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RESUMO

BASTOS, Flavio Corréa Pinto. O discurso do capitalista e a cultura do mal-estar. 2010.
144f. 2010. Dissertacdo (Mestrado em Psicanalise) — Instituto de Psicologia, Universidade do
Estado do Rio de Janeiro, Rio de Janeiro, 2010.

A presente dissertacdo de mestrado pretende abordar as vicissitudes do discurso do
capitalista sobre o sujeito. Para tanto, toma como ponto de partida a afirmacdo de Lacan, em
suas palestras em Saint-Anne sobre O saber do psicanalista, de que o que caracteriza o
discurso do capitalista € a foraclusdo da castracdo. A partir dessa colocacdo — representada no
matema do discurso do capitalista pelo desaparecimento da disjuncédo entre produto e verdade,
bem como pela auséncia de um vetor entre agente e Outro, o que demonstra que esse discurso
ndo promove lago social —, percorre-se algumas questfes que reverberam sobre o sujeito,
dentre as quais se destaca: se o sujeito ndo existe fora do lago social, que sorte de efeitos a ele
resulta por frequentar um discurso — que se apresenta como dominante na contemporaneidade
—em que a castracdo esta foracluida e, portanto, também o liame social? Tendo em vista que a
Verwerfung € o que opera no discurso do capitalista, lanca-se a hipltese de que a
esquizofrenizacdo no nivel do discurso resulte na propagacdo do que Helene Deutsch
convencionou chamar de como se. Esse fendmeno surgiria como uma supléncia imaginaria a
que recorreria 0 sujeito como estabilizacdo face aos efeitos decorrentes da foraclusdo da
castracdo no discurso do capitalista. Trata-se de um discurso psicotizante que, ao contrario
dos quatro discursos apresentados por Lacan no seminario O avesso da psicanalise, nédo
promove laco social. Se discurso € o que faz laco social e Freud, em 1930, anunciara que a
principal fonte de sofrimento de que padece o homem é a relacdo com os demais, o mal-estar
na civilizacdo é o mal-estar dos lacos sociais. Logo, os quatro discursos participam do mal-
estar na civilizacdo. Ao contrario destes, o discurso do capitalista, na tentativa de eliminar o
mal-estar, foraclui o laco social. Por promover o gozo ao invés da renuncia a pulsdo, o
discurso do capitalista acaba por instiga-la. E, como toda pulsdo é pulsdo de morte, ndo é
outra coisa sendo o empuxo mortifero a0 gozo que o discurso do capitalismo produz. A
poténcia que o discurso do capitalista adquiriu na contemporaneidade é analisada a partir de
sua intima relacdo com o discurso da ciéncia. A partir de algumas colocagdes de Hannah
Arendt acerca da banalidade do mal presente em um sistema totalitdrio como o nazista,
cogita-se a hipotese de que a alianca entre os discursos do capitalista e da ciéncia resulte no
surgimento de uma nova forma de totalitarismo: o totalitarismo de consumo.

Palavras-chave: Discurso do capitalista. Mal-estar na civilizagdo. Verwerfung. Como se.

Totalitarismo.



ABSTRACT

This dissertation aims to address the vicissitudes of the discourse of the capitalist on
the subject. For this purpose, it takes as a starting point Lacan’ statement in his lectures at
Saint-Anne on The psychoanalyst’s knowledge, that what characterizes the discourse of the
capitalist is the foreclosure of castration. From this statement - represented in the matheme of
the discourse of the capitalist by the disappearance of the disjunction between product and
truth, and by the absence of a vector between the agent and the Other, which shows that this
discourse does not promote social bond - it traverses some issues that reverberate on the
subject, among which stands out: if the subject does not exist apart from the social bond, what
sort of effects does he suffer by following a discourse - which appears to be dominant in
contemporary society - in which castration is foreclosed and, therefore, also the social bond?
Since the Verwerfung is what functions in the discourse of the capitalist, there is the
hypothesis that schizophrenizing at the level of the discourse could spread what Helene
Deutsch conventionally called as if (als ob). This phenomenon emerges as an imaginary
supplementation used by the subject to reach stabilization in view of the effects of castration
foreclosure in the discourse of the capitalist. This is a psychosis-inducing discourse that,
unlike the four discourses introduced by Lacan at the seminar Psychoanalysis Upside-Down,
promotes no social bonding. If the discourse is what promotes social bond and Freud in 1930,
announced that the main reason why men suffer is due to the relationship with others, the
malaise in civilization is the malaise of social bonds. Thus, the four discourses participate in
the malaise of civilization. Unlike these, the discourse of the capitalist, in an attempt to
eliminate the malaise, forecloses the social bond. As it promotes enjoyment rather than the
renunciation of drive, the discourse of the capitalist eventually instigate it. And, as every drive
is a death drive, the discourse of the capitalist produces nothing but the deadly thrust to
enjoyment. The power the discourse of the capitalist acquired in contemporary society is
analyzed from its close relationship with the discourse of science. From some statements of
Hannah Arendt on the banality of evil present in a totalitarian system, such as the Nazi, there
is the hypothesis that the alliance between the discourses of the capitalist, and science results
in the emergence of a new form of totalitarianism: the totalitarianism of consumption.

Keywords: Discourse of the capitalist. Malaise. Verwerfung. As if. Totalitarianism.
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INTRODUCAO

Esteve recentemente em cartaz no Rio de Janeiro uma peca de teatro, A forma das
coisas’, cuja protagonista era uma pesquisadora & procura de material para a realizacio de sua
monografia de arte. Ela se envolve com um rapaz e comega a produzir nele uma série de
transformacg6es. Com o desenrolar da narrativa, o publico é surpreendido com a descoberta de
que sua transformacgéo se devia ao fato de ele, o rapaz, ter sido tomado como o objeto, o
material de que ela precisava para concluir seu trabalho. A peca acaba por encenar, de forma
paradigmatica, tragos observaveis na cultura contemporanea.

A artista-pesquisadora, almejando produzir arte, toma seu namorado por objeto
intencionando “torna-lo uma obra de arte”. Entende-se dai que, para a protagonista, a obra de
arte tinha o valor de um objeto, pois o que Ihe interessava era o produto que lhe conferiria o
titulo a que aspirava. Assim, ao se referir ao namorado como “a coisa”, em verdade, o que ela
estava por produzir ndo era obra de arte alguma, sendo um dejeto. Como ndo poderia deixar
de ser, ao término do vernissage, ap0s servir-se do namorado-objeto, a personagem o
abandona. Isto €, sua propria obra é o rebotalho.

A protagonista reproduz sucinta e sutilmente o proprio engodo do capitalismo: toma o
objeto pela Coisa e, em seguida, descarta-o como resto. O namorado, reduzido a condicao de
objeto de pesquisa e intervencao, esta a servico da producdo de um mais-gozar para, logo em
sequida, sob o império do efémero que vigora na contemporaneidade?, ser rejeitado como
dejeto. Eis a astlcia de uma face perversa do discurso do capitalista encenada. Ao rebaixar o
sujeito ao estatuto de objeto, era, ironicamente, arte que a personagem se propunha produzir.
Porém, ndo mais por um movimento de elevacdo, mas de degradacao.

A peca é apenas um, dentre inimeros exemplos que podem ser pincelados na cultura, e
gue servem como indicios para se pesquisar os efeitos que o discurso do capitalista tem
produzido sobre os lacos sociais. E a partir de alguns desses exemplos que a presente
dissertacdo, tomando como subsidio as formula¢cfes de Jacques Lacan acerca do discurso do
capitalista — articulado e proposto pela primeira vez por ele em 12 de maio de 1972 —, inicia-
se. Partindo-se do fato de que o sujeito ndo subsiste fora do laco social, pretende-se, a partir

! Peca de Neil Labute.
2 Evitou-se entrar na discussao, que para o intuito desse trabalho seria infrutifera, se o tempo que estamos vivendo seria
contemporaneidade, pds-modernidade, hipermodernidade, etc.
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de indicios observados na cultura, percorrer as vicissitudes sobre o sujeito de um discurso
astucioso, ndo engendrador de laco, e que se mostra dominante na cultura contemporénea.

A afirmacdo de que o discurso capitalista foi apresentado por Lacan na década de
setenta introduz forcosamente a necessidade de se estabelecer uma diferenciacdo entre
discurso do capitalista e capitalismo. Ao abordar o discurso do capitalista formulado por
Lacan, a presente dissertacdo ndo pretende se inserir na seara econdémica, pois Seu escopo néo
é 0 estudo do modo de producéo capitalista. Isto €, ndo se volta & compreensdo de um sistema
econdmico e social baseado na propriedade privada dos meios de producdo, em que se da a
subordinacdo do trabalho ao capital, e cujas principais caracteristicas seriam: a livre
concorréncia entre 0s agentes no mercado, a irrestrita liberdade do comércio e a aquisicéo de
lucro como objetivo principal.

Ao se referir a um dito discurso do capitalista, pretende-se ressaltar que o estudo se
volta a uma forma especifica de enquadramento do gozo pela linguagem, que tem tido
proeminéncia hoje, e que, diferentemente dos demais discursos formulados anteriormente por
Lacan, ndo produz laco social. Para tanto, percorre-se a teorizacdo de Lacan sobre a logica do
significante que culmina na formulacdo de uma teoria dos quatro discursos, a partir do que se
pode pensar o discurso do capitalista como corruptela do discurso do mestre.

Ora, se o discurso do capitalista tem se mostrado dominante na sociedade, decidiu-se
iniciar o trabalho com o percurso freudiano sobre a cultura, que abrange do nascimento da
civilizacdo em Totem e tabu, ao seu futuro, em O mal-estar na civilizagdo. Nesta Ultima obra,
a até entdo hipotética especulacdo sobre a pulsdo de morte mostra-se essencial a reflexdo
sobre a civilizacdo e seu mal-estar.

E oportuno observar que, embora em 1913 ainda no dispusesse do conceito de pulsdo
de morte, este parece surgir avant la lettre, pois, é 0 assassinato do pai que é apresentado
como momento mitico inaugural da cultura. Portanto, desde os primdrdios de sua teorizagdo
sobre a civilizac;éo3, 0 Ultimo dualismo pulsional de Freud ja se mostrava presente: a pulsado
de morte se presentificava no assassinato do Pai e a pulsdo de vida no vinculo entre os irméaos.

A operatividade que a pulsdo de morte adquire em O mal-estar na civilizagdo leva
uma mudanca de expectativa em Freud quanto ao futuro da humanidade. Se em 1927, O
futuro de uma iluséo reproduz o otimismo e a esperanca que ele entdo depositava no advento

de uma civilizacéo cientifica para reconciliar o homem com a civilizacdo, em O mal-estar na

8 Optou-se por ndo diferenciar civilizagdo (Zivilisation) e cultura (Kultur), tal como o fez Freud em O futuro de uma iluséo.
Cf. Capitulo | — Freud e o Mal-estar na Civilizagéo, p.19.
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civilizagdo, j& ndo h4 mais “final feliz” para a civilizagdo. A reconciliacdo é impossivel: o
mal-estar é inerente ao lago social, e a ciéncia, longe de sana-lo, parece intensifica-lo.

Fundada sobre o recalque das pulsdes, a civilizacdo é o campo onde se trava uma
batalha entre a pulsdo de vida e a de morte. O homem se encontra desguarnecido diante do
fogo amigo: a civilizacdo surge para protegé-lo, mas ¢é ela propria a principal fonte de seu
sofrimento. Ele se encontra em face de um paradoxo: ndo consegue ser feliz diante da
exigéncia de renlncia pulsional que a civilizacdo lhe impGe, a0 mesmo tempo, ndo pode
sobreviver fora do lago social.

Ainda que identifique trés fontes de mal-estar para 0 homem, Freud deixa claro que é a
relacdo entre os homens a principal causa do sofrimento de que padece o ser humano. Essa
constatacdo leva Antonio Quinet (2006, p.17) a concluir que “o mal-estar na civilizacdo é o
mal-estar dos lagos sociais”. Ora, o mal-estar na civilizacdo é o mal-estar dos lagos sociais, e
estes, por sua vez, estabelecem-se a partir dos discursos, pois, como ensina Lacan, discurso é
0 que faz lago. Logo, a teoria dos quatro discursos de Lacan recobre as formas de lago que
engendram o mal-estar que se faz presente em cada um dos discursos pela impossibilidade de
recuperacdo do gozo perdido quando da constituicdo do sujeito pela linguagem.

O impossivel intrinseco a estrutura dos discursos, que se denota na impossibilidade do
campo da linguagem acambarcar o campo do gozo, inscreve-se nos discursos pela presenca
em cada um deles do objeto a. Sua presenca dentre os elementos que compdem os discursos,
decorre da presenca do Real na estrutura, ou seja, do impossivel que escapa a operacao de
representacdo que o significante promove.

O objeto a, que circula nos discursos, é pincado por Lacan a partir do conceito de
mais-valia de Marx. Por se homologo a ela, é nomeado por Lacan de mais-gozar. Portanto,
antes de se percorrer as formulacGes de Lacan que resultaram na teorizagdo acerca dos quatro
discursos, o segundo capitulo apresenta alguns pontos do pensamento de Marx sobre a mais-
valia que permitiram a Lacan concluir que ela é o mais-gozar.

A descoberta por Marx de um inassimilavel que é, ao mesmo tempo, excesso e perda,
leva Lacan a atribuir a Marx, e ndo a Freud, a invencdo do sintoma. Isso é possivel tendo em
vista a abordagem estrutural que o filésofo empreende quanto a formagéo do valor, e que lhe
permite demonstrar que o valor da mercadoria ndo € intrinseco a ela, mas se estabelece apenas
em relacdo a outra. A negacao dessa estrutura simbolica responsavel pelo advento do valor é

um ardil que resulta no que Marx denominou de fetichismo da mercadoria.
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O processo de fetichizagdo da mercadoria é fundamental para a compreensdo da
preméncia que o objeto adquire na contemporaneidade. A formulacdo marxista de que o
capitalismo aporta como novidade a transformacdo da forca de trabalno em mercadoria,
parece resultar na mercantilizacdo do homem como um todo. Ou seja, ele se torna um objeto,
uma mercadoria, conforme bem ilustra a peca de teatro ha pouco mencionada.

A abordagem que Marx confere a constituicdo do valor aponta para uma estrutura
simbdlica subjacente a ela. Tal como um significante isolado n&o tem significado algum,
precisando remeter a outro para que dessa operagao resulte como efeito a emergéncia de um
sujeito, o valor de uma mercadoria s6 pode ser expresso por referéncia a outra. A estrutura de
valor assemelha-se, portanto, a operacgdo significante cujo apice de formalizacéo ¢ a teoria dos
quatro discursos de Lacan.

A teoria dos discursos resulta da elaboracdo do inconsciente estruturado como uma
linguagem, constituindo a aplicagdo no lagco social de uma teoria do sujeito em Lacan. Os
discursos constituem a estrutura minima do liame social fundado na linguagem. Cada um
recobre uma impossibilidade intrinseca ao discurso, o que se configura pela impossibilidade
da producdo dar conta da verdade que o move. Alias, a operacdo discursiva ndo visa a
producdo da verdade, mas de um mais-gozar. Pois, se a linguagem, ao proporcionar uma
perda de gozo ao falante, causa a separacdo entre $ e a, 0 que visa o aparato discursivo é ao
alcance de um mais-gozar.

Ao exigir do homem uma renuncia pulsional para que o vinculo com o Outro se
sustente, o laco social resulta em uma perda de gozo sexual para o sujeito. Logo, a0 mesmo
tempo em que engendram o enlagamento social, os discursos constituem a propria fonte de
mal-estar que advém do lago. E precisamente esse paradoxo que o discurso do capitalista
pretende eliminar, baseando-se no engano ardiloso de que é possivel sanar o mal-estar
constitutivo. Porém, é a custa da foraclusdo do lago social que esse discurso pretende dar
conta do mal-estar inerente ao laco. E como se, para curar um 6rgéo doente, ele resolvesse
extirpar o proprio 6rgdo. Ou seja, se 0 mal-estar, como ensina Freud, decorre da relagdo com
os demais homens, ele rompe o lago social, configurando-se como um fora-do-discurso.

No discurso do capitalista, ndo se sabe quem governa, pois a face do capitalista esta
recalcada sob a barra. Trata-se de um discurso cujo mestre € desconhecido e que se apresenta
anonimamente como o capital. Talvez por isso Lacan ndo tenha podido identifica-lo de pronto
como o discurso do mestre moderno, tendo considerado, inicialmente, que este seria o

discurso do universitario. Este, entretanto, longe de ser um avango em relagdo ao discurso do
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mestre antigo, é, em verdade, um retrocesso de um quarto de giro em relagdo aquele,
conforme se depreende de seu matema.

Ainda que o discurso do universitario ndo seja o discurso do mestre moderno, ndo se
pode deixar de observar sua contribuicdo para a mudanca que se operou nas relacfes do
mestre e do escravo quanto ao saber. O saber-fazer do escravo tornado saber-técnico-
cientifico, ndo mais se encontra no lugar de quem trabalha, mas do burocrata, servindo de
suporte as ciéncias que, uma vez aliadas ao discurso do capitalista, promovem uma série de
conseqiiéncias para o lago social e, consequientemente, para o sujeito imerso neste.

