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A teoria lacaniana da perda

Vamos, entdo, examinar os diferentes dispositieogug Lacan se vale para
tratar a questdo do objeto. Comegaremos pelo eneetd da otica, no qual se
destacam as vertentes imaginaria e simbdlica degaldEm seguida, abordaremos
a perspectiva do objeto em sua versao de falta,aconoducao da nocéao de falo.
Concluiremos pelo tratamento do objeto $®minario, livro 10: a angustjale
Lacan. Nesse momento da teoria, 0 objeto seradesmasio segundo a vertente de
uma extracao corporal. Neemindrio, livro 11ps quatro conceitos fundamentais
da psicanalise Lacan retomara a referida extracdo corporal ediange as
operacdes de alienacdo e de separacdo, concedl@bpetoa. Essas nocoes e

processos serao esclarecidos no decorrer do texto.

3.1

O objeto imaginario

Lacan encontrou Freud pela via do estudo da pararéioca em que sua
atencdo se dirigiu especialmente para a nocédo dwosisao, assim como a
concepcao do eu. A pesquisa lacaniana acerca @toad®g inicia, desse modo,
pela vertente da imagem.

Em 1936, em Marienbad, com pouquissimos ouvidoa pam ouvi-lo,
Lacan apresenta o texto “O estadio do espelho dommador da funcdo do eu”.
Mal comecara a falar, foi interrompido por Ernesheks. Esse mesmo texto foi
reescrito e reapresentado, entdo, em 1949XWioCongresso Internacional de
Psicanéliseem Zurique.

Recolhida de um trabalho de psicologia empiricaHdari Wallon sobre

etologia, a nocdo destadio do espelhservira de bussola, tanto para situar a
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formacéo do eu e a constituicdo do sujeito, conna pEacionar os trés registros:
real, simbdlico imaginério. Lacan aqui inauguraeriéa da letra, utilizada nesse
momento para cifrar o eu e o0 objeto, este Ultimwsitierado como o semelhante.
Podemos considerar esse momento como a génesabadthtr de Lacan com a
nocdo de objeto, pois € no espelho e pela via dcisiEno que O eu e seus
objetos se constituem.

O texto em questéo relaciona o primeiro momentdod@acéo do eu ao
estadio do espelhdase em que o eu se define por uma identificagin a
imagem de um outro real. Esta identificacdo anéeaipa imagem de totalidade,
inaugurando a dialética entre essa imagem e aiérpir do corpo despedacado.
Expressa-se aqui — na experiéncia vivida pElansdos 8 aos 16 meses, quando
esse se precipita da insuficiéncia do corpo degpeldapara a antecipacao
jubilosa, reconhecendo sua imagem totalizante pelles — o dinamismo libidinal

do narcisismo:

O estadio do espelho é um drama cujo impulso iatpracipita-se da insuficiéncia
para a antecipacdo — e que fabrica para o sujegianhado no engodo da
identificacdo espacial, as fantasias que se sucedesde uma imagem
despedacada do corpo até uma forma de sua tomlkipledchamaremos ortopédica
[...]- (Lacan, 1949/1998, p. 100)

No periodo compreendido entre 1936 e os anos SfanLanfatiza essa
dialética entre a imagem do semelhante e o jubitecgpado nanfans como
matriz do eu, antes mesmo da instalacdo da linguageconcepcgao de Lacan
sobre o estadio do espelho demonstra que atravémaigem do corpo do
semelhante apreendida em sua totalidade, a criaioi¢en, antecipadamente, a
impressao de unificacdo de seu corpo. Esta opefag@ia o nascimento do eu
como constituicdo da imagem do corpo proprio, en@emo tempo, em que 0 eu
se constitui, a imagem no espelho é apreendida coljeto. O imaginario
constitui-se, portanto, nessa experiéncia e Lagan desse modo, o eu a imago:
“designei dmagd objeto psiquico” (Lacan, 1946/1998, p. 190).

Essa imagem de totalidade que nos vem do outr@r@dnos Lacan, nao

passa, entretanto, de uma ilusdo, uma vez que e quecipita numa matriz

! Lembremo-nos que a tese de doutorado de La2amsicose parandica em suas relacées com
personalidad€1938) marca a primeira incursdo de Lacan no cgmpariamente psicanalitico.
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simbélica, marca da espétielesde que, gracas a sua orientacéo no signéicant
essa € a Unica espécie que se reconhece no espelho.

Nesse tempo de seu ensino, Lacan concebe a libbidoregistro do
imaginario, originando-se da diferenca entre a emaglo corpo totalizado e a
experiéncia do corpo fragmentado pela pulsdo. Ndiaggtica a libido se transpde
simétrica e reciprocamente do eu para os objetos.

Relendo este tempo da teoria segundo os trés raegistal, simbdlico e
imaginario, podemos considerar que o estadio dellesonstitui um tratamento
do real, predominantemente imaginario, uma vezégagartir do semelhante que
uma imagem se constitui para o eu, revestindoladoeaorpo despedacado pelas
pulsdes acéfalas.

Entre os anos 1953-1954 e 1960, Lacan se ocupand derceiro termo — ja
implicito no esquema do espelho — 0 simbdlico. @prados significantes sera
grafado com a letra A. E a presenca de um outmogpemplo, a miae em seu
corpo Iéxice considerada como palavra que nomeia- que coldegtanaginario
corporal ao simbdlico, confirmando, numa nova perspa, o reconhecimento da
unidade corporal. N&eminario, livro 1: Os escritos técnicos de Freudcan
reapresenta a dialética @stadio do espelhovalendo-se de um esquema visual
inspirado na fisica, o esquema otico, favoravelisiingdo entre os aspectos

imaginarios e simbdlicos que presidem a experi&heiestadio do espelho:

2 Termo introduzido por Jung para referir & represgto inconsciente pela qual o sujeito designa
uma imagem.

3 Ja se encontra aqui, portanto, uma aluséo claragistro do simbdlico, que se explicitara, em

1949, no escrito “A agressividade em psicanalisi’ nivel da imagem, quando o outro especular
ndo coincide com o eu, a diferenca é experimentada mortifera, suscitando a agressividade.
Testemunham sobre essa experiéncia as imagens/oeacho, do descolamento dos membros e
despedacamento dos corpos, desenhadas nos scahfemtasias e nas obras de arte.
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Figura 1: Esquema 6tico (Lacan, 1960a, p. 681)

No esquema 6tico ndo se trata mais de um outromea de uma imagem
de unidade que reflete a imagem do eu, que seréorsientada por um
significante do Outro. Ainda que brevemente, julgammecessario explicitar a
funcionalidade desse modelo. De acordo com o expetd, um espelho concavo
é colocado frente a uma caixa oca. Dentro delaéesta vaso vazio, de cabeca
para baixo. Sobre esta caixa seré colocado um hateale flores. A imagem real,
que o espelho concavo faz aparecer, nos daradm itlesestarmos vendo um vaso
com flores.

Se tomarmos um espelho plano e o colocarmos atrasdobjeto refletido
pelo por um espelho céncavo, a imagem que apaeespelho plano serd uma
imagem virtual. O processo de constituicdo do cgoop@prio depende desta
dindmica. Quando essas duas imagens — a de um empg@srimentado como
despedacado e sua projecdo organizada — se julhtzume, se pode obter a imagem
0 COrpo como proprio.

