determinacdo social, em uma linha de ficcdo, para sempre irredutivel para o
individuo isolado — ou melhor, que s6 se unira assintoticamente com o devir do
sujeito, qualquer que seja 0 sucesso das sinteses dialéticas pelo qual ele deve que
resolver, na condi¢do de eu, sua discordancia de sua prdpria realidade. (LACAN,
1949, p.93-94).

O eu é uma imagem dada externamente, imagem de um outro que se coloca como eu-
ideal. Neste sentido, 0 eu ndo é o sujeito, mas apenas um objeto imaginario do sujeito
inconsciente em relagdo com outro objeto. Em seu seminério de 25 de maio de 1955, Lacan
emprega a letra a, inicial de autre, outro em francés, para designar o outro que se compde
com o eu, em uma relacdo especular e intercambiavel, que devemos distinguir de A, Autre
com inicial maidscula (LACAN, 1955, p.324). Diferentemente do Outro, que representa uma
alteridade irredutivel e radical, que ndo pode ser assimilado por meio da identificacdo, outro
ndo se trata realmente de um outro, mas de um reflexo e projecdo do eu que &, ele proprio,
uma construcdo imaginaria. Reinvocando a sua teoria sobre o estadio do espelho, Lacan
introduz um esquema em que a e a’ designam indiscriminadamente o eu e a sua contrapartida,
a imagem especular. Neste sentido, a relagdo com o objeto jamais pode prescindir de sua
dimensdo narcisica, e a alteridade imposta pelo objeto é também a do proprio eu consigo

mesmo, na medida em que parte de si se encontra no outro.

% Alguns anos depois, Freud amplia a teoria do narcisismo ao apagar a distingdo entre narcisismo e
autoerotismo, fazendo coincidir os dois momentos. O autoerotismo passa entdo a ser considerado como “a
atividade sexual do estdgio narcisico da distribuicdo da libido” (FREUD, 1917, p.417). Nos seus
desenvolvimentos posteriores, Freud dira que, de fato, ha dois narcisismos: um narcisismo primario, anterior a
formacdo do ego, quando o ego ainda se encontra em processo de formagdo e é ainda muito fragil, o que
coincide com a fase do autoerotismo, e um narcisismo secundario, contemporaneo a formacao do ego ou a um
ego mais fortalecido (FREUD, 1923, p.58).
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Este mesmo esquema € retomado dois anos depois, na abertura de seus seminarios

cujo tema ¢ “a relagdo de objeto”. Eis como 0 esquema se apresenta:

Este esquema descreve a relacdo natural entre o sujeito e o Outro, tal como é

encontrado no inicio da anélise:

... relagdo virtual, relacdo de palavras virtuais, pela qual o sujeito recebe do Outro
sua propria mensagem, sob a forma de uma palavra inconsciente. Esta mensagem
que lhe € proibida, chega-lhe deformada, estagnada, interceptada, profundamente
desconhecida pela interposi¢do da relagdo imaginéria entre a e a’, relacdo esta que
se situa precisamente entre 0 ego e este outro que é o seu objeto tipico. Ou seja, a
relacdo imagindria interrompe, desacelera, inibe, inverte na maioria das vezes e
desconhece profundamente, devido a esta relacéo essencialmente alienada, a relacdo
de palavra entre o sujeito e o0 Outro, o grande Outro. (LACAN, 1956/1957, p.10).

Lacan define a relacdo de objeto a partir desta perspectiva de uma relagdo imaginéria
entre 0 eu e o seu reflexo no outro, mas considera que esta relacdo imaginéaria se insere no
seio de uma estrutura, dada pela relacdo simbdlica entre o sujeito e o Outro. O Outro é o lugar
da palavra e do simbdlico, estrutura sociolinguistica que faz com que o sujeito traga em si
uma dimensdo discordante, decomposta, aberta a fragmentacdo, nesta sua relagdo imaginaria
com a imagem unificadora e narcisica do outro. Por outro lado, a relagdo imaginaria se
interpde como filtro e obstaculo, atravessando a relacdo do sujeito com este Outro que o
estrutura e constitui, ou seja, o Imaginario se interpde entre a determinacdo estrutural
simbolica e a experiéncia sensivel do objeto, ndo como simples mediacdo, mas impedindo o
conhecimento do Outro ao congelar o objeto na imagem do outro (LACAN, 1956/1957,
p.110-111).

Desta dindmica resulta que a relacdo de objeto se situe em um desencontro
fundamental entre o que é visado e o0 que é encontrado. Busca-se o Outro, mas encontra-se

apenas o outro.

Tudo se passa como se as relagdes com o outro escondessem as mediacOes das
estruturas sociolinguisticas que determinam a conduta e os processos de producao de
sentido. Tal reificacdo [do objeto cujo valor viria simplesmente do lugar por ele
ocupado no interior de uma estrutura articulada] nos faria esquecer como temos
relagbes com a estrutura antes de termos relagdes com outros empiricos.
(SAFATLE, 2006, p.100).
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Ao partir da nocédo freudiana de que a busca pelo objeto é impelida pela tentativa de se
repetir uma vivéncia de satisfacdo, Lacan acentua o papel da falta nesta dinamica e a
posiciona no centro de toda relacdo de objeto. A falta do objeto “ndo é um negativo, mas a
propria mola da relagdo do sujeito com o mundo” (LACAN, 1956/1957, p.35). Neste sentido,
0 objeto visado é aquele remanescente da experiéncia passada, de modo que todo encontro
com um objeto assenta-se neste desejo de reencontro com um objeto perdido. Em ultima
instancia, isto significa que toda relacao de objeto é marcada por um desencontro fundamental
entre 0 que é desejado e 0 que sera encontrado, uma vez que ndo existe nenhuma

possibilidade de se reencontrar o objeto ligado as primeiras vivéncias de satisfac&o.

E claro que uma discordancia ¢ instaurada pelo simples fato dessa repeticdo, dessa
nostalgia que liga o sujeito ao objeto perdido. Esta nostalgia exerce todo o esfor¢o
da busca e marca o reencontro com o signo de uma repeticdo impossivel, ja que,
precisamente, este ndo é o mesmo objeto, ndo poderia sé-lo. A primazia dessa
dialética coloca uma tensdo fundamental no centro da relagdo sujeito-objeto e faz
com que o que é procurado ndo seja procurado da mesma forma que o que sera
encontrado. E através da busca de uma satisfagio passada e ultrapassada que 0 novo
objeto é procurado, e que é encontrado e apreendido noutra parte que ndo no ponto
onde se o procura. (LACAN, 1956/1957, p.13).

O ser humano é impelido pela repeticdo do mesmo, na expectativa de um reencontro
com o objeto primario que nunca sera satisfeita, pois sempre existira uma discordancia entre o
objeto encontrado com relacdo ao objeto procurado. Este Ultimo se conservou na memoria, a
revelia do sujeito, enquanto “transmissdo significante” e “desempenha um papel perturbador
em toda relagdo de objeto ulterior do sujeito” (LACAN, 1956/1957, p.68)*". Dai deriva-se
toda a concepgédo negativa do desejo, centrada em torno da falta: “o desejo é uma relagdo do
ser a falta. Esta falta é falta de ser propriamente dita. N&o é falta disto ou daquilo, mas falta de
ser atraves da qual o ser existe” (LACAN, 1954/1955, p.307).

Seguindo a orientacdo freudiana, que desnaturaliza o vinculo entre a pulsdo e o objeto
— e situando-a na perspectiva aberta por Kojéve, de costura entre Heidegger e Hegel — Lacan
concebe o0 desejo como “pura negatividade que transcende toda aderéncia natural e
imaginaria. Um estranho desejo incapaz de se satisfazer com objetos empiricos e arrancado de
toda possibilidade imediata de realizacdo fenomenal” (SAFATLE, 2006, p.70). Uma vez que
toda relacédo de objeto se assenta sobre a logica do espelho, que pressupde o narcisismo como

guia de toda relac@o de objeto, objeto este “submetido a engenharia do Imaginario e a 16gica

31 Tal desencontro fundamental, que marca toda relacdo de objeto, é demonstrado nos processos descritos pelo
estadio do espelho: a imagem com a qual se identifica traz a tona a discordancia entre o ego e o seu reflexo.
Portanto, na relacdo com o objeto jaz o conflito fundamental entre 0 homem e o mundo, tal como podemos
observar no conflito entre o principio de prazer e o principio de realidade. Enquanto o principio de prazer impd&e
como tendéncia e possibilidade o caminho da alucinagdo, o principio de realidade é estruturado a fim de
conduzir a satisfacdo para um caminho diferente daquele que é desejado.
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do fantasma” e limitado a ser projecdo narcisica do eu, corre-se o risco de restituir a solda
entre desejo e objeto, alienando o desejo nas amarras do Imaginario. Dai decorre uma possivel
deducéo do enunciado freudiano: se o objeto é o que h& de mais variavel na pulséo, é porque

nenhum objeto pode satisfazé-la.

A fim de livrar o sujeito da fascinacdo por objetos que sdo, no fundo, producdes
narcisicas, restava a psicanalise “purificar o desejo” de todo e qualquer conteudo
empirico. Subjetivar o desejo no seu ponto brutal de esvaziamento. Haveria outra
possibilidade de determinar as modalidades possiveis de uma experiéncia de objeto
que ndo estivesse inscrita a priori em uma ldgica narcisica. (SAFATLE, 2006, p.71).

Neste sentido, Lacan introduz a falta como estrutura transcendental do desejo: ndo é
falta disto ou daquilo, ndo é falta de um objeto empirico, nem ¢é falta derivada de uma perda
empirica, mas ¢ “falta-a-ser”, “condicdo a priori de constituigdo do mundo dos objetos do
desejo humano” (SAFATLE, 2006, p.72). O desejo é transcendéncia negativa que insere
desarranjos na relacdo narcisica com o objeto, que tende a se cristalizar nesta imagem do
semelhante, projecéo do si mesmo.

Considerando que o desejo ndo possui um objeto empirico correspondente, torna-se
necessario fabrica-lo e ha todo um trabalho fantasmatico envolvido na producdo de um objeto
para o desejo. Entre a transcendentalidade negativa do desejo e o mundo fenoménico, o
fantasma aparece como intermedidrio, “capaz de estabelecer algo como uma norma, uma
estrutura espaco-temporal que me ensine como desejar” (SAFATLE, 2006, p.200). Neste
sentido, a falta pode ser preenchida pela construcdo deste enredo imaginario que ¢ a fantasia.
Para explicar a operacdo envolvida na producdo de um objeto para o desejo, Lacan retoma o
seu conceito de objeto a, definindo-o como objeto causa do desejo. Isto implica em uma
revisao do esquema apresentado anteriormente, em que a aparecia somente em sua dimensao
imaginaria.

Lacan situa a sua elaboracdo do objeto a em continuidade com as noc¢des de objeto
parcial e objeto transicional. Ressalta que o atributo de parcial ndo se deve a sua pertenca a
um objeto total, mas por este representar apenas parcialmente a funcdo que os produz. Tais
objetos parciais ndo sdo passiveis de serem capturados na imagem especular, sdo
inapreensiveis, e “é a esse objeto inapreensivel no espelho que a imagem especular da sua
vestimenta”. Ou seja, 0 objeto parcial ndo pode ser assimilado na imagem narcisica, embora
possa ser vestido por ela, “presa capturada na rede da sombra e que, despojada de seu volume
que enche a sombra, torna a estender o engano cansado desta tltima” (LACAN, 1960, p.832).

O objeto a ndo tem sua origem na amamentacdo, como na pulsdo oral que se destaca
da alimentacdo: sua origem reside no fato de que jamais alguma alimentacdo satisfara a
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pulsdo oral, o que configura o objeto a como “eternamente faltante™, inatingivel na relacéo
imaginaria: “objeto, que de fato ¢ a presenga de um oco, de um vazio, preenchivel, como nos
diz Freud, por qualquer objeto” (LACAN, 1964, p.201). Assim, o objeto a é remanescente das
primeiras experiéncias de satisfacdo — ou seja, possui uma génese empirica — mas nao possui
correspondente fenomenal, jamais serd reencontrado, permanecendo, contudo, causa do
desejo. “A posi¢do de causa da ao objeto a uma fungdo matriz quase-transcendental de
constituicdo do mundo dos objetos do desejo” — logo, “o fantasma aparece como elemento
determinante da pragmatica do sujeito transformando toda acao efetiva em uma tentativa de
re-encontrar o objeto a.” (SAFATLE, 2006, p.204).

Lacan preserva algumas caracteristicas do objeto transicional winnicottiano em seu
objeto a: nem no sujeito, nem no Outro, nem alucinacdo, nem objetividade pura, mas um
simbolo talhado neste entre, o que faz com que saber a impossibilidade do objeto ndo impede
de querer alcanga-lo a todo custo. A historia de um sujeito é, portanto, a eterna tentativa de
preencher a falta, este buraco, com objetos contingentes, que acabam por encarna-la
novamente. Assim, na base da repeticdo que motiva o reencontro, encontra-se uma diferenca
radical, pois nenhum objeto encontrado serd 0 mesmo que foi procurado.

Como demonstra Simanke, Lacan é fundamentalmente inspirado por Kojéve, que situa
a constituicdo do sujeito em uma perspectiva negativa ao partir do pressuposto de que “nédo ¢
sO uma auséncia, mas uma negacdo do dado natural que produz o sujeito humano”. A partir
da negacdo do processo natural que leva ao mesmo, entende-se “a hominizagdo como um
engendramento continuo de diferengas” (SIMANKE, 2002, p.405-406). Se a teoria do
narcisismo aponta para constituicdo do eu como idéntico ao objeto, Lacan articula desejo e
negatividade a fim de preservar o aspecto revolucionario da psicanalise, aquele que impede o
estabelecimento de qualquer identidade a priori entre o desejo e seus objetos. Neste objetivo,
pode-se dizer que Lacan e Deleuze estdo em sintonia. Mas Deleuze segue um caminho
totalmente diverso, calcado na positividade do desejo.

Quase todas as leituras apressadas de Lacan e Deleuze, referentes a este periodo,
tendem a encontrar equivaléncias conceituais entre estes dois autores. Este equivoco habitual
deve-se, entre muitas outras coisas, ao pertencimento de ambos a0 mesmo contexto historico-
filosofico — de saida do estruturalismo — e ao enfrentamento tedrico de questdes semelhantes,
mas € preciso ressaltar que as solucgdes serdo buscadas em perspectivas muito diferentes. Por
exemplo, Lacan também possui uma nogao de “diferenca pura”, ao apresentar o inconsciente

estruturado por significantes sem significados, em um sistema diferencial. O significante é
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pura diferenga que produz efeitos concretos sem se deixar fixar em uma existéncia positiva,
mas como resto, como aquilo que escapa e resiste a significacdo. Lacan, portanto, desenvolve
seu pensamento segundo uma logica negativa, em uma “ética da falta”. Ao explorar os
encontros e desencontros entre Lacan e Deleuze, Mario Bruno (2004) demonstra que ambos
enfrentam o humanismo francés por meio de uma problematizacdo da tragédia, rumando por
caminhos semelhantes ao colocar a questdo do além do bem e do mal em termos de além do
principio de prazer e da pulsdo de morte. Mas a partir dai, suas leituras divergem
radicalmente, na medida em que Lacan orienta-se para uma ontologia negativa que

“reintroduz o platonismo do objeto que falta ao desejo”.

Portanto, configurou-se um pensamento essencialmente ndo nietzschiano da divida
que ndo pode ser saldada, da reinvindicagdo sem fim e da falta radical. Lacan
substitui os velhos alibis das pastorais psicanaliticas pela falta como um “novo” alibi
para uma nova pastoral. (BRUNO, 2004, p.218).

Esta critica a Lacan feita por Bruno é conhecida e apoia-se na propria critica que
Deleuze, junto com Guattari, fara em O Anti-Edipo (1972). Em Diferenca e Repeticio (1968)
ainda nao se encontra tal critica explicitada nestes termos, Deleuze nem sequer parece se
preocupar com o0 conceito de desejo; mas vemos que, embora se apoie em nogdes
psicanaliticas, entre as quais varias de origem lacaniana, Deleuze j& busca outros alicerces
para construir seu conceito de diferenca pura, que nao é o da logica formal. Trata-se desde o
inicio de conceber a diferenca em sua positividade, fora da relacdo extrinseca entre termos
que se deixam definir pela oposicdo ou semelhanca que representam para o outro. Nao ha
falta originaria e nem real impossivel subjacente a concepcdo de objeto virtual em Deleuze,
nem mesmo quando este ¢ definido como “trapo, fragmento, despojo” ou quando é assimilado

ao objeto a de Lacan.

Parece-nos exemplares as paginas em que Lacan assimila o objeto virtual a carta
roubada, de Edgar Allan Poe. Lacan mostra que 0s objetos reais, em virtude do
principio de realidade, estdo submetidos a lei de estar ou de ndo estar em alguma
parte, mas que 0 objeto virtual, ao contrario, tem a propriedade de estar e ndo estar
onde ele est4, aonde ele vai. (DELEUZE, 1968, p.152).

Ao objeto virtual, ndo falta nada: € ele que falta a sua prépria identidade. Esta
“insuficiéncia”, entretanto, ¢ “o contrario de um negativo”, como se fosse composto por duas
metades que ndo se encaixam, “‘eterna metade de si”. O objeto virtual é assim decantado do
presente, circulando entre o presente atual (sinteses passivas) e 0 presente que passou
(sinteses ativas da memoria-lembranga).

E preciso pensar os objetos virtuais destacados dos objetos reais, mas também o

contrario: “inversamente, estes objetos virtuais sao incorporados a objetos reais, (...) plantados
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nele como arvores de outro mundo, como o nariz em Gogol ou as pedras de Deucalido”
(DELEUZE, 1968, p.151). Os objetos virtuais se fazem acompanhar de uma estranha
familiaridade, em que o “nunca-visto” mergulha no “ja-visto”. Trata-se entdo de pensar esta
forma especifica de incorporacdo dos objetos virtuais, sob a forma de repeticdo, ou como um

possivel “retorno” do passado puro sob a forma do problematico.

Compulséo a repeticdo e recalque: o “retorno” do passado

Simultaneamente a concepg¢do de “diferenca pura”, o que esta subjacente nas incursées
de Deleuze pela psicanalise € a busca de uma concepcao positiva da repeticao, que se perde de
vista quando o passado € compreendido como “um presente que passou” — um passado onde
se encontram, por exemplo, os fundamentos originais e causais do sintoma — e quando se
entende que o presente repete um tempo anterior. Nesta perspectiva, 0 “antigo presente”
fornece o elemento a ser repetido — os conceitos de fixacdo, regressao e trauma seguem esta
direcdo —, que devido a acdo do recalque, deve emergir disfarcado e dissimulado. E sobre este
aspecto da teoria psicanalitica que Deleuze passara a concentrar sua revisdo critica neste

momento.

A teoria tradicional da compulsdo de repeticdo em psicandlise permanece
essencialmente realista, materialista e subjetiva ou individualista. Realista, porque
tudo se “passa” entre presentes. Materialista, porque o modelo de uma repeti¢do
bruta, automatica, permanece subjacente. Individualista, subjetiva, solipsista ou
monddica, porque 0 antigo presente, isto é, o elemento repetido, disfarcado, e 0 novo
presente, isto &, os termos atuais da repeticéo travestida sdo considerados somente
como representagdes do sujeito, representacdes inconscientes e conscientes, latentes
e manifestas, recalcantes e recalcadas. Toda a teoria da repeticdo encontra-se assim
subordinada as exigéncias da simples representacdo, do ponto de vista de seu
realismo, de seu materialismo e de seu subjetivismo. (DELEUZE, 1968, p.155).

Ao realismo, materialismo e subjetivismo que ainda fundamentam a teoria
psicanalitica da repeticdo, Deleuze opde-se visando substitui-los pelo virtual (fantasmatico),
problemético e transcendental. Portanto, mais uma vez observamos que o filésofo ndo se
restringe a estabelecer pontos de critica, mas que se dedica a propor solugdes, forjando a partir
de conceitos psicanaliticos e filos6ficos uma nogdo de objeto virtual como passado puro, cujas
consequéncias teodricas buscam destituir a concepcdo do sintoma ou da repeticdo como
derivados de um elemento original do passado, elemento “suposto nu” que agora emergiria
disfarcado ou mascarado. De fato, o que se esconde por tras destes pressupostos psicanaliticos

é uma concepgdo ingénua do tempo e a ilusdo sobre a sua linearidade, que é encontrada ndo
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sO na psicanalise, mas também na filosofia. Ao apresentar as sinteses transcendentais do
tempo, que ndo deixam de ser também as sinteses constitutivas do inconsciente, Deleuze
procura denunciar a imagem hegemodnica do tempo como circulo, “o circulo como uma
estrutura profunda em que o tempo se reconcilia consigo mesmo, em que comeco e fim
rimam” (PELBART, 2000, p.93)*.

Segundo Deleuze, tanto a filosofia da representacdo quanto a psicanalise trazem
implicitamente uma concepcdo simplista do tempo, intimamente ligada a uma concepg¢édo
negativa da repeticdo. No caso desta ultima, o fenémeno clinico da compulséo a repeticdo é
explicado como uma “perturbagdo” no trabalho psiquico, cuja consequéncia € um sujeito
preso no passado traumatico, impossibilitado de estabelecer conexdes atuais fora das vias
sintomaticas da repeticdo. “Na verdade, o paciente se vé€ mais for¢ado a repetir o recalcado
como se fosse uma vivéncia do presente do que — tal como seria naturalmente a intencdo do
médico — a recorda-lo como sendo um fragmento do passado” (FREUD, 1920, p.144). Por
meio de uma retomada do trabalho psiquico, o objeto podera entdo ser pensado e elaborado,
trabalho que permite ao mesmo tempo reposicionar o acontecimento no passado e abrir-se
para o futuro e o novo. Se esta elaboracdo falha, o objeto é apenas desempenhado, posto em
ato compulsivamente, devido a sua insisténcia em ter que ser “descarregado”.

No artigo “Recordar, repetir, elaborar” (1914b), Freud mostra que na producdo dos
sintomas encontra-se em agdo uma espécie de “esquecimento”, devido a acdo do recalque. O
recalque blogueia a recordacdo de cenas, impressdes e vivéncias, bloqueando até mesmo
certos elementos que nunca foram percebidos de aceder a consciéncia, como as fantasias,
certas referéncias, sentimentos e associa¢fes, que foram vividos sem compreensao ou
representacdo consciente. A transferéncia analitica é a ocasido que deve propiciar a
recordacdo, mas esta ndo ocorre por meio da comunicacdo de lembrancas, mas por meio de
atos: o paciente, que “esqueceu” as raizes e as fungdes do seu sintoma, repete o esquecido e
recalcado, encarna-o em acdes e padrdes de comportamento: “... a repetigdo ¢ transferéncia do

passado esquecido, [transferéncia] ndo s6 para o médico, mas para todos os ambitos da

%2 Peter Pal Pélbart, no artigo “O tempo ndo-reconciliado” oferece uma série de imagens para compreendermos a
filosofia do tempo que esta subjacente a esta critica a psicanalise que acabamos de apresentar: “O tempo passa
entdo a ser concebido ndo mais como linha, mas como emaranhado, ndo mais como rio, mas como terra, ndo
fluxo e sim massa, ndo sucessdo porém consisténcia, ndo um circulo, mas um turbilhdo, ndo ordem, e sim
variacdo infinita, de modo que ndo se trata mais de remeté-lo a uma consciéncia — a consciéncia do tempo —, mas
a alucinagdo. Enlouquecimento desse tempo fora dos eixos, ndo sem relagdo com o tempo daqueles que, fora dos
eixos, sdo ditos loucos” (PELBART, 2000, p.91).
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3 (FREUD, 1914b, p.201). Neste sentido, a repeticdo é a propria doenca,

situacdo presente
mas também € a condicdo para a cura, j& que ndo basta compreender intelectualmente os
mecanismos de producdo do sintoma para dele se libertar; é preciso atua-lo, pois somente a
experiéncia atual revela saidas diferentes e originais para a repeticdo, permitindo sua
elaboragéo.

Na concepgdo psicanalitica, o passado apresenta-se como um excesso “pulsional” que
insiste em ser economicamente resolvido por meio de uma descarga, atualizando-se no
presente sob a forma de consciéncia ou ato. Nesta perspectiva, Deleuze entende que a
psicandlise apresenta uma concepcao negativa da repeticdo, tratando-a como consequéncia de
uma insuficiéncia do conceito e de seus concomitantes representativos. Assim, é de maneira
totalmente diferente que Deleuze apresenta o passado virtual como um excesso que insiste em
se atualizar no presente.

Mas Deleuze observa que mesmo Freud jamais se contentou com uma concepgao
totalmente negativa da repeticéo, e que o psicanalista teria avangado bastante na busca de uma
positividade da repeticéo:

Com efeito, quando Freud, para além do recalque “propriamente dito”, que incide
sobre representacdes, mostra a necessidade de postular um recalque originario que
diz respeito antes de tudo a apresenta¢es puras ou a maneira como as pulsdes séo
necessariamente vividas, acreditamos que ele se aproxima ao maximo de uma razédo
positiva interna da repeticdo, razdo que lhe parecer4d mais tarde determindvel no
instinto de morte e que deve explicar o blogueio da representacdo no recalque
propriamente dito, em vez de ser explicado por ele. (DELEUZE, 1968, p.42).

Neste momento, Deleuze se mostra um leitor atento de Freud, que sabe reconhecer a
distingdo entre a repeticdo empirica e sintomatica, efeito do recalque, tal como acabamos de
apresentar a partir do artigo “Recordar, repetir, elaborar” (FREUD, 1914b) e a repeticdo
metapsicoldgica que é condicdo para a instauracdo do principio do prazer, e evidentemente,
condigdo do recalque, tal como desenvolvido em Além do principio de prazer (FREUD,

1920). No primeiro capitulo desta pesquisa, expusemos 0s argumentos em que Freud

% Seria interessante estabelecer um paralelo entre a nogdo de compulsdo & repeticdo enquanto aquém da
representacdo consciente, agida e desempenhada compulsivamente e uma das no¢des de memdria apresentada
por Bergson. Em Matéria e memoria, Bergson propde uma distingdo entre duas memoérias. H& uma memdria
voluntéria, que podemos evocar por meio de imagens-lembrancas e que nos permite distinguir este ou aquele
acontecimento como singulares, situando cada um deles em uma data e locais precisos. Trata-se de uma memoria
representacdo, de curta duracdo, ja que, por um esforgo do espirito, posso evocar, associar ou mesmo abandonar
tal lembranca. Mas h4 uma outra memdria, a “memoria por exceléncia”, que se imprime no corpo, modificando-
0 e criando disposi¢des novas para agir. Esta memaoria ndo representa o passado, mas o encena nas a¢des e nos
movimentos ativados pelas excitagdes despertadas no presente. Trata-se de uma memoria agida e vivida, uma
encarnagdo no presente do conjunto de “um passado de esforgos” acumulados, “atitudes que acompanham
automaticamente nossa percepgdo das coisas”, “registro do passado sob a forma de habitos motores”
(BERGSON, 1939, p.85-92).
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apresenta a compulsdo a repeticio como principio fundante do aparelho psiquico,
encontrando-se atrelada a pulséo de vida na atividade de ligacdo primordial (“repeti¢do-lago”
nas palavras de Deleuze, ja que a pulsdo de vida diz respeito aos processos construtivos e
assimilatorios, de atracdo e fusédo, de estabelecimento e manutencdo de formas organizadas) e
também vinculada & puls@o de morte (“repetigdo-borracha”, pois a pulsdo de morte responde
pelos processos demolidores ou dissimilatérios, de repulsa e desagregacdo, que desfaz
conexdes). Trata-se neste caso da compulsdo a repeticdo como conceito metapsicologico,
principio fundante do aparelho psiquico, na qual Deleuze se apoia para extrair uma concep¢ao
positiva da repeticio — diferente da compulsdo a repeticdo como conceito clinico e
manifestacdo sintomaética derivada do recalque, criticada por sua “subordina¢do a simples
exigéncia da representacdo”. Além disso, Deleuze reconhece que estas duas formas de
repeticdo ndo sdo independentes. Quer se trate de uma repeticdo fisica ou psiquica, de uma
estereotipia ou de algo latente e simbdlico, em toda estrutura repetitiva coexistem estas duas
formas de repeticdo, mas & preciso considerar que “a repetigdo manifesta de elementos
idénticos” remete necessariamente a “um sujeito latente que se repete por meio destes

elementos, formando uma “outra” repeti¢cao no damago da primeira” (DELEUZE, 1968, p.51).

Uma é o sujeito singular, 0 &mago e a interioridade, a profundidade da outra. A outra
¢ somente o envoltorio exterior, o efeito abstrato. (...) a verdade do nu estd na
mascara, no disfarce, no travestimento. Isto acontece necessariamente, pois a
repeticdo ndo se oculta em outra coisa, mas se forma disfarcando-se; ndo preexiste a
seus proprios disfarces e, formando-se, constitui a repeti¢do nua em que ela se
envolve. (DELEUZE, 1968, p.50).

Portanto, ndo se trata de suprimir ou denunciar um erro de concep¢do na teoria
psicanalitica da repeti¢do, mas de reposicioné-la ao explicitar a sua dimensdo transcendental,
demonstrando que a teoria comporta ambas as concepcgdes de repeticdo, em que uma é apenas
o efeito abstrato da outra, mais profunda.

Vejamos mais atentamente como Deleuze encontra no texto freudiano um aliado para
uma concepcao positiva da repeticdo. Freud realiza a distin¢do entre “recalque primordial” e
“recalque propriamente dito”, este Ultimo sendo posterior e efeito do primeiro. Deixemos 0
recalque primordial de lado por enquanto, nos concentrando no recalque secundario que ja
introduzimos conforme o artigo “Recordar, repetir, elaborar” (FREUD, 1914b). O recalque é
um mecanismo psiquico defensivo, que tem a funcao de assegurar a manutencdo do principio
de prazer ao impedir que a satisfacdo pulsional possa gerar um desprazer ainda maior: embora
toda satisfacdo pulsional gere prazer, tal satisfacdo pode ser inconciliavel com outras

intencBes ou exigéncias e falhar no seu propdsito mais geral. “Entdo se torna condi¢do para a
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repressdo que o motivo do desprazer adquira um poder maior que o prazer da satisfacdo” e
“sua esséncia consiste apenas em rejeitar e manter algo afastado da consciéncia” (FREUD,
1915a, p.85). Assim, o recalque impede 0 acesso a consciéncia de ideias ou afetos que causam
desprazer, bloqueando a sua representacédo (Vorstellung).

Ele estd na causa do “esquecimento” anteriormente mencionado, compondo uma
colecdo de elementos em uma memoria que nao pode ser lembrada, cujo acesso esta barrado.
N&o podendo figurar como lembrancas ou recordacfes, e assim situar-se adequadamente
como passado, tais elementos permanecem fixados e imutaveis, insistindo no presente sob a
forma de repeti¢des cuja origem repousa em acontecimentos antigos. Pois o que foi recalcado
exerce uma continua pressdo na direcdo do consciente e, quando suficientemente disfarcado e
deformado pelos processos de condensacdo e deslocamento, “retorna” sob a forma de
sintomas ou formagdes substitutivas. “Quando estes se distanciaram o suficiente da
representante reprimida, seja assumindo deformacgdes, seja pelo numero de elos
intermedidrios que se interpuseram, 0 acesso ao consciente se torna livre para eles” (FREUD,
1915, p.88). Mas aceder ao consciente, neste caso, ndo resolve a equacdo psiquica, que
permanece sob o signo da compulsdo a repeticdo de um elemento original que retorna
disfargado.

Podemos apenas descobrir algo a esse respeito pelos casos nos quais a repressao
deve ser descrita como tendo, em maior ou menos grau, falhado. Nesse caso, a
posicdo, falando em geral, é que o impulso instintual encontrou um substituto para a
repressdo, mas um substituto muito mais reduzido, descolado e inibido, e que néo é
mais reconhecivel como uma satisfacdo. E quando o impulso substitutivo é levado a
efeito, ndo ha qualquer sensacdo de prazer; sua realizagdo apresenta, ao contrario, a
qualidade de uma compulsdo. (FREUD, 1926, p.98).

Vemos aqui que o recalque provoca a repeticdo de um determinado elemento, que se
esconde sob méascaras e disfarces. Repeticdo do mesmo, como diria Deleuze. Acontece que
este recalque que acabamos de descrever, cujo fracasso se situa na origem dos sintomas, ndo é
originario, na medida em que atua sobre “derivados psiquicos”, afetos e ideias, posteriormente
vinculados ao representante original da pulsdo (Trieb-reprasentant), este sim alvo de um
recalque primordial. Freud relaciona o recalcado primordial com representacdes-coisa que
nunca foram e que jamais serdo vinculadas a representagfes-palavra, vinculo este que é

condicdo de possibilidade para a consciéncia:

O sistema inconsciente contém os investimentos de coisas dos objetos, 0s primeiros
investimentos objetais propriamente ditos; o sistema pré-consciente surge quando
essa representacdo da coisa é sobreinvestida mediante a ligagdo com as
representacdes verbais que lhe correspondem. S8o0 esses sobreinvestimentos,
conjecturamos, que levam a uma mais alta organizagdo psiquica e tornam possivel a
substituicdo do processo primario pelo processo secundario dominante no pré-
consciente. (FREUD, 1915b, p.147)
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O recalcado primordial, enquanto representagdes-coisa desvinculadas de
representacOes-palavras, permanece sob o dominio do processo primario, insuscetiveis de
alcancarem o pré-consciente e de se tornarem conscientes pelas vias normais do pensamento.
No contexto da primeira topica, Freud ndo explica porque certos representantes da pulsédo
permanecem, desde a sua origem, excluidos do processo secundario, apesar de apontar como
causa o estabelecimento tardio deste dltimo (CAROPRESO, 2011, p.86). E somente a partir
da introducdo da pulsdo de morte que a explicacdo do recalque primordial sera retomada por
Freud, embora ndo de forma definitiva, nem muito explicita, mas sob a forma de hipéteses.

Para explica-lo, precisamos retomar algumas teses ja apresentadas, como a noc¢do de
trauma. Como vimos em Além do principio de prazer (1920), a situacdo em que o aparelho
psiquico € inundado por uma alta carga de estimulos, mediante a qual se encontra
despreparado e incapaz de processar, € configurada como traumatica. Nesta situacdo, é
desencadeada uma atividade de ligagdo que é fonte de dor e que ignora o principio de prazer.
Esta atividade de ligacdo, atrelada as no¢des de compulsdo a repeticdo e pulsdo de morte, €
entdo apresentada como a condi¢do para que o principio do prazer se imponha.

Em Inibicdes, sintomas e ansiedades (1926, p.98), Freud indica que o recalque
primordial estaria relacionado a experiéncias traumaticas originarias: “é altamente provavel
que as causas precipitantes imediatas das repressdes primitivas sejam fatores quantitativos,
tais como uma forga excessiva e o rompimento do escudo protetor contra os estimulos”. A
situacdo de nascimento é utilizada como protétipo destas experiéncias traumaticas primitivas.
O nascimento seria marcado por uma espécie de “convulsdo econdmica” que poria em marcha
o funcionamento psiquico, sendo acompanhado por uma “vivéncia de dor”*. Na ocasido do
nascimento, excita¢cfes muito intensas em um aparelho psiquico despreparado se fazem sentir

como “perigo”, sem que haja, entretanto, qualquer representacao psiquica desta vivéncia.

Ou o estado de ansiedade se reproduzia automaticamente em situaces andlogas a
situacdo original e era assim uma forma inadequada de reacdo em vez de apropriada,
como o fora na primeira situacdo de perigo, ou o ego adquiria poder sobre essa
emocdo, reproduzia-a por sua propria iniciativa € a empregava como uma
adverténcia de perigo e como um meio de pér 0 mecanismo de prazer-desprazer em
movimento. (FREUD, 1926, p.157).

% Fatima Caropreso, no artigo “A vivéncia de dor e o movimento do pensamento freudiano” (2011), realiza uma
exposi¢do rigorosa € minuciosa em torno do argumento de que, a partir da segunda topica, “Freud ndo so6
recoloca a vivéncia de dor na base das neuroses, mas a coloca como estando na base de todos 0s processos
psiquicos e como sendo, inclusive, mais fundamental do que a vivéncia de satisfagdo e o desejo que dela deriva”
(p.90). A vivéncia de dor é um processo que remonta ao Projeto de uma psicologia (1895) e que pressupde o
estabelecimento da excitacdo em estado ligado, diferentemente do modelo da vivéncia de satisfacdo, que
pressupde uma regulacdo condicionada biologicamente pelo desprazer (CAROPRESO, 2011, p.81).
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Assim, 0 ego aprende a reproduzir esta vivéncia arquetipica de perigo, que € revivida
como angustia, de modo a sinalizar para o aparelho psiquico o que deve ser recalcado, a fim
de evitar o desprazer. Para se proteger das situacGes de superestimulacdo externa e interna
(das pulsdes), o ego erige uma espécie de barreira protetora por meio de mecanismos
defensivos, entre os quais o do recalque. Neste sentido, o perigo da perda do objeto e o perigo
da castracdo sdo ansiedades vinculadas a um objeto e a uma expectativa, mas estes sao
remanescentes e repeticdes de uma vivéncia primordial de perigo sem objeto especifico.
Pode-se assim dizer, com Deleuze, que o recalque propriamente dito refere-se as sinteses
ativas do inconsciente e opera com a distin¢do entre dois tempos presentes — o presente atual e
0 presente que passou —, relacionando-se com a memoria lembranga e com o passado
psicolégico, enquanto dimensdo do presente. H4& um elemento original que é repeticdo
disfarcada, variacdo do mesmo, que precisa ser recordado e elaborado como passado, para ser
esquecido de fato. Por outro lado, Deleuze retém de Freud a nocéo de recalque primordial,
que diz respeito a “apresentacdes puras ou a maneira como as pulsdes sdo necessariamente
vividas”, enquanto constitutivo de um passado ou memoria de algo que nunca foi nem podera
ser presente, algo inconsciente desde sua origem e que nao pode ser dado a consciéncia senao
sob a forma de disfarces e deslocamentos. Disfarces que ndo escondem um elemento nu, mas
apenas outros disfarces e mascaras. Ai encontramos uma outra forma de repeticdo, que pode
entdo se associar com a sua concepcao de passado puro, repeticdo que ja contém em suas
entranhas “mecanismos diferenciais”, sendo geneticamente constituida por simbolos,
mascaras ou disfarces (DELEUZE, 1968, p.158); repeticdo além do principio de prazer,
subterranea as atividades do eu e diante da qual este nunca se encontra preparado®. Como
veremos mais a frente, o recalque primordial aparece relacionado a forca questionante e
problematica que impulsiona 0 pensamento; 0s processos inconscientes ndo sao motivados
por conflitos pulsionais segundo a logica do principio do prazer, mas por questbes e
problemas.

Em Bergsonismo (1966), Deleuze ja se direcionava para uma compreensdo do
recalque mais baseada na “atengdo a vida” do que em conflitos pulsionais. Afinal, se 0
passado se conserva em sua integralidade e é potencialmente passivel de atualizacdo, se a
totalidade do passado é repetida em cada atual presente, por que minha consciéncia s

consegue acessar uma ‘“versao resumida” disto, em que uma ou outra lembranca ¢ sempre

% Seria possivel estabelecer aqui um paralelo entre a concepcio freudiana de trauma e a posterior concepgao
deleuziana de acontecimento? Seguimos esta hipotese no capitulo seguinte (a partir da pagina 110), considerando
este excesso pulsional de que fala Freud como a violéncia que se imp8&e como condi¢éo do pensar.
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privilegiada? Ha de haver uma func¢éo inibidora no processo de atualizacdo, que seleciona na
totalidade apenas as lembrancas Uteis ao presente atual. Bergson faz referéncia a funcéo
inibidora do sistema sensdrio-motor, que somente permite recuperar as imagens-lembrancas
capazes de “esclarecer ¢ completar utilmente a situacdo presente: deste modo se deduzem as
leis da associagdo de ideias” (BERGSON, 1939, p.93). A consciéncia descarta “todas aquelas
imagens passadas que ndo sdo capazes de se coordenar a percepcdo atual e de formar com ela
um conjunto Gtil”, impedindo que o sonho se misture a realidade e desnature o carater pratico

da vida.

O inconsciente psicologico representa 0 movimento da lembranca em vias de
atualizar-se: entdo, assim como os possiveis leibnizianos, as lembrancas tendem a se
encarnar, fazem pressdo para serem recebidas — de modo que é preciso todo um

recalque saido do presente e da “atencdo a vida” para rechacar aquelas que sdo
indteis ou perigosas. (DELEUZE, 1966, p.56).

Na teoria psicanalitica, o recalque propriamente dito desempenha um papel defensivo,
considerando como perigoso tudo aquilo que pode causar desprazer. Contudo, o recalcado
exerce uma pressao continua para tornar-se consciente, e dispde dos mecanismos de
condensacéo e deslocamento para mascarar-se, disfarcar-se e assim retornar como sintoma ou
formacdo substitutiva. Como sabemos, 0 objetivo de Deleuze em Diferenca e Repeticéo
(1968) € mostrar que no fendmeno da repeticdo ndo ha uma mascara que esconde e disfarca
um Mesmo, que seria sua esséncia e causa; a repeticdo do Mesmo, nua, € apenas o efeito
abstrato desta repeticdo que compreende a diferenca e as mascaras ela mesma. Afinal, o

Mesmo é extraido da diferenca, e ndo o contrario.

Os disfarces e as variantes, as mascaras ou os figurinos ndo vém “por cima”, mas
sd0, ao contrério, os elementos genéticos internos da prdpria repeti¢do, suas partes
integrantes e constitutivas. Esta via teria podido orientar a analise do inconsciente
para um verdadeiro teatro. (DELEUZE, 1968, p.40).

Assim, Deleuze defende que a formula “repito porque recalco” deve ser invertida e
substituida por “recalco porque repito”, “recalca-se porque se disfar¢a”; o disfarce ndo se
explica pelo recalque, mas é o recalque que deve ser explicado por ele. De fato, a repeticdo
como conceito metapsicoldgico antecede o recalque propriamente dito, como mostramos a
partir de Freud. “N&o repito porque recalco. Recalco porque repito, esqueco porque repito.
Recalco antes de tudo porque ndo posso Viver certas coisas ou certas experiéncias a nao ser
como repeticao” (DELEUZE, 1968, p.41). O recalque € consequéncia da repeticdo. Se se
compreende a repeticdo a luz da sintese do passado, como repeti¢do da totalidade do passado
que cada momento presente encerra em si, chega-se a uma concep¢do do recalque como

processo de “sele¢do” ou de “filtragem” que se interpdem entre o virtual e o atual. Teriamos
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ai o recalque propriamente dito, em sua funcdo negativa de limitar a atualizagdo do virtual.
Mas a nocao de instinto de morte pode revelar uma outra dimensao do recalque, que mostra o
recalque incidindo sobre a representacdo justamente porque esta impede a experiéncia da
repeticdo (do objeto virtual) ao mediatizar o vivido, relacionando-o com a forma de um objeto
idéntico ou semelhante (DELEUZE, 1968, p.42).

E a nocdo de instinto de morte que permite Deleuze pensar em duas formas de
recalque e de repeticdo, uma negativa por falta do conceito, outra afirmativa por excesso da
Ideia.

A ideia de um instinto de morte deve ser compreendida em funcg&o de trés exigéncias
paradoxais complementares: dar a repeticdo um principio original positivo, um
poder autbnomo de disfarce e, finalmente, um sentido imanente em que o terror se
mistura intimamente com o movimento da selecdo e da liberdade. (DELEUZE,
1968, p.43).

A retomada transcendental da nocdo freudiana de instinto de morte nos leva assim,

finalmente, a terceira sintese.

O futuro, ou a repeticdo como eterno retorno

Eis que agora devemos pensar que passado e presente sao apenas dimensdes do futuro,
0 passado como condicdo e o presente como agente. O futuro tende a relacionar-se
imediatamente com a expectativa e a crenca, mas Deleuze escapa de uma concepgédo
teleoldgica ou circular do tempo ao pensar a terceira sintese interferindo nas outras duas, de
modo que o passado é condic¢do, mas “operando por insuficiéncia”, e 0 presente € um agente
“destinado a apagar-se”.

Quando Deleuze apresenta as sinteses passivas do presente e do passado, ele também
mostra como estas sinteses passivas se tornam ativas, conduzindo para a instauracdo do
principio do prazer e a integracdo do Eu. Na primeira sintese, isto acontece quando o passado
e o futuro se tornam desdobramentos psicolégicos do presente puro, como lembranca de um
objeto de satisfacdo passada e expectativa de reencontro do objeto no futuro. Na segunda
sintese, 0 eu passivo, multiplo, larvar e local, contemplacdo contraente de objetos virtuais e

reais, € sobreposto por um eu narcisico.

E inevitavel que o passado puro recaia, assim, no estado de um antigo presente,
mesmo que ele seja mitico, reconstituindo a ilusdo que se julgava vir a ser
denunciada por ele, ressuscitando a ilusdo de um originario e de um derivado, de
uma identidade na origem e de uma semelhanga no derivado. (...) O carater
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essencialmente perdido dos objetos virtuais e o carater essencialmente disfargado
dos objetos reais sdo as potentes motivacdes do narcisismo. (DELEUZE, 1968,
p.163).

Na segunda sintese, um eu narcisico toma o lugar dos objetos virtuais e reais e adquire
contetidos condicionados ao principio de prazer, a libido reflui sobre o eu e “Eros arrasta o
tempo para o circulo”, como se fosse impossivel escapar da ilusdo que se pretendia denunciar.
Mas existe ainda uma terceira sintese, que é o instinto de morte. Este, ndo sera pensado em
oposic¢do ou conflito com Eros, mas como uma sintese totalmente distinta e capaz de redefinir
o0 papel das duas sinteses precedentes.

Se as duas primeiras sinteses conduzem ao principio do prazer e a atividade
organizada do Eu, a terceira sintese permite que algo sempre escape e trabalhe
independentemente de qualquer organizagao, garantindo que nada se imponha como principio
infalivel. “De uma certa maneira, a terceira sintese reune todas as dimensdes do tempo,
passado, presente, futuro, e os faz atuar agora na pura forma”, passiva e transcendental. A
terceira sintese reorganiza as dimens6es do tempo, mas esta reorganiza¢ao nunca € o retorno a
um circulo perfeito e equilibrado, mas forma um circulo “singularmente tortuoso” e
excéntrico (DELEUZE, 1968, p.169).