Dentre essas consequiéncias estaria Auschwitz, que teria antecipado as questdes com as
quais a humanidade se depararia ap0s a alianca entre os discurso da ciéncia e do capitalismo.
Ao promover enunciados cientificos, a custa do apagamento do sujeito da enunciacéo,
aproximar-se-ia a ciéncia ao funcionamento de um sistema totalitario? Ao apresentar
Eichmann como prot6tipo do sujeito que, por sucumbir ao totalitarismo, abdica de sua
faculdade de pensar, estaria Hannah Arendt antecipando as conseqiiéncias que um discurso
que foraclui o sujeito e mantém apenas seus ditos traria como efeito? Mas, como foi possivel
0 aparecimento dessas novas modalidades discursivas?

Percorre-se, entdo, o processo por meio do qual o saber foi espoliado do escravo e que,
com a imis¢éo galopante da ciéncia, resultou no advento do discurso do capitalista. Ou seja,
apresenta-se a emergéncia deste como efeito da incidéncia da filosofia e da ciéncia sobre o
discurso do mestre antigo. Aborda-se a estreita alianga engendrada entre o discurso do
capitalista e o da ciéncia na contemporaneidade.

Levanta-se a hipdtese de que os efeitos do discurso do capitalista sobre 0s sujeitos na
atualidade s&o devidos, em grande medida, & imbricacdo entre ambos os discursos, que ja era
observada por Lacan em O seminario, livro XVI. Portanto, antes mesmo da apresentacdo de
sua teoria dos quatro discursos: “partamos de que a realidade capitalista ndo tem relagoes
muito ruins com a ciéncia. N&o se da nada mal com ela. E tudo indica que isso pode continuar
a funcionar assim, pelo menos por algum tempo” (LACAN, [1968-69] 2008, p.38).

Lacan chega, inclusive, a atribuir a ciéncia a poténcia que o discurso do capitalista
adquiriu na atualidade. Ele ressalta, entretanto, que as producdes cientificas escapam ao
controle do capitalismo, fazendo com que, apesar da alianca entre ambos, o discurso do

capitalista se mostre impotente para controla-las:

O capitalismo reina porque esta estreitamente ligado a ascensdo da fungéo da ciéncia. Mas até
esse poder, esse poder camuflado, esse poder secreto e, também cabe dizer, anérquico (...),
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por seu aparelhamento com a ascensao da ciéncia, estd agora mais atrapalhado com isso do
que um peixe com uma magd, porque, de todo modo, do lado da ciéncia, acontece alguma
coisa que vai além da sua capacidade de controle (LACAN [1968-69] 2008, p.233).

Efeito da incidéncia da filosofia e da ciéncia sobre o discurso do mestre antigo, o
discurso do capitalista, por meio da tecnologia e das leis de mercado, tenta sujeitar o objeto
mais-gozar com o intuito ilusério de restituir o gozo forgcosamente perdido quando da entrada
na civilizagdo, ou seja, na linguagem. A tentativa de anular a perda de gozo se da por meio da
foraclusdo da castracdo, que demonstra a alteracao da prépria estrutura discursiva, € inicia-se,
segundo Lacan ([1971-72]), com um pequeno desvio, um infimo deslocamento.

Devido a Verwerfung, a divisdo subjetiva ndo comparece no discurso do capitalista, e
0 sujeito, apenas enganosamente ocupa a posicdo de agente, pois seu verdadeiro mestre é o
capital impessoal. Por ndo promover laco, mas segregacdo, o capitalismo configura-se como
um discurso fora-do-discurso, caracterizado pela foracluséo da castracéo.

Desde ja é importante ressaltar que, ainda que seja a foraclusdo que caracteriza o
capitalismo no nivel do discurso, e os efeitos da rejeicdo da castracdo e do laco social
reverberem no sujeito, isso ndo significa que o sujeito afetado pelo discurso do capitalista
tenha uma estrutura psicética: a foraclusdo opera no discurso capitalista, e néo
necessariamente na estrutura particular de cada sujeito.

Entretanto, ainda que a foraclusdo no nivel do discurso ndo faca do sujeito um
psicético, levanta-se a hipotese de que o sujeito, ao frequentar o discurso do capitalista,
recorreria, com alguma frequéncia, a uma supléncia imaginaria como forma de fazer face aos
efeitos esquizofrenizantes do capitalismo. Ou seja, tem-se uma énfase no imaginario como
reacdao a um discurso que promove a faléncia simbolica. Isso suscita um questionamento: ndo
existindo fora do laco social, € possivel o sujeito freqiientar um discurso que ndo promove
lago? Ou, trata-se de um discurso que vigora no campo social e do qual o sujeito apenas sofre
seus efeitos sem necessariamente nele estar inserido?

Tomando como referéncia os textos de Helene Deutsch sobre os individuos “como
se”, tenta-se estabelecer uma relacdo entre a proliferacdo desse fendmeno e a foracluséo
perpetrada pelo capitalismo: seria 0 como se a supléncia imaginaria a que o sujeito recorre
diante da esquizofrenizacédo que o discurso do capitalista promove? A partir dessas questdes,
o0 ultimo capitulo almeja observar e discorrer sobre os possiveis efeitos que a foraclusédo no
discurso promove sobre o sujeito, que, nao existindo fora do lago, paradoxalmente, esta

inserido numa cultura cujo discurso dominante ndo promove lago social.



18

1 FREUD E O MAL-ESTAR NA CULTURA

Ainda que os primeiros trabalhos de Freud estivessem voltados as questdes clinicas e
teoricas, sendo a investigacdo psicanalitica das psiconeuroses a base de todo o seu trabalho de
construcdo de um método de tratamento psiquico e alivio do sofrimento, Freud ndo deixou de
contribuir para a reflexdo da cultura, alargando o campo da descoberta psicanalitica (FUKS,
2007). Desde o principio, ele estivera ciente das implicagdes bem mais amplas que suas
descobertas poderiam ter, tendo afirmado em A questdo da analise leiga* (1926) que “o uso
da anélise para a terapia das neuroses € apenas uma de suas aplicacdes; quem sabe o futuro

7’5

demonstre que ndo é a mais importante”. Na opinido de Jones (1989, p.333), seu principal
bidgrafo, “era nesse aspecto mais amplo de sua obra que ele estava basicamente interessado”.

Em sua importante e extensa biografia de Freud, Peter Gay (1989) afirma que, para o
fundador da psicandlise, todas as suas investidas psicanaliticas eram igualmente instrutivas e
importantes, quer fossem empreendidas junto ao diva ou sobre a escrivaninha. Com 0 mesmo
impeto com que se debrucou sobre a elucidacdo dos sintomas neurdticos de seus pacientes,
Freud se prop6s a herculea tarefa de reconstruir as origens da civilizacdo, seu funcionamento
e desenvolvimento futuro.

Em seu artigo O interesse cientifico da psicanalise (1913), Freud aborda os diversos
campos do saber para 0s quais as descobertas psicanaliticas poderiam ser Uteis ao estabelecer
relacBes entre eles e a vida psiquica. Ele reivindica o direito de a psicanalise se debrucar sobre
as “ciéncias do espirito”, tais como a arte, a histéria das civilizagdes e das religides, a
mitologia, a literatura, a filosofia, a sociologia e a pedagogia, para enriquecé-las com as
descobertas psicanaliticas.

Chama a atencdo de Michel Plon (2002) que, dentre as areas do saber em que antevé a
possibilidade de contribuigdo da psicanélise, Freud ndo mencione explicitamente o campo da
politica, ja que a “coisa politica” se faz presente em sua correspondéncia pessoal, bem como
em varias de suas obras seja por meio de alusbes ou metaforas. Pois, ndo se pode esquecer

que toda e qualquer acdo politica tem como problema central a complexa relacdo entre

4 Optou-se por citar os titulos das obras de Freud conforme eles se tornaram conhecidos pela traduggo brasileira, ainda que,
devido aos notorios problemas da Edi¢éo Standard Brasileira, todas as citagdes sejam referentes a edi¢do argentina da
Amorrortu Editores. Outrossim, todas as traducdes, tanto as da obra de Freud quanto as dos textos inéditos de Lacan, sdo
livres.

% “El uso del andlisis para la terapia de las neurosis es s6lo una de sus aplicaciones; quizds el futuro muestre que no es la
mas importante” (FREUD, [1926] 2006, p.232).
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individual e coletivo, e que é precisamente disso que se ocupa a psicanalise (GOLDENBERG,
2006). N&o é & toa que Lacan ([1966-67]) chega a afirmar: “o inconsciente é a politica”®, na
medida em que € o Outro que organiza o espago social em que o sujeito se constitui.

Totem e tabu, Psicologia das massas e analise do eu e O mal-estar na civilizacéo,
alguns de seus principais textos sobre a cultura, abordam de diferentes formas a politica.
Assim, embora o primeiro ndo tenha sido acolhido como livro politico, mas como
contribuicdo da psicandlise a antropologia, segundo Roudinesco & Plon (1998), nele Freud
proporia uma teoria do poder democratico centrada na necessidade de um ato fundador, da lei
e da renuncia ao despotismo.

Psicologia das massas e analise do eu, por sua vez, seria um livro em que a politica é
abordada a partir de sua relacdo com a psique para explicar o funcionamento das sociedades.
Nele, ao tratar da constituicdo e do funcionamento de “massas artificiais” organizadas ao
redor de um lider, é inegavel que o campo da politica esta presente ainda que, como apontam
Roudinesco & Plon (1998), a intencdo sociolégica e politica do ensaio tenha sido

frequientemente encoberta por tradugdes equivocadas. Como salienta Plon (2002, p.150):

(...) o prdprio titulo do ensaio, a escolha que foi feita pelo termo alemdo Massen, que tem a
mesma conotagdo politica que o termo francés massa, em vez de Menge, do qual se serve
quando quer insistir na dimensdo apenas quantitativa, ou Gruppe, prova que é de fato o objeto
‘politico’ que preocupa Freud num contexto tedrico profundamente dominado pela
conceitualizagdo da pulséo de morte.

Ainda que ndo seja explicitamente voltado a politica, O mal-estar na civilizago teria
como cerne, segundo Plon (2002), a preocupacdo com a coisa politica. Ao abordar o
desencanto dos cidaddos em relacdo a politica, aos homens e as instituicdes, incapazes de
produzir reconforto capaz de mitigar o desconforto produzido pelas dificuldades nas relagdes
humanas, 0 ensaio traz uma série de subsidios para uma reflexdo tedrica sobre a acdo politica,
constituindo testemunho da importancia que Freud conferia a dimensdo politica “como
elemento especifico do fracasso da cultura em amainar o mal-estar” (PLON, 2002, p.153).

Por fim, antes que se adentre os textos freudianos sobre a cultura, € importante
ressaltar que a expansdo da psicanalise a outros campos era perpetrada por Freud com muita
cautela, pois ele tinha ciéncia dos riscos de extrapolar seu método e conceitos do campo de
conhecimento em que surgiram para outras areas. Freud freqlientemente fazia recordar a

necessidade de prudéncia quanto a aplicacdo dos conceitos psicanaliticos em outras searas:

8 “L’inconscient, ¢ est la politique”. Lacan, licdo de 10 de maio de 1967. Le séminaire, libre XIV: la logique du fantasme.
Inédito.
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“mas ter-Se-ia que ser muito precavido, ndo esquecer que, apesar de tudo, trata-se de meras
analogias, e que ndo s6 no caso dos seres humanos, mas também no dos conceitos, é perigoso

arrancé-los da esfera em que nasceram e se desenvolveram” .

1.1 As primeiras formulagdes freudianas sobre a cultura

Totem e tabu (1913), para alguns psicanalistas, marca o inicio do percurso
psicanalitico sobre a cultura®. A este livro, em carta a Ferenczi em 1° de maio de 1913, Freud
atribuia extrema relevancia: “Estou escrevendo Totem, no momento, com o sentimento de que
€ minha maior, melhor, talvez minha ultima boa obra. A confianca interna me diz que estou
certo” (apud JONES, 1989, p.352). Algumas semanas depois, em carta datada de 13 de maio
de 1913, Freud volta a se referir a Totem e tabu afirmando: “Desde A interpretacdo dos
sonhos que eu ndo trabalhava em algo com tamanha certeza e animacao. A receptividade sera
a mesma: uma tempestade de indignacdo, com excecdo daqueles que estdo proximos de mim”
(apud JONES, 1989, p.353).

N&o era a toa que Freud, ao falar de Totem e tabu, fazia referéncia a obra tida como
inaugural da psicanalise. Se A interpretacdo dos sonhos é a grande obra fundadora da
psicanalise enquanto pratica clinica, Totem e Tabu é o marco da psicanalise na cultura: “assim
como a exploracdo dos sonhos é a via real para o conhecimento do inconsciente, a
compreensdo dos fendmenos tabus e totémicos constitui a via real para a exploracdo do
vinculo social” (ENRIQUEZ, 1990, p.28).

Por ser um livro fundador, tal como A interpretacdo dos sonhos, Freud mantinha
grande expectativa, € mesmo receio, quanto a recepcdo que seria dada as idéias que Totem
trazia. Sua confianca em alguns momentos titubeava, e, comparando novamente Totem e tabu

a A interpretacdo dos sonhos, Freud revela seu receio: “Naquela ocasido apresentei o desejo

T “Pero habria que ser muy precavido, no olvidar que a pesar de todo se trata de meras analogias, y que no sélo en el caso
de los seres humanos, sino también en el de los conceptos, es peligroso arrancarlos de la esfera en que han nacido y se han
desarrollado” (FREUD,[1930] 1996, p.139).

8Ainda que Totem e tabu seja considerado o ponto de partida do estudo psicanalitico sobre a cultura, Fuks (2007) recorda que
ja no Projeto de uma psicologia cientifica, de 1895, Freud fazia referéncia ao complexo do préximo em que se da o
surgimento do humano a partir da relagdo com o Outro da cultura. O desamparo impele 0 homem a estabelecer vinculo com o
préximo, dando ensejo ao aparecimento do lago social. A autora, em comunicagéo oral, ressaltou também que ja em Moral
sexual ‘civilizada’ e doenga nervosa moderna (1908) Freud aborda a cultura a partir de uma visdo que se invertera em O mal-
estar na civilizagéo. Se no texto de 1908, Freud julgava que sua descoberta poderia ajudar a humanidade a ser um pouco
mais feliz, apos a teoriza¢do da pulsdo de morte, sua opinido ndo é mais a mesma.
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de matar o pai e agora apresento o0 assassinato mesmo; no fim das contas, € um grande passo
entre um desejo ¢ um feito” (JONES, 1989, p.354). O receio de Freud mostrou-se fundado,
haja vista a resisténcia com que o livro foi acolhido por estudiosos de diversas areas.

Ainda que a mera fantasia de matar e ingerir o pai talvez fosse suficiente para
produzir a reacdo moral que resulta no totemismo e no tabu, Freud nunca abriu mao da
materialidade histdrica do mito que narrara em Totem e Tabu. Conforme afirma Betty Fuks
(2007, p.29), “Freud jamais escondeu sua predilecdo por Totem e tabu e recusou toda e
qualquer possibilidade de relativizacdo do assassinato e do canibalismo como atos de
fundag¢ao do simbolico e da cultura”.

Gérard Pommier ressalta que os mitos freudianos como o complexo de Edipo ou
Totem e tabu sdo atemporais por portarem a verdade de uma estrutura de ficcdo. Trata-se do
mito “(...) como ficcdo de um real que ndo poderia se expressar de outro modo” (POMMIER,
1989, p.107). Entretanto, o0 autor aponta que esses mitos podem parecer contingentes, ou
mesmo improvaveis, se ndo forem referidos a linguagem, ao sujeito do significante. Assim
como o assassinato do pai demarca a impossibilidade dos irmdos acenderem a posicdo de
gozo do pai morto, o laco social, estruturado pela linguagem, demarca o limite ao gozo. O
vazio do Pai em torno do qual se estrutura a civilizacdo, é também o furo na linguagem ao
redor do qual a ordem significante se organiza.

De acordo com Eugéne Enriquez (1990, p.29), “Totem e tabu tracou uma nova via
(..), a da especulagdo filosofica, da reflexdo sobre o social e a cultura, e sobretudo da
exploracdo do que resiste a andlise, daquilo que impede radicalmente a felicidade da
humanidade: a presenga persistente do desejo de assassinar”. N&o é a toa que, ap6s Totem e
tabu, Freud se debrucara sobre o estudo do narcisismo e sua teoria se orienta em direcdo a
Psicologia das massas e a pulsdo de morte.

Segundo Roudinesco & Plon (1998), Freud ansiava por utilizar os achados
psicanaliticos para formular uma explicagdo sobre a origem das sociedades e da religido. Ele
pretendia dar um fundamento histérico ao mito de Edipo e & proibicio do incesto, mostrando
que a historia de cada sujeito ndo é sendo a repeti¢do da histdria da propria humanidade. Tal

feito é alcancado em Totem e tabu:

Se 0 animal totémico é o pai, os dois principais mandamentos do totemismo, os dois
preceitos-tabus que constituem seu nicleo, o de ndo matar o totem e ndo usar sexualmente
nenhuma mulher que pertenca a ele, coincidem por seu contetido com os dos crimes de Edipo,
que matou a seu pai e tomou por mulher a sua mée, e com os dois desejos primordiais da
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crianga, cuja repressdo insuficiente ou cujo novo despertar constitui, quem sabe, o nicleo de
todas as psiconeuroses.’

Nesse livro, apoiando-se na ficgdo darwiniana da horda primitiva, Freud elabora o seu
“mito cientifico” da génese da civilizacdo e reencontra ai os dois maiores crimes contra a
propria civilizacdo que identificara em Edipo: o incesto e o parricidio. O complexo de Edipo
para Freud, lembram Roudinesco & Plon (1998), nada mais seria do que a expressao desses
dois tabus proprios ao totemismo. Sua universalidade remete ao fato de expressar as duas
grandes proibicGes que se encontram na origem de toda sociedade humana.