Lacan situa o eu ideal no espelho concavo e syagdmno espelho plano,
como Ideal do eu formado a partir da projecdo diadeal. Importante ressaltar
gque essa projecdo se orienta por um significartteroprio Ideal do eu. O Ideal
do eu, é o significante que media a imagem totatéza o ponto de onde o sujeito
se vé como visto pelo outro e pode ser definidoccam dado simbdlico, situado
no campo do Outro. Trata-se de ponto de ancoramenpartir do qual a
identificacdo narcisica podera ganhar consistéf@iddeal do eu comanda o jogo
de relacGes de que depende toda relacdo a outretiestd relagcdo a outrem
depende o carater mais ou menos satisfatério dawsicdo imaginaria” (Lacan,
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1953-1954/1983, p. 165). Vale ressaltar que o vamiovaso que ndo se VE,
equivale as pulsées que s6 se mostram em acao.

Nesse primeiro momento do ensino de Lacan, a fam=gfio deve ser
entendida, entdo, como a articulagcéo entre a fEgiio do eu com a imagem do
semelhante — identificacdo imaginaria, responsaekal unificacdo do corpo — e a
identificacdo com o Ideal do eu, significante, sangual as identificacdes
imaginarias ndo seriam possiveis. No Ideal do eusueito encontra,
antecipadamente, o significante com o qual se ifientcomo eu ideal. O
significante exerce uma funcdo fundamental na daiggEto do eu ideal, mas
alguma coisa resta nesse campo da imagem que daospo recoberta pela via
significante.

Cremos possivel concluir com Lacan que um Outrdirtoa o nascimento
do eu como imagem total, estabelecida a partimdgém de semelhante. E esse
Outro que, enquanto Outro, inscreve a falta, gumld@onsigo o pedaco que nos
falta, objeto de nossa busca.

Tomaremos agora $eminario, livro 4: a relacéo de objetLacan, 1956-
1957/1995), onde Lacan subverte a nocdo de obj&gente no campo
psicanalitico e introduz a no¢éo do falo como nubtiao desejo.

Fundamentado em seu retorno aos textos de FreudanLaritica
severamente a relacdo de objeto estabelecida pétefeudianos e apresenta a
nocédo de falta de objeto. Ele nos recorda as varaaseiras pelas quais Freud fala
do objeto como miticamente para sempre perdido, tal comtufaak emProjeto
para uma psicologia cientificgFreud, 1895/1977), assim como ego — objeto
narcisico — libidinalmente investido como objetcad®or.

Por outro lado, em seu texto metapsicologico, “Adsfes e suas
vicissitudes®, de 1915, o objeto ser4 postulado como indiferente
intercambiavel para a satisfacédo:

O objeto de uma pulséo é a coisa em relacao aoguafravés da qual a pulsdo é
capaz de atingir sua finalidade. E o que ha de maigvel numa pulséo e

4 “Um ideal esta sempre mais a frente. E algo queesgesde ja de orientacdo para o que existe.
Seja como aspiragéo, seja como modelo-dois tersextog por Lacan para distinguir o ideal do eu

do eu ideal. Um ideal é sempre antecipado” (Bag085, p. 19)

® Ao invés do termo instinto, estamos fazendo usdedmo pulsdo, também, no nome do texto

pela radical diferenca de sentido entre eles ngogrsicanalitico.
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originalmente, ndo esta ligado a ela, s6 lhe seledtinado por ser peculiarmente
adequado a tornar possivel a satisfacdo. (Fred®/1977, p. 143)

No artigo de 1923, “A organizacdo genital infantifreud dir4 que o falo,
enquanto aquilo que falta & mulher, € o0 objetoes@bgual a castracdo incide.
Como o objeto sé pode ser apreendido pela via dehjato perdido. Na busca
reiterada de um possivel reencontro, como o olgi@tpode ser apreendido pela
via de um objeto perdido, o que se encontra serapree diferente. Tal
desencontro introduz ndo uma harmonia, mas umaidena relacdo entre o
sujeito e o objeto.

Segundo Lacan, Freud insiste em que: “toda mangaw 0 homem, de
encontrar o objeto, €, e ndo passa disso, a cagoude uma tendéncia onde se
trata de um objeto perdido, de um objeto a se oegrar” (Lacan, 1956-
1957/1995, p. 13).

Assistimos ocorrer, todavia, junto aos poés-freunkanum grave desvio
tedrico, cuja consequéncia foi fazer surgir, noo sg@a psicanalise, a verséo
difundida do objeto genital como um objeto adequath@rmonioso e
correspondente a demanda do sujeito. Este objgtdareéa todos os outros que
Freud destacou: oral, anal, e falico. Psicanaligelscomo Karl Abraham, se
apdiam nas variacdes do tempo e apostam na noatg@hizio sujeito como alvo a
ser atingido, através deste objeto genital. Conoord@éncia dessa aposta teorica,
afirmam o objeto como pré-genital e genital, agusedida da maturacdo de um

sujeito no mundo. Lacan critica esta versao nosistgs termos:

N&o basta falar do objeto em geral. Nem de um olgje¢ teria, ndo sei que virtude
de comunicacdo magica, a propriedade de regulasigarelacbes de todos ou
outros objetos, como se o fato de ser chegado airsegenital bastasse para
resolver todas as questoes. (Ibid., p. 22-23)

E ainda:

Neste nivel, com efeito, introduz-se uma relacdceamsujeito e o objeto que néo
somente é direta e sem hiancia, mas que €, litereémequivalente de um e de
outro. Foi esta relacdo que pbde fornecer o pretpara que se pusesse em
primeiro plano a relagéo de objeto como tal (Igpd15).

A argumentacao principal de Lacan no que concesreea trabalho com a
nocdo de objeto — e que fundamenta sua critica vigculacdo do objeto com a

castracao e o desejo. O objeto, assim, € liberadmmohpo narcisico estabelecido
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na relacao especular. Nessa nova conceituacaon leacascenta o falo como um

novo elemento que opera o deslocamento na nog@baddo de objeto.

3.1.1

O falo simbodlico

Lacan retomard a teoria da castracéo tal comoedstatha por Freud em sua
conferéncia sobre A significacdo do falo, proferiela Munique, em 1958.
Examina a funcéo do falo e o eleva ao estatutardeanceito psicanalitica de
significante. Lacan afirma que, na doutrina frandj o falo ndo é uma fantasia,
se com isso queremos dizer um efeito imaginarimplcaico € um objeto parcial
interno, tal como preconizado por Melanie Klein & divisdo como objeto bom
e mau contido no corpo da mée. O falo é um sigmfie na medida em que esta
destinado a designar a falta do objeto. Por nderdes considerar a diferenca
anatomica entre 0os sexos na relagcdo do sujeito cdato, este ndo deve ser
tomado como 6rgédo, pénis ou clitéris, os quais slipd. O falo € um significante
que aponta para uma falta, o falo feminino. Pdicar uma falta, retira 0 homem
das leis da necessidade e o lanca nas leis dafiegy na lei do desejo: “o que é
assim alienado das necessidades constitWneerdrangung, por ndo poder,
hipoteticamente, articular-se na demanda, aparec@odém, num rebento, que é
aquilo que se apresenta no homem como o desk® Begehrefi (Lacan,
1958/1998, p. 697)

3.1.2
O falo como - phi (- @)

No Seminério 4 se o objeto em questdo é o falo, a made como mélloe
personagem central, apresentando-se, imaginariamdale desprovida. Lacan
retifica o valor do eu como objeto teorizado ncaeist do espelho. O objeto
continua imaginario, mas traz um valor de menasseu correlato passa a ser o —
phi (-p). Ao experimentar o falo como fundamental paraesegb da mae, a

crianca a ele se identifica. Lacan afirma que anca atesta poder satisfazer a

® Para desdobrar o tratamento que d& ao objeto ¢af#tag Lacan trabalha, além da castracéo,
outras duas categorias de falta de objeto, a @ivaca frustracdo e, justamente para se referir a
falta falica da mae, cria uma complexa correlagéieeelas.
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mae desse lugar de falo imaginario, e que o delsegrianca de ser o falo s6 pode
nascer ao conjugar-se com o desejo materno, etocénjugar sua propria falta a
falta na mée. O falo, deste modo, é o elementonquelacdo da crianca com a
méae como desejante, ocupa um lugar ordefador

Para melhor entendermos o que é central no deagajoéd, vamos tomar a
nocao de castragdo. Isto nos aproximara mais diordg; falta de objeto e de falo
referido a falta imaginaria. A castracdo € concebpbr Lacan como uma
separacao, efeito de um corte produzido pelo p#ieea mae e a crianga,
rompendo, desse modo, o lago imaginario e narceite eles. O rompimento
desse laco imaginario de uma complementacdo erdee enfilho, impde uma
falta. Trata-se nessa operagao da funcdo do phidaagual resulta a fungao

simbdlica que fara valer a castracéo:

Lacan faz da castracdo o nome da falta fundamemial,nenhum objeto pode
tampar [...] Nesta perspectiva da castracdo comerda falta fundamental, ndo se
trata do fantasma, mas de uma constante da prmidalacdo simbdlica. (Miller,
1995, p. 60)

Instala-se, entdo, para cada um deles, mée e &lfafa de objeto, o falo,
concebido como terceiro entre os dois. O fadp) (@parecera como aquilo que o
significante ndo recobre, como falta, como o que $& pode ver, como uma
imagem negativa conectada ao simbolico. Operassgnaum deslizamento do
objeto especular, ou seja, daquele que podia s&r para esse que faz aparecer
uma falta.

Se o falo é o elemento central na relacdo méae/lagtda que um elemento
negativo, o significante que o designa torna-semasam conectivo com a
castracao.

NesseSeminario Lacan afirma:

Trata-se do falo, e de saber como a crianca reml#a ou menos conscientemente
gque sua mae onipotente tem falta, fundamentalmdatalguma coisa, e € sempre
a questao de saber por que via ela vai Ihe daobpi® faltoso, e que sempre falta
a ela mesma (Lacan, 1956-1957/1995, p. 196).

" Lacan denomina falo imaginario a este aspectondigria de poder apresentado, em nossa
sociedade pelo Pai. Mas acentua o fato que o eakéngue, ao erigir-se como representante do
poder paterno, o falo institui a falta (entre mdihe, por exemplo). O Nome do pai, no infinito, &
encarnado pelo falo imaginario, aqui e agora enaéiofinito. (Vieira, 2007)
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Este breve percurso de analise da questdo do daleonduz a angustia de
castracdo. Nesse periodo, Lacan, seguindo Freud deerperto, dira que a
angustia, ao contrario do medo, é sem objeto, fué am sinal de perigo, sinal
de perigo do desamparo pela falta (em Freud, peaapjeto.

Tomaremos como exemplo o caso do pequeno Hans, @mdeurso da

fobia € o tratamento da angustia produzida pefa falica da méae.

3.2
Angustia de castracao

O caso do pequeno Hans nos oferece o paradigmaodemto em que a
crianga, confrontada com o desejo da mae, portemto a falta da mae, ndo
encontra um articulador simbélico suficiente pagmbocaliza-lo no desejo.

O pequeno Hans, comenta Lacan, vivia a homeostapérttipio do prazer
por se tomar como falo imaginario da mée — istpa#, se imaginarizar como
aquilo que faltava a méae- até ser assolado por eleimentos novos que se
introduzem em sua vida: 0 nascimento de sua irnmin&la o comparecimento da
pulsdo em seu pénis. Homeostase, diz Lacan, pé@qoeno imagem totalizante
gue Hans ocupava esse lugar. Hans fantasiava .oPfatguntava com frequéncia
sobre a presenca dele nos animais, na mae, deixardque o falo, em sua
funcé@o simbdlica, como o que localiza a falta ndr@uuncionava como objeto
central organizando seu mundo.

Todavia surge numa parte de seu corpo, uma noigfagdb para a qual ele
nao tem significacdo. Ao mesmo tempo passa a campau pénis com o de um
adulto, comparacdo que I|he fornece, imaginariameatemedida de sua
precariedade. No dizer de Lacan: “O que desempentd®, um papel decisivo é
que aquilo que ele tem, afinal de contas, paraseptar, aparece — disso temos
mil experiéncias na realidade analitica - como agoniseravél (Lacan, 1956-
1957/1995, p. 232). Na verdade, a angustia de Hargginaria desse momento
de suspensdo quando aparece a diferenca entreésEuepsua imagem falica

anterior:

Em suma, a angustia € correlativa do momento emogsieito esta suspenso
entre um tempo em que ele ndo sabe mais ondeeestf) direcdo a um tempo
onde ele serd alguma coisa ha qual jamais se poskréontrar. Eis ai a angustia.
(Lacan, 1956-1957/1995, p. 231)
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Lacan afirma que além dos trés termos — mée —qariarfalo —, é preciso
por em jogo um quarto termo — o pai que os abrantjgando-os na relacéo
simbdlica. Este termo, o pai, tornado Nome do Pai gue torna possivel a
passagem da frustracdo para a castragdo, intreifuzinfalta de objeto numa
dialética na qual se toma e se da, em que ha ura naosim.

A metéafora paterrfainstrumento que faria operar uma nova posicaudre
ao desejo da mée, ndao cumpre bem sua funcdo, nodcasnenino Hans. A
crianga, assim, se vé desamparada por ndo massifsgente para a mée, de nao
ter cash para negociar e de ndo saber que lugar teratia g@mgora, no desejo
do Outro. Frente a angustia induzida pela privagaterna e que, na verdade, é o
fundo de toda essa comocdo, o pequeno Hans, saitgneenstroi uma fobia,
gue recobre o objeto e, de certa forma, recortagpaco onde ele pode se situar.

O objeto fébico cavalo, é ndo apenas um objeto, omssignificante
substituto do pai, do qual Hans fara varios usas pacobrir a angustia. O
trabalho de Freud amplia o campo dos significadtesnenino e, com a curiosa
contribuicdo de seu pai ao tratamento, Hans chagyayvés de circuitos e
permutacdes de seus significantes, ao reconhe@ndentastracdo e a cessao da
fobia.

Em “Inibi¢do, sintoma e angustia”, texto de 1924 eatabelecer sua ultima
teoria sobre a angustia, Freud promove, quant@,acelta ordem inversa. Se,
num momento anterior, a mola propulsora da angdsiico mecanismo do
recalque, agora, frente a perda do objeto, a aagastomo sinal de perigo — é o
gue pde em movimento o mecanismo do recalque. Frewe muitas
consideracgdes sobre o sentido de perigo. Em unsaga® do referido artigo, ele
nos lembra que o significado da perda de objetoocdeterminante da angustia
nos conduz a castracdo, ou seja, 0 perigo, nesse €2 da perda dos orgaos
sexuais (Freud, 1924/1977, p. 162). ISeminario, livro 4 Lacan também

colocara o perigo nestes termos.

8 A metafora paterna é o significante que funcionen@ substituicdo do desejo da mae pela
crianga, separando-a do lugar de falo maternoskgraficante paterno que opera a separacdo da
crianga da posicao de falo da mae.
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3.3

A angustia - O grafo do desejo

O Seminario, livro 5: as formacfes do inconscie(i®57-1958),da
continuidade adGeminarioanterior no que se refere a angustia em sua cekaca
falta de objeto. Lacan inicia a escrita do grafo akEsejo, cuja elaboracdo
culminara no artigo de 1960, “Subversdao do sujeitdialética do desejo no
inconsciente freudiano”, publicado ndsscritos Este esquema ilustrard a
constituicdo do sujeito, bem como seu desejo queig®ma no Outro e 0s pontos
de angustia surgidos nesse processo. Com o gratanlLrepresenta a pergunta
Che vuoi? dirigida pelo sujeito ao enigma do desejo do Quir que fundamenta
esse enigma é a falta de um significante que, mesige, viria responder pelo
desejo do sujeito. Existe um Outro, tesouro dosifsigntes, a quem o sujeito
dirige a pergunta sobre o seu ser, sem enconfrax,(dtima palavra. A esta falta
Lacan chama castracéo.

No estagio do espelho Lacan relaciona o desejoeaeja do outro como
semelhante, a medida da reciprocidade. No graf@npoLacan demonstra que o
desejo é, essencialmente, relacionado ao grandev,Qatnando reveladora a
funcéo desse Outro na producgdo da angustia nacsujei

Chegamos, assim, ao Seminario sobre a angosiie 0 objeto passara por

uma modificacao tedrica de muita relevancia.

3.4
O Seminéario 10

O Seminario, livro 10: a angustifl962-1963) €, sem duavida, o alicerce de
nossa questdo, pois guarda o cerne das relacOessms como hipotese desta
dissertacdo. Entendemos que a partir dos diferetess nos quais se recorta o
objeto, traca-se o caminho que levara ao franquetnua angustia e ao final de
uma analise. A via da angustia tornara possivetins objeto na constituicao do
desejo.

Com base, entdo, nas formulagbes feitas até agoldgica falica, cuja
referéncia € o simbdlico, dara lugar a formulagdoljeto no registro do real.

° Expressé&o usada B@minario 4no sentido de ter cartas para negociar ou aposta
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Inicia-se, assim, um processo de substituicdo fisémo simbdlico, via
priorizada por Lacan durante os primeiros anosedeesisino, para a énfase no
real. Durante o periodo anterior a esSemindrio Lacan se alinhara ao
pensamento estruturalista de Levi-Strauss, corsmider desse modo, o simbalico
e suas combinatérias a ferramenta privilegiada pam@ordagem do desejo.
Bastante proximo a teoria do inconsciente freudidrecan sublinha, a essa
época, que o desejo habita as entrelinhas da cadgidicante enunciada. A
direcdo do tratamento € acentuadamente uma clducsignificante e de suas
equivocacdes. O objeto de desejo se localiza c@sto no intervalo da cadeia,
entre um significante e outro. O objeto, nesse nmbonde seu ensino, pode ser
significantizado, como bem nos atestou o cavalimbia de Hans.

No Seminario 10 Lacan se distancia do mito e das combinatorias do

simbadlico como instrumento da apreensao do muraksien nos adverte:

Tudo o que diz Claude Levi-Strauss sobre a fungdmdgia e do mito tem seu

valor, desde que saibamos que se trata das reldga#geto que tem status com o
objeto do desejo. Esse status, admito, ainda raoestabelecido, e a questédo é
justamente fazé-lo avancar durante este ano, puar dgaeabordagem da angustia.
(Lacan, 1962-1963/2005, p. 47)

A partir de agora o objeto sera um resto real flmsamalhas do significante

e ndo absorvivel por esse:

Nesse Seminério, A Angustia, é elaborado um olgeja esséncia, cuja natureza,
cuja estrutura ndo apenas se distingue daqueleuificante, mas é elaborado de
tal modo que ela seja irredutivel ao significamtdier, 2005, p. 33).

Miller (2005a), diz que Lacan destaca duas viasomaptes para pensar o
objeto: a da objetividade (agalma) e a da objetdkd(palea). A primeira via diz
respeito ao objeto de desejo quando - contido neocdo Outro — nos interessa,
sem que sequer saibamos muito bem o porqué. O adaimiona como uma
promessa que movimenta o desejo a buscar por algoisea— 0 objeto desejado-
que o Outro contém. NBeminario livro, 8: a transferéncifl960-1961) Lacan
retira, doBanquetede Platdo, a figura de Sécrates, como um bom dredmp
portador do agalma. Sob a perspectiva da palea@eelato de um corte, de um
oco, fora e dentro do corpo, causa de desejo. Marlda objetividade, da

intencionalidade, da busca do objeto mais a frémtean introduz a causalidade:
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Para fixar nossa meta, direi que o objeto a nde dev situado em coisa alguma
que seja anéloga a intencionalidade de uma noesatéhcionalidade do desejo,
deve ser distinguida dele, esse objeto concebidmoca causa de desejo. Para
retomar minha metafora de ha pouco, o objetoasés do desejo. (Lacan, 1962-
1963/2005, p. 115).

O objetoa, como palea é um pedaco real que ao se desprmadeganismo
cria o corpo. Lacan o chama de objeto parcial parparcialidade em relacdo a
finalidade biologica da sexualidade, ndo restritaser humano, a reproducao. Em

suas proprias palavras:

Se tudo é embrulhado na discussdo das pulsGesisé&xparque ndo se vé que a
pulsdo, sem duvida que representa, mas apenaseasfaee parcialmente a curva
da terminag&o da sexualidade no vivo. (Id., 1963411985, p. 168)

Em seu conjunto, esses objetos sdo a expressamdacfio do sujeito no
Outro por intermédio do significante, ndo haveneguer um deles que complete
0 sujeito vindo assim a esgotar o desejo e enqusap@rados:
nao servem para demarcar um suposto dominioantaui exterior, mas as etapas
da emergéncia e da instauracdo progressiva, psuigeito, do campo de enigmas
que é do Outro do sujeito. Deste outro adviria esta em torno do qual gira o
drama do desejgld., 1962-1963/2005, p. 267)

Aos objetos oral, anal, falico destacados por Freud‘As pulsées e suas
vicissitudes”, de 1915, Lacan acrescentara mas dalhar, e a voz.

Miller comenta, na revista supracitada, que Laeantratar o objeto como
causa de desejo, afirma que se trata de um obget da Aufhebungdo
significante, que se torna, aqui, inutil. ForaAdlghebung explica-nos, porque, o
objeto resto se presentifica como absoluto. Caatrente a vertente do amor —
quando o objeto real, o seio € elevado ao simbglidmmado pelo viés da

angustia, o objeto é resto real, absoluto porogiean

Uma separacdo em relacao a dialética. O restobfstaculos a dialética e a logica
do significante, no sentido em que esse resto peroeainsolivel, ndo se pode
nem resolvé-lo nem dissolvé-lo. (Miller, 2005a16)

Lacan se interessa agora por precisar que ha uo agguma coisa que nao

cede ao significante. Para sermos mais exatos,neh@aanegra angustiante que

9 Sobre esse ponto cf. também Viola, et al., 2007.
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permanece junto as rédeas, proxima a boca do ¢as@ioo resto irredutivel,
heterogéneo ao campo do simbdlico.

No intuito de radicalizar a despedida a primaziaidtbdlico promovida em
seu ensino, Lacan estabelece que ou bem ficamosocoanceito ou com a

angustia e que essa Ultima se torna, a partir@i@ag caminho de acesso ao real:

A angustia neste seminario € uma abordagem quewisacoisa. A referéncia que
tomei o indica. O que é esta outra coisa? A arg@stima via que visa o real,
utilizando outra coisa que nédo o significaifteican, 1962-1963/2005, p. 267)

No Seminario 10a angustia ndo sera mais referida a falta naenufiem
tomada sob a perspectiva de um castigo pela tessy da proibicdo e, sim, aos
efeitos produzidos pela detumescéncia do pénisamento do orgasmo:

A detumescéncia na copulacdo merece reter-nosiadatepara valorizar uma das
dimensdes da castragdo O fato do falo ser maiffisaivo na vivéncia humana
por sua possibilidade de ser um objeto decaidaudqqr sua presenca, € iSso que
aponta a possibilidade do lugar da castracéo harikislo desejo. (Ibid., p. 187)

Miller nos lembra que Lacan retira a angustia deotexto edipico,
ressituando sua raiz: “a dramaturgia edipica é ajmgse levarmos a Ssério o
termo principio, ou seja, que o principio se sitganivel do 6rgdo como tal”
(Miller, 2005a, p. 35). Até &eminario 10a falta do objeto se inscrevia no campo
do Outro, agora, porém, é referida ao efeito de peraa natural, propria da
sexuacao. Nesse sentido, h4, portanto, uma muddacparadigma no que
concerne a castracdo. Ela ndo sera mais concetmda em efeito simbolico da
palavra do pai, mas uma operagao que se passalraoreorpo decepado de uma
parte. O corpo ndo mais sera tomado em sua verdeni@agem recoberta pelo

simbdlico, mas recortado por bordas e furos, pagalsas e destacaveis.

3.4.1
Separacéao

Segundo Miller, a acdo do significante sobre o @ogmuivalente a uma
mortificagdo do vivo, se torna, nesse Seminarieitefde corte e separacdo. O
corte, segundo Lacan, tem a propriedade de inston sua superficie dois

pedacos diferentes: um pode ter uma imagem espemda o outro, ndo. Trata-
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se da relacdo entre o falo — que Lacan represerdmo - phi (¢p), e a
constituicdo do pequera

O objeto sera, entdo, essa parte caida do corpprigr O corpo
fragmentado do estadio do espelho dara lugar aljglade dos objetos parciais.
Lembremos que antes do espelho ha um corpo desupkdague se ordena em i
(a). Lacan mostra, agora, que antes de i (a) existe pedagcos de corpo, 0s
objetosa: “Ora, a hipbétese estruturante que propomos nasgéde a € que ele
nasce em outro lugar, e antes dessa captura queulta’o(Lacan, 1962-
1963/2005, p. 296).

Em “Posicdo do inconsciente” (1964), Lacan utikzarmito da lamina — a
lamela — para ressituar o mito do objeto perdidémed’. A lamela é concebida
como um pedaco perdido do corpo, alguma coisa gyele quando se vem ao
mundo. A imagem mais primitiva que se tem desssaqoérdida é a placenta. Ao
vir ao mundo perdemos este pedacgo que seria d& mddilho, que seria nem de
um, nem de outro. N8eminario 11Lacan, reformulara a idéia da lamela, para
introduzir a idéia do resto do homem que, depoigugdura das membranas
embrionérias se assemelha a uma ameba. Um pedagopde fora do corpo, que
guarda em si a idéia de uma complementacdo. \Geirenta a esse respeito:

Isto que pode parecer uma brincadeira de Lacarvendade, estabelece com
precisdo o estatuto delicado e complexo do objatardgyistia que ndo pode ser
situado nensomente do lado familiar do eu, nem do lado estratdh Outro. O
mito estabelece que o objeto a tem, portanto, e feal cuja aproximagdo €
sinalizada pela angustia, momento em que em lugdalth, do —¢p aparece o
objeto a como aquilo que completaria o Outro. (éie2001, p. 170)

Vamos retomar o esquema O6tico para localizar, aamgad efetuada por
Lacan neste instrumento, a qual implica no deskzdamde phi (-¢) em direcéo
ao objetoa. Esta modificacédo levara Lacan a quebrar a met@foeautilizara, até

entao.

' Lacan lé talmudicamente o objeto freudiano, numemcontrado, como objeto desde sempre
perdido. Se a rigor ele nunca foi encontrado, abeja porque ele é um objeto fantasiado e nédo
corresponde a uma experiéncia de satisfacéo leabrad
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3.4.2
O esquema 6tico no Seminario 10

Relembremos que o estadio do espelho, como matrimaflora do eu,
obedece a um principio de simetria. lluminandoitarie da nocdo de narcisismo
em Freud, Lacan indica, nessa simetria, o transveai reciproco da libido do
eu para o objeto. Como vimos anteriormente trataseprimeiro lugar, de uma
notacdo na qual s6 encontramos 0 eixo imagindrioaema’. A seguir, no
Seminario, livro 1. os escritos técnicos de Freu®53-1954),Lacan faz um
acréscimo a essas noc¢fes ao introduzir o simbékic@spelho e ao situar as
fungBes do eu ideal e do Ideal do eu como procassagEnario e simbdlico da
identificacéo do eu.

A diferenca introduzida por Lacan &@minario, livro 10sobre o esquema
otico incide no corte entre o objeto parcial e alidade do corpo invisivel,
figurado pelo vaso escondido, que o espelho contaéoaparecer. Desejamos
ressaltar que aquilo que estava invisivel - o carpm furos, com as bordas
pulsionais, fontes dos objeta@s - s6 surgira quando conjugarmos o espelho

cbncavo com o espelho plano:

O primeiro elemento diferencial, introduzido pelsqeema o6tico, que vocés
encontram no Seminario: A Angustia, situa-se emodugar. E uma cisio que se
opera entre pequeno a e i(a)- vamos dar a essbslggnum valor-, que se opera
entre objeto parcial e a imagem da forma do corppr. (Miller, 2005a, p. 71)

Ao modificar o0 esquema 6tico, Lacan nos faz verspieinteresse se dirige
ndo mais as funcdes do eu ideal e Ideal do euamgse ndo aparece no espelho,
ao que esta escondido como o vaso: o olgjelessa modificagdo produz-se uma
dessimetrizacdo no espelho que procuraremos demoretlibido ndo € toda
fluida para o objeto, ha uma reserva que, permadecguardada no nivel do
sujeito, resiste a especularizacdo porque ndo pati@aginario. Isto implica que
aquilo que atrai, que pode ser atrativo para ateup® espelho plano depende do
que esta do seu lada reserva de libido.

No esquema otico, a ilusdo de uma imagem realaRiprfrente ao espelho
cobncavo. J& no espelho plano, o homem sé veramagein como imagem
virtual. Nesse esquema, Lacan nos faz saber qagampo do Outro, no nivel em
que a imagem do sujeito é projetada como imagetuavjralgo ndo aparece, o (-

@), que também né&o ¢é visivel do lado do sujeitos€a, a falta comparece nos
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dois campo¥. Em seu décimoSeminario a introducdo do objet@ traz

consequéncias sobre a teoriza¢do do estadio dihvespda identificacao.

N

2k

i :'i.r;;‘qmr rend verea o m':* jEiey &

Figura 2 - Objeto a no esquema 6tico (Lacan, 1962-1963, p. 132)

A libido, anteriormente encampada pelo narcisismuda, entdo, de
perspectiva, passando a ser tomada como resto ouenenta o enderegcamento
do desejo ao Outro sexual. Afirmando haver um é&ndid investimento libidinal
que permanece como resto do lado do sujeito, Ldzaque, ao se manifestar,
esse resto sera presenca de alguma coisa. Noold@rdeveria se presentificar a
castracdo, esse resto surge como mancha

No Seminério, livro 8: a transferénciaessa reservaJriebregung fora
concebida por Lacan como privilégio do falo, cgadipara que o investimento
libidinal narcisico ndo escoe, inteiramente, para&ampo do Outro. Dessa
maneira, estabiliza-se o campo visual. SegundceMlillacan d& a isso o0 seguinte
sentido: “tudo o que é investimento libidinal nad do sujeito ndo esta
transvazado, transferido para o objeto, ha uma ppré permanece do lado do
sujeito, que nao entra no imaginario” (Miller, 2@0p. 72).

Como noSeminario 100 - phi («p) dara lugar ao objeto, Briebregung
sera o0 nome do resto que funciona, agora, comoacdasdesejoA critica
dispensada por Lacan ao seu aparato do esqueroaeita, justamente, no fato
de que este pode favorecer o ocultamento do oajeto

No Seminéario 10 o corpo fragmentado e ordenado em i(a), do estdali

espelho, da lugar a pluralidade dos objetosacan nos mostra assim, que antes

2 Essa perspectiva tedrica sobre a falta sera ref]mma Seminario, livro 11,quando Lacan
teorizar as operacdes de alienacao e separacao.
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de i (a), ja estdo os pedacos de corpo, 0s okgeftdesse Seminario, 0 corpo nao
€ mais constituido como imagem do eu, trata-seaad@um corpo libidinal.

Ao Triebregungé reservada a funcédo de estimulacdo pulsional, aumeo
tal, perturba, chama a desordem e leva a irrupgadbpgtto no campo visual como
estranho porque, como afirma Lacan (1962-1963§ ebgto esta em desacordo

com as leis no campo da imagem, razao pela qualigléo deveria aparecer

3.4.3
Angustia

NesseSeminariohd dois movimentos de Lacan relativos a angubta.
primeiro, a angustia funciona como sinal, para pdeuaparecimento do objeto
como estranho, perturbando o imaginario especutaran diz que se trata, com
relacdo a angustia como sinal, de uma interrupgasudtentacdo da libido. A
experiéncia do surgimento de nossa imagem comandstmo espelho € um bom
exemplo desse primeiro movimento, quando a preseecalgum elemento
perturbador em nossa imagem no espelho nos angustégestabiliza o eu. No
segundo movimento, a angustia é real e faz surgbj&toa. Por entender que se
trata de uma presenca, Lacan chega a formulac@uel@ angustia ndo é sem
objeto:

Admite-se, comumente, que a angustia é sem obgsto, que é extraido ndo do
discurso de Freud, mas parte de seus discursospggmente o que retifico com
meu discurso. Portanto, vocés podem consideray gag, como tive o cuidado de
lhes escrever no quadro, @ maneira de um pequeneme — porque ndo esse,
entre outros?,- ela ndo é sem objeto. (Lacan, 1962/2005, p. 101)

Ao dizer que se trata de um objeto que aparece padedeveria, Lacan
indica, como ja vimos, a manifestacdo desse olsjetoampo visual onde o que
esta previsto é a falta

Lacan tomara a fabula do louva-a-deus a fim derdugomo o sujeito se
angustia, tal como a presa do louva-adeus, na bilplidade de apreender sua
imagem na opacidade do globo ocular desse anilmahdo poder situar seu lugar

no desejo do Outro:

Revestindo-me eu mesmo da mascara de animal cosequabre o bruxo da gruta
dos Trés Irmdos, imaginei-me perante vocés, dianteutro animal, este de
verdade, supostamente gigantesco, no caso -o ladwdeus. Como eu ndo sabia
gual era a mascara que estava usando, é facil voeggnarem que tinha certa
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razdo para nao estar tranqilo, dada a possibdidadjue essa mascara porventura
ndo fosse impropria para induzir minha parceiralguma erro sobre minha
identidade. A coisa foi bem assim assinalada pdra@er acrescentado que nao via
minha propria imagem no espelho enigmatico do gletdar do inseto. (Lacan,
1962-1963/2005, p. 14)

Mas, afinal o que se passa nesse exemplo? Agugsia se inscreve no
segundo viés, uma vez que nao se trata do surgind@nangustia pela presenca
de algum elemento desorganizador da imagem do ewoAtrario, trata-se da
impossibilidade de construir a dialética da relacho sujeito com o Outro,
apoiado na imagem:

Lacan situa a irrup¢do da angustia quando o faboapra — no nivel do
sujeito — o indice de um vazio que estrutura seadmuO falo, como significante
da falta no Outro, indica que no campo do simbati&o ha um dltimo termo para
nomear o objeto e o sujeito Quando o falo ndo carapa funcdo de operar esse
furo no Outro, este Ultimo aparece como absolutopécidade no olhar do louva-
a-deus € o indice de que, para o sujeito satiséaz€utro, ndo basta ceder-lhe um
pedaco do corpo, um objeto, porque ele me quer tmino objeto. Para o
sujeito, 0 que se presentifica nesse instantelgetom em sua face real. Da falta
de um articulador simbélico que promovesse uma falitre o sujeito e o Outro,
resulta o objeto desprovido de suas vestes imagamarsimbolicas: A angustia é
assim, o encontro com o desejo do Outro na medidgue 0 desejo se manifesta
como um aspecto do rea(Vieira, 2001, p. 166).

Prosseguindo na direcao de examinarmos a rela¢@ocetrabalho do luto e
as operacdes subjetivas sobre o objeto, analisaragwa o objeto na perspectiva

proposta por Lacan, no Seminario referido.

3.44
O objeto na cena e fora de cena

Lacan pensa o trabalho do luto e a resposta mdieancém referéncia ao
dentro e ao fora da cena do mundo. Relembra quedfFmo introduzir o
inconsciente (1905), denominou-o0 de “uma outra’cenaos diz: "[...] quanto a
esta razdo, procuramos o caminho para discernsr estauturas” (Lacan, 1962-
1963/2005, p. 42). E Lacan nos conduz a saber cestas estruturas sao

pensadas:
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Eu diria que em primeiro tempo €: o mundo exis@ra, a dimensdo da cena em
separacao do local — mundano ou ndo, cosmico cuemd@ue estd o espectador,
estd ai para ilustrar a nossos olhos a distincie ermundo e esse lugar onde as
coisas, mesmo gue sejam as coisas do mundo, vémizes. (Ibid., p. 42)

As leis do significante e suas combinatérias sdmalo evocadas por
Lacan para afirmar que, caso as coisas do mundmmer cena segundo as leis
do significante, elas, de modo algum, sdo homogémeamundo. “Portanto,
primeiro tempo, o0 mundo, segundo tempo, 0 palceedademos a montagem
deste mundo O palco é a dimensé&o da histéria”.(Ipidd3).Como a historia tem
sempre um carater de encenacdo, e esta-se falangmaldo, Lacan retoma
Shakespeare. Voltara a Hamlet, peca ja trabalhadeelp noSeminario 6: o
desejo e sua interpretacddamos entédo ao teatro.

No Seminario 10 Lacan se interessa novamente pelo drama do desejo
evidenciado na dubitacdo de Hamlet, em seu apasiento nas malhas da
inibicdo e no impedimento de praticar o ato apantaelo fantasma do pai: matar
o tio que assassinara o pai, casando-se, em semund&ertudres, sua mae.

A verdade oculta do passado se faz presente geag@es do fantasma e é
atropelada por uma série de perturbacdes nos aairtgcometidos pelo principe.
Hamlet posterga o ato. Mesmo assim, conseguertevigente o passado.

Neste ponto Lacan se indaga sobre a relacdo etiite e o desejo. Deixa
claro que, s6 a partir da morte de Ofélia, sua ptma esposa, da declaracdo de
amor e do luto do irméo Laertes por ela, é quejetolile desejo se constituira
para Hamlet. O desejo se constitui na impossiliéddo objeto.

Lacan esta bastante interessado aqui, nos termosnda do palco e da
separacdo entre estes termos e o mundo. Fazendo equivalerem aqui a

separacao estabelecida por Freud entre realidaddidade psiquica afirma:

Ora a dimensédo da cena, em sua separacao do loeaidano, ou ndo, cosmico ou ndo —
em que esta o espectador, esta ai para ilustrasso$ olhos a distin¢éo radical entre o
mundo e esse lugar onde as coisas, mesmo que agjagisa do mundo, vém se dizer.
(Lacan, 1962-1963/2005, p. 42)

Lacan nos faz lembrar que Hamlet p6e em cena, ladeelLuciano, o
crime contra o rei. Desse modo, pela via espe@&iele mesmo, Hamlet, quem

pratica o crime. “Assim, mesmo adiando seu atogpat corpo a alguma coisa
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no nivel da imagem especular, ndo consumar suamngag mas primeiro assumir
o crime que depois sera preciso vingar” (Ibid4%5.

A morte de Ofélia e seus efeitos séo reiteradod.@can. Ao se identificar
com ela ou como seu objeto perdido, Hamlet pagsadar fazer o trabalho de
luto. Estranhamente, Lacan diz que Hamlet estaiftbeao ao luto. Ele préprio
esclarece: “A identificacdo com o objeto do lutwgddl a designou em suas
modalidades negativas, mas ndo nos esquecamodagjtemdem tem sua face
positiva” (lbid., p. 46).

O que equivale a dizer que tanto no luto, quantmakancolia, o sujeito
passa pela identificacdo ao objeto perdido. O dstendue os dois estados, como
ja dissemos, € que na melancolia o sujeito ficadfixna identificacdo ao objeto
em sua totalidade

Lacan distingue, aqui, a identificacdo imaginafa), que se torna possivel
na cena dentro da cena, ou seja, na historia qdesssrola no palco do mundo, e
uma outra que ele chama de misteriosa, aquela déeHaom Ofélia, o objeto
perdido. Explica-nos, entdo, que, a medida que Elaipbr retroacéo, desaparece
como objeto, ha um reconhecimento do objeto quessilvera. O objeto que
Lacan ainda designa como de desejo, para um poaoadiante, nesse mesmo
Seminario, distingui-lo com objeto causa de des€oque faltou a Hamlet,
conclui Lacan, foi o luto que Gertrudes, sua m&mn oumpriu pelo rei seu
marido. O pai de Hamlet, segundo Lacan, ndo tinlhaspeito de sua mulher
aguém ele supervalorizava, colocando-a no lugaDama. Quando o ldeal é
contradito, sabemos que o desejo se desmanchgeeasangustia que, no caso de
Hamlet, € tratada pela via da inibicdo. O desejoHamlet €, entédo, instaurado
pelo trabalho de luto pelo objeto perdido, iniciaal@artir de Laertes, seu i(a).
Lacan nos faz recordar as palavras de Freud, seguqgdal o luto é um trabalho
gue implica em consumar a perda do objeto uma seguez, provocada por um
acidente do destino (Lacan, 1962-1963/2005, p..363)

A cena e o0 mundo séao figurados por Lacan no esquéota O mundo, ao
modo do organismo, escrito cormpse encontra invisivel como no exemplo do
vaso, pois o espelho vela o objateeparando-o dos objetos normais, dos objetos

comuns, intercambiaveis:
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i(a) i(-) a

a i(+) a

O que se pode ver do lado esquerdo é que o ohjetob a barra, esta
velado pela cena i (a). Do lado direito, ao alte,centinua onde deve estar i (-) a,
mas, abaixo, ele ultrapassa a barreira e surgems, ¢ (+) a, como aquilo que
completaria o Outro e faria desaparecer o meu a@esgunto a ele, eu proprio.
Instante angustiante no qual o sujeito se toma aalojeto do Outro. Ponto onde
Hamlet tem de se haver comgbostdo pai, oa que aparece na cena onde nao
deveria aparecer. Com este jogo de mostrar e escdratan distingue o objeto
e sua imagem, i (a).

Ao recordar “Inibicdo, sintoma e angustia” (Freu®26[1925]/1977),
Lacan afirma que, ao final desse texto, Freud alssia dificuldade de fazer a
distincdo entre angustia e luto, duas funcbes §oenthrgem a manifestacdes téo

diversas. Com essas ferramentas, Lacan relé e latmelancolia, em Freud.

3.4.5

Sobre a teoria lacaniana do luto e da melancolia

Para Freud o objeto sempre esteve perdido. Nadagl&lj ele nunca teria
existido.

Assim, perguntamos: sobre que objeto, entédo, altralde luto se faz, se o
que se perde, ou ja esta perdido ou entdo nurcaxistido?

Em “Luto e melancolia”, como vimos no capituloaidr, a tarefa do luto
implica no desinvestimento da libido no que coneeso objeto amoroso e seu
consequente reinvestimento no eu. Quando issoexm®d sujeito podera, mais a
frente, reinvesti-la em novos objetos. Para Frease trabalho se realiza em torno
de uma perda real do objeto, no nivel do amor em esirutura narcisica,
encarnado em uma pessoa.

Retomemos a pergunta que fizemos no final do pror&pitulo. Haveria
alguma diferenca entre a teoria freudiana e addacaniana do luto?

Na pagina 363 do referiddeminario, livro 10gencontra-se uma afirmacéo

de Lacan a que nos referimos naquele capitulo:
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Quanto a nos, o trabalho do luto nos parece, porprsma simultaneamente
idéntico e contrério, um trabalho feito para maetsustentar todos estes vinculos
de detalhes, a fim de restabelecer a ligacdo ceardadeiro objeto da relacéo, o
objeto mascarado, o objeto a, para o qual serdvebgsosteriormente dar um
substituto, que afinal, ndo terd mais importanaia qlie aquele que ocupou
inicialmente seu lugar. (Lacan, 1962-1963/200363)

Freud concebe a tarefa do luto num desligamentwidasilos libidinais do
objeto amoroso que se perdeu. Na concepcéo de Lassa tarefa implica na
sustentacdo e manutencdo desses vinculos, mesnvaziw do objeto. Essa
positivacdo do vazio, com o empuxo a reenlagé-ln sombdlico e imaginério,
corresponde a experiéncia do objeto Assim, diriamos que sob o prisma
freudiano, no trabalho do luto, o sujeito perdebjeeto e fica com os tragos, sob o
prisma de Lacan, ao cairem os tracos, 0 sujeitociien o vazio do objeto a. Isso
parece-nos explicar, o idéntico e contraditérizua bacan se refere.

Uma observacédo feita por ele, um pouco mais adreaigquela citacdo
acima, a respeito da personagem principal de ume filiroshima, meu amor, nos
causou bastante estranhamento. Ajudou-nos, porémpmpreensdo da relacao
entre o trabalho do luto, transitoriedade e a og#ticia, tema que trabalharemos

no préximo capitulo. Vamos ao filme.

3.45.1

Hiroshima, meu amor

Com roteiro de Marguerite Durakliroshima, meu amgrfilme de Alain
Resnais, marcou época na cinematografia francesamBs no Japéo do final da
década de 50. Uma atriz francesa chega a Hirospareaprotagonizar um filme
sobre o acontecimento da bomba atdbmica e os efdtemstadores que ainda se
faziam ver. Essa mulher sofre amarguradamenterpale@mao, seu amor perdido
na Franca ocupada, mais precisamente, na pequiatke @hamada Nevers. Nessa
época, a relacdo amorosa com um alemao resultavaeegonha publica e
consequente banimento da mulher em questdo. Assim s cabelos cortados e
raspados, sinal da vergonha, ela fora obrigadassapalgum tempo num poréo

qualquer, enquanto Nevers enfrentava o final dargue
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Quando a guerra termina, ela se casa e tem fikiém disso, torna-se uma
atriz famosa e por isso vai ao Japéo. Encontra ieostima um novo amor. Tudo
0 gue sabemos nos € mostrado a partir desse nogntem

O roteiro intrigante de Duras pde em cena essengocque, afinal, acena
para a mulher como a possibilidade de um novo enle@m o objeto,
amorosamente encarnado pelo homem japonés.

Nevers e Hiroshima ndo se inscrevem na cronologgs, se interpolam no
presente, no acontecimento imprevisto. Evidencieesta vacilacao por parte da
mulher, indicando-nos que a presenca do homem gapanifica a lembranca do
amor perdido, do objeto de amor perdido em Newvéieamento da oscilacao
propria do ponto entre angustia e desejo, quanalmar nasce como possivel. E
preciso consumar a perda uma segunda vez, passanggstia e alcar o objedo
ao nivel da causa e enlaca-lo ao amor. Assim camblevers, enHiroshimaos
lagos mantidos com o objedaelancam o desejo e surge um novo amor.

Lacan nado deixa o filme passar em branco e o ez @gSeminario 10Na

frase que nos fez questdo, comenta com humorareglitalidade:

Esta histéria é perfeita para nos mostrar que gealglemao insubstituivel pode
encontrar de imediato um substituto perfeitameritkde® no primeiro japonés
encontrado numa esquina de rua. (Lacan, 1962-10@3/p. 363).

Lacan € radical, mas nos faz ver como esse exetrqmiecioso para mostrar
que o que se perde sdo os tragos do objeto i(ajueno sujeito encontra uma
resposta ao que ele €. Nao sabemos que traco dimars — forma pela qual o
amante japonés a nomeia — no desejo do aleméaccertasente ela encontra no
japonés, sendo este, um nome que a localize, novemeo desejo do Outro:
“Um nome como marca de alguma coisa que vai daéegist doa, a sua
passagem para a historia” (Ibid., p. 366).

Como para Lacan, o trabalho do luto esta intimaenkgado a manutencéo
dos vinculos com os detalhes imaginarios e simb®lido objeto que recobrem o

objetoa, assim ele explica essa tarefa:

O problema do luto € o da manutencao, no nivelpgszodas ligagdes pelas quais
0 desejo se prende ndo ao objeto a, mas a i(ap @edl todo amor é
narcisicamente estruturado, na medida em que ess® timplica a dimenséo
idealizada a que me referi. E isso que faz a difer@ntre o que acontece no luto e
na melancolia. (Lacan, 1962-1963/2005, p. 364)
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Acreditamos poder concluir que, se para Freudhlmalin® do luto se realiza
em torno do objeto amoroso perdido, para Lacam abalho se passa no nivel
da imagem do objeto. Trata-se para Freud, de desinw laco libidinal com o
objeto, para substitui-lo, por outro. Para Lacamarafa consiste em manter os
lacos como objeto a, sustentando o simbdlico eamiimario para um outro fazer
com o objeta. Lacan distingue o objetode seus tragos, portanto distinguege
i(a), e no nivel do objeta, ndo se trata de um objeto de atfior

Como no nivel do objeta nenhuma troca é possivel, Lacan pode brincar de
forma tao radical com a troca do alemao pelo japoNévers nao se exilou nem
do imaginario nem do simbdlico, podendo assim recab objeto a, com o
japonés. O término da tarefa do luto coincide justate com um para além da
angustia: o relancamento do objeto na funcdo dsacda desejo, como Nevers
exemplifica, voltando a amar em Hiroshima.

Quanto a melancolia, trata-se de alguma coisa ridastiiferente. Lacan
afirma que tudo se passa de modo a que o sujetsen@ntenda com o objeto. A
diferenca do luto, na melancolia a relacdo do sugEim o objeto é absolutamente
desconhecida e alienada no nivel do narcisismogdarna radical a relacdo com
0 objeto no nivel escépico. Além disto, as relagéesn o supereu mortifero
obrigam o sujeito a usufruir da identificagdo cormbgetoa, paralisando todo e
qualquer movimento de reordenacao entre simbaked,e imaginario.

Em julho de 1963, n&eminariol0, bastante visitado por nos, Lacan nos
lembra a formulac&o freudiana segundo a qual, Nano@ia, o objeto triunfa
sobre o sujeito e nos adverte, mais uma vez, queivel especular, o objetose

encontra mascarado pelo narcisismo :

Mas o fato de se tratar de um objetoe de, no quarto nivel, este se encontrar
habitualmente mascarado por tras de i(a) do nameisi e desconhecido em sua
esséncia, exige que o melancélico, digamos, asavesa imagem, e primeiro a
ataque, para poder atingir, 14 dentro, o objetaja mandamento lhe escapa - e
cuja queda o arrasta para a precipitacdo suicida © automatismo que, o
mecanismo, o carater imperativo e intrinsecameigaalo com que vocés sabem
gue se cometem os suicidios dos melancolicos. (L.d&62-1963/2005, p. 364)

'3 Ao tratar desta questdio Vieira comenta: “O qupesde quando se perde alguém? [...] por mais
gue se faca a lista de seus atributos, sempredawveique resta a descrever. Por outro lado, cada
elemento desta lista de atributos pode ser enaim#ia duzias no mundo. O que houve? Em uma
primeira resposta, diremos que a morte levou coresigossibilidade disso tudo estar reunido. Esta
possibilidade acrescenta-se subtrativamente a dérteacos, pois ndo é em si um atributo, mas
pura suposicdo. Podemos entdo acrescentar a sétiags, este indizivel a-mais [...] o0 que se
perdeu, € sempre impossivel de se esgotar com ameagao.” (Vieira, 2005, p. 30).
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Lembremos que o narcisismo mascara a presenc#jetm a por ser, no
nivel especular, onde este menos aparece. Na robBngorém, este
recobrimento, ou seja, as mascaras do obgbcfuncionam.

No suicidio, o freqlente atravessamento da imagandirecdo ao encontro
do objeto real testemunha a posicdo de objeto dcdau Lembremo-nos,
novamente, que: “a sombra do objeto caiu sobreot égreud, 1917[1915]/1977,
p. 281). Isso testemunha também de que a operacéepdracdo entre o sujeito e
o Outro néo teréa sido efetuada, razdo pela qudlumerobjeto tera sido recortado
entre o sujeito e o Outro.

Nao é dificil encontrarmos alguns sérios impaseseslinica de um sujeito
melancolico. Como cavar uma hiancia, um pequenagespntre 0 sujeito e 0
objeto, sea sombra do objeto caiu sobre o0?eGomo trabalhar os vinculos dos
detalhes do objeto, se 0 objeto se encontra nu?

Eric Laurent, em seu artigo “Melancolia, dor deséki covardia moral”,
separa a melancolia da depressdo e nos ensinaeGepara a depressao da
melancolia e rompe seu continuum é que, na melandmta-se do objeto a fora
de qualquer pontuacéo falica (Laurent, 1995, p).18db a égide do supereu, uma
satisfacdo mortifera e imperativa retorna, a cataque o sujeito esbarra com a
impossibilidade inscrita da relagdo sexual. Laucententa, ainda, que nédo é pelo
viés da tristeza, mas em relacéo ao ato suicidal.goan aborda a melancolia.

A apreensdo dos acontecimentos da vida pelo sujeétancolico nos
mostra sua certeza da falta de sentido, ou dodgedtiico de que nada vale a
pena.

No capitulo trés queremos aproximar trabalho de éuanalise, contando
com seus efeitos de disponibilizar o sujeito a ditariedade do objeto e a
contingéncia do falo.

Tarefa ardua o para o sujeito melancélico por deatificacdo com o objeto
por detras das mascaras e que afinal € nada? Cotpea a pergunta relativa a
direcdo do tratamento dos sujeitos melancalicosno fazer valer o falo em sua

funcao contingente?
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