Trata-se agora de pensar neste eu narcisico, que mesmo sobrepondo-se ao eu passivo,
traz consigo uma “ferida constitutiva”, se experimentando como perpetuamente deslocado na

série dos objetos virtuais, e como perpetuamente disfarcado na série dos objetos reais.

O eu narcisico é insepardvel ndo s6 de uma ferida constitutiva, mas dos disfarces e
deslocamentos que se tecem de um extremo ao outro e constituem sua modificacéo.
Méscara para outras mascaras, disfarces sob outros disfarces, o eu ndo se distinguem
de seus prdprios bufées e anda claudicando sobre uma perna verdade e uma perna
vermelha. Todavia, nunca é demais salientar a importancia da reorganizacdo que se
produz neste nivel em oposicdo ao estagio precedente da segunda sintese, pois, ao
mesmo tempo que 0 eu passivo se torna narcisico, a atividade deve ser pensada e s6
pode ser pensada como afeccdo, como a propria modificagdo que 0 eu narcisico
sente passivamente, remetendo, assim, a forma de um Eu que se exerce sobre ele
como um “Outro”. Este Eu ativo, mas rachado, ndo estd somente na base do
superego; ele é o correlato do eu narcisico, passivo e ferido, num conjunto complexo
que Paul Ricoeur acertadamente nomeou de “cogito abortado™. Alias, s6 ha cogito
abortado, s6 ha sujeito larvar. (DELEUZE, 1968, p.163).

Como vimos no inicio deste capitulo, a retomada do projeto transcendental kantiano
por Deleuze consiste em inserir entre “Eu penso” e “Eu sou” um eu passivo, a forma pura ¢
vazia do tempo, mas considerando que o eu passivo ndo é simples receptividade sem sintese,
como em Kant. As sinteses passivas garantem este deslocamento perpétuo do eu, que “sente

seu proprio pensamento, sua propria inteligéncia, aquilo pelo qual ele diz EU exercer-se nele
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e sobre ele, mas ndo por ele”. EU ¢ na verdade um Outro, o Eu foi rachado e o eu serd sempre
marcado por esta ferida constitutiva. (DELEUZE, 1968, p.132-134).

Portanto, a forma pura do tempo, “maior iniciativa da Filosofia transcendental”, é
reafirmada como sinteses passivas e compreendida como instinto de morte. Esta nocéo
permite subverter o argumento transcendental tradicional, que se apresenta como condicéo
para a constituicio do mundo fenoménico por meio de sinteses sempre ativas, que
pressupdem um Eu transcendental. Na perspectiva de Deleuze, o instinto de morte impde-se
como resisténcia as sinteses ativas, impelindo ao seu funcionamento no modo passivo,
independente da atividade do Eu ou da totalizacdo dos objetos. Dai a valorizacdo da teoria
psicanalitica dos objetos parciais, que ndo se deixam sintetizar em objetos totais; como vimos,
no dominio dos objetos parciais ndo ha sinteses ativas, mas fusdes e defusdes continuas,
passivas, em gue o0 proprio eu nada mais é do que um objeto parcial entre outros.

J& em Apresentacdo de Sacher-Masoch (1967), em que o instinto de morte foi
enunciado como principio transcendental, ele aparecia como “repeti¢do-borracha”, opondo-se
a “repeticdo-laco” de Eros que constituia a atividade de ligagdo necessaria a instauragdo do
principio de prazer. Esta repeticdo-borracha é agora apresentada como a sintese passiva do
futuro, na medida em que anula o poder das sinteses ativas.

Trata-se da repeticdo como uma sintese que “constitui aqui um futuro que afirma ao
mesmo tempo o carater incondicionado do produto em relagdo a sua condicdo e a
independéncia da obra em relagdo a seu autor ou ator” Nisto residiria a producdo do
absolutamente novo e da diferenga: “a repeti¢do régia ¢ a do futuro, que subordina as duas
outras ¢ as destitui de sua autonomia”. “Fazer da repeti¢do a categoria do futuro, servir-se da
repeticdo do habito e da repeticdo da memoria, mas delas servir-se como estagios e deixa-las
pelo caminho; com uma das maos, lutar contra o Habito; com a outra, lutar contra
Mnemosina”, pois as duas sinteses anteriores tendem para a forma ativa, submetidas a
reproducdo do Mesmo e do Semelhante. (DELEUZE, 1968, p.140-142).

E neste sentido que a formulacdo desta terceira sintese estd intimamente ligada a
apropriacdo deleuziana do conceito de eterno retorno de Nietzsche: o eterno retorno nédo diz
respeito ao conjunto do tempo, mas somente ao futuro, s6 fazendo retornar o por-vir’. E
assim que se escapa de uma repeticdo intra-ciclica — o passado e 0 presente repetem uma

mesma coisa — ou ciclica — o futuro é a retomada do passado — dando ao futuro uma repeticéo

% No original: « ne fait que revenir 1’a-venir » (DELEUZE, 1968, p.142).
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propria, autdbnoma, “que ndo mais exprime as analogias da reflexdo” (DELEUZE, 1968,
142N),

Ocorre que esta sintese ndo serd chamada de instinto de morte apenas pela
continuidade do debate com a psicandlise iniciado em Apresentacdo de Sacher-Masoch
(1967), mas porque realmente “ha uma experiéncia da morte que corresponde a esta terceira
sintese” (DELEUZE, 1968, p.168). Para o fildsofo, enquanto a concepc¢éo freudiana se manter
presa a uma definicdo extrinseca, cientifica e objetiva do instinto de morte, ela estard apenas
falseando o problema. Ao entender a morte apenas como retorno qualitativo ou quantitativo
ao inanimado, ou seja, a morte reduzida ao modelo objetivo de uma matéria indiferenciada, a
qual o vivente “retorna” e da qual ndo ha um protétipo para o inconsciente, deixa-se de
reconhecer o0 seu carater de vivéncia subjetiva: “A morte estd presente no vivente, como
experiéncia subjetiva e diferenciada provida de um protétipo” (DELEUZE, 1968, p.166).

Trata-se de reconhecer uma experiéncia de morte, que se relaciona com...

...engendrar o ato de pensar no préprio pensamento, talvez sob o efeito de uma
violéncia que faz que a libido reflua sobre o eu narcisico e, paralelamente, faz que
Ténatos seja extraido de Eros e com que o tempo seja abstraido de todo contetido
para que seja extraida dele a forma pura. (DELEUZE, 1968, p.168).

Deleuze faz aqui referéncia a teoria freudiana do narcisismo (FREUD, 1914), que
descreve o processo em que a libido é retirada dos objetos externos e dirigida para o eu.
Quando Freud retoma esta teoria no contexto da segunda tdpica e da segunda dualidade
pulsional, ele lanca a hipotese de que ha uma dessexualizacdo envolvida nesta transformacéo

do investimento objetal em investimento no eu.

A transformacdo da libido objetal em libido narcisica, que entdo ocorre,
evidentemente acarreta um abandono das metas sexuais, uma dessexualiza¢do, ou
seja, uma espécie de sublimagdo. E surge mesmo a questdo, digha de um tratamento
mais aprofundado, de que este seria talvez o caminho geral da sublimacédo, de que
talvez a sublimacdo ocorra por intermediagdo do eu, que primeiro converte a libido
objetal sexual em narcisica, para depois dar-lhe quicé outra meta. (FREUD, 1923,
p.37).

Considerando que a sublimacdo esta na base de toda atividade intelectual, que “o
trabalho do pensamento é provido pela sublimacdo de forga instintual erética” (FREUD,
1923, p.57), trata-se agora de seguir Deleuze na proposicdo do instinto de morte como Eros
dessexualizado, como o impulso violento que engendra a forga o pensamento.

Ao definir a pulsdo de morte, Freud indica que esta jamais pode ser apreendida em sua
forma pura, embora ela deva ser postulada; alids, este € um dos argumentos que apoiam
Deleuze na leitura transcendental deste conceito: a sua forma pura, o filésofo chamara de
instinto, enquanto que para as misturas dadas na experiéncia, mantera o vocabulo pulséo.
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Quando Freud fornece exemplos clinicos de como se apresentam as misturas entre as pulsdes
de vida e de morte em “O eu e o id”, ele postula que “uma energia deslocavel, que, em si
indiferente, pode juntar-se a um impulso erético ou destrutivo qualitativamente diferenciado e
elevar o investimento total deste” (1923, p.55). Mais a frente, diz ser “plausivel que essa
energia operante no eu e no id, deslocavel e indiferente, provenha da reserva de libido
narcisica, seja Eros dessexualizado” (p.56).

Essa seria uma energia sublimada que funcionaria, indiscutivelmente, a favor do
principio de prazer, tornando mais plasticos os caminhos e 0s objetos para a satisfacdo da
pulsdo. Acontece que este processo acaba contrariando a conservagao da vida, na medida em
que conduz para o anulamento das tensdes no Id, segundo o principio de Nirvana. E neste
sentido que prazer e morte se aproximam. Ou seja, “apos se excluir Eros mediante a
satisfacdo, o instinto de morte fica livre para levar a cabo suas inten¢des. Finalmente, como
vimos, o Eu facilita para o Id o trabalho, ao sublimar partes da libido para si e seus fins”
(FREUD, 1923, p.59).

Assim, uma das consequéncias da sublimacao ¢ uma espécie de “disjuncdo instintual”,
que se revela na composi¢do da consciéncia moral do superego, “local de reunido dos
instintos de morte”: “no sentido econémico, a moral atuante no Super-eu nos parece tal
produto de decomposi¢dao” (FREUD, 1923, p.69-71).

Vemos que, segundo Freud, a dessexualiza¢do tem como correspondente a sublimacéo
e todas as atividades do pensamento que ela possibilita; por outro lado, libera a pulsdo de
morte dos componentes erdticos. E neste vinculo entre producfo de pensamento e instinto de
morte que Deleuze ird insistir, a fim de retirar da concep¢do psicanalitica de morte este
aspecto por demais simplista da materialidade e da pessoalidade. A morte, ndo se refere sai ao
desaparecimento da pessoa, algo que pode ser objetivamente representado como morte que

“vem sempre de fora”, mas apresenta uma outra face...

...designa o estado das diferencas livres quando elas j& ndo estdo submetidas a forma
que lhe davam um Eu [Je], um eu [moi], quando elas se desenvolvem numa figura
que exclui minha prépria coeréncia da mesma maneira que a de uma identidade
qualquer. Ha sempre um “morre-se” mais profundo do que o ‘“eu morro”
(DELEUZE, 1968, p.167).

A morte aparece em uma figura totalmente distinta, como “poténcia interna que libera
0s elementos individuantes da forma do Eu [Moi] ou da matéria do eu [je] que os
aprisionam”. Freud (1920) ja havia sugerido que o organismo quer morrer, mas morrer a sua

maneira. Assim, “ha uma inadequag@o necessaria entre a morte como acontecimento empirico
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e a morte como ‘instinto’, como instancia transcendental. Freud e Espinosa tem ambos razao:
um, pelo instinto; o outro, pelo acontecimento” (DELEUZE, 1968, p.362).

Para Deleuze, nada se ganha ao se estabelecer o instinto de morte em oposicdo ao
instinto de vida, uma vez que “Tanatos se confunde inteiramente com a dessexualizagdo de
Eros, com a formacéo desta energia neutra e deslocavel de que fala Freud. Ela ndo esta a
servico de Tanatos, ela o constitui” (DELEUZE, 1968, p.167). Trata-se de conceber Tanatos
como complemento de Eros, como uma sintese do tempo totalmente distinta, destacada de
Eros e “construida sobre seus restos”. Quando Eros reflui sobre o eu, “a libido perde todo
conteudo mnésico”, “o Tempo perde sua figura circular, para tomar uma forma impiedosa,
reta”. Isto pode fazer Eros e Tanatos aparecer em “relagdes desconcertantes” que ignoram o
prazer como finalidade, como no masoquismo e no sadismo. Por outro lado, ai se encontra a
producdo do novo e da diferenca: tal morte € a morte do uno, do mesmo e do negativo,

dissolucéo do eu em nome da afirmagdo do maltiplo.

Quando Freud diz que talvez seja preciso ligar a esta energia dessexualizada, como
correlativo da libido tornada narcisica, o processo geral de pensar, devemos
compreender que, contrariamente ao velho dilema, ndo de trata mais de saber se o
pensamento é inato ou adquirido. (DELEUZE, 1968, p.168).

Com Freud, busca-se uma forma de pensamento que ndo pode ser adquirido nem
exercido como inato, mas que € engendrado sob o efeito de uma violéncia: o pensamento é
genital e dessexualizado. A dessexualiza¢do “inibe a aplica¢do do principio de prazer como
ideia diretriz e prévia”, e produz uma rachadura definitiva no Eu — pode-se até dizer que o Eu
e 0 Id séo destruidos neste processo anunciado pelo superego. A rachadura libera a morte, que
“¢ antes de tudo a forma derradeira do problematico, a fonte dos problemas e das questdes, a
marca de sua permanéncia acima de toda resposta, o Onde e o Quando” (DELEUZE, 1968,
p.166).

Isto traz consequéncias imediatas para a concepg¢do de inconsciente, pois ja ndo se
pode mais pensar 0s seus fendmenos a partir da “forma simples demais da oposi¢ao ou do
conflito”. Os préprios conflitos séo resultantes de mecanismos diferenciais e expressdes de

uma instancia mais profunda, a instancia dos problemas e das questdes:

E verdade que o inconsciente deseja e s6 faz desejar. Mas, a0 mesmo tempo que 0
desejo encontra o principio de sua diferenca com relacdo a necessidade no objeto
virtual, ele aparece ndo como uma poténcia de negacdo, nem como elemento de uma
oposicdo, mas sobretudo como uma forca de procura, uma forca questionante e
problematizante que se desenvolve num outro campo que ndo o da necessidade e da
satisfagdo. As questBes e os problemas ndo sdo atos especulativos que, por esta
razdo, permaneceriam totalmente provisorios e marcariam a ignorancia momentanea
de um sujeito empirico. Sao atos vivos, investindo as objetividades especiais do
inconsciente, destinados a sobreviver ao estado provisério e parcial que, ao
contrario, afeta as respostas e as solucdes. (...) Mesmo os conflitos de Edipo

126



dependem, primeiramente, da questdo da Esfinge. O nascimento e a morte, a
diferenca dos sexos sdo temas complexos de problemas antes de serem termos
simples de oposicdes. (DELEUZE, 1968, p.158).

Deleuze cita algumas andlises de Lacan e de Leclaire que se encaminham nesta
direcdo, como por exemplo no caso da histeria (“serei um homem ou uma mulher?”) e da
neurose obsessiva (“estarei morto ou vivo?”). As questoes desfrutam “de um livre fundo que
ndo se deixa resolver”; “a insisténcia, a transcendéncia, a permanéncia ontoldgica das
questdes e dos problemas ndo se exprimem sob a forma de finalidade de uma razéo suficiente
(para qué? por qué?)”, nem “se reduzem as grandes oposigdes ou aos efeitos de conjunto que
a consciéncia delas recolhe” (DELEUZE, 1968, p.160-161).

Deleuze observa que Jung ja havia sugerido pensar o inconsciente pelo viés das
questdes e dos problemas, e a sua querela com Freud talvez possa ser situada em torno de
saber se o inconsciente pode ou ndo fazer outra coisa além de desejar. Lembremos que Jung
(1931) indica que a vida psiquica “ndo pode ser concebida sendo em termos de problema”,
fruto da tenséo entre o instinto e a inteligéncia®’, diferentemente de Freud, que tende a basear
suas analises nas emogdes regidas pela oposicdo e nos desejos emergentes nos conflitos, e ndo
no confronto com tarefas ou problemas que forgam o pensamento: “Na verdade, ndo seria
preciso perguntar antes se o desejo é somente uma forca de oposicdo ou uma forca
inteiramente fundada na poténcia da questdo?” (DELEUZE, 1968, p.159»).

Pensar o inconsciente a partir de uma estrutura oposicional e conflitante seria um dos
limites da psicanalise, que Deleuze pretende ultrapassar com a formulacdo de um inconsciente

transcendental, questionante e problematizante.

Freud atribui ao inconsciente trés ignorancias: o Nao, a Morte e o Tempo. E,
todavia, trata-se apenas do tempo, de morte e de ndo no inconsciente. Quer dizer
somente que eles sdo agidos sem serem representados? Mais ainda: o inconsciente
ignora o ndo porque vive do (ndo)-ser dos problemas e das questdes, mas ndo do
ndo-ser do negativo, que afeta somente a consciéncia e suas representacBes. Ele
ignora a morte porque toda representacdo da morte concerne ao aspecto inadequado,
ao passo que o inconsciente apreende o avesso, descobre a outra face. Ele ignora o
tempo porque nunca é subordinado aos contelidos empiricos de um presente que
passa na representacdo, mas opera as sinteses passivas de um tempo original. E a
estas trés sinteses como constitutivas do inconsciente que é preciso retornar.
(DELEUZE, 1968, p.168).

3 Conforme apresentamos nas paginas 39 e seguintes. Em “As etapas da vida humana”, vemos Jung (1931)
desenvolver o raciocinio de que os instintos se impdem sob a forma de problemas vitais, persistentes e
insollveis, que se esbarram nos limites da consciéncia inteligente. “Os grandes problemas da vida nunca sdo
resolvidos de maneira definitiva e total. (...) Parece-me que a significacdo e a finalidade de um problema ndo
estdo na sua solugdo, mas no fato de trabalharmos incessantemente sobre ele”. Haveria, assim, uma forma de
pensamento instintiva, um pensamento das imagens primordiais que séo os “dados irracionais, condigdes a priori
da imaginagdo que simplesmente existem”, pensamento independente da consciéncia inteligente, mas que deve,
contudo, se harmonizar com esta.
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Retornar a estas trés sinteses do inconsciente, calcadas em uma diferenga pura e uma
repeticdo complexa, para delas extrair uma nova imagem para a filosofia e do que significa
pensar. Este € o objetivo de Deleuze neste livro, em que a psicanalise encontra-se com a
filosofia. A repeticdo-laco do presente, a repeticdo-mancha do passado, a repeti¢do-borracha
do futuro, séo os trés para-além do principio de prazer onde se descobrem as forcas que agem
sob a representagdo do idéntico. Forgas que ndo entram em oposi¢cdo ou conflito, mas que
alimentam o instinto de morte, ele proprio “uma forga de procura, uma forga questionante e
problematizante que se desenvolve num outro campo que ndo o da necessidade e da
satisfacao” (DELEUZE, 1968, p.158), que se desenvolve num tempo puro e vazio, “fora dos
eixos” e da figura do circulo. O instinto de morte, formulado por Freud ndo exatamente em
relacdo as tendéncias agressivas e destrutivas, mas a partir de suas consideragcdes sobre uma
compulsdo a repeticdo além do principio de prazer, torna-se, nas maos de Deleuze, o principio
positivo originario da repeticdo e o movimento forcado que engendra o pensamento sob 0
efeito de uma violéncia. Avancemos um pouco nesta questdo do instinto de morte como
condicdo do pensar, ja que ela nos dirigira para a exposicdo de sua proxima obra, Légica do
Sentido (1969).

Para Deleuze, o pensamento somente é posto em marcha quando contraria as
imposicdes do bom senso (a melhor direcdo, a verdadeira) e do senso comum (identidades
fixadas em sua semelhanca). Ele mostra que, embora a filosofia sempre se esforce para se
desembaracar dos pressupostos que comprometem a sua fundacdo e o seu ponto de partida,
ela tende a fracassar, pois ndo reconhece que 0 bom senso e o0 senso comum ja estdo contidos
implicitamente na elaboracdo filoséfica como determinagdes do pensamento puro,
fomentando a ilusdo de que ha uma predisposicdo naturalmente boa ou uma boa vontade
implicadas no ato de pensar (1968, p.191-192). Portanto, 0 pensamento s6 comeca realmente
guando se livra desta imagem moral, dogmatica ou ortodoxa do que significa pensar, quando
se livra do bom senso e do senso comum. Pois pensar ndo é uma faculdade natural do ser, ndo
depende da boa vontade do pensador, nem guarda relacdes estreitas com o verdadeiro. Isto
ndo significa que poucas pessoas pensam ou podem pensar, mas que o verdadeiro pensamento
— criar algo, conceber e fazer nascer algo — deve ser forgcado, tirado de seu estupor natural,

contrariado em sua forma espontanea.

...56 h& pensamento involuntério, suscitado, coagido no pensamento, com mais forte
razdo é absolutamente necessario que ele nasca, por arrombamento, do fortuito no
mundo. O que é primeiro no pensamento é o arrombamento, a violéncia, é o
inimigo, e nada sup®e a Filosofia; tudo parte de uma misosofia. Ndo contemos com
0 pensamento para fundar a necessidade relativa do que ele pensa; contemos, ao
contrario, com a contingéncia de um encontro com aquilo que forga a pensar, a fim
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de erguer e estabelecer a necessidade absoluta de um ato de pensar, de uma paixdo
de pensar. (DELEUZE, 1968, p.203).

H& no mundo alguma coisa que forca a pensar, algo que s6 pode ser sentido e que ao
mesmo tempo é insensivel as outras faculdades, escapando de sua apreensdo conjunta. Trata-
se aqui de pensar as faculdades fora da convergéncia dada pelo senso comum, em um uso
discordante: “o senso comum ja nao estd ai para limitar a contribuigdo especifica da
sensibilidade as condi¢cGes de um trabalho conjunto; ela entra entdo em um trabalho
discordante” (DELEUZE, 1968, p.204).

Lembremos que em Diferenca e Repeticdo, Deleuze introduz os fundamentos de seu
“empirismo transcendental”, maneira que encontra de livrar-se das ambiguidades encontradas
em Kant a0 mesmo tempo em que continua o seu projeto, tornando-o ainda mais radical; na
sua concepc¢do, s6 um “‘empirismo superior” pode fornecer as bases para uma filosofia
realmente transcendental (1968, p.207). A filosofia de Kant € criticada por ter decalcado o
transcendental de caracteres empiricos que reafirmam um sujeito psicoldgico como seu
fundamento (1968, p.197).

Quando Kant definiu seu idealismo como transcendental, ou critico, para que este ndo
se confundisse com o idealismo “empirico” de Descartes ou com o idealismo “mistico e
fantasista” de Berkeley, ele deixou claro que estava propondo uma investigacdo
epistemoldgica, marcando assim uma ruptura com a filosofia que o precedia. Kant afastou-se
da ontologia e construiu uma filosofia transcendental que “se preocupa menos dos objetos do
qgue do modo de os conhecer, na medida em que este deve ser possivel a priori” (KANT,
p.53). Transcendental, portanto, é o termo que designa ndo o que ultrapassa a experiéncia,
mas 0 que a precede e que é sua condicdo. Nesta perspectiva, as faculdades séo
compreendidas como as formas a priori que permitem o conhecimento.

Deleuze observa que o acordo harmonioso entre as faculdades — razdo, entendimento,
imaginacdo e sensibilidade — permaneceu um mistério insollvel para Kant, apesar de suas
indmeras tentativas para explicad-lo. Ao final, Kant teria sido levado a fornecer um
fundamento subjetivo para o acordo objetivo das faculdades: “todas as faculdades colaboram
na recognicdo em geral” e “em toda parte, o modelo varidvel da recogni¢do fixa o bom uso,
numa concordia das faculdades determinada por uma faculdade dominante sob um senso
comum” (DELEUZE, 1968, p.199; 200). Porém, a recogni¢do, enquanto sintese na qual todas
as faculdades entram em acordo, prescinde de um principio subjetivo altamente dependente

do registro empirico, que Deleuze define como as instancias do “senso comum” ¢ do “bom
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senso”. Isto significa que a solucdo kantiana ndo s6 é insuficiente como compromete o

empreendimento da filosofia transcendental.

Na primeira edicdo da Critica da Razdo Pura, ele descreve em detalhes trés sinteses
que medem a contribuicdo respectiva das faculdades pensantes, culminado todas na
terceira, a da recognicdo, que se exprime na forma do objeto qualquer como
correlato do Eu penso, ao qual todas as faculdades se reportam. E claro, assim, que
Kant decalca as estruturas ditas transcendentais sobre os atos empiricos de uma
consciéncia psicolégica: a sintese transcendental da apreensdo é diretamente
induzida de uma apreensdo empirica etc. E para ocultar um procedimento téo visivel
que Kant suprime este texto na segunda edicdo. Mais bem ocultado, o0 método do
decalque, todavia, ndo deixa de subsistir, com todo o seu “psicologismo”.

(DELEUZE, 1968, p.197).

Torna-se assim mais compreensivel porque Deleuze desenvolve as trés sinteses
transcendentais do tempo em Diferenca e Repeticdo (1968). Estas ndo devem rumar para um
acordo harmonioso entre as faculdades, mas, ao contrério, devem “levar cada faculdade ao
ponto extremo de seu desregramento, ponto em que ela é como que presa de uma triplice
violéncia, violéncia daquilo que a forca a exercer-se, daquilo que ela é forcada a apreender e
daquilo que s6 ela tem o poder de apreender” (DELEUZE, 1968, p.208). Ou seja: “em vez de
todas as faculdades convergirem e contribuirem para o esforco comum de reconhecer um
objeto, assiste-se a um esfor¢o divergente, sendo cada uma colocada em presenca do seu
‘proprio’, daquilo que a concerne essencialmente” (DELEUZE, 1968, p.205).

O transcendental, segundo Deleuze, deve deixar de ser condicdo da experiéncia
possivel como em Kant e ressignificado em termos de virtualidade, transformando-se em
causa genética da experiéncia real. Ndo cabe aqui entrarmos em maiores detalhes sobre como
Deleuze renova o0 empirismo e o coloca em novas relagdes com o transcendental, sob o risco
de perdermos nosso foco®. Mas esta pequena introducdo ao tema ja permite vislumbrar as
implicagdes e os desdobramentos do conceito de instinto de morte em sua filosofia,
apresentando-se como condi¢do do mecanismo do pensamento ao contrariar as imposicdes do
bom senso e do senso comum.

Em Ldégica do Sentido (1969) Deleuze continuara a exploracdo deste tema, desta vez
propondo uma teoria do sentido que nasce do ndo-senso dos paradoxos — e ndo do senso
comum ou do bom senso. Os paradoxos permitem a afirmacdo simultdnea dos duplos do

sentido, e neles reside a poténcia do inconsciente. Embora o conceito de instinto de morte nédo

% O excelente livro de Anne Sauvagnargues, Deleuze. L’empirisme transcendental. PUF: Paris, 2009, nos
apresenta de forma exaustiva como se da a surpreendente construcdo filosofica do empirismo transcendental.
Conforme a autora nos apresenta na contracapa de seu livro, “Deleuze mergulha a critica transcendental kantiana
no banho dissolvente de um empirismo renovado”, composto por “operagdes de distor¢do e de colagem” a partir
do empirismo de Hume, da teoria do signo como forca de Nietzsche, do virtual e das multiplicidades de Bergson,
dos modos de Spinoza e das individuagdes impessoais de Simondon.
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apareca com tanta evidéncia e insisténcia neste texto, ele serd retomado em seu aspecto
transcendental, enquanto as pulsées permanecem referidas ao empirico. O dialogo com a
psicanalise ndo se dara mais em torno do principio de prazer — o que, de fato, j& se mostrou
suficientemente explorado — mas se voltara para o papel da dessexualizacdo da libido na
producdo de sentido. Em continuidade com as questdes desenvolvidas em suas obras
anteriores, Deleuze busca agora compreender como a energia dessexualizada pode “ao mesmo

tempo alimentar o instinto de morte e condicionar o mecanismo do pensamento” (1969,

p.214).

Capitulo 111

A psicanalise como arte das superficies e ciéncia do acontecimento

No prélogo de Légica do sentido (1969), Deleuze apresenta seu livro como sendo “um
ensaio de romance 16gico e psicanalitico”, em que Lewis Carroll e os filésofos do estoicismo
sdo convocados para ajuda-lo na elaboracdo de uma teoria do sentido que nasce do ndo senso
— e ndo do bom senso ou do senso comum. Tanto o escritor inglés quanto o0s estoicos
souberam explorar a forca dos paradoxos e mostrar a producdo dos sentidos na superficie,
pois o sentido “aparece e atua na superficie”, como “letras de poeira” ou “vapor sobre o vidro
em que o dedo pode escrever” (DELEUZE, 1969, p.136). Assim, esta logica do sentido ¢
inseparavel de uma topologia — profundidade, altura e superficie — e de uma historia, de onde
Deleuze extrai uma nova imagem para a filosofia.

Retomando a historia da filosofia, Deleuze apresenta duas imagens do filésofo e do
que significa pensar. A primeira consiste na heranca platénica que define o pensar como
elevacdo, na crenca de que a verdade ndo se encontra sendo nas alturas, em um céu de ideias
perfeitas e purificadas das ilusdes terrenas; o filésofo ¢ “um ser das ascensdes que sai da
caverna, eleva-se e se purifica na medida em que mais se eleva”. Brincando de ser patologista

da filosofia, Deleuze diagnostica tais fildsofos como padecendo de “idealismo”, mostrando
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como eles assumem uma “forma maniaco-depressiva™: ou a pureza e a perfeicdo ou nada,
espécie de “cortejo de ascensdes ¢ quedas” do pensamento. JA uma segunda imagem &
encontrada em Nietzsche e nos filosofos pré-socraticos, que por sua vez buscam a verdade
escondida nos abismos infernais, no subsolo, nas profundezas: “o filésofo pré-socratico ndo
sai da caverna, ele estima, ao contrario, que ndo estamos bastante engajados nela,
suficientemente engolidos”. Estes, padecem de uma mistura indiscriminada dos corpos, em
que se torna impossivel discriminar o bem e o mal, pois se tudo é mistura, “ndo ha regras
segundo as quais uma mistura ¢ ndo outra pode ser considerada ma”. Dai a subversdo como
caracteristica de tais filésofos, opostos a ascensdo platonica, e a forma da esquizofrenia que
assumem (DELEUZE, 1969, p.131-136).

Entre estas duas séries de imagens paradoxais, o platonismo das alturas e os pré-
socraticos da profundidade, Deleuze insere uma terceira imagem do fildésofo, agora
representada pelos estoicos: estes, ndo estdo voltados para o céu das Ideias e dos idolos, nem
tampouco mergulhados no inferno abissal, mas identificados com a terra e a superficie. Os
estoicos, “amantes de paradoxos e inventores”, conhecem 0 poder do ndo-senso (enquanto
afirmacdo simultanea de sentidos opostos) em sua relacdo intrinseca com os acontecimentos e
com a producdo de sentidos. Dai a perversao para caracterizar o “sistema de provocagdes
deste novo tipo de filosofos”, perversdo que de algum modo ressoa em Lewis Carroll, ele
proprio apresentado como um “agrimensor das superficies”, que continuou ao seu modo a
operacdo inaugurada pelos estoicos. Deleuze encontra nos estoicos uma maneira de reorientar
0s pré-socraticos, elevando-os a superficie, e de reorientar o platonismo, rebaixando-o a
superficie.

E se esta obra se apresenta como “um ensaio de romance logico e psicanalitico”, €
porque algumas coordenadas dadas por Freud, Klein e Lacan séo ai valorizadas e retomadas a
favor desta nova imagem da filosofia. E sobretudo pelas teorias do desenvolvimento
psicossexual e da erogeneizacdo do corpo, em sua relagdo com os processos do pensar, que
Deleuze se interessa. A psicanalise € considerada de maneira elogiosa, como grande ciéncia
dos acontecimentos ou “arte das superficies”, que sabe muito bem que é pelo caminho
paradoxal do ndo-senso que se chega a uma légica do sentido. Pois o sentido ndo é algo

previamente dado, ndo € nunca principio ou ponto de partida, mas algo produzido:

Ele ndo é algo a ser descoberto, restaurado ou re-empregado, mas algo a produzir
por meio de novas maquinacBes. Ndo pertence a nenhuma altura, ndo estd em
nenhuma profundidade, mas é efeito de superficie, inseparavel da superficie como
de sua dimensdo propria. (DELEUZE, 1969, p.75).
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A sua maneira, Deleuze busca incluir a psicanalise nesta nova imagem que constroi
para a filosofia, na medida em que ambas as disciplinas se defrontam com questdes afins.
Freud, por exemplo, deu-se conta de que até mesmo as mais nobres atividades do ser humano,
como o pensar, tem como fonte impulsos sexuais, afastando-se assim da heranca filosofica da
razdo pura, descontaminada dos afetos, sentimentos e sensacdes meramente corporais. Por
outro lado, ao buscar a verdade escondida “atrds” das aparéncias e dos fatos, Freud acaba
renunciando ao encontro de uma esséncia profunda e Gltima, na medida em que descobre
producdes fantasmaticas complexas, de sentidos mdveis e oscilantes, seguindo uma logica
também paradoxal e regida pelo ndo senso. “As méscaras nada recobrem, salvo outras
mascaras” — Deleuze ja havia valorizado esta dimensdo da psicandlise em Diferenca e
Repeticao:

Um momento decisivo da psicanalise foi aquele em que Freud renunciou em alguns
pontos a hipotese de acontecimentos reais da infancia que seriam como que termos
altimos, disfarcados, para substitui-los pela poténcia do fantasma que mergulha no
instinto de morte, onde tudo ja é mascara e ainda disfarce (DELEUZE, 1968, p.41).

A psicanalise, portanto, ndo busca o sentido nem nas esséncias nem na transcendéncia,
ndo se volta nem para as alturas, nem para as profundezas, podendo ser considerada como
“arte das superficies”. N@o que isto signifique que a psicandlise seja explicitamente exercida
ou teorizada desta maneira. Pelo contrario, sabemos que Deleuze opera em seus limites,
procurando amplia-los em direcdo a uma filosofia transcendental da diferenca, as vezes
indicando qudo proxima disso ela estaria. Neste momento, a condicdo para tal estd no
abandono de sua pretensdo hermenéutica, de analise infinita das “profundezas” ou escavagdo
arqueolédgica do passado®. A psicanalise deve compreender os acontecimentos como efeito de
superficie, como “efetuagdo espago-temporal em um estado de coisas. N&o perguntaremos,
pois, qual ¢ o sentido de um acontecimento: o acontecimento ¢ o proprio sentido”
(DELEUZE, 1969, p.23).

E por ainda ver nas ferramentas e teorias da psicanalise este potencial que Deleuze
pdde se aliar com ela, sempre buscando em Freud “o prodigioso descobridor da maquinaria do
inconsciente por meio da qual o sentido € produzido, sempre produzido em funcdo do nao-
senso” (DELEUZE, 1969, p.75). Sabemos que Freud, ao dedicar-se a compreender o que até

entdo era considerado como desprovido de sentido e indtil para ampliar o conhecimento

% Talvez possamos identificar aqui 0 embrido da forte critica que O Anti-Edipo dirige a tarefa hermenéutica da
psicanalise. L& se encontra que o inconsciente ndo deve ser interpretado, pois ele ndo esconde um sentido ou
significado profundo a respeito da esséncia humana, mas apenas demonstra como esta funciona regulada por
fatores tanto sociais quanto desejantes, econdmicos, historicos, politicos, entre outros (SANCHES, 2006, p.11).
Em lugar da interpretacdo, Deleuze e Guattari propordo a desterritorializacéo.
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cientifico ou filosofico — os sonhos, os discursos muitas vezes delirantes dos histéricos,
obsessivos e psicéticos, e até mesmo os chistes —, acaba por descobrir uma ldgica e uma
racionalidade outras que as do pensamento consciente, porém igualmente vélidas para
explicar inameros fendbmenos. O que antes possuia um carater absurdo, ilégico, contraditério
e sem sentido, revela-se agora dotado de uma ldgica inconsciente plena de sentidos, tdo mais
importante porque se apresenta como fundamento do pensamento consciente. Enquanto o
pensamento consciente regula-se por processos psiquicos secundarios centrados na logica
habitual — principio da identidade, ndo contradicdo, terceiro excluido — descobre-se outra
forma de pensamento, agora inconsciente, marcado pelos processos psiquicos primarios de
condensacdo e deslocamento, e que ignora a contradi¢do, a temporalidade e o principio de
identidade (FREUD, 1915b, p.127-128).

As leis do pensamento logico ndo valem para os processos do Id, sobretudo o
principio da contradicdo. Impulsos opostos existem um ao lado do outro, sem se
cancelarem ou se diminuirem; no maximo convergem em formagles de
compromisso (...) Nada existe no Id que possamos equiparar a negagdo, e também
constatamos, surpresos, uma excec¢do a tese filoséfica de que tempo e espago sdo
formas necessérias de nossos atos psiquicos. Nada se acha que corresponda a ideia
de tempo, ndo h& reconhecimento de um transcurso temporal e, 0 que é muito
notdvel e aguarda consideragdo no pensamento filoséfico, ndo ha alteragdo do
evento psiquico pelo transcurso do tempo. Desejos que nunca foram além do Id, mas
também impressdes que pela repressdo afundaram no Id, sdo virtualmente imortais,
comportam-se, apds décadas como se tivessem acabado de surgir. (...) o Id ndo
conhece juizos de valor, ndo conhece bem e mal, ndo conhece moral. (FREUD,
1933, p.215-216).

Ao seu modo, Deleuze encontra na psicanalise 0s elementos necessarios para uma
nova imagem da filosofia e do que significa pensar, apoiando-se em algumas de suas nogoes
para propor uma ldgica do sentido decalcada do ndo-senso. Por estes mesmos motivos a
literatura também sera valorizada, com destaque neste momento para os escritos de Lewis
Carroll. Se a tradicdo filosofica tendia a desvalorizar 0 ndo-senso, seja por estes guardar
relagdes estreitas com o absurdo e com o ridiculo, ndo devendo por isso ser levado a sério,
seja por nada expressar de consistente ou por oferecer significados contraditorios ou
insignificantes, a literatura também soube explorar o seu potencial cémico e poético e,
principalmente, por meio das maos de Lewis Carroll, entender o ndo-senso ndo como uma
auséncia de sentido, mas como subverséo do senso comum ou da raz&o; 0 ndo-senso nos faz
descobrir certas propriedades curiosas da linguagem, assim como permite reposicionar 0s

limites do sentido®.

*0 A partir do vocébulo « non sense » in : Vocabulaire européen des philosophies: dictionnaire des intraduisibles
(CASSIN, 2004).
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Assim, mais uma vez Deleuze se sustenta na literatura e na psicanalise, fazendo destas
duas disciplinas pilares fundamentais de sua filosofia. Ja mencionamos o projeto deleuzeano
de unir critica literaria e clinica psiquiatrica com o intuito de potencializar a filosofia. Aqui,
como em Apresentacdo de Sacher-Masoch (1967), ha um problema clinico em jogo, que
busca diagndsticos diferenciados para as trés figuras do ndo senso — a crianga, o artista e o
esquizofrénico. Uma psicandlise ruim é aquela que ndo percebe que entre um caso e outro a
linguagem muda de dimensdo, as constru¢fes gramaticais mudam de natureza, sendo incapaz
de levar suas analises até o ponto em que o aspecto clinico psiquiatrico se entrelaca ao aspecto
critico literério, a fim de atingir uma sintomatologia mais apurada.

“Uma psicanalise ma tem duas maneiras de se enganar, ou por acreditar descobrir
matérias idénticas que forcosamente se encontram em toda parte, ou formas analogas que
fazem falsas diferencas” (DELEUZE, 1969, p.95). Para compreender a crianga, o artista e 0
louco, ndo basta falar de uma parada no desenvolvimento ou de uma regresséo, mas de formas
absolutamente diferenciadas de organizacdo. Deleuze valoriza a descoberta do estruturalismo,
que “tem razao em lembrar que forma e matéria ndo tem alcance a ndo ser nas estruturas
originais e irredutiveis em que elas se organizam”. E por isso que “uma psicanalise deve ser
de dimensdes geométricas, antes de ser de anedotas historicas”, privilegiando muito mais a
distribuicdo topoldgica dos elementos e suas relagdes, do que se atendo a uma designagéo
extrinseca ou a uma significacdo intrinseca dos elementos.

Ao situar a abordagem da psicanalise nestes termos, Deleuze mostra-se inserido em
um contexto particular do pensamento francés. Privilegiar o modelo da geografia mais do que
0 da histdria, a distribuicdo espacial mais do que a sucessao temporal, sdo estratégias que
nortearam o0 pensamento estruturalista francés a partir dos anos 50. Em Histéria do
estruturalismo, Frangois Dosse comenta sobre 0 uso abundante das terminologias geograficas
e espaciais pelos autores deste periodo: “dentro”, “fora”, “fronteira”, “posigdes”,
“deslocamentos”, “campo”, “territorio”, “lugar”, sdo termos recorrentes em Foucault, Levi-
Strauss, Barthes e Lacan. Deixar de lado a investigacdo das origens e orientar-se para “o
desvendamento das 16gicas espaciais, para os multiplos jogos de posi¢do”, seria uma maneira
de contestar o primado conferido a historia, na medida em que esta ainda permaneceria
indissocidvel da consciéncia individual. No caso de Foucault, por exemplo, privilegiar a
espacialidade permitiria contornar 0 sujeito para situar-se no nivel das relagdes de poder,
“evitando toda referéncia a qualquer intencionalidade e situando o &ngulo de anélise do lado

dos efeitos tangiveis do poder no espago discursivo” (DOSSE, 2007, p.539-542).
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Vimos que Deleuze retoma a histdria da filosofia de uma perspectiva topologica: a
altura do platonismo, a profundidade dos pré-socraticos e a superficie dos estoicos. Mais a
frente, profundidade e altura aparecerdo identificadas as instancias psiquicas da segunda
topica freudiana, id, ego e superego, e da relacdo entre Eros e Tanatos veremos surgir a
superficie de sentidos. Veremos também que producdo de sentido emerge do funcionamento
de uma estrutura, composta por duas series divergentes entre as quais circula um objeto
especial. Isto mostra que Deleuze ndo é indiferente ao espirito de seu tempo e que ndo deixa
de estar em sintonia com uma certa maneira de pensar que agregava a maior parte dos
intelectuais de sua época. E preciso, portanto, situar as elaboracdes filosoficas de Deleuze,
assim como o seu debate com a psicanalise, no contexto intelectual francés de sua época.
Faremos entdo uma breve apresentacao do estruturalismo a partir do que nos oferece o préprio
Deleuze, adquirindo alguns pressupostos que facilitardo a apreensdo dos argumentos de
Logica do Sentido (1969).

Nos passos do estruturalismo

O estruturalismo caracteriza uma afinidade de pensamento entre autores de diversos
dominios, reunidos em torno de problemas, métodos e solugdes semelhantes, a despeito do
percurso singular de cada um de seus representantes. Sua origem repousa nos trabalhos do
linguista suico Saussure (1857-1913), que prop6s o modelo estrutural para abordar a
linguagem. Considera-se que a linguagem é uma totalidade sistematica: em uma lingua, nada
faz sentido separadamente, mas apenas quando esta inserido em um sistema de relagdes,
definindo-se pelo lugar que ocupa neste todo. E a diferenca de um elemento em relagio ao
outro, em um sistema de oposicGes e de diferencas, que determina o seu valor, permitindo que
a linguagem faca sentido. (WORMS, 2009, p.468-470).

A partir dai, outros dominios cientificos adotam este modelo em que os elementos néo
possuem significacdo prévia, mas que se determinam reciprocamente no seio de uma
estrutura. Mas este modelo ndo sera simplesmente importado da linguistica para outros
dominios: a propria estrutura € indissociavel da linguagem, dos signos e dos sentidos, dos
significantes e dos significados, das metaforas e das metonimias que a animam. Lévi-Strauss,
por exemplo, iréd definir as diretrizes para a antropologia como ciéncia — que também se aplica

as ciéncias humanas em geral — da seguinte maneira: a objetividade propria das ciéncias
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humanas ndo se refere a uma coisa, mas a um sentido inserido em um sistema de signos, “‘um
sentido que ndo depende do sujeito, mas que tampouco é um fato de cultura ou de
institui¢do”; ndo depende nem mesmo da histdria, pois até a historia depende da combinacéo
de signos em uma estrutura para fazer sentido. (WORMS, 2009, p.472-474). Também nestes
termos se dara o “retorno a Freud” idealizado por Lacan: o modelo da linguagem permite
pensar um inconsciente nem psicoldgico, nem bioldgico, nem individual, nem coletivo, mas
um inconsciente como estrutura, um inconsciente estruturado como linguagem. Assim a
economia, a sociologia, a semiologia, a literatura, cada disciplina se encarregara de repensar 0
seu objeto como uma estrutura de linguagem, de signos e significantes que se determinam
reciprocamente em uma relacéo.

Portanto, temos nos anos 60 um contexto intelectual francés fortemente marcado pelo
estruturalismo. Consequentemente, marcado pela psicandlise: dentro da proposta estruturalista
de destituir o carater determinante do sujeito e da consciéncia, em proveito das relaces
estruturais inconscientes, nada pareceria mais seguro do que apoiar-se em uma disciplina que
ha tempos se anunciava como ciéncia do inconsciente, agora renovada pelas maos vigorosas
de Lacan. Neste contexto em que o sujeito ¢ declarado “morto”, tornando-se mero suporte e
expressdo da estrutura, tematizar o inconsciente torna-se uma questdo incontornavel, o que
permite Lacan elevar a psicanalise ao status de disciplina farol das ciéncias humanas, cujo

impacto se fez sentir principalmente na filosofia.

Lacan oferece entdo a psicanalise a possibilidade de desafiar a filosofia,
aproximando-se dela, desmedicalizando a abordagem do inconsciente e
preconizando, pelo contrario, a abordagem do inconsciente como discurso. E um
novo desafio lancado a filosofia, proveniente de uma psicanalise renovada,
revitalizada, e que pretende ser a sucessora do discurso filoséfico. (DOSSE, 1993,
p.131).

A forte influéncia de Lacan contribuiu para uma massificacdo da psicanalise, a ponto
de torna-la uma referéncia quase obrigatoria para legitimar o conhecimento produzido neste
periodo. Francois Dosse (1994, p.150) coleta uma série de entrevistas com 0s académicos da
época, que se referem a este contexto intelectual como marcado por um “terrorismo verbal”,
onde “ndo ser lacaniano, era se expor a ndo ser mais do que uma coisa insignificante”.

Isto explica parcialmente o espaco que Deleuze dedica a psicanalise no conjunto de
sua obra filosofica, e mais particularmente, em Logica do Sentido. Como diz Sophie
Mendelsohn (2004, p.365), “Todo este livro gira em torno da questdo de saber o que fazer, na
filosofia e na psicanalise, do estruturalismo, ou melhor, de um certo estruturalismo que se

deixaria reinterpretar com a psicanalise”. Esta questdo também ocupa Lacan neste momento,
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tanto que em seus seminarios de marco de 1969, Lacan menciona a ressonancia de suas
pesquisas com Diferenca e Repeticdo e Logica do Sentido, incentivando seus ouvintes a 1é-los
e chegando mesmo a sugerir que as teses de Deleuze teriam sido inspiradas pelas suas. E
interessante observar o tom elogioso com que Lacan se refere a Deleuze, a0 mesmo tempo em

que supervaloriza a sua influéncia sobre o percurso do outro.

Sucede, por exemplo, que um certo senhor Gilles Deleuze, dando continuidade a seu
trabalho, lanca, sob a forma de suas teses, dois livros capitais, o primeiro dos quais
nos interessa em primeiro plano. Creio que, por seu simples titulo, Diferenca e
repeticdo, vocés podem ver que ele deve ter alguma relacdo com meu discurso, coisa
de que o autor é certamente o primeiro a saber. E depois, assim, sem interrupgéo,
tive a grata surpresa de ver aparecer em minha escrivaninha um livro que ele nos da
de lambuja, e que se chama Légica do sentido. Isso foi uma verdadeira surpresa,
alias, porque ele ndo me havia anunciado nada disso na Gltima vez em que eu 0 vira,
apos a defesa de suas duas teses. (...) Nao seria nada mal perceber que ele, em sua
felicidade, soube ganhar tempo para reunir num Unico texto ndo apenas o0 que esta
no coragdo do que meu discurso enunciou — e ndo ha duvida de que esse discurso
estd no coracdo de seus livros, ja que ele o confessou como tal e que o seminario
sobre “A carta roubada" constitui seu passo inicial, definiu seu limiar —, mas
também todas as coisas que auxiliaram meu discurso, que o alimentaram, que numa
ou noutra ocasido Ihe forneceram sua aparelhagem, como a légica dos estoicos, por
exemplo. (LACAN, 1968/1969, p.212-213).

E certo que ha entre Lacan e Deleuze uma sintonia de pensamento e uma ressonancia
de ideias, que se devem principalmente ao pertencimento de ambos ao mesmo contexto
historico e geografico de producéo intelectual. Mas independentemente desta proximidade de
Deleuze com as teses de Lacan, a presenca da psicanalise em suas elaboracfes nao se justifica
apenas como reflexo do pensamento estruturalista, e nem as teses lacanianas serdo mais
privilegiadas que as teses de Freud ou de Klein. Se Deleuze valoriza os novos aportes e
contribuicdes trazidos pela teoria psicanalitica em geral, € porque esta 0 motiva a retomar
questdes filosoficas insatisfatoriamente resolvidas em seu ponto de vista. Além disso, a
valorizacdo teoria psicanalitica jamais € feita sem reservas e Deleuze sempre indica que o
promissor legado freudiano também pode se enveredar pelos mesmos maus caminhos que a
filosofia, como mostra, por exemplo, a tradicdo hermenéutica: “Deleuze ja intenciona
despojar esta pretensdo psicanalitica de ocupar um lugar privilegiado no desvelamento do
verdadeiro a partir das profundezas de uma verdade escondida, que escapa de toda
confrontagdo e de toda presenca, devido ao seu carater sempre barrado”. (DOSSE, 2007,
p.228).

Portanto, ndo se pode perder de vista o projeto filosofico singular que atravessa a obra
deleuzeana, pois é dentro dele que se situa o debate com a psicanélise, mas também com o
estruturalismo, com a fenomenologia e com a historia da filosofia de um modo geral. Vemos

que Deleuze busca insistentemente ultrapassar as limitagcdes que encontra em diversos temas e
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autores, rumando em dire¢do a uma metodologia verdadeiramente transcendental, o que s6 é
possivel quando se abandona definitivamente o sujeito ou a consciéncia como ponto de
partida para a producdo do sentido. Se apoiar-se na psicanalise ou no estruturalismo —
inclusive no lacaniano — € inevitavel, ele ja o faz originalmente, a sua maneira.

Ao situar as elaboragbes filosoficas de Deleuze, assim como o seu debate com a
psicandlise, no contexto intelectual francés de sua época, ndo nos dedicaremos a responder em
que medida Deleuze identifica-se com o0 movimento estruturalista ou como dele se afasta,
ultrapassando-o ou mesmo renovando-o em direcdo a um pds-estruturalismo. Interessa-nos
apenas reunir algumas coordenadas para melhor adentrarmos em suas teses, particularmente
no que concerne as suas discussdes com a teoria psicanalitica. Acontece que Deleuze possui
um artigo fundamental sobre o estruturalismo, que ndo s6 apresenta didaticamente os critérios
formais para defini-lo como permite vislumbrar a incorporacdo destes critérios na sua propria
filosofia. Tal artigo, intitulado “Em que se pode reconhecer o estruturalismo?”, foi publicado
somente em 1972 na coletdnea Historia da Filosofia de Francois Chatélet, mas Deleuze
entrega a data de sua escritura: “estamos em 1967”, ou seja, periodo de gestagdo das obras
gue estamos tratando. Vejamos entdo, um a um, oS critérios que permitem reconhecer o
estruturalismo, indicando como Deleuze deles se apropria em sua filosofia.

O primeiro critério exige o reconhecimento do simbdlico como uma terceira ordem,

irredutivel a ordem do real e a ordem do imaginario.

Em Lacan, e também em outros estruturalistas, o simbolico como elemento da
estrutura esta no principio de uma génese: a estrutura se encarna nas realidades e nas
imagens segundo séries determindveis; mais ainda, elas as constitui, encarnando-se,
mas ndo deriva delas, sendo mais profunda que elas, subsolo para todos os solos do
real como para todos os céus da imaginacéo. (DELEUZE, 1972b, p.223).

Deleuze define a estrutura como, pelo menos, triddica: é preciso pensar um terceiro
termo, o simbolico, “a0 mesmo tempo irreal e ndo-imaginavel”, que nem ¢ forma sensivel,
nem figura da imaginagdo, nem esséncia inteligivel. Trata-se do que distribui a “combinatéria
referente a elementos formais que, em si mesmos, ndo tem forma, nem significagdo, nem
representacdo, nem conteudo, nem realidade empirica dada, nem modelo funcional hipotético,
nem inteligibilidade por detras das aparéncias” (DELEUZE, 1972b, p.224). Como vimos em
Diferenca e Repeticdo (1968), Deleuze assimila o simbdlico ao objeto virtual na sintese do
passado puro. Mas este ja ndo se deixava nomear apenas como simbolico, sendo mais
precisamente definido como virtual e parcial. Agora, estas mesmas caracteristicas serdo

reunidas quando se refere ao objeto=x, como veremos mais a frente.
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Um segundo critério indica que os elementos da estrutura ndo tém nem designacao
extrinseca, nem significagdo intrinseca; eles tém somente um sentido, “um sentido que ¢
necessaria e unicamente de posi¢do”. Assim, “o sentido resulta sempre da combinagao de
elementos que nao sao eles proprios significantes”; o sentido ¢ um efeito que se faz carne “nas
coisas e nos seres reais que vém ocupa-los”, nos “papeis e nos acontecimentos sempre um
pouco imaginarios que aparecem necessariamente quando sdo ocupados”. Logo, “o
estruturalismo ndo é separdvel de uma filosofia transcendental nova, onde os lugares
prevalecem sobre aquilo que os preenche”. Encontra-se ai o0 tema central de Logica do
Sentido: considerando que a combinatéria de locais em uma estrutura é sempre excessiva,
pode-se dizer que os sentidos resultam de um ndo senso, ndo porque ha uma falta de sentido
originaria, mas porque ha um excesso ou uma superproducdo de sentidos. O ndo senso ndo é
uma auséncia de sentido, mas a afirmacdo simultanea de sentidos diferentes, duplo sentido
que exclui a possibilidade de que haja um bom sentido da relagdo. Segundo Deleuze (1972b,
p.225-226), o estruturalismo deve muito a Lewis Carroll, por este ter desvinculado o néo
senso do absurdo.

Um terceiro critério define a estrutura como uma multiplicidade. Os elementos de uma
estrutura sdo sem existéncia, sem valor e sem significagdo, mas que se especificam
reciprocamente na relacdo, ao mesmo tempo em que determinam singularidades. As
singularidades ndo se confundem com os elementos simbolicos, mas derivam de suas relac6es
diferenciais. “Toda estrutura apresenta os dois aspectos seguintes: um sistema de relacdes
diferenciais segundo as quais os elementos simbolicos se determinam reciprocamente, um
sistema de singularidades que corresponde a essas relagcdes e traca o espago da estrutura”
(DELEUZE, 1972b, p.228).

Quarto critério: as estruturas sdo necessariamente inconscientes. Inconsciente é
entendido ai como totalidade virtual, dotado de uma realidade prépria, distinto do atual e do
ficticio, da realidade passada e do possivel: “extrair a estrutura de um dominio ¢ determinar
toda uma virtualidade de coexisténcia que preexiste aos seres, aos objetos e as obras desse
dominio. Toda estrutura ¢ uma multiplicidade de coexisténcia virtual”, uma totalidade que se
atualiza ao diferengar-se. “E ¢ justamente porque a estrutura ndo se atualiza sem se diferencar
no espacgo e no tempo, sem diferencar, assim, espécies e partes que a efetuam, que devemos
dizer, neste sentido, que a estrutura produz essas espécies ¢ essas partes”. A estrutura é
simbdlica e diferencial: ela “assegura a diferenciagdo dos termos e a diferengagdo dos

efeitos”; ela € “diferencial por si mesma e diferenciadora em seu efeito” (DELEUZE, 1972b,
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p.231-233). Vemos entrar em jogo as nogOes de Diferenca e Repeticdo sobre o atual e o
virtual e sobre a diferenca, tal como apresentado na segunda sintese do tempo. Além disso,
vemos a insisténcia em se pensar 0 inconsciente como problematico, além dos conflitos das

forcas e da oposicao dos desejos:

[0 inconsciente] forma os problemas e as questdes que se resolvem a medida que a
estrutura correspondente se efetua, e que se resolvem sempre da maneira como ela
se efetua. (...) problemas e questdes ndo designam um momento provisério e
subjetivo na elaboracdo de nosso saber, mas, ao contrario, uma categoria
perfeitamente objetiva, “objetidades” plenas e inteiras que sdo as da estrutura. O
inconsciente estrutural é ao mesmo tempo diferencial, problematizante,
questionante. (DELEUZE, 1972b, p.234-235).

Um quinto critério define a estrutura — ou o0 inconsciente — como multisserial. Trata-se
de pensar os elementos simbdlicos determinando-se em uma série a0 mesmo tempo em que
entram em relagdo complexa com outras séries autbnomas, produzindo singularidades que nao
se deixam reproduzir-se ou refletir-se em outras séries. “Assim, os fonemas ¢ os morfemas.
Ou entdo, a série econdmica e as outras séries sociais. Ou ainda, a triplice série de Foucault:
linguistica, econdmica e bioldgica etc.”. Deleuze deixa de lado a questdo de saber se ha uma
série primeira, significante, das quais as outras seriam apenas derivadas, significadas: trata-se
sobretudo do confronto entre dois sistemas de diferencas que nao se deixam identificar-se
imaginariamente, mas que estdo sujeitos a uma transcricdo simbolica. Isto gracas aos
deslocamentos que afetam os termos que, “longe de serem imaginarios, eles impedem as
séries que eles animam de confundirem ou de desdobrarem imaginariamente seus termos”,
impelindo-os a relagdes diferenciais simbdlicas. (DELEUZE, 1972b, p.235-237). Definir tais
deslocamentos nos leva, finalmente, ao sexto e Gltimo critério.

Ocorre que na estrutura ha um objeto paradoxal, que ndo pertence a uma série em
particular, mas que nelas circula: “é em relagao a ele que a variedade dos termos ¢ a variagao
das relacOes diferenciais sdo determinadas de cada vez”. Tal objeto comanda a estrutura, e
Deleuze apresenta-o como Objeto=x, valendo-se de exemplos encontrados na literatura e na
analise lacaniana da carta roubada do conto de Poe. Tal objeto € o ponto de convergéncia
entre as séries divergentes, mas ndo da maneira refletida, desdobrante ou redobrante do
imaginario, mas impedindo que isto aconteca. Pois 0 objeto=x € deslocado em relacdo a si
mesmo, uma casa vazia que ndo se deixa preencher, um ponto cego e fugidio, um grau zero
que falta & sua propria identidade. E um objeto paradoxal justamente por ser uma casa vazia
que ndo pode ser preenchida, nem mesmo por um elemento simbalico.

Vemos que Deleuze repete aqui 0s mesmos termos que utilizou para descrever o

objeto virtual parcial em Diferenca e Repeticéo.
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Ele estd sempre deslocado em relagdo a si mesmo. Tem por propriedade nao estar
onde é procurado, mas, em contrapartida, ser encontrado onde nao esta. Diremos que
ele “falta a seu lugar” (ndo sendo assim alguma coisa de real). Diremos também que
ele falta a sua propria semelhanca (ndo sendo, assim, uma imagem), que falta a sua
prépria identidade (ndo sendo, assim, um conceito). (...) Se as séries que 0 objeto=X
percorre apresentam necessariamente deslocamentos relativos uma com relacdo a
outra, é porque os lugares relativos de seus termos na estrutura dependem antes de
tudo do lugar absoluto de cada um, em cada momento, com relacdo ao objeto=x
sempre circulante, sempre deslocado reativamente em relacéo a si mesmo. (...) Toda
a estrutura é movida por este Terceiro originario — mas também que falta a sua
propria origem. Distribuindo as diferencas em toda a estrutura, fazendo variar as
relacbes diferenciais com seus deslocamentos, o objeto=x constitui o diferenciador
da propria diferenca. (DELEUZE, 1972b, p.239).

O objeto=x nao ¢ reconhecivel ou identificavel, permanecendo o “objeto perpétuo de
uma adivinhagdo”. E, portanto, um objeto problematico. N&o deve ser a ultima resposta, mas
o lugar de uma questdo. Contudo, isto ndo significa que ele seja “um incognoscivel, um puro

indeterminado”; pelo contrario,

...& perfeitamente determindvel, inclusive em seus deslocamentos, e pelo modo de
deslocamento que o caracteriza. Simplesmente, ndo € assinalavel, isto &, fixdvel num
lugar, identificavel num género ou numa espécie. Pois ele mesmo constitui o género
altimo da estrutura ou seu lugar total: portanto, s6 tem identidade por faltar a esta
identidade, e s6 tem lugar por deslocar-se relativamente a todo lugar. (DELEUZE,
1972b, p.242).

E por isso que é indtil discutir se ha uma estrutura primeira, ou uma série originaria,
que determina todas as outras. Assim estariamos conferindo ao objeto=x “o género de
identidade que ele repugna essencialmente”. Tal objeto deve faltar a sua propria metade,
guardar a perfeicdo de seu vazio, vazio que ndo é o ndo-ser do ser do negativo, mas o ser
positivo do problematico; vazio que ndo cava uma falta a ser preenchida mas que torna
possivel o pensar. Nao é dificil reconhecer aqui as semelhangas com as teses de Diferenca e
Repeticao, principalmente no que diz respeito ao instinto de morte na terceira sintese, embora
reformulado em outros termos. Em Logica do Sentido, outros modos de abordar este mesmo
problema surgirdo, como a noc¢do lacaniana de falo, que sera assimilada ao objeto=x, e 0
estudo das palavras-valise de Lewis Carroll, palavras que ndo possuem sentido, mas que
produzem sentido ao circular entre determinadas séries. O sentido aparece entdo como
produto de um excesso, efeito do funcionamento da estrutura, e responsavel por proporcionar
sentido ao significante e ao significado.

Ora, e 0 que € o sujeito diante desta concepcao de estrutura? “O sujeito € precisamente
a instancia que persegue o lugar vazio: como diz Lacan, ele ¢ menos sujeito que assujeitado”.
Trata-se de um sujeito nébmade, intersubjetivo, que acompanha este lugar vazio por novos

caminhos, sem preenché-lo e sem abandona-lo. Deleuze langa entdo ao futuro do
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estruturalismo ainda um outro critério, aquele que vai do sujeito a praxis, seja ela pratica

terapéutica ou politica.

O estruturalismo ndo é absolutamente um pensamento que suprime 0 sujeito, mas
um pensamento que o esmigalha e o distribui sistematicamente, que contesta a
identidade do sujeito, que o dissipa e o faz passar de um lugar a outro, sujeito
sempre némade, feito de individuacBes, mas impessoais, ou de singularidades, mas
pré-individuais. (DELEUZE, 1972b, p.244).

Este sujeito nébmade é descoberto como o heréi do estruturalismo, “nem Deus nem
homem, nem pessoal nem universal, ele € sem identidade, feito de individuacfes ndo pessoais
e de singularidades pré-individuais”. Herdi cuja travessia ndo € livre de riscos e perigos: o
sujeito pode deixar de acompanhar a casa vazia — quando o vazio se torna uma verdadeira
falta — ou preenché-la, sua mobilidade perdendo-se no sedentarismo. Estes s&o os dois
“acidentes” possiveis, riscos interiores a estrutura, sua “tendéncia imanente”, que aparecem
identificados com as duas formas patoldgicas da psicose.

Ao apresentar os critérios que permitem reconhecer o estruturalismo, Deleuze traz a
tona temas e problemas filosoficos que ndo sdo somente os seus, mas também os de seu
tempo. Por outro lado, permite identificar a sua apropriacdo singular destes temas, explorados
diferentemente em Diferenca e Repeticdo e em Logica do Sentido, mas que se
complementam, na medida em que a diferenca pura e a repeticdo complexa do primeiro
subjazem e definem a relacéo entre as séries estruturais do segundo. Assim, este texto sobre o
estruturalismo insere-se bem na passagem de um livro a outro, em que se evidencia a busca
por um conceito de inconsciente transcendental e problematico, virtual, diferencial e até
mesmo estrutural e serial. Apds termos conhecido as trés sinteses constitutivas do
inconsciente de Diferenca e Repeticdo, veremos agora como se apresenta o inconsciente
paradoxal, produtor de sentido a partir do ndo-senso. Adentraremos finalmente na construcéo
argumentativa de Logica do Sentido (1969) para aprender como a teoria psicanalitica pode

ajuda-lo em seu projeto filoséfico, e quais mutacdes ela deve sofrer neste processo.

Da profundidade a altura, da altura a superficie

Deleuze apoia-se inicialmente nos estoicos para apresentar a produgdo de sentidos a
partir de uma estrutura. Os estoicos propuseram formas de dualidade e de causalidade capazes

de subverter a filosofia platdnica, tornando possivel ultrapassar a dualidade entre o inteligivel
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e 0 sensivel, ou entre a esséncia e a aparéncia, em direcdo a uma dualidade dos corpos e dos
incorporais.

De um lado, tém-se 0s corpos e as misturas destes corpos, suas paixdes e suas agoes,
que correspondem a “estados de coisas”. O presente € a Unica dimensao no tempo dos corpos.
N&o ha causas e efeitos entre os corpos: todos 0s corpos sdo causas, causas uns com relagdo
aos outros, uns para 0s outros. Trata-se aqui de seres existentes, considerando que mesmo 0s
estados de coisas sdo seres.

De outro lado, tém-se os incorporais, que nada mais sao do que efeitos, resultados ou

acontecimentos produzidos pelos corpos.

Néo sdo qualidades e propriedades fisicas, mas atributos logicos ou dialéticos. Nao
s80 coisas ou estados de coisas, mas acontecimentos. N&o se pode dizer que existam,
mas, antes, que subsistem ou insistem, tendo este minimo de ser que convém ao que
ndo € uma coisa, entidade ndo existente. Ndo sdo agentes nem pacientes, mas
resultados de acGes e paixdes. (DELEUZE, 1969, p.6).

Aqui, j& ndo se trata mais do tempo presente, mas do que se esquiva ao presente, de
um “devir que se divide ao infinito em passado e em futuro™: “sé o presente existe no tempo €
retine, absorve o passado e o futuro, mas s6 o passado e o futuro insistem no tempo e dividem
ao infinito cada presente”. Os incorporais sdo “entidade ndo existente”, extra-ser — nao
existem, mas insistem e subsistem. Com isso, a idealidade é destituida de sua eficacia causal e
espiritual e pode-se agora pensar nos acontecimentos em relagdes de quase-causalidade,
sempre reversiveis. Os estoicos recusam dar aos incorporais uma causalidade sobre os corpos,
ao mesmo tempo em que negam que a alma seja incorporal. Vislumbra-se assim toda a
distancia entre as concepcdes estoicas e as platonicas (DELEUZE, 1969, p.6-9).

Na medida em que o acontecimento pode ser expresso e enunciado por meio da
linguagem, o sentido é introduzido neste esquema, fazendo com que a dualidade inicial entre
corpos e incorporais se desdobre na dualidade corpos e linguagem. Mas menos que uma
dualidade radical, devemos pensar em duas faces, separadas e articuladas por uma fronteira,
que seria a superficie constituida pelo sentido (DELEUZE, 1969, p.26).

As duas faces delimitadas pela superficie do sentido formam duas séries simultaneas e
divergentes, que Deleuze nomeia de significante e significado. Mas estes termos assumem
aqui uma acepcdo particular: o significante é qualquer signo que apresenta um aspecto do
sentido, € a proposicdo em seu conjunto — designacdo, manifestacdo, significacdo — inclusive
em sua dimensdo paradoxal; “assim, o significante é primeiramente o acontecimento como

atributo logico ideal de um estado de coisas”. Ja o significado, ndo é nunca o proprio sentido,
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mas “¢ o estado de coisas com suas qualidades e relagdes reais”, Seja um conceito, uma coisa
designada ou um sujeito manifestado (DELEUZE, 1969, p.40-41).

Deleuze cita uma serie de exemplos literarios em que uma serie desdobra-se na outra,
como a analise de Lacan da carta roubada e outros elementos encontrados em Joyce, Roussel
e Klossowski. Embora Deleuze ndo utilize os termos de diferenca e de repeticdo, aqui também
é disso que se trata: uma série é repeticdo da outra, mas repeticdo complexa a partir de
diferencas puras; porém, neste momento, trata-se de demonstrar um funcionamento estrutural
que leva em conta trés fatores, tal como ja vimos enunciados no texto sobre o estruturalismo.

1) “os termos de cada séric estao em perpétuo deslocamento relativo diante dos da
outra”, o que impede que um elemento da série A tenha um correspondente fixo na série B;

2) “uma das duas séries, precisamente a que ¢ determinada como significante,
apresenta um excesso sobre a outra”: trata-se sempre de uma relacdo assimétrica, de um lado
composta por “casas vazias” e de outro por “ocupantes sem lugar”;

3) os dois primeiros fatores se devem a circulagdo de “um elemento especial”, “que
nao se deixa reduzir a nenhum termo das séries, a nenhuma relagdo entre estes termos”. Trata-
se de um “objeto singular”, ou “objeto=X". “E ao mesmo tempo palavra e coisa, nome e
objeto (...) assegura, pois, a convergéncia das duas séries que percorre, com a condicao,
porém, de fazé-las divergir sem cessar” (DELEUZE, 1969, p.42-43).

Temos assim duas series de acontecimentos, com diferencas internas e “reguladas por
um estranho objeto” (DELEUZE, 169, p.45). Destas séries, ndo se pode dizer que uma é
primeira ou originaria em relacdo a outra. Embora elas sejam sucessivas, sdo também
simultaneas em relagdo ao objeto=x, como “duas metades desiguais”. A luz de Diferenca e
Repeti¢do (1968), reconhecemos uma das séries como o virtual, ou o passado puro, agora
identificada ao significante e aos incorporais; enquanto a outra, série atual do presente,
identificada ao significado e aos corpos. Circulando entre ambas, o que Deleuze ja
identificava como objeto virtual e que agora é chamado de objeto=X, que faz com que as
séries heterogéneas se comuniquem, mas também se ramifiquem em disjun¢Bes multiplas.
Este objeto paradoxal é o proprio ndo-senso, que faz as séries ressoarem em uma “historia
embrulhada”, fantasmatica, e que produz ramificacBes infinitas e distribuicdo de
singularidades.

Os autores que se costuma, atualmente, chamar de estruturalistas, ndo tem, talvez,
outro ponto em comum — porem essencial — além do seguinte: o sentido, ndo como
aparéncia, mas como efeito de superficie e de posicdo, produzido pela circulagdo da
casa vazia nas séries da estrutura (lugar do morto, mancha cega, significante
flutuante, valor zero, cantonada ou causa ausente etc.). O estruturalismo,
conscientemente ou ndo, celebra novos achados de inspiracdo estoica ou carrolliana.
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A estrutura é verdadeiramente uma maquina de produgdo de sentido incorporal (...) 0
estruturalismo mostra, desta maneira, que o sentido é produzido pelo ndo-senso e
seu perpétuo deslocamento e que nasce da posicao respectiva de elementos que nao
sdo, por si mesmos, “significantes™(...). (DELEUZE, 1969, p.73-74).

Retomando o projeto estruturalista a sua maneira, Deleuze define o sentido como um
efeito produzido atraveés do ndo senso dos paradoxos, como uma saida para contrariar as
imposicdes do bom senso (a melhor direcdo) e do senso comum (identidades fixadas em sua
semelhanca) no pensamento. Ja em Diferenca e Repeticdo (1968, p.191-192) ele mostrava
como 0 bom senso e 0 senso comum estdo implicitamente contidos na elaboracao filosofica
como determinacdes do pensamento puro, fomentando a ilusdo de que ha uma predisposicéo
naturalmente boa ou uma boa vontade implicadas no ato de pensar. Novamente Deleuze
insistird na necessidade de se construir uma outra imagem do pensamento*, demonstrando
que a imposicdo das regras do bom senso e do senso comum no pensamento é simultanea a

uma concepgao empirica do tempo, que somente uma identidade ja constituida pode possuir.

Vemos muito bem a complementaridade entre as duas forcas, a do bom senso e a do
senso comum. O bom senso ndo poderia fixar nenhum comego e nenhum fim,
nenhuma dire¢do, ndo poderia distribuir nenhuma diversidade, se ndo se superasse
em diregdo a uma instancia capaz de referir este diverso a forma de identidade de um
sujeito, a forma de permanéncia de objeto ou de um mundo, que supomos estar
presente do comego ao fim. (DELEUZE, 1969, p.81).

Portanto, problematizar o sentido a partir do ndo senso é uma maneira de subverter a
posicao do sujeito como ponto de partida para a sua producao: o sujeito encontra-se apenas no
final, como efeito e resultado da producdo. Além disso, permite inserir neste processo a
coexisténcia virtual de uma outra dimensdo do tempo, em que ramificacGes de sentidos se
proliferam infinitamente. E por isso que Deleuze situa a poténcia do inconsciente na forca dos

paradoxos, nesta afirmacdo simultanea dos duplos do sentido.

Na singularidade dos paradoxos nada comeca ou acaba, tudo vai no sentido do
futuro e do passado ao mesmo tempo. (...) N&o é de surpreender que o paradoxo seja
a poténcia do inconsciente: ele se passa sempre no entre-dois das consciéncias,
contra 0 bom senso ou as costas da consciéncia, contra o senso comum. (DELEUZE,
1969, p.82).

Mas se 0 ndo senso € o motor da producdo do sentido, ele também pode ser a sua
destruicdo. E a partir do contraste entre a linguagem lidica e superficial de Lewis Carroll e a
linguagem patoldgica e profunda de Antonin Artaud que Deleuze ira mostrar que estas duas

formas de ndo senso — a arte e a esquizofrenia — ndo se confundem, tratando-se de processos

* Lembremos que esta outra imagem do pensamento ¢, na verdade, o “pensamento sem imagem” tal como se
define no cap. 11l de Diferencga e Repeticdo (1968).
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absolutamente diferentes: na primeira, ha uma superficie de sentidos que na segunda j& néo
existe mais.

Aplicando o que designou como “método serial”, Deleuze situa a producéo de sentidos
em uma superficie, cuja funcdo é separar e articular de um lado os corpos e de outro 0s
acontecimentos. Embora os acontecimentos resultem dos corpos e de suas misturas, eles néo
se confundem, visto que a sua efetuagdo (resultado) coexiste com a sua proliferacdo em
virtualidades (quase-causalidades). Ora, na esquizofrenia, tal superficie-limite deixa de existir
completamente. O “caso Artaud” exemplifica o que acontece quando esta superficie se
arrebenta, ndo existindo mais uma fronteira diferenciadora entre as coisas e a sua efetuacéo,

n&o existindo mais uma producao de sentidos.

Como ndo ha superficie, o interior e 0 exterior, 0 continente e o conteido nédo tem
mais limite preciso e se afundam em uma universal profundidade ou giram no
circulo de um presente cada vez mais estreito, na medida mesma em que ele é cada
vez mais repleto. (...) Nesta faléncia da superficie, a palavra no seu todo perde o
sentido. Ela conserva talvez um certo poder de designacdo, mas apreendido como
vazio; um certo poder de manifestacdo, apreendido como indiferente; uma certa
significagdo, apreendida como “falsa”. Mas ela perde, em todos os casos, o seu
sentido, isto é, sua capacidade de recolher ou de exprimir um efeito incorporal
distinto das ages e das paixfes do corpo, um acontecimento ideal distinto de sua
prépria efetuacdo presente. (DELEUZE, 1969, p.90).

Isto explica a penosa condicdo em que se encontra o esquizofrénico, sofrida
experiéncia em que as misturas entre 0s corpos sdo vividas em seu estado bruto, como
agressoes, perfuracdes, encaixes, invasoes... A palavra se enrijece e perde o sentido, explode
em pedacos, penetrando e mortificando o corpo. Deleuze recupera uma carta em que Artaud

se manifesta a respeito de um poema de Carroll:

Jamais gostei deste poema, que sempre me pareceu de um infantilismo afetado...
Né&o gosto dos poemas ou das linguagens de superficie e que respiram dcios felizes e
éxitos do intelecto, mesmo que este se apoie no anus, mas sem que se empenhe nisso
a alma ou o coragdo. (...) H& no Jabberwocky passagens de fecalidade, mas se trata
de fecalidade de um esnobe inglés, que frisa 0 obsceno como cachos frisados a ferro
quente. (ARTAUD apud DELEUZE, 1969, p.87).

O filésofo mostra que ndo € dificil compreender os ataques que Artaud dirige a
Carroll, julgando-o como infantil e superficial, caracterizando-o0 pejorativamente como uma
“menina afetada”: de fato, enquanto Carroll demonstra dominar o reino da superficie, Artaud
mergulha em uma profundidade que tudo engole e, a custa de muito sofrimento e dor,
descobre a sua linguagem, “explora o infra-sentido, ainda desconhecido”. Deste dominio,
pode-se dizer que ndo hd mais sentido, nem significantes, nem significados; “eis porque
parece ser muito insuficiente dizer que a linguagem esquizofrénica se define por um

deslizamento, incessante e enlouquecido, da série significante sobre a série significada. Na
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realidade, ndo ha mais séries absolutamente, as duas séries desapareceram” (DELEUZE,
1969, p.93-94).

E por Artaud nos permitir conhecer a linguagem da profundidade, tendo vivido este
teatro do terror e da crueldade em sua prépria carne, que Deleuze declara: “por todo Carroll,
ndo dariamos uma Unica pagina de Antonin Artaud”. Mas nao se deve confundir esta
valorizacdo da obra de Artaud com uma apologia a esta experiéncia da profundidade ou a
esquizofrenia. Ndo ha nenhum elogio a loucura, embora Deleuze ndo veja em Artaud somente
o louco, mas aquele que transita em uma linha ténue entre a genialidade e a patologia.

Apesar da producgdo de Artaud, assim como a propria esquizofrenia, adquirir outros
significados a partir de O Anti-Edipo (1972), toda a Logica do sentido atesta a busca de
Deleuze ndo pela linguagem da profundidade, associada a “criagdo patoldgica concernente
aos corpos”, mas pela autonomia da superficie na producio de sentidos. E por isto que no se
pode confundir a valorizacdo e positividade que Deleuze confere a esquizofrenia com uma
apologia a destruicdo do eu; mesmo porque, conforme veremos a partir de nossa exposicao, o
gue esta ausente na esquizofrenia ndo € a instancia do eu, mas de uma superficie de sentidos
que dota o eu de mobilidade e plasticidade. Mas se tais confusdes sdo frequentes entre os
leitores de Deleuze, é porque a sua busca pela superficie deve se dar em um dominio
necessariamente fora e independente das dimensdes dadas por um sujeito ou por uma
identidade fixa e completa: a doacdo de sentido deve ocorrer em “um campo transcendental
impessoal, ndo tendo a forma de uma consciéncia pessoal sintética ou de uma identidade
subjetiva — o sujeito ao contrario sendo sempre constituido” (DELEUZE, 1969, p.101).

A dificuldade estd em realizar este empreendimento, que desloca a identidade e a
consciéncia de seu lugar causal para o lugar de um efeito ao lado de outros, sem cair na
alternativa imposta pela prépria histéria da filosofia, quer seja, um poco sem fundo e
indiferenciado, tal qual o abismo esquizofrénico. Vemos que Deleuze procura uma zona
intermediaria: nem a organizacdo ideal e abstrata das alturas, nem o caos e o indiferenciado
das misturas em profundeza, mas uma superficie povoada por singularidades livres,
impessoais e pré-individuais.

O que é comum a metafisica e a filosofia transcendental é primeiramente esta
alternativa que elas nos impdem, ou um fundo indiferenciado, sem-fundo, néo-ser
informe, abismo sem diferengas e sem propriedades — ou entdo um Ser
soberanamente individuado, uma forma fortemente personalizada. Fora deste Ser ou
desta Forma, ndo tereis sendo o caos... Em outros termos, a metafisica e a filosofia
transcendental se entendem a fim de ndo conceberem singularidades determinéveis
a nao ser ja aprisionadas em um Ego individual (Moi) supremo ou um Eu pessoal
(Je) superior. (DELEUZE, 1969, p.109).
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Se a linguagem esquizofrénica € valorizada na compreensdo desta dimens&o tdo pouco
explorada que é a profundidade, Deleuze deixa claro sua busca pela superficie e a sua recusa a
alternativa imposta pela histéria da filosofia: ou uma forma soberanamente individualizada,
ou um abismo sem diferencas e sem propriedades. A superficie garante a independéncia de
uma terceira dimensdo, capaz de articular as outras duas sem que elas jamais venham a se
confundir, tornando impossivel qualquer identificacdo profunda ou ideal entre as palavras e as
coisas: se na profundeza esquizofrénica as palavras sdo vividas na carne, e a distin¢ao falar e
comer se apaga; no idealismo, a palavra torna-se um modelo transcendente, das alturas, que
fixa a designacdo das coisas.

Neste sentido, o que teriamos a aprender com Artaud — e também com Nietzsche,
Holderlin e com outros génios esquizofrénicos, alcoolatras ou depressivos — é que “ndo se
pode criar sendo no limite da loucura, se esforcando para resisti-la, para escapar deste Fundo
de onde a arte e 0 pensamento extraem sua for¢a, mas sempre correndo o risco de nela se
afogar” (GROSSMAN & ROGOZINSKI, 2008, p.79).

Devemos nos concentrar nesta questdo e toma-la como fio condutor de nossa
investigacdo: 0 pensamento criativo opera no desregramento da razdo, experiéncia em estreita
proximidade com a loucura. Em Diferenca e Repeticdo (1968), encontramos a tese que o
pensamento deve ser forcado, tirado de seu estupor natural e contrariado em sua forma
espontanea: ele nasce de um arrombamento, do encontro contingente com algo que forga a
pensar. Para explica-lo, Deleuze retoma o conceito psicanalitico de instinto de morte em uma
perspectiva transcendental e o redefine como principio positivo origindrio da repeticdo e
como o movimento forcado que engendra o pensamento sob o efeito de uma violéncia. O
instinto de morte €, nesta perspectiva, a forma pura do tempo, que impde o funcionamento
discordante das faculdades, fora da convergéncia do senso comum. Assim se chama porque ha
uma experiéncia de morte no engendramento do pensamento, nesta experiéncia subjetiva que
“designa o estado das diferencas livres quando elas ja ndo estdo submetidas a forma que Ihe
davam um Eu [Je], um eu [moi], quando elas se desenvolvem numa figura que exclui minha
propria coeréncia da mesma maneira que a de uma identidade qualquer” (DELEUZE, 1968,
p.167). Dito de outra maneira, o instinto de morte é uma rachadura no Eu, esmigalhamento
que o parte em mil pedacos passivos e incoerentes.

Em Ldgica do Sentido (1969), o encontro com algo que forca a pensar chama-se
acontecimento e também € inseparavel de uma teoria do tempo, agora calcada na distin¢éo

estoica entre Cronos e Aion, temporalidade dos corpos e dos incorporais. Embora a teoria do
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tempo seja enunciada em termos diferentes de Diferenca e Repeti¢céo (1968), Cronos e Aion
se esclarecem a luz do par atual/virtual ou das sinteses ativas e passivas, ha demonstragcdo da

dupla estrutura do acontecimento, efetuacéo e contra-efetuacéo.

Em todo acontecimento existe realmente 0 momento presente da efetuacdo, aquele
em que 0 acontecimento se encarna em um estado de coisas, um individuo, uma
pessoa, aquele que designamos dizendo: eis ai, 0 momento chegou; e o futuro e o
passado do acontecimento ndo se julgam sendo em funcédo deste presente definitivo,
do ponto de vista daquele que o encarna. Mas h4, de outro lado, o futuro e o passado
do acontecimento tomado em si mesmo, que esquiva todo presente, porque ele é
livre das limitagbes de um estado de coisas, sendo impessoal e pré-individual,
neutro, nem geral, nem particular, eventum tantum...; ou melhor, que néo ha outro
presente além daquela do instante movel que o representa, sempre desdobrando em
passado-futuro, formando o que é preciso chamar a contra-efetuacdo. (DELEUZE,
1969, p.154).

De um lado, o acontecimento se realiza, se atualiza e se cumpre, encarna-se em um
estado de coisas; de outro, ele jamais pode se realizar totalmente e nunca acaba de se realizar,
escapa do presente e forma seu abismo, se desdobrando em “ainda-futuro e ja passado”. “Ao
invés de um presente que absorve o passado e o futuro, tém-se um futuro e um passado que
dividem a cada instante o presente, que o subdividem ao infinito em passado e futuro, nos
dois sentidos a0 mesmo tempo”. Aion ¢ o lugar dos acontecimentos incorporais, que jamais se
confunde com a sua efetuacdo espaco-temporal em um estado de coisas. Ele é “a pura forma
vazia do tempo, que se liberou de seu contetdo corporal presente e por ai desenrolou seu
circulo, se alonga em uma reta, talvez tanto mais perigosa, mais labirintica, mais tortuosa”
(DELEUZE, 1969, p.169-170). Sem ser ainda nomeada de Aion, esta mesma descricao ja era
encontrada em Diferenca e Repeticdo (1968, p.136), em que “o tempo fora dos eixos significa
o tempo enlouquecido”, “liberado de sua figura circular muito simples, libertado dos
acontecimentos que compunham seu contetdo”, “descobrindo-se, em suma, como forma
vazia e pura. O préprio tempo se desenrola (isto é, deixa aparentemente de ser um circulo),
em vez de alguma coisa desenrolar-se nele”.

Zourabichvili (2003, p.35) explica o acontecimento relacionado com estas duas
leituras do tempo de maneira muito esclarecedora. Apoiando-se no exemplo estoico utilizado
por Deleuze, “a faca corta a carne”, temos a efetuacdo do acontecimento nos corpos, que
configura uma sucessdo temporal entre os estados de coisas, antes e depois, segundo o
principio da disjuncdo exclusiva; passado e futuro passam entdo a ser julgados em funcgéo
deste presente definitivo. Por outro lado, esta mistura de corpos exprime uma transformacéo
incorporal que dela difere por natureza; “a linguagem recolhe a diferenga destes estados de
coisas, 0 puro instante de sua disjuncdo: cabe-lhe acomodar a sintese disjuntiva do

acontecimento, e € esta diferenca que produz sentido”. Ou seja, a forma pura do tempo ¢é
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colocada em relacdo com a linguagem e descoberta como ndo-senso. O né&o-senso, enquanto
afirmacdo da sintese disjuntiva, é recuperado como a face oculta do acontecimento, como seu
aspecto inefetuavel, pura poténcia prenhe de sentidos e lugar de sua producéo.

Assim, a forma pura e vazia do tempo, que em Diferenca e Repeticdo impunha o
funcionamento discordante das faculdades, fora da convergéncia do senso comum, reaparece
como o préprio ndo-senso. Ele € a rachadura no Eu. Mas em Légica do Sentido (1969),
Deleuze se mostra mais atento aos perigos que rondam a experiéncia de engendrar o
pensamento, esta experiéncia de morte subjetiva que €, ao mesmo tempo, “o lugar e o
obstaculo”, “a fonte e o estancamento” do pensamento. Por meio de uma bela imagem,
Deleuze mostra que introduzir o ndo-senso na superficie de sentidos é como introduzir uma
fissura na porcelana: ha sempre o risco de que o tracado continue seu caminho
silenciosamente e imperceptivelmente, até arrebenta-la. Ha, portanto, uma importante questéo

a ser resolvida pelo fil6sofo:

Se a ordem da superficie é por si mesma fendida, como nos impedirmos de
precipitar a sua destruigdo, com o risco de perder todas as vantagens a ela ligadas, a
organizagdo da linguagem e a propria vida? (...) Ser& possivel manter a insisténcia
da fissura incorporal evitando, ao mesmo tempo, fazé-la existir, encarnd-la na
profundidade do corpo? (DELEUZE, 1969, p.160).

Somente uma superficie bem estabelecida garante a independéncia de uma terceira
dimensao, capaz de articular as duas outras sem que elas jamais se confundam. Vimos que sua
funcdo é separar e articular, de um lado, os corpos e suas misturas em profundidade e, de
outro, os acontecimentos e a linguagem que se destacam em altura. Sem superficie, ndo ha
mais producdo de sentidos, pois tudo se torna corpos misturados em profundidade. Dai o
paradoxo que ronda o pensar: o pensar sO € possivel neste flerte com a morte que pode, ao
mesmo tempo, destrui-lo. Deleuze questiona: seria preciso “sermos um pouco alcoolatras, um
pouco loucos, um pouco suicidas, um pouco guerrilheiros, apenas o bastante para aumentar a
fissura, mas ndo para aprofunda-la irremediavelmente?” (1969, p.160-161). Como criar nos
limites da loucura sem nos tornarmos esquizofrénicos? Para o Deleuze deste periodo, a
esquizofrenia € o exemplo patoldgico da faléncia da superficie e é por isso que ele opde as
linguagens de Artaud e de Carroll. Portanto, ndo é a esquizofrenia, mas é a perversdo que
deve servir-lhe como modelo para uma nova imagem do pensamento.

“A perversdao implica uma estranha arte das superficies” (DELEUZE, 1969, p.136) e
esta identificada com o “movimento de contra-efetuagdo. Na nogdo de contra-efetuacao
encontra-se a chave para a questdo crucial deste livro: pois, se encarnar o0 acontecimento
parece inevitavel e se a ferida pode ser mortal; se a afirmacdo do ndo-senso que se oferece
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como saida aprofunda a ferida e comporta grandes riscos, que € a propria impoténcia do
pensar ou a esquizofrenia; é a contra-efetuacdo que possibilita mergulhar nesta experiéncia
apenas o suficiente para inventarmos novas sensibilidades e produzirmos sentidos, sem dela

fazer um caminho sem volta.

N4o se apreende a verdade eterna do acontecimento a ndo ser que o acontecimento
se inscreva também na carne; mas cada vez devemos duplicar esta efetuacdo
dolorosa por uma contra-efetuagfo que a limita, a representa, a transfigura. E preciso
acompanhar-se a si mesmo, primeiro para sobreviver, mas inclusive quando
morremos. (...) ser o mimico do que acontece efetivamente, duplicar a efetuacdo com
uma contra-efetuacdo, a identificagdo com uma distancia, como o ator verdadeiro ou
o dangarino, é dar a verdade do acontecimento a chance Unica de ndo se confundir
com sua inevitavel efetuacdo, a fissura a chance de sobrevoar seu campo de
superficie incorporal sem se deter na quebradura de cada corpo e a n6s de irmos
mais longe do que teriamos acreditado poder. Tanto quanto o acontecimento puro se
aprisiona para sempre na sua efetuacdo, a contra-efetuacdo o libera sempre para
outras vezes. (DELEUZE, 1969, p.164).

Cada acontecimento é como a morte, ndo somente a morte objetiva e corporal, mas a
morte incorporal que pode potencializar a vida, “momento em que me perco fora de mim”.
Inspirado por Blanchot, vemos se repetir as duas figuras da morte de Diferenca e Repeticao, e
esta reaparece como dissolugdo do eu em singularidades impessoais pré-individuais e como
fissura estrutural do eu que é condicdo para a criagdo e 0 pensamento. Mas a fissura deve se
comprometer com o corpo sem com ele se confundir. Todo o esforco de Deleuze se concentra
em distinguir a profundidade dos corpos e a superficie dos incorporais, a cisdo esquizofrénica
da fissura superficial. “Nao perder de vista a grande satde” (DELEUZE, 1969, p.164) — a
recomendacdo para que a experiéncia do acontecimento ndo se torne patoldgica € tornar-se
ator dos préprios acontecimentos, a imagem do mimico, do comediante e do dancarino: é dai
que se decanta o modelo de perversdo, como multiplicacdo artificial do acontecimento.

Lembremos do “teatro da repeticdo” que se insinua em seu livro anterior: 14, ndo se
tratava de buscar novas representacdes para o0 acontecimento, mas de comover o espirito fora
da representacdo, pela encenacdo dos problemas e dramatizacdo das Ideias, em um
procedimento que Deleuze associava a transferéncia psicanalitica. Vimos como a repeticéo
pode colocar simultaneamente em jogo 0 mesmo e o diferente, a doenca e a salde, a perdi¢do
e a salvagdo (DELEUZE, 1968, p.31). Em Logica do sentido (1969), o ndo-senso coloca a
guestdo desta mesma ambiguidade, e Deleuze parece recorrer a psicanalise ndo somente para
melhor elucidar seus conceitos, mas em busca de um experimento teatral que possa guia-lo
em diregdo a “grande saude”. Afinal, “como ciéncia dos acontecimentos puros, a psicanalise é

também uma arte das contra-efetuagdes, sublimagdes ¢ simbolizagdes” (DELEUZE, 1969,
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p.219). De forma acertada, Foucault detecta que a psicanalise e o teatro sdo os dois palcos

privilegiados onde se constroi a logica do sentido, espécie de “fantasmofisica’

A psicanalise, que tendo tratado dos fantasmas, devera um dia ser entendida como
pratica metafisica; e o teatro, o teatro multiplicado, policénico, simultaneado,
fragmentado em cenas que se ignoram e se acenam, e onde sem se representar nada
(copiar, imitar) mascaras dangam, corpos gritam, maos e dedos gesticulam. E em
cada uma destas novas séries divergentes (ingenuidade notavel daqueles que
acreditaram “re-concilia-los”, langa-los um sobre o outro, e fabricar o irrisorio
“psicodrama”), Freud e Artaud ignoram-se e entram em ressonancia. A filosofia da
representacdo, do original, da primeira vez, da semelhanca, da imitacdo, da
fidelidade, dissipa-se. (FOUCAULT, 1970).

Dissemos no inicio deste capitulo que Deleuze aposta na superficie como a nova
imagem do filésofo e do que significa pensar, e que a psicanélise € valorizada neste
empreendimento. Tendo “rebaixado” o ser humano de sua pureza celestial e definido-o como
fundamentalmente sexual e pulsional, tendo renunciado a busca pelas esséncias profundas e
ultimas e descoberto as produgfes fantasmaticas, Deleuze elogia o potencial da psicanélise
como arte das superficies e nela procura se apoiar para desenvolver a sua teoria do sentido e
do acontecimento. Vejamos entdo como o filésofo aplica o método serial a teoria
psicanalitica. Deleuze quer trazer para a filosofia a tese psicanalitica de que o pensamento é
uma metamorfose da sexualidade. Sua intencdo é demonstrar que a produgdo do pensamento e
do sentido se d& em estreita relagdo com o corpo, corpo este que ndo € meramente organico e
funcional, mas erégeno e pulsional. Para isto, Deleuze se dedica a repensar 0
desenvolvimento psicossexual a luz dos conceitos que vinha desenvolvendo até entdo. Assim,
as Ultimas oito séries de seu livro serdo destinadas a relacionar conceitos como sinteses
disjuntivas, incorporais, acontecimento, com a teoria psicanalitica. A psicanélise serve de
apoio para Deleuze apresentar a génese da superficie de sentidos na crianca e no artista, assim
como a sua destruicdo na esquizofrenia, acentuando as diferencas entre as trés figuras do nédo-
senso. E assim que a profundidade pré-socratica aparece relacionada a esquizofrenia e a
posicao esquizoparanoide de Klein; a altura platonica, relacionada com a posi¢do depressiva
de Klein e com o superego freudiano. O acontecimento entra em rela¢do com o trauma e com
o fantasma, baseado no exemplo do complexo de Edipo, e a sintese disjuntiva reaparece como
mecanismo de denegacdo. A fissura do eu, tema que vimos desenvolver-se em Diferenca e
Repeticdo (1968), é enunciada como resultado do complexo de castracdo, que forca a
dessexualizacdo da libido e libera o Instinto de morte. A perversdo revela-se entdo como o
modelo buscado por Deleuze, em detrimento da esquizofrenia, e apresenta-se como um modo

particular de servir-se do instinto de morte.
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Este resumo das relagfes conceituais que Deleuze estabelece com a psicanélise apenas
antecipa nossos proximos passos, em que procederemos por uma exposi¢cdo detalhada dos

argumentos que sustentam essas relacdes.

O corpo despedacado e o corpo sem 6rgéos: Klein e Artaud

Assim como Artaud, Melanie Klein também foi capaz de contar histdrias da
profundidade. Ela mostrou que os primeiros anos de vida da crianca sdo uma espécie de teatro
do horror, marcado por ansiedades persecutorias e vivéncias ameacadoras, em que o0 bebé
encena um jogo de introjecdo e projecdo com o corpo da mée. Deleuze ird se apoiar nas
teorias kleinianas para compreender a linguagem esquizofrénica e para desenvolver a sua
prépria versdo da génese e da dinamica das instancias psiquicas, na qual introduzird o
conceito de corpo sem oOrgdos. Assim, a topologia antes concebida a partir da historia da
filosofia € ampliada e passa a se ancorar na segunda tépica freudiana: profundidade e altura
sdo redefinidas em funcdo das noc¢des psicanaliticas de Id, ego e superego. Pretende-se aqui
retomar a exposicdo das teorias psicanaliticas que Ihe serviram de base, a fim de tornar claro o
seu procedimento.

Comecemos pela profundidade, que se fundamenta tanto na linguagem esquizofrénica
de Artaud como nas descri¢fes da posicdo esquizo-paranoide de Klein. Anteriormente, vimos
que este dominio também se apoiava na filosofia pré-socratica, na medida em Deleuze
encontra nos textos respectivos a este periodo — recuperados e valorizados por Nietzsche, ele
também um filésofo da profundidade — a forma da esquizofrenia. A esquizofrenia é, portanto,
o centro em torno do qual giram elementos extraidos da filosofia, da literatura e da
psicandlise, para descrever o funcionamento mais primordial e profundo do inconsciente.
Assim, ndo ha nenhuma surpresa quando este registro da profundidade, nomeado “corpo
despedagado”, passa a ser explicitamente associado com o Id freudiano, instancia mais
primitiva e fonte pulsional do inconsciente.

Ja em Diferenca e Repeticao (1968), vimos a teoria kleiniana dos objetos parciais ser
valorizada por demonstrar a experiéncia da diferenca pura, dado que as partes isoladas de um
mesmo objeto ndo possuem um vinculo de identidade a priori. Além disso, Deleuze valoriza a
producdo fantasmatica que acompanha estas experiéncias, pois estas ndo se encontram a

servico do principio de prazer, mas de sensagdes corporais concretamente vividas. Neste
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contexto, o filésofo retomou as teorias psicanaliticas sobre a primeira infancia para dizer de
um modo particular de relagdo objetal, que ndo prescinde de um sujeito constituido, com o
objetivo de compor as sinteses passivas e transcendentais do inconsciente, em que ndo se
encontra um Eu, mas “pequenos cus larvares”. Em Logica do Sentido (1969), o dialogo com
Klein serd retomado de forma muito mais explicita, ampla e evidente. Veremos que as
descricdes da posicdo esquizoparanoide de Klein, que tratam essencialmente do conflito entre
o Id e o eu, serdo assimiladas e combinadas com uma outra descricdo da profundidade: a
nocdo de corpo sem 6rgdos de Artaud. Assim, a profundidade diz respeito, na verdade, a
relacdo de duas “profundidades”: um corpo despedacado e um corpo sem 6rgdos. Ou,
traduzindo em termos Kleinianos, trata-se da configuracdo ainda precaria do eu (corpo sem
Orgdos) em sua relacdo com os objetos parciais na posicdo esquizo-paranoide (corpo
despedacado).

N&o podemos deixar de mencionar que Lacan também adotou a expressdo corpo
despedacado para referir-se as fantasias da primeira infancia, momento anterior a integracéo
do eu em uma imagem corporal no estadio do espelho. “Essas imagens ditas parciais, Unicas a
merecer a referéncia de um arcaismo primevo, que reunimos sob o titulo de imagens do corpo
despedacado e que se confirmam pela assercdo das fantasias na fase chamada paranoide, na
fenomenologia da experiéncia kleiniana”, permanecem na memoria e a sensacdo de corpo
despedacado sempre ameacard a ilusdo do eu integrado e unificado (LACAN, 1966, p.69-70).
As frequentes fantasias de castracdo que se manifestam na clinica testemunham essa sensacéo
primitiva: “a fantasia de castraco ¢, com efeito, precedida por toda uma série de fantasias de
despedacamento do corpo que véo, regressivamente, do deslocamento e do desmembramento
pela evisceragdo, mutilagdo, até¢ a devoragdo e o sepultamento” (LACAN, 1938, p.52). O eu
arcaico ou, como diria Lacan, ainda ndo integrado na imagem especular, ancora-se somente
na sensibilidade corporal, sem fazer a distin¢do entre o que esta em seu corpo e o que esta fora
de si, entre 0 que se presentifica no corpo e sua representacao.

Este primeiro estdgio do desenvolvimento infantil serda nomeado por Klein (1946,
p.21) de “posicdo esquizoparandide”. J& vimos que o bebé, devido a sua imaturidade fisica,
mental e emocional, é incapaz de reconhecer um objeto total; ele apenas percebe partes
independentes que ainda ndo se associam a um todo. E como o bebé desconhece as
verdadeiras causas de suas sensacOes corporais, acaba por atribuir a estes objetos
intencionalidades boas ou mads: quando sente prazer, reconhece ai um “seio bom” que

gratifica; quando sente desprazer, reconhece um “seio mau” que frustra. Mas é ainda incapaz
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de combinar estas duas versdes em um objeto total, ou de remeté-las para uma pessoa global,
como a mée. “Junto com a cisdao do seio em dois aspectos, amado ¢ odiado (bom e mau),
existe uma cis@o de natureza diferente que da origem ao sentimento de que o0 ego, assim como
seu objeto, esta em pedagos” (KLEIN, 1952, p.91).

Em termos metapsicoldgicos, entende-se que esses objetos parciais sdo representacoes
psiquicas de pulsdes parciais, de vida ou de morte. Neste momento, ndo ha uma instancia do
eu propriamente dita, mas um eu arcaico, cindido, alternando-se entre estados de organizagéo
e de despedacamento, devido a um processo defensivo sustentado pelos mecanismos de
projecdo e introjecdo. Estes sdo mecanismos de defesa primitivos, desencadeados pelas
ansiedades proéprias a esta fase, conforme ja havia sido enunciado por Freud (1915c, p.158):
guando os objetos externos sdo fontes de prazer, eles sdo recolhidos pelo eu, que os introjeta
em si (de acordo com a expressao de Ferenczi); inversamente, tudo aquilo que é sentido como
motivo de desprazer, 0 eu expele de si.

Assim, o préprio desenvolvimento do eu a partir do Id explica-se por meio de uma
cisdo, em que uma parte do aparelho psiquico comeca a se diferenciar da outra ao reagir
defensivamente contra as pulsdes de morte. Os objetos maus, sentidos como hostis e
ameacadores, sdo externalizados, enquanto 0s objetos bons, sentidos como protetores, séo
introjetados, e assim comeca a se erigir os limites entre 0 eu e 0 ndo-eu, a partir de uma ciséo
entre 0 bom e 0 mau; pois “inicialmente, para o Eu-prazer ndo ha diferenca entre o que é mau,
0 que é estranho ao Eu, e tudo aquilo que se situa fora do Eu. As trés categorias sdo idénticas”
(FREUD, 1925, p.278).

O eu primitivo oscila entre duas tendéncias, organizacdo e despedacamento, que se
devem aos mecanismos suscitados pelas pulsbes de vida e de morte, respectivamente. Neste
sentido, haveria “uma experiéncia da pulsdo de morte, em termos de fantasias de objetos que
ameacam de morte desde dentro” (HINSHELWOOD, 1992, p.174). Tal experiéncia se traduz
por sentimentos de desintegracdo do corpo e por fantasias catastroficas, como a de ser
desmembrado, eviscerado ou rasgado (KLEIN, 1946, p.31).

Como descreve Deleuze:

O seio e todo o corpo da mée ndo sdo somente divididos em um bom e mau objeto,
mas esvaziados agressivamente, retalhados, esmigalhados, feitos em pedacos
alimentares. A introjecdo destes objetos parciais no corpo do recém-nascido é
acompanhada de uma projecdo da agressividade sobre estes objetos internos e de
uma re-projecdo destes objetos no corpo materno: assim, os pedagos introjetados séo
também como substancias venenosas e persecutorias, explosivas e toxicas, que
ameagam de dentro o corpo da crianga e ndo cessam de se reconstituir no corpo da
mée. De onde a necessidade de uma re-introjecdo perpétua. Todo o sistema da
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introjecdo e da projecdo € uma comunicacdo dos corpos em profundidade, pela
profundidade. (DELEUZE, 1969, p.192).

Isto significa que, inicialmente, mesmo os bons objetos que sdo introjetados sdo
sentidos como maus. Deleuze compreendeu bem as teorias kleinianas, e embora ndo aceitasse
suas ideias sem reservas, soube bem aproveita-las em sua demonstracdo da linguagem da
esquizofrenia. Sua leitura € atenta o suficiente para insistir na impossibilidade de um “objeto
bom parcial”: 0 bom objeto s6 pode ser inteiro, pois é o préoprio fato de ele ser parcial e ndo
integro que o faz ser sentido como mau. “Melanie Klein mostra ela propria que a cisdo do
objeto em bom e mau na introjecdo duplica-se por um despedacamento ao qual o bom objeto
ndo resiste, uma vez que ndo estamos nunca seguros de que nao se esconda um mau pedago”
(DELEUZE, 1969, p.193).

Segundo as concepc¢des de Klein, entende-se que o eu esta presente e ativo desde o
comeco da vida, mas este ainda precisa ser edificado e unificado, pois no inicio constitui-se
apenas de partes fragmentadas que nao se reconhecem como um todo, o que se explica pela
propria imaturidade dos processos neurolégicos e cognitivos. Mas estes estados de
desintegracdo sdo apenas transitorios no desenvolvimento normal, na medida em que as
experiéncias de prazer possibilitam a introjecdo de um objeto bom ndo mais sentido como
parcial, mas sentido como inteiro. N&o se trata ainda da percepcdo do objeto total, mas do
reconhecimento de um objeto bom, completo e integro, ndo fragmentado; trata-se da imagem
de um seio inesgotéavel e pleno de bondade, um seio ideal. “Esse primeiro objeto bom interno
atua como um ponto focal no ego. Ele contrabalanca os processos de cisdo e dispersao, €
responsavel pela coesdo e integracdo e é instrumental na construcdo do ego” (KLEIN, 1946,
p.25).

E por meio da percepgdo de que se é 0 mesmo a vivenciar as sucessivas experiéncias
de gratificacdo que o ego comeca a se unificar. Para tanto, é indispensavel o reconhecimento
de um objeto bom e completo, representado pelo seio, assim como a sua introjecdo. Por
introjecdo, entende-se a “possibilidade de reinstalar no interior um objeto interno que acaba
de se desvanecer ja que seu prototipo acaba de sair do campo da percepcéo atual. A introjecdo
bem-sucedida € a que pode se manter ou se repetir na auséncia do objeto” (PETOT, 2003,
p.34). A principio, haveria um conhecimento inato do seio, assim como um anseio pela
satisfacdo (ou pelo objeto que satisfaz), despertado obviamente pela necessidade da nutrigéo.

Mas este ainda precisa ser introjetado como um objeto bom e integro.

Ele [0 ego] s6 pode assegurar a reunido de suas vivéncias esparsas sob uma unidade,
reconhecendo-se como sendo 0 mesmo ao longo de suas experiéncias de unido com
0 seio bom que é Unico e idéntico (ainda que ndo permanente). A unificagdo do ego
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se fundamenta na unidade ndo adquirida do seio bom. A unidade daquilo que os
filésofos chamam de consciéncia de si é secundaria em relagdo a preensdo da
unidade do objeto primario que ¢ dada por um “conhecimento inato”. Neste sentido,
a unidade do ego é construida, mas esta construcdo tem como guia a espera inata —
“conhecimento inconsciente”, esquema ou ‘“‘sentimento” de um objeto Unico e
unificado. (PETQOT, 2003, p.165).

Assim, 0 ego pode identificar-se com as experiéncias prazerosas, idealizando-as —
“seio inesgotavel e sempre generoso” — a0 mesmo tempo em que ndo reconhece as
experiéncias desprazerosas como partes de si mesmo, mas as sente como objetos
perseguidores e maus, defendendo-se através do mecanismo de projecao. Neste jogo entre 0s
mecanismos de introjecdo e de projecéo, o ego vai se edificando, em um processo de clivagem
que separa 0 bom objeto dos maus objetos. Mas trata-se de uma clivagem ainda dificil de
sustentar na posi¢do esquizo-paranoide, uma vez que a frustracdo e a ansiedade podem abalar
“o sentimento do bebé de ter dentro de si um seio bom e inteiro” ¢ “pode tornar-se dificil
manter a separacdo entre o seio bom e 0 mau, e o bebé pode sentir que também o seio bom
esta despedagado” (KLEIN, 1946, p.25). Assim, para superar a posi¢do esquizoparanoide e
aceder a posicdo depressiva, € necessario sustentar esta capacidade de discriminacdo entre o
bom e 0 mau objeto, a ponto de que o bom objeto seja finalmente preservado e introjetado,
sem correr o risco de ser confundido e também atacado.

Se assim ocorre, ttm-se um indicativo de que as pulsdes de vida prevaleceram sobre as
pulsdes de morte. Do contrario, “a auséncia de clivagem entre o bom e o mau priva o0 ego da
possibilidade de se estabelecer firmemente gracas a identificagdo com o bom objeto, o que o
expde a uma falta de discriminagdo nestas identifica¢des”. Trata-se de um estado de confuséo,
ou de “incerteza fundamental”, descrito como “o estado mais doloroso e o perigo mais terrivel
para o aparelho psiquico”. Trata-se da propria esquizofrenia: “a fragmentacdo do ego, assim
como o embaralhamento na distingdo entre o bom e o0 mau, fonte de dividas torturantes e de
uma verdadeira incapacidade de viver, ndo séo perigos temidos, mas sim estados catastroficos
efetiva e atualmente vividos” (PETOT, 2003, p. 110-115).

Deleuze analisa a linguagem esquizofrénica como o caso em que ha uma faléncia da
superficie, cuja funcdo seria a de articular e diferenciar o corpo e a linguagem, e impedir que
tudo acabe sendo tragado pela profundidade. Ser tragado pela profundidade, em termos
kleinianos, é fracassar na introjecdo do bom objeto e permanecer em um estado confusional —
confuséo primordial entre o bom e 0 mau na base de outras diferenciaces — que impossibilita
“constituir o nucleo organizador do ego e, em seguida, do superego” (PETOT, 2003, p.109).

Mas isto ndo equivale necessariamente a uma destruicdo do ego, mas a um ego incapaz de
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elevar-se da profundidade corporal, de experimentar-se na altura e na superficie. Légica do
Sentido (1969) apresentara uma versao metapsicolégica da constituicdo do eu, associando as
teorias kleinianas com a nocdo de corpo sem 6rgédos, emprestada de Artaud.

Vimos que na posicao esquizoparanoide, 0 que se ople aos objetos parciais maus
ainda ndo pode ser o bom objeto, visto que este também acaba sendo “atacado” (projetado)
devido aos estados de ansiedade paranoica em que vive a crianga. Deleuze propde que este
corpo despedacado encontra-se em uma relagdo complementar com outro corpo que a ele se
sobrepde, um corpo sem 0Orgdos, sem boca e sem anus, que “renunciou a toda introjecdo e
projecdo” e que “¢ completo gracas a isso”. De propriedades “liquidas e fluidas”, este corpo
consegue “fundir e soldar”, consistindo em um “principio molhado capaz de ligar todos os
pedacos e de superar o esmigalhamento” (DELEUZE, 1969, p.193).

A partir de suas leituras de Artaud, Deleuze utiliza-se da nocdo de corpo sem 0rgaos
aqui pela primeira vez, para demonstrar que ha um componente ativo, até mesmo criativo na
esquizofrenia, nesta reagdo ao despedacamento sofrido pelo seu corpo. A condigdo passiva de
corpo despedagado, em que “o corpo todo ndo ¢ mais que profundidade e leva, engole todas
as coisas nesta profundidade escancarada”, em que ha uma fenda profunda por onde outros
corpos penetram e passam a coexistir com suas partes insuportavelmente, o esquizofrénico
sobrepde um corpo sem 6rgaos, um “corpo glorioso e superior”, num procedimento ativo que
Ihe d& uma nova dimensdo. Trata-se de um corpo de propriedades liquidas, funcionando como
um cimento que liga as partes do corpo despedacado (DELEUZE, 1969, p.85-96).

Quando Artaud diz: “Nada de boca, de lingua, de dentes, de laringe, de esofago, de
ventre, de anus. Eu reconstruirei o homem que sou” (ARTAUD apud DELEUZE, 1969,
p.91N), Deleuze identifica ai uma experiéncia de criacdo indissociavel de novas sensibilidades
corporais, construcdo de um eu-corpo além das necessidades impostas pelo principio de
prazer, ainda extremamente atrelado as necessidades organicas e a autoconservacao.

Sabe-se que 0 conceito de corpo sem 0Orgdos se tornara muito importante nas obras
futuras de Deleuze, especialmente naquelas escritas em parceria com Guattari. Criada por
Artaud, a expressdo corpo sem 0rgaos nao € encontrada literalmente em muitos de seus textos,
mas aparece imbricada em um tema recorrente em sua obra, a saber, a construgdo de um
corpo que recusa a organizacdo organica e sexual-normal. Este tema aparece implicitamente,
por exemplo, em “Van Gogh, le suicidé de la socieété” (1947), escrito apds Artaud ter
frequentado uma exposi¢do do pintor em Paris. Neste texto, Artaud questiona ndo s6 o

diagndstico de “esquizofrénico degenerado” de Van Gogh, como a propria ideia de loucura:
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“Pois um louco ¢ o homem que a sociedade ndo quer ouvir e que ela quer impedir de enunciar
certas verdades intoleraveis” (ARTAUD, 1947, p.17). Como nos conta David-Ménard (2005,
p.69), Artaud mostra-se um defensor da violéncia que Van Gogh comete contra o seu préprio
corpo, indicando que o que se costuma considerar como prova de sua loucura — queimar a
mé&o, arrancar a orelha — designa, na verdade, a experiéncia de invencdo de uma nova

sensibilidade.

Ao queimar sua propria mdo, Van Gogh fazia algo além de destruir seu corpo; no
fundo, ele teria, por meio desta violéncia, transfigurado sua méo. Pois a méo com a
qual nos cortamos é a mesma que inventa pictoricamente um mundo nao dado pelo
funcionamento habitual dos sentidos. (DAVID-MENARD, 2005, p.73).

E neste sentido que Artaud pode falar da boa salide mental de Van Gogh, “que, no
curso de toda a sua vida, apenas assou uma das maos e, fora isso, ndo fez mais que amputar a
orelha esquerda” (ARTAUD, 1947, p.13). Deleuze baseia-se nesta noc¢ao para identificar uma
espécie de criagdo propria a loucura, nesta atividade que se opde ao despedagamento e que
triunfa sobre ele ao unir e ligar os fragmentos em blocos indecomponiveis. Mas nem isto
torna a producdo de sentidos possivel, nem assim se restaura a fenda profunda que é a sua
causa patoldgica, pois ainda ndo se saiu do registro da profundidade*?. O corpo despedacado e
0 corpo sem 6rgdos ainda sdo formas patolédgicas do ndo-senso e as palavras esquizofrénicas

se encontram em aquém da producao de sentidos.

Elas remetem a dois ndo-sensos, passivo e ativo: o da palavra privada de sentido que
se decompOe em elementos fonéticos, e o dos elementos ténicos que formam uma
palavra indecomponivel ndo menos privada de sentido. Tudo se passa aqui, age e
padece abaixo do sentido, longe da superficie. Subsentido, infra-sentido, Untersinn,
que deve ser distinguido do ndo senso de superficie. (DELEUZE, 1969, p.93).

Costuma-se dizer que em Logica do sentido Deleuze ainda possui uma no¢do muito
estreita da esquizofrenia, entdo considerada apenas em seu aspecto patoldgico, o que serad
ampliado apenas ap0s a sua parceria com Guattari. Em O Anti-Edipo (1972), a esquizofrenia
sera alcada para varios dominios, ganhando conotacdes politicas, econémicas e socioldgicas
entre outras; mas ja neste momento, a esquizofrenia € adotada como modelo para o
funcionamento de base do inconsciente. Porém, é certo que sem a emergéncia de uma outra

dimensdo — a altura, e consequentemente, a superficie — ndo é possivel sair da esfera da

*2 Para ilustrar esta comunicagdo em profundidade entre o corpo despedacado e o corpo sem 6rgdos, Deleuze
também realiza uma bela andlise do texto de um auto-declarado esquizofrénico, o americano Louis Wolfson, que
relata os procedimentos de traducdo que inventou para se defender das frases pronunciadas em inglés por sua
mae, transformando sua lingua materna em uma lingua composta por termos franceses, alemdes, russos e
hebraicos. “Como no caso do esquizofrénico estudante de linguas, a voz materna deve ser urgentemente
decomposta em ruidos fonéticos literais e recomposta em blocos inarticulados”. Ver pag. 87-92 e 198 de Ldgica
do Sentido. Deleuze retoma esta analise em “Louis Wolfson, ou o procedimento”, em Critica e Clinica (1993).
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patologia, sendo necessario que um outro modo de funcionamento se imponha. A
esquizofrenia permanece essencialmente ligada & profundidade.

Mas a expressdo corpo sem 6rgdos ndo aparece aqui somente para se referir ao caso da
esquizofrenia, mas para retomar a concepcao psicanalitica das instancias psiquicas em outros
termos: a historia do corpo sem 6rgdos que se sobrepde ao corpo despedagado é também a
historia do eu erigindo-se a partir do id.

O que a posicdo esquizoide opde aos maus objetos parciais introjetado e projetados,
toxicos e excremenciais, orais e anais, ndo é um bom objeto mesmo parcial, é antes
um organismo sem partes, um corpo sem 0rgdos, sem boca e sem anus, tendo
renunciado a toda introjecdo ou projecdo e completo gracas a isso. E aqui que se
forma a tenséo do Id e do ego. (DELEUZE, 1969, p.193).

De certo modo, a leitura kleiniana permite Deleuze assimilar o conflito entre 0o ego e 0
Id ao funcionamento diferenciado das pulsdes de vida e de morte. Embora Klein se coloque
de acordo com a nogdo freudiana de Id enquanto polo pulsional, ela admite que “E verdade
que usei ocasionalmente o termo id de uma maneira mais imprecisa, no sentido de representar

b

apenas a pulsdo de morte...”, enquanto “o ego ¢ posto em atividade e se desenvolve pela
pulsao de vida” (KLEIN, 1958, p. 278; 279). Dai vermos Deleuze associar os termos Id e
corpo despedacado a experiéncia dos objetos parciais e as caracteristicas da pulsdo de morte —
desagregar, destruir, repelir — assim como associar 0 eu e 0 COrpo sem Orgaos as
caracteristicas da pulsdo de vida — agregar, construir unidades, atrair.

A imagem kleiniana de corpo despedacado, combinada com o conceito freudiano de
Id, pode muito bem ser considerado como um eu passivo e fragmentado, os “pequenos eus
larvares” de que fala Deleuze Diferenca e Repeticdo (1968), parciais e virtuais gracas as
sinteses passivas impulsionadas pelo instinto de morte. O préprio Freud enfatizou a dimensao
essencialmente passiva do eu ao identificar a instancia do Id no aparelho psiquico, inspirando-
se no uso que o medico alemédo Georg Groddeck deu ao pronome neutro Es. Groddeck (1977,
p.37), leitor &vido de Nietzsche, escreve em uma carta a Freud em 1917 que “O corpo e alma
sdo algo de comum; ai se encontra o Isso, uma for¢ca indomavel pela qual somos vividos
enquanto cremos viver”. Freud adota a expressao e defende que somos “vividos por poderes
desconhecidos e incontrolaveis” (FREUD, 1923, p.28). Originalmente, ndo ha nada além do
Id, a partir do qual o Eu comeca a se derivar sob a influéncia do mundo exterior e do principio
de realidade. Assim, o Id diz respeito a instancia mais primitiva do inconsciente e permanece
“aberto em direcdo ao somatico”, constituindo seu polo mais pulsional: “Chamamo-lo um

caos, um caldeirdo cheio de excitagdes fervilhantes” (FREUD, 1933, p.215).
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Em Diferenca e Repeticdo (1968), apresentou-se o Eu como efeito da atividade de
ligagdo de Eros, nas sinteses ativas que emergem da passividade. Agora associado ao termo
corpo sem 0rgaos, 0 eu apresenta-se como um principio “molhado” que, se na esquizofrenia é
um cimento que transforma as partes do corpo despedacado em um bloco indecomponivel
(DELEUZE, 1969, p.92), em sua génese € uma superficie que comeca a se desenvolver na
profundidade. A diferenca entre a esquizofrenia e outras formas ndo patoldgicas de ndo-senso,
como por exemplo na crianga, é que nestas Ultimas certos processos que conduzem a uma
transformacéo deste corpo sem 6rgdos meramente defensivo ja estdo em curso. Invélucro ou
pele, o corpo sem 6rgdos é o principio de fronteira e passagem dos corpos aos incorporais.

Freud (1923, p.32) apresentou a génese do Eu como uma diferenciacdo superficial do
Id, derivando-se de “sensagdes corporais, basicamente daquelas que afloram da superficie do
corpo. Ele pode ser considerado, entdo, como uma projecdo mental da superficie do corpo”.
Em outras palavras, a experiéncia corporal, primitivamente marcada por sensac¢des dispersas e
difusas, sejam elas tateis ou ndo, dolorosas, prazerosas ou desprazerosas, precipitam a
formag¢do do Eu enquanto “proje¢do de uma superficie”. A superficie do corpo é entdo
captada e integrada em uma imagem de si mesmo, momento que corresponde, na teoria
freudiana, ao narcisismo secundario.

Deleuze também quer pensar o eu como efeito de superficie, mas considerando a
imagem ou representacdo de si como um corpo-sem-6rgdos, que ¢ como o “duplo incorporal”
do eu-corpo-despedacado. Compreender 0 eu como um corpo sem Orgdos acentua o Seu
carater vazio e a sua falta de identidade, como continente de objetos sem com eles se
confundir. Suas analises da literatura carrolliana e da filosofia estoica nos ajuda a melhor
compreender as consequéncias desta pelicula que comeca a envolver a profundidade:

(...) os movimentos de mergulho e de soterramento ddo lugar a movimentos laterais
de deslizamento (...) ndo mais penetrar, mas deslizar de tal modo que a antiga
profundidade nada mais seja, reduzida ao sentido inverso da superficie. De tanto
deslizar passar-se-4 para o outro lado, uma vez que o outro lado ndo é sendo o
sentido inverso (...) ténue vapor incorporal que se desprende dos corpos, pelicula
sem volume que os envolve, espelho que os reflete, tabuleiro que os torna planos.
(...) E seguindo a fronteira, margeando a superficie, que passamos dos corpos ao
incorporal. Paul Valery teve uma expressdo profunda: o mais profundo é a pele.
(DELEUZE, 1968, p.10-11).

Ao adotar a expressdao corpo sem oOrgdos, Deleuze ndo quer somente explicar a
esquizofrenia, mas mostrar como a producdo da superficie de sentido comeca por esta
comunicagdo dos corpos em profundidade, desembocando, contudo, em formas né&o
patologicas do ndo-senso, seja aquele encontrado no desenvolvimento de uma crianca, seja

aquele encontrado na producao artistica. No caso da crianga, ocorre que ela ainda se encontra
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em processo de desenvolvimento e de aquisicdo da linguagem, e isto comeca pela imposicao
de uma outra dimensdo, que o esquizofrénico j& ndo possui mais. Deleuze prosseguird
mostrando como a altura, assimilada a instancia do superego, impde novas relagdes aos
corpos em profundidade.

Vimos que Deleuze propde uma revisdo da teoria kleiniana ao enfatizar que héa
dificuldades na introjecdo do objeto bom na posicdo esquizo-paranoide, pois nunca se esta
seguro de que ele ndo esconde um mau pedaco. Isto porque Deleuze pretende destacar o
pertencimento deste objeto bom a outra “posi¢do”, ndo mais em profundidade, mas em altura,
na posicdo depressiva que denuncia o superego. Em oposicao ao indiferenciado que marca a
profundidade, veremos surgir uma dimensdo povoada por formas completas, ideais e puras,
sem misturas, que guardam relacGes estreitas com a transcendéncia. O que se apresenta como
altura encontra seus fundamentos no platonismo e no idealismo, nas Ideias, idolos e ideais,
nas descri¢cdes da posicao depressiva de Klein e nas nogdes de superego, de ego ideal e ideal
de ego de Freud. A forma maniaco-depressiva, diferentemente da esquizofrenia, ilustra esta

dimensdo marcada pela ascensdo e pela elevacdo, que sempre traz consigo o risco de quedas.

O platonismo do Supereu

Segundo a teoria Kkleiniana, a crian¢a vai adquirindo aos poucos a capacidade para
perceber o objeto total, o que se deve tanto a maturacdo fisica, quanto a integracdo das
pulsdes de vida e morte no eu, com o predominio das pulsdes de vida. A predominancia das
pulsdes de vida sobre as pulsGes de morte deve-se tanto a uma predisposi¢do inata quanto ao
impacto que as experiéncias primitivas de frustracdo e de gratificacdo na posi¢cdo esquizo-
paranoide terdo no desenvolvimento psiquico (KLEIN, 1952, p.92).

Perceber o objeto total significa tanto reconhecer que percepg¢des antes fragmentadas e
isoladas pertencem a um mesmo objeto quanto dar-se conta de que o objeto bom e amado é o
mesmo que o objeto mau e repelido. Esta é a contrapartida de um eu que se fortalece e torna-
se cada vez mais capaz de integrar e sintetizar os objetos. As fantasias de perseguicdo e de
ameacas de despedacamento tendem a se desvanecer em proveito de fantasias de ser ajudado
e protegido pelo bom objeto. Mas a conquista desta nova posi¢ao ndo € isenta de suas proprias
ansiedades e temores catastroficos. O reconhecimento do objeto protetor e amado vem

acompanhado de sentimentos de culpa, pois agora que suas partes mas tambem sdo
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percebidas, a crianca suspeita té-lo agredido e ferido um dia, e isto desperta nela o temor de
ser abandonada e rejeitada. Estes sdo indicios de que se alcangou a “posi¢do depressiva”
(KLEIN, 1958, p.273-276). E importante ter em mente que, na concepcdo do
desenvolvimento psiquico a partir de “posi¢des”, ndo ha uma delimitagao estanque entre a
posicdo esquizoparanoide e a posicdo depressiva, mas uma oscilacdo entre processos
diferenciados que ocorrem simultaneamente. Pode-se dizer, para fins didaticos, que
inicialmente o eu oscila entre estas posicdes da mesma maneira que oscila entre 0 id e 0
superego.

Muitas das grandes diferencgas tedricas entre Freud e Klein centram-se em torno do
conceito de superego. Para Freud (1923), o superego é formado somente por volta de 4 a 5
anos com a dissolucdo do complexo de Edipo; Klein descobriu-se em contradicdo com esta
teoria ao notar a manifestacdo de sentimentos de culpa, depressao, remorso e arrependimento
em criangas muito pequenas, que indicavam a agdo de um mecanismo superegoico agindo
precocemente na vida psiquica. Klein postulou que o superego estd presente desde 0s
primeiros meses de vida do bebé e que assume inicialmente a forma dos objetos maus
perseguidores na posicdo esquizo-paranoide: “essas figuras internas, cruéis e perigosas,
tornam-se os representantes da pulsdo de morte”. Isto significa que, ao sentir-se frustrado
diante do seio que ndo satisfaz, seio que é entdo tornado um objeto mau, o bebé comeca a
interpretar tal situacdo como uma retaliacdo aos seus ataques defensivos e destrutivos. Por
outro lado, a introje¢cdo do bom objeto forma uma outra face do superego, enquanto um
protetor onipotente e idealizado, “um objeto interno que nutre e ajuda, ¢ como o representante
da pulsdo de vida” (KLEIN, 1948, p.51-56).

O bom objeto, a0 mesmo tempo em que se impde como modelo e ideal, desperta
sentimentos de culpa e ansiedades de reparacdo, uma vez que em suas fantasias a crianca esta
convencida de que pode té-lo agredido e danificado. Assim, embora a origem do superego
remonte as experiéncias precoces do bebé, ele passa por modificagdes no curso de seu
desenvolvimento, em que sua extrema severidade inicial é atenuada ao integrar-se com 0s
aspectos bons.

Vimos que Deleuze insiste sobre a impossibilidade da introjecdo do bom objeto na
posicdo esquizoparanoide. Isto o levara a afirmar que “o superego nao comeg¢a com 0s
primeiros objetos introjetados, como diz Melanie Klein, mas com este bom objeto que
permanece em altura” (DELEUZE, 1969, p.194). De fato, diversos autores j& atentaram para

as dificuldades de se compreender o superego em sua forma completa (aspectos maus e bons)
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na posicdo esquizoparanoide, pois 0 que se apresenta como 0 aspecto bom do superego, é
praticamente indistinguivel do eu.

Nesta perspectiva, uma boa parte da “bondade” do superego remete-se & introje¢do
do objeto real e total, e, portanto, a um processo contemporaneo da segunda fase da
posicdo depressiva. A partir de Inveja e Gratidao, nenhum texto kleiniano faz aluséo
a existéncia de uma dualidade primitiva do superego e quando Melanie Klein quer
falar de uma instancia intrapsiquica “boa” e primitiva que nio se confunda com o
ego, ela prefere utilizar o termo parte ideal do self. (PETOT, 2003, p.166).

Uma vez que a agressividade que a crianca dirige contra os objetos maus parciais é
uma agressividade dirigida contra ela mesma — pois a cisdo dos objetos é também uma cisao
do eu, conforme a imagem de corpo despedacado — tém-se na posicdo esquizoparanoide
apenas um superego em Seu aspecto Severo, engquanto que O eu arcaico permanece
identificado ao objeto bom, ou ao que pode haver de experiéncia de bom objeto neste
momento.

Esta é uma leitura possivel das teses kleinianas, que permite Deleuze remeter a
instancia do superego a posicdo depressiva e destacar o seu pertencimento a altura e ndo a
profundidade. Na propria palavra supereu, conforme o termo aleméo original Uber-Ich,
encontra-se uma referéncia a altura: Uber é a preposicdo espacial que designa “acima”,
“sobre”, enquanto que a palavra composta Uber-Ich designa “um Eu que se situa
espacialmente um ou mais degraus acima do Eu, ou ainda, um Eu que paira acima de outro
Eu” *. Deleuze (1969, p.194) argumenta que “Freud insistiu frequentemente sobre a
importancia desta translacdo do profundo em alto, que marca entre o Id e o superego toda uma
mudanca de orientacdo e uma reorganizacao fundamental da vida psiquica”.

Deleuze apresenta 0 bom objeto a partir de um platonismo: é um objeto perdido por
natureza, ¢ mesmo tendo sobrevindo no decorrer da posicdo esquizoide, ele “se poe
preexistente desde sempre, nesta outra dimensdo que interfere agora com a profundidade”.
Assim, “ap0s 0 pré-socratismo esquizofrénico vem, pois, o platonismo depressivo”. O
superego “proibe sem que saibamos o que € proibido, pois que ndo apreenderemos sendo pela
sang¢do”; “nao da seu amor sendo como devolvido, como perdoando, ndo da seu 6dio sendo

como lembrando ameagas e adverténcias que ndo tiveram lugar”. (DELEUZE, 1969, p.196).

Se consideramos os caracteres do bom objeto, de ndo poder ser apreendido sendo
como perdido, de aparecer pela primeira vez como ja presente, parece que estes
caracteres se relinem necessariamente em uma voz que fala e que vem do alto. Freud
insistia na origem acustica do superego. (DELEUZE, 1969, p.198).

** De acordo com os comentérios do editor brasileiro em Escritos sobre a Psicologia do Inconsciente, vol.3
(FREUD, 2007, p.24).
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Freud (1923, p.60) assinala que “é impossivel ao Superego renegar que também sua
origem se situa naquilo que ja foi um dia escutado”. Para Deleuze, esta voz que vem do alto ¢
o primeiro contato da crian¢a com a linguagem, uma linguagem modelo preexistente “em que
ela deve se inserir antes mesmo de compreender. (...) a voz apresenta assim as dimensdes de
uma linguagem organizada sem poder tornar apreensivel ainda o principio de organizagdo”.
Ao inserir-se nesse sistema, a crian¢a adquire uma voz que deixou de ser um ruido, mas ndo
necessariamente ela ja possui uma linguagem produtora de sentidos: “como ela [a voz]
designa o objeto perdido, ndo se sabe o que ela designa; ndo se sabe o que ela significa, uma
vez que significa a ordem das preexisténcias; ndo se sabe 0 que ela manifesta, uma vez que
manifesta o retirar-se em seu principio ou o siléncio”. Estando submetida as ordens
incompreendidas do superego, em uma obediéncia cega que se faz em nome do medo e do
terror, a crianca ainda se encontra em uma pré-linguagem, um “pré-sentido das alturas”
(DELEUZE, 1969, p.198). Vejamos como Deleuze apresenta o dominio do pré-sentido a
partir do desenvolvimento do superego, este bom objeto em altura que impd&e novas relagdes

aos corpos em profundidade.

Em verdade, o bom objeto tomou sobre si os dois polos esquizoides, o dos objetos
parciais de que extrai a forca e 0 do corpo sem 6rgdos de que extrai a forma, isto é, a
completude ou a integridade. Ele mantém pois relagdes complexas com o Id como
reservatério de objetos parciais (introjetados e projetados em um corpo
despedagado) e com o ego (como corpo completo sem 06rgdos). Enquanto é o
principio da posicao depressiva, 0 bom objeto ndo sucede a posicao esquizoide, mas
se forma na corrente desta posi¢do, com empréstimos, blogueios e impulsos que déo
testemunho de uma constante comunicagéo entre os dois. (DELEUZE, 1969, p.195).

A transcendéncia do bom objeto em altura opera uma metamorfose no corpo sem
Orgdos. Agora, ndo se trata apenas de sua reacdo defensiva aos movimentos de
introjecdo/projecdo dos objetos parciais, mas de sua identificacdo. O eu identifica-se tanto
com a dimensdo passiva e profunda de corpo despedagado quanto com a “alta unidade
superior” do supereu, completo e ideal. De um lado, identifica-se com 0s objetos parciais, que
se esforcam para tragar o bom objeto para a profundidade e despedaca-lo, “cle lhes da ajuda,
alianga e mesmo piedade”, mas também se identifica com o bom objeto, “modela-se a partir
dele em um modelo de amor” e participa de seu “O0dio contra os objetos internos”. Dai 0 duplo
aspecto do superego, cuja unidade é formada pelo amor e pelo odio: ele é bom e amoroso com
0 eu quando este se identifica com ele no combate aos objetos parciais. Mas é cruel e
impiedoso quando o eu se identifica com os objetos introjetado, crueldade diferente daquela
dos objetos maus perseguidores, pois se exerce em nome do amor e da protecdo (DELEUZE,
1969, p.195).
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Esta condicdo oprimida e vacilante do eu foi descrita por Freud (1923, p.70) nos
seguintes termos: “o eu é uma pobre criatura submetida a uma tripla serviddo, que sofre com
as ameacas de trés perigos: do mundo exterior, da libido do id e do rigor do supereu”. J& a
concepcao Kleiniana do desenvolvimento psiquico permite resumir esses trés perigos em um
Unico: o perigo da pulsdo de morte. Enquanto Freud tende a associar a complexificacdo
psiquica com a necessidade do aparelho de processar as pulsdes sexuais e descarrega-las de
forma cada vez mais sofisticada, Klein atribui este desenvolvimento & necessidade de dominar
as pulsdes de morte. Esta autora faz equivaler pulsdo de morte e agressividade e postula um
circulo vicioso no organismo: a pulsdo de morte manifesta-se como agressividade e provoca
ansiedade, que por sua vez reforca ainda mais a agressividade. Neste contexto, a ansiedade
ndo resulta de um excesso libidinal, mas do predominio da pulsdo de morte. “A pulsdo
destrutiva se dirige contra o proprio organismo e deve, portanto, ser encarada como um perigo
pelo ego. Acredito que € esse perigo que é sentido como ansiedade. Portanto, a ansiedade se
originaria da agressédo” (KLEIN, 1932, p.148).

Assim, pode-se dizer que é no combate das pulsbes de vida contra as pulsées de morte
gue se da& o amadurecimento psiquico. A passagem da posi¢do esquizoparanoide para a
posicdo depressiva, por exemplo, sé é possivel se a pulsdo de vida fortalecer-se a ponto de
possibilitar a introjecdo do bom objeto no eu e a preservacdo de um modelo de amor,
seguranca e confianca. “As repetidas experiéncias de o amor suplantar o 6dio — em ultima
instancia, de a pulsdo de vida suplantar a pulsdo de morte — sdo uma condicdo essencial para a
capacidade do ego de integrar-se e sintetizar os aspectos antagonicos do objeto” (KLEIN,
1948, p.57). Sentir-se amado e protegido diminui a ansiedade e, consequentemente, 0S
mecanismos defensivos de projecdo e introjecdo, permitindo a sintese entre 0 bom e 0 mau
objeto. Mas mesmo na posicdo depressiva, a pulsdo de morte continua o seu trabalho, por
meio da angustia e da culpa, dos remorsos, temores e preocupacdes excessivas com o objeto.
A certeza de ter causado danos ao objeto bom, de que ele estd ferido, sofrendo ou se
deteriorando, aniquilado ou perdido para sempre, pode desencadear reacdes defensivas
maniacas, impedindo que a posicdo depressiva se consolide e fazendo com que as defesas
esquizoparanoides voltem a predominar. Portanto, ndo basta aceder a posicdo depressiva,
ainda é preciso assegura-la por meio da elaboracdo das ansiedades proprias a este momento
do desenvolvimento, em que entram em a¢do mecanismos de reparacdo do bom objeto. O eu
deve passar ainda por mais esta prova, transformando-se novamente em sua relagdo com os

objetos.
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H& um elo essencial entre a elaboragdo da posicdo depressiva e a conquista da
sexualidade genital. No combate as pulsdes de morte, as pulsfes de vida se fortalecem e
estimulam o desenvolvimento sexual, a principio sustentando o investimento libidinal no
objeto total e em seguida rumando para a organizacao genital da libido. “Uma precondigdo
para o desenvolvimento de tendéncias restituidoras e de sublimacdes é que a pressdo exercida
pelo superego seja mitigada”, e as mudangas qualitativas do superego “sdo iniciadas pela
acentuacao dos impulsos genitais e das relagdes de objeto” (KLEIN, 1932, p.174).

Como ja dissemos, a concepcao de superego em Klein e em Freud possui diferencas
consideraveis, que se referem principalmente ao momento e as condi¢cdes de sua génese.
Enquanto Freud prop&e o superego como herdeiro do complexo de Edipo, por volta dos 4
anos de idade, Klein encontra rudimentos do superego desde o inicio da vida; portanto,
enquanto representante da agressividade e da pulsdo de morte, 0 superego antecede o conflito
edipiano. Além disso, Klein também renova a concepgio do complexo de Edipo: haveria um
conflito edipiano precoce e pré-genital, que repousa em impulsos e fantasias arcaicas, onde 0s
objetos parciais tornam-se 6rgdos em uma relacdo sexual (KLEIN, 1932, p.154). Como

assinala Hinshelwood:

O complexo de Edipo nesta versdo é um complexo que pouco explica os pais reais e
sua relacdo sexual real, pois se fundamenta na maneira pela qual o bebé faz uso dos
objetos reais para “escutar” seu proprio mundo de fantasia e manipula-los
(defensivamente) para seu proprio alivio. (HINSHELWOOD, 1992, p.78).

Os conflitos edipicos, neste sentido, iniciam-se no inicio da posicdo depressiva e
passam por sucessivos desenvolvimentos ao longo da primeira infancia até atingir a forma
tardia e classica, tal como descrito por Freud, que Klein faz coincidir com a elaboracdo das
ansiedades depressivas.

Embora as teorias kleinianas ndo tenham sido aqui apresentadas de forma exaustiva,
nem exploradas em sua complexidade, estas consideragdes conduzem a um maior
esclarecimento dos fundamentos emprestados por Deleuze em sua abordagem da linguagem
infantil como uma forma especifica de ndo-senso, diferente daquela encontrada na
esquizofrenia. Deleuze apresenta a crianca no dominio do pré-sentido, em processo de
aquisicdo da superficie de sentidos que depende ainda da conquista de uma terceira posicéo,
que somente se formara com a elaboracéo da posic¢ao depressiva. Tendo dominado a pulséo de
morte, a libido encontra-se livre para constituir as zonas erégenas. Nota-se a sintese Klein-
Freud que esta sendo realizada aqui: as posi¢des kleinianas e suas respectivas ansiedades e

defesas descrevem os primordios da sexualidade, fornecendo as condic¢des para a formagéo
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das zonas erdgenas tal como Freud apresentou. Para Deleuze, a posi¢cdo depressiva é
ultrapassada em direcéo a sexualidade perversa das zonas erogenas.

As zonas sdo dados de superficie e sua organizacdo implica a constituicdo, a
descoberta ou o0 investimento de uma terceira dimensdo que ndo é mais a
profundidade nem a altura. (...) Conforme a teoria freudiana das zonas erdgenas e de
sua relacdo com a perversao, define-se pois, uma terceira posi¢do, sexual-perversa,
que funda sua autonomia na dimensédo que lhe é propria (a perversdo sexual como
distinta da ascensdo platdbnica ou conversdo depressiva e da subversdo
esquizofrénica. (DELEUZE, 1969, p.201).

A superficie corporal na posicio “sexual-perversa”
posi¢ P

E na evolucdo para uma terceira posicdo que a superficie comeca a se formar. Mas
veremos que esta ainda ndo é a superficie de sentidos que busca Deleuze, aquela que explica o
ndo-senso artistico, mas uma superficie fisica corporal que se produz no curso do
desenvolvimento infantil. Considerando que “a organizagdo sexual ¢ uma pré-figuracido da
organizacdo da linguagem” Deleuze (1969, p.249) retoma as teorias freudianas sobre a
sexualidade infantil para compreender porque a producdo do pensamento guarda relacOes
estreitas com o corpo, com a vida e com a morte.

No decorrer da elaboracdo da posicdo esquizoparanoide e da posi¢do depressiva, deve
ocorrer uma “dupla liberagao” da pulsado libidinosa: de um lado, ela se separa das pulsdes de
conservagdo em que se encontrava “apoiada”; e de outro, ela se libera das pulsbes
destruidoras. Tornada livre, a pulsdo sexual é capaz de erogenizar o corpo e inseri-lo em uma
nova posicdo, “posi¢do sexual-perversa” em que o corpo reveste-se de uma superficie
esquadrinhada por territorios especiais, zonas erdgenas parciais que ainda ndo funcionam em

conjunto.

Né&o basta nem mesmo dizer que as zonas erégenas sao recortadas na superficie. Esta
ndo lhe preexiste. Com efeito, cada zona é a formacdo dindmica de um espago de
superficie em torno de uma singularidade constituida pelo orificio e prolongavel em
todas as direcBes até a vizinhanca de uma outra zona dependendo de uma outra
singularidade. Nosso corpo sexuado é primeiro um traje de Arlequim. (DELEUZE,
1969, p. 202).

Em Trés Ensaios sobre a Sexualidade (1905, p.172), Freud descreveu o0 processo em
que a pulsdo sexual torna-se independente da pulsdo de conservacdo e aponta as trés
caracteristicas da sexualidade infantil: “esta nasce apoiando-se numa das funcdes somaticas

vitais, ainda ndo conhece nenhum objeto sexual, sento autoerdtica, e seu alvo sexual acha-se
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sob 0 dominio de uma zona erdgena”. Por exemplo, o bebé, ao alimentar-se, desfruta ndo sé
do prazer de satisfazer uma necessidade orgéanica, mas experimenta um outro tipo de prazer
que, com o tempo, serd buscado independentemente da necessidade de nutricdo. A
estimulacao nos labios da crianga pelo “fluxo calido de leite” torna a sua regido oral erotizada,
constituindo uma zona erégena especial, e a crianga encontra em seu proprio corpo uma
maneira de satisfazer a exigéncia de tais pulsdes sexuais, independentemente de um mundo
externo que ainda nio consegue dominar. E neste sentido que chupar o dedo torna-se um
substituto de sugar o seio, e 0 bebé suga seu dedo e partes de seu proprio corpo como forma
de satisfazer a exigéncia das pulsbes sexuais orais. Em seguida, outras partes especificas do
proprio corpo da crianca também se tornam zonas erdgenas privilegiadas, de acordo com a
funcdo somatica que entra em destaque no curso do desenvolvimento, como o controle dos
esfincteres e a genitalia.

Deleuze alia as concepgdes freudianas com as kleinianas: “eis por que o que podemos
chamar de pulsdes sexuais se modela estreitamente sobre as pulsées de conservacdo, nao
nasce sendo por ocasido destas, substituindo aos objetos fora de alcance objetos parciais
introjetados e projetados” (DELEUZE, 1969, p.192). Mas é somente com a formagdo das
zonas erdgenas, quando deixam de investir os objetos parciais da profundidade e criam para si
um objeto-imagem em superficie, que as pulsdes sexuais se tornam realmente independentes
das pulsbes de autoconservacdo. Portanto, ndo basta desvencilhar-se das pulsdes de
autoconservacdo; as pulsdes sexuais também devem se tornar independentes das pulsdes
destruidoras, “na medida em que se engajam no trabalho produtivo das superficies e nas novas
relagdes com estes novos objetos peliculares” (DELEUZE, 1969, p.204).

A propria constituicdo do bom objeto em altura ja impunha esta desvinculagao.

Resta que a altura torna possivel uma constituicdo das superficies parciais, como os
campos coloridos se desdobram sob a asa do avido — e que o0 superego, apesar de
toda sua crueldade, ndo deixa de ter complacéncia para com a organizacdo sexual
das zonas superficiais, na medida em que pode supor que as pulsfes libidinosas ai se
separam das pulsdes destruidoras das profundidades. (DELEUZE, 1969, p.203).

Vimos que no funcionamento caracteristico da posicdo depressiva, 0 superego
condena as pulsdes sexuais pela sua vinculagdo com as pulsdes destruidoras, e ndo as pulsoes
sexuais em si. “Melanie Klein insiste nisso constantemente. Ha em toda escola de M. Klein
uma tentativa justificada de desculpar a sexualidade e de libera-la das pulsdes destruidoras as
quais ndo esta ligada sendo em profundidade” (DELEUZE, 1969, p.204n).

Duplamente liberada, a pulséo sexual torna-se uma “energia superficial”, constitutiva
da superficie. Prosseguindo com a sintese Freud-Klein, Deleuze demonstra que as zonas
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erogenas ndo podem se formar enquanto as pulsdes sexuais ainda se encontrarem presas as
pulsbes de conservacdo e as pulsdes destruidoras, ressaltando a importancia de se conhecer o
funcionamento diferenciado da pulsdo sexual em cada uma das trés posi¢des, assim como o
estatuto do objeto que lhe corresponde: o objeto interno da profundidade (simulacro), o objeto

perdido da altura (idolo), o objeto pelicular de superficie (imagem).

As pulsBes sexuais, na medida em que esposavam as pulsGes alimentares em
profundidade, tinham ja objetos particulares distintos do objeto destas pulsdes: os
objetos parciais internos. O que € preciso separar é pois dois estados das pulsdes
sexuais, duas espécies de objetos para estas pulsdes, dois mecanismos de projegao.
(...) E por isso que é tdo importante distinguir o estagio oral das profundidades e a
zona oral da superficie; o objeto parcial interno, introjetado e projetado (simulacro) e
0 objeto de superficie projetado sobre uma zona segundo um mecanismo diferente
(imagem): dependendo a subversdo das profundidades e a perversao inseparavel das
superficies. (DELEUZE, 1969, p.204n; 204).

A independéncia das pulsGes sexuais implica em um desinvestimento nos objetos
parciais internos e na criagdo de um novo objeto-imagem, objeto de satisfacdo projetado sobre
a superficie; o eu passivo e fragmentado da relacdo com os objetos parciais, torna-se entdo
narcisico e contemplador e ganha uma certa independéncia para satisfazer-se com os objetos:
¢ isto que indica o autoerotismo. Neste sentido, ha uma reorganizacdo das pulsfes sexuais a
partir de seu desligamento das outras pulsdes, que envolve uma transformacdo na
configuracdo do objeto: ainda se trata da satisfacdo de pulsBes parciais, mas em outro nivel,
ndo mais pelo investimento de objetos parciais introjetados/projetados do corpo despedacado,
mas pelo “objeto de satisfacdo projetado sobre a superficie”, o que ja pressupde um “pequeno
eu narcisico que o contempla e com ele se regala” (DELEUZE, 1969, p.202).

Em Diferenca e Repeticdo (1968), Deleuze ja havia mencionado este processo de
contemplacdo do eu narcisico. Contemplar relacionava-se a sintese passiva de ligacdo, ao
habito que se faz no espirito, e ndo pelo espirito. L& se dizia que ndo ha um Eu que contempla,
mas que pequenos eus se formam na contemplacdo, por sinteses impessoais e biopsiquicas.
Agora, Légica do Sentido (1969) dedica-se a questdo de pensar estes pequenos eus narcisicos
integrando-se, concomitantemente a organizacdo genital das zonas erdgenas, conforme se da a

liberacdo da “energia superficial” das pulsdes sexuais.

A superficie tem uma importancia decisiva no desenvolvimento do ego; Freud o
mostra bem, quando diz que o sistema percepgdo-consciéncia esta localizado na
membrana que se forma na superficie da bola proto-plasmatica. O ego, como termo
do “narcisismo primario”, jaz primeiramente em profundidade, na prdpria bola ou
no corpo sem 6rgdos. Mas ele ndo pode conquistar uma independéncia sendo no
“autoerotismo” com as superficies parciais e todos os pequenos egos que as habitam.
Entdo, a verdadeira provacdo do ego esta no problema de sua concordancia, logo, de
sua propria concordancia, quando a libido como energia superficial o investe em um
“narcisismo secundario”. (DELEUZE, 1969, p.210).
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Vemos que Deleuze designa o problema da organizacdo das superficies como o
problema narcisico da concordancia do eu. Ja abordamos a constituicdo do eu a partir do
narcisismo em um momento anterior, quando tratdvamos do desdobramento entre objetos
virtuais e reais na segunda sintese de Diferenca e Repeticdo (1968). Vimos que o narcisismo,
segundo Freud, é a fase intermediaria de um desenvolvimento psicossexual que se inicia com
0 autoerotismo (posteriormente identificado com o narcisismo primério) e conclui-se com 0
investimento libidinal dirigido a um objeto do mundo externo. O narcisismo secundario se
insere entre estes dois momentos e corresponde a organizacdo das pulsbes sexuais parciais a
fim de investir um Unico objeto, o proprio eu. Corresponde, portanto, & prdpria constituicdo
do eu como imagem corporal unificada, que Deleuze agora identifica como um “problema de
organizac¢do das superficies”.

Deleuze apoia-se no postulado freudiano de que a génese do eu se da a partir de uma
organizacéo superficial e diferenciada do Id. Segundo Freud (1923, p.38n), o eu deriva-se de
“sensagdes corporais, basicamente daquelas que afloram da superficie do corpo. Ele pode ser
considerado, entdo, como uma proje¢do mental da superficie do corpo”. A experiéncia do
corpo, primitivamente marcada por sensacdes dispersas e difusas, sejam elas tateis ou ndo,
dolorosas, prazerosas ou desprazerosas, precipitam a formagdo do eu como “proje¢do de uma
superficie”. Como observa Simanke (1994, p.187-188), o termo projec¢do é ai utilizado ndo no
sentido psicanalitico, mas no neurologico, enquanto “projecdo da informagdo periférica no
cortex cerebral”; a superficie do corpo ¢ uma colecdo de imagens visuais, tateis, cinestésicas

etc., captadas e integradas em uma imagem.

Fruto de uma diferenciagdo progressiva a partir de um solo original, o ego surge
como uma unidade frente & diversidade do pulsional, que até entdo funcionou de
maneira anarquica e dispersa — ele aparece assim, tal como o objeto exterior, como
passivel de ser objeto da sexualidade. (MONZANI, 1989, p.245).

O eu como imagem de si mesmo torna-se objeto de investimento da libido; ele proprio
passa a constituir um reservatorio de libido. Ou, como diria Deleuze, a libido tornada livre das
pulsdes de autoconservacdo e de destruicdo pode construir a superficie, inicialmente por meio
de zonas erogenas parciais. Assim, indissociavel do problema da concordéancia do eu, impGe-
se 0 problema da organizacdo das zonas erogenas parciais e de seu funcionamento em
conjunto sob o primado genital. De Narciso a Edipo, a distancia é bem curta, uma vez que as
pulsdes sexuais liberadas formam a superficie das zonas erdgenas, cujo fortalecimento e

integracdo conduz aos desejos edipicos.
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Segundo Freud, a organizacdo genital infantil é o ponto culminante da sexualidade
infantil, em que esta comeca a adquirir a feicdo que terd na vida adulta, isto é, colocada a
servigo da funcdo de reproducdo. Mas a organizacao genital infantil ainda é muito diferente da
sexualidade adulta, pois a crianca inicialmente so reconhece a existéncia de um Unico 6rgao
genital, o masculino. Assim, Freud (1924) faz equivaler a organizacdo genital infantil com a
“fase falica”, como o0 primeiro momento em que as pulsGes perverso-polimorfas, até entdo
dotadas de uma grande plasticidade e capazes de substituir facilmente seu objeto, se agrupam
para conseguir a satisfacdo de um unico 6rgdo genital: o pénis. Tanto para 0 menino quanto
para a menina, embora de maneira diferenciada, a organizacdo félica desencadeara os
processos psiquicos e as fantasias que formam o complexo de castragdo e o complexo de
Edipo.

Como vimos, Deleuze define o desejo edipico como um empreendimento da libido
liberada. Apoiado na teoria Kleiniana, que compreende que as ansiedades, a culpa e a
frustracdo que aterrorizam a crianga ndo derivam do desejo incestuoso, mas das pulsdes
destruidoras da posicdo esquizoparanoide e da posicdo depressiva, Deleuze entende que o
desejo incestuoso, Edipo em sua forma cléssica, s aparece quando a libido é liberada da
dominacdo das pulsbes destrutivas. A luz dos processos de reparacdo descritos por Klein,
Deleuze oferece uma reinterpretacdo do mito: “é nesta fase falica edipiana que uma nitida
ciséo dos dois pais se opera, a mae assumindo o aspecto de um corpo ferido por reparar e 0
pai, de um bom objeto a fazer voltar” (DELEUZE, 1969, p.207). O Edipo reparador seria uma
forma de conjurar definitivamente os horrores das posi¢des precedentes. “Edipo é um herdi
pacificador do tipo herculeo”, “ele acreditou conjurar os monstros da profundidade e fazer
suas aliadas as poténcias do alto”, “conjurou a poténcia infernal das profundidades, conjurou a
poténcia celeste das alturas e reivindica somente um terceiro império, a superficie...”
(DELEUZE, 1969, p.206; 212).

O falo assume, neste contexto, o papel de uma imagem privilegiada, destinada a
reparacdo dos danos causados pelas pulsdes destruidoras; sendo o elemento que assegura a
convergéncia entre as zonas erdgenas, ele as costura entre si para constituir uma Unica
superficie. Empreendimento delicado, a ser feito com cuidado, pois o falo deve passar pela
fragil superficie sem nela penetrar, apenas o suficiente para tracar uma linha, “tal como a
relha do arado se destina a ténue camada fértil da terra” (DELEUZE, 1969, p.206).

Esta linha que o falo traca na superficie, Deleuze (1969, p.213) identifica como

castragdo, a Unica que “merece com exclusividade o nome de complexo”. Freud (1923b,
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p.160n) j& definia que, embora hajam outras feridas narcisicas — como a perda do seio, a
separagdo do Utero e até mesmo a entrega didria das fezes — “ndo se deveria falar de um
complexo de castracdo até essa ideia de perder ter-se vinculado aos Orgdos genitais
masculinos”.

Segundo Freud (1924b, p.208), a ameaca de castracdo leva a renuncia da satisfacdo
dos desejos edipicos, pois “se a satisfagdo amorosa no terreno do complexo de Edipo deve
custar o pénis, tem de haver um conflito entre o interesse narcisico nessa parte do corpo e 0
investimento libidinal dos objetos parentais. Nesse conflito, vence normalmente a primeira
dessas forcas”. A dissolugdo do complexo de Edipo resulta em transformagdes importantes,
como a origem do superego, e Freud (1924b, p.209) mostra que os investimentos libidinais
incestuosos sdo substituidos pela identificagdo com os pais: “as tendéncias libidinais proprias
do complexo de Edipo sdo dessexualizadas e sublimadas em parte, 0 que provavelmente
ocorre em toda transformacao em identificacao”.

Deleuze apropria-se da teoria freudiana de maneira singular, adotando a premissa de
que o tracado da castracdo leva a dessexualizacdo da libido e possibilita a passagem de uma
superficie corporal da sexualidade para uma superficie metafisica do pensamento puro.
Entende-se que a energia dessexualizada ndo provém da transformacéo da libido objetal em
libido narcisica como em Freud, uma vez que o eu permanece envolvido nas relagdes objetais;
trata-se antes da transformacdo da libido narcisica em energia dessexualizada por meio da
castracdo, que incide sobre o eu erOtico narcisico, abrindo uma fissura que libera as
singularidades impessoais e pré-individuais do eu. Deleuze (1969, p.220) esclarece como
entende a energia dessexualizada e neutra de que fala Freud: “neutro significa entdo pré-
individual e impessoal, mas ndo qualifica o0 estado de uma energia que viria juntar-se a um
sem fundo, remete, ao contrério, as singularidades liberadas do eu pelo ferimento narcisico”.
Neste sentido, se para Freud o perigo da castragdo designa um conjunto de fantasias que
envolvem a perda real do pénis, que leva 0 menino a abrir méo de seus desejos incestuosos,
para Deleuze o verdadeiro perigo é a perda do falo como instrumento reparador, o que pode
resultar em uma tragédia real, a esquizofrenia ou a impoténcia do pensamento.

O complexo de Edipo, indissociavel da castragdo que o acompanha, surge no
desenvolvimento sexual infantil como exemplar de um acontecimento puro, decisivo para a
construcdo da superficie de sentidos ou para sua fragilidade. Deleuze entende a castracédo
como o processo pelo qual o superego, que antes condenava as pulsdes sexuais por sua

alianca com as pulsBes destruidoras, passa também a condenar as pulsdes libidinosas nelas
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mesmas. E por isto que o empreendimento edipico necessariamente fracassa e as boas
intences de Edipo acabam em tragédia: “desejando reparar a mae, a crianga castrou-a e
estripou-a e, querendo fazer vir o pai, a crianc¢a traiu-o, matou-o, transformou-o em cadaver”
(DELEUZE, 1969, p.212). Deleuze reinterpreta Edipo como mais uma metamorfose do eu,
envolvida por grandes perigos: a fissura tracada pelo falo na superficie corporal sexual pode
tornar-se profunda e causar o malogro ou a doenca da superficie, o seu “bolor prematuro, a
maneira pela qual a superficie apodrece prematuramente” (DELEUZE, 1969, p.213). Por
outro lado, o ferimento da castracdo € a propria fenda constitutiva do pensamento, sulco
mortal “que marca sem duvida a impoténcia em pensar, mas também a linha e o ponto a partir

dos quais o pensamento investe sua nova superficie” (DELEUZE, 1969, p.226).
Com efeito, com a “ferida narcisica”, isto é, quando a linha falica se transforma em
tracado da castracdo, a libido que investia na superficie o ego do narcisismo
secundario conhece, por sua vez, uma transmutacdo particularmente importante:
aquela que Freud chama dessexualizagdo, a energia dessexualizada parecendo-lhe ao
mesmo tempo alimentar o instinto de morte e condicionar 0 mecanismo do
pensamento. (DELEUZE, 1969, p.214).

Se a fissura da castracdo pode quebrar a superficie e precipitar o mergulho na
profundidade, “levando todos os destrocos de superficie nesta debandada generalizada em que
o fim reencontra o ponto de partida e o instinto de morte as pulsdes destruidoras sem fundo”,
esta ameaca real da esquizofrenia pode ser mitigada por meio de dois mecanismos: a negacao
do desejo edipico e de suas consequéncias catastroficas, por meio da operacdo do recalque
cujo resultado é a neurose; ou a denegacdo, que permite conceber Edipo como uma tragédia
apenas de aparéncia, uma boa intencdo cujas consequéncias ndo desejadas sao denegadas:
“ndo fui eu, eu ndo quis isto, matei sem saber”. Saida perversa que garante a salvacdo, a
denegacdo ativa a capacidade de reparacdo e conduz a dessexualizacdo da libido, desdobrando
a superficie corporal sexual em uma superficie metafisica do pensamento puro.

Devemos, pois, admitir que as metamorfoses ndo se detém com a transformacéo da
linha falica em tracado de castracdo sobre a superficie fisica ou corporal, e que o
tracado da castracdo, corresponde, ele proprio, a uma fissura sobre uma outra
superficie metafisica incorporal que opera sua transmutacdo. Esta mudanca coloca
todo tipo de problemas relativos & energia dessexualizada que forma a nova
superficie, aos mecanismos mesmos da sublimacg&o e da simbolizacéo, ao destino do
ego nesse novo plano, enfim, ao duplo pertencer do assassinato ou da castragdo ao
antigo e ao novo sistema. Esta fissura do pensamento na superficie incorporal, nela
reconhecemos 0 Aion ou o instinto de morte sob sua forma especulativa.
(DELEUZE, 1969, p.215).

Reencontramos finalmente o fio condutor de nossa investigacéo ao longo das obras de
Deleuze em seu debate com a psicanalise: a questdo do instinto de morte. Como em Diferenca

e Repeticdo (1968), ela aparece vinculada a dessexualizacdo da libido e & producdo de uma
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fissura no eu, mas agora situada em outros termos. Quando as pulsdes sexuais se liberam das
pulsdes destruidoras, elas produzem uma “energia superficial” que, dessexualizada pela
castracdo, alimenta o instinto de morte e condiciona 0 mecanismo do pensamento. As duas

figuras da morte reaparecem aqui, relacionadas a distin¢ao entre pulsdo de e instinto de morte.

(...) @ morte pessoal e presente, que dilacera e “contradiz” o eu, abandona-0 as
pulsbes destruidoras das profundidades tanto quanto aos golpes do exterior; mas
também a morte impessoal e infinitiva, que “distancia” o eu, fa-lo largar as
singularidades que retinha, eleva-0 ao instinto de morte sobre a outra superficie em

que “se” morre, em que ndo se cessa e ndao se acaba de morrer. (DELEUZE, 1969,
p.230).

Estas duas figuras da morte compdem um “ponto central de obscuridade que nao cessa
de colocar o problema das relagdes do pensamento com a esquizofrenia e a depresséo, com a
Spaltung psicotica em geral e também a castragdao neurotica” (DELEUZE, 1969, p.215).
Torna-se entdo possivel decantar de sua filosofia uma teoria psicanalitica da génese do
pensamento, em que a castracdo € responsavel por uma dupla fissura, tanto na superficie
corporal, quanto em uma superficie incorporal, “metafisica ou transcendental”, recém-
formada pela energia dessexualizada. Na passagem de uma superficie a outra, encontra-se o
“célebre mecanismo de denegacdo”, reinterpretado, “com toda sua importancia para a
formacéo do pensamento” (DELEUZE, 1969, p.214).

Que importancia tem a denegagéo na producdo do pensamento e como ela se oferece
como saida diante dos perigos da castracdo? Vejamos primeiramente como este conceito se
desenvolve na teoria psicanalitica, para em seguida visualizarmos a sua apropriacdo por
Deleuze. O termo denegacdo® foi introduzido por Freud em 1923 no contexto do complexo
de castracéo, para explicar “um modo de defesa que consiste numa recusa por parte do sujeito
em reconhecer a realidade de uma percepcao traumatizante, essencialmente a da auséncia de
pénis na mulher” (LAPLANCHE & PONTALIS, 1998, p.436). Como vimos, Freud mostra
gue a organizacado genital infantil é ainda muito diferente da sexualidade adulta, pois a crianca
inicialmente s6 reconhece a existéncia de um Unico 6rgdo genital, o masculino,
independentemente do sexo: “O que esta presente, portanto, ndo ¢ uma primazia dos 6rgaos
genitais, mas uma primazia do falo” (FREUD, 1923b, p.158). Embora Freud n&o arrisque a
dizer como isto se passa no caso das meninas, ele mostra que o menino reconhece a diferenca

entre homens e mulheres, mas ainda ndo vincula esta diferenca ao 6rgédo sexual e acredita na

* Verleugnung no original alem&o. Nas tradug@es brasileiras, costuma ser traduzido por recusa (Edicdo Standart
brasileira das obras psicolégicas completas de Sigmund Freud) ou por renegacédo (Escritos sobre a psicologia do
inconsciente), mas aqui manteremos o termo denegagdo, pela proximidade com a palavra francesa dénégation
utilizada por Deleuze.
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universalidade do masculino e do pénis. Assim, 0 menino espera encontrar o falo em todos os
seres e ao deparar-se com a auséncia do pénis nas mulheres, sua primeira reacdo é denegar
este fato.

Sabemos como as criangas reagem as suas primeiras impressfes da auséncia de
pénis. Rejeitam o fato e acreditam que elas realmente, ainda assim, veem um pénis.
Encobrem a contradicdo entre a observacgdo e a preconcep¢do dizendo-se que o pénis
ainda é pequeno e ficard maior dentro em pouco, e depois lentamente chegam a
conclusdo emocionalmente significativa de que, afinal de contas, o pénis pelo menos
estivera I4, antes, e fora retirado depois. A falta de um pénis é vista como resultado
da castracéo e, agora, a crianca se defronta com a tarefa de chegar a um acordo com
a castracdo em relagdo a si propria. (FREUD, 1923b, p.159).

Neste momento da organizagcdo genital infantil ainda ndo existe a categoria do
feminino e a crianca comeca a discriminar os seres entre possuir um falo ou ser castrado. Mas
0 reconhecimento da castracdo ndo é tarefa facil, devido a toda angustia e culpabilidade que
mobiliza, e por isso a denegacdo é um mecanismo relativamente comum na vida mental das
criancas, inclusive nas meninas: “uma menina pode recusar o fato de ser castrada, enrijecer-se
na conviccao de que realmente possui um pénis” (FREUD, 1925b, p.282). Embora inofensivo
na infancia, 0 mecanismo da denegacdo no adulto pode indicar o comego de uma psicose ou
pode se manifestar como uma forma especifica de perversdo, o fetiche: entende-se que o
fetiche seria uma persisténcia da denegacdo infantil do pénis na mulher. Sua funcdo é
substituir o pénis que se acreditou existir, mas que se descobriu ndo existir na realidade. Neste
processo psiquico, a crenca infantil é abandonada ao mesmo tempo em que € mantida, ou seja,
uma atitude que se ajusta ao desejo e outra que se ajusta a realidade passam a coexistir lado a
lado, sem se influenciarem mutuamente (FREUD, 1927, p.165).

Em um texto inacabado, Freud (1940[1938]) identifica este processo como clivagem
do eu (Spaltung) e o apresenta em estreita proximidade com a denegacdo. Diante de uma
situacdo considerada traumatica, em que uma experiéncia subita demonstra que satisfazer
determinada exigéncia pulsional pode resultar em um perigo quase mortal, duas alternativas
se colocam: renunciar a satisfacdo ou nela persistir, denegando a realidade do perigo. Se para
0 adulto a alternativa pode ser traduzida pela escolha entre a repressdo do desejo ou a
substituicdo da realidade pelo desejo, entre a neurose ou a psicose, a crianga consegue

enfrentar este impasse com uma habilidade especial:

A crianca ndo segue nenhum desses caminhos, ou melhor, segue ambos ao mesmo
tempo, o0 que equivale a ndo seguir caminho algum. Ela responde ao conflito com
duas reacGes opostas, ambas validas e ativas. Por um lado, com o auxilio de certos
mecanismos, ela rechaca a realidade e rejeita quaisquer proibicdes; por outro, ao
mesmo tempo, ela reconhece o perigo que emana da realidade, acata dentro de si
esse medo como um sintoma e mais adiante tenta lidar com esse medo. (FREUD,
1940[1938], p.174).
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Ao apresentar a clivagem do eu neste texto, Freud diz ndo ter chegado a uma
conclusédo sobre se 0 que diz é conhecido h&4 muito tempo ou se se trata de algo inteiramente
novo e enigmatico. Pois os processos de clivagem contrariam a principal funcdo do eu, a de
realizar sinteses. Além disso, a0 mesmo tempo em que indica uma patologia grave como a
psicose, a clivagem também esta presente nas neuroses, no fetichismo e no funcionamento
infantil. Assim, Freud parece hesitar na compreensdo da clivagem do eu como um processo
universal ou patologico. Ao avaliar as consequéncias da “solugdo engenhosa” encontrada pela
crianca, que afirma simultaneamente duas atitudes contrarias e consegue sustentar a satisfacdo
pulsional sem substituir a realidade pela alucinagdo, Freud comenta sobre 0s prejuizos que a

envolvem:

Esse resultado tdo bem sucedido sé foi alcancado ao preco de um rompimento na
tessitura do Eu, a qual ndo mais cicatriza, ao contrério, sé aumenta a medida que o
tempo passa. Assim as duas rea¢fes opostas com as quais 0 eu respondeu ao conflito
passam a subsistir como nucleo de uma cisdo no eu. (FREUD, 1940[1938], p.174).

O fato é que Freud ndo pbde prosseguir no desenvolvimento deste assunto, mas,
conhecendo a importancia que o tema da “fissura/rachadura no eu” adquire nos textos de
Deleuze, devemos seguir a hipdtese de que este rompimento na tessitura do eu de que fala
Freud ndo seja necessariamente condenado a se agravar, mas que seja algo definitivo e
constitutivo do ser humano.

Lacan se apropriard da no¢do de clivagem do eu em um sentido parecido com este, ao
inseri-la na perspectiva especifica de sua teoria: para o psicanalista francés, a cisdo indica a
propria presenca do inconsciente e o0 sujeito € sempre dividido, cindido e alienado de si
mesmo. O fato de o sujeito falar por meio de palavras emitidas pelo Outro e pelo significante,

faz com que suas necessidades, embora possam se submeter a demanda, Ihe sejam alienadas.

Se isso fala no Outro, quer 0 sujeito 0 ouca ou ndo com seu ouvido, é porque € ali
que 0 sujeito, por uma anterioridade légica a qualquer despertar do significado,
encontra seu lugar significante. A descoberta do que ele articula nesse lugar, isto é,
no inconsciente, permite-nos apreender ao preco de que fenda (Spaltung) ele assim
se constitui. (LACAN, 1958, p.696).

Assim, Lacan amplia a concep¢do de Spaltung e a desvincula da operacdo de
denegacdo. Por outro lado, a respeito da denegacéo, Lacan restringe 0 uso mais amplo para o
qual tendia Freud, passando a identifica-la como a operacdo fundamental da perversdo. Como
se sabe, Lacan define as trés grandes categorias clinicas — neurose, psicose e perversdo —
como estruturas mutuamente exclusivas. Assim, a denegacdo esti para a perversdo assim

como a repressdo esta para a neurose e a forcluséo para a psicose.

Enquanto Freud associa a denegacdo com a percepcdo da auséncia do pénis na
mulher, Lacan a relaciona com o reconhecimento da auséncia do falo no Outro. A
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percepcao traumatica é, na perspectiva de Lacan, o reconhecimento de que a causa
do desejo é sempre uma falta. E a este reconhecimento que a denegagdo concerne;
denegacdo é o fracasso em aceitar que a falta causa o desejo, a crenca de que o
desejo é causado por uma presenca (por exemplo, o fetichismo). (EVANS, 1996,
p.44).

A maneira como Deleuze se apropria da denegagdo ndo se d& nem em um sentido
estritamente freudiano, nem lacaniano, mas extrai elementos de ambos. Com Freud, Deleuze
pode generalizar a denegacao, atribuindo a este mecanismo a funcéo de formar os paradoxos
que condicionam o pensamento, como uso afirmativo da sintese disjuntiva. A questdo nédo é
reprimir o desejo ou romper com a realidade: “a divergéncia ¢ afirmada de modo que o ou
torna-se ele proprio afirmagdo pura”. Cada possibilidade abre-se ao infinito, em duas séries
divergentes, porém ressonantes. N&o se trata ai de séries que entram em relagdes causais ou de
efetuacbes corporais, mas de efeitos incorporais ou fantasmas, que agora passardo a ser
chamados de acontecimento. Afinal, o acontecimento ndo opera com as regras da identidade e
da contradi¢do, mas forma pontos singulares de ressonancia entre as séries. Isto significa que
“o centro ideal de convergéncia é por natureza perpetuamente descentrado, ndo serve mais
sendo para afirmar a divergéncia”. Assim, se Freud associou 0 mecanismo de denegagdo com
a cisdo do eu, Deleuze mostra como o eu se confunde com esta disjuncdo e perde sua
coeréncia, rompendo-se em “singularidades impessoais e pré-individuais”: “fenda do eu,
desmembramento divino”. (DELEUZE, 1969, p.178-182).

Por outro lado, Deleuze segue Lacan ao manter a denegacdo essencialmente vinculada

a perversao, com a condicdo de que esta seja compreendida como arte de superficie.

O problema da perversdo é bem atestado pelo mecanismo essencial que lhe
corresponde, o da Verleugnung. Pois se se trata, na Verleugnung, de manter a
imagem do falo apesar da auséncia de pénis na mulher, esta operagdo supde uma
dessexualizagdo como consequéncia da castragcdo, mas também um reinvestimento
do objeto sexual enguanto sexual pela energia dessexualizada: eis por que a
Verleugnung ndo consiste em uma alucinagdo, mas em um saber esotérico
(DELEUZE, 1969, p.251).

Na perspectiva lacaniana, a denegacdo diz respeito a recusa da percepc¢do traumatica
da falta como causa do desejo. Embora Deleuze ndo se refira ainda ao conceito de desejo, a
falta e a negatividade ja séo criticadas quando se trata de abordar o ndo-senso. Este, como
vimos, deve ser afirmado por seu excesso de sentidos. Assim, a denegagéo revela a perverséo
como um modo particular de servir-se da energia dessexualizada no processo chamado de
contra-efetuacdo, investimento especulativo que impede a confusdo entre o acontecimento e
sua encarnacdo em um estado de coisas e que alimenta a proliferacdo de sentidos. Na

denegacdo de Edipo, “morrer e matar, castrar e ser castrado, reparar e fazer vir, ferir e retirar,
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devorar e ser devorado, introjetar e projetar” sao acontecimentos puros que subsistem em uma
tela artificial, que ndo é nem real nem imaginaria, mas um produto fantasmatico singular, o

préprio nao-senso.

Aquisicao da linguagem na superficie metafisica: a perversio como “grande satide”

Faldvamos de como emerge uma superficie corporal no curso do desenvolvimento
psicossexual, que ainda ndo equivale a uma superficie de sentidos, mas corresponde a um
dominio pré-linguistico. Ja na posicdo depressiva, vimos que a crianga entra em contato com
uma linguagem modelo preexistente, na qual deve se inserir antes mesmo de compreendé-la,
linguagem organizada cuja logica de organizacdo é ainda inapreensivel. Neste momento do
desenvolvimento, a crianca adquire uma voz que deixou de ser um ruido, mas que ainda ndo

forma palavras.

Certamente, a crianca desperta para uma linguagem que ainda ndo pode aprender
como linguagem, mas somente como voz, rumor familiar que ja fala dela. Esse fator
é de uma importancia consideravel para a avaliacdo do fato seguinte: que, nas séries
da sexualidade, alguma coisa comega por ser captada, pressentida antes de ser
compreendida. (...) Se a crianca se depara com uma linguagem preexistente que ndo
pode ainda compreender, talvez, inversamente, apreenda o que ndo sabemos mais
apreender em nossa linguagem possuida: as relagdes fonematicas, as relagdes
diferenciais de fonemas. (DELEUZE, 1969, p.236).

Deleuze (1969, p.236-239) se apoia em teorias psicanaliticas de Leclaire e Lacan para
demonstrar que cada nivel do desenvolvimento sexual — zonas erégenas parciais, fase falica,
complexo de Edipo — corresponde a um nivel do desenvolvimento da linguagem. Assim, as
zonas erogenas parciais dispersas, com seus respectivos objetos de satisfacdo imaginarios,
dizem respeito a apreensao de letras ainda ndo concatenadas entre si, 0os fonemas. Em seguida,
com a organizacdo falica, a superficie do corpo é apreendida em conjunto e como sequéncia
de letras, construcdo das primeiras palavras em uma combinagdo de morfemas. Mas esta ainda
¢ uma “palavra esotérica” que ndo se articula em uma linguagem. Em um terceiro momento,
com o desenvolvimento do complexo de Edipo, formam-se duas séries em uma relacio
disjuntiva, a serie pré-edipiana e a edipiana, animadas pela circulagdo do falo tornado
objeto=x. A palavra esotérica torna-se entdo palavra-valise, desempenhando o papel de um
semantema. Deleuze baseia-se na personagem Alice de Lewis Carroll para ilustrar este

desenvolvimento sexual-linguistico, em que cada etapa da organizagdo da superficie corporal

180



sexual corresponde a um tipo especifico de sintese: no primeiro momento, a sintese conectiva
das zonas erdgenas parciais; no segundo momento, a sintese conjuntiva da organizagéo falica;
e, finalmente, um terceiro momento com Edipo, acontecimento que divide dois momentos
distintos, uma série pré-edipiana de um lado e uma série edipiana de outro, séries que entram
em ressonancia em uma sintese disjuntiva. Deleuze quer demonstrar que a crian¢a aprende a
falar sobre seu proprio corpo e que a sexualidade inspira as primeiras palavras. Mas que isso
ainda ndo garante uma linguagem capaz de significar conceitos, designar coisas ou manifestar
pessoas. Afinal, para que a superficie de sentidos se produza, € preciso ter outras referéncias

além da corporal-sexual:

A organizacéo da superficie fisica ndo é ainda sentido; ela é, ou antes, co-sentido.
Isto é, quando o sentido for produzido sobre uma outra superficie, haverd também
este sentido. De acordo com o dualismo freudiano, a sexualidade é o que é também
— e por toda parte e durante todo o tempo. N&o ha nada cujo sentido ndo seja
também sexual, segundo a lei da dupla superficie. (DELEUZE, 1969, p.240).

Assim, as etapas correspondentes ao desenvolvimento sexual designam um primeiro
movimento, o de Eros, formando a superficie corporal sexual. Mas com o tragado da castracéo
e a dessexualizacdo da libido, nasce um segundo movimento, intrinseco e forcado: “Tanatos
ou a compulsdo”. Movimento pendular de vai e volta, ou seja, dessexualizar a libido para
retomar o sexual de outra maneira. Da sublimac&o e da simboliza¢do que se sucedem, nasce o
verbo, elemento que faltava para a producdo de sentidos. O verbo se destaca como
acontecimento e imp&e uma organizacdo secundaria distinta da sexual, da qual decorre toda a
ordenacdo da linguagem. Assim, torna-se possivel extrair “o inefetuavel do acontecimento
puro, como diz Blanchot, elevar o visivel ao invisivel, levar acGes e paixdes quotidianas como
comer, cagar, amar, falar, morrer até seu atributo noematico, Acontecimento puro
correspondente” (DELEUZE, 1969, p.236-239).

A sintese disjuntiva, que antes se dava entre as séries pré-edipiana e edipiana, agora
adquire seu mais alto poder e afirma simultaneamente a superficie sexual e a superficie
metafisica. Ai se situa a origem de um efeito de uma nova espécie, os fantasmas. Até entao,
tinhamos os simulacros da profundidade, os Idolos da altura e as imagens narcisicas da
superficie corporal. Com a constituicdo de uma segunda superficie, metafisica, temos o
fantasma.

Em relacdo ao fantasma, o eu ndo ¢ “nem ativo, nem passivo € nao se deixa em
nenhum momento fixar a um lugar, ainda que reversivel”; “0 que aparece no fantasma é o
movimento pelo qual o eu se abre a superficie e libera as singularidades acdsmicas,
impessoais e pré-individuais que aprisionava” (DELEUZE, 1969, p.220). Eu némade e
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dissolvido: o eu narcisico e individualizado confunde-se com o préprio fantasma e desdobra-
se em multiplos eus. Pois o fantasma é andnimo e diz respeito as singularidades.

Os fantasmas diferem por natureza de suas causas reais, sejam elas enddgenas ou
exogenas, e ndao se confundem com a sua efetuacdo em um estado de coisas. N@o sdo
representacdes de acOes ou de paixBes, mas pertencem a um outro dominio: sdo efeitos
incorporais, distintos dos estados de coisas e de suas qualidades, do vivido psicoldgico e dos
conceitos logicos. “Nem ativos nem passivos, nem internos nem externos, nem imaginarios
nem reais, os fantasmas t€ém realmente a impassibilidade ¢ a idealidade do acontecimento”.
“O fantasma ¢é o processo de constituigdo do incorporal, a maquina para extrair um pouco de
pensamento” (DELEUZE, 1969, p.227). O fantasma faz ressoar duas séries de imagens
independentes e temporalmente disjuntas, sexual e metafisica, e assim representa 0s
acontecimentos puros.

Vimos que os acontecimentos se destacam dos corpos e de suas misturas, distinto das
acOes e das paixBes que resulta. Portanto, 0 acontecimento ndo é exatamente 0 que acontece
(acidente), mas é o efeito incorporal que se decanta, é a coexisténcia virtual de outra
temporalidade, Aion. E desta perspectiva que Deleuze sugere retomar a nogdo de trauma,

segundo a “teoria freudiana do acontecimento”.

Esta teoria consiste primeiro em demonstrar que um traumatismo supde pelo menos
a existéncia de dois acontecimentos independentes, separados no tempo, um infantil
e outro pds-pubertario, entre os quais se produz uma espécie de ressonancia. Sob
uma segunda forma, os dois acontecimentos sdo antes apresentados como duas
séries, uma pré-genital, a outra edipiana e sua ressonancia como o processo do
fantasma. (DELEUZE, 1969, p.233).

O trauma coloca em jogo a producdo de fantasmas. O fantasma, por sua vez, € o que
garante a ressonancia entre 0s acontecimentos disjuntos e que torna possivel a sua expressao.
Ja pressentiamos em Diferenca e Repeticdo (1968) uma certa analogia entre o encontro
contingente com algo que forca a pensar com o que a psicanalise designa como trauma.
Vimos que Freud (1920) considera a situacdo em que o aparelho psiquico € inundado por uma
alta carga de estimulos, mediante a qual se encontra despreparado e incapaz de processar,
como traumaética. O excesso pulsional impde o funcionamento regido pela compulsdo a
repeticdo, que ndo leva em consideragdo o principio de prazer. Deleuze consegue extrair desta
tese a nocdo de uma repeticdo complexa da diferenca, ndo submetida as exigéncias das
sinteses ativas; repeticao transcendental além do principio de prazer, subterranea as atividades

do eu e diante da qual este nunca se encontra preparado. Tal repeticdo corresponde a forca
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questionante e problematica que impulsiona o pensamento; é Eros dessexualizado, que libera
0 Instinto de morte e impde a forma pura do tempo, ocasido da fissura no Eu.

Em Ldgica do sentido (1969), estes elementos estdo contidos implicitamente em sua
teoria do acontecimento. Contudo, na perspectiva de Deleuze, o fantasma nédo se passa entre
duas séries sexuais, mas é produto da ressonancia entre as séries sexual e metafisica. Ora,
estas séries se encontram em uma relagdo assimétrica, conforme o método serial que
apresentamos no inicio deste capitulo. Tal assimetria se deve principalmente ao fato de que
uma das séries, a sexual, jamais poderd ser pensada, pois a ela faltam os elementos
constitutivos da linguagem. No entanto, ela permanece a base sob a qual o pensamento pode
se constituir. Lembremos que a crianga aprende a falar sobre seu proprio corpo e se insere em
uma linguagem pré-existente que ainda ndo domina; por isso mesmo, ela apreende elementos
que ndo sabemos mais apreender em nossa linguagem constituida. E segundo este paradoxo
que o corpo entra em relacdo com o pensamento, Eros com Tanatos, a superficie sexual com a
superficie metafisica: “através de tudo que a linguagem designard, havera uma historia sexual
gue ndo serd jamais designada, manifestada nem significada por si mesma, mas que coexistira
em todas as operacBes da linguagem, recordando o pertencer sexual dos elementos
linguisticos formadores” (DELEUZE, 1969, p.251). A sexualidade ndo dispde das condigdes
para aceder a consciéncia e apresenta-se entdo como um excesso, como o0 inefetudvel do
acontecimento. E neste sentido que Edipo pode ser descoberto como fantasma e
acontecimento, “distinto de sua efetuagdo como das causas que o produzem, fazendo valer
esta eterna parte de excesso com relacdo a estas causas, esta parte de inacabado com relacdo a
suas efetuagdes”. Justamente porque guarda algo de inefetuével, o acontecimento “se oferece
a contra-efetuac@o”, onde “reside nossa mais alta liberdade” (DELEUZE, 1969, p.218-219).

Assim, o fantasma corresponde ao lugar do eterno retorno e da uma nova direcdo a
sintese disjuntiva: pois a0 mesmo tempo em que nasce da dessexualizacdo, o fantasma retoma
a série sexual sobre esta nova base metafisica. Ai reside 0 ndo-senso, que “é como o ponto
zero do pensamento, o ponto aleat6rio da energia dessexualizada, Instinto pontual da morte; o
Aion ou a forma vazia, Infinitivo puro”; ai também reside o Acontecimento, enquanto verbo
gue ndo esta ligado a um sujeito ou a um objeto, mas que é puro devir, em que a identidade se
perde e o eu se dissolve em mudltiplos eus. “Verbo silencioso”, que “da as palavras
elementares o valor expressivo de que elas ainda estavam destituidas”. E precisamente este

movimento que Deleuze identifica com a perverséo e que chama de contra-efetuagao: “servir-
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se da energia dessexualizada para investir um elemento sexual” (DELEUZE, 1969, p.249-
253).

Ser perverso, nesta concepcao, € ndo somente deixar-se efetuar pelo fantasma ou pelo
acontecimento, mas querer encarna-lo a ponto de multiplicar seus efeitos, abrindo-se para o
que ele possui de impessoal e pré-individual. Ndo se trata de resignar-se diante do que
acontece — pois a resignacdo traz consigo 0 ressentimento — mas de captar a sua
impessoalidade, uma vez que 0s acontecimentos nao sdo privados nem coletivos, mas
singulares e impessoais. Ai reside a sua “verdade eterna”, 0 seu tema complexo, o0 seu sentido,
em que se opera “uma espécie de salto no préprio lugar de todo o corpo, que troca sua
verdade organica por uma vontade espiritual, que quer agora ndo exatamente o que acontece,
mas alguma coisa no que acontece, segundo as leis de uma obscura conformidade
humoristica” (DELEUZE, 1969, p.152). O perverso, neste caso, € assimilado a imagem do
comediante ou do mimico, € o homem livre do Amor fati, aquele que se torna filho dos
acontecimentos e assim renasce, rompendo com seu nascimento de carne. Portanto, ndo se
trata aqui da perversdo em sua forma patoldgica, mas de um caso bem sucedido de
sublimacéo, superior a psicose e a neurose (DELEUZE, 1969, p.230).

Mas por que fazer da perversdo o ponto de chegada da produgdo de sentidos? O
interesse de Deleuze pela perversdo é antigo, como atesta o artigo de 1961 sobre Sacher-
Masoch, que dara origem ao livro de 1967. Como vimos, foi neste contexto que se iniciou o
didlogo com a psicanalise, assim como a leitura transcendental do conceito de pulsdo de
morte. Naguele momento, Deleuze descartou a explicacdo psicanalitica da perversdo pela
pulsdo de morte e definiu 0 sadismo e 0 masoquismo como formas perversas de captar o
instinto de morte e destronar o principio de prazer, forma “especulativa e analitica” em um

caso, “mitica e imaginaria” em outro.

A perversdo parece apresentar o fendbmeno seguinte: a dessexualizacdo nela se
produz ainda mais claramente que na neurose e na sublimacdo, ela age inclusive
com uma frieza incomparavel; entretanto, ela se acompanha de uma
ressexualizacdo, que ndo vem absolutamente desmenti-la, mas que opera sobre
novas bases, igualmente estranhas as perturbacfes funcionais e as sublimagGes.
(DELEUZE, 1967, p.126).

Vemos que Deleuze, inicialmente, introduziu a ressexualizagdo como caracteristica
exclusiva da perversdo. Portanto, € somente apos ter avancado nas fungdes transcendentais de
Eros e de Tanatos em Diferenca e Repeticdo (1968) que esta pode ser retomada em Logica do
sentido (1969) como um procedimento superior, associado a sublimacdo: a dessexualizagédo

produz o instinto de morte e a ressexualizacdo permite que este estabeleca com Eros novas
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relagdes. A perversdo ganha entdo um sentido mais amplo do que aquele restrito aos casos do
masoquismo e do sadismo, e abre-se para a produgdo do pensamento e da obra de arte por
meio da atividade identificada como contra-efetuacao.

E preciso observar que a perversdo é uma categoria que recebe variadas conotagdes
positivas no contexto filosofico francés que estamos tratando. Deleuze ndo é o Unico a
valorizd-la e mesmo seu interesse por Sacher-Masoch ndo deixa de ser uma reagdo ao
interesse que a filosofia francesa devota a Sade a partir dos anos 40. Eric Marty, em seu livro
Pourquoi le XXe siecle a-t-il pris Sade au sérieux? (2011), situa as origens da “fundagdo do
sujeito sadiano” em 1947, a partir de publica¢des inaugurais de Klossowski, Blanchot e
Bataille. Estes autores caros a Deleuze acabam levando a filosofia a extrair deste “escritor
maldito” uma figura literaria préxima do conceito. O contexto pds-guerra propicia a fazer do
sujeito perverso um novo sujeito da interrogacdo histérica e filoséfica, seja pelo que contem
de negativo, fascista e nazista, mas principalmente por seu aspecto positivo, como figura da
emancipacdo humana, que liberta do mito progressista do Bem. Lacan, Foucault, Barthes,
assim como os autores anteriormente citados, saberdo se servir do texto de Sade para se voltar
“tanto contra os processos de poder e de alienagdo quanto contra os processos falsamente
libertadores” de nossa sociedade; nestas leituras, “pode-se encontrar o privilégio aristocratico
conferido ao sujeito perverso, como aquele que protege das mistificacdes falsamente
libertadoras e verdadeiramente gregarias” (MARTY, 2011). Destacar esta positividade da
perversao nos previne de qualquer estranheza sobre o privilégio que Deleuze lhe concede
neste momento. Mas ainda ndo esclarece qual nocao de perversao esta sendo buscada por ele.

Em um ensaio publicado em 1967, retomado como apéndice de Ldgica do Sentido
(1969), vemos Deleuze desenvolver a associacdo entre perversao, superficie, instinto de morte
e “conquista da Grande Saude” de forma bastante explicita, porém ndo menos complicada.
Trata-se de um posfacio para o romance Vendredi ou les limbes du Pacifiqgue (TOURNIER,
1967), que reconta a historia de Robinson Crusoé, o marinheiro que, Unico sobrevivente de
um naufrégio, vive solitario em uma ilha. Para Deleuze, este € um “romance experimental
indutivo”, propicio para que a reflexdo filosofica possa compreender 0s efeitos da auséncia de
“outrem” (autrui, no original francés) na ilha, a fim de induzir os efeitos de sua presenca em

nosso mundo habitual. Deste contexto, Deleuze extrai sua tese da perverséo:

A perversdo ndo se define pela forca de um desejo no sistema das pulsdes; o
perverso nao € alguém que deseja, mas que introduz o desejo em um outro sistema e
faz com que ele desempenhe, neste sistema, o papel de um limite interior, de um
foco virtual ou de um ponto zero. (DELEUZE, 1969, p.314).
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Este outro sistema construido pelo perverso ¢ um mundo sem Outrem, mundo além do
possivel e que é governado pelo instinto de morte. Primeiro precisamos definir Outrem:
Outrem € a estrutura espacial e temporal do campo perceptivo, € o que efetua a distin¢do entre
um sujeito e um objeto e cria os mundos possiveis: “outrem assegura as margens e transi¢oes
no mundo. Ele ¢ a dogura das contiguidades e das semelhangas”. Outrem capta meu desejo e
fornece-lhe objetos, de modo que “ndo desejo nada que ndo seja visto, pensado, possuido por
um outrem possivel” (DELEUZE, 1969, p.315). O que ocorre na auséncia desta estrutura? No
caso de Robinson, esta estrutura torna-se ausente devido a sua soliddo na ilha, o que o
perverso conseguiria por outros meios. Deleuze mostra como o personagem, apos ter beirado
a psicose, tenta reproduzir a estrutura por meio de defesas neuréticas, criando, contudo, um
terceiro sentido para a “perda de outrem”, que legitima e afirma o mundo sem outrem.
Robinson é perverso porque, sob os efeitos de uma sexualidade transformada, desvia a libido
dos fins possiveis e esperados, determinados por Outrem, e promove 0 Seu encontro com
elementos livres e puros, escapados de seu corpo e da prépria Terra. De fato, Deleuze indica
que este desvio do perverso é antes um atalho, ja que o verdadeiro desvio é aquele imposto
por Outrem, esta estrutura que coincide com a unificacdo do eu e com a organizacdo genital.
Devemos nos concentrar nesta diferenca entre “desvio” e “atalho” para evidenciar a nogdo de
perversdo ai envolvida.

Em Trés ensaios sobre a sexualidade (1905), Freud apresenta o comportamento
perverso como aquele em que a libido desviou-se dos objetos e das finalidades consideradas
normais. “Normal”, neste caso, ¢ quando se busca uma pessoa do sexo oposto para unir 0s
genitais no ato sexual. Ou seja, qualquer comportamento sexual que desvie dos fins organicos
de reproducdo, dos mais bizarros aos mais banais como os ‘“prazeres preliminares”, sdo
considerados perversos. Levar ao extremo a concepg¢do popular da perversdo permite Freud
inverter a logica do senso comum para afirmar o carater perverso-polimorfo da pulsdo sexual,
mostrando que esta ndo contem em si objetos pré-determinados ou naturais, como se costuma

pensar.

Chamou-nos a atencdo que imagindvamos como demasiadamente intima a ligacéo
entre a pulsdo sexual e o objeto sexual. A experiéncia obtida nos casos considerados
anormais nos ensina que, neles, ha entre a pulsdo sexual e o objeto sexual apenas
uma solda, que corriamos o risco de ndo ver em consequéncia da uniformidade do
quadro normal, em que a pulsdo parece trazer consigo o objeto. Assim, somos
instruidos a afrouxar o vinculo em nossos pensamentos entre a pulsdo e o objeto. E
provavel que, de inicio, a pulsdo seja independente de seu objeto, e tampouco deva
sua origem aos encantos deste. (FREUD, 1905, p.140).
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Portanto, as pulsdes perversas ndo séo aquelas que se desviam dos caminhos normais,
mas s&o aquelas que tomam os atalhos, os caminhos mais faceis e acessiveis para a satisfacéo,
independentes de uma organizacdo em conjunto. Se as organizacdes genitais eram até entdo
tidas como os caminhos naturais da pulsdo, Freud postula véarias etapas do desenvolvimento
sexual para mostrar que, na verdade, elas resultam da imposi¢ao de processos complexos que
desviam as pulsdes de suas tendéncias perversas originais. Assim, entre a sexualidade infantil
e a adulta ha sucessivas etapas em que as pulsbes parciais perversas rumam para um
funcionamento organizado segundo o primado genital, devido a imposicdo de forcas
organicas, psicologicas e sociais. Nos casos em que ha uma organizagdo genital fraca,
insuficiente para impor-se sobre as pulsdes parciais perversas, seja conduzindo-as para uma
saida neurdtica (o recalque) ou saudavel (a sublimacdo), tém-se a perversdo no seu aspecto
sintomatico. Mas Freud deixa entrever que mesmo no desenvolvimento sexual mais ajustado
subsistem resquicios perversos da sexualidade infantil. Ou seja: a total unificagdo das pulsdes
parciais ndo se efetua jamais.

A perversdo como modelo de grande saude, como quer Deleuze em Ldgica do sentido,
ndo diz respeito a uma organizacdo genital fraca; pelo contrario, é gracas a sua boa
constituicdo que o tracado da castracdo opera sua fissura sem romper a superficie corporal,
podendo extrair seu duplo incorporal, a superficie metafisica. O que se segue é uma
dessexualizagdo da libido em que esta passa a operar independente da organizagéo genital, da
imposicdo do eu e do principio de prazer; ou seja, independente da estrutura do Outrem, como
vimos no ensaio sobre Robinson. Deleuze ressalta que o desvio que a psicanalise atribui ao
perverso €, na verdade, uma abolicdo do desvio, que permite “separar o desejo de seu objeto,
de seu desvio por um corpo, para referi-lo a uma causa pura”. A causa pura do desejo nao esta
em objetos pré-determinados ou pré-concebidos. Assim, quando o desejo circula livre e
independente dos objetos, ndo é porque retorna a um funcionamento perverso infantil, mas

porque afirma a sua natureza e poténcia, alcangando o “duplo glorioso do mundo”.

Percebemos que os corpos ndo sdo mais do que desvios para atingir as Imagens e
que a sexualidade realiza tanto melhor e mais prontamente seu fim quanto mais
economiza este desvio, dirige-se diretamente as Imagens e, finalmente, aos
elementos liberados do corpo. (DELEUZE, 1969, p.322).

Se a psicandlise quer realmente renovar o conceito de perversdo, retirando-a desta
“Incerteza moralizante em que era mantida pela psiquiatria e pelo direito unidos”, deve

conduzir sua explicacdo para esta aboligdo saudavel do desvio: “a psicanalise esta livre para
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ver nesta abolicdo do desvio, nesta separagdo da causa do desejo com relagcdo ao objeto, neste
retorno aos elementos, o signo de um instinto de morte” (DELEUZE, 1969, p.322-327).

Deleuze reune nesta afirmacdo duas teses psicanaliticas que envolvem o “desvio”:
primeiro, como vimos, a tese de que a natureza da pulsdo sexual é perverso-polimorfa e que
ndo traz consigo objetos pré-determinados. Por isso ndo se trata de compreender a perversdo
como um desvio, mas como abolicdo do desvio. Em segundo lugar, Freud concebe, no
contexto da segunda tdpica, que todas as pulsbes visam restabelecer um estado anterior, uma
inexcitabilidade que é equivalente a morte. Se as pulsdes “direcionam-Se a regressdo e ao
restabelecimento de um estado anterior, entdo é preciso pensar que a evolugdo organica se
deve a agdo de forgas externas perturbadoras e desviantes” (FREUD, 1920, p.160-162). Ou
seja, embora 0 objetivo de toda vida seja a morte, forcas externas impdem ao organismo
desvios cada vez maiores e complicados para se alcancar este objetivo. Dai a afirmacao
freudiana de que o organismo busca morrer a sua maneira, segundo suas proprias leis.

Assim, fazendo equivaler a abolicdo do desvio que configuram as pulses sexuais
perversas com a abolicdo do desvio que revela a pulsdo de morte, Deleuze faz equivaler
desejo e morte, mas nao no sentido psicanalitico negativo, tal como foi reafirmado por Lacan,
onde o motor propulsor do desejo é a falta e 0 gozo impossivel, ja que a total adequacéo entre
desejo e objeto levaria a uma descarga equivalente a sua morte. Para Deleuze, trata-se de
postular o desejo livre dos objetos, desejo puro e perverso que se dessexualizou e que agora se
encontra sob o signo do instinto de morte, potencializado como investimento especulativo.
Como vimos, Deleuze se esforca para levar adiante sua concepcao transcendental do instinto
de morte, que resulta em um modelo de morte como experiéncia subjetiva e impessoal que
engendra o pensar .

Tendo investigado 0 modelo de perversdo que aparece relacionado com o instinto de
morte, resta-nos concluir este capitulo destacando o que nele consideramos essencial. Ao
longo deste capitulo, buscamos explorar detalhadamente a discussdo que Deleuze estabelece
com a psicanalise e a maneira como o filésofo revira seus conceitos e teorias em prol de uma

“logica do sentido”. N&o deixa de ser espantoso o seu esforgo para conceber uma metafisica

** As nocdes que aparecem neste ensaio de Deleuze formam uma ponte conceitual bastante consistente para as
teses que serdo desenvolvidas em O Anti-Edipo (1972). Neste Gltimo, o corpo, ao tornar-se definitivamente “sem
6rgdos”, deixa de ser um desvio do desejo e se transforma em seu suporte ou motor imével, identificando-se com
o instinto de morte. Sobre o corpo sem orgéos: “Instinto de morte é o seu nome, e a morte ndo fica sem modelo.
Porque o desejo deseja também isso, a morte, pois o corpo pleno da morte é seu motor imdvel, assim como
deseja a vida, pois o0s érgdos da vida sdo a working machine” (DELEUZE & GUATTARI, 1972, p.20).
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do pensamento em analogia com a metapsicologia do corpo e da sexualidade. Para tanto,
vimos que Deleuze ndo retoma teses psicanaliticas isoladas, mas que se mostra um grande
conhecedor de seu funcionamento em conjunto, assim como de seus problemas, contradi¢Ges
e originalidades. Também nado se pode dizer que um autor é privilegiado em detrimento de
outro: Freud, Klein e Lacan, a despeito de suas particularidades, sdo costurados para formar
com a filosofia um mesmo tecido, dando espessura a sua teoria do acontecimento.

Lembremos da questdo que destacamos como fio condutor de nossa exposicdo de
Ldgica do Sentido (1969): Deleuze defende a tese de que o pensamento criativo nasce de um
desregramento da razdo, que a producdo de sentidos nasce do ndo senso, e que esta
experiéncia guarda uma estreita proximidade com a loucura. Se criar e inventar é flertar com a
morte e a doenca — e ndo se trata aqui somente de produzir uma obra artistica, mas de fazer da
prépria vida uma obra de arte, uma vez que estamos sujeitos a acidentes/acontecimentos que
nos levam ao mesmo impasse —, COmo 0 pensamento pode atravessar as experiéncias limites,
tdo bem ilustradas pela esquizofrenia, a depressédo e o alcoolismo, sem afundar-se em suas
raizes, mas permanecendo na superficie? Esta questdo parece motivar Deleuze em suas
incursdes pela teoria psicanalitica, na medida em que a esta € considerada como “arte das
superficies”, “ciéncia dos acontecimentos puros”, “arte das contra-efetuacdes, sublimagdes e
simbolizagdes” (DELEUZE, 1969, p.219). A sua resposta aponta para 0 entrelagamento entre
o0 desenvolvimento psicossexual e o desenvolvimento da linguagem, para a sublimagdo e para
um novo modelo de perversdo. Isto demonstra que a psicanalise permite ndo sé inserir a
sexualidade e o corpo na producédo do sentido e do pensamento, mas serve de apoio para uma
reflexdo acerca dos perigos e fracassos inerentes a esta produgéo.

A respeito da construcdo da superficie de sentidos, vimos bem quais teorias
psicanaliticas entram em jogo e como se da a sua apropriacdo por Deleuze. Vimos que a
distingdo entre o ndo-senso da esquizofrenia, da crianca e do escritor é explicado por meio de
posi¢Oes pulsionais sucessivas, que sdo, respectivamente a posicdo esquizo-paranoide em
profundidade, a posicdo depressiva em altura e a posicdo sexual-perversa em superficie,
desdobrada em seu duplo metafisico. Deleuze manteve os termos regressdo e fixacdo para
explicar as diferencas estruturais entre estas configuragdes, que produzem resultados distintos
de acordo com a posi¢do predominante. A profundidade é o lugar do recalque primordial e
das mais fortes fixagdes, polo imantado que atrai todos 0s processos, “ameaga que pesa sobre
as outras dimensdes”, regressdo Ultima (DELEUZE, 1969, p.252-253). Assim, 0
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esquizofrénico ndo é aquele que deixou de aceder as outras posigdes, mas aquele cuja
superficie foi quebrada e rompida, assim sucumbindo ao risco inerente da propria superficie.

Mas quando se trata de problematizar tais riscos e perigos, as respostas de Deleuze nos
parecem vagas e imprecisas. O que significa este movimento perverso de contra-efetuacao?
Bastaria simplesmente assimilar a sublimacao psicanalitica com o amor fati nietzscheano? Se
isto for, Deleuze ndo oferece nada além de um caminho a se explorar. Além disso, suas
recomendacdes para que a experiéncia do acontecimento nao se torne patoldgica remetem a
figura do ator, como, por exemplo, tornar-se ator dos proprios acontecimentos, a imagem do
mimico e do comediante. Isto nos evoca o “teatro da repeti¢ao”, procedimento que se insinua
em Diferenca e Repeticdo (1968) e que é comparado com a relacdo transferencial em
psicanalise. De fato, tanto a repeticdo quanto o ndo-senso trazem consigo a mesma
ambiguidade, 0 mesmo jogo da doenca e da saude, da perdicdo e da salvacdo, que 0 conceito
de instinto de morte busca explicar, conceito que deve suas origens a este mesmo jogo
encenado no contexto da transferéncia psicanalitica. Neste sentido, estaria Deleuze
procurando as respostas para as questdes acima na juncédo entre teatro, psicanalise e filosofia,
espécie de “fantasmofisica” ou “pratica metafisica”, como indica Foucault (1970)?

N&o se pode censurar Deleuze por ndo ter sido mais preciso em sua receita para “a
grande saude”, nem podemos cair no erro de buscar formulas ou explicacBes simples e
imediatas para tais problemas. O que devemos é reconhecer o seu empenho em trabalhar
conjuntamente a filosofia e a psicanalise, inserindo-as em uma rela¢do promissora cujas teses
e propostas dai derivadas ainda necessitam de continuidade. O proprio Deleuze se encarregara
de persistir nestas questdes, ao unir-se intelectualmente com um psicanalista em sua proxima
obra.

Sabe-se que logo apds a publicacdo de Logica do Sentido (1969), Deleuze conheceu
Guattari, e que juntos se engajaram na producdo de um livro polémico. O Anti-Edipo (1972)
da continuidade ao debate de Deleuze com a psicanélise e retoma seus conceitos, criticas e
questdes, mas de uma perspectiva totalmente nova. Da parceria com Guattari, emerge uma
perspectiva social e politica que promovera uma reviravolta em sua filosofia e da qual a
psicanalise também ndo saira ilesa. De um lado, suas criticas anteriores a psicanalise serdo
radicalizadas ao extremo e 0 tom amistoso com que a tratava serd abandonado; de outro, suas
propostas pratico-clinicas que antes eram enunciadas apenas de forma dispersa e vaga serdo
amplamente desenvolvidas, sob um conjunto de tarefas que aparecem reunidas sob o nome de

“esquizoanalise”. Mas isto ja é assunto para uma proxima pesquisa.
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Consideracdes finais: Deleuze e a psicanalise

As primeiras discussGes de Deleuze com a psicanalise se organizam em torno da
demonstracdo de que o sadismo e 0 masoquismo possuem diferencas radicais e irredutiveis.
Deleuze retoma os procedimentos literarios das obras de Sade e de Masoch para mostrar que
os argumentos de Freud, cujas analises reforcam a existéncia de uma estrutura
sadomasoquista, repousam em um pressuposto absolutamente questionavel: o privilégio do
patriarcado e do poder superior masculino como principio das interpretaces psicanaliticas. O
falocentrismo implicito nas concepc¢des psicanaliticas impediria a compreensdo tanto do
masoquismo quanto do feminino. Assim, podemos assinalar um primeiro ponto de critica a
psicanalise, fruto de um exercicio filosofico que Deleuze nomeia de “critica e clinica”.

Por outro lado, esta critica inicial recai sobre a teoria das pulsdes. Em “De Sacher-
Masoch au masochisme” (1961), Deleuze critica Freud por ter baseado suas anélises em
pulsdes que se deixam combinar de qualquer maneira, pautando-se em uma teoria que néo
impede de dar aos acontecimentos interpretacdes arbitrarias e envoltas em preconceitos, como
no caso do masoquismo. Apoiando-se em Jung, Deleuze propfe assimilar as nogdes de

simbolo, arquétipo e imagem primordial & nocdo de instinto. Nesta perspectiva, propde um
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conceito de instinto ou pulsdo que, enquanto elemento Gltimo e irredutivel do inconsciente,
ndo se deixa compor nem representar; a0 mesmo tempo, sugere que este conceito deve
ultrapassar a esfera psiquica-individual e o campo da experiéncia do sujeito, remetendo a um
inconsciente impessoal e surreal.

Em Apresentagdo de Sacher-Masoch (1967), a critica a psicanélise dirige-se
exatamente para 0S mesmos aspectos — a unidade sadomasoquista e o primado falocéntrico — e
também recai em uma critica a teoria das pulsdes, mas desta vez Deleuze propfe outra
solucéo para o problema das pulsdes que se deixam combinar de qualquer maneira — solucéo
independente da anterior, embora seja possivel restituir algumas linhas de continuidade entre
ambas®. Deleuze baseia-se em um argumento transcendental para propor a distingdo entre
instinto e pulsdo na teoria freudiana. Neste sentido, entende-se que os instintos, Eros e
Tanatos, sdo principios transcendentais puros e qualitativamente distintos, que ndo se
misturam segundo a economia das pulsdes erdticas e destrutivas. As pulsdes, por sua vez, sdo
redefinidas como apresentacfes empiricas dos instintos; elas sdo parciais, complementares e
passiveis de variadas combinacdes e transformacgdes segundo o principio de prazer.

Ao promover uma reflexdo transcendental sobre os principios organizadores da vida
psiquica, Deleuze deixa de referir-se a Freud somente em termos de criticas e contrapropostas
e passa a considera-lo como um aliado para o questionamento filos6fico. Vimos que a
sugestdo freudiana, de que ha um funcionamento inconsciente que, além de ser independente
do principio de prazer, é condicdo para a efetividade deste principio, serd mantida por
Deleuze em suas concepges futuras acerca do inconsciente transcendental. Considerando que
o0 principio de prazer delimita o registro do psicoldgico e do empirico, Deleuze retoma a
nocdo freudiana de que ha uma atividade de ligacdo e uma compulsdo a repeti¢do originarias e
independentes do principio de prazer e passa a considera-las como “sinteses transcendentais”.
Tais sinteses agem segundo Tanatos, “repeti¢do-borracha que apaga”, principio de
desligamento; ou agem segundo Eros e a atividade de ligacdo primordial, “repeti¢cdo-laco” que
opera sobre Tanatos e que constitui o funcionamento psiquico segundo o principio do prazer.

Acontece que neste processo de constituicdo do principio do prazer, neste
“enlagamento” de Tanatos por Eros, Eros ndo domina Tanatos, mas o arrasta consigo, em suas
proprias entranhas, assim preenchendo a vida psiquica com composic¢des variadas de pulsdes
eroticas e destrutivas. Dai o carater ambiguo da compulsdo a repetigdo, tal como foi

enunciado por Freud a partir de suas experiéncias clinicas: a repeticdo tanto se mostra a

* Conforme foi desenvolvido no primeiro capitulo desta pesquisa, seguimos a hipétese de que Deleuze apropria-
se de elementos extraidos de Bergson e Jung para inserir 0 instinto em uma perspectiva transcendental.
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servigo da superacdo do sintoma, da dor e do sofrimento, como se fecha em um ciclo doentio
e mortal de dor e sofrimento. Mas Deleuze ressalta que, mesmo nas perturbagdes mais graves,
a repeticdo encontra-se subordinada ao principio de prazer — diferentemente da repeticédo
enguanto sintese transcendental, que precede o principio de prazer.

Demonstramos que esta leitura de Deleuze é bastante coerente com a metapsicologia
freudiana, embora Freud jamais tenha elaborado seus conceitos em uma perspectiva
transcendental. Também demonstramos que a introducao do conceito de pulsdo de morte na
obra de Freud produziu alguns impasses e contradi¢cdes que podem ser diluidos nesta insercdo
do inconsciente psicanalitico em uma discusséo transcendental. Assim, neste momento de seu
percurso filoséfico, Deleuze oferece uma continuidade pertinente as teses psicanaliticas, ao
mesmo tempo em que expande seus limites em direcdo a filosofia.

Um ponto a ser destacado nesta interlocucdo entre filosofia e psicanalise é uma nova
maneira de se considerar a relacdo entre a repeticdo e o principio de prazer. Se a perversao,
segundo o sadismo e 0 masoquismo, é uma categoria privilegiada nesta investigacao
transcendental, ndo é porque estas configuracBes ignoram o principio de prazer ou porque elas
testemunhariam o instinto de morte em sua forma pura. Deleuze é bem claro a este respeito:
“nunca Tanatos ¢ dado, nunca ele fala; sempre a vida se acha preenchida pelo principio
empirico de prazer e pelas combinacgBes que lhe sdo submetidas — se bem que a formula da
combinagao varie singularmente” (DELEUZE, 1967, p.126). Ou seja, mesmo no sadismo e no

masoquismo, a repeti¢do deve ser compreendida em relacdo ao principio de prazer.

Parece, no entanto, que tal resultado é decepcionante, e se reduz a ideia de que a
repeticdo causa prazer... Mas quanto mistério no bis repetita. Sob os tambores
s&dico e masoquista, esté a repeticdo como forga terrivel. O que mudou é a relacdo
repeti¢do-prazer. Ao invés de viver a repeticdo como uma conduta que considera um
prazer obtido ou a se obter, ao invés da repeti¢do ser comandada pela ideia de um
prazer a reencontrar ou a obter, eis que a repeticdo se desencadeia [se déchaine],
tornou-se independente de qualquer prazer prévio. Foi ela que se tornou ideia, ideal.
E foi o prazer que se tornou uma conduta que considera a repeticdo, é ele que
acompanha e agora segue a repeti¢cdo como terrivel for¢a independente. O prazer e a
repeticdo trocaram entdo 0s seus papeis: eis o efeito do salto in loco, quer dizer, do
duplo processo de dessexualizagdo e de ressexualizacdo. Entre os dois, parecia que o
instinto de morte ia falar; mas porque o salto se da in loco, como que num instante, é
ainda o principio de prazer que mantem a palavra. (DELEUZE, 1967, p.129).

Esta longa citacdo é necessaria para evidenciarmos a originalidade de Deleuze ao se
apropriar das nocGes psicanaliticas. O que interessa ao fildsofo é esta relacdo singular entre a
repeticéo e o prazer que as configuragOes perversas do masoquismo e do sadismo revelam. A
perversdo é entdo definida por Deleuze através de uma operacdo especifica que se segue a

dessexualizacdo: a ressexualizacdo fria e gélida de Tanatos, que no sadico se expressa pela
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frieza das ideias e do pensamento, e que no masoquista se expressa pelo gelo dos ideais e da
imaginacdo. Este seria um modo distinto, tanto das neuroses quanto das sublimagdes, de
captar o instinto de morte na repeticao, “especulativo e analitico” no sadismo, “mitico e
imaginario” no masoquismo. A repeti¢do, neste caso, ja ndo persegue o prazer, mas € o prazer
que persegue a repeticdo; assim, a dor ndo visa o0 prazer, mas vincula-se a repeti¢do tornada
ideia ou ideal e isto acaba por tornar possivel o prazer.

Mas, a despeito do que se elabora como uma possivel metapsicologia das perversoes,
encontra-se ai o delineamento de uma questdo filoséfica importante, que diz respeito ao
vinculo entre a repeticdo, a imposi¢do do principio de prazer e a imposi¢do da temporalidade
na vida psiquica. Afinal, é devido a uma certa organizacao temporal que a repeticdo passa a se
manifestar em funcdo de um prazer passado ou futuro. O que seria, entdo, a repeticdo como
“terrivel forca independente” do prazer e da temporalidade psicoldgica? Esta questdo, extraida
da metapsicologia freudiana, leva Deleuze a homenagear a genialidade de Freud e inspira-o a
elaborar as “sinteses transcendentais do tempo” que, em ultima instancia, sdo formas de
repeticdo além do principio de prazer.

Assim, em Diferenca e Repeticdo (1968), Freud é considerado muito mais como um
companheiro para a exploracdo do “além do principio de prazer” do que como um adversario.
Deleuze apreende algumas nog¢des psicanaliticas em uma perspectiva filosofica para referir-se
a este momento constitutivo em que se encontra a repeticdo insubordinada a um prazer obtido
ou a se obter, a repeticdo enquanto “sinteses transcendentais do tempo”. Trata-se de defender
a tese de que a repeticdo ndo é a reproducdo de algo prévio, nem mera repeticdo do passado
no presente, mas é producdo do novo e fabricacdo do tempo. O presente, o passado e o futuro
dizem respeito a sinteses constitutivas do inconsciente pela repeticdo, fora das determinacGes
empiricas ou psicoldgicas; tais sinteses, portanto, sdo transcendentais e passivas, ou seja, ndo
sdo feitas pelo psiquismo, pelo sujeito ou por um Eu — mesmo que transcendental —, mas se
fazem neles e assim os constitui. Elas ndo dependem, portanto, da memoria, da reflexdo ou do
entendimento, embora tornem estas faculdades possiveis ao se tornarem ativas.

Demonstramos que Deleuze se apoiou em uma composicao entre no¢des psicanaliticas
e filosoficas para elaborar cada uma destas sinteses. Assim, na concepcao da primeira sintese,
Deleuze estabelece uma continuidade entre as nogdes de Freud e de Hume, na medida em que
ambos pressupdem a imagina¢do como solo da razdo e do entendimento, concebendo a génese
do entendimento como um processo natural e independente da consciéncia do sujeito. Mas do

que dependeria esta génese? Do principio de prazer em um caso, do habito em outro. Tendo
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aprendido com Freud que o principio de prazer depende, ele proprio, da repeticdo e da
atividade de ligacdo, Deleuze retoma a nogdo de habito em Hume segundo a perspectiva de
um “além do principio de prazer”, para dela fazer uma sintese transcendental de ligacao.

Deleuze critica a investigacdo filoséfica sobre o habito, que tende a compreendé-lo
como subordinado ao prazer. Assim, o habito passa a ser compreendido como sintese passiva
de ligag&o, que precede o principio de prazer e o torna possivel; a ideia de prazer deriva dele,
assim como o passado (memoria) e o futuro (expectativa) derivam do presente vivo. Assim,
demonstramos como Deleuze assimila a categoria humeana de habito a atividade de ligacao
desenvolvida por Freud — a repeticdo-laco que ja havia sido mencionada em Apresentagdo de
Sacher-Masoch (1967) — para propor uma teoria da constituicdo do eu no tempo; vimos
também que permanecer no registro do transcendental exige ultrapassar a no¢do de eu passivo
e compreender que cada habito ou cada ligacdo formam um eu. Mais correto, portanto é falar
em “multiplos eus, larvares e locais”.

Estes “multiplos eus larvares” s3o correlatos dos objetos virtuais que designam a
segunda sintese transcendental do tempo, o passado puro. De uma combinacéo entre nocoes
de Bergson a respeito do virtual e os objetos parciais na teoria psicanalitica, Deleuze extrai a
no¢do de objeto virtual e a concep¢do de uma memoria transcendental. O passado puro,
totalidade que transcende a individualidade, coexiste com o presente segundo as leis
complexas da repeticdo. Trata-se da alianga entre Mnemosina e Eros, que mostra como a
memoria € erotizada: as sinteses passivas de ligacdo no presente repetem a totalidade indivisa
e confusa do passado puro e operam sobre 0s objetos reais com uma poténcia de diferenca e
disfarce. Simultaneamente a instauracdo das faculdades ativas do entendimento — que instaura
0 passado sob a forma de lembrangas do objeto e o futuro sob a forma da expectativa de
reencontro com o objeto “real” e totalizado — as sinteses passivas do passado puro operam
sobre objetos virtuais parciais destacados da experiéncia, desenvolvendo-se
independentemente do principio de prazer e de realidade.

E nestes termos que Deleuze traz para o debate filosofico o problema psicanalitico de
como a pulséo — definida anteriormente como “excitagao ligada” ou como habito — reporta-se
aos objetos. Deleuze investiga entdo se a pulsdo sexual pode investir objetos sem se submeter
a logica do principio de prazer e desenvolve a hipotese de que os objetos parciais, enunciados
por Freud, Klein, Lacan e Winnicott, na medida em que se constituem como objetos
independentes e ndo mais identificados com a totalidade de que foram extraidos, ddo provas

de um investimento erdtico sem ter o prazer como finalidade, povoando a memoria
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transcendental de objetos singulares, “estranhos” e ndo totalizaveis, fragmentos de diferenca
pura.

Considerando que o tema psicanalitico dos objetos parciais esta atrelado a producao
fantasmatica que acompanha a experiéncia real e a sua significacdo, Deleuze assimila o
fantasmatico a sua leitura do virtual bergsoniano para formular uma dimenséo diferenciada da
realidade, o transcendental como face virtual da experiéncia real. Contudo, diferentemente da
psicanalise Kkleiniana, entende-se que 0s objetos parciais ndo se fazem acompanhar de
fantasias a respeito de sua intencionalidade boa ou méa, mas que eles assumem a forma do
problemaético, das questdes e dos problemas.

Demonstramos que Deleuze é atraido pelas teorias psicanaliticas sobre a primeira
infancia, na medida em que estas exploram certas modalidades primitivas de relacdo objetal
gue ndo prescindem de um sujeito constituido nem dependem de um Eu organizado e
coerente, mas que o constitui. Deleuze retoma estes modos particulares de relacéo objetal para
elaborar os objetos virtuais do passado puro e compor as suas sinteses passivas e
transcendentais do inconsciente, em que nao se encontra um Eu constituido, mas “pequenos
eus larvares”.

Deleuze busca na teoria psicanalitica certos elementos para sustentar a sua concepcao
de “diferenca pura” em relagdo com a “repeticdo complexa”. Tais elementos, como vimos,
correspondem ao funcionamento inconsciente independente do principio do prazer — a
repeticdo e a atividade de ligacdo (Eros enquanto principio transcendental) —, aos objetos
parciais, as teorias metapsicoldgicas acerca da constituicdo das instancias psiquicas na
primeira infancia e a producdo fantasmatica. Porém, a despeito destas noc¢des estarem a favor
de sua filosofia da diferenca, Deleuze mostra que a psicanalise, assim como a filosofia da
representacdo, sustentam uma concepgdo negativa da repeticdo gragas a uma concepgdo
simplista e ingénua do tempo.

Assim, a psicanalise é criticada por compreender o passado como “um presente que
passou”, um passado onde se encontram, por exemplo, os fundamentos originais e causais do
sintoma. De acordo com esta perspectiva, o “antigo presente” fornece o elemento bruto a ser
repetido, que devido a acdo do recalque, deve emergir disfarcado e dissimulado; a repeticéo
passa entdo a ser compreendida como uma “perturbagdo” no trabalho psiquico de elaboracéo,
cuja consequéncia € um sujeito preso no passado traumatico, impossibilitado de estabelecer

conexdes atuais fora das vias sintométicas da repeticéo.
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Porém, a0 mesmo tempo em que critica esta interpretacdo negativa da repeticdo pela
psicanalise — que a relaciona com uma insuficiéncia do conceito e de seus concomitantes
representativos — Deleuze indica como Freud teria “se aproximado ao maximo de uma razéo
positiva interna da repeticdo”. Neste sentido, demonstramos que Deleuze mostra-se um leitor
atento da metapsicologia, quando encontra duas concepgdes distintas sobre a repeticdo na
teoria psicanalitica. De fato, demonstramos que € possivel distinguir entre a repeticdo
empirica e sintomatica, efeito do recalque, tal como se apresenta no artigo “Recordar, repetir,
elaborar” (FREUD, 1914b), e a repeticdo metapsicoldgica que é condicdo para a instauracdo
do principio do prazer, e evidentemente, condi¢do do recalque, tal como é desenvolvida em
Além do principio de prazer (1920). Além disso, Deleuze reconhece que estas duas formas de
repeticdo ndo sdo independentes; portanto, ndo se trata de suprimir ou denunciar um erro de
concepcao na teoria psicanalitica da repeticdo, mas de reposiciona-la ao explicitar sua
dimensdo transcendental, demonstrando que a teoria comporta ambas as concepcdes de
repeticdo, em que uma é apenas o efeito abstrato da outra, mais profunda.

Demonstramos que a nocdo psicanalitica de recalque primordial também é
reformulada em uma perspectiva transcendental, para referir-se a um passado puro que nunca
foi presente, mas que com ele coexiste sob a forma de disfarces e deslocamentos. Assim, ao
invés de o recalque e a repeticdo serem compreendidos somente segundo uma forma negativa
e psicologica — definindo-se pela insuficiéncia da representacdo —, eles podem ser
compreendidos de uma perspectiva positiva e transcendental — definindo-se por um excesso
de ideias ou como campo problematico.

Quando Deleuze apresenta as sinteses transcendentais e passivas do presente e do
passado, ele também demonstra como estas sinteses tornam-se ativas ao se submeterem ao
principio de prazer e a organizacao psicoldgica do Eu. Este ndo sera o caso da terceira sintese
passiva, que jamais se submete ao principio de prazer e que tem o poder de destitui-lo. A
sintese transcendental do futuro é aquela que garante o funcionamento passivo das outras,
garantindo igualmente a atuacdo do tempo em sua forma pura. Logo, esta sintese é chamada
de instinto de morte, em partes porque Deleuze retoma os avangos sobre a “repeti¢ao-
borracha” de Apresentacdo de Sacher-Masoch (1967) para dizer desta sintese que anula o
poder das sinteses ativas e que inibe a aplicacdo do principio de prazer; mas também porque
Deleuze quer fazer da morte um prototipo para designar a producdo do pensamento e a
criagdo do absolutamente novo pelo inconsciente. Nesta perspectiva, Deleuze define que o ato

de pensar é engendrado sob o efeito de uma violéncia, o que corresponde a uma experiéncia
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subjetiva da morte; este processo estaria associado com a dessexualizacdo da libido e a
sublimacéo decorrente, tal como sugerido pela metapsicologia freudiana.

Mas a psicanalise ndo deixa de ser criticada por ainda manter uma concepcéo simplista
da morte, restrita ao campo da materialidade e da pessoalidade. Deleuze defende que esta
morte “objetiva” e como acontecimento empirico ¢ apenas uma das faces do instinto de
morte; a sua outra face, enquanto principio transcendental, designa a dissolucdo do eu em
nome da afirmacdo do multiplo, “designa o estado das diferencas livres quando elas ja nao
estdo submetidas a forma que lhe davam um Eu [Je] ou um eu [moi], quando elas se
desenvolvem numa figura que exclui minha prépria coeréncia da mesma maneira que a de
uma identidade qualquer” (DELEUZE, 1968, p.167). Portanto, Deleuze propde compreender
o instinto de morte como ““a rachadura no Eu”, esmigalhamento que o parte em mil pedacos
passivos e incoerentes; € o tempo em sua forma pura, é a forma derradeira do problematico,
“fonte dos problemas e das questdes” que impulsiona a criacao.

Prosseguindo neste raciocinio, Deleuze mostra em que medida suas elabora¢Ges
filoséficas podem levar a um conceito de inconsciente fora da “forma simples demais da
oposi¢dao ou do conflito”, tal como é tradicionalmente veiculado pela psicanalise. Assim,
conceber o inconsciente a partir de uma estrutura oposicional e conflitante seria um dos
limites da psicanalise, que Deleuze pretende ultrapassar com a formulacéo de um inconsciente
transcendental, questionante e problematizante. Nesta perspectiva, sugere que o desejo deve
ser relacionado com uma forca de procura, uma forca questionante que se desenvolve num
outro campo que o da necessidade e da satisfacdo. Contudo, o filésofo ndo deixa de observar
que certas psicanalises ja se encaminham para esta dire¢do e nota que “mesmo os conflitos de
Edipo dependem, primeiramente, da questdo da Esfinge. O nascimento e a morte, a diferenca
dos sexos séo temas complexos de problemas antes de serem termos simples de oposi¢fes” ou
conflitos (DELEUZE, 1968, p.158).

Pudemos assim explicitar os pressupostos filoséficos que norteiam as suas criticas a
psicanalise e demonstrar que estas sdo inseparaveis de propostas pretensamente conciliaveis
com a teoria psicanalitica. Pudemos verificar que a elaboracdo de Deleuze nédo se afasta da
metapsicologia freudiana, mas dela se serve para retomar e ampliar as questdes filoséficas.
Isto ndo significa que as nogOes psicanaliticas sdo aceitas incondicionalmente, uma vez que
elas também se transformam nesta parceria com a filosofia. Assim, ao apoiar-se na psicanélise
para conceber as trés sinteses transcendentais do inconsciente, calcadas em uma diferenca

pura e uma repeticdo complexa, Deleuze busca construir uma nova imagem da filosofia e do
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que significa pensar. A repeticdo-laco do presente, a repeticdo-mancha do passado, a
repeticdo-borracha do futuro, sdo os trés para-além do principio de prazer, onde se descobrem
as forcas que agem sob a representacdo do idéntico. Tais forgas, ndo entram em oposi¢ao ou
conflito, mas alimentam o instinto de morte, ele proprio “uma for¢a de procura, uma forga
questionante e problematizante que se desenvolve num outro campo que ndo o da necessidade
e da satisfacdo” (DELEUZE, 1968, p.158), que se desenvolve num tempo puro e vazio, “fora
dos eixos” e da figura do circulo. Portanto, o instinto de morte, formulado por Freud néo
somente em relacdo as tendéncias agressivas e destrutivas, mas principalmente a partir de suas
consideraces sobre uma compulsdo a repeticdo além do principio de prazer, torna-se, nas
mdos de Deleuze, o principio positivo originario da repeticdo e o movimento forgado que
engendra o pensamento sob o efeito de uma violéncia.

Assim, delineamos a importancia do conceito de instinto de morte para a filosofia de
deleuzeana deste periodo, demonstrando que este conceito nasce e permanece diretamente
vinculado as suas discussdes com a psicanalise. Entendemos que o instinto de morte
apresenta-se como condi¢do do mecanismo do pensamento, justamente por contrariar as
imposicdes do bom senso e do senso comum, assim impelindo ao uso desregrado e
discordante das faculdades do conhecimento. Ou seja, retomando o empreendimento kantiano
a sua maneira, Deleuze elabora trés sinteses transcendentais do tempo que ndo caminham para
um acordo harmonioso entre as faculdades, mas que devem “levar cada faculdade ao ponto
extremo de seu desregramento, ponto em que ela é como que presa de uma triplice violéncia,
violéncia daquilo que a forca a exercer-se, daquilo que ela é forcada a apreender e daquilo que
sO ela tem o poder de apreender” (DELEUZE, 1968, p.208). Quer dizer: “em vez de todas as
faculdades convergirem e contribuirem para o esforco comum de reconhecer um objeto,
assiste-se a um esforgo divergente, sendo cada uma colocada em presenca do seu ‘proprio’,
daquilo que a concerne essencialmente” (DELEUZE, 1968, p.205).

Logica do Sentido (1969) leva adiante esta linha de investigacdo, que Deleuze define
como “empirismo transcendental”, e propde uma teoria do sentido que nasce do ndo senso dos
paradoxos — e ndo do senso comum ou do bom senso. Isto significa que a poténcia do
inconsciente reside nos paradoxos, nesta afirmacdo simultanea dos duplos do sentido. Neste
livro, a forma pura do tempo, ou o instinto de morte, é colocado em relagcdo com a linguagem
e descoberto como n&o senso.

Deleuze quer trazer para a filosofia a tese psicanalitica de que o pensamento € uma

metamorfose da sexualidade e que “a organizacao sexual ¢ uma pré-figuracéo da organizagéo
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da linguagem” (1969, p.249). Sua intengdo é demonstrar que a producdo do pensamento e do
sentido se d& em estreita relacdo com o corpo, corpo este que ndo € meramente organico e
funcional, mas erégeno e pulsional. Para isto, Deleuze se dedica a repensar 0
desenvolvimento psicossexual a luz de seus conceitos filosoficos, apresentando sua propria
versdo da génese e da dindmica das instancias psiquicas e atribuindo a producédo de sentido ao
processo de dessexualizagdo da libido. Em continuidade com as questdes desenvolvidas
anteriormente, Deleuze busca compreender como a energia dessexualizada pode “ao0 mesmo
tempo alimentar o instinto de morte e condicionar o mecanismo do pensamento” (1969,
p.214).

A psicandlise recebe neste livro os maiores elogios de Deleuze, sendo considerada
como “arte das superficies” e “ciéncia dos acontecimentos”, por saber que 0 sentido ndo deve
ser buscado nem na transcendéncia nem nas esséncias, nem nas alturas (segundo o modelo
platénico), nem nas profundezas (segundo o modelo pré-socratico ou nietzschiano). Deleuze
mostra que historia da filosofia oferece duas alternativas quando se trata de conceber a génese
do pensamento: ou parte-se de uma organizacdo ideal e abstrata, do “Ser soberanamente
individuado” e de “uma forma fortemente personalizada”; ou parte-se de “um fundo
indiferenciado, sem-fundo, ndo-ser informe, abismo sem diferencas e sem propriedades”.
Deleuze procura na psicanalise — aliada com a literatura de Lewis Carroll e com o estoicismo
— uma terceira via entre a altura e profundidade, para propor uma nova imagem do pensar: a
superficie, uma fronteira articuladora das dimensdes precedentes, povoada por singularidades
livres, impessoais e pré-individuais. Levando adiante o seu projeto “critica e clinica”, Deleuze
associa a profundidade, a altura e a superficie com as categorias clinicas da esquizofrenia, da
neurose e da perversao, respectivamente.

Deleuze se mostra atento aos perigos que rondam a experiéncia de engendrar 0 pensar
Nno pensamento, esta experiéncia de morte subjetiva que ¢, ao mesmo tempo, “o lugar e o
obstaculo”, “a fonte e o estancamento” do pensamento. Afinal, um paradoxo ronda a
experiéncia do pensar criativo: o pensar s6 é possivel neste flerte com a morte que pode, ao
mesmo tempo, destrui-lo; deste modo, o0 ndo-senso é o motor da producdo de sentidos, mas
também pode levar a sua impoténcia e a loucura. Esta ambiguidade traz 0 mesmo cenario
anteriormente relacionado a repeti¢do na ocasido da transferéncia analitica: esta tanto pode ser
uma repeticdo criadora, que liberta e salva, quanto uma repeticdo sintomatica, que adoece e
aprisiona. Assim, Deleuze parece recorrer a psicanalise ndo somente para melhor construir

seus conceitos, mas também em busca de estratégias para levar o pensamento ao ponto de seu
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desregramento maximo, sem contudo enlouquecer ou adoecer. E isto que o filosofo chamara
de “alcancar a grande satde”.

Em ultima insténcia, Deleuze deixa entrever que a salde e a producdo de sentidos
dependem de uma superficie bem estabelecida, capaz de articular a profundidade e a altura
sem que elas jamais se confundam. Portanto, a teoria psicanalitica serve de apoio para
Deleuze apresentar a génese da superficie de sentidos na crianca e no artista, assim como a
sua destruicdo na esquizofrenia, acentuando as diferencas entre estas trés figuras do néo-
senso. A profundidade e altura sdo redefinidas em funcdo das nocdes psicanaliticas de Id, ego
e superego. J& a superficie, emerge da relagdo entre Tanatos e Eros, da dessexualizacéo e da
ressexualizacdo.

Inicialmente, Deleuze define a profundidade combinando elementos da linguagem
esquizofrénica de Artaud, resumida na expressdo corpo sem 6érgdos, com a teoria kleiniana da
posicdo esquizoparanoide. Assim, a profundidade diz respeito a relagdo entre dois corpos: um
corpo despedacado (chamado de Id) e um corpo sem orgdos (0 eu). Em termos
metapsicoldgicos, trata-se da configuracdo ainda precaria do eu em sua relacdo com 0s
objetos parciais na posicdo esquizo-paranoide. Segundo esta teoria, em seus primeiros meses
de vida o bebé experimenta uma sensacdo de despedacamento do corpo, devido aos
mecanismos da pulsdo de morte. Estes estados de desintegracdo, que sdo transitérios no
desenvolvimento infantil, persistem na forma patoldgica da esquizofrenia — dai a imagem
artaudiana de corpo sem 0rgdos, que Deleuze compreende como uma reacdo defensiva ao
despedacamento do corpo.

No desenvolvimento infantil, certos processos conduzem a uma transformacgdo do
corpo sem Orgaos esquizofrénico, meramente defensivo. Trata-se da imposi¢do de uma outra
dimensdo, a altura, que Deleuze identifica com a posi¢do depressiva segundo a teoria
kleiniana e com a génese do superego segundo a teoria freudiana. Em oposicdo ao
indiferenciado que marca a profundidade, surge entdo uma dimensdo povoada por formas
completas, ideais e puras, sem misturas e transcendentes.

Se Deleuze se apoia sobretudo na teoria kleiniana para apresentar a génese e 0
desenvolvimento das instancias psiquicas, € porque esta autora associa a complexificagdo
psiquica e o amadurecimento com a necessidade de dominar as pulsbes de morte e a
agressividade. A teoria kleiniana mostra que o desenvolvimento infantil € uma sucessao de
tarefas relacionadas ao dominio das ansiedades advindas da pulsdo de morte. Deleuze

compreende tais pulsbes como os efeitos catastréficos do instinto de morte, que se manifesta
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como paralisia ou fracasso do pensamento, segundo a analogia com as categorias clinicas da
esquizofrenia e da neurose, e coloca como condicdo para a constituicdo da superficie a
superacdo das pulsdes de vida sobre as pulsdes de morte. Tendo dominado a pulsdo de morte,
a libido anteriormente presa neste combate encontra-se livre para erogenizar o corpo; a
posicdo depressiva é entdo ultrapassada em direcdo a “posicao sexual-perversa” das zonas
erégenas.

E na evolugdo para esta terceira posicdo que a superficie comeca a se formar. Mas
ainda ndo se trata da superficie de sentidos, vinculada ao ndo-senso artistico, mas de uma
superficie fisica-corporal que se produz no curso do desenvolvimento infantil. A sua maneira,
Deleuze designa o problema da organizacdo das zonas erdgenas parciais como o problema
narcisico da concordancia do eu. Em seguida, prossegue com o desenvolvimento sexual até a
formac&o do complexo de Edipo e a castracao.

Ap0s termos apresentado em detalhes as teses kleinianas e freudianas que Ihe servem
de base, demonstramos que a sua apropriacdo das nocGes psicanaliticas sdo pertinentes e
coerentes, mesmo quando estas sdo combinadas de forma diferente entre si ou quando sédo
combinadas com nocdes advindas de outros dominios, como a literatura e a filosofia. Em
ultima instancia, constituem-se como leituras possiveis da metapsicologia. Mas Deleuze
também da continuidade a teoria psicanalitica de maneira singular e bastante filoséfica, ao
adotar a premissa de que o tracado da castracdo leva a dessexualizacdo da libido e possibilita
a passagem de uma superficie corporal da sexualidade para uma superficie metafisica do
pensamento.

Deleuze reinterpreta o complexo de Edipo, indissocidvel da castracdo que o
acompanha, como exemplar de um acontecimento puro, envolvido por grandes perigos e
decisivo para a construcdo da superficie de sentidos ou para a sua fragilidade e seu “bolor
prematuro”. Edipo é mais uma metamorfose na constituicio do eu, cuja melhor saida ¢ a
perversdo — 0 mecanismo perverso de denegacdo é entdo assimilado ao uso afirmativo da
sintese disjuntiva e identificado a formacdo dos paradoxos que condicionam o pensamento.
Este processo é relacionado com 0 “desmembramento divino” do eu, com sua ruptura em
“singularidades impessoais e pré-individuais” (DELEUZE, 1969, p.178-182); Deleuze
novamente associa este processo com a dessexualizacdo da libido e a concomitante liberacéo
do instinto de morte, que levam a sublimacdo e a simbolizacdo, que em suas palavras, é a

ressexualizacdo de Eros sobre novas bases.
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Pudemos assim demonstrar a persisténcia e o desenvolvimento do tema instinto de
morte ao longo das trés obras abordadas nesta pesquisa, destacando a sua implicacdo em
concepcdes fundamentais de Deleuze, assim como a sua vinculacdo direta com o0s textos
psicanaliticos. Inicialmente postulado a partir de uma leitura critica de Além do principio do
prazer (FREUD, 1920), cujo objetivo era realizar um diagndstico diferencial entre o sadismo
€ 0 masoquismo, perversdes em que o prazer entra em “relagdes desconcertantes” com a
repeticdo, o instinto de morte como principio transcendental passa a designar o funcionamento
mais original do inconsciente: a forca que impele o pensar criativo, chamada também de
repeticdo em 1968 e de ndo senso em 1969. Assim, a importancia desta noc¢do de instinto de
morte para a filosofia de Deleuze é indiscutivel, tratando-se de um elemento essencial em sua
critica a imagem dogmatica do pensamento € em sua busca por um “pensamento sem
imagem”, “que sO teria como aliado o paradoxo”, “devendo renunciar a forma da
representacao” (DELEUZE, 1968, p.193). O instinto de morte estd diretamente envolvido
nestes principios que se colocam como condic¢do da filosofia da diferenca e do empirismo
transcendental.

Segundo Deleuze, o mais radical comeco da filosofia é aquele destituido de
pressupostos objetivos e subjetivos, tal como ele detalha no capitulo Il de Diferenca e
Repeticdo (1968). Inspirado por Artaud, Deleuze esclarece que o verdadeiro problema no
pensar ndo é orientar 0 pensamento para uma boa direcdo, nem aprimorar as expressdes
pensadas, nem mesmo adquirir técnicas, métodos ou um aperfeicoamento do pensamento; o

verdadeiro problema é realmente pensar alguma coisa.

[Artaud] sabe que pensar ndo é inato, mas que deve ser engendrado no pensamento.
Sabe que o problema ndo é dirigir, nem aplicar metodicamente um pensamento
preexistente por natureza e de direito, mas fazer que nasca aquilo que ainda ndo
existe (ndo ha outra obra, todo o resto ¢ arbitrario e enfeite). Pensar é criar, ndo ha
outra criacdo, mas criar ¢ antes de tudo, engendrar “pensar” no pensamento.
(DELEUZE, 1968, p.213).

Acontece que 0 que engendra 0 pensar no pensamento € justamente esta violéncia que
leva “a sua derrocada central, sua rachadura, seu proprio impoder natural que se confunde
com sua mais alta poténcia” (DELEUZE, 1968, p.213). Dai o motivo de Deleuze invocar
constantemente os pensadores e escritores que transitam nesta linha ténue entre a criacdo e a
psicopatologia: Artaud, Holderlin, Fitzgerald, Nietzsche, sdo absolutamente geniais, mas
também sdo esquizofrénicos, alcoolatras, depressivos e suicidas. Eles sdo testemunhas de um
encontro fatal entre as duas figuras da morte: entre o instinto de morte, enquanto

“desmembramento divino” do eu em singularidades pré-individuais prenhes de novas
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possibilidades de existéncia, e as pulsdes destruidoras de morte, que abandona o eu aos
acidentes do exterior e aos golpes do interior. Segundo o filésofo, estas duas figuras da morte
compdem um “ponto central de obscuridade que nédo cessa de colocar o problema das relacGes
do pensamento com a esquizofrenia e a depressdao, com a Spaltung psicotica em geral e
também a castragdo neurotica” (DELEUZE, 1969, p.215).

Mas em que medida este problema filosofico encontra-se com a psicanélise? Como
vimos, o grande interesse de Deleuze por Freud deve-se a exploracdo de uma repeticdo que
ndo se subordina ao principio de prazer. Esta elaboracdo ¢é alcancada por Freud a partir de
suas experiéncias clinicas e é dai que ele extrai a no¢do de pulsdo de morte. Como bem
explica David-Ménard (2005, p.20): “a psicanalise, gragas a especificidade de sua pratica,
permite pensar o duplo aspecto disto que se repete na vida pulsional: isto que arrisca ser o
mais destrutivo também é a condi¢do de uma reinvencdo da existéncia”. Neste sentido, a
psicanalise compBde um campo experimental por meio da relagdo transferencial, em que se
busca destacar a poténcia de invencdo das forcas destrutivas, como apresenta David-Ménard
(2005) a partir de exemplos de sua propria clinica. Ora, é justamente esta ambiguidade da
repeticdo e do ndo senso que Deleuze traz a tona nas suas consideracdes sobre o Instinto de
morte em relac&o com os processos do pensar®’.

Vimos que o pensamento deve ser forcado, tirado de seu estupor natural. Em Légica
do Sentido, o encontro contingente com algo que forca a pensar é chamado de Acontecimento.
Deleuze indica que o pensamento criativo ndo diz respeito somente a criacdo de conceitos
filoséficos, mas de uma criacdo para salvar o que se coloca em jogo no Acontecimento: a
organizacao da linguagem e da propria vida.

“Cada acontecimento ¢ como a morte, duplo e impessoal em seu duplo” (DELEUZE,
1969, p.154). Todo acontecimento possui uma dupla estrutura. De um lado, ele se realiza, se
atualiza e se cumpre, encarna-se em um estado de coisas; de outro, livre das limitacGes de um
estado de coisa, ele jamais pode se realizar totalmente e nunca acaba de se realizar, escapa do
presente e forma seu abismo, se desdobrando em passado-futuro, sendo impessoal e pré-
individual. Portanto, de uma parte 0 acontecimento coloca em jogo a morte objetiva e

corporal, mas de outra ele é a propria morte incorporal que potencializa a vida.

*" Remetemos & leitura de Deleuze et la psychanalyse (DAVI-MENARD, 2005), em que a autora realiza uma
pertinente discussdo acerca dos encontros e desencontros entre Deleuze e a psicanalise. Na perspectiva da autora,
principalmente sobre as obras mais tardias de Deleuze, o filésofo tende a ser bastante unilateral ao tratar desta
ambiguidade, privilegiando a invengdo e negligenciando as poténcias do idéntico (DAVI-MENARD, 2005,
p.96).
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Esta dupla estrutura do Acontecimento € o que Deleuze chama de efetuagdo e contra-
efetuacdo. Ao efetuar-se nos corpos, os acontecimentos “aprofundam a ferida silenciosa e
imperceptivel”, ferida constitutiva que é o proprio Instinto de morte. Assim, se encarnar o
acontecimento € inevitavel e se a ferida constitutiva pode ser aprofundada de forma quase
letal, a contra-efetuacéo possibilita extrair da experiéncia o suficiente para inventarmos novas
sensibilidades e produzirmos sentidos, potencializando a vida. Para salvar-se da morte
pessoal, devemos abrir-nos para o impessoal e pré-individual, em um procedimento que
Deleuze associa com a sublimagdo em psicanalise: dessexualizacdo do corpo erdgeno, que
libera as singularidades aprisionadas no eu, ressexualizacdo sobre novas bases. Portanto, é
preciso entender que o pensamento criativo de que fala Deleuze ndo € aquele que pensa
criativamente sobre alguma coisa, mas gque se encarna na existéncia como reinvencéo da vida,
diante de acontecimentos (efetuacdes) que podem ser mortiferos*.

Deleuze realiza algumas recomendacgdes para ndao adoecermos ou ndo continuarmos
doente — “ndo perder de vista a grande saude” (1969, p.164) — que consistem em tornar-se ator
dos proprios acontecimentos, a imagem do mimico e do comediante: capturar 0 excesso
inefetuavel do acontecimento, multiplica-lo artificialmente, produzir sentidos: “o brilho, o
esplendor do conhecimento, ¢ o sentido” (p.152). Este processo de contra-efetuacdo também é
chamado de perverséo.

Assim, demonstramos que a perversdo, € nao a esquizofrenia, ¢ o modelo por
exceléncia deste periodo filosofico de Deleuze. Enquanto a esquizofrenia aparece relacionada
com uma “criagdo patolégica concernente aos corpos” (DELEUZE, 1969, p.85), distante
demais da contra-efetuacdo incorporal, a perversdo é compreendida como um modo particular
de servir-se do instinto de morte para criar e produzir o novo. Vimos que em Apresentacao de
Sacher-Masoch (1967), a perversao ainda € limitada ao campo do sadismo e do masoquismo,
que despertam o interesse de Deleuze por subverter a relacdo légica entre o prazer e a
repeticdo. Mas também porque dizem respeito a modos especificos de capturar o instinto de
morte nos processos de dessexualizacdo e ressexualizacdo. A propoésito de Masoch, Deleuze
declara: “ele tem uma maneira muito particular de, ao mesmo tempo, dessexualizar o amor e

sexualizar toda a historia da humanidade” (DELEUZE, 1967, p.10). Assim, Logica do sentido

8 A este respeito, David-Ménard (2005, p.94-95) esclarece que em Mil Platds (1980) e nas obras posteriores,
Deleuze acentua ainda mais esta equivaléncia, do ponto de vista da criacdo, entre a existéncia ou a vida e 0
pensamento, embora ndo haja mais referéncias a psicanalise devido a evolugdo de seus proprios conceitos. Isto
faz com que os comentadores de Deleuze, que tomam conhecimento de sua obra somente a partir de sua
producdo mais tardia e que ignoram a sua relagdo anterior com a psicanalise, julguem como misteriosa ou
obscura esta constante passagem da vida a filosofia, e da filosofia a vida.
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(1969) oferece uma concepgdo mais ampliada, em que vemos 0 perverso como aquele que
rompe com seu nascimento de carne e que renasce como “filho dos acontecimentos”,
recriando sua vida como uma obra artistica. Portanto, ndo se trata da perversao como desvio
de carater ou de conduta sexual, mas de um caso bem sucedido e superior de sublimacéo
(DELEUZE, 1969, p.230). O perverso duplica 0 mundo, constréi o seu duplo glorioso. Com
isto, Deleuze acentua a descoberta freudiana sobre a perversdo, de que ndo ha caminhos
organicos, naturais ou pre-determinados para a pulsdo sexual, e faz disto um principio para a
salde: os caminhos da pulsdo devem ser desnaturalizados — pois eles se “naturalizam” e se
“organizam” facil demais, na mesma medida em que os acontecimentos se efetuam nos
corpos — para serem novamente reconstruidos, dessexualizar e ressexualizar. O perverso é
criador porque sabe operar independente da organizacdo genital, da imposi¢do do eu e do
principio de prazer — o que nao significa dizer que estas dimensdes ndo devam funcionar bem
sob outros aspectos. Sabemos que, em O Anti-Edipo (1972), o modelo privilegiado sera a
esquizofrenia, e ndo a perversdo. Contudo, neste momento Deleuze parece querer evitar a
coincidéncia entre o funcionamento primitivo e original do inconsciente com 0 seu ponto de
chegada, insistindo que ndo se trata de retornar a forma inicial, mas de promover a sua
metamorfose, 0 que sO é possivel com a sobreposicdo de funcionamentos mais organizados.
Dai a sua insisténcia no processo de dessexualizacdo e ressexualizagdo, que apontam para o
modelo da perversdo. H4 uma tendéncia de organizacgdo vital na manutengdo do organismo.
Mas a criacdo exige contrariar esta tendéncia, ndo para retornar ao inorganizado, mas para
criar organizagdes mais fluidas.

Para concluir, gostariamos de esclarecer que os pontos de debate entre Deleuze e a
psicanalise que foram explorados ao longo desta pesquisa estdo longe de esgotar a totalidade
deste didlogo. As discussdes iniciadas aqui ainda podem ser expandidas e entrar em novas
relacBes. Ainda, € preciso buscar a continuidade entre este debate inicial entre Deleuze e a
psicanalise com suas obras posteriores, principalmente aquelas em parceria com Guattari. A
este respeito, gostariamos de indicar, a titulo de pesquisas futuras, uma possivel continuidade
entre a contra-efetuacdo de Ldgica do sentido (1969) e a desterritorializacdo proposta em O
Anti-Edipo  (1972), assim como uma relagdo entre as nocBes de dessexualizacdo e
ressexualizacdo com os procedimentos de desterritorializacéo e territorializacdo. Ao tratar da
dessexualizacdo, que equivale a liberacdo do instinto de morte e a fragmentacdo do eu,
Deleuze busca explicar metapsicologicamente uma certa transformacéo da libido, em que esta

deixa de restringir-se ao pessoal (a superficie corporal) e abre-se para as singularidades
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impessoais (a superficie transcendental). Na parceria com Guattari, 0 inconsciente
transcendental e impessoal torna-se também social, e a sublimagdo, que até entdo vimos ser
valorizada por Deleuze em sua analogia com o pensamento criativo, sera criticada, pois todo
investimento social serd considerado como sexual, segundo a perspectiva materialista de O
Anti-Edipo (DELEUZE & GUATTARI, 1972, p.32-33): “o campo social ¢ imediatamente
percorrido pelo desejo, que é o seu produto historicamente determinado e a libido ndo precisa
de nenhuma mediacdo ou sublimacdo, de nenhuma operacdo psiquica, de nenhuma
transformacéo, para investir as forcas produtivas e as relacdes de producdo”. Ou seja, deixa de
ser necessario “dessexualizar a libido”, assim como deixa de ser necessario transpor a
esquizofrenia em direcdo a perversdo, para conseguir esta abertura para o impessoal. Entende-
se que tudo ¢ imediatamente e simultaneamente desejo e social: “existe apenas o desejo e 0
social, e nada mais. Mesmo as forcas mais repressivas e mortiferas da reproducdo social sao
produzidas pelo desejo, na organizacdo que dele deriva em determinadas condicGes”
(DELEUZE & GUATTARI, 1972, p.32-33). Por outro lado, o processo de desterritorializacdo
se apresenta como um processo de destruicdo de representacGes (0 desejo em sua faceta
gregaria, aprisionado em maquinas técnicas-sociais) para permitir a acao livre do desejo (das
maquinas desejantes ndmades e moleculares) e promover novas composices e
territorialidades. Ainda, seria frutifero acompanhar o desenvolvimento do conceito de instinto
de morte, que em O Anti-Edipo (1972, p.20;53) aparece como o nome do corpo sem 6rgios,
ao passo que as pulsdes aparecem associadas as maquinas desejantes.

Além disso, seria proveitoso, por exemplo, confrontar estas discussdes com a propria
clinica psicanalitica atual, um eixo que ndo pudemos privilegiar devido aos limites desta
pesquisa, que optou por recuperar 0s pressupostos filosoficos implicitos na discussdo de
Deleuze com a psicanalise, como uma maneira de apreender suas criticas e propostas, assim
como evidenciar as ressonancias entre estes dois campos. Mesmo assim, algumas indicacdes
sobre 0 “teatro da repeticdo” e o papel do ator e do comediante, que Sd0 sugeridos por
Deleuze, respectivamente, no contexto da repeticdo em 1968 e do ndo senso em 1969,
remetem a mesma ambiguidade do instinto de morte problematizada pela clinica psicanalitica
e podem contribuir para uma discussdo acerca da transferéncia analitica. A este respeito,
David-Ménard (2005, p.181-182) também destaca que “o encontro genial, concebido por
Deleuze, entre a relativa impessoalidade do fantasma (“bate-se em uma crianga”) e a filosofia
estoica do acontecimento como incorporal (o0 acontecimento se destaca dos estados de coisas

como a fumaca do incéndio) poderia certamente introduzir a uma nova concep¢do da
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transferéncia, no dispositivo inventado pela psicanalise”. Tratamos também de indicar uma
analogia entre a noc¢do de acontecimento com a nogdo de trauma em psicanélise, sugerindo
compreender este Gltimo como o excesso pulsional que libera o instinto de morte e que
violenta o pensar — situacdo que, mais do que estimular a criatividade, acaba produzindo
sintomas, embora sempre traga consigo a possibilidade de transformacao.

Finalmente, tendo em vista a relativa escassez de pesquisas que se propde a retomar o
debate de Deleuze com a psicanalise e a conduzi-lo para além das criticas e polémicas,
esperamos ter contribuido para o delineamento de temas e questdes que ainda aguardam a sua

continuidade em trabalhos futuros.
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ANEXO |

Table des matieres

CHAPITRE | : DE LA DISSOCIATION DU SADOMASOCHISME AU PRINCIPE
TRANSCENDANTAL

L'entité sadomasochiste et le principe phallocentrique

- Le projet « critique et clinique » : la littérature comme outil diagnostic dans la psychanalyse.

- Les théories freudiennes qui ont renforcé 1’entité sadomasochiste.

- Deux séries opposées et complémentaires se réunissent sous le terme sadomasochisme : le
masochisme, la féminité et la passivité d'un c6té ; le sadisme, la masculinité et ’activité de ’autre.
- Le modele patriarcal et le pouvoir supérieur masculin aux fondements des interprétations
freudiennes : I’incompréhension du masochisme et du féminisme chez Freud.

La fonction maternelle dans le masochisme

- Les trois femmes de Masoch / Les trois femmes dans « Le motif du choix des coffret » (Freud,
1913).

- Le masochisme : « dénégation magnifiante » de la mere et « dénégation anulante » du pére.

- Le contrat masochiste : une relecture deleuzienne des complexes d’OEdipe et de castration.

- Le masochisme est une régression a 1’Image de la meére

L’influence de Jung sur article de 1961

- Le concept de I’inconscient (« les symboles sont les seules données irréductibles de
I'inconscient ») et le concept de Il'instinct (« les instincts sont seulement les perceptions internes
des Images originelles, appréhendées la ou elles sont, dans les diverses épaisseurs de
I'inconscient ») tels que développés par Deleuze a la lumiére de Jung.

- La « méthode synthétique » de Jung comme solution aux impasses freudiens : le « surréalisme »
des symboles et I’inconscient collectif. Des sources possibles de l'inconscient impersonnel,
délirant et pré-individuel.

- Archétypes, Images et instincts.

Instincts

- L’instinct et ’intelligence : des formes distinctes et complémentaires de la connaissance, d’apres
Bergson.

- La formulation du concept d’archétype chez Jung a partir du concept d’instinct chez Bergson, et
son insertion dans une perspective transcendantale.

- Selon Jung, les archétypes prennent la forme de problémes vitaux, persistants et insolubles : des
éléments possibles dans la composition de l'inconscient transcendantal, problématique et
instinctif.

- Une possible généalogie de I’instinct de mort en tant que principe transcendantal.

Eros et Thanatos, les principes transcendantaux

- Présentation du sadisme et du masochisme a partir de I'application de la méthode
transcendantale : distinction entre la nature primaire et secondaire, entre les éléments
impersonnels et personnels, entre les deux niveaux de négation ou dénégation.

- Application de la méthode transcendantale dans la théorie freudienne des pulsions : la distinction
entre I'instinct et la pulsion.
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- Présentation du texte Au-dela du principe de plaisir (Freud, 1920) et des arguments freudiens
qui soutiennent la lecture de Deleuze.
- Les instincts de mort et de vie et la compulsion de répétition, au-dela du principe de plaisir : la
répétition-gomme et la répétition-lien.

CHAPITRE Il : LES TROIS SYNTHESES CONSTITUTIVES DE L’ INCONSCIENT

Le présent vivant ou la synthese passive de I'habitude

- Exposition de certaines theses de Hume selon Deleuze (1953, 1968, 1972) afin de poursuivre la
manic¢re dont les notions d’habitude et d’imagination sont insérées dans de nouveaux rapports
conceptuels avec la théorie psychanalytique.

- Synthéses passives de liaison et synthéses actives dans les dimensions du passé (mémoire) et du
futur (I’entendement).

- Les circonstances affectives et la croyance comme les conducteurs de la fixation des habitudes a
I’imagination. La menace de la philosophie n’est plus I’erreur, mais le délire.

Hume et Freud au-dela du principe de plaisir

- Deleuze établit une continuité entre Hume et Freud : la rationalité présuppose le délire comme
matiere premicre ; la genese de I’entendement est un processus naturel et indépendant de la
conscience du sujet.

- Face a la découverte des « syntheses passives dans la constitution du sujet », Hume et Freud
postulent, chacun a sa maniére, un principe actif et nécessaire pour la constitution et 1’organisation
de la vie psychologique : I’Habitude et le principe de plaisir.

- Présentation des theses freudiennes sur le principe de plaisir et sur le passage du processus
primaire au processus secondaire (Freud, 1895, 1900, 1911).

- En mettant en cause 1’hégémonie du principe de plaisir, Freud permet de repenser la notion
d’habitude chez Hume selon une perspective transcendantale.

Le passé pur, ou la synthese passive de la mémoire

- Le double développement entre les synthéses actives (les objets réels) et I'approfondissement des
synthéses passives (les objets virtuels).

- Exposition de certaines théses de Bergson selon Deleuze (1956, 1956b ; 1966 ; 1968) : la durée,
la différence, I’actuel et le virtuel.

- La coexistence virtuelle du passé avec le présent

- L'alliance entre Eros et Mnémosyne ou comment la mémoire est érotisée : les synthéses passives
de liaison reprennent la totalité indivise et confuse du passé pur et operent sur des objets réels
avec une puissance de différence et déguisement.

- Pour comprendre le passé pur, la distinction bergsonienne entre virtuel et réel n'est pas
suffisante; Deleuze en ajoute la connaissance psychanalytique des objets partiels et totaux en tant
gue deux modes différents d'appréhender I'expérience. Ou : comment les pulsions - préalablement
définie comme « excitation liée » ou habitude - se rapportent aux objets ?

La recherche des objets virtuels chez Freud, Klein et Lacan

- Bréve exposition des notions psychanalytiques évoquées par Deleuze — I’objet partiel, 1’objet
transitionnel, 1’objet a — en vue de comprendre sa jonction avec la notion de virtuel empruntee a
Bergson.

- Les objets partiels révelent un investissement érotique dont le plaisir n’est pas la finalité; ils sont
des fagons particuliéres de relation d'objet, corrélats des « petites moi larvaires » et remplissent la
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mémoire ontologique d’objets singuliers, « étranges » et non totalisables, de fragments de
différence pure.

- L’articulation pulsion et objet : la solution négative de Lacan et I’alternative cherchée par
Deleuze.

Compulsion de répétition et refoulement : le « retour » du passe

- Dans la philosophie et dans la psychanalyse, une conception simpliste du temps aboutit & une
conception négative de la répétition (en derniére instance, elle conduit a la conception de la mort
comme « retour a I'inanimé »).

- Deux conceptions de la répétition dans la théorie freudienne : la répétition empirique et
symptomatique, effet du refoulement tel que présenté dans l'article Remémoration, répétition et
élaboration (Freud, 1914b) ; et la répétition métapsychologique qui est condition préalable au
principe de plaisir et au refoulement, tel que développé dans Au-dela du principe de plaisir
(1920).

- Le refoulement primordial revisité par Deleuze : il agit sur la représentation, car elle empéche la
répétition de I'objet virtuel lorsqu'elle médiatise le vécu en le rapportant a la forme d'un objet
identique ou semblable.

- Qu'est-qu'y « retourne » ? : I'objet virtuel sous la forme du problématique.

Le futur ou la répétition comme I'éternel retour

- Si les deux premiéres synthéses conduisent au principe de plaisir et a I'imposition de I'activité du
moi, la troisieme synthése (l'instinct de mort) s'impose en tant que résistance aux synthéses actives
et pousse son fonctionnement passif, indépendamment de l'organisation du moi et de la
totalisation des objets.

- L'instinct de mort est Eros désexualisé, c'est la force qui engendre la pensée sous I'effet d'une
violence.

- Il'y a une expérience de mort dans la production de la pensée, qui correspond a la libération des
singularités soumises a la forme du Je ou moi - I'image du « Je félé ». La mort subjective et
impersonnelle, c'est la mort de I'Un, du Méme et du négatif, en profit de I'affirmation de la
différence, forme derniere du problématique.

- La pensée ne commence que lorsqu'elle est libre de I'image morale, dogmatique et orthodoxe de
ce que signifie penser, lorsqu'elle est libre du bon sens et du sens commun.

- « L'empirisme transcendantal » : les trois syntheses transcendantales ne doivent pas conduire au
raccordement harmonieux des facultés, au contraire, elles doivent « porter chaque faculté au point
extréme de son déreglement, ou elle est comme la proie d'une triple violence, violence de ce qui la
force a s'exercer, de ce qu'elle est forcée de saisir et qu'elle est seule a pouvoir saisir » (Deleuze,
1968, p.186). C'est-a-dire : « au lieu que toutes les facultés convergent, et contribuent a I'effort
commun de reconnaitre un objet, on assiste a un effort divergent, chacune étant mise en présence
de son « propre » en ce qui la concerne essentiellement » (Deleuze, 1968, p.184).

CHAPITRE 11l : LA PSYCHANALYSE COMME ART DES SURFACES ET SCIENCE
DES EVENEMENTS

Dans les pas du structuralisme
- Structure et langage : le structuralisme et la psychanalyse mis en contexte dans la pensée
intellectuelle francaise des années 60.
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- La présence de la psychanalyse dans la philosophie de Deleuze ne se justifie pas seulement en
raison de la vague structuraliste. Deleuze apprécie les contributions et les nouveautés apportées
par la théorie psychanalytique en général, parce qu'elle le motive a reprendre autrement les
questions philosophiques.

- En présentant les critéres qui nous permettre de reconnaitre le structuralisme, Deleuze (1972b)
évoque des themes et des problemes philosophiques qui ne sont pas seulement les siens, mais
aussi ceux de son temps. De plus, il nous permet d'identifier son appropriation singuliére de ces
themes, qui sont explorés difféeremment dans Différence et répétition et Logique du sens, malgré
sa complémentarité, dans la mesure ou la différence pure et la répétition complexe du premier
déterminent le rapport entre les séries structurelles du second.

De la profondeur a la hauteur, de la hauteur a la surface

- La structure productrice de sens : les corporels et les incorporels, deux séries divergentes en
fonction d'un « étrange objet ».

- Examiner le sens a partir du non-sens atteint deux objectifs : renverser la position du sujet
comme point de départ de la production du sens (le sujet ne se trouve qu'a la fin de la production
en tant qu'effet ou résultat de la production) ; insérer la coexistence virtuelle d'une autre
dimension du temps, dans laquel les bifurcations de sens se multiplient a l'infini. La puissance de
I'inconscient est la force des paradoxes, cette affirmation simultanée des doubles du sens.

- Le non-sens : c'est a la fois le moteur de la production de sens et aussi de sa destruction. Le
contraste entre les langages de Carroll et d'Artaud et entre I'art et la schizophrénie.

- Deleuze ne cherche pas le langage de la profondeur, qui est associé a « la création pathologique
concernant les corps », mais le langage de la surface, ce qui, cependant, se trouve dans un
domaine nécessairement a I'extérieur et indépendant des dimensions données par un individu ou
par une identité fixe et achevée. La surface permets d'échapper a l'alternative imposée par la
philosophie : ou bien Il'organisation idéale et abstraite des hauteurs, ou le chaos et le fond
indifférencié de la profondeur.

- La pensée creative fonctionne sur le déréglement de la raison, une expérience en étroite
proximité de la folie. La pensée n'est possible que dans ce flirt avec la mort qui peut, désormais, le
détruire. L'image de la « félure du Je » réapparait en tant que non-sens et Deleuze s'inquiéte de ses
effets dangereux.

- La rencontre avec quelque chose qui force la pensée : I'événement et sa double structure,
I'effectuation et la contre-effectuation.

- L'application de la « méthode sérielle » dans la théorie psychanalytique, pour démontrer que la
production de la pensée n'est pas un simple cas d'abstraction, mais en est en étroite relation avec le
corps, un corps qui n'est pas seulement organique et fonctionnel, mais érogéne et pulsionnel.
Deleuze veut apporter a la philosophie la thése psychanalytique que la pensée est une
métamorphose de la sexualité. Il semble que le recours a la psychanalyse sert non seulement a
mieux clarifier les concepts, mais l'aide dans la recherche d'une expérience théatrale qui peut le
guider vers la « grande santé ». En effet, « comme science des événements purs, la psychanalyse
est aussi un art de contre-effectuations, sublimations et symbolisations » (Deleuze, 1969, p.247).

Le corps morcelé et le corps sans organes : Klein et Artaud

- Description de la profondeur, préalablement associée a la philosophie pré-socratique. Deleuze
s'appuie sur les théories kleiniennes pour comprendre le langage schizophréne et pour developper
sa propre version de la genése et de la dynamique des instances psychiques, dont il introduit le
concept de corps sans organes.

- Présentation des theses kleiniennes, en particulier la position schizo-paranoide, et son
appropriation par Deleuze. L'histoire du corps sans organes qui Se superpose au corps morcelé est
aussi I'histoire du moi qui dérive du Ca.

- La production de la surface de sens commence par la communication entre les corps en
profondeur, mais doit avancer vers les formes plus élaborées du non-sens, soit laquelle on trouve
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dans le développement de I'enfant, soit laquelle on trouve dans la production artistique. L'enfant,
par exemple, se trouve en processus de développement et acquisition du langage, ce qui
commence par I'imposition d'une autre dimension qui le schizophréne n'a plus. Ensuite, Deleuze
montre comment la hauteur, assimilée a I'instance du surmoi, impose de nouveaux rapports aux
corps en profondeur.

Le platonisme du Surmoi

- Description de la hauteur, préalablement associée a la philosophie platonicienne. Présentation
des théses kleiniennes, en particulier la position dépressive, ainsi que des théories freudiennes
concernant la genese du surmoi.

- Le surmoi est une « voix qui vient d'en haut » ; il s'agit des premiéres approches du langage pour
I'enfant, un modele préexistant ou il doit s'insérer avant méme de comprendre. L'enfant acquiert
une voix qui a cessé d'étre un bruit, mais n'est pas encore un langage producteur de sens.

- La transcendance du bon objet complet en hauteur suscite la métamorphose du corps sans
organes. Un nouveau combat contre les pulsions de mort est établi dans le surmoi.

- Apres avoir maitrisé la pulsion de mort, la libido est libre pour constituer les zones érogenes.
Deleuze effectue une synthese intéressante entre Freud et Klein : les positions kleiniens et les
respectives angoisses et défenses décrivent les origines de la sexualité et fournissent les conditions
de la formation des zones érogeénes. La position dépressive est dépassé vers la position « sexuelle-
perverse ».

La surface corporelle dans la position « sexuelle-perverse »

- Ce n'est pas encore la surface de sens de la production artistique, mais la surface physique-
corporelle qui est produite dans le cadre du développement de I'enfant. Alors que « I'organisation
sexuelle est une préfiguration de I'organisation du langage » (1969, p.282), Deleuze prend les
théories freudiennes sur la sexualité infantile pour comprendre pourquoi la production de la
pensée entretient des rapports étroits avec le corps, la vie et la mort.

- La « double libération » des pulsions sexuelles permettre d'érogeniser le corps et de former les
zones érogenes. Transformation du rapport entre la pulsion et I'objet. Modalités de relation d'objet
différenciées en fonction de la position : I'objet partiel interne en profondeur (simulacres), I'objet
perdu en hauteur (idoles), de I'objet pelliculaire en surface (images).

- Narcissisme secondaire et constitution du « moi superficiel » : probléme d’'organisation des
surfaces et du raccordement des zones érogenes partielles sous la primauté génitale.

- Le complexe d'OEdipe a la lumiére du processus de réparation d'aupres Klein : I'OEdipe est un
héros pacificateur qui a cru conjurer les horreurs précédents et qui veut constituer en royaume a sa
taille, la surface.

- Phallus et complexe de castration revisités : le tracé de la castration désexualise la libido et cause
« la félure». Il permet le passage de la surface corporelle de la sexualité a la surface métaphysique
de la pensée pure. Métamorphose du moi, entourée de grands dangers : la blessure de la castration
est la fente constitutive de la pensée, le « sillon mortel qui marque sans doute I'impuissance a
penser, mais aussi la ligne et le point a partir desquels la pensée investit sa nouvelle surface »
(Deleuze, 1969, p.254). Lorsque les pulsions sexuelles se libérent des pulsions destructrices, elles
produisent une « énergie superficielle » qui est désexualisée par la castration et qui « alimente
I'instinct de mort et conditionne le mécanisme de la pensée ».

- La menace de la schizophrénie doit &tre conjurée : la sortie névrotique et la sortie perverse (la
dénégation).

- La dénégation revisitée : un mécanisme dont la fonction est de former les paradoxes qui
conditionnent la pensée par l'usage affirmatif des synthéses disjonctives. La dénégation révele la
perversion comme une fagon particuliére de s'en servir de I'énergie désexualisée dans le processus
de contre-effectuation, investissement spéculatif qui empéche la confusion entre I'événement et
son incarnation dans un état de choses et qui alimente la prolifération des sens.
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L'acquisition du langage dans la surface métaphysique : la perversion comme « grande santé »
- Chaque niveau du développement sexuel - les zones érogenes partielles, le phase phallique, le
complexe d'OEdipe - correspond a un niveau du développement du langage - les phonémes, les
morphemes et sémantémes. L'enfant apprend & parler sur son propre corps et la sexualité inspire
les premiers mots. Mais il n'y a pas encore un langage capable de signifier des concepts, de
désigner des choses et de manifester des personnes.

- Deux mouvements sont nécessaires dans la production du langage : le premier est Eros dans la
surface corporelle sexuelle ; ensuite, le tracé de la castration et la désexualisation de la libido
produit un second mouvement, intrinseque et forcé : Thanatos ou « la compulsion ». Mouvement
pendulaire de désexualiser la libido pour reprendre le sexuel autrement.

- Origine des phantasmes, une nouvelle production qui est différente des simulacres, des idoles et
des images. Définition du phantasme en tant que « processus de constitution de I'incorporel, la
machine a extraire un peu de pensee ».

- Application de la « méthode sérielle» dans la théorie des événements : le phantasme est le
produit de la résonance entre les séries sexuelle et métaphysique. Ces séries se trouvent dans un
rapport asymeétrique et divergent.

- La perversion en tant que modele de santé ou comme exemple de la réussite de la sublimation.
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ANEXO II

Considerations finales : Deleuze et la psychanalyse

Dans ses premiers débats avec la psychanalyse, Deleuze a cherché de démontrer les
différences radicales et irréductibles entre le sadisme et le masochisme. Il a repris les
procedures littéraires de Sade et de Masoch pour prouver que les arguments de Freud, dont les
analyses renforcent I'existence d'une structure sadomasochiste, reposent sur une
présupposition absolument douteuse : le privilege du patriarcat et du pouvoir masculin
supérieur dans les fondements des interprétations psychanalytiques. Le phallocentrisme
implicite dans les conceptions psychanalytiques font un obstacle a la compréhension du
masochisme, aussi que du féminin. Ainsi, nous pouvons signaler une premiére critique
concernant la psychanalyse, fruit d'un exercice philosophique appelé « critique et clinique ».

En outre, cette critique initial concerne aussi la théorie des pulsions. Dans l'article De
Sacher-Masoch au masochisme (1961), Deleuze critique Freud d'avoir basé ses analyses sur
des pulsions qui se combinent de toute fagon, en se fondant sur une théorie qui n'empéche pas
de donner aux événements des interprétations arbitraires et pleines de préjugés, comme dans
le cas de masochisme. En s'appuyant sur Jung, Deleuze propose d'assimiler les notions du
symbole, de I'archétype et de I'image primordiale dans la notion de l'instinct. Par conséquent,
il propose un concept d'instinct ou de pulsion qui, en tant que dernier élément irréductible de
I'inconscient, ne se laisse pas composer ni représenter. Il suggere en méme temps, que le
concept de l'instinct dépasse la sphére psychique-individuelle aussi que I'expérience du sujet,
donc il doit se référer a un inconscient impersonnel et surréel.

Dans Présentation de Sacher-Masoch (1967), la critique de la psychanalyse aborde
exactement les mémes questions : I'unité sadomasochiste et la primauté phallocentrigue, et en
derniere instance, la théorie des pulsions. Mais cette fois-ci, Deleuze propose une autre
solution au probléme des pulsions qui peuvent se combiner de toute facon. Telle solution est
indépendante de la solution précédente, bien qu'il soit possible de restaurer certaines lignes de
continuité entre les deux®®. En effet, Deleuze propose la distinction entre I'instinct et la
pulsion dans la théorie freudienne en se basant sur un argument transcendantal. Les instincts,

Eros et Thanatos, sont ainsi présentés comme des principes transcendantaux purs et

* Nous avons suivi dans le premier chapitre de la thése, I'hypothése que Deleuze s'approprie des quelques
éléments empruntés de Bergson et Jung pour insérer I'instinct dans une perspective transcendantale.
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qualitativement distinctes, qui ne se mélangent pas en fonction de I'économie des pulsions
érotiques et destructrices. Les pulsions, a leur tour, sont redéfinis comme des présentations
empiriques des instincts : elles sont partielles, complémentaires et passibles de combinaisons
et transformations variées selon le principe de plaisir.

Favorisant une réflexion transcendantale sur les principes organisateurs de la vie
psychique, Deleuze critique certaines théories de Freud et fournit des contre-propositions, tout
en le considérant comme un allié de l'interrogation philosophique. Notre étude montre que
Deleuze a maintenu dans ses conceptions postérieures sur l'inconscient transcendantal, la
suggestion freudienne d'un fonctionnement inconscient qui, en plus d'étre indépendant du
principe de plaisir, est une condition de I'efficacité de ce principe. Deleuze reprend les notions
freudiennes d'une activité de liaison et d'une compulsion de répétition — des fonctionnements
originaires et indépendants du principe de plaisir — et les considere comme des « synthéses
transcendantales », alors que le principe de plaisir délimite le champ du psychologique et de
I'empirique. Les synthéses transcendantales peuvent agir selon Thanatos, c'est-a-dire « la
répétition-gomme qui efface et qui tue », un principe de dé-liaison ; ou bien agissent-elles
selon Eros et l'activité primaire de liaison, c'est-a-dire la « répétition-lien » qui opére sur
Thanatos et qui est constitutive du fonctionnement psychique selon le principe de plaisir.

Or, il se trouve que dans ce processus de constitution du principe de plaisir, dans cette
« liaison » de Thanatos a Eros, Eros ne domine pas Thanatos, mais I'entraine avec lui,
comblant ainsi la vie psychique avec des compositions variées des pulsions érotiques et
destructrices. Ceci explique le caractere ambigu de la compulsion de répétition, telle que
développée par Freud a partir de ses expériences cliniques : la répétition se manifeste en
fonction du franchissement des symptémes, de la douleur et de la souffrance. Cependant, cette
compulsion nous enferme aussi dans un cycle mortel et maladif de douleur et souffrance.
Désormais, Deleuze souligne que méme dans les troubles les plus graves, la répétition s’allie
au principe de plaisir, donc celui n’est pas détroné dans la vie psychique ; mais la répétition
tandis que synthése transcendantale précede le principe de plaisir.

Nous avons démontré que cette lecture de Deleuze est assez compatible avec la
métapsychologie freudienne, bien que Freud n'a jamais développé ses concepts dans une
perspective transcendantale. Nous avons également démontré que I'introduction du concept de
pulsion de mort chez Freud a produit quelques impasses et contradictions dans son oeuvre,
lesquelles peuvent étre diluées par I’insertion de I’inconscient psychanalytique dans un

argument transcendantal. Donc, a ce niveau de son parcours philosophique, Deleuze propose
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une continuité pertinente aux théories psychanalytiques, tout en élargissant ses frontieres vers
la philosophie.

Il est a noter que de ce dialogue entre la philosophie et la psychanalyse, ressort une
nouvelle facon de considérer le lien entre le principe de plaisir et la répétition : si la
perversion selon le sadisme et le masochisme, est une catégorie privilégiée dans cette
recherche transcendantale, ce n'est pas parce qu’elle ne tient pas compte du principe de plaisir
ou parce qu'elle t¢moigne de I’instinct de mort dans sa forme pure. Deleuze est bien clair a ce
point-1a : « jamais Thanatos n’est donné, jamais il ne parle ; toujours la vie se trouve remplie
par le principe empirique de plaisir et les combinaisons qui lui sont soumises - bien que la
formule de la combinaison varie singulierement » (Deleuze, 1967, p.101). Autrement dit,
méme dans le sadisme et le masochisme, la répétition entre en rapport avec le principe de
plaisir. Le passage suivant peut bien I’illustrer :

« Il semble pourtant q’un tel résultat soit décevant, et se réduise a 1’idée que la
répétition fait plaisir... Mais combien de mysteére dans le bis repetita. Sous le tam-tams
sadique et masochiste, il y a bien la répétition comme puissance terrible. Ce qui a change,
c’est le rapport répétition-plaisir. Au lieu de vivre la répétition comme une conduite a 1’égard
d’un plaisir obtenu ou a obtenir, au lieu que la répétition soit commandé par 1’idée d’un plaisir
a retrouver ou a obtenir, voila que la répétition se déchaine, est devenue indépendente de tout
plaisir préalable. C’est elle qui est devenue idée, idéal. Et c’est le plaisir qui est devenu
conduite a 1’égard de la répétition, c’est lui qui accompagne et suit maintenant la répétition
comme terrible puissance indépendante. Le plaisir et la répétition ont donc échangé leur role :
voila I’effet du saut sur place, c’est-a-dire du double processus de désexualisation e de
résexualisation. Entre les deux, on dirait qu’instinct de mort va parler ; mais parce que le saut
se fait sur place, comme en un instant, ¢’est toujours le principe de plaisir qui garde la
parole ». (Deleuze, 1967, p.104).

Cette citation met en évidence l'originalité de Deleuze dans son appropriation des
notions psychanalytiques. Le philosophe s’intéresse par ce rapport singulier entre la répétition
et le plaisir qui les formes perverses du masochisme et du sadisme démontrent. Donc, Deleuze
définit la perversion par une opération spécifique qui suit la désexualisation : la
résexualisation froide et glaciale de Thanatos, que le sadique exprime par la froideur des idées
et de la pensée, et que le masochiste exprime par les idéaux et par I'imagination glaciaux. Ce
serait une maniere distincte, a la fois des névroses comme des sublimations, de saisir l'instinct

de mort dans la répétition, « spéculative et analytique » dans le sadisme, « mythique et
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imaginaire » dans le masochisme. Dans ce cas, la répétition ne poursuit plus le plaisir, mais le
plaisir suit la répétition, de sorte que la douleur ne cherche pas le plaisir, mais elle est liée a la
répétition devenue idée ou idéal, ce qui rend par conséquent le plaisir possible.

Malgré cette élaboration qui peut contribuer a une métapsychologie de perversions, on
y trouve aussi la délimitation d'une question philosophique majeure, qui concerne le lien entre
la répétition, I'imposition du principe de plaisir et I'imposition de la temporalité dans la vie
psychique. En fait, la répétition ne peut se manifester en termes d'un plaisir passé ou futur que
si elle est soumise a une organisation temporelle déterminée. Alors, qu'est-ce que serait la
répétition comme « terrible force indépendante » a la fois du plaisir et de la temporalité
psychique ? Cette question, dégagé de la métapsychologie freudienne, conduit Deleuze a
honorer le génie de Freud et I'incite a développer les « syntheses transcendantales du temps »
qui, finalement, sont des formes de répétition au-dela du principe de plaisir.

Ainsi, dans Différence et répétition (1968), on voit Freud plutét comme un allié qu'un
adversaire de Deleuze dans I'exploration d'« au-dela du principe de plaisir ». Deleuze saisit
guelques notions psychanalytiques dans une perspective philosophique pour se référer a ce
moment constitutif dont la répétition est insoumise a n'importe quel plaisir obtenu ou a
obtenir, la répétition comme « synthéses transcendantales du temps ». Il s'agit de défendre la
these selon laquelle la répétition n'est pas la reproduction de quelque chose d'avant, ni simple
répétition du passé dans le présent, mais elle est la création du nouveau et la fabrication du
temps. De sorte que le présent, le passé et le futur concernent les synthéses constitutives de
I'inconscient par la répétition, a I'extérieur des déterminations empiriques ou psychologiques ;
c'est pourquoi ces synthéses sont transcendantales et passives, c'est-a-dire qu'elles ne sont pas
faites par le psychisme, par le sujet ou par le Je - méme transcendantale - mais qu'elles s'en
font et par la les constitue. Par conséquent, elles ne dépendent pas de la mémoire, de la
réflexion ou de I'entendement, bien que ces facultés ne soient possibles que si les syntheses
deviennent actifs.

Nous avons démontré que Deleuze s'est appuyé sur une composition entre les notions
psychanalytiques et philosophiques pour développer chacune de ces syntheses. Ainsi, dans la
conception de la premiére synthese, Deleuze établit une continuité entre les concepts de Freud
et de Hume, car tous les deux ont présupposé l'imagination en tant que terrain de la raison et
de I’entendement, ainsi que la genése de I’entendement comme un processus naturel et
indépendant de la conscience du sujet. Mais cette genese, de quoi dépendra-t-elle exactement?

Du principe de plaisir dans un cas, de I'nabitude dans un autre. Apres avoir considéré comme
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Freud, que le principe de plaisir dépend lui-méme de la répétition et de l'activité de liaison,
Deleuze reprend le concept de I'habitude chez Hume dans la perspective d'un « au-dela du
principe de plaisir », pour en faire une synthese transcendantale de liaison.

Pour Deleuze, l'investigation philosophique de I'habitude est mal posée tant qu'on
subordonne celle-ci au plaisir. Ainsi, il propose de comprendre I'nabitude en tant que syntheése
passive de liaison, ce que précede le principe de plaisir et le rend possible. Donc, I'idée de
plaisir découle de I'nabitude, ainsi que le passe (mémoire) et le futur (expectative) découlent
du présent vivant. A cet égard, nous avons pu montrer le processus par lequel Deleuze
assimile la catégorie d'habitude chez Hume a l'activité de liaison élaborée par Freud - la
répétition-lien qui avait déja été mentionné dans Présentation de Sacher-Masoch (1967) - de
sorte a proposer une théorie de la constitution du moi dans le temps. On a vu également que
pour acceder au registre transcendantale il faut surmonter la notion de moi passif et
comprendre que chacune des habitudes ou liaisons compose un moi. Plus juste, on doit parler
« des moi multiples, larvaires, partiels et locaux ».

Ces « multiples moi larvaires » sont les corrélats des objets virtuels qui désignent la
deuxiéme synthese transcendantale du temps, le passé pur. Il s'agit la d'une combinaison des
notions de Bergson sur le virtuel avec les objets partiels de la théorie psychanalytique, dont
Deleuze extrait la conception d'objet virtuel et d'une mémoire transcendantale. Le passé pur
est une totalité qui transcende l'individualité et qui coexiste avec le présent selon les lois
complexes de la répétition. C'est l'alliance entre Eros et de Mnémosyne, qui montre comment
la mémoire est érotisée : les synthéses passives de liaison du présent répétent la totalité
indivisible et confuse du passé pur et opérent sur les objets réels avec une puissance de
différence et déguisement. Simultanement a [linstauration des facultés actives de
I'entendement - qui instaure le passé sous la forme de souvenirs de I'objet et le futur sous la
forme d'expectative de rencontre avec l'objet « réel » et totalisé -, les syntheses passives du
passé pur operent sur des objets virtuels partiels détachés de I'expérience et se développent en
dehors du principe de plaisir et de réalité.

Cest en ces termes que Deleuze apporte au débat philosophique le probleme
psychanalytique de comment la pulsion — préalablement définie comme 1’« excitation liée »
ou I'habitude — se réfere aux objets. Deleuze examine ensuite si la pulsion sexuelle peut
investir les objets sans étre soumise a la logique du principe de plaisir ; il développe
I'nypothese que les objets partiels, énoncés par Freud, Klein, Winnicott et Lacan, dans la

mesure ou ils constituent des objets indépendants et non plus identifiés a la totalité de ce
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qu’ils ont été extraits, font preuve d'un investissement érotique sans avoir le plaisir comme
finalité, en remplissant la mémoire transcendantale d’objets singuliers, « étranges » et non
totalisables, des fragments de différence pure.

Tandis que le théme psychanalytique des objets partiels est lié a la production
fantasmatique qui accompagne l'expérience réelle et sa signification, Deleuze assimile le
fantasme a sa lecture bergsonienne du virtuel pour formuler une dimension différenciée de la
réalité, c'est-a-dire, le transcendantal comme la face virtuelle de I'expérience réel. Cependant,
contrairement a la psychanalyse kleinienne, les objets partiels ne sont pas accompagnés par
des fantasmes au sujet de leurs bonnes ou mauvaises intentions, mais ils prennent-Ia la forme
du problématique, des questions et des problemes.

Nous avons démontré que Deleuze est attiré par les théories psychanalytiques sur la
petite enfance, dans la mesure ou elles exploitent certaines modalités primitives de relation
d'objet qui ne nécessitent pas d'un sujet constitué, ni dépendent pas d'un Je cohérent et
organisé ; au contraire, ceux-ci sont constitués par ces relations. Deleuze prend ces modes
particuliers de relation d'objet pour concevoir les objets virtuels du passé pur et composer les
syntheses passives et transcendantales de I'inconscient, dont on ne trouve pas le Je ou le Moi,
mais les « petites moi larvaires ».

Deleuze cherche dans la théorie psychanalytique quelques éléments pour appuyer sa
conception de « différence pure » en rapport a la « répétition complexe ». On a vu que ces
éléments sont trouvés dans le fonctionnement inconscient indépendant du principe de plaisir —
la répétition et l'activité de liaison (Eros comme principe transcendantal) — dans les objets
partiels, dans les théories métapsychologiques sur la formation des instances psychiques dans
la petite enfance et dans la production fantasmatique. Cependant, malgré ces notions
psychanalytiques qui travaillent en faveur de la philosophie de la différence, Deleuze montre
que la psychanalyse ainsi que la philosophie de la représentation soutiennent une conception
négative de la répétition, due a une conception simpliste et naif du temps.

De ce fait, la psychanalyse est critiquée pour sa compréhension du passé comme « un
présent qui a passé », un passé ou se trouvent, par exemple, les fondations originales et la
causalité du symptdme. Selon cette perspective, « l'ancien présent » fournit I'élément brut a
répéter, que grace au refoulement, se manifeste déguisé et déformé ; donc, la repétition est
comprise comme une « perturbation » dans le travail psychique d'élaboration, dont la
conséquence est un sujet coincé au passé traumatique, incapable d'établir des connexions

actuelles en dehors des voies symptomatiques de la répétition.
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Cependant, si Deleuze (1968, p.29) critique cette interprétation négative de la
répétition dans la psychanalyse — qui se rapporte a l'insuffisance du concept et de ses
concomitants représentatifs - il remarque aussi que Freud « s'approche au maximum d'une
raison positive interne de la répétition ». A cet égard, on a pu constater que Deleuze trouve
deux perspectives distinctes sur la répétition dans la théorie psychanalytique, ce qui démontre
une lecture soigneuse de la métapsychologie. En fait, nous avons montré qu'il est possible de
discerner entre la repétition empirique et symptomatique, l'effet du refoulement tel que
présenté dans l'article Remémoration, répétition et élaboration (Freud, 1914b), et la répétition
métapsychologique qui est la condition préalable a I'instauration du principe de plaisir et, bien
évidemment, la condition du refoulement, tel que développé dans Au-dela du principe de
plaisir (1920). En outre, Deleuze reconnait que ces deux formes de répétition ne sont pas
indépendants ; donc, il ne s'agit pas simplement de supprimer ou de dénoncer une erreur de
conception dans la théorie psychanalytique de la répétition, mais de la repositionner a la
lumiére du transcendantal, en montrant que la théorie soutient les deux conceptions de la
répétition, dont l'une n'est que l'effet abstrait de I'autre qui est beaucoup plus profonde.

Nous avons déemontré que la notion psychanalytique du refoulement primordial est
également reformulée dans une perspective transcendantale, pour désigner un passé pur qui
n'a jamais été présent, mais qui coexiste avec le présent sous la forme de déguisements et de
déplacements. Ainsi, au lieu de comprendre le refoulement et la répétition d’une facon
psychologique et négative — l'insuffisance de la représentation —, Deleuze cherche a les
comprendre dans une perspective positive et transcendantale — comme un exces d'idées ou un
champ problématique.

Lorsque Deleuze présente les syntheses transcendantales et passives du présent et du
passé, il montre également comment ces synthéses deviennent actives par la soumission au
principe de plaisir et a I'organisation psychologique du moi. Ce n'est pas le cas de la troisieme
synthése passive, qui n'est jamais soumise au principe de plaisir et qui a le pouvoir de le
destituer. La synthese transcendantale du futur est celle qui garantit le fonctionnement passif
des autres syntheses et assure également I'imposition du temps dans sa forme pure. De sorte
gue cette synthese est nommeée instinct de mort, en partie parce que Deleuze récupére ses
avances sur la « répétition-gomme » de Présentation de Sacher-Masoch (1967) pour aborder
cette synthése qui annule le pouvoir des syntheéses actives et qu’inhibe l'application du
principe de plaisir ; mais aussi parce que Deleuze veut faire de la mort un prototype pour la

production de la pensée et la création du nouveau par l'inconscient. Dans cette perspective,
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Deleuze définit I'acte de penser comme étant engendré sous l'effet d'une violence, ce qui
correspond & une expérience subjective de la mort. Ce processus sera associe a la dé-
sexualisation de la libido et a la sublimation, tel que suggéré par la meétapsychologie
freudienne.

Néanmoins, la psychanalyse est toujours critiqué pour avoir soutenu une conception
simpliste de la mort, limitée au domaine de la matérialité et du personnel. Deleuze affirme que
la mort « objective », en tant qu'événement empirique, n'est qu'un des visages de I'instinct de
mort. L'autre visage, en tant que principe transcendantal, signifie la dissolution du moi au
nom de l'affirmation du multiple, « désigne I'état des différences libres quand elles ne sont
plus soumises a la forme que leur donne un Je, un moi, quand elles se développent dans une
figure qui exclut ma propre cohérence au méme titre que celle d'une identité quelconque »
(Deleuze, 1968, p.149). C'est pourquoi Deleuze propose de comprendre l'instinct de mort
comme « la félure du Je », I'émiettement qui le disperse en mille morceaux passifs et
incohérents ; ¢’est lui le temps dans sa forme vide et pure, ainsi que « la forme derniére du
problématique, la source des problémes et des questions », le moteur de la création.

En ce sens, Deleuze (1968, p.140) montre a quel point ses élaborations philosophiques
peuvent conduire a un concept d'inconscient en dehors de « la forme trop simple de
I'opposition ou du conflit » comme a été traditionnellement véhiculé par la psychanalyse.
Concevoir l'inconscient a partir d'une structure d'opposition et de conflit serait I'une des
limites de la psychanalyse, que Deleuze vise a surmonter avec la formulation d'un inconscient
transcendantal questionnant et problématisant. Cette perspective suggére que le désir soit
congu comme force de recherche, une force questionnante « qui se développe dans un autre
champ que celui du besoin et de la satisfaction ». Cependant, le philosophe observe que
certains psychanalystes sont déja dans cette direction et note que « méme les conflits
d'OEdipe dépendent d'abord de la question du Sphinx. La naissance et la mort, la différence
des sexes sont les themes complexes de problémes avant d'étre les termes simples
d'opposition » (Deleuze, 1968, p.141).

Nous avons ainsi pu expliciter les postulats philosophiques qui guident les critiques de
Deleuze vers la psychanalyse et démontrer que celles-ci sont inséparables de propositions
prétendument conciliables avec la théorie psychanalytique. Nous avons aussi vu que
I'élaboration de Deleuze ne s'écarte pas de la métapsychologie freudienne, mais qu'il peut s'en

servir pour reprendre et élargir les questions philosophiques. Cela ne veut pas dire que les
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notions psychanalytiques sont acceptées sans réserve, car elles doivent aussi se transformer
dans ce partenariat avec la philosophie.

En s'appuyant sur la psychanalyse pour concevoir les trois synthéses transcendantales
de l'inconscient, basées sur une différence pure et une répétition complexe, Deleuze cherche a
construire une nouvelle image de la philosophie et de ce que signifie penser. La répétition-lien
du présent, la répétition-tache du passé, la répétition-gomme du futur, sont les trois au-dela du
principe de plaisir ou I'on découvre les forces agissant sous la représentation de I’identique.
Ces forces n'entrent pas en conflit ou en opposition, mais alimentent I'instinct de mort, cette
force questionnante « qui se développe dans un autre champ que celui du besoin et de la
satisfaction », qui se développe dans un temps pur et vide « hors de ses gondes » et hors de la
figure du cercle. En somme, l'instinct de mort — que Freud a formulé non seulement pour dire
des tendances agressives et destructrices, mais surtout pour examiner la compulsion de
répétition au-dela du principe de plaisir — devient par les analyses de Deleuze le principe
positif originaire de la répétition et le mouvement forcé qui engendre la pensée sous I'effet
d'une violence.

Ainsi, nous avons souligné l'importance du concept de l'instinct de mort dans la
philosophie deleuzienne de cette période, en démontrant que ce concept nait et demeure
directement lié a ses discussions avec la psychanalyse. Nous comprenons que l'instinct de
mort se définit comme la condition du mécanisme de la pensée parce qu'il contrarie les
impositions du bon sens et du sens commun, ce qui incite a l'usage déréglé et discordant des
facultés de la connaissance. Autrement dit, Deleuze reprend le projet kantien a sa maniere et
¢labore trois syntheses transcendantales du temps qui ne marchent pas vers 1’accord
harmonieux entre les facultés, mais qui doivent « porter chaque faculté au point extréme de
son déréglement, ou elle est comme la proie d'une triple violence, violence de ce qui la force a
s'exercer, de ce qu'elle est forcée de saisir et qu'elle est seule a pouvoir saisir » (Deleuze,
1968, p.186). C'est-a-dire : « au lieu que toutes les facultés convergent, et contribuent a
I'effort commun de reconnaitre un objet, on assiste a un effort divergent, chacune étant mise
en présence de son « propre » en ce qui la concerne essentiellement » (Deleuze, 1968, p.184).

Logique du sens (1969) prolonge cette ligne d'investigation que Deleuze appelle
« empirisme transcendantal » et propose une theorie du sens qui nait du non-sens des
paradoxes — et pas du bon sens ou du sens commun. Cela signifie que la puissance de

I'inconscient réside dans les paradoxes et dans cette affirmation simultanée des doubles du
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sens. Dans ce livre, la forme pure du temps, ou l'instinct de mort, est mise en rapport au
langage et est découvert comme non-sens.

Deleuze veut apporter a la philosophie la these psychanalytique que la pensée est une
métamorphose de la sexualité et que « l'organisation sexuelle est une préfiguration de
I'organisation du langage » (1969, p.282). Son intention est de démontrer que la production de
la pensée et du sens se trouvent en étroite relation avec le corps, un corps qui n'est pas
simplement organique et fonctionnel, mais érogéne et pulsionnel. Pour cela, Deleuze repense
le développement psychosexuel a la lumiere de ses conceptions philosophiques, en présentant
sa propre version de la genése et de la dynamique des instances psychiques, dont il attribue a
la désexualisation de la libido le réle fondamental dans la production du sens. En continuité
avec les questions développées précedemment, Deleuze cherche a comprendre comment
I'énergie désexualisee peut « a la fois alimenter l'instinct de mort et conditionner le
mécanisme de la pensée » (1969, p.242).

Dans ce livre, la psychanalyse recoit ses éloges les plus marquants, en étant considérée
comme « art des surfaces » et « science des évenements ». Car la psychanalyse sait que le
sens ne doit pas étre cherché ni dans la transcendance ni dans les essences, ni a la hauteur
(selon le modele platonicien), ni a la profondeur (selon le modele pré-socratique ou
nietzschéen). Deleuze (1968, 129) montre que I'histoire de la philosophie offre deux chemins
quand il s'agit de concevoir la genese de la pensée : ou bien on part d'une organisation idéale
et abstraite, du « Etre souverainement individué et d'une Forme fortement personnalisée » ; ou
on part d'un fond indifférencié, sans-fond, non-étre informe, abime sans différences et sans
propriétés ». Deleuze cherche dans la psychanalyse — alliée avec la littérature de Lewis
Carroll et le stoicisme - une troisieme voie entre la hauteur et la profondeur : la surface, une
frontiere articulant des dimensions précédentes, peuplée par des singularités libres,
impersonnelles et pré-individuelles. En faisant avancer son projet « critique et clinique »,
Deleuze associe la profondeur, la hauteur et la surface avec les catégories cliniques de la
schizophrénie, de la névrose et de la perversion, respectivement.

Deleuze est attentif aux dangers qui planent sur I'expérience d'engendrer « penser »
dans la pensée, cette expérience de mort subjective qui est en méme temps « le lieu et
I'obstacle », « la source et le tarissement » de la pensée. Apres tout, il y a un paradoxe qui
plane sur I'expérience de la pensée creatrice : la pensée n'est possible que dans ce flirt avec la
mort qui peut, désormais, le détruire ; autrement dit, le non-sens est le moteur de la production

de sens, mais il peut aussi conduire a son impuissance et a la folie. Cette ambiguité renvoie au
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scénario précédemment lié a la répétition dans le transfert analytique : la répétition peut étre
créatrice, qui libére et sauve, mais aussi elle peut étre un symptdme, qui rend malade et
emprisonne. Il est possible que Deleuze recourt a la psychanalyse non seulement pour mieux
construire ses concepts, mais aussi a la recherche de stratégies pour amener la pensée au «
point extréme de son déreglement » pourtant sans devenir fou ou malade. Surtout, le
philosophe recherche « la grande Santé ».

En fin de compte, Deleuze nous laisse entrevoir que la santé et la production de sens
dépendent d'une surface bien établie, capable darticuler la profondeur et la hauteur sans
jamais les confondre. Donc, la théorie psychanalytique fournit un support pour Deleuze
présenter la genése de la surface chez I'enfant et chez I'artiste, ainsi que sa destruction dans la
schizophrénie. Deleuze insiste sur les différences entre ces trois figures du non-sens. En outre,
la profondeur et la hauteur sont redéefinies en fonction des notions psychanalytiques de Ca,
moi et surmoi, tandis que la surface émerge de la relation entre Eros et Thanatos, de la
désexualisation et de la résexualisation.

Tout d'abord, Deleuze combine des éléments du langage schizophréne d'Artaud,
résumé dans I'expression corps sans organes, avec la théorie kleinienne de la position schizo-
paranoide, pour exposer la profondeur. Ainsi, la profondeur concerne le rapport entre deux
corps : un corps morcelé (appelé Ca) et un corps sans organes (le moi). En termes
métapsychologiques, il s'agit de la configuration encore précaire du moi dans sa relation avec
les objets partiels a la position schizo-paranoide. Selon cette théorie, le bébé éprouve une
sensation de démembrement du corps, en raison des mécanismes de la pulsion de mort. Ces
états de désintégration, qui sont transitoires dans le développement du bébé, persistent dans la
pathologie de la schizophrénie - d'ou I'image du corps sans organes d'Artaud, ce que Deleuze
comprend comme une réaction défensive au démembrement du corps.

Au développement infantile, certains processus conduisent a la transformation
purement défensive du corps sans organes. Cela commence par l'imposition d'une autre
dimension, la hauteur, que Deleuze identifie a la fois a la position dépressive de la théorie
kleinienne et a la genése du surmoi de la théorie freudienne. Contrairement a l'indifférencié
qui marque la profondeur, il survient alors une dimension peuplée des formes completes,
pures et sans mélanges, idéelles et transcendantes.

Deleuze s'appuie surtout sur la théorie Kkleinienne pour présenter la genese et le
développement des instances psychiques, probablement parce que cet auteur associe la

complexification et la maturité psychologique avec la nécessité de maitriser les pulsions de
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mort et d'agression. La théorie kleinienne montre que le développement infantile ne peut
conquerir les etapes successives qu'a la condition de maitriser les angoisses advenues de la
pulsion de mort. Deleuze comprend ces pulsions comme les effets catastrophiques de I'instinct
de mort, qui se manifeste par la paralysie ou I'échec de la pensée, selon I'analogie avec les
catégories cliniques de la schizophrénie et de la névrose. Donc, la condition pour la formation
de la surface est la domination des pulsions de vie sur les pulsions de mort. Apres avoir
maitrisé la pulsion de mort, la libido qui était autrefois prise dans ce combat est enfin libre
pour érogeniser le corps ; la position dépressive est ensuite surmontée vers la « position
sexuelle-perverse » des zones érogenes.

La surface commence a se former dans 1’évolution vers cette troisiéme position. Mais
il ne s’agit pas encore de la surface liée au non-sens artistique, mais d’une surface physique-
corporelle qui se produit dans le cadre du développement infantile. A sa maniére, Deleuze
désigne le probléeme de l'organisation des zones érogénes partielles par le probleme
narcissique du raccordement du moi. Ensuite il poursuit le développement sexuel jusqu'a la
formation du complexe d'OEdipe et de la castration.

Aprés avoir présenté en détail les théories kleiniennes et freudiennes qui les sous-
tendent, nous avons démontré que Deleuze s’approprie des notions psychanalytiques de fagon
pertinente et cohérente, méme lorsque celles-ci sont combinées différemment entre elles ou
lorsqu'elles sont combinées avec des notions issues d'autres domaines, telles que la littérature
et la philosophie. En fin de compte, il s’agit de lectures possibles de la métapsychologie. Mais
Deleuze offre également une continuité singuliére et plutét philosophique a la théorie
psychanalytique, en adoptant I'hypothese que le tracé de la castration conduit a la
désexualisation de la libido et permet le passage d'une surface corporelle de la sexualité a la
surface métaphysique de la pensée.

Deleuze réinterprete le complexe d'OEdipe, qui est inséparable de la castration,
comme un événement pur, entouré de grands dangers et décisif pour la construction de la
surface de sens ou bien pour sa fragilité et sa « moisissure prématurée ». OEdipe est une autre
métamorphose dans la constitution du moi, dont la sortie préférable est la dénégation. Le
mécanisme pervers de la dénégation est alors assimilé a l'usage affirmatif de la synthese
disjonctive et est identifié a la formation des paradoxes qui conditionnent la pensée. Ce
processus est lié au « démembrement divin » du moi, a sa rupture en « singularités
impersonnelles et pré-individuelles » (Deleuze, 1969, p.204-206) ; Deleuze associe de

nouveau ce processus a la désexualisation de la libido et a concomitante libération de I'instinct

234



de mort, ce qui conduit & la sublimation et a la symbolisation, ou a la résexualisation d'Eros
sur de nouvelles bases, selon ses propres termes.

Ainsi, nous avons pu démontrer la persistance et le développement du theme d'instinct
de mort au cours des trois ouvrages examingés par cette recherche, en soulignant I'implication
de ce théme dans les conceptions fondamentales de Deleuze, ainsi que ses liens avec les textes
psychanalytiques. D'abord, I'instinct de mort est postulé comme un principe transcendantal a
partir d'une lecture critique d'Au-dela du principe de plaisir (Freud, 1920), dont le but était de
faire un diagnostic différentiel entre le sadisme et le masochisme, ces perversions ou le plaisir
entraine des « rapports déconcertants » avec la répétition. Donc, l'instinct de mort devient
I'opération la plus originale de I'inconscient, la force motrice de la pensée créatrice, également
appelée répétition en 1968 et non-sens en 1969. L'importance de cette notion d'instinct de
mort a la philosophie de Deleuze est indiscutable, dans la mesure ou elle concerne un élément
essentiel de la critique a I'image dogmatique de la pensée et de la recherche d'une « pensée
sans Image », « qui n‘aurait plus pour allié que le paradoxe et devrait renoncer a la forme de la
représentation comme a I'élément du sens commun » (Deleuze, 1968, p.173). L'instinct de
mort est directement impliqué dans ces principes qui se posent comme condition de la
philosophie de la différence et de I'empirisme transcendantal.

Selon Deleuze, le commencement le plus radical de la philosophie est ce qui est
dépourvu de présupposés objectifs et subjectifs, comme il le détaille dans le chapitre Il de
Différence et Répétition (1968). Inspiré par Artaud, Deleuze explique que le vrai probléme
concernant le penser n'est pas d’orienter la pensée vers la bonne direction, ni de parfaire les
expressions pensées, ni méme d’acquérir techniques et méthodes pour perfectionner la
pensée ; le vrai probléme est d’arriver a penser quelque chose.

« [Artaud] sait que penser n’est pas inné, mais doit étre engendré dans la pensée. Il sait
que probléme n’est pas de diriger ni d’appliquer méthodiquement une pensée préexistante en
nature et en droi, mais de faire naitre ce qu n’existe pas encore (il n’y a pas d’autre oeuvre,
tout reste est arbitraire, et enjolivement). Penser, ¢’est créer, il n’y a pas d’autre création, mais
créer, c’est d’abord engendrer « penser » dans la pensée ». (Deleuze, 1968, p.192).

Il s'avére que ce qui engendre le penser dans la pensée c'est précisement cette violence
qui provogue aussi « son effondrement central, sa félure, son propre impouvoir naturel, qui se
confond avec la plus grande puissance » (Deleuze, 1968, p.192). On voit pourquoi Deleuze
invoque constamment les penseurs et les écrivains qui traversent cette ligne ténue entre la

création et la psychopathologie : Artaud, Hoélderlin, Fitzgerald, Nietzsche, ils sont tous
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absolument géniaux, mais sont aussi des schizophrénes, alcooliques, dépressifs et suicidaires.
lIs sont les témoignages d'une rencontre fatale entre les deux figures de la mort : entre
I'instinct de mort, tandis que « démembrement divin » du moi en singularités pré-
individuelles, remplies avec nouvelles possibilités d'existence ; et les pulsions destructrices de
mort, qui abandonnent le moi aux « coups extérieurs » et aux « poussees internes bruyantes ».
Selon le philosophe, ces deux figures de la mort forment un « point central d'obscurité qui ne
cesse de poser le probléme des rapports de la pensée avec la schizophrénie et la dépression,
avec la Spaltung psychotique en général et aussi la castration névrotique » (Deleuze, 1969,
p.244).

Dans quelle mesure les problémes philosophiques se rencontrent-ils avec la
psychanalyse ? Comme nous avons vu, le grand intérét de Deleuze pour Freud est di a
I'exploration d'une répétition qui n'est pas subordonnée au principe de plaisir. Cette
élaboration est réalisée par Freud a partir de ses expériences cliniques, dont il extrait la notion
de pulsion de mort. A cet égard, David-Ménard (2005, p.20) explique que « la psychanalyse,
grace a la spécificité de sa pratique permet de penser le double aspect de ce qui se répete dans
la vie pulsionnelle : ce qui risque d'étre le plus destructeur est aussi la condition une
réinvention de l'existence ». En ce sens, la psychanalyse constitue un champ
d'expérimentation par le moyen de la relation transférentielle, qui vise a détacher la puissance
d'invention des forces destructrices, comme nous montre David-Ménard (2005) a partir
d'exemples tirés de sa propre clinique. C'est précisément cette ambiguité de la répétition et du
non-sens que Deleuze met en valeur dans son examen de l'instinct de mort en rapport avec les
processus du penser™.

On a vu que la pensée doit étre forcée, sortie de sa stupeur naturelle. Dans Logique du
sens, la rencontre contingente avec ce qui oblige & penser est nommée Evénement. Deleuze
indiqgue que la pensée créatrice ne concerne pas seulement la création de concepts
philosophiques, mais la création qui peut sauver ce qui est en jeu dans I'événement :
I'organisation du langage et de la vie elle-méme.

« Chaque événement est comme la mort, double et impersonnel en son double »
(Deleuze, 1969, p.178). Chaque événement a une double structure. D'une part, il se réalise,

s'effectue et s'incarne dans un état de choses ; de l'autre, libre des limitations d'un état de

*% Nous renvoyons & la lecture de Deleuze et la psychanalyse (DAVI-MENARD, 2005), dont l'auteur réalise une
analyse pertinente sur les accords et désaccords entre Deleuze et la psychanalyse. Davi-Ménard (2005, p.96)
observe que le philosophe est beaucoup plus unilatéral dans son approche de cette ambiguité, c¢’est-a-dire que
Deleuze met 1'accent sur l'invention et a la tendance a négliger les puissances de 1’identique, ce qui se vérifie
surtout dans ses ouvrages plus tardives.
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choses, il ne peut jamais étre pleinement réalisé et n'acheve jamais sa réalisation — il esquive
tout présent et forme son abime, toujours dédoublé en passé-futur, en étant impersonnel et
pré-individuel. Autrement dit, d'un c6té, I'événement met en jeu la mort objective et
corporelle mais d'autre coteé, il est la mort incorporelle qui pousse la vie.

Cette double structure de I'événement, Deleuze l'appelle effectuation et contre-
effectuation. Lorsque les événements s'effectuent dans les corps, ils approfondissent « la
blessure silencieuse et imperceptible », la blessure constitutive qui est I'Instinct de mort.
Donc, s'incarner I'événement est inévitable et si la blessure peut étre approfondie de facon
fatale, la contre-effectuation permet de n'extraire de I'expérience que le suffisant pour inventer
et produire de nouvelles sensibilités, et par cela étendre la puissance de vie. Pour se sauver de
la mort personnelle, on doit s'ouvrir a I'impersonnel et au pré-individuel, par moyen d'un
processus que Deleuze associe a la sublimation en psychanalyse : c’est 1a désexualisation du
corps érogéne, ce qui libére les singularités emprisonnées, et la résexualisation sur de
nouvelles bases. Par conséquent, il faut comprendre que la pensée créatrice dont parle
Deleuze n’est pas celle capable de penser de fagon créative a propos de quelque chose, mais
celle qui s'incarne dans I'existence en tant que réinvention de la vie, devant les événements
(effectuations) qui peuvent étre mortels et maladifs®.

Deleuze formule quelques recommandations pour qu’on ne devienne pas malade ou
pour qu’on ne continue pas malade — « ne pas perdre de vue la grande santé » (1969, p.188). Il
s’agit de devenir un acteur des événements, tel que le mime ou le comédien : il faut capturer
I’exces inffectuable de I'événement, le multiplier artificiellement et produire le sens : « ’éclat,
la splendeur de I’événement, c’est le sens » (p.175). Ce processus de contre-effectuation est
aussi appelé perversion.

Ainsi, nous avons démontré que la perversion et non pas la schizophrénie, est le
modele par excellence de cette période philosophique de Deleuze. Tandis que la
schizophrénie reste liée a une « création pathologique concernant les corps » (Deleuze, 1969,
p.101), trop loin de la contre-effectuation incorporelle, la perversion est comprise comme une
facon particuliére de saisir l'instinct de mort pour créer et produire le nouveau. Dans

Présentation de Sacher-Masoch (1967), la perversion est encore limitée au domaine du

L A cet égard, David-Ménard (2005, p.94-95) explicite que dans les oeuvres qui suivent Mille Plateaux (1980),
Deleuze accentue encore plus cette équivalence, du point de vue de la création, entre I'existence ou la vie et la
pensée conceptuelle, méme s'il n'y a plus de références a la psychanalyse. Cela fait que les lecteurs, qui ont pris
connaissance de Deleuze par ses ouvrages postérieures et qui ignorent son débat antérieur avec la psychanalyse,
jugent ce passage constant de la philosophie a la vie comme mystérieux et obscur.
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sadisme et du masochisme, mais déja suscite l'intérét de Deleuze pour renverser le rapport
logique entre le plaisir et la répétition, parce qu'ils révélent des moyens spécifiques de s'en
servir de Il'instinct de mort dans les processus de désexualisation et résexualisation. A propos
de Masoch, Deleuze souligne qu'« il a une maniére trés particuliére, a la fois de désexualiser
I'amour, et de sexualiser toute I'histoire de I'numanité » (Deleuze, 1967, p.11). Ensuite,
Logique du sens (1969) propose une conception plus large de la perversion, dont le pervers est
celui qui rompt avec sa naissance de chair et renait en tant que « fils de ses événements », qui
recrée sa vie comme une oeuvre artistique. Ainsi, la perversion ne se présente pas comme une
déviation du caractére ou du comportement sexuel, mais comme un exemple de la réussite
supérieure de la sublimation (Deleuze, 1969, p.258). Le pervers double le monde, il construit
son double glorieux. Avec cela, Deleuze signale la découverte freudienne sur la perversion, ce
qu'il n'y a pas de chemins organiques, naturels ou prédéterminées pour la pulsion sexuelle, et
en fait un principe pour la santé : les chemins de la pulsion doivent étre dénaturés - parce
qu'ils se « naturalisent » et « s'organisent » trop facilement, dans la méme mesure que les
événements s'effectuent dans les corps - pour étre reconstruit a nouveau, c'est-a-dire,
désexualiser et résexualiser. Le pervers est créateur parce qu'il sait opérer indépendamment a
la fois de l'organisation génitale, de I'imposition du moi et du principe de plaisir, ce qui ne
veut pas dire que ces dimensions ne doivent pas marcher bien par d'autres aspects. On sait que
dans L'Anti-OEdipe (1972) le modéle privilégié sera la schizophrénie et non plus la
perversion. Toutefois, Deleuze semble vouloir a ce moment, éviter la coincidence entre le
fonctionnement original et primitif de I'inconscient avec son point d'arrivée, c'est-a-dire qu'il
ne s'agit pas de revenir a sa forme primordiale, mais de promouvoir sa métamorphose, ce qui
n'est possible qu'avec les fonctionnements les plus organisés qui s'en superposent. D'ou son
insistance sur le processus de désexualisation et résexualisation, qui pointent vers le modele
de la perversion. Deleuze n'ignore pas qu'il y a une tendance d'organisation fondamentale par
la conservation de la vie. Mais la création nécessite contrarier cette tendance, non pas pour
revenir & l'inorganisé, mais pour créer des organisations plus fluides.

Pour conclure, on doit préciser que les points de débat entre Deleuze et la
psychanalyse, qui ont été explorés au cours de cette recherche, sont loin d'épuiser la totalité de
ce dialogue. Les discussions entamées ici peuvent encore étre plus développeées et entrer dans
de nouveaux rapports. Il est encore nécessaire d'élucider la continuité de ce débat initial entre
Deleuze et la psychanalyse avec ses oeuvres ultérieures, en particulier celles en partenariat

avec Guattari. A cet égard, nous voudrions indiquer, & titre de recherches futures, une
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continuité possible entre la contre-effectuation de Logique du sens (1969) et la
déterritorialisation proposée dans L'Anti-OEdipe (1972), ainsi qu'une possible continuité entre
les notions de désexualisation et résexualisation et les processus de déterritorialisation et
territorialisation. En abordant la désexualisation, ce qui équivaut a la libération de I’instinct de
mort et & la fragmentation du moi, Deleuze cherche a expliquer une certaine transformation de
la libido, qui cesse d'étre limitée au personnel (la surface corporelle) et s‘ouvre aux
singularités impersonnelles (la surface transcendantal). Ensuite, avec Guattari, I'inconscient
transcendantal et impersonnel devient aussi social, et la sublimation, qui jusque-la était
valorisée par Deleuze grace a I’analogie avec la pensée créatrice, est alors critiquée : du point
de vue matérialiste de L ’Anti-OEdipe, tout investissement social est considéré aussi sexuel
(Deleuze et Guattari, 1972, p.32-33) : « le champ social est immédiatement parcouru par le
désir, qu’il en est le produit historiquement déterminé, et que la libido n'a besoin de nulle
médiation ni sublimation, nulle opération psychique, nulle transformation, pour investir les
forces productives et les rapports de production ». C'est-a-dire, il n'est plus nécessaire de «
désexualiser la libido » ainsi qu'il n'est plus nécessaire de surmonter la schizophrénie vers la
perversion pour atteindre cette ouverture a l'impersonnel. On comprend que tout est
immédiatement et simultanément désir et social : « Il n'y a que du désir et du social, et rien
d'autre. Méme les formes les plus répressives et le plus mortiferes de la reproduction sociale
sont produites par le désir, dans l'organisation qui en découle sous telle ou telle condition »
(Deleuze et Guattari, 1972, p.36). Le processus de déterritorialisation est ainsi présenté
comme un processus de destruction des représentations (le visage grégaire du désir,
emprisonné dans les machines techniques-sociales) qui permet I'action libre du désir (des
machines-désirantes nomades et moléculaires) et pousse les nouvelles compositions et
territorialités. De plus, il serait utile de suivre I'évolution du concept d'instinct de mort, qui
dans L'Anti-OEdipe (1972, p.20, 53) apparait comme le nom du corps sans organes, tandis
que les pulsions sont associées aux machines désirantes.

Encore, il serait fructueux confronter ces discussions avec I'expérience clinique
psychanalytique actuelle, un chemin qu'on n'a pas pu parcourir en raison des limites de cette
recherche : nous avons choisi de récupérer les présupposés philosophiques implicites dans la
discussion de Deleuze avec la psychanalyse, dans le but a la fois de mieux comprendre ses
critiques et ses propositions, et de mettre en évidence les résonances entre ces deux domaines.
Néanmoins, quelques indications sur le « théatre de la répétition » et le réle de l'acteur et du

comédien, tel gu'ils sont suggérés par Deleuze - respectivement dans le contexte de la
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répétition en 1968 et du non-sens en 1969 - reportent & la méme ambiguité de I'instinct de
mort tel que relevé par la clinique psychanalytique et peuvent contribuer aux discussions a
propos du transfert analytique. A cet égard, David-Ménard (2005, p.181-182) note également
que « la rencontre géniale, concue par Deleuze, entre la relative impersonnalité du fantasme
(« On-bat-un-enfant », « des-loups-regarder-il », etc.) et la philosophie stoicienne de
I'événement comme incorporel (I'événement se détache des états de choses comme la fumee
de I'incendie) pourrait bien introduire a une nouvelle conception du transfert, dans le dispositif
inventé par la psychanalyse ». Nous avons indiqué aussi une analogie entre le concept
d'événement et le concept de trauma en psychanalyse, et nous avons proposé de comprendre
ce dernier comme étant I'excés pulsionnel qui libére I'instinct de mort et qui violente la pensée
— une situation qui produit des symptomes bien plus que des pensées créatrices, mais qui
apporte aussi des possibilités de transformation.

Enfin, face a la relative rareté de recherches qui proposent de reprendre le débat de
Deleuze avec la psychanalyse et de le conduire au-dela des critiques et polémiques, nous
espérons avoir contribué a la délimitation des thémes et des questions, qui attendent encore

leur continuité par les travaux futurs.
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