A elaboracéo de Freud é a seguinte: o bando de irmaos viveria sob uma tirania sexual
forcada, governados por um pai tiranico e cruel, cuja vontade ndo encontrava limites, e que
mantinha a posse exclusiva de todas as mulheres ao mesmo tempo em que impedia 0 acesso
dos filhos a elas, banindo-os do cl&. Certo dia, os irméos que tinham sido expulsos retornaram
e, juntos, conseguiram realizar o que nenhum deles individualmente teria sido capaz de fazer.

Dominados pelo 6dio — parte da ambivaléncia dos sentimentos contraditorios que 0s
irmdos nutriam em relacdo ao genitor —, eles se rebelaram contra o pai e, hum ato de
violéncia, mataram-no e devoraram-no. Apos livrarem-se dele e colocarem em préatica o
desejo de se identificarem a ele, a afeicdo pelo pai fez-se sentir por meio do remorso: “o
morto se tornou ainda mais forte do que fora em vida”'°.Uma nova situacdo conflituosa
surgiu-lhes: os irmédos percebem que, para terem a posse exclusiva das mulheres, teriam que
matar-se uns aos outros em uma carnificina sem fim.

Freud supde, entdo, um segundo momento, como uma obediéncia retardada a vontade
do pai: “o que antes ele havia impedido com sua existéncia, eles mesmos se proibiram agora
na situagio psiquica da ‘obediéncia de efeito retardado’ [nachtréaglich]™**. Os irméos anulam
seu proprio ato, proibindo a morte do totem, substituto do pai, e renunciam a posse das
mulheres do cla, com o que surge a primeira proibicao.

A lei, cuja base é a proibicdo do incesto, surge atrelada ao desejo incestuoso que

motivara 0s irmaos ao assassinato do pai: “assim, a partir da consciéncia de culpa do filho

% «gj el animal totémico es el padre, los dos principales mandamientos del totemismo, los dos preceptos-tabu que constituyen
su nucleo, el de no matar al tétem y no usar sexualmente a ninguna mujer que pertenezca a él, coinciden por su contenido
con los dos crimenes de Edipo, quien matd a su padre y tomo por mujer a su madre, y con los dos deseos primordiales del
nifio, cuya represion insuficiente o cuyo nuevo despertar constituye quizds el micleo de todas las psiconeurosis” (FREUD,
[1913] 2007, p.134).

10 «El muerto se volvié alin méas fuerte de lo que fiera en vida” (FREUD, [1913] 2007, p.145).

1 “Lo que antes él habia impedido con su existencia, ellos mismos se lo prohibieron ahora en la situacién psiquica de la
<<obediencia de efecto retardado {nachtraglich}>>" (FREUD, [1913] 2007, p.145).
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vardo, eles criaram os dois tabus fundamentais do totemismo, que por isSO mesmo
necessariamente coincidiram com os dos desejos reprimidos do complexo de Edipo™*?.
Para Pommier, 0s irmdos podem renunciar & possessdo direta da mae, pois 0 que se

passa na fantasia no instante do assassinato ndo é nada além do incesto:

O assassinato equivale ao incesto realizado. No momento em que o primeiro se produz, tudo

se passa como se 0 gozo estivesse realizado, como se houvesse relagdo sexual. Nesse instante,

0 assassino completa o Outro, ele é o falo que falta @ mae. Essa identificagdo é a unidade de

gozo falico — o eu, o individuo social — que é concedido em troca da interdicdo marcando

definitivamente 0 gozo da mae. O incesto realiza-se entdo através do assassinato, sem que

para tanto haja relacéo sexual, tal como habitualmente se representa (POMMIER, 1989, p.68).

E interessante observar que os irméos sdo impelidos a esse crime pela impossibilidade

de gozo com as mulheres; entretanto, como lembra Pommier (1989), uma vez eliminado o
pai, 0 gozo continuard inacessivel a eles: com o crime, desaparece ndo apenas 0 pai, mas
também a possibilidade de um gozo absoluto. O lugar do pai € mantido vazio, e é em torno
desse vazio deixado pelo Pai morto que se estabelece o laco social entre os irmdos. Como

assinala Fuks (2007, p.26):

a complexidade desse lugar vacante em torno do qual foi estruturada a fratria mitica, o laco
social construido para impedir o retorno do estado de isolamento, submissdo e despotismo em
que viviam na horda, traduz a importancia da alteridade como condicdo e fundamento dos
lagos sociais.

Ao renunciarem ao gozo, 0s irmaos passam a evocar a memoria do pai morto, do que
resulta o amor pelo pai. Apos terem aplacado seu odio, devorado o pai e, dessa forma, terem
realizado a identificagcdo com ele, os irmdos se entregaram a manifestacGes afetivas de
ternura, experimentando um sentimento de culpa.

Por meio do recalque, eles passam a negar o parricidio e constituem uma ordem social
baseada na proibi¢do do incesto e do parricidio. Ou seja, 0 que antes era impedido pelo pai,
agora eram os proprios filhos que se proibiam. O pai passava a ser evocado nos tracos do
animal totémico, erigido como o representante simbdlico da figura onipotente do pai. Eles
renegavam seu ato proibindo a morte do totem, substituto do pai, e, renunciando ao fruto de
seus atos, as mulheres do clé.

O totemismo demarcaria 0 momento mitico e inaugural da civilizacdo em que num
tempo simbdlico, o pai morto seria venerado por meio dos tracos do animal totémico. Uma

vez por ano, este era sacrificado e comido no banquete que selava o pacto social que

12 «45i, desde la conciencia de culpa del hijo varén, ellos crearon los dos tabtes fundamentales del totemismo, que por eso
mismo necesariamente coincidieron con los dos deseos reprimidos del complejo de Edipo” (FREUD, [1913] 2007, p.145).
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interditou 0 gozo entre os irm&os e selava seu grande feito: “o banquete totémico, talvez a
primeira festa da humanidade, seria a repeticdo e celebracdo recordativa daquela faganha
memoravel e criminosa com a qual tiveram comeco tantas coisas: as organizagdes sociais, as
limitagdes éticas € a religiéo”l3.

O golpe de mestre de Freud, para Enriquez, foi observar que se fora o édio que
transformou os seres submissos em irméos, foi o assassinato que transformou o chefe da
horda em pai. Este ndo existe sendo morto, simbdlico. Por ser aquele que castra, o portador e
depositario das proibicGes, ele deve ser morto:

O pai é sempre um pai morto, e 0 pai morto é sempre um pai mitico. A partir do
momento em que a funcao paterna € reconhecida, os filhos sdo oprimidos. Eles estéo

numa posicdo de dependéncia, presos entre o desejo e a identificacdo. Sem a
referéncia paterna, nenhuma cultura é concebivel (ENRIQUEZ, 1990, p.31-32).

O valor do mito freudiano, segundo Fuks (2007), é justamente o de estabelecer o pai
como o vetor da passagem do homem da natureza a cultura. Essa passagem, entretanto, s é
possivel pelo fato da horda humana ser conduzida desde a origem pela linguagem, o que,
segundo Henri Rey-Flaud (2002), distingue-a da horda dos demais animais. Para esse autor,
as demais hordas animais ndo teriam condicdo de atribuir significacdo simbdlica ao
assassinato do chefe do grupo. A erecdo de um totem como celebragédo do assassinato do pai e
da fundacdo de uma ordem sé seria possivel dentro da linguagem: “retrospectivamente, a
comemoracao do assassinato do pai confirmada pela instauracdo do totem traduz a integracao
pelo homem do sentido da morte que estava de fato ja presente nele antes mesmo do
assassinato” (REY-FLAUD, 2002, p.10).

Ainda que em 1913 Freud ndo tivesse formulado o conceito de pulsdo de morte, Rey-
Flaud lembra que € possivel observar a presenca de Tanatos no assassinato do pai, assim
como a de Eros no vinculo estabelecido entre os irmaos. Logo, a comunidade que fora criada
a partir do odio, manter-se-ia por meio do amor. A partir de entdo, Eros e Tanatos estdo

indissociavelmente ligados:

Assim é inaugurada a juncdo dialética entre Eros e Tanatos, que nao tera mais fim e cujo
primeiro avatar advém no dia seguinte do assassinato, quando a unido concluida entre os
irmdos é colocada em perigo pelas reivindicages individuais do narcisismo que vem
reivindicar seus direitos contra as pretensfes repressivas da comunidade. De fato, no dia
seguinte do assassinato alguns ‘irméos’ sem divida pensaram, cada qual em seu foro interior,
que haviam feito um péssimo calculo, que cada um poderia ter conquistado para si s6 o lugar
do pai e 0 gozo exclusivo das mulheres (REY-FLAUD, 2002, p.11).

18 “E] banquete totémico, acaso la primera fiesta de la humanidad, seria la repeticion y celebracién recordatoria de aquella
hazafia memorable y criminal con la cual tuvieron comienzo tantas cosas: las organizaciones sociales, las limitaciones
éticas y la religion” (FREUD, [1913] 2007, p.144).
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Se para assassinar 0 pai, 0s irmaos estiveram unidos, para dividir as mulheres, eles
tornaram-se rivais. O desejo de cada um de té-las todas para si resultaria na aniquilacdo de
todos. Nenhum teria forga suficiente para assumir o lugar do pai. Logo, para viverem juntos,
0s irméos precisaram instituir a interdicdo do incesto e abdicar da posse das mulheres, ainda
que tivesse sido o intuito de possui-las que os motivara a cometer o parricidio.

E bastante pertinente a observacdo de Rey-Flaud (2002) de que, ao se proibirem a
ascensdo ao lugar do pai e o consequente gozo ilimitado das mulheres, a civilizacdo que
resulta dessa proibicdo perpetua a mesma violéncia do pai onipotente que dos filhos exigia a
renuncia ao gozo. Essa renuncia, para Rey-Flaud (2002), remete a primeira experiéncia de
castracdo em que se encontra a crianca quando da retirada do seio e o desamparo diante do
Outro primordial.

Seguindo as formulagbes que Freud apresentaria mais adiante sobre a formacdo do
grupo, cuja manutencdo se daria por meio da identificacdo entre seus membros que
compartilham um mesmo ideal, em Totem e Tabu o ideal compartilhado pelos irmé&os € o pai
onipotente. Se a coesdo do grupo exige que haja um elemento exterior a este para o qual seja
direcionado o 6dio, o pai exerce essa dupla funcdo. Ele funda o grupo e, por ser um elemento

estranho a este, canaliza o 6dio de seus membros, do que resulta a coesdo entre eles:

E o postulado de Freud a este respeito é que o pai fundador da comunidade é, ao mesmo tempo,
seu primeiro estrangeiro. Parece um contra-senso ou, pior, uma heresia, afirmar isso do ‘pai da
patria’, mas o responsavel pela unificagdo do grupo representa também o elemento excluido da
totalidade (GOLDENBERG, 2006, p.33).

Por ter a posse de todas as mulheres, mantendo os filhos apartados do gozo, o pai
totémico demarcava sua diferenca em relacdo aos filhos, ao mesmo tempo em que promovia a
unido entre eles: “os irmaos primordiais sdo irmaos ndo s6 por ter o mesmo pai, mas também
por ndo se permitir usufruir as mesmas fémeas que ele” (GOLDENBERG, 2006, p.33).

Se em Totem e tabu Freud descreve o aparecimento da civilizacdo, em Psicologia das
massas e andlise do eu, de 1921, ele leva adiante suas formulacBes acerca do social,
apresentando os mecanismos do funcionamento do grupo. Em suas proprias palavras, em
carta a Romain Rolland, seu objetivo nesse livro era apontar “o caminho que vai da analise do
individuo para a compreensao da sociedade” (ROUDINESCO & PLON, 1998, p.613).

Nesse texto, Freud rejeita a oposi¢do classica entre “psicologia individual” e
“psicologia coletiva”, demonstrando que entre estas ndo ha dicotomia: “a oposi¢do entre

psicologia individual e psicologia social ou das massas, que & primeira vista talvez nos pareca
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muito substancial, perde boa parte de sua nitidez caso se a considere mais a fundo™**. Na vida
psiquica do individuo é inevitavel a presenga do outro, que surge como modelo, objeto ou
adversario. Sabe-se, 0 sujeito se constitui na relagdo com o Outro da linguagem, de que é
efeito, portanto, ndo ha como se prescindir de uma referéncia ao Outro.

O individuo ndo preexiste a massa, mas é produto dela. Ele é o resultado da relacéo
com o semelhante. A massa, ensina Pommier (1989, p.21), “representa a relagao de cada um
com sua propria imagem, ou com a imagem do semelhante”. Por estar dividido, o sujeito
procura na massa uma solugdo para sua divisdo: “por esta razdo, a massa ¢ a pior alienagdo
que encontra, mas é ele proprio, porque fala, quem produz a multiddo onde se aliena. E
porque esta alienado ao que ignora em sua propria fala que o sujeito cria uma multiddo que
comeca por dois” (POMMIER, 1989, p.21).

Assim, todo processo de subjetivacdo se d& na relagio com o Outro e,
conseqiientemente, toda relacdo do sujeito com um outro constitui um fendmeno social®.
Logo, a “psicologia individual” ¢ social, e, justamente por isso, segundo Enriquez (1990),
Freud consegue produzir seus textos sobre a cultura a partir de seus achados sobre a neurose,
encontrada também no funcionamento social.

Em seu texto, Freud tenta explicar certos aspectos do funcionamento da sociedade a
partir do psiquismo do individuo inserido na massa. Para tanto, ele investiga a natureza da
massa e sua capacidade de influenciar o individuo por meio do mecanismo de identificacéo.
Segundo ele, pela confeccdo de uma identidade que elimine as diferengas internas e fabrique
uma unidade, a massa se diferencia e se defende contra a alteridade.

Ela se constitui a partir do momento em que seus membros se impdem um s6 e mesmo
objeto idealizado, que passa a ocupar o lugar vazio deixado pelo Pai morto. Assim, para
Freud, a massa é resultado de um processo duplo, que esta interligado: “uma massa primaria
desta indole é uma multid&o de individuos que puseram um Unico e mesmo objeto no lugar de

seu ideal do eu e, conseqiientemente, identificaram-se entre si em seu eu”*®.

1% “La oposicion entre psicologia individual y psicologia social o de las masas, que a primera vista quizd nos parezca muy
sustancial, pierde buena parte de su nitidez si se la considera mas a fondo” (FREUD, [1921] 2006, p.67).

50 Estadio do Espelho, formulado por Lacan, vem coroar a idéia freudiana da emergéncia do humano a partir da relagéo
com o préximo por intermédio da linguagem. Nesse estadio, a aliena¢do do bebé a imagem do outro, que lhe anteciparia uma
unidade corporal, demonstra o processo de constituicdo do eu a partir do reflexo do outro e do reconhecimento simboélico por
parte do Outro. A partir dessa formulagéo se tem que o préprio eu é o outro.

16 “yna masa primaria de esta indole es una multitud de individuos que han puesto un objeto, uno y el mismo, en el lugar de
su ideal del yo, a consecuencia de lo cual se han identificado entre si en su yo” (FREUD, [1921] 2006, p.109-110).



27

Freud diferencia as massas espontaneas, que se formam sem a presenca de um lider, e
as massas artificiais, que exigem uma forca externa para manté-las unidas*’. Ele enfatiza a
funcéo do lider nas massas artificiais e se utiliza do conceito de libido para explicar os fortes
lagos estabelecidos entre os membros do grupo e entre estes e seu lider. Para sustentar suas
idéias, Freud toma a Igreja e o Exército como paradigmas e demonstra que o objeto amado e
idealizado, o lider, elevado a condicéo de eu ideal, mantém unido o grupo por meio do ardil
de que ama a todos de modo igual e justo. E esse objeto idealizado, que pode ser uma idéia ou
sentimento, que comanda as liga¢des dos individuos entre si e constitui o eixo em torno do
qual a comunidade se sustenta.

A coacdo externa do ideal estabelece a coesdo interna dos membros do grupo cujas
vontades individuais sdo abolidas em nome de um amor a unidade. A unido que resulta do
sacrificio da subjetividade dentro da massa €, segundo Fuks (2007), o principal fenbmeno da
psicologia das massas. O ataque ao narcisismo € compensado pelo vinculo amoroso que se
estabelece entre os membros da massa e pela crenca compartilhada que cada um mantém, de
ser um filho querido do lider.

Para Freud, o homem ndo seria um animal gregario, mas um animal da horda,
conduzida por um chefe: “desse modo, a massa se nos aparece como um renascimento da
horda primordial”*®, Por ocupar o lugar vacante do pai da horda, cerne da cultura, o lider
encarna o pai ideal cuja divinizagdo produz a ilusdo compartilhada de que ele teria o poder de
salvar a todos do desamparo primordial. E justamente para evitar serem remetidos a esse
desamparo, e 0 conseqiente sentimento de abandono que disso resultaria, que as massas se
mantém coesas.

Para que os lagos libidinais mantenham a massa unida, é necessério que a
ambivaléncia amor/éddio seja dissipada do interior do grupo. A hostilidade entre os membros é
suprimida e dirigida ao outro, a alteridade, que se torna uma ameaca a coesao interna. Ou seja,
o0 odio € dirigido ao exterior, contra 0 estrangeiro, cuja existéncia se mostra essencial para que
seja assegurada a manutencdo do grupo. Ao direcionar a agressividade ao exterior, 0s
membros do grupo se afirmam como iguais e garantem, dessa forma, sua unido, que, de outro

modo, seria precaria ou inexistente.

7 para Lebrun (2004), as duas modalidades de grupo de que fala Freud, podem ser encontradas no esquema da sexuagéo de
Lacan. A esquerda, do lado dos homens, estar-se-ia demonstrada a formula dos grupos constituidos com lider, pois ha ao
menos um que escapa a castragdo enquanto todos os demais a ela estéo submetidos. A direita, do lado das mulheres, o grupo
sem lider, ou seja, sem figura de excecdo, pois, como ndo ha nenhuma que ndo esteja submetida a castragdo, ndo ha grupo das
mulheres: ha somente uma a uma.

8 “De este modo, la masa se nos aparece como um renacimiento de la horda primordial” (FREUD, [1921] 2006, p.117).
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Fica, destarte, claro que o amor ndo basta para sustentar o vinculo afetivo entre os
membros do grupo. E necessério que o 6dio, componente da pulsdo de morte, esteja presente
e dirigido ao exterior. Eros e Tanatos, juntos, se mostram responsaveis pela manutencéo do

elo entre os membros do grupo.

1.2 A cultura apos a pulsdo de morte

Na penultima década de sua vida, entre 1920 e 1930, Freud concentra seu esfor¢o na
publicacdo de algumas obras, dentre as quais se destaca O futuro de uma ilusdo (1927) e O
mal-estar na civilizagéo (1930), que abordavam o destino do homem por meio do futuro das
comunidades humanas. Nas palavras de Enriquez (1990, p.80), era “como se ele [Freud]
quisesse consagrar o essencial de suas Ultimas forcas para realizar a aspiracdo que, em sua
juventude, o tinha conduzido ao conhecimento filoséfico, dando a luz uma teoria da cultura e
da historia”.

Na concepc¢do de Enriquez (1990), em seus principais textos sobre a cultura, Freud
realiza uma anélise progressiva do surgimento, desenvolvimento e futuro da civilizagdo. Nos
dois primeiros textos sobre a cultura, em que ainda ndo se utiliza do conceito de pulsdo de
morte, Freud se volta as origens e ao caminho do desenvolvimento da civilizagcdo — em Totem
e tabu descreve sua emergéncia e em Psicologia das massas e analise do eu apresenta 0s
elementos fundamentais do funcionamento das massas. Apés a formalizacdo do conceito de
pulsdo de morte, nos dois textos seguintes sobre a cultura, Freud se volta ao destino da
civilizacdo — em O futuro de uma ilusdo promove uma reflexdo sobre a propria natureza da
civilizacdo e seu futuro provavel, cujo &pice se encontra em O mal-estar na civilizagao.

Ele mesmo fala sobre a mudanca de seu foco:

Se durante todo um tempo alguém viveu dentro de uma cultura determinada e, por isso,
empenhou-se com freqliéncia em explorar suas origens e sua rota de desenvolvimento, em
algum momento tentar-se-a dirigir o olhar na outra diregdo e perguntar-se pelo destino
longinquo que aguarda a essa cultura e as mudangas que esté fadada a experimentar .

18 “Si durante todo un lapso uno ha vivido dentro de una cultura determinada y por eso se empeiié a menudo en explorar sus
origenes y su ruta de desarrollo, en algin momento lo tentaré dirigir la mirada en la otra direccion y preguntarse por el
destino lejano que aguarda a esa cultura y las mudanzas que estd llamada a transitar” (FREUD, [1927] 2006, p.05).
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O vetor das elaboracdes “socioldgicas” da psicandlise seria langado, segundo Rey-
Flaud (2002), em O futuro de uma ilusdo. Nesse texto, Freud aponta que o desenvolvimento

da civilizagdo segue 0 mesmo processo que rege a génese do eu:

Como o eu, a civilizagdo tem de fato dois objetivos: controlar as excitacBes externas (isso
quer dizer dominar as for¢as da natureza) e regular as tensfes internas (entre seus membros)
inerentes a sua propria organizagao. Este principio preliminar estando reconhecido, Freud faz
uma constatacéo desconcertante: os homens ndo podem nem suportar a civilizagdo nem viver
sem ela, eles devem estar juntos/separadamente (REY-FLAUD, 2002, p.08-09).

No texto de 1927, a0 mesmo tempo em que adverte que ndo se debrucaria sobre os
pormenores da diferenciacdo entre civilizacdo (Zivilisation) e cultura (Kultur), cujas
dimensdes estariam articuladas entre si, Freud define esta Ultima sucintamente. Para 0 uso que
faria do termo, cultura seria tudo aquilo que constitui um esforco coletivo para dominar a
natureza e regular as relacGes entre os homens. Ela seria responsavel pela diferenciacdo da
vida dos seres humanos em relacdo a dos animais. Portanto, Freud ndo instaura uma separacéo
entre cultura e civilizagdo, mas opde ambas a natureza.

A cultura se apresenta, entdo, para Freud em duas dimensdes: ela é o conhecimento
adquirido pelo homem com o intuito de domar as forcas da natureza e permitir a satisfacdo de
suas necessidades, bem como os dispositivos de regulamentacdo das relacBes entre o0s
homens. Ainda que a cultura funcione como protecdo contra as ameacas da natureza, por
resultar em um conjunto de rendncias pulsionais — as quais 0 homem consente para poder
viver em comunidade, desenvolver seu trabalho intelectual e construir a solidariedade humana
—, 0 homem ndo deixa de mostrar-se hostil as privac6es que a cultura Ihe impde.

N&do obstante o tema central de O futuro de uma ilusdo ser a religido, o texto traz
algumas importantes reflexdes de Freud sobre a natureza da cultura. Nele, a religido, por
funcionar como forca civilizadora, aparece como contribuinte a infelicidade do homem na
civilizagdo. Logo, o livro pode ser lido como “um ensaio para O Mal-estar na Civilizagdo”
(GAY, 1989, p.478). Entre os dois textos é possivel observar certa continuidade, ainda que o
primeiro seja considerado por Gay (1989) como uma psicanalise da religido e o segundo
como uma analise da cultura.

Em sua opinido, O mal-estar na civilizacdo é “o livro mais sombrio de Freud”, que
aborda sem disfarces a “miséria humana” (GAY, 1989, p.493). Se em O futuro de uma
ilusdo, Freud ainda demonstrava certo otimismo e esperanca na ciéncia e na reconciliacdo do

homem consigo e com seus semelhantes, trés anos depois, a tonica muda. Em O mal-estar na
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civilizacdo, ja ndo h& mais reconciliacdo possivel entre 0 homem e a civilizagdo que alcanga a
era cientifica. Antes, o mal-estar era contingente a moral sexual civilizada, com a pulsdo de
morte, ele é tido por inerente ao laco social.

Para Lacan, trata-se de um livro essencial, sintese da experiéncia de Freud, que
discorre sobre a tragédia da condicdo humana (ROUDINESCO & PLON, 1998). Essa
tragédia remete & impossibilidade de se sustentar a crenga em uma humanidade feliz e livre de
mal-estar, a que Freud ja estava advertido desde a introducdo do conceito de pulsdo de morte
em 1920. Esse conceito, alias, observa Goldenberg (2006), apesar de ter sido elaborado por
Freud no ano anterior®® & Psicologia das massas e analise do eu, s6 ganha operatividade em
suas reflexdes sobre a cultura no texto de 1930.

Freud inicia O mal-estar na civilizagdo com uma reflex@o sobre a crenga. De acordo
com Gay (1989), essa reflexdo seria uma resposta a objecdo que Rolland Ihe langara por
supostamente ndo ter abordado no texto de 1927 a origem do sentimento religioso responsével
pela sensagdo de eternidade. A essa colocacdo, Freud respondeu articulando o devir do
sujeito, cujo processo de humanizagdo impde a entrada no mundo da castracdo, ao seu mito
sobre a origem da cultura e da religido.

Para Freud, a sensacdo de algo ilimitado seria a repeticdo do sentimento de plenitude
que o bebé experimenta antes da separacdo do seio materno. A experiéncia da castracdo que é
vivenciada com a perda do primeiro objeto de satisfacdo remete o sujeito ao seu desamparo
constitutivo e o faz recorrer ao Outro na esperanca de que a unidade mitica perdida seja
restabelecida, restituindo-o a um estado “oceanico” desconhecedor de limites.

A religido aparece, portanto, como uma fonte iluséria face ao desamparo originario:
apela-se ao Pai por protecdo contra a castracdo e a morte, como um apelo ao retorno a um
estado de narcisismo ilimitado. Ou seja, nas palavras de Fuks (2007, p.32), “para a
psicanalise, 0 que se encontra em jogo na origem do sentimento religioso é um estado de
dependéncia e saudade absoluta do pai onipotente assassinado”.

Para Enriquez (1990, p.97), O mal-estar na civilizagéo ¢ “a constatagdo mais violenta
jamais elaborada sobre as conseqiiéncias nefastas da obra civilizadora”. Seu tema central é a
fundacdo da civilizagdo sobre o recalque das pulsdes, que se apresenta, entdo, como 0 campo
em que a pulsdo de morte e a pulsio de vida travam uma batalha. E do equilibrio entre essas

duas igualmente poderosas pulsées que depende a sobrevivéncia do homem e da civilizacéo:

2cf, Além do principio de prazer (1920).
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E agora, penso, deixou de parecer-nos obscuro o sentido do desenvolvimento cultural. Tem
que ensinar-nos a luta entre Eros e Morte, pulsdo de vida e pulséo de destruicéo, tal como se
consuma na espécie humana. Essa luta é o contelido essencial da vida em geral, e, por isso, 0
desenvolvimento cultural pode caracterizar-se, sucintamente, como a luta pela vida da espécie
humana®,

Quando se da um desequilibrio, a pulsdo de morte pode se presentificar em estado de
destruicdo pura. Um exemplo privilegiado dessa situacdo, que evocaria o0 retorno da barbarie
ao seio da civilizacdo moderna, seria a guerra, quando a pulsdo de morte € dirigida ao exterior
com vistas ao aniquilamento do outro, a destruicéo de tudo o que a vida e a cultura ergueram.

A Primeira Guerra Mundial levara Freud a constatar que as construgdes culturais da
humanidade sdo insuficientes para dar conta da inclinacdo do homem a destruicdo. Os
desenvolvimentos tecnoldgicos, que resultaram no aumento da capacidade de comunicacédo,
também produziram um incremento da forca bélica, gerando uma maior capacidade de
devastacdo. Logo, Freud desconstrdi a idéia de superioridade da civilizacgdo moderna face as
civilizagbes mais primitivas: o impeto destrutivo cresce como efeito do saber que o proprio
homem produz. O progresso ao mesmo tempo em que pode proteger contra as forcas da

natureza, pode contribuir a destruig&o:

A barbarie da Primeira Guerra Mundial havia revelado aos intelectuais que as civilizagdes
eram mortais. Durante a Segunda Guerra, 0s graus ultrapassados em matéria de barbarie
esvaziaram o sentido que havia a antiga nocéo de civilizagdo no singular. A civilizacéo ndo é
mais somente mortal, mas mortifera (LE RIDER, 2002, p.143).

Portanto, ainda que a civilizacao se caracterize como um grande esforco para subjugar
as forcas da natureza, faz-se necessario o reconhecimento de que o avango tecnolégico nao
resulta em garantia de felicidade. O controle sobre o fogo, as aguas, o solo, a inven¢do de
maquinas, a ampliacdo dos limites do homem, levaram-no a monopolizar a onipoténcia que
outrora atribuia aos deuses. Entretanto, tais avancgos, longe de resultarem em maior felicidade,
possibilitam maior decepcdo entre os homens e podem trazer consequéncias nefastas a
humanidade.

Depois de afirmar que a felicidade ocorreria apenas de forma episddica, resultando da
satisfacdo de necessidades represadas em alto grau, Freud passa a abordar a infelicidade, haja
vista que os objetivos do principio de prazer — a busca do gozo maximo e a evitagdo da dor —

ndo podem ser alcangados por motivos constitucionais. Freud percebe que o homem néo se

2L «Y ahora, yo creo, ha dejado de resultarnos oscuro el sentido del desarrollo cultural. Tiene que ensefiarnos la lucha entre
Eros y Muerte, pulsion de vida y pulsion de destruccion, tal como se consuma en la especie humana. Esta lucha es el
contenido esencial de la vida en general, y por eso el desarrollo cultural puede caracterizarse sucintamente como la lucha
por la vida de la especie humana” (FREUD, [1930] 1996, p.118).
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sente a vontade na civilizagdo atual e é forgado a concluir que a felicidade ndo parece ter feito
parte dos planos da Criacdo.

Em O mal-estar na civilizagdo, Freud identifica trés fontes de mal-estar e infelicidade:
a degradacdo do corpo, as ameacas de destruicdo advindas da natureza e as relacbes dos
homens entre si. Dentre essas fontes, ele é taxativo ao afirmar que a principal causa de
sofrimento sdo os relacionamentos humanos, e, diante desses, 0s avancos cientificos se
mostram completamente impotentes.

Face os obstaculos que a vida Ihe imp&e, 0 homem acaba por renunciar a felicidade, e
procura meios de atenuar a miséria de sua condi¢do. Ele procura, entdo, diversdes poderosas,
gratificacdes substitutivas ou substancias tdxicas que o tornem insensivel ao sofrimento.
Dentre os principais meios para se evitar a dor, a religido seria apenas mais um paliativo,
junto a neurose, a intoxicacgdo e a psicose, ndo sendo, necessariamente, o mais eficiente.

Ao exigir a renlncia a satisfacdo de pulsdes poderosas, a civilizacdo torna-se a grande
responsavel pela desgraca humana, gerando desordens: “Ele [Freud] ndo nos promete um
futuro feliz, mas ao contrario, com convulsdes e conflitos fundamentais” (ENRIQUEZ, 1990,
p.103). O homem se encontra diante de um paradoxo: ndo consegue ser feliz na civilizacéo
que lhe impde limites a satisfacdo sexual, todavia, ndo consegue viver fora dela. O ser
humano precisa conviver com o outro, porém, do relacionamento com o préximo surge sua
principal causa de sofrimento. Para resolver esse impasse, a civilizagdo precisaria encontrar
uma acomodacdo conveniente entre as necessidades de satisfagdo do individuo e as
reivindicacdes do grupo.

Na tentativa de atenuar o sofrimento que gera, a cultura promove a criacdo de vinculos
substitutivos: os lagos amorosos desviados dos objetivos sexuais. Entretanto, a propria acao
de Eros produz conflitos: 0 amor é condi¢do para o estabelecimento de lacos de amizade e
comunitarios. Porém, fragiliza o individuo ao torna-lo dependente do objeto amado: “nunca
estamos mais desprotegidos contra o sofrimento como quando amamos; nunca mais infelizes

22 Além disso, 0 amor é

e desvalidos como quando perdemos o objeto amado ou 0 seu amor’
exclusivo, concentra-se em um objeto sexual privilegiado e se limita aos membros do grupo

familiar, que ndo se permitem dissolver em uma comunidade mais vasta. As mulheres, em

22 “Nunca estamos menos protegidos contra las cuitas que cuando amamos; nunca mas desdichados y desvalidos que cuando
hemos perdido al objeto amado o a su amor” (FREUD, [1930] 1996, p.82).
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especial, ressalta Freud, resistem a corrente civilizadora que lhes rouba parte da libido de seus
companheiros®.

Outra tentativa malfadada para atenuar o sofrimento é o pensamento comunista. Freud
foi claro ao atestar que a eliminacéo da propriedade privada nédo resultaria no desaparecimento
da agressividade, pois ela ndo tem como ser suprimida de nenhuma civilizagdo. Inclusive, a
agressividade ¢ um elemento que, como dito anteriormente, ao ser direcionada ao exterior,
reforga a coesdo interna do grupo: “sempre ¢é possivel ligar no amor uma multiddo maior de
seres humanos, contanto que outros fiqguem de fora para que a eles sejam dirigidas a

agresséon”?*,

A alteridade surge como causa de todos os males, e a ela converge toda a
agressividade retirada do interior do grupo®.

O proprio mandamento cristdo: “Amaras o proximo como a ti mesmo”, lembra Fuks
(2007), incita, em nome do amor ao préximo do grupo, a intolerancia e crueldade contra o
estrangeiro, aquele que ndo compartilha dos mesmos tracos de identificacdo vigentes naquele
grupo. A esse fendmeno grupal, Freud se referiu por “narcisismo das pequenas diferengas”: a
insuflacdo da identidade coletiva que desemboca na segregacdo e no racismo. A repulsa do
sujeito ao que lhe é mais intimo, que passa a ser tomado como objeto externo a que se
endereca o 6dio, visando a eliminagdo da diferenca®.

Para levar adiante suas reflexdes acerca da agressividade que, por ser fonte de prazer,
seria complementar ao amor, Freud dedica boa parte de seu texto a retomar a teoria das
pulsdes, em especial a formulagio acerca da pulsio de morte. E, entfo, a partir do dualismo
pulsional que impera tanto na vida inconsciente quanto na vida social, que Freud passa a
abordar o mal-estar. Segundo Raulet (2002), o “escandalo” de O mal-estar na civilizac&o foi
de ter introduzido a, até entdo especulativa, hipotese da pulsdo de morte no dominio da

cultura e da civilizacdo. E € essa hipotese que predomina nas reflexdes de seu ensaio.

No comeco, eu havia sustentado somente de maneira experimental as concepg¢bes aqui
desenvolvidas, mas, no decorrer do tempo, adquiriram tal poder sobre mim, que ja ndo posso
pensar de outro modo. Opino que, de um ponto de vista tedrico, sdo incomparavelmente mais
Uteis que quaisquer outras possiveis (...) ja ndo compreendo que possamos negligenciar a

28 segundo Dufour (2005), a partir das formulas da sexuagéo, poder-se-ia caracterizar a parte “homem” pela aptiddo em
fazer lago, formando grandes conjuntos (igreja e exérceito, p. ex.), enquanto a parte “mulher”, por ndo constituir e ndo se
reconhecer num conjunto, mantém-se no singular, resistindo ao laco.

2 “Siempre es posible ligar en el amor a una multitud mayor de seres humanos, con tal que otros queden fuera para
manifestarles la agresiéon” (FREUD, [1930] 1996, p.111).

2 N3o ¢ & toa que os judeus espalhados por toda parte parecem ter desempenhado importante papel na histéria da
humanidade, ao servir a promocéo da coesdo de diversos grupos.

%0 escopo de uniformizacéo do individuo perseguido pelo nazismo, pelo fascismo ou pelo stalinismo, para Fuks (2007),
inscreve-se na tendéncia de, para além de apagar a diferenca no interior do grupo, elimina-la mesmo fora do grupo.
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ubiqliidade da agressdo e destruicdo ndo-erdticas, e deixemos de assinalar-lhes a posicdo que
merecem na interpretacéo da vida.?’

Ainda que, quando inibida em sua finalidade, a pulséo de morte esteja a servico da
civilizagdo como elemento de transformacéo da natureza, Enriquez (1990, p.113) adverte que
ela visa a destruicdo de toda civilizagdo: “a pulsdo de destruigdo revela as caracteristicas
megalomaniacas do individuo. Ela ndo se satisfaz com a destrui¢do de alguns poucos, ela so

pode desejar a destruicdo definitiva de todos os seres e de todas as coisas”. E, conclui:

Em resumo, a pulsdo de morte ndo é s6 a pulsdo de destruicdo especifica do ser humano,
contra a qual a civilizagdo deve lutar; ela é inerente a propria civilizagdo em seus aspectos
repetitivos, homogeneizantes e cruéis, em suas modalidades de agressividade face & natureza,
a outros grupos, aos ‘exteriores-a0-grupo’ ¢ em suas técnicas de explora¢do do homem
(ENRIQUEZ, 1990, p.119).

E com o intuito de inibir a agressividade, manifestacdo da pulsio de morte, que a
civilizacdo promove a interiorizacdo da agressao, fortalecendo o supereu: “por conseguinte, a
cultura estrangula o perigoso desejo agressivo do individuo, debilitando-o, desarmando-o, e
vigiando-o mediante uma instancia situada em seu interior, como se fora uma guarnicédo
militar na cidade conquistada”®. Este, segundo Freud, é andlogo no desenvolvimento do
individuo e da civilizacdo. Em ambos existe uma instancia interditora que visa o recalque das
tendéncias agressivas, com 0 que, a agressividade que se dirigiria ao outro, volta-se ao eu,
manifestando-se no sentimento de culpa.

O supereu se mostra, portanto, como agente a servico da cultura. Ele é o herdeiro da
onipoténcia do Pai primitivo, logo, de toda agressividade. Dai a necessidade de se mostrar
particularmente rigido e cruel, de forma a criar o sentimento de culpa sem o que a civilizacdo
ndo poderia se manter. A intencdo de Freud em O mal-estar na civilizagdo era: “(...) situar o
sentimento de culpa como o problema mais importante do desenvolvimento cultural, e
mostrar que o preco do progresso cultural deve pagar-se com o déficit de felicidade

provocado pela elevagdo do sentimento de culpa”™?.

2T «“A] comienzo yo habia sustentado sélo de manera tentativa las concepciones aqui desarrolladas, pero en el curso del
tiempo han adquirido tal poder sobre mi que ya no puedo pensar de otro modo. Opino que en lo tedrico son
incomparablemente mas utiles que cualesquiera otras posibles (...) ya no comprendo que podamos pasar por alto la
ubicuidad de la agresion y destruccion no erdticas, y dejemos de asignarle la posicion que se merece en la interpretacion de
la vida” (FREUD, [1930] 1996, p.115-116).
28 «por consiguiente, la cultura yugula el peligroso gusto agresivo del individuo debilitandolo, desarméandolo, y vigilandolo
mediante una instancia situada en su interior, como si fuera una guarnicion militar en la ciudad conquistada” (FREUD,
[1930] 1996, p.120).

“(...) situar al sentimiento de culpa como el problema mas importante del desarrollo cultural, y mostrar que el precio del
progreso cultural debe pagarse con el déficit de dicha provocado por la elevacion del sentimiento de culpa” (FREUD,
[1930] 1996, p.130).
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A civilizagdo sO sobrevive a custa da interiorizagdo da agressividade presente na
pulsdo de morte. O sentimento de culpa, portanto, ndo se apresenta como simples “mal-estar”,
mas como o preco a pagar pela sobrevivéncia da civilizagdo: “chegamos a essa consequéncia
que a sociedade sO6 sobrevive e ultrapassa a agressividade por meio da agressividade
interiorizada e da pulsdo de morte. As duas faces da morte” (RAULET, 2002, p.78).

Por ndo promover a renuncia pulsional, ou seja, ndo querer pagar com a perda da
felicidade o preco que a Kultur impde, o capitalismo acaba por exteriorizar a face mortifera da
pulsdo, com o que, ameagca a civilizacdo de destruicao.
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2 MARX E LACAN: DA MAIS-VALIA AO MAIS-GOZAR

Ainda que os fendbmenos estudados por Marx e Freud — respectivamente, os efeitos da
luta de classes e os efeitos do inconsciente — ndo fossem de todo desconhecidos no ambiente
intelectual em que eles se encontravam, para Louis Althusser (1984), a descoberta do
Materialismo Histérico por Marx e do Inconsciente por Freud foram inesperadas e
imprevisiveis. Os dois teriam abalado e modificado os valores da burguesia instalada no poder
e do mundo cultural da época classica, em um curto espaco de cingiienta anos.

Tanto Freud quanto Marx se direcionaram ao estudo da circulacdo de quantidades,
ainda que o tenham ultrapassado: um dedicando-se a economia psiquica, 0 outro, a economia
do capital. Ao pensar sua teoria tendo como base a circulacdo de quantidades, Freud se referiu
a uma economia psiquica voltada ao equilibrio, concepcdo que depois € revista com a
introducdo da pulsdo de morte como excesso inassimilavel.

Antes de Freud, Marx j& havia descoberto um inassimildvel, um excesso nao
simbolizavel ou quantificavel — que, a0 mesmo tempo, é perda — na formacdo do valor, a
partir do qual também ndo mais se podera falar em equilibrio, na medida em que ha sempre
um excedente de gozo apropriado pelo capitalista. Assim, tanto o psicanalista quanto o
filésofo superam a economia do equilibrio e apontam para 0 excesso, respectivamente, no
psiquismo e na economia.

Marx inicia seu classico O Capital (1867) afirmando que a riqueza das sociedades
capitalistas se caracteriza pelo acimulo de mercadorias, 0 que o leva a toma-las como objeto
inicial de analise. Logo no segundo paragrafo de sua obra, Marx aponta o importante papel
gue a mercadoria exerce no psiquismo do homem, asseverando que ela ndo deve ser tomada
apenas em seu aspecto de materialidade, pois ndo exerce a mera funcdo de satisfazer uma
necessidade fisica.

Ao anunciar que a mercadoria repercute na fantasia, o que reverbera no sujeito, Marx
prenuncia a implicagdo que o objeto — a mercadoria tornada fetiche — inserido no modo de
producdo capitalista adquirird na vida animica do sujeito, com o0 que demonstra que a
mercadoria ndo pertence exclusivamente ao mundo da economia politica, mas também ao da
economia psiquica: “a mercadoria €, antes de mais nada, um objeto externo, uma coisa que,
por suas propriedades, satisfaz necessidades humanas, seja qual for a natureza, a origem delas,
provenham do estdmago ou da fantasia” (MARX, [1867] 1980, p.41).
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2.1 A descoberta do sintoma

A acumulacdo primitiva do capital — que se inicia, segundo Marx, com a expropriacao
dos meios de producdo dos trabalhadores — resulta na economia do capital, em que
congregam-se “as medidas politicas responsaveis pela instauragcdo de um discurso, o discurso
do capitalista” (GOES, 2008, p.103-104). Da-se, assim, uma mudanca no discurso do mestre,
a qual provoca uma alteracdo na prépria estrutura discursiva, conforme se vera mais adiante.

Como néo poderia deixar de ser, o aparecimento de uma nova estrutura social acarreta
0 surgimento de um sintoma proprio ao periodo historico a ela correspondente. A descoberta
— de que cada periodo historico porta um sintoma a partir do qual ele, o periodo, pode ser
analisado — é atribuida por Lacan a Marx, cuja abordagem da mercadoria a partir de uma
estrutura simbolica lhe permitiu “inventar o sintoma”.

A andlise da estrutura da forma de valor desvelou o sintoma, isto é, a posi¢do que o
capitalismo adota diante do mal-estar. Marx, assim, em um sé ato, inventa e desvela o
sintoma a partir do qual o funcionamento do capitalismo se evidencia: a mais-valia. A esta
Lacan chama de mais-gozar — o resto da operacdo de valor que ndo é simbolizavel e que,
enquanto perda, repete-se na estrutura.

A atribuicdo da descoberta do sintoma por Lacan a Marx, e ndo a Freud, ainda que o
primeiro ndo se voltasse ao estudo dos mecanismos psiquicos, é possivel, segundo Slavoj
Zizek (1996), porque os métodos de analise de Freud e Marx eram semelhantes: ambos néo se
voltaram ao “conteudo oculto” por trds da forma, seja da mercadoria, seja do sonho, mas a
estrutura subjacente a estes.

Tanto Freud ndo se deixou fascinar pelo contetdo latente do sonho, voltando-se aos
mecanismos (condensacdo e deslocamento) de sua constituicdo, quanto Marx ndo se iludiu
pelo brilho de um valor oculto da mercadoria, voltando-se a maneira como o valor se
constituia. Sem sucumbirem ao mistério do sonho ou ao fascinio da mercadoria, ambos 0s
pensadores suportaram o impossivel, o furo na estrutura a que suas formulagdes os levaram: o

sonho tem um umbigo intransponivel, assim como a mercadoria tem uma dimenséo fetichista.
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2.2 A Novidade: forca de trabalho é mercadoria

Na sociedade pré-capitalista, as mercadorias eram produzidas artesanalmente pelos
préprios proprietarios dos meios de producdo, visando a atender suas necessidades, e apenas
secundariamente eram trocadas entre eles. A producdo voltada a subsisténcia €, entretanto,
paulatinamente direcionada ao mercado. D&a-se os primordios da acumulacdo primitiva de
capital, caracterizada pelo surgimento de uma nova mercadoria: a forca de trabalho. Pois, nem
o escravo, na Antiguidade, nem o servo, na Idade Média, vendiam seu trabalho: “essa
mercadoria, a forca de trabalho, € uma novidade do capital; € uma invencao inteiramente sua.
E a vida contabilizada em valor” (GOES, 2008, p.133).

Despojados dos meios de producéo, os trabalhadores passam a comercializar a forca
de seus corpos, deixam de valer como sujeitos e se tornam mercadoria® vendida ao burgués e
tém seu proprio preco: o salario, valor minimo necessario para que o corpo se alimente e
renove a energia. Para o capitalismo, seu Unico interesse € que o corpo subsista, a fim de que
ndo parem as engrenagens do maquinario. Nao é de se estranhar, a partir disso, que uma serie
de pessoas passe a apenas subsistir.

A relacdo entre as coisas é privilegiada, em detrimento da relacdo entre homens.
Imensos sacrificios sdo exigidos em prol do enriquecimento da civilizacdo, que, entretanto,
ndo é compartilhado: “a questdo de Marx diz respeito a producdo da riqueza, ou melhor, a
espetacular producdo de riqueza no capitalismo que tem como correlato o assombroso
espetaculo da miséria, justamente dos produtores da riqueza, os trabalhadores” (GOES, 2008,
p.108). E, como no capitalismo tudo é propriedade, os trabalhadores miseraveis a servico da
producdo do gozo sdo, apesar de tudo, também proprietarios, pois o préprio corpo é sua
mercadoria oferecida no mercado.

E importante ressaltar que o cerne estrutural do capitalismo n&o se ap6ia sobre a baixa
remuneracdo da mao-de-obra. Como salienta Zizek (1996), a principio, a remuneragdo é

equivalente e equitativa. A questdo que se impOe decorre apenas da peculiaridade de a

% A reducéo do homem & condigéo de mercadoria é apenas um viés de um movimento mais amplo na cultura de objetificagdo
das pessoas. Com o0 avanco do modo de producao capitalista, ndo apenas a forca de trabalho é comercializada, mas o0 homem
como um todo é tornado mercadoria.

81 Em O futuro de uma ilusdo, Freud afirma que é compreensivel que uma hostilidade seja desenvolvida contra uma cultura
em que a satisfacdo de uma parte de seus participantes repousa sobre a opressao de outra parte majoritaria que contribui para
a producéo de sua riqueza, mas de seu usufruto participa minimamente: “huelga decir que una cultura que deja insatisfechas
a un nimero tan grande de sus miembros y los empuja a la revuelta no tiene perspectivas de conservarse de manera
duradera ni lo merece” (FREUD [1927] 2006, p.12).



39

mercadoria-for¢a-de-trabalho produzir um excedente, apropriado pelo capitalista, o qual
ultrapassa o valor da propria forca de trabalho. E a novidade da venda da energia do corpo
como mercadoria, aliada ao fato de que o valor desta mercadoria aparece no momento mesmo
da producéo, que possibilita a Marx formular o conceito de mais-valia, apontando para o Real

na estrutura do valor.

2.3 A estrutura do valor

A descoberta marxista é resultado de uma andlise da estrutura do valor, subdivido em
dois: valor de uso e valor de troca, o que permite articular qualidade e quantidade. O primeiro
possibilita seu consumo; o ultimo viabiliza que a mercadoria seja trocada no mercado por
dinheiro ou outra mercadoria, permitindo a equivaléncia. Assim, o valor de troca estaria
vinculado a quantidade e se realizaria no mercado; o valor de uso, a qualidade, a pura
diferenca, e se realizaria no consumo: “como valores-de-uso, as mercadorias sdo, antes de
mais nada, de qualidade diferente; como valores-de-troca, s6 podem diferir na quantidade, ndo
contendo portanto nenhum &tomo de valor-de-uso” (MARX, [1867] 1980, p.44).

A distincdo entre quantidade e qualidade, valor de troca e valor de uso, proporciona a
Marx uma abordagem objetiva da estrutura do valor da mercadoria. Ao propor que o valor de
uma mercadoria somente poderia ser expresso por outra, Marx demonstra que o valor ndo é
intrinseco a mercadoria. Da-se, assim, a equivaléncia. Portanto, para que a forca de trabalho
seja mercadoria e entre no mercado de equivaléncias, € necessario que ela também seja
tomada como pura quantidade, puro emprego de forca fisica ou intelectual.

O tempo €é tomado como referente a partir do qual o valor da mercadoria é
contabilizado, pois, como se sabe a vida finita, o0 tempo que se gasta em alguma atividade
adquire o maximo de valor. Se a troca tem como condicdo que haja uma diferenca entre
qualidades, essa diferenca tem que ser passivel de equiparacdo, e, por isso, precisa ser
traduzida em quantidade. Logo, se o que hd de comum entre as mercadorias € o trabalho
humano, a forma de mensura-lo se da pelo fator tempo:

Um valor-de-uso ou um bem s6 possui, portanto, valor, porque nele esta corporificado,

materializado, trabalho humano abstrato. Como medir a grandeza do seu valor? Por meio da
quantidade da ‘substincia criadora de valor’ nele contida, o trabalho. A quantidade de
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trabalho, por sua vez, mede-se pelo tempo de sua duragdo, e o tempo de trabalho, por fracdes
do tempo, como hora, dia etc (MARX, [1867] 1980, p.45).

De acordo com Marx, qualquer mercadoria poderia representar o valor de outra.
Ocorre que algumas mercadorias historicamente ocuparam essa posicdo de forma
privilegiada, como foi o caso dos metais preciosos, substituidos, em seguida, pelo dinheiro.
Com o passar do tempo, este se tornou um equivalente geral, suporte material de uma funcéo
viabilizadora da troca de quaisquer mercadorias.

O dinheiro é apenas um equivalente entre outros possiveis, que cede sua materialidade
para representar o valor de outra mercadoria, ou seja, expressar a quantidade de trabalho que
esta contém. Entretanto, aos poucos, o valor de uso do dinheiro passa a ser especificamente o
de suportar o valor de outras mercadorias, adquirindo com isso, 0 monop6lio da representacéo
de valor, 0 que acaba por favorecer a fetichizacdo da mercadoria.

Ao ter como valor de uso a funcdo de representacdo de valor, o dinheiro passa a ser
tomado — ele proprio — por valor. Marx ([1867] 1980, p.103) atribui sua magia ao fato de que
“as mercadorias, entdo, sem nada fazerem, encontram a figura do seu valor, pronta e acabada,
no corpo de uma mercadoria existente fora delas e ao lado delas”. O dinheiro passa a ter valor
em si, como se possuisse a propriedade de conferir valor a todas as mercadorias,
independentemente da relagéo entre os elementos da estrutura: “o enigma do fetiche dinheiro
é, assim, nada mais do que o enigma do fetiche mercadoria em forma patente ¢ deslumbrante”
(MARX, [1867] 1980, p.104).

O dinheiro oculta toda a relacdo que suporta a estrutura da qual ele é apenas um
elemento, tornando-se um objeto fetiche: “todos sabem que a mercadoria é fruto do trabalho,
mas mesmo assim...”.*? Entretanto, que ninguém se deixe ludibriar: apesar de encarnar o valor
de todas as mercadorias, o dinheiro, em si, ndo tem valor algum.

Tal qual o significante ndo pode representar a si mesmo, a mercadoria tem seu valor
representado em outra, que cede seu corpo simbolico para tanto. Se uma mercadoria A e outra
B estdo no mercado para troca, isso implica que possuem alguma equivaléncia, ainda que
tenham valor de uso (qualidades) e materialidades diferentes. O valor da mercadoria A é
representado por um equivalente, mercadoria B*, que, ao oferecer seu corpo como suporte

material para a representacdo do valor de A, confere-lhe um lugar simbolico.

%2Talvez os proprios sujeitos tornados mercadorias busquem-no para, uma vez trocados/tocados pelo dinheiro, readquirir o
valor que Ihes foi subtraido uma vez reduzidos a objetos.

%0bserve-se que a relagdo de valor em que o valor de A s6 pode se dar no corpo de B, &, de alguma forma, o mesmo
processo de constituicdo do eu no estadio do espelho, em que a imagem € sustentada pelo Outro.
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A equivaléncia entre A e B € viabilizada pela estrutura a elas subjacente, que aponta
para um terceiro elemento — o tempo de trabalho — que permite que a estrutura opere: “o que
determina a grandeza do valor, portanto, é a quantidade de trabalho socialmente necessario ou
0 tempo de trabalho socialmente necessario para a producdo de um valor-de-uso” (MARX,
[1867] 1980, p.46).

Ao introduzir o trabalho como terceiro elemento da estrutura, Marx torna as diferengas
redutiveis. Ele ndo as elimina, mas permite a relacdo na diferenca por meio de uma
equivaléncia. A irredutibilidade da qualidade inviabilizaria a troca, pois é a estrutura da forma
de valor que permite que haja relacdo entre diferencas, sem que estas sejam reduzidas ou
apagadas. Assim, € o trabalho como sobra que sustenta a relacdo entre os dois primeiros
elementos. Ele € o proprio resto da operacao de valor que, ao estabelecer a equivaléncia entre

A e B, pde a estrutura a trabalhar. E, portanto, o operador da estrutura:

O trabalho é indistinguivel, quer dizer, é um puro operador, o operador da estrutura. O
trabalho aqui considerado é um resto desprovido de qualquer qualidade propria, ou utilidade,
no sentido de um particular. O trabalho é um resto sem significado... poderiamos dizer... um
significante, ou melhor, a operacdo do significante. Justamente, o trabalho entendido como
trabalho do significante (GOES, 2008, p.163).

Por ser fruto do trabalho humano, logo, de uma relagdo social, o valor da mercadoria

s0 se manifesta também em uma relacéo social:

As mercadorias, recordemos, s6 encarnam valor na medida em que sdo expressfes de uma
mesma substancia social, o trabalho humano; seu valor é, portanto, uma realidade apenas social,
s6 podendo manifestar-se, evidentemente, na relagao social em que uma mercadoria se troca por
outra (MARX, [1867] 1980, p.55).

Estabelece-se uma relagdo simbolica em que a estrutura do valor assemelha-se a do
significante, uma vez que a estrutura do significante o faz remeter-se sempre a outro. Assim
como um significante ndo tem sentido sendo em relacdo a outro, o valor da mercadoria sé se
da na relacdo simbdlica com outra. O enlace entre diferentes elementos aponta para um
discurso, pois a partir da relagéo entre elementos que ocupam lugares, promove-se lago social
(GOES, 2008).

A operacdo de formacdo do valor dissecada por Marx se aproxima da operagao
significante, da estrutura dos discursos, tal qual nos sdo apresentados por Lacan. Se um
significante (S1) € 0 que representa o sujeito para outro significante (S2), tem-se que estes dois
elementos significantes apontam para um terceiro — o sujeito ($) —, bem como para o

surgimento de um resto nessa operacgdo: o objeto a. A partir da correlagdo entre a forma do
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valor e a operacdo significante, ou seja, entre a estrutura do valor e a estrutura dos discursos,

Lacan ([1972]) pode concluir: “a mais-valia é isso... é 0 mais-gozar”.*

2.4 A mais-valia: o excesso de gozo

O capitalismo € marcado pelo aparecimento de uma mercadoria inédita — a forca de
trabalho que produz um objeto cujo valor excede o valor do trabalho. A mais-valia, portanto,
resulta sempre em perda para o trabalhador, na medida em que, da producdo, decorre um
excesso que lhe é subtraido. Da-se, assim, o fim do equilibrio que outrora existira entre as
mercadorias, pois um excedente — que se apresenta na forma de um sintoma — irrompe,
gerando um resto ndo simbolizavel na relacdo de troca simbdlica.

Marilena Chaui (1999) retoma a observacdo de Marx quanto a especificidade que
diferencia os modos de producéo anteriores e o capitalista. Enquanto este acumula e reproduz
a riqueza, assegurando 0s meios para a apropriacdo privada dela, nas formas econémicas
anteriores, a riqueza ndo aumentava nem diminuia, apenas mudava de mé&os: “no capitalismo,
ao contrario, a riqueza social cresce, pois a marca propria do capital é produzir sempre mais
capital” (CHAUI, 1999, p.38).

O aumento de riqueza é possivel a partir da expropriacdo dos meios de producdo, que
leva a impossibilidade de os expropriados subsistirem sendo servindo aos expropriadores. O
trabalho assalariado que dai deriva possibilita 0 aumento da riqueza, na medida em que, pelo
tempo de trabalho socialmente necessario para que a mercadoria seja produzida, o trabalhador
ndo é integralmente recompensado. Disso se conclui que a mais-valia é o tempo ndo pago,
sendo ela o que possibilita o crescimento do capital pela exploracéo da forga de trabalho.

A produgdo da mercadoria produz o valor, ao passo que a comercializagdo
proporciona a realizacdo do valor, que é o lucro®. Porém, é a mais-valia, ou seja, a exploragéo
do trabalhador, que gera o crescimento da riqueza. O cerne do capitalismo, seu sintoma, €,

portanto, a mais-valia: a obtencdo de um mais-gozar a custa da exploracdo do outro:

8 “Iq plus-value c’est ¢a... c"est le plus-de-jouir... hein?” Lacan, Conferéncia de Mildo, 12 de maio de 1972.
% Assinale-se que o lucro ndo é a mais-valia, pois, diferentemente daquele, esta ndo é passivel de quantificacéo. Tanto mais-
valia e lucro ndo se confundem que no capitalismo, pode-se até eventualmente ter prejuizo — ja que o preco, ndo o valor, é
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A producdo na ordem capitalista est4d montada, ndo para produzir o maior nimero possivel de
mercadorias como o mercado faz parecer. Quanto mais vendesse, mais rico o capitalista
ficaria. Ndo esta ai a fonte da riqueza. O mercado faz parecer que sim... (...) A produgéo
capitalista tem como finalidade e objetivo ndo a producéo de objetos, mas a produgdo de
valor, um valor a mais, um valor agregado, a mais-valia (GOES, 2008, p.168).

A mais-valia, como excedente de trabalho ndo pago, ndo faz parte da relagdo de
equivaléncias entre as mercadorias, 0 que produziria um valor. Ao contrario, por ser um valor
a mais nao pago, ela € justamente o que fura a relacdo de equivaléncia, trazendo a verdade do
capital. O grande enigma decifrado por Marx é a existéncia de uma mercadoria que produz
um valor para além de si prépria, um valor que estd no campo do gozo, por isso ndo se

inscreve, produzindo geracdo de riqueza incessante e desordenada, seja a que custo for.

O que ha de original no capitalismo é precisamente 0 modo como a mais-valia passa a
funcionar no interior do sistema: longe de ser apenas entesourada pelo capitalista ou revertida
por ele em bens para consumo préprio, a mais-valia ingressa aqui num processo infinito: a
finalidade do sistema é conseguir mais-valia, para qué? Para que este a mais de valor seja
reinvestido no sistema, maquinas sejam compradas, empregados contratados, a fim de
assegurar 0 qué? A producdo de cada vez mais mais-valia... (LUSTOZA, 2009, p.04).

Enquanto propiciadora da acumulagéo de capital do modo de producédo capitalista, a
mais-valia, isso que ndo cessa de ndo se contabilizar, apresenta-se como o proprio sintoma do
capitalismo, aquilo que ndo cessa de se repetir. Isto é, 0 excesso de gozo que se subtrai do
corpo do trabalhador: “a mais-valia € um trabalho ndo pago que pode ser tomado como uma
perda... mas uma perda que é excesso. Ndo excesso de perda, mas a perda que comparece ou
que é produzida como ‘a mais’. Esse é um dos paradoxos do gozo” (GOES, 2008, p.175).

Todo modo de producdo, por produzir e distribuir excedente é, conforme salienta
Clara Goes (2008), uma economia de gozo. O que especifica 0 modo de producéo capitalista é
0 acumulo de gozo por meio da mais-valia. Em outros momentos historicos, por exemplo, 0
gozo era distribuido: “o excedente era ofertado a deuses que delegavam o usufruto a seus
representantes, pobres, sacerdotes, principes. No capitalismo, 0 gozo é posto a servico de si
mesmo, em uma espécie de autofagia incessante” (GOES, 2008, p.178). Em outras
sociedades, para controle do excesso de gozo, a riqueza era até mesmo destruida em

ceriménias como do potlach *.

influenciado pelas contingéncias do mercado —, mas a mais-valia ndo pode deixar de ser extraida, ja que é condigdo para o
funcionamento do capitalismo (LUSTOZA, 2009).

%0 potlach era um festival ou cerimdnia praticado entre os povos indigenas da costa noroeste do Pacifico, cujo maior
objetivo era a redistribuicdo da riqueza. As vezes, esta era mesmo destruida durante as cerimdnias. Assim, o status do cl ou
da familia ndo era dado de acordo com quem possuia mais, mas por quem distribuia ou se livrava de mais recursos. Ressalte-
se que, de acordo com a Wikipédia, o potlach foi proibido no Canada e nos Estados Unidos no decorrer do século X1X, por
ser considerado prejudicial aos costumes civilizados, caracterizando-se por desperdicio e improdutividade. Lé-se dessa



44

Observa-se dai que a relacdo da sociedade com seus bens e riquezas difere no decorrer
da histéria. Se o gozo era fundamentalmente dissipado em sociedades anteriores, o
capitalismo o promove, ainda que 0 gozo seja aquilo que nédo serve para nada. Sem escape, 0
go0zo nao se dissipa no sistema, gerando uma autofagia incessante, que é indicada no matema
do discurso do capitalista pela auséncia de saida, ou, como afirma Lustoza, sem que haja

ponto de basta:

Trata-se antes de uma finalidade infinita, de um processo sem ponto de basta possivel, onde
ndo ha limitagdes. Um processo que se inicia a partir de um imperativo de rendincia ao gozo,
para em seguida reinvestir no sistema esse gozo sacrificado, a fim de conseguir ao final...
ainda mais rendncia! Desse modo, 0 gozo vai paulatinamente se acumulando, produzindo
efeitos, mas sem que ninguém possa dele se apossar na integra. Esse a mais de gozo faz o
sistema girar, aquece a maquina da producdo, mas sem que nenhum homem possa dele se
dizer o possuidor (LUSTOZA, 2009, p.04).

Outra peculiaridade do capitalismo, apontada por Zizek (1996), € que ele porta em seu
cerne a contradicdo. Ao contrario dos modos de producdo do passado, que tinham
movimentos de aproximacao e contradicdo que acabavam por resultar em um novo modo de
producéo, o capitalismo faz das crises, decorrentes da contradi¢do entre 0 modo de produgéo
social e 0 modo de apropriacao privado, oportunidades de crescimento. Pois, elas o obrigam a
produzir mais e a expandir-se ilimitadamente — condicao para que ele sobreviva a si mesmo.
Os limites se tornam recursos que impulsionam seu desenvolvimento: “o capitalismo € capaz
de transformar seu limite, sua prépria impoténcia, na fonte de seu poder — quanto mais ele
‘apodrece’, quanto mais se agrava sua contradi¢do imanente, mais ele tem que se revolucionar
para sobreviver” (ZIZEK, 1996, p.329).

Zizek (1996) discorda da afirmagdo de Marx quanto ao capital vir a se apresentar
como o proprio limite ao capitalismo. Em sua opinido, as contradi¢cdes internas, longe de
levarem a uma revolucao socialista, apenas servem para fortalecé-lo. O crescimento abrupto e
descompassado da producdo sem que haja uma valvula de escapa gera mais gozo. Esse
paradoxo inerente ao capitalismo de uma continua producdo de excesso &, adverte Zizek
(1996), 0 mesmo que rege 0 mais-gozar, pois ndo ha gozo sem excesso. Alias, 0 gozo é o

proprio excesso:

Se retirarmos o excedente, perderemos o prdprio gozo, do mesmo modo que o capitalismo,
que sO pode sobreviver revolucionando incessantemente suas condi¢des materiais, deixa de
existir quando ‘permanece o mesmo’, quando atinge um equilibrio interno. E essa, pois, a
homologia entre a mais-valia — a ‘causa’ que aciona o processo de produgdo capitalista — € 0
mais-gozar, o objeto-causa do desejo (ZIZEK, 1996, p.329-330).

proibicdo que o considerado civilizado é o acimulo de bens, de gozo, ao invés de sua distribuigdo. Cf. em
www.en.wikipedia.org/wiki/potlatch. Acesso em: 21.05.2009.
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O paradoxo do objeto a de ser falta, em sua vertente de causa de desejo, e excesso,
em sua vertente mais-gozar, remete ao paradoxo da mais-valia, que, se para o capitalista é
excesso (aquilo que do proletario é apropriado), para o trabalhador tem um viés de falta,
aquilo que lhe ¢ subtraido. Assim, “ele [0 escravo] s6 conhece o outro lado, o dispéndio de
suas forcas em pura perda. A mais-valia €, do ponto de vista do proletario, um mais-de-gozar

para o Outro, um gozo suplementar que o Outro se atribui” (NAVEAU, 1988, p.112).

2.5 O valor-trabalho

O valor ¢é resultado da intervencdo do homem sobre a matéria. Logo, todo valor é
valor-trabalho: “todo trabalho ¢, de um lado, dispéndio de for¢a humana de trabalho, no
sentido fisioldgico, e, nessa qualidade de trabalho humano igual ou abstrato, cria o valor das
mercadorias” (MARX, [1867] 1980, p.54). O valor ndo é um traco do objeto, mas decorre do
quantum de trabalho sobre ele aplicado. Assim, a forca de trabalho agrega valor®’ além de
produzir um resto.

O excedente, como dito antes, é o proprio sintoma do capitalismo, aquilo que nédo
cessa de ndo se inscrever. Tomado por sua for¢a de trabalho, o sujeito € reduzido ao status de
mercadoria, com o Unico intuito de produzir mais-gozar. Entretanto, & oportuno observar que
esse excesso € também, para o capitalista, uma perda, na medida em que mais-gozar é
repeticdo de perda.

O mais-gozar ndo € um gozo a mais: “(...) o mais-de-gozar é diferente do gozo. O
mais-de-gozar € aquilo que corresponde ndo ao gozo, mas a perda do gozo (...)” (LACAN,
[1968-69] 2008, p.114). Ele é a procura incessante pela re-peticdo® da primeira experiéncia
de satisfacdo e que, por ser impossivel de se reproduzir, aprisiona o sujeito em uma infindavel

tentativa de recuperar o gozo perdido.

%A funcéo de agregar valor é o que Marx chama de capital.
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2.6 O fetichismo da mercadoria

No capitulo que dedica ao fetichismo da mercadoria, Marx afirma que, a principio, a
mercadoria parece trivial, sem configurar maiores mistérios. Isso porque a analise das formas
da vida se da apenas apds o “fato consumado”, isto €, a analise das mercadorias se da a
posteriori, quando ja apresentam seu preco estipulado, circulam e possuem a aparéncia de
uma “forma natural da vida social”.

Entretanto, ao analisa-la com mais atencdo, ou seja, sem toma-la por fato natural,
pode-se perceber sua natureza dissimuladora, misteriosa: “a mercadoria ¢ misteriosa
simplesmente por encobrir as caracteristicas sociais do proprio trabalho dos homens,
apresentando-as como caracteristicas materiais e propriedades sociais inerentes aos produtos
do trabalho" (MARX, [1867] 1980, p.81).

O carater enigmatico da mercadoria leva Marx a considera-la um “hierdglifo social” a
ser decifrado, pois sua conversdo de objeto util em valor, isto é, sua propria criacdo social,
torna-se um segredo que aos produtores ndo interessa desvelar. Pois, ele escamoteia as
relacBes sociais subjacentes a constituicdo do seu valor, que acabam por ressurgir como
“relagdo entre coisas”, 0 que resulta no que Marx convencionou chamar fetichismo da
mercadoria: a crenca de que o valor é inerente & mercadoria, & sua matéria, e ndo ao carater
social do trabalho que a produziu.

Zizek (1996) aponta uma diferenca entre o fetichismo da mercadoria desenvolvido por
Marx e a relacdo de fetiche entre os homens que se dava na vassalagem, em que o senhor
tinha a propriedade do servo. Esse tipo de relacdo fetichista, segundo o autor, ocorreria nas
sociedades pré-capitalistas, nas quais a relagdo senhor-escravo predominava. Ja o fetichismo

da mercadoria se passa em sociedades capitalistas, cuja producéo é voltada para o mercado.

E como se o recuo do Senhor no capitalismo fosse apenas um deslocamento, como se a
desfetichizacdo das ‘relagdes entre os homens’ fosse paga com a emergéncia do fetichismo
nas ‘relagdes entre as coisas’ — com o fetichismo da mercadoria. O lugar do fetichismo apenas
se desloca das relagdes intersubjetivas para as relagdes ‘entre coisas’: as relagdes sociais
cruciais, as de producdo, deixam de ser imediatamente transparentes, como 0 eram sob a
forma das relacBes interpessoais de dominagdo e serviddo (do Senhor com seus servos, e
assim por diante); elas se disfarcam — para usar a formulacéo precisa de Marx — ‘sob a forma
de relagdes sociais entre coisas, entre os produtos do trabalho’ (ZIZEK, 1996, p.310).

%0 desmembramento do termo repeticéo é realizado por Soler (2005), com o que pretende ressaltar a repetico como uma
peticdo que se renova haja vista ndo ter sido satisfeita.
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O fetichismo da mercadoria surgiria como artificio a ocultar a relacdo social, o lago
responsavel por sua producédo, o que aponta para a diferenca da funcéo do fetiche para Freud:
“no marxismo, o fetiche oculta a rede positiva de relagdes sociais, ao passo que, em Freud, o
fetiche oculta a falta (‘castra¢do’) em torno da qual se articula a rede simbodlica” (ZIZEK,
1996, p.327). Quanto a isso, segundo Zizek (1996), a definicdo de ideologia, tal como dada
por Marx — “disso eles ndo sabem, mas o fazem” —, traria um viés de inocéncia. O autor
propOe, entdo, uma definicdo em que a ilusdo ndo estaria no saber, mas no fazer, o que a

aproxima da definicédo freudiana de perverséo.

Os individuos sabem muito bem que ha relagdes entre as pessoas por tras das relagGes entre as
coisas. O problema é que, em sua atividade social, naquilo que fazem, eles agem como se o
dinheiro, em sua realidade material, fosse a encarnacdo imediata da riqueza como tal.
(ZIZEK, 1996, p.314-315).

A passagem da relacdo entre homens para relagcdo entre coisas foi percebida por Karl
Marx ([1867] 1980, p.81): “uma relacdo social definida, estabelecida entre os homens, assume
a forma fantasmagorica de uma relagdo entre coisas”. Ela tem sua origem na passagem do
sistema feudal, regido pelo discurso do mestre (antigo), para o capitalista, regido pelo
discurso do mestre moderno.

Se, no primeiro, existia espago para uma “relagdo de fetiche entre homens”, pois havia
laco entre senhor e escravo, neste Gltimo, o vetor entre agente e outro é substituido por uma
seta que parte do objeto em dire¢cdo ao sujeito, que ndo é mais agente, mas servo do capital;
tomado, portanto, por coisa. As relacOes afetivas entre senhor e escravo sdo rompidas. O
escravo se liberta da tutela do senhor e se cré como sujeito autbnomo. Entretanto, lembra
Zizek (1992), o escravo, ainda que se creia livre, continua assujeitado a um senhor que se
deslocou e que hoje se apresenta andnimo: a famosa “mao-invisivel” do mercado.

A relacdo entre objetos é um sintoma cuja verdade recalcada é a antiga relacdo de
servidao que fazia de um homem propriedade de outro. Age-se como se 0s sujeitos fossem
realmente livres e contratassem de livre e espontanea vontade. A “liberdade de contratagao” ¢,
porém, uma fal4cia a servico da ocultacio da exploragdo do outro tomado como mercadoria™.
Né&o ha liberdade quando o outro ndo tem escolha, sendo ser explorado para a producao de um
go0zo a mais, a custa do seu proprio corpo. Ha que se falar, com Pierre Naveau (1988, p.112-

®Ressalte-se que a ocultacdo (recalque) de uma verdade é essencial para que do sintoma se goze, haja vista sua dimensao de
desconhecimento.
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113), em escolha forcada, j& que 0 mais-gozar € extorquido do corpo do trabalhador, que “ndo

tem outra escolha sendo de trabalhar para o Outro, para o gozo do Outro”.

2.7 Da mercadoria produtora de mercadorias: o homem tornado objeto

Se 0 escravo atual é tido por objeto pelo capitalista tal qual o escravo o era pelo senhor
feudal, ha que se sinalizar uma diferenca: anteriormente o escravo era o objeto de gozo, o que
indica que o proprio escravo podia gozar de sua posicdo de objeto, pois a relagdo de
escraviddo era, entdo, uma relacdo pessoal entre senhor e escravo. Na atualidade, entretanto,
sem que haja relacdo com o senhor moderno que, como mencionado, é desconhecido, nao lhe
é possivel gozar de sua serviddo. O trabalhador é, portanto, duplamente privado: ndo goza dos
objetos que produz, nem de sua posicdo masoquista de objeto. Ele ndo é mais um objeto de
gozo, mas sim, um objeto produtor de objetos de gozo. Seria hoje o capitalista quem gozaria
da posicéo de escravo do capital?

Chaui (1999) salienta que, reduzidos a condicdo de mercadoria produtora de
mercadorias, os trabalhadores apenas cumprem exigéncias impostas pelo capital, as quais, por
ndo refletirem as necessidades e capacidades daqueles, leva-os a se depararem com as
mercadorias no mercado, sem as reconhecer como resultado da interven¢do humana. Isso se
da, porque, na mercadoria, ndo € possivel distinguir sua marca pessoal: 0s produtos sao
uniformes, padronizados, produzidos em série por uma maquina, sendo indiferente aquele que
aperta o botéo.

Os trabalhadores, dessa forma, passam a ser dominados pelas mercadorias que
produzem sem se darem conta de que estas sdo seu préprio trabalho. Segundo Colette Soler
(2008) Lacan ¢é claro quanto a isso “(...) quando diz que o proletario deveria pedir contas de
sua exploracdo menos ao patrdo que aos produtos, o proletario € explorado pelos produtos que
ndo s6 deve produzir sendo consumir a posteriori”*.

A lei que vale é a do capital, e a meta de vida é tornar-se rico, pois a riqueza é erigida
como Bem Supremo. Surge um apelo ao gozo que autoriza um vale-tudo, em cujo ringue tudo

é possivel, até transformar o homem em mero parafuso do maquinario produtor de gozo, cujo

40 «(..) cuando dice que el proletario deberia pedir cuentas de su explotacién menos al patrén que a los productos, es el
proletario explotado por los productos que no sélo debe producir sino consumir a posteriori” (SOLER, 2008, p.113).
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6leo € o dinheiro. Ao capitalismo s6 importa o excesso, a qualquer custo: “em outros termos,
a producdo capitalista estd montada para fazer gozar.. E como gozo que, na economia
psiquica, se fala de um ‘a mais’. Para qué? Para nada, pois o gozo ¢ aquilo que ndo serve para
nada” (GOES, 2008, p.168). Da-se, assim, a revogacao da lei moral pela lei do capital.

Passa-se a valorizar determinada mercadoria pelo prego que porta: as marcas e grifes
famosas pretendem fazer crer que seus objetos tém o valor que os pregos imaginariamente
suportam, quando, em verdade, os altos pregos sdo apenas uma tentativa iluséria, embora
aparentemente muito eficaz, de fazer com que se dé valor ao que ndo tem valor algum: o
excedente de gozo perdido na producédo do valor. O preco — designacdo monetaria do trabalho
corporificado na mercadoria — ensina Marx, muitas vezes diverge do valor e mesmo esconde
uma contradicao.

Com o fetichismo da mercadoria, o trabalho é um resto ndo identificavel no produto
final. O que resplandece é o preco, o dinheiro. Isso favorece a impregnacdo do imaginario, do
objeto, acarretando a ilusdo de que tudo tem seu preco e € compravel, inclusive o homem, que
se tornou, a partir dai, uma mercadoria. Assim, a precificacdo de tudo — da mercadoria, do
homem, da obra de arte etc. — ressalta a dimensdo da alienacdo imaginaria do prego, em
detrimento do valor, que so se estabelece no laco.

O preco deixa de ser expressao do valor: “uma coisa pode, formalmente, ter um prego,
sem ter um valor. A expressdo preco torna-se, aqui, imaginaria, como certas grandezas da
matematica” (MARX, [1867] 1980, p.115). Assim, uma peca de roupa das grifes Armani ou
Dior ndo tem valor algum em si, ainda que se venda o contrario. Valor e preco sdo dimensdes
distintas do simbdlico e do imaginario, respectivamente, e o capitalismo sabe muito bem se
utilizar disso, ocultando uma e explorando a outra.

Apagando a dimensdo simbdlica do trabalho, o capitalismo pretende fazer crer que a
riqueza se multiplica por si, ocultando ndo s6 o trabalho como valor, mas também o gozo
obtido na mais-valia. Ele faz crer que o gozo esta na circulagdo, mascarando que seu
aparecimento se da na producdo, pela exploracdo do outro. Esse engodo se estabelece de
forma féacil, haja vista a facilidade com que a mais-valia se esvai na troca: “(...) isto é, ai
desaparece escamoteada como num buraco, a partir do que ndo se sabe mais por onde pegéa-la.
Seus vestigios sdo apagados. A mais-valia, com efeito, ndo pode ser vista, ndo pode ser
apreendida com as maos” (NAVEAU, 1988, p.113).

A relacdo entre coisas é privilegiada em detrimento da relagdo entre homens, dos quais

sdo exigidos sacrificios para o enriquecimento da civilizagdo, a0 mesmo tempo em que 0
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produto de seu trabalho lhe é tornado inacessivel. O objeto é posto em primeiro plano em
prejuizo do sujeito, o que revela a primazia que o objeto tem adquirido na
contemporaneidade. O capitalismo apresenta-se, assim, como uma economia de empuxo ao
gozo ilimitado, tornando-se uma cultura da pulsdo de morte, o que se revela, por exemplo, nas
toxicomanias nele onipresentes. Ele promete o fim do mal-estar constitutivo do homem,
porém, & custa do préprio homem.

Ao freqiientar o campo do mais-além, a economia de gozo contemporanea acaba por
se tornar uma cultura de promocao da morte, limite derradeiro a ser ultrapassado pelo gozo
desenfreado™: “estamos diante de um modo de produgdo cujo objetivo é produzir a morte em

larga escala” (GOES, 2008, p.183). Talvez nio seja a-toa que a seta que parte de a e se dirige

a $, no discurso do capitalista, lembre uma flecha que mira o sujeito e segue em sua direcao...

“INAo é a-toa que as pesquisas mais recentes se voltem, justamente, & tentativa de eliminar a morte. Para maiores
desdobramentos dessa questéo, cf. Baudrillard (2001).
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3 A TEORIA DOS QUATRO DISCURSOS

3.1 A logica do significante

E com a introducdo da teoria do significante em Funcdo e campo da fala e da
linguagem em psicanalise (1953) que, segundo Lacan, tem inicio seu ensino. O estudo da
linguagem permitiu-lhe promover o retorno da psicanalise, enquanto pratica da palavra, ao
campo da linguagem, permitindo-lhe relacionar a este campo as formagdes do inconsciente.

Por considerar que os textos freudianos revelavam ndo ser sendo de linguagem que
falava Freud, Lacan observa em todas as formagdes do inconsciente uma estrutura como uma
linguagem. A triade, A interpretacdo dos sonhos (1900), A psicopatologia da vida cotidiana
(1901) e Os chistes e sua relacdo com o inconsciente (1905), textos inaugurais do ensino de
Freud, para Lacan, sdo canbnicos em matéria de inconsciente por demonstrarem que o
inconsciente, operando por meio de condensacdo e deslocamento, € estruturado como uma
linguagem. A esses dois modos de funcionamento do processo primario apresentados por
Freud, Lacan estabelece um paralelo com a metafora e a metonimia, operantes na linguagem.

A condensacéo e o deslocamento, segundo Lacan, séo duas incidéncias do significante
no significado: a primeira é um processo metaforico a partir do qual se da a substituicdo e a
superposicdo de varios significantes por outro significante, ao passo que o segundo é um
processo metonimico, no qual ndo ocorre substituicdo de um significante por outro, mas o
deslizamento de um significante a outro.

A metéfora resulta num efeito de significacdo e na emergéncia de significado, ao passo
que a metonimia manifesta a resisténcia a significacdo, na medida em que o deslocamento de
significante em significante elide o significado e remete ao objeto de desejo, sempre faltoso.
Ou seja, enquanto na metafora a substituicdo de um significante por outro permite a
representacdo do sujeito ($), na metonimia o deslocamento de um significante a outro remete
ao objeto causa de desejo (a). Portanto, conforme ensina Lacan ([1957] 1998), a metafora esta
ligada a questéo do ser e a metonimia, a falta.

Lacan retoma a obra de Freud para apontar que o sonho tem a estrutura de uma frase.
Dessa forma, as formulagOes acerca do sonho, regido pelas leis do significante, segundo

Lacan ([1957] 1998), antecipam as formalizacfes da linguistica, abrindo-lhe o caminho. Esta
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surge como ciéncia quando Saussure, a cujo ensino Lacan rende homenagem em A instancia
da letra no inconsciente ou a razdo desde Freud (1957), formula o algoritmo do signo S/s,
fundando com isso as bases da lingtistica moderna.

O algoritmo do signo linglistico € composto, segundo Saussure, pela relacdo
indissociavel entre significante (imagem acustica) e significado (conceito), ndo existindo um
sem o outro. O que chama a atencdo de Lacan nesse algoritmo é que Saussure, ao apontar a
relagcdo entre significante e significado, consegue excluir completamente a referéncia a um
referente. Para o linglista, o vinculo ndo se daria entre nome e coisa, mas entre significante e
significado. Por sua vez, entre estes dois Ultimos, a relacdo seria arbitraria e convencional,
conforme se atesta pelas diferentes maneiras com que as diversas linguas se referem a um
mesmo conceito.

O signo saussuriano seria composto por dois principios: a arbitrariedade e o carater
linear do significante. A arbitrariedade, Lacan se refere por contingéncia, para que 0 acaso
seja ressaltado de forma mais contundente, pois o determinismo psiquico, como apontara
Freud, exclui qualquer arbitrariedade. Ja o carater linear do significante, segundo Lacan,
deve-se ao seu desdobramento no tempo, o que é préprio da fala.

Segundo Marco Antonio Coutinho Jorge (2000), apesar das alteracdes essenciais que
introduziu no algoritmo saussuriano, Lacan ainda atribuiu a Saussure o mérito do algoritmo
que ele préprio criou. As alteracBes que introduz sdo de tal monta que é o desenho de um
novo algoritmo que se esboca em suas formulagdes. O circulo que envolvia o algoritmo do
signo linglistico saussuriano e que pretendia demonstrar a unidade do signo linguistico é
retirado, bem como as flechas que pretendiam indicar a relacdo indissociavel entre
significante e significado.

Ao mesmo tempo, o valor da barra entre o significante e o significado é ressaltado. Se
para Saussure a barra se referia a relacdo entre ambos os elementos, para Lacan, ela visa
representar a barreira resistente a significacdo. Pois, o significado deixa de ser colado ao
significante e passa a deslizar sob este até o surgimento de um ponto de basta que permita,
momentaneamente, significante e significado se atarem. Lacan ressalta a importancia dessa
barra a tal ponto que, em Radiofonia (1970), chega a afirmar: “a lingiiistica, com Saussure € 0
Circulo de Praga, institui-se por um corte que é a barra colocada entre o significante e o
significado” ([1970] 2003, p.400-401).

Por fim, Lacan inverte a posicdo do significante e do significado, passando a grafar o

primeiro com letra mailscula e o segundo com minuscula. Dessa forma, pretende demonstrar
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que, se para Saussure ndo haveria hierarquia entre os elementos do signo, para ele é

necessario que a primazia do significante seja ressaltada.

A primazia do significante sobre o significado é reveladora do fato de que, no inconsciente, o
significado é abolido, e o significante é o que representa de modo soberano o sujeito para
outro significante. Com essa definicdo aparentemente circular, na qual o elemento que é
definido (o significante) surge na sua propria definicdo (é o que representa 0 sujeito para
outro significante), Lacan introduz as letras fundamentais de sua algebra que, percorrendo
todo seu ensino, virdo a constituir posteriormente seus matemas (JORGE, 2000, p.82).

Ao propor uma definicdo de significante em que este € o que representa o sujeito a
outro significante, Lacan demonstra a incluséo do sujeito na nogéo de estrutura. Com isso, ele
se afasta do estruturalismo e, ato continuo, demarca a diferenca entre seu algoritmo e o
saussuriano*. Sua formulacdo remete & binariedade significante, segundo a qual, por ndo
poder representar a si mesmo, ja que o significante é a pura diferenca, da-se a necessidade de

haver, em sua propria definicao, referéncia a outro significante.

O que caracteriza, 0 que fundamenta o significante ndo €, em absoluto, alguma coisa que lhe
esteja ligada como sentido, mas sim sua diferenca, isto é, ndo alguma coisa que lhe esteja
colada e que permita identifica-lo, mas o fato de todos os outros serem diferentes dele. Sua
diferenca reside nos outros (LACAN, [1968-69] 2008, p.177).

Se 0 que o significante visa representar ndo é um significado, mas um sujeito, a coisa
estd completamente ausente da representacdo significante. Logo, é a todos os demais
significantes que o significante se remete, do que decorre o efeito de significacdo. Com sua
definicdo de significante e a nocdo do s6-depois, Lacan resgata a Nachtraglichkeit freudiana:
o sentido é efeito da retroacdo inerente a série significante, ou seja, s6 é dado quando o Gltimo
termo é enunciado. Assim, o significante se antecipa ao sentido, que, ensina Lacan ([1957]
1998), insiste pela cadeia significante. Mas, nenhum dos elementos da cadeia consiste na

significacdo, do que resulta um deslocamento incessante do significado sob o significante.

“2p introduco do sujeito na definicéo de significante demarca a diferenca que Lacan estabelece entre o significante e o
signo. Enquanto aquele representa um sujeito para outro significante, o signo representa alguma coisa para alguém que saiba
18-lo. Dessa forma, o significante permite o advento de um sentido novo, ao passo que 0 signo saussuriano se refere a um
sentido previamente estabelecido e que, portanto, prescinde do sujeito para sua formulagao.
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3.2 Os matemas na psicanalise

Cunhados a partir dos mitemas de Lévi-Strauss (JORGE, 2002), os matemas
constituem a estrutura minima necessaria para que os achados psicanaliticos sejam
transmitidos com a menor perda possivel. Condensados ao minimo denominador, eles
proporcionam uma pluralidade de leituras: sem que nada digam, exigem que algo seja dito
(JORGE, 1988).

A tentativa de possibilitar a transmissdo dos achados da experiéncia psicanalitica pela
escrita, segundo Doris Rinaldi (2002), decorre do intuito de Lacan de possibilitar que o
discurso analitico seja capaz de ensinar sem se confundir com o discurso universitario, que
ensina a partir de um saber cumulativo. O matema seria, portanto, “(...) um meio de se poder
ensinar, algo que se pode transmitir. No campo da Psicanélise é uma tentativa de transmitir o
real da estrutura que o discurso suporta” (WAINSZTEIN, 2001, p.15).

O real, por ser completamente desprovido de sentido, ndo pode ser escrito com
palavras, mas letras. Assim, a transmissdo da psicanalise por meio de “letrinhas” — como se
expressa Lacan — permite que ndo haja perda do essencial da descoberta freudiana, pois no
real nada é perdido. Os quatro discursos de Lacan sdo, dessa forma, parte do que se
convencionou chamar de algebra lacaniana: uma combinatéria de letras em lugares
determinados, resultando em um matema.

Sua escrita sob a forma algébrica foi, segundo Silvia Wainsztein (2001), a forma
encontrada por Lacan de transmitir o real da estrutura, pois 0s matemas sdao a maxima
aproximacdo possivel do real. Eles representam, justamente, no campo da linguagem, sua
fronteira, isto €, a possibilidade de o simbdlico tocar o real (JORGE, 2000). Por conseguinte,
eles ocupam, na teoria psicanalitica, lugar semelhante ao da fantasia na estrutura psiquica:
entre o simbdlico e o real (JORGE, 2002).

3.3 O contexto de formalizacédo da teoria dos quatro discursos

Fruto da logica do significante, a teoria dos quatro discursos é a aplicacdo no lago

social de uma teoria do sujeito em Lacan, sendo, pois, corolario e apice da elaboragdo do
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inconsciente estruturado como uma linguagem. Os “pequenos quadripodes giratorios”, como
Lacan se refere a seus aparelhos discursivos, sdo fruto da prépria logica dos significantes
desenvolvida por Lacan na primeira década de seu ensino, quando o campo da linguagem era
por ele perscrutado.

Em O seminario, livro XVI: De um OQutro ao outro (1968-69), comecam a ser
esbocados os rudimentos de uma teoria dos discursos, que, no seminario seguinte, O avesso
da psicanélise (1969-70), serdo apresentados como sendo quatro: o discurso do mestre, da
histérica, do analista e do universitario. A formulagdo acerca dos discursos é retomada por
Lacan em O seminario, livro XVIII, quando entdo ele discorre acerca De um discurso que nédo
seria de semblante.

Dentre os antecedentes que teriam influenciado Lacan na producdo de sua teoria dos
discursos, Aurélio Souza (2003) elenca trés: a interrupcdo de seu ensino na Escola Normal
Superior (ENS) em 1969, por este ser considerado “ndo-universitario”, ¢ que leva Lacan a
responder com a afirmacgéo de que seu discurso ndo se apoia na autoridade da ENS: “(...) é
gue meu discurso lhe parece ser exatamente 0 que €, ou seja, antiuniversitario, no sentido
como acabo de defini-lo” (LACAN, [1968-69] 2008); o movimento de maio de 68 que leva
Lacan a situar o estudante em uma posicdo servil; e a conferéncia de Foucault em 22 de
fevereiro de 1969, intitulada Que é um autor?, a qual Lacan afirma ter se sentido
pessoalmente convocado pela acentuacdo que Foucault concedeu a expressdo retorno a,
difundida por Lacan em sua retomada do texto freudiano.

Ademais desse panorama institucional, politico e intelectual prenunciativo de uma
teoria dos discursos, Luiza Helena Goncalves (2000) acrescenta as proprias proposicdes
lacanianas acerca do dispositivo do “passe”, com o que pretendia recusar a entronizagdo da
mestria na escola. Logo, as questdes do poder e da politica que compunham um ambiente de
discussOes acerca dos efeitos da cultura de massa, dos modos de producdo capitalista, bem
como do lugar reservado aos mestres, ndo deixam de se fazer presentes no momento em que
Lacan profere seu seminéario de 1969-70.

Em Radiofonia ([1970] 2003), entrevista concedida a uma radio belga contemporanea
a seu seminario sobre os discursos, fica claro a interrogacdo acerca da posi¢ao politica do
psicanalista, ou melhor, acerca das func¢Ges da psicanalise no registro politico, questdes com
as quais Lacan se encontrava as voltas a época. Assim, em Televisdo ([1974], 2003), Lacan

convoca os psicanalistas a assumirem a posi¢do politica que lhes cabe.
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Nessa mesma época, segundo Wainzstein (2001), Lacan se interrogava acerca do
lugar da verdade no mundo atravessado pela ciéncia e as diferentes formas do sujeito se
relacionar com aquela. As voltas com a questdo da verdade e a funcdo da psicanalise no
registro politico, Lacan afirma em O seminario, livro XVII que é a partir da teoria dos
discursos que se pode efetuar uma intrusao na politica: “a intrusdo na politica s6 pode ser feita
reconhecendo-se que ndo ha discurso — e ndo apenas o analitico — que nédo seja do gozo, pelo
menos quando dele se espera o trabalho da verdade” (LACAN, [1969-70] 1992, p.82).

A teoria dos quatro discursos que surge nesse contexto politico decorre da légica do
significante introduzida por Lacan na década de 50, e se constitui como uma articulacédo
significante que faz laco social. Ela introduz o que Lacan denominaré na década de 70 como o
seu campo: 0 campo do gozo.

Embora os lagos sejam estruturados pela linguagem, e os discursos facam parte do
campo do gozo, ndo se localiza ai uma contradi¢do. Pois, decorrendo a teoria dos discursos da
tese do inconsciente estruturado como uma linguagem, 0 campo em que estes se inscrevem
estd ligado ao campo da linguagem. O campo do gozo, diz Quinet (2006), € um campo
operatorio e conceitual estruturado pela linguagem por intermédio dos discursos, verdadeiros
aparelhos de tratamento do gozo nos lagos sociais.

Logo, é a légica do significante aparelhada em forma de discurso que permite a Lacan
avancar sobre o dito campo lacaniano, pois os discursos estruturam e dao limite ao campo do
gozo mediante a linguagem. Dito de outra forma: “os discursos como lagos sociais s&o formas
de tratamento do real do gozo pelo simbolico” (QUINET, 2006, p.52). A teoria dos quatro
discursos €, portanto, fruto da articulacdo entre linguagem e gozo, que é explicitada nos

matemas lacanianos.

3.4 Discurso e realidade

O discurso é o que funda e define cada realidade, ensina Lacan em O seminario, livro
XX ([1972-1973] 1985). Logo, o discurso ndo serve a descri¢do desta, pois ndo ha realidade
prévia ao discurso: “o fato de a realidade ser abordada com 0s aparelhos do gozo ndo quer
dizer que haja uma realidade anterior ou posterior a0 gozo. Ha uma conjungdo entre

constituicdo da realidade e regime de gozo vigente” (GONCALVES, 2000, p.33). Sdo os
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discursos que fundam e sustentam a realidade, permitindo que se opere sobre ela. Assim, cada
realidade corresponde a um modo de fazer lago social, de tentar recuperar 0 mais-gozar por
intermédio de um aparato de gozo.

Lacan inicia suas licdes de O Seminario, livro XVI com a mencdo a um discurso sem
fala: “a esséncia da teoria psicanalitica é um discurso sem fala” ([1968-69] 2008, p.11).
Segundo ele, o instrumento da linguagem instaura certo nimero de relagdes estaveis que
ultrapassa as enunciagdes efetivas, o que o leva a afirmar que o discurso € “uma estrutura
necessaria, que ultrapassa em muito a palavra, sempre mais ou menos ocasional” (LACAN,
[1969-70] 1992, p.11).

Assim como ndo hé realidade apartada da linguagem, para Lacan, ndo ha discurso que
ndo seja do semblante: “tudo que ¢ discurso s6 pode dar-se como semblante, e nele ndo se
edifica nada que ndo esteja na base do que é chamado de significante. Sob a luz em que hoje o
produzo para vocés, o significante ¢ idéntico ao status como tal do semblante” (LACAN,
[1971] 2009, p.15). A nogéo de semblante, portanto, ndo pressupde a idéia de uma “mascara”
que ocultaria a coisa em si. Tudo sO é dado a conhecer a partir dos semblantes, pois ndo ha
gozo prévio ou extra linguagem, afinal o significante € causa material do gozo.

O discurso do mestre, correlativo & dimensdo do inconsciente estruturado como uma
linguagem, ao fundar a realidade, que para todo falante é sempre psiquica, instaura a prépria
fantasia (JORGE, 1988). Esse discurso apresenta todos os pontos da abordagem da realidade:
a verdade, o semblante, o saber e 0 gozo. O agente, por se basear em uma verdade impossivel
de ser toda dita, faz semblante. Sobre essa verdade o outro pretende produzir um saber que
resulta sempre em perda, pois sobre a verdade do gozo é impossivel construir um saber.

Dessa forma, para Gongalves (2000), a teoria dos discursos introduz um novo Viés a
partir do qual a realidade pode ser questionada. Se antes ela era discutida em sua relagdo com
0 saber (tomando a realidade a partir do conhecimento) ou da verdade (em uma abordagem

moral), com o advento do discurso do analista, a realidade é abordada a partir do gozo.

3.5 A estrutura e o funcionamento dos discursos

Os matemas dos discursos ao articularem quatro elementos — S1, S2, $, a — em quatro

lugares diferentes — verdade, agente, outro, producdo — dispostos em binémios interligados



58

por uma seta, constituem ““(...) a estrutura minima de todo e qualquer liame social, sempre
concebido como fundado exclusivamente na linguagem” (JORGE, 2002, p.19). A passagem
de um discurso a outro se d4 com um quarto de giro*, em que as letras passam a ocupar novas
posicOes, fazendo com que em cada discurso haja sempre um agente, movido por uma
verdade, a partir da qual pde o outro a trabalhar, com o intuito de obter deste uma producao.

A estrutura dos discursos, segundo a qual um significante intervém em uma bateria de
significantes, do que decorreria uma representacdo ao sujeito, tem como grande novidade a
inclusdo na prdpria estrutura do discurso, de um termo que escapa a ordem significante: o
objeto a. Este, segundo Rinaldi (2002), com a nocao de discurso, ganha operatividade em sua
articulagcdo com o gozo.

E valido notar que os discursos apresentados por Lacan, enquanto trazem a marca da
impossibilidade em sua estrutura, recobrem as profissdes ditas impossiveis por Freud**:
psicanalisar, governar e educar, a que Lacan ([1969-70] 1992) acresce: fazer-se desejar. Essa
impossibilidade intrinseca a estrutura do discurso se configura pelo fato de que “todo discurso
é, por um lado, uma tentativa de estabelecer uma ligacéo entre o campo do sujeito e 0 campo
do Outro, e, por outro, a confirmacdo de que um impossivel radical vigora entre sujeito e
Outro” (JORGE, 2002, p.27). Isto se denota no fato de que jamais a produ¢do da conta da
verdade que movimenta o discurso. Algo sempre escapa: 0 objeto a, e este, é incapaz de
tamponar o sujeito, como pretende o discurso do capitalista ao tentar eliminar as
impossibilidades, baseando-se em um engodo.

Em cada discurso, ressalta Jorge (1988), ha apenas um sujeito, o que elimina de
partida a questdo da intersubjetividade: ndo existe relacdo entre sujeitos, assim como nao
existe relacdo sexual. Isso, todavia, ndo implica que ndo haja referéncia ao Outro. Pelo
contrério: todo discurso implica referéncia a um Outro, pois é pelo discurso que se estabelece
o0 lago social. Logo, h&4 uma seta que parte do agente em direcdo ao Outro em cada um dos
quatro discursos, ainda que nem sempre 0 sujeito ocupe o lugar de agente.

Uma intervencdo inovadora na formula dos discursos é promovida por Jorge (1988) ao

explicitar que a leitura atenta do matema permite depreender nele, como estrutura, dois

“*Ressalte-se que n&o ha continuidade ou seqiiéncia légica entre um discurso e outro, mas ruptura, ou seja, a operacio
chamada de quarto de giro é uma operacéo de ruptura que funda uma realidade discursiva heterogénea. A descontinuidade,
portanto, se da ndo apenas no seio do discurso, entre verdade e producgdo, mas na propria operacao de passagem de um
discurso a outro.

44Y hasta pareciera que analisar seria la tercera de aquellas profesiones <<imposibles>> en que se puede dar
anticipadamente por cierta la insuficencia del resultado. Las otras dos, ya de antiguo consabidas, son el educar y el
gobernar” (FREUD, [1927] 2006, p.249).
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campos: o do sujeito e o do Outro. A articulacdo entre esses dois campos é a que opera entre
0 campo da linguagem e o campo do gozo, o que resulta em laco social.

Ao grafar o matema do discurso com a seta na linha mediana entre os discursos, Jorge
(1988) pretende ressaltar que o liame ndo se da apenas entre agente e outro, assim como a
descontinuidade ndo se da apenas entre verdade e produto. Ha, segundo o autor, também

descontinuidade entre agente e outro:

(...) partimos do principio légico de que uma tentativa de ligacéo e seu conseqiiente fracasso
operem simultaneamente ao nivel dos numeradores e dos denominadores dos discursos. Ou,
antes disso, que um impossivel radical vigora entre sujeito e Outro, impossivel que funda
mesmo todo e qualquer discurso que visa produzir ai algum grau de possibilitacdo (JORGE,
1988, p.159-160).

De acordo com Lacan, a primeira linha de cada discurso apresenta uma relacéo
impossivel entre agente e Outro. Essa impossibilidade se refere aos limites ao poder que o
homem pode exercer sobre o outro pela linguagem, na medida em que o inconsciente nao é
dominavel. Assim, no discurso do mestre é impossivel que o mestre faca o outro trabalhar:
“fazer com que as pessoas trabalhem é ainda mais cansativo do que a gente mesmo trabalhar,
se tivesse mesmo que fazé-lo. O mestre nunca faz isso. Ele da um sinal, o significante-mestre,
e todo mundo corre” (LACAN, [1969-70] 1992, p.185).

Ao mestre, portanto, € impossivel governar o real, assim como a histérica é impossivel
fazer-se desejar, no discurso do universitario ha a impossibilidade de educar o real, e no
discurso do analista se presentifica o impossivel em jogo em cada analise. A impossibilidade
gue permeia os discursos tem sua chave na disjuncdo que se apresenta na segunda linha de
cada um deles. Trata-se da impoténcia, que Lacan ([1970] 2003) apresenta como barreira do
gozo pela disjuncdo entre producdo e verdade. Ou seja, na segunda linha do matema o
fracasso da producdo em dar conta da verdade € atestado:

Quaisquer que sejam os sinais, 0s significantes-mestre que vém se inscrever no lugar do
agente, a producdo nao tem, em qualquer caso, relacdo alguma com a verdade. Pode-se fazer
tudo o que se quiser, pode-se dizer tudo o que se quiser, pode-se tentar conjugar essa
producdo com as necessidades, que sdo necessidades que se forjam, mas ndo adianta. Entre a
existéncia de um mestre e a relagdo de uma produgdo com a verdade, nao ha como sair disso.
Toda impossibilidade, seja ela qual for, dos termos que aqui colocamos em jogo, articula-se
sempre com isto — se ela nos deixa em suspense quanto a sua verdade, é porque algo a
protege, algo que chamaremos impoténcia (LACAN, [1969-70] 1992, p.185).
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Segundo Lacan, a mudanca pela qual passa o discurso do mestre em determinado
momento da histéria* se da justamente quando a impoténcia da segunda linha é eliminada.

Ou seja, a disjuncdo entre mais-gozar e verdade é esvaziada:

A mais-valia se junta ao capital — sem problemas, ¢ homogéneo, estamos ai nos valores.
Alias, todos nds nadamos nisso no abengoado tempo em que vivemos. O que ha de chocante,
e que ndo parece ser visto, é que a partir daquele momento o significante-mestre, por terem
sido dissipadas as nuvens da impoténcia, