Os paradoxos do desejo ~ IF-EPFCL 2014

Preludio 1, Cora Aguerre

Quando se vai longe o bastante no desejo de saber, atinge-se o para além do horror ao
saber.
Lugar que da conta do real em jogo na formagéao do analista.

Passagem de analisante a analista, do desejo de saber ao desejo do analista.
Enlace do qual a Escola se ocupa

E pode dedicar-se a dissipar.

A Escola funciona como estimulo, nos forca a dar razbes, a expor, por a prova, nao so
no passe, mas também no trabalho com os colegas.

Tradugéo para o portugues: Gracia Azevedo

Preludio 2, Sidi Askofaré

Ao mesmo tempo que ele procurou situar o lugar excéntrico - a grosso modo no
Seminario As formagdes do inconsciente, aquele sobre a angustia -, Lacan nunca
deixou de sustentar o paradoxo do desejo. Mas se ele ndo veio a falar dos “paradoxos
do desejo”[1] como tais, é por um afastamento dos moralistas. E Lacan adquiriu apoio
para produzir dentro do campo freudiano uma concepc¢ao de desejo inteiramente nova.

E por isso, de fato, e incluido pela psicandlise, o desejo foi reduzido ha muito tempo a
guisa freudiana de Wunsch - voto, desejo -. Aquilo que Lacan chama de desejo
procede sem dulvida, mas também vai muito mais longe. E Wunsch certamente — e
Lacan deduzira a tese que o “sonho é demanda”[2], mas é também das Begebren e die
Begierde, na verdade — e o mais surpreendente — Lust [3]. Categoria tanto social -
“desejo do Outro” -, erético quanto ético, portanto, que se emprega tanto a manter a
coeréncia de um corpo fundamentalmente dedicado a morte quanto a suportar a
divisdo subjetiva — sem a qual o parlétre seria louco[4] — ou a se manifestar no nivel do
impossivel da relacao entre os sexos.
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Mas para além do paradoxo do desejo — tese trivial — e seus paradoxos elevados pelo
moralista, a psicandlise, ela, coloca em jogo principalmente sua determinacao pelo
significante que situa o campo entre a verdade e o ato.

Portanto, os paradoxos da categoria mais dialética da psicanalise eclodem ao serem
colocados em tensdo com as nogoes também importantes da experiéncia como o
Outro, a Lei, 0 gozo, a satisfacao, o objeto, a demanda, a inibicao, a interpretacao, a
angustia, a defesa, o saber, a resisténcia ou a realidade.

De onde aparecera, talvez, que os paradoxos do desejo— desejo que é do gozo isso
que a verdade é do real — nao é outro que aquele do significante, da verdade e do
sujeito (pontual e evanescente).

Traducéo para o portugués: Elynes Barros Lima

[1] J. Lacan, "Subversao do sujeito e dialética do desejo. Escritos. Rio de Janeiro:
JZEditor, 1998, p. 826

[2] J. Lacan. O Seminario, 17: O avesso da Psicanalise. Rio de Janeiro: JZEditor, 1992,
p. 149

[3] J. Lacan. O seminario 6: desejo e sua interpretacdo. Aula de 13 de maio de 1959.
Inédito.

[4] J. Lacan. O Seminario 5: As formagdes do inconsciente. Rio de Janeiro: JZEditor,
1999, p. 431

Preludio 3, Andréa Brunetto

A problematica do desejo, insiste Lacan, é sua excentricidade em relagcdao a qualquer
satisfagcao.1 Seguindo o Seminario As Formagées do Inconsciente € excéntrico porque
desliza sempre, almejando um objeto, mas que nunca é Isso.

O inconsciente é um lugar outro, estrangeiro, que sé se manifesta como tropeco,
rachadura, como alega Lacan no Seminario 11: uma zona de larvas, um limbo, um centro
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incégnito.2 A condicao erratica é prépria do humano, imerso na linguagem e fundado por
tracos significantes. E sua alteridade radical. Lacan sustenta que o sujeito é apenas
sujeito do discurso, arrancado de sua imanéncia, condenado a viver em uma espécie de
miragem que nao o faz apenas falar de tudo que vive, mas viver no jogo entre dois polos.3

Em um de seus polos se afirma com os significantes, com seu Wunsch, e no outro, em
que a verdade escapa, se esvai no tonel das Danaides de um gozo que se perpetua?
Assim entendi “o jogo entre dois polos”. E por esse viés, o paradoxo do desejo é nao ser
mais do que um semblante?

Em portugués temos um ditado para quando as coisas estao dificeis: se ficar o bicho
pega, se correr o bicho come. Pegar nao é bater, como no espanhol, é segurar. O bicho
segura ou come. Zeca Baleiro, famoso cantor, quase lacaniano, de tanto que brinca com
as palavras em suas musicas, complementa assim: o bicho come. Come, back, again.
Versao um pouco diferente do ‘a bolsa ou a vida’, pois enfatizado um sentido sexual.
Pegar tem sido usado, cada vez mais, para falar do encontro sexual. Pegar é também
transar.

E lembrando o pegar, ha uma musica de outro cantor brasileiro, Seu Jorge, muito tocada
nas radios do pais no momento, cuja letra fala de um homem que esta atraido pela amiga
de sua mulher, que para complicar as coisas é muito bonita, e a beleza feminina mexe
com seu coragao. E vive o seguinte dilema: peco ou nao peco? Peco ou nao peco? Ele
vai contando a histéria de seu dilema diante do desejo e se perguntando sobre sua
posicao diante do pecado. E ao cantar, equivoca o pecar com o pegar. E escutamos um
pego ou nao pego? Na letra da musica esta o tempo todo o verbo pecar, mas em alguns
momentos Seu Jorge canta pego ou ndo pego? (Ou sera que eu escuto um pegar que
nao tem? Meus colegas brasileiros vao saber responder a minha duvida. Sera?).

No pecado, hamartia — em grego, relembra Lacan, é falta4 — ou na pegada (marco, traco)
estamos no semblante de que é Isso?

1 J. Lacan. O Seminario 5: As formacgdes do inconsciente. Rio de Janeiro: JZEditor, 1999,
p. 350.

2 J. Lacan. O Seminario 11: Os quatro conceitos fundamentais da psicanalise. Rio de
Janeiro: JZEditor, 1985, p. 28.

3 J. Lacan. O Seminario 9: A identificacdo. Aula de 13 de dezembro de 1961. Inédito.

4 J. Lacan. O Seminario 7: A ética da psicandlise. Rio de Janeiro: JZEditor, 1991, p. 102.
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Preludio 4, Patrick Barillot

Ha toda uma diversidade de desejos, mas desejo de saber o que o inconsciente
poderia nos revelar sobre o gozo, como castrado, nao !

Nao ha desejo de saber, desse saber préprio ao inconsciente, afirma Lacan em “Mais,
ainda”, e ele acrescenta em sua “Nota aos italianos”[1] que nds todos, a humanidade
inteira, temos horror desse saber.

La onde as praticas psicoterapéuticas sé reforcam esse horror de saber, a oferta
analitica promove um desejo do saber inconsciente sobre a realidade sexual e a
castracdo. Este saber deve ser decifrado pela interpretacao, pois ja esta la, mas
cifrado.

Além da decifracao, a andlise convida também a um desejo de saber préprio ao
psicanalista que precisa ser inventado, pois, diferentemente do saber inconsciente, “ele
nao esta de forma alguma cozido”[2].

E nesse lugar que o psicanalista deveria se distinguir do resto da humanidade, essa
seria sua marca, aquela no qual, o desejo desse saber que lhe é proprio, adviria.

Traducéo: Lia Silveira

Preludio 5, Carmine Marrazzo

De que modo os psicanalistas podem sustentar seu desejo, desejo de analista, com seus
paradoxos?A questdo é crucial e envolve a “chance que a andlise continue a dar
dividendos no mercado”1, e as condi¢des para sua mesma sobrevivéncia.

Freud, o primeiro, tocou na questao, escritos e correspondéncias o atestam. E quando
somos consolados por um otimismo singular a cerca do destino de sua invencao, o
psicanalista da crédito de uma “notavel disposicdo” para aceitar seu “destino”, “destino
daqueles que estdo em oposicdo solitaria”2 . Entdo, como entender esta “notavel
disponibilidade” se “ndao ha nada na estrutura do homem que o predisponha a
psicanalise”?3
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Com Lacan, avancamos. Ele apostou em despertar o movimento analitico do fracasso
de uma formagao que garantia ao analista “uma rotina que gera minha comodidade”4,
e sua critica obstinada trouxe novamente a resisténcia a psicanalise na prépria
psicanadlise, antes de qualquer outro lugar.

Acreditara que sua inédita vissicitude institucional respondesse aquele destino freudiano.
Mas se se tratou de “uma oposicao, sozinho”, certamente nao foi sé uma oposicao, mas
outro modo de fazer existir o Outro, pois a colocacao em fungao do “desejo do analista”,
esta jéia do final da andlise, implica antes um autorizar-se sem “assegurar-se do Outro”5,
ndo mais no campo garantido do saber do Outro, mas no campo do ato. Uma “notavel
disponibilidade” ao ato analitico.

Entao, se ato-riza? “O psicanalista [...] fica apenas no lugar do ator, na medida em que o
ator basta, por si sO, para sustentar essa cena”6. Por essa via, os paradoxos do desejo
do analista ndo sao outros que os “paradoxos do ato analitico”? Qual ato “que nds
supomos do momento eletivo em que o psicanalisante passa a analista”7, “a cujo, o
analista opoe o mais insensato desconhecimento8 e de cujo “tem horror”9, acte-horr, e
que o fixa no lugar de “rebotalho da suposta (humanidade)”.10

Mas se tal posto ndo é desejavel, como pode o analista deseja-lo, continuar a deseja-lo?
Deve ser a decisdo de uma reinvencao. E assim que entendo essa “coaccdo”:” Que cada
analista seja forcado — porque precisa ser forcado - a reinventar a psicandlise, a partir
do que foi capaz de obter por ser, ele mesmo, psicanalisante”.11

Pode a Escola do Passe sustentar a aposta de uma decisao, sempre contingente,
trazendo consigo o entusiamo?

Tradugdo: Andréa Brunetto

1 LACAN, J. Nota italiana. Outros escritos. Rio de Janeiro: JZEditor, 2003, p. 314

2 FREUD, S. Resisténcia a psicanalise (1924[1923]). Vol. XIX. ESB. Rio de Janeiro: Imago
Editora, 1976, p. 275. NT: mantivemos nessa tradugao a palavra destino, pois o autor a usa
em dois momentos no paragrafo. Na traducao em portugués do texto freudiano esta
“situacdo”. E a “notavel disponibilidade” esta traduzida na Imago por “grau de aptiddao”. Por
isso, decidimos manter a tradugao do autor e fazer a referéncia a pagina do texto de Freud
nas Obras Completas da Imago Editora.

3 Correspondence S.Freud - L. Binswanger (1908-1938), Calmann-Levy, Paris, 1992, p. 134
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4 LACAN, J. Proposicao de 9 de outubro de 1967 sobre o psicanalista da Escola. Outros
escritos. Rio de Janeiro: JZEditor, 2003, p. 264.

5 LACAN, J. Subversao do sujeito e dialética do desejo. Escritos. Rio de Janeiro: JZEditor,
1998, p. 839.

6 LACAN, J. O Semindrio, livro 16: de um Outro ao outro . Rio de Janeiro: JZEditor, 2008, p. 338
7LACAN, J. O ato psicanalitico. Resumo do Seminario 1967-68. Outros escritos. Rio de
Janeiro: JZEditor, 2003, p. 371.

8 LACAN, J. O Semindrio, livro 15: o ato psicanalitico. Inédito, aula de 29 de novembro de
1967.

9 LACAN, ]. Lettre au journal Le Monde, 24 gennaio 1980

10 LACAN, J. Nota italiana. Op. Cit., p. 313.

11 LACAN, ]. Sulla trasmissione della psicoanalisi (1978), in La psicoanalisi, n°38, Astrolabio,
Roma, 2005, pp. 13-16

Preludio 6, Martine Menes

Nem temor nem piedade.
E preciso verdadeiramente ser um herdi? Especialmente se voceé tiver nascida filha.
"Chorei bastante por ser uma menina!"

Ao que Ismene, como ‘verdadeira’ menina, respondeu: "Vocé deseja coisas impraticaveis

Filha do pai, Antigona o demonstra post mortem isso que é a lei, a verdadeira.

Sob o pretexto dos deuses, ela enterra Polinice, seu "bem", seu duplo incestuoso, porque
"é seu irmao ». Isso é tudo.

NZo. E também seu sobrinho, o traco da falta: cegueira afetada do pai diante dos
pressagios, amor cego da mae por seus filhos, todos meninos.

"Essa vitima tao terrivelmente voluntaria », nunca é silenciosa diante de Creonte

atordoado: "... de nds dois, € ela que seria o homem se eu a deixasse triunfar

impunimente".
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Tao inflexivel como seu pai, rugiu o coro.

Dificil de conceber como mulher, e no entanto ela (o) €, somente na passagem a morte
que ela o reconhece, lamentando-se de nao ter sido nem amante, nem mae.

Além disso,

Hemon sé pode reunir-se com ela no fora do lugar da sexuacédo que a adoece.
Falsa Narcisa, ela o olha em seus lagos.

Nao haveria um desejo ao qual ceder para nao ceder de seu desejo?

Citagbes extraidas de Antigona de Sofocles e de O Seminario 7 : a ética da psicanalise,
de Jacques Lacan, licbes XIX e XXI.

Traducéo Andréa Brunetto

Preludio 7, Sonia Alberti

Paradoxo, do grego “para”, que se traduz normalmente por “contra” e “doxa”, a opiniao
verdadeira. No seu Seminario de 10 de maio de 1977, Lacan se pergunta se seria possivel
representa-lo [1]?

Para nos aprofundarmos um pouco no contexto, rememoremos o paradoxo do mentiroso
que levanta a questao sobre a frase dita no século VI a.C., por Epiménides, o Cretense:
“Os cretenses sao sempre mentirosos [...]”. Como um cretense pode dizer tal coisa dos
cretenses? o sendo ele proprio, estaria ele mentindo? E se ele mente, ndo estaria ele
dizendo entado a verdade? Indecidivel, em logica.

O paradoxo trata do indecidivel — Lacan o confirma em sua conferéncia sobre o Saber
do psicanalista quando introduz, do lado mulher, a ndo existéncia por um lado, e o nao-
todo, por outro [2]. E entre o indecidivel do lado mulher e a contradi¢do que a castragdo
imprime a existéncia do lado homem que Lacan faz circular a falta, a falha, o desejo e o
objeto a. Em consequéncia, define a castracdo como “tudo [ou o todo] deixa a
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desejar” [3] e depois observa que é pelo fato de isso circular e deixar a desejar, que nossa
relacdo € com o objeto a.

Ora, os paradoxos do desejo surgem a partir dai: o Um dialoga sozinho “ja que recebe
sua mensagem sob forma invertida” (Lacan, 10 de maio de 1977). E porque o Um dialoga
sozinho que o objeto a, esse que surge da circulacdo entre o indecidivel e a contradicao,
nao é apenas objeto que causa o desejo, é também o objeto do gozo, dessexualizado no
sentido freudiano do termo, ou seja, que nao esta referido ao falo.

Entao é isso o que Lacan ja observava quando construia a fantasia na neurose obsessiva
diferente da histeria: se nesta o objeto é sempre metaforizado na referéncia falica que o
vela, naquela, ele se metonimiza... No primeiro caso, o sujeito sabe da falta que se
inscreve no Outro e ndo quer vé-la para nao se deparar com o indecidivel; mas no
segundo, “para tentar abolir a dificuldade que eu designo sob o0 nome de parasitismo do
significante no sujeito” o obsessivo, se visa a degradacao do Outro, é para “restituir a
primazia do desejo” [4] (Lacan, O Seminadrio, livro 8: A transferéncia). Em ambos os casos
sera a possibilidade de passar pelo que Freud chamava de neurose de transferéncia o
que pode sustentar a aposta de ja nao imprescindir do Outro, abrindo os caminhos para
o surgimento dos paradoxos do desejo. Mas em ambos os casos também fica claro que
tais paradoxos s6 podem descortinar-se no momento em que se possa reconhecer que
isso 0 que é parasitado pelo significante é, na realidade, um né borromeano [5] (Lacan, O
Seminario, livro 24: Linsu que sait de I'une-bévue saile a mourre) que articula RSI e
comporta o indecidivel no qual desejo e gozo se articulam.

[1] “Les paradoxes sont-ils représentables ? Ao€a, Doxa, [...], c'est I'opinion vraie. Il n'y
a pas la moindre opinion vraie, puisqu'il y a des paradoxes”.

[2] Conferéncia de 1 de junho de 1972.
[3] “tout laisse a désirer”

[4] “c'est la voie que choisit I'obsessionnel pour tenter d'abolir la difficulté que je désigne
sous le nom de parasitisme du signifiant dans le sujet, de restituer, pour lui, au désir sa
primauté mais au prix d'une dégradation de I'Autre”.
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[5] “Ce corps-de, est parasité par le signifiant; car le signifiant, s'il fait partie du Réel, si
c'est bien la que j'ai raison de situer le Symbolique, il faut penser a ceci, c'est que
cette corps-de, nous pourrions bien n'y avoir affaire que dans le noir. Comment
reconnaitrions-nous, dans le noir, que c'est un noeud borroméen ? C'est de cela qu'il
s'agit dans la Passe”.

Preludio 8, Marcelo Mazzuca

Os paradoxos do desejo do analista

Nosso préximo encontro em Paris nos pds no rastro do desejo e de seu paradoxo: como
alcanca-lo com a interpretacao se resulta logicamente “incompativel com a palavra?”
Resposta: nao sem outro desejo.

Ficamos, entao, abertos a um amplo leque de problemas clinicos que com certeza
confluem a uma consideracao ética particular: situar as coordenadas do desejo do
analista, essa “classe especial de desejo que se manifesta na interpretacao” [1], esse
“postulado” de base de toda formagao do analista[2].

Neste sentido, ndo pode ser casual que o proprio Lacan tenha formulado pela primeira
vez a pergunta pelo desejo do analista no momento preciso em que pode situar o
paradoxo do desejo[3]. A formulacdo topoldgica do desejo, em 1958, o empurra
inexoravelmente a uma ética da cura que consiga integrar “as conquistas freudianas
sobre o desejo” para dar-lhes uma resposta no ato [4].

Dez anos mais de ensino levou Lacan a dar-se conta daquela estrutura do ato analitico.
Em meio a isso temos um percurso rico em referéncias que refletem aspectos diversos
da funcédo desejo do analista e das notacdes algébricas das que se sustenta[5]. Esse
percurso sugere uma formula: assim como se pode dizer que o sentido da verdade de
todo sonho é o da realizacdo de um desejo (com o que essa realizacao onirica comporta
de “irrealizacdo” ao mesmo tempo), nés poderiamos afirmar que o sentido do desejo do
analista — nao o significado desse ou daquele desejo desse ou daquele analista, mas o
sentido do desejo do analista” como nocgao ética e clinicamente operativa — é o da
“realizacao no ato.”

Veja bem, ainda assim, chegariamos ao extremo de sustentar que o dito desejo esta
isento de paradoxos? Como encara o analista a estrutura paradoxal do desejo?
Perguntas que reconduzem a clinica do final da andlise e da passagem, abrindo o
interrogante sobre os vinculos entre o desejo e o ato, mas também sobre 0 gozo e a
satisfacdo que talvez Ihe sejam correlativos. Porque nao basta apenas localiza-lo ao final
o colapso da verdade do desejo no “eu minto”, ha de poder situar ali a relacdo com sua
fonte pulsional e com o dizer que nomeia. E ainda quando essa nomeacao seja de

www.champlacanien.net 9



“Pinéquio”, nao chega a situar o sujeito da enunciacao, além disso, deve-se constatar se
seu coragao € ou ndo de mentira e se efetivamente cresce-lhe ou ndo o nariz.

Traducg&o: Katarina Aragao Ponciano

[1] Lacan, J. (1962-63). La angustia. EI Seminario. Libro 10. Buenos Aires: Paidds, 2006,
clase IV, p. 65.

[2] Lacan, J. (1963-64). Los cuatro conceptos fundamentales del psicoanalisis. EI
seminario. Libro 11. Buenos Aires: Paidds, 1994, clase 1.

3 Lacan, J. (1958). "La direccion de la cura y los principios de su poder". En Escritos 2,
Buenos Aires: Siglo Veintiuno, 1988, p. 595.

[4] Ibid.

[5] Lacan, J. (1963-64). Los cuatro conceptos fundamentales del psicoanalisis. EI
seminario. Libro 11. Buenos Aires: Paidds, 1994, clase 1.

Preludio 9, Albert Nguyén

Um novo desejo

Algumas notas sobre o tema, e uma questao : Um novo desejo ?
Onde o desejo tem sua origem ? O poeta Reiner Kunze escreve sem disfarce :

« Ao longo da surpresa reside o0 poema,
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é la que nés vamos »

De paradoxo em paradoxo, caminha a andlise, mais para nomear, e mais ainda : «
renomear como novo as coisas do mundo » diz F. Cheng, para responder ao inominavel,
outro nome do impossivel : tal € o desejo.

O sujeito, presa do desejo e de seu paradoxo, que Lacan observa na pagina 558 do
Seminario « O desejo e sua interpretacao » :

« O desejo é a0 mesmo tempo subjetividade — é o que estd no coracdo de nossa
subjetividade, que é o tema principal — e € a0 mesmo tempo o contrario, se opoe a
subjetividade como uma resisténcia, como um paradoxo, como um nucleo rejeitado,
refutavel. »

Paradoxo do desejo amarrado ao amor e ao gozo do sintoma.

Desejo de analista vindo do ato mesmo que o sustenta e dita uma ética que governa o
Dizer, o Um-dizer, o Real. Fios entrecruzados,, tramas, amarragoes, trancados como
muitas das figuras do qual o desejo se deduz no surgimento de sua causa, nao sem
culpa.

Um novo desejo, sobre o modelo de Ein neues Subjekt, que Lacan retraduziu : ele é novo
que ai tenha o sujeito, e novo que tenha este desejo que havia sido rejeitado.

Por fim e depois se inscreve, se escreve este novo desejo, efeito da resolugcao, da
reducao dos paradoxos do gozo, dos paradoxos do amor, e dos paradoxos do desejo,
por causa do real inexoravel. O desejo de analista é desejo de saber uma vez caido o
desejo de saber e seu amor, este desejo de saber é chance de dar ao inconsciente a
extensao que lhe cabe. : 0 inconsciente, isto que resta.

Traducéo : Consuelo Pereira de Almeida

Preludio 10, Silvia Migdalek

O paradoxo do desejo e o amor
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Jogando com as delicias da etimologia e o dicionario, lemos que o termo paradoxo vem
do grego (para e doxos) e significa “mais além da imaginacao”, e também implica algo
contrario a “opiniao comum”. Atualmente a palavra “paradoxo” tem muitos significados,
tomemos um deles pelas ressonancias que tem com a pratica da analise: declaracao cuja
veracidade ou falsidade é indizivel.

Na clinica da vida amorosa é talvez onde o paradoxo do desejo se intensifica de modo
singular, dando forma ao que podemos chamar também o paradoxo do amor, e este
ultimo - digamos inicialmente — o amor ndo é o desejo, o desejo € sua ancoragem
pulsional. Freud disse que relutamos a conceber o amor como uma pulsdo parcial, mas
podemos ver nele uma aspiragdo para o todo. E o0 eu 0 que ama ou odeia, mas a relacdo
entre a pulsdo e o objeto se chama fixacdo a uma borda auto-erdtica, caracteristica
perversa da neurose. Portanto o amor carrega o fardo de sua origem pulsional. Quando
Freud elabora sua teoria sobre o amor, ocupa-se em inverter a “opiniao comum”, que
erra o alvo a respeito da causa do amor: nao se ama porque se deseja, mas, é porque se
deseja que se ama. O desejo revela que a estrutura porta uma hiancia. Freud o ilustra
sob a roupagem de uma mitica experiéncia de satisfacdo, que cedo, inscreve a perda
irredutivel do objeto cujo resultado é o surgimento do desejo, primeirissimo movimento
de natureza psiquica, e que no dizer de Lacan, no seminario VIl sobre A ética da
psicandlise, aquilo de que se trata é de um “inicio miseravel”

O indizivel, Das Ding como o nucleo nao predicavel do Outro, que ndo permite nenhuma
identificacdo. A Coisa como vazio do dizer, vai se aninhar a tudo o que pode ser dito. Se
introduz entdo, a légica do nao-todo no dizer, e por isso também em todo discurso
amoroso. Paradoxo do amor que aspira ao todo, porque ndo quer saber nada sobre a
castracao, ou com Lacan, da impossibilidade de escrever a relagao-proporcao sexual, e
paradoxalmente, nada faz mais presente esta dimensdao de um real impossivel da
experiéncia amorosa. Tanto em Freud como em Lacan podemos encontrar a utilizagao
desta dimensdo como a de uma impossibilidade logica, originaria e fecunda. Esse
obscuro “objeto de desejo”, incompativel com a palavra, na vida amorosa, se apresenta
sempre em certa tensao dramatica, nunca se esta mais a mercé do outro do que quando
se ama... a tragicomédia amorosa...

A problematica do paradoxo do desejo no amor nos abre a uma série numerosa de
articulacdes interessantes, e uma delas é a relagcdo que mantém com o que com Freud
chamamos o amor de transferéncia. Forma de amor que surge na transferéncia e que
Freud situa como algo “resistente a interpretacdo”, um amor recalcitrante e indomavel,
borda erotdbmana do amor, que costuma acompanhar a clinica de certas “mulheres de
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paixoes elementares”. Poder-se-ia pensar que aqui, se apresenta um impasse do
inconsciente.

O amor de transferéncia, em sua vertente de repeticao, vela o objeto do trauma. A
transferéncia no comeco se exerce no sentido da identificagao, mas nesse processo, o
que Lacan propdoe como o que deve operar € o desejo do analista, que justamente
conduz a travessia do plano das identificagdes, que ndo é sem esse operador desejo do
analista, “para dar-lhes formulas referenciais, direi: se a transferéncia é o que da pulsao
divide a demanda, o desejo do analista € o que a restabelece”[1], como um desejo que
aponta entao a voltar a revelar a origem pulsional de toda demanda, velada inicialmente
pelo amor de transferéncia mesmo. Um desejo que nao é um desejo puro, e que Lacan
nomeia como um desejo de obter a “diferenca absoluta”, abrindo-se ali entao a pregunta,
de como vivera o sujeito este atravessamento operado exclusivamente por uma
experiéncia de analise. Nos testemunhos de passe pode-se verificar que € em torno dos
avatares da experiéncia amorosa, de onde se produzem momentos de inflexao decisivos
que colocam o sujeito frente a uma tomada de posicao, frente ao que do desejo — e para
abrir outra articulacédo possivel do tema — e do gozo, tenha sido elaborado na analise.

Que articulacdes e diferencas se poderiam fazer entre o amor de transferéncia e o
preceito ético freudiano da lei de abstinéncia, e o desejo do analista? Sem duvida nao
sa0 a mesma coisa.

Em Lacan a partir do Seminario XX, poder-se-ia dizer que se opera uma ampliacao e uma
nova forma de pensar esta dimensao absolutamente essencial da experiéncia humana.
Talvez se pudesse resumir esse movimento como o de uma ampliagao aonde o anterior
segue sendo certo, mas que os novos desenvolvimentos obrigam a incluir novas
perspectivas, que em seu conjunto representam certa revalorizacao do amor.

Entdo, também nosso préximo Encontro sera ocasido de ver quais sao as novas linhas
de tensao que o ensino de Lacan traz, a partir dos anos 70. E muito interessante como
Colette Soler, em seu livro Os afetos lacanianos resume esta nova perspectiva:

“O amor se converte em um revelador dos impasses do inconsciente, como saber que
esta ali ndo sabido, obscuramente aprendido e que faz obstaculo a relagdao sexual. O
amor é indice nao de uma intersubjetividade, e sim de um Inter-reconhecimento entre
os seres falantes feitos de duas lalinguas” [2].
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A partir do seminario XX Mais, ainda, se produz entdo um enfoque novo do amor, este
advindo como signo de um afeto do inconsciente. Para concluir compartilho com vocés
estes paragrafos finais do seminario para comecar a preparar o clima do nosso préximo
Encontro em Paris, em julho de 2014:

“... direi que o importante no que revela o discurso analitico, e surpreende ndo ver suas
fibras em todas as partes, é isto: o saber, que estrutura em uma coabitacdo especifica o
ser que fala, tem a maior relagdo com o amor. Todo amor encontra seu suporte em certa
relagcé&o entre dois saberes inconscientes.

Quando enunciei que a transferéncia era motivada pelo sujeito suposto saber, ndo era
sem aplicacdo particular, especificada, do que esta al por experiéncia. Peco-lhes que
consultem o texto do que enunciei aqui, em meados do ano, sobre a escolha do amor.
Falei em suma do reconhecimento, do reconhecimento por signos sempre pontuados
enigmaticamente da forma como o ser é afetado enquanto sujeito do saber inconsciente.
N&o ha relacdo sexual porque o gozo do Outro considerado como corpo € sempre
inadequado - perverso, por um lado, no que o Outro se reduz ao objeto a — e por outro,
diria, louco, enigmatico. Ndo é acaso com o enfrentamento a este impasse a esta
impossibilidade com a que se define algo real, que se pbe a prova o amor? “Do parceiro,
0 amor soO pode realizar o que chamei, usando de certa poesia, para me fazer entender,
valentia ante fatal destino” [3]. (J.L)

Traducéo: Gracia Azevedo
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Preludio 11, Antonio Quinet

KALIMEROS PARA 2014!

“Clara é a vitéria de Himeros, o desejo, no olho da jovem feita para a cama”, diz o coro
grego. O Himeros é o brilho do desejo, “vitorioso”, desejo decidido que faz de Antigona
a desejante desejada. Himeros é a flor do desejo que brota no campo da pulsao entre
duas mortes. A heroina — criacdo de Soéfocles - é o paradigma do desejo em ato e € o
objeto causa de desejo (explicitamente de Hemon, filho de Creonte).

Himeros vem do verbo himeirein grego, “desejar”. Na mitologia Himeros € um deus,
gémeo de Eros, ambos presentes no nascimento de Vénus, a deusa da beleza. Enquanto
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Eros é o amor como sentimento, Himeros é o desejo sexual, propriamente dito. Himeros
ndo é o desejo como falta, aspiracao, vazio de satisfagcdo e sim o estado de desejo,
excitacdo gozosa, o desejo em sua assertividade, tornado visivel no ser-para-o-
sexo. Nao se trata aqui do desejo com seus impedimentos derivados de sua articulagao
com a Lei que se declina em insatisfeito, prevenido ou impossivel, como no neurdtico.
Nao é o desejo em suas errancias que pula de objeto em objeto e nunca se satisfaz por
ser metonimia da falta. Himeros é o desejo em sua positividade, um desejo assertivo,
desejo em ato - base do desejo do analista.

A psicanalise e a arte nos permitem, a partir de Lacan, apreender a distincdo entre o
desejo como falta, equivalente ao menos phi (-¢), € o desejo causado pelo objeto “a”. O
primeiro é articulado a lei e a impossibilidade; o segundo ao gozo e a satisfacao, derivada
da presenca do objeto mais de gozar. Himeros é um dos nomes do desejo em sua
assertividade.

Para além da demanda, eis o desejo e seu real de gozo: no campo escopico “o desejo
para o Outro”, e no campo invocante o “desejo do Outro”. O olhar e a voz sao os apagoes
do sujeito, que se evapora para deixar brilhar o desejo.

O artista eleva as notas musicais a dignidade da voz, como mais de gozar — € um mais
de voz que se faz escutar. Assim como o pintor joga na tela um mais de olhar. O ato do
artista, realizado por seu desejo decidido, coloca na obra de arte esse algo “de si”, que
mal lhe pertence e que Ihe escapa, que é objeto a. Eis o que o analista deve se deixar
ensinar pelo artista.

A chegada da luz do dia advinda das trevas da noite era, para os gregos, uma luz
desejada. Dai a palavra para designar o dia ser himera, nos ensina Platdo. E “Bom dia!”,
ser kalimera! Literalmente, “Belo dia!”. Lacan, a partir dai, propde um novo cumprimento
“Kalimeros!” — Bom dia e Belo desegjo!

Kalimeros para 2014!

Preludio 12, Claude Leger

O Desejo Agarrado pelo Rabo.
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Durante os anos negros da Ocupacao, Lacan e Picasso estavam num mesmo barco,
aquele chamado « Trabalho, Familia... e cinto apertado ». Eles também estdo na mesma
foto, feita em marco de 1944 por Brassai na casa de Michel Leiris, por ocasiao de uma
representacao entre amigos da peca de Picasso O Desejo Agarrado pelo Rabo. Se
Picasso entdo agarrava o desejo pelo rabo, é que ele puxava o diabo pelo mesmo
apéndice. Um pouco antes, Lacan estava admirando a instalacdo de caixas de fésforos
de Prévert em Saint-Paul-de-Vence, paradigma, segundo ele, da colecdo, ja que era
concebido com rebotalhos elevados a dignidade da Coisa. Breton (André) escreveu : «
Todos os destrogcos ao alcance de nossas maos devem ser considerados como um
precipitado de nosso desejo. »

Em 1941, ano em que Picasso escreveu sua pecga, ele pintou um Busto de Mulher com
Chapéu, onde as metades superior e inferior da face estavam orientadas de forma
diametralmente opostas, produzindo uma ilusdo de movimento, a maneira de um
deslocamento fotografico.

« Eu nao procuro, acho ». Esta era a maxima de Picasso, que Lacan citou tantas vezes.
Ele tinha, de fato, achado o Minotauro sem se perder no labirinto, essa figura picasseana
que lhe abriu perspectivas bem mais amplas[1] que aquelas do academicismo de
vanguarda que lhe havia servido de trampolim.

Em 1978, Lacan acabou por constatar que na verdade ele ndao achava, mas que ele
continuava ainda assim a pesquisar. Entre suas questdoes, ha uma ha uma que nos
interessa particularmente : porque o desejo concede ao amor ?

Traducéo: Lia Silveira e Bela Malvina

[1] Note: Minotaure foi uma revista pluridisciplinar fundada por A. Breton, e a cobertura
do nuimero 1 foi dada a Picasso, et outros colaboraram como Leiris, Griaule, Caillois,
Masson, Bataille e Lacan.

Preludio 13, Manel Rebollo

Que deseja a palavra?
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Que significa desejo? Que quer dizer essa palavra?

A mesma pergunta implica um desejo de dizer nas mesmas palabras, um “querer dizer”
que certifica que é ai, nos intersticios da linguagem que o desejo habita.

Nem sequer seu nome em alemao, que Freud o outorgara, Wunsch, o detém em uma
significacdo, pois em Begehren encontra também outro termo, sem esgotar nele seu
sentido. Eis o segredo de sua indestrutibilidade. Para destruir algo ha que localiza-lo, e a
deslocalizacdo do desejo é evidente, forjando sua residéncia, seu Dasein, seu estar ai,
no espaco entre dois significantes. Nao ha lugar para o desejo na consciencia, s6 no
fracasso (insucces) da tentativa, donde se revela como um sem saber que sabe (insu que
sait).

Lacan tenta localiza-lo de maneiras distintas:

-Mediante a escritura: em seu grafo do desejo, entre a linha da enunciagado e a do
enunciado, no nivel do fantasma; ou bem entre o “para todos” da formula sexual
masculina e o0 “nao toda” da feminina.

-Mediante a nominacao, em um recorrido que passa ra-zo-avelmentel por Das Ding, o
designio, o deser, e atravessa novos vocabulos, como o objeto a, 0 mais-de-gozar, € um
metonimico etcétera pelo qual deambula tal lagarto nas sebes do dizer, perdendo sua
cauda em cada modalidade substancial de gozo.

-Produto da linguagem e causa do discurso, cada um dos falaseres tenta lidar com ele
em seu sintoma. Assim, articulado na palavra, porém nao articulavel, se deixa querer
pelos sujeitos em seu errar lidico pelos ditos.

Como entdo alcangca-lo? S6 mediante as voltas da interpretacdo, esse
dizer semsontido do analista que permita rasonar com o desejo do sujeito em um

instante efémero de saber no lugar da verdade. Para deixar logo de ser verdade esse
saber. E seu destino

Traducédo: Andréa Brunetto
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1 Em espanhol, o autor escreve ra-son-ablemente, o que lhe permitira, mais adiante,
escrever sinsontido, e rasonar com o desejo.

Preludio 14, Ricardo Rojas

Desejo-de-saber e Entzweiung do Sujeito*

“Tal € ao menos o camino que franqueou

a neurosa ao psicanalista para que ele a cabe

em verdade por sua repeticdo (...). E isso o que ele ndo
poderia levar a cabo sem supor o desejo ndo ser senao
desejo-de-saber”. Jacques Lacan[1]

O sintagma desejo-de-saber introduz paradoxos. Em O Banquete [2] o que se trata, no
desejo-de-saber, é do agalma, o que se pode ler com a chave: ser-de-saber e ser-de-
verdade.[3] Se se desprende um efeito de verdade, se marca a primazia do significante,
no qual o desejo € um desejo-de-saber “suscitado de uma causa conexa a formagao do
sujeito”[4] com seu efeito de desdobramento — Entzweiung — entre ser-de-saber e ser-
de-verdade, entre o “penso” e o “sou”. Entre o saber e a verdade ha um buraco, o
objeto a, porque embora na visada esta o ser-de-verdade, o agalma, esse traco que
persegue o analisante em sua analise, é impossivel de alcancar. Topologia do sujeito em
suas relagcdes com estes trés termos:

A primeira versao da Proposicdo do Passe [5] situa o analista ao nivel de “s” da pura
significacdo, que s6 pode ser determinavel por um deslizamento que é desejo, e onde
nao ha outra eleicao que fazer-se desejo do Outro, em sua forma pura como desejo-de-
saber. Entao, a funcao do agalma do Sujeito-suposto-Saber é a maneira de centrar aquilo
de que se trata na escolha de saber no momento do passe, e ressaltando que o ngo-
saber é central.
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O mais-de-gozar [6] € o que responde a perda do gozo, de onde vem uma animacao feroz
que se conjuga com o desejo-de-saber. “A verdade é puro desejo-de-saber” porém o
efeito de pensamento torna-se suspeito, o pensamento ndo é somente a questao
colocada acerca da verdade de saber — grande passo hegeliano — sendo que o avango
freudiano é coloca-lo como o que impede o acesso ao saber, ponto desfalecente do “eu
néo sei”, de onde surge o inconsciente como um desejo (de saber), com sua dimensao
do informulavel, tal como no sonho de Freud de “ele nao sabia”. A verdade, que a
psicanalise interroga no inconsciente como “desfalecimento criador de saber”, como
ponto de origem do desejo-de-saber, como saber censurado, nao vem a ser mais do
que um correlato desse desfalecimento. No estudo das relagdes entre o saber e a
verdade, na abordagem diferencial entre desejo e demanda, o que Freud aponta — nos
indica Lacan — é a designacao de um lugar de incidéncia de um desejo particular, ponto
em que a sexualidade entra em jogo como fundamental no dominio do desejo-de-saber.

O desegjo-de-saber [7] nao conduz ao saber, é bem mais o discurso da histérica o que
conduz ao saber e é ela que fabrica um homem animado do desejo-de-saber, enquanto
que é como objeto a que o analista ocupa a posicao no discurso, ou seja, que se
apresenta como a causa do desejo para o sujeito, oferencendo-se como ponto de mira
da operacéao analitica, insensata, digamos, paradoxal, tanto que o sujeito se compromete
a seguir o trago do desejo-de-saber que nao tem nada que ver com o saber.

Do lado do analisante ha mais é um “horror-de-saber”[8] que desejo-de-saber, o que o
faz diferente ao desejo do homem como desejo do Outro. Ao desejo-de-saber se o
atribui, entdo, o desejo de inventar o saber.

Por isso o passante testemunha estar a servico do desejo-de-saber, inclusive sem
reconhecer o que ele porta, o mesmo acontecendo ao passador que ai interroga, um
risco para ambos [9] é que esse saber se constroi colocando de sua prépria colheita, dai
que os outros saberes ndo permitem lhe dar um lugar, o que faz duvidar que o préprio
saber passou pela barra, e € ai que é necessario, diz Lacan, um passador para escutar
isso. Ou seja, cedendo o peso de postar em seu lugar outros saberes, - por exemplo, a
tentacao de levar o escutado a doxa — mais que preservar o peso do inédito, se termina
acreditando que o saber nao foi barrado, e portanto, a resposta do Cartel poderia ser que
nao estao convencidos do final. Talvez para sortear esta Verleugnung seria necessario
aos integrantes do Cartel do Passe “el pertenecer”’[10] como os passadores a esse
momento do passe, para que se possa escutar esse saber particular que é marco de
outros saberes estabelecidos e aqui retornamos ao ponto de partida da epigrafe em que
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o deser ndao é mais desejo-de-saber, (de saber) do buraco, por isso o paréntese
introduzido por Lacan que escreveremos (a).

Traducéo Andréa Brunetto

*Este preludio faz um recorrido pelo ensino de Lacan seguindo o trago deste sintagma
desejo-de-saber.

[1] Texto de 3 de fevereiro de 1969. De uma reforma en su agujero. sem publicar. Versao
de Patrick Valas.

[2] E no Seminario 8, A transferencia, que Lacan faz um deciframento do Banquete, de
Platao e é onde deduz estas relagdes entre saber e agalma.

[3] E no Seminario 12, Problemas cruciais da psicanalise, que Lacan aporta essas chaves,
aportes que serao ressaltados na Resenha de ensino do mesmo e na aula do Seminario
13 (20-04-1966) em que comenta essa resenha.

[4] Em seu texto dos Escritos, publicado em 1966, que serve de pontualizacao: De um
designio, onde Lacan ressalta esse trabalho de topologizacao desenvolvido no SEminario
12, Problemas Cruciais da Psicanalise, seminario em que, juntamente com o seguinte,
faz precisdes em relacao a que sujeito se refere a conceitualizagdo da psicanalise.

[5] Texto aparecido em Qutros Escritos, Paidds, Buenos Aires, 2012, no qual desenvolve
as relacoes de SsS e o0 agalma, em relacao ao final da andlise.

[6] Em O Seminario 16, De um Qutro ao outro, se desenvolve a nocdo do mais-de-gozar
e durante todo o seminario trata de precisar de que saber se trata na experiéncia analitica.

[7] Seminario 17, o avesso da psicanalise, onde examina as relagoes do saber e a verdade
nos discursos.

[8] E no Seminario 21, Os nomes do pai\Los desengafiados no erran, que ele precisa as
relagdes com o horror de saber.

[9] 1974-05-08 Nota que Jacques Lacan dirige pessoalmente a aqueles que eran
suscetiveis de designar passadores. Publicado Em Analyse Freudienne press, 1993, n.
04, p. 42.
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[10] Expressao hegeliana desenvolvida por Beatriz Maya em uma de suas elaboracoes
de sua experiencia como passador e passante, Lo que pasa en el pase, n. 1, Publicacion
de la EPFCL-ALN

Preludio 15, Beatriz Zuluaga

Etica do desejo

“No sonho era evidente que fazia muitos anos que a menina ficava frente a janela
infinita, tentando terminar o cacho, e que nédo tinha pressa, porque sabia que, na ultima
uva, estava a morte”

“Do amor e outros dembnios”

Gabriel Garcia Marquez

Ao terminar a sequéncia de Prelldios que antecedem nosso Encontro de Julho, constata-
se que, para pensar o tema que nos reunira no VIl Encontro da EPFCL, abriram-se outras
vias, fissuras diferentes, que, no horizonte do desejo, articulam-se ao “indizivel” que
constitui o cerne da psicandlise: o ato analitico, o final de andlise, o gozo, o amor, a
relacdo entre os sexos e, é claro, o objeto causa, sé para nomear alguns.

Os Preludios, como o dedo de Sao Jodo, prometem que se ira além e que se havera de
pressionar “contra”, para evitar a “doxa”, apostando nisso que parece nao ser do
interesse da humanidade. Em relacao a isso, Freud, desde as suas Conferéncias
Introdutorias a Psicanalise (1915-17), na parte |l sobre o sonho como realizacdo do
desejo, tenta transmitir a seus ouvintes o que ha de novo em sua descoberta. Mas, se
existe o pesadelo e o sonho de angustia, onde se encontra, Doutor Freud, a realizagdo
do desejo? Os leigos, disse Freud, se esforcam em demonstrar que, nas atividades
oniricas, no lugar do prazer proporcionado por um desejo que foi negado no estado de
vigilia, vem constantemente enodar-se o desprazer. Porém, por trds do conteudo
manifesto, ha deformacao e censura, esta é a novidade, insiste Freud. No entanto, o que
Freud mostrou ao mundo, a novidade de sua descoberta que apontou para o
desejo insatisfeito ou impossivel, herdeiro de uma satisfacao mitica e inesquecivel, nao é
do interesse da humanidade. Esta “tem uma tendéncia instintiva de se defender das
novidades intelectuais”. *(1) Nao ha interesse pelo novo e ainda nao existe um desejo de
saber sobre o advento do real, dira posteriormente Lacan.
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Mas, apesar disso, os “paradoxos do desejo” ja permitiram uma primeira elaboracao
nesta sequéncia de Prelldios, ja se pode prever um desejo de dizer, ou melhor, um meio-
dizer algo desse real, produto da nossa do saber. Real que espreita nossa formacao;
um real que, se ndo o levarmos em conta, ele enfraquecera as amarras que permitem
“separar esta experiéncia da terapéutica, que nao so desvirtua a psicanalise por relaxar
seu rigor’*(2)

Lacan sempre nos alertou, ja que “para a humanidade o saber ndo esta posto, uma
vez que ela nao o deseja”*(3). Espera-se, portanto, do psicanalista, subtrair-se, saber
ser o dejeto desta humanidade. Concluindo entao; nosso verdadeiro paradoxo € o de
sustentar um desejo que nao é articulavel, nem nomeavel, porque emerge nos paradoxos
do préprio ato analitico e ai onde nos reunimos para fazer lago de Escola. Esperamos,
portanto, “satisfacdo ao final” nas possiveis elaboracoes que darao continuidade a estes
Preludios, satisfacdo que Lacan enoda ao final da experiéncia, porque isso “implica ter
encontrado esse limite em que se coloca toda a problematica do desejo”*(4).
Problematica ligada a nossa condicdo humana, a relacao fundamental com a morte,
porque nos confronta com a liberdade tragica, que é do Edipo; a de ter que enfrentar as
consequéncias de ter “sabido sobre o desejo”.

O Encontro nos espera em Paris, ainda nos resta um tempo de elaboracao, para que
nos a-proximemos do tema que nos convoca. Um Encontro onde surge um novo
paradoxo, pois, no Seminario de Etica, Lacan se pergunta: o que acontece cada vez que
ressoa para nés — o encontro - a hora do desejo? Pois ha quem nao se aproxime e pelas
melhores razdes “*(5). Pois bem, tratemos de ir “contra”, de nos aproximarmos, pois
levamos em conta o desejo que até hoje nos relune, apesar do que ha de paradoxal em
sustentar e dizer sobre o “indizivel”

Traducgéo de Katarina Aragédo

Revisao Vera Pollo

-(1) S. Freud. “14 Conferencia. EI cumplimiento de deseo (1915). En OC Vol XV.
Amorrortu, Buenos Aires, Ed.Paidds, B. Aires, p.195-196.

-(2) J. Lacan, “Proposicion del 9 de Octubre de 1967 sobre el psicoanalista de
la Escuela. En Directorio de la EPFCL. Ed en esparol 2008-2010. p.272.

-(3) J. Lacan .”La Nota Italiana” cit. p.300.
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-(4) J. Lacan “La Demanda de Felicidad y la Promesa analitica”. En el Seminario, Libro VII,
la Etica del Psicoanalisis”, Ed Paidos, B. Aires, pag. 357.

-(5) Ibid, pag 261.

Preludio 16, Susan Schwartz

Do desejo e da morte

Em 1947, uma jovem e bela mulher, considerando-se indigna de ser a esposa do seu
marido, saltou para a morte do 86° andar do prédio do Empire State. Ela aterrissou,
aparentemente intacta, na parte superior de um carro estacionado. Uma foto foi
publicada na revista Life pouco tempo depois, e foi interpretada como a representagao
da “violéncia e calmaria da morte”, pois ela “descansava tranquila na grotesca tumba,
com o corpo enfurnado no capd do carro”. A foto foi reproduzida inimeras vezes em
diferentes contextos, inclusive por Andy Warhol em “Suicidio” (Corpo caido), 1962[1]. A
reproducao da imagem que representa uma bela mulher morta pertence a tradicao de
numerosas reproducoes da mascara mortuaria da mulher anénima, A desconhecida do
Sena, morta por afogamento e supostamente suicida, em fins do século XIX. A mascara,
com seu sorriso enigmatico, serviu de inspiracao a arte e a literatura; naquela época, ela
era um ideal erético[2].

Em 1846, Edgar Allan Poe escreveu: “A morte de uma bela mulher é, incontestavelmente,
o tema mais poético do mundo.”[3] “Poético” porque, para ele, um poema s6 é poema
na medida em que provoca excitagao; em sua nuvem de beleza, desejo e melancolia, a
morte de uma jovem mulher atrai e fascina, mas incomoda também. Por que ela produz
esse efeito? Lacan dird no seminario 6, O desejo e sua interpretacao: “o objeto da
fantasia é essa alteridade, imagem e pathos por meio da qual um outro ocupa o lugar
daquilo de que o sujeito esta simbolicamente privado: o falo.”[4] Eo que serve de moldura
para a interpretacdo da funcédo de Ofélia na peca de Hamlet, porque, para Hamlet, ela é
o objeto consciente de sua fantasia e o “barometro” da sua relacao com o desejo. Lacan
refere-se a ela como “uma das criagdes mais fascinantes da imaginagcao humana”[5],
uma das mais cativantes e mais perturbadoras[6]. Para ele, ela € uma criatura de carne e
sangue cujo suicidio ele qualifica de “ambiguo”[7]. O laco entre beleza, desejo e morte
nao é evidente, ou seja, ha algo estranho no que tange ao suicidio belo e ha também nele
algo da ordem do fetiche. Como phallus-girl, Ofélia é o objeto do desejo de Hamlet; como
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falo exteriorizado, simbolo que significa vida, ele a rejeita e ela sé é reintegrada em seu
fantasma “ao preco do luto e da morte”[8]. Na morte, que produz um furo, um buraco
real, ela se torna o objeto impossivel que recupera seu valor como objeto no desejo[9].

Para Lacan, Hamlet é a tragédia do desejo e do luto, um Iluto que demonstra a
proximidade dos lacos entre os registros do real, do imaginario e do simbdlico[10]. A
relacdo entre desejo e morte é paradoxal. O desejo religa o sujeito com a vida, na busca
de uma mais de ser, enquanto a morte é a condicdo: a corpsificagdo que o sujeito sofre
como efeito de sua alienacao ao significante. “O desejo é carregado pela morte”[11], diz
Lacan, e ndao ha outro sentido da vida.

Traducéo: Vera Pollo

[1] http://kottke.org/08/07/the-most-beautiful-suicide

[2] http://en.wikipedia.org/wiki/L’Inconnue-de-la-Seine

[3] Edgar Allan Poe, The Philosophy of Composition

[4] Jacques Lacan, Le Séminaire, livre VI, Le désir et son interprétation, Paris, Editions de
la Martiniére et Le Champ Freudien Editeur, junho de 2013, p.370 (Licao de 15 de abril
de 1959)

[5] Ibid., p.291 (Licao de 4 de margo de 1959)

[6] Ibid., p.357 (Licao de 8 de abril de 1959)

[7] Ibid., p.292 (Licao de 4 de margo de 1959)

[8] Ibid., pp.380,382 (Licdo de 15 de abril de 1959)
[9][9][9] Ibid., pp.396-97 (Licao de 22 de abril de 1959)

[10] Ibid., p.399 (Licao de 22 de abril de 1959)
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[11] Jacques Lacan, “A direcao do tratamento” in Escritos, Rio de Janeiro, Jorge Zahar
Ed., 1998, p. 648

Preludio 17, Colette Soler

O desejo pego por...

O pensamento absurdo e inesperado me veio enquanto eu me ocupava de uma coisa
inteiramente diferente: o desejo “pego pelo rabo”[1] ndo leva muito longe, o que
desagradaria a Picasso, de quem tomo emprestada esta frase. Nao mais longe do que a
cama, lugar dos amassos. Para quem quer viajar, € preciso entdo pegar o desejo de
outro modo. Mas como? "Assim mesmo: “descomozando”[2]. Este « descomozando »
convoca a palavra e suatopologia, e nega toda tentativa de organo-dinamismo, passado
ou presente, o de Henri Ey ou aquele do neurocomportamentalismo. O organodinamismo
é justamente o que captura o homem em geral por meio de seu organismo e, portanto, o
desejo em particular, pela pica, acreditando que € “por meio do érgao que o Eterno
feminino os lanca para cima”, como diz Lacan de forma impagavel...

Este 6rgao era exaltado, e havia até quem o bradava nas salas de plantdo da época de
Lacan. Eram ainda bons tempos para os psiquiatras que, desde entdo, perderam seu
orgao, eu quero dizer, perderam sua voz. E as salas de plantdo, que eu saiba, ja ndo
cantam muito. E que o novo organodinamismo, pior do que o antigo, ndo se canta, ndo
se ocupa do desejo, mas, antes, do que preside a boa ordem de todos os 6rgaos e de
todos.

A psicanalise é a Unica a se preocupar com o desejo, disto nos honramos. Mas desejar
é estar na “iminéncia” da castracéo. Por isso as alternancias de fases entre o prazer da
busca que da o sentimento de vida, e a angustia que reconduz ao real. Quem, entéo,
merecera o nome de “desejante por exceléncia”? Nado o neurdtico, em todo caso.

traducédo Vera Pollo
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[1] Frase equivoca em francés: “attrapé par la queue”, que significa literalmente “pego
pelo rabo”, mas que também pode significar “pego pela pica”.

[2]No original: “Justement comme ¢a: mécomment”. Ver “O aturdito”, em Outros escritos.
Rio de Janeiro, Jorge Zahar, 2003, p.461. Neologismo de Lacan, mécomment , que vai
contra o comment [como].

Preludio 18, Marc Strauss

Trivialidade extrema ou avancgo do real?

Este sujeito evocou primeiramente o seu pai, homem de uma inteligéncia admiravel, mas
que bebe além do razoavel: um alcodlatra; em seguida, falou da sua amada, também de
uma inteligéncia admiravel, mas que come além do razoavel: uma bulimica. Convidado,
entao, a dizer o que ele mesmo fazia além do razoavel, ele respondeu: “Eu me masturbo”.
Questionado, enfim, sobre quem pensa dessa maneira, ele concluiu meio desamparado:
“Bem, eu né...?!”

Verifica-se ai que, para ele, como para todos, o “Eu” que faz e o “eu” que diz, embora
indissociaveis, nem sempre estao de acordo sobre o que é ou nao razoavel. Sera que é
ai que esta ai o paradoxo do desejo, como ponto de impasse obrigatério em todas as
histerohistorias[1], de que nada podemos fazer de melhor a ndo ser conta-las a n6s? Um
paradoxo, com que, afinal, seria melhor que nos resigndssemos, para que O
manejassemos com mais astucia.

Ou sera que essa inquietude pode ser o inicio de uma saida diferente para a andlise, em
que a causa do desejo se reconhece na singularidade absoluta de sua realidade de
dejeto? Se o efeito ja ndo é mais de gozouco-sentido[2], a relacdo do analisante ao
desejo estd mudada. Aonde isto o conduz? Por outro lado, serd que ndo ha um outro
paradoxo em querer, ele mesmo, ocupar este lugar de analista-rebotalho? Lacan
responde a essas questdoes com o beneficio de uma mudancga no status do saber,
aligeirado com a parte de riso que Ihe retorna (cf Televisdo, com o gaio saber[3] e “Quanto
mais somos santos, mais rimos...”).

O tema do Encontro que se aproxima nos permitira o intercambio de nossos pontos de
vista sobre a psicandlise, que comeca pela analise dos sintomas, estes paradoxos do
desejo tao dificeis de suportar, para chegar a fundamentar o desejo do psicanalista de
modo razoavel[4]. Acrescentaremos, assim, a satisfacdo que liberamos no sujeito,
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desatando com determinacao os seus sintomas, o prazer de prosseguirmos juntos nos
desdobramentos desta determinacao.

Versdo brasileira: Vera Pollo

[1]No original: hystoires, condensacao de histoire, historia, e hystérie, histeria.

[2]No original: joui-sens

[3]No original: gay sgavoir, referéncia a poesia dos trovadores, na qual se condensam as
palavras savoir, saber, e ¢a, isso.

[4]Procuramos seguir o deslizamento do texto desliza de “plus que de raison”, além do
razoavel, expressao empregada duas vezes no primeiro paragrafo, para “en raison”,
conforme a razao, raciocinavel, também empregada duas vezes, no segundo e no ultimo
paragrafos.

Preludio 19, Celeste Soranna

Estranhas estrelas fixam a Terra,

Elas tém a cor do ferro e erram no desejo,
Procurando amor com os bragos incandescentes,
E elas atingem o frio do ar.

Elise Lasker Schiiler

Do desejo apesar de tudo

Qualquer que seja o nivel do grafico em que a gente se encontre, ninguém pode declarar
o desejo, e toda consideracao ou articulagao conceitual pode facilmente ressoar como
um predicado.
“O que é o desejo, se o desejo é o desejo do Outro?”[1]

E a este ponto que Lacan retorna em muitas ocasides no curso de sua producio, e é
sobre este ponto que ele sempre se interroga, a cada vez como se fosse a primeira.

Como se, a cada vez, ele estivesse a ponto de inventar alguma coisa diferente, elaborar
novas férmulas, a fim de subtrair o que ndo passa do desejo do analista ( ou que nao
passa todas as vezes): nem pela porta da sexuacdo, nem pela porta de saida ja
paradoxalmente aberta. Que se pense nas formulas quanticas da sexuacao.[2]

Para a poesia do terceiro milénio, bem como para o desejo do analista, deveriamos
inventar um “sistema de anti-fragilidade”, quer dizer, de salvaguarda do paradoxo. Se a
poesia do terceiro milénio é definida como um “fragil enigma”[3], na medida em que
escapa a apreensao pelo dizer, o desejo se sustenta em paradoxos.
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Destaquemos o que diz Henri Meschonnic a respeito da poesia em Célébration de la
poésie : (“Celebragdo da poesia”[4]): Para um poema, € preciso aprender a recusar, a
trabalhar com toda uma lista de recusa. A poesia s6 muda se nds a recusamos. Do
mesmo modo que o mundo sO6 muda para aqueles que o recusam!”
Dizer nao, para consentir. Mas em que?

Se o desejo tampouco coincide com o que é verdadeiro, como nos faz notar Demdstenes
em uma de suas maximas, entdo, paradoxalmente, dizer ndo ao amor enganador — o
amor enquanto semblante do saber - isso pode significar consentir em que a psicanalsie
continue a existir através de um amor diferente, amor que emerge do discurso do

analista.

Pode ser, mas nao ha amor novo, diferente. Retiremos também o pode-ser, tal-vez, ndo
ha nada a fazer, é o que se diz, quanto ao “nao querer saber nada disso” prdprio de cada
um no que tange ao horror, mas..Sim, ha um mas. Nao se deve esquecer que o desejo
enquanto objecédo (ao gozo, a impoténcia, a impostura...), mas, mais ainda, a psicanalise
visa um amor que emerge realmente para-além do engodo...Até prova em contrario.

Tradugdo Vera Pollo

[1] Jacques Lacan, O Seminario, livro 23, Os nao-tolos erram, Ligcdo de 9 de abril de 1974
[2]Ibid. : “Em Roma...colocaram-me questoes, a saber, se as formulas quanticas, por
serem quatro, poderiam situar-se em algum lugar de modo a entrarem em
correspondéncia com as férmulas dos quatro discursos. Isso nao seria obrigatoriamente
infecundo, pois o que evoco, enfim, é que o pequeno a venha no lugar do x das féormulas
que chamo: férmulas quanticas da sexuacao.”

[3]Giovanni Dotoli, La poésie francaise au début du 3eme millénaire ou l'énigme fragile,
Schena Editore, Presses de I'Université de Paris-Sorbonne, Brindisi, 2002

[4]Henri Meschonnic, Célébration de la poésie, pp. 252-254: «Pour un poeme, il faut
apprendre a refuser, a travailler a toute une liste de refus. La poésie ne change que si on
la refuse. Comme le monde ne change que par ceux qui le refusent».

Preludio 20, Sol Aparicio

Morrer, dormir, sonhar talvez... (Hamlet).
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Um desejo fundamental habita nosso sono e se satisfaz nos sonhos, o desejo de dormir.
Ponto bem conhecido da doutrina freudiana, estabelecido na Traumdeutung, ei-lo de
imediato convertido por Lacan no maior enigma do mecanismo do sonho[1]! Por que
Freud nao falou em necessidade de dormir, em vez de falar de um desejo ? E por que
Lacan demorou tanto para se espantar com isso?

Era preciso que o corpo e seu gozo entrassem em cena: «a esséncia do sono é a
suspensao do gozo[2]"Quando o corpo goza, ja nao se adormece. Sem duvida, quando
se dorme, se sonha. O corpo adormecido se acha desconectado da linguagem,
“aparelho” do gozo[3], porém nao totalmente. Continua sendo possivel tecer um sonho.

Necessidade de dormir? Desde cedo. Porém sucede que “as necessidades do ser falante
estdo contaminadas pelo fato de se acharem implicadas em outra satisfacao[4]». A
necessidade fisiolégica de dormir se acha implicada na satisfacdo que é trazida pela
sonhos. Nao é « incrivel que o poder do sonhos tenha ido tao longe a ponto de fazer de
uma fungao corporal, o sono, um desejo[5]" ?

Aqui, Lacan segue Freud de muito perto: 1. Sonhar € uma atividade que vai em direcao
ao Lustgewinn, o mais-de-gozar. 2. Um sonho so funciona para proteger o sono. 3. Surge
dai a pergunta implicita em Freud : Em qué aquilo que num sonho depende do
inconsciente, ou seja, da estrutura do desejo, pode perturbar o sono?

Lacan responde a isso com a seguinte hipotese : o cifrar que o trabalho do sonho realiza
€ 0 gozo. Quanto mais se cifra, mais se goza e mais se perturba o sono. Porém este
assunto nao vai muito longe. Deixamos de sonhar ao entrar no sono profundo. “O sono
permanece sendo um reflgio contra o gozo”. Pode prolongar-se, com a cumplicidade
do sonhar que se detém a tempo.

"El suefio de la razon produce monstruos", disse Goya. Ou seja, “o sono da razdo...” e
também “o sonho da razdo.” A que ele se referia afinal? Ao fato dele dormir ou de sonhar?
A ambiguidade de El suerio[6] em castelhano diz bem a cumplicidade do sonho que
sonhamos com o sono que dormimos. Em nossa lingua, o suefio é o significante do
desejo de dormir; desejo do qual, como bem disse Lacan, nés sé despertamos para
continuar sonhando.

O sono se prolonga no ser falante. Nao porque seu corpo tenha maior necessidade de

dormir do que outros, mas porque “o imaginario adormece”, ha algo no imaginario que
leva o sujeito a dormir. Além disso, o imaginario é “esse predominio adquirido por uma
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necessidade do corpo, a necessidade de dormir[7]". Entdo, quando é que se sai do
sonho?

A psicandlise nasceu da ruptura com o sono da hipnose. Nasceu de um despertar!
Despertar que responde a um desejo diferente do desejo de dormir, um desejo que se
deixa interrogar pelo gozo que nos perturba.

Traduc&o: Vera Pollo

[1] Séminaire XVII, L'envers de la psychanalyse, Seuil, p 64.

[2] Séminaire XIX, ...ou pire, Seulil, p 234.

[38] Séminaire XX, Encore, Seuil, p 52.

[4] Ibid., p 49.

[5] V. Séminaire "Les non dupes errent ", inédit, 20 novembre 1973.

[6] Aqui se trata da ambiguidade do vocabulo “suefio” que tanto designa sonho como
sono.

[7] Ibid., 19 mars 1974.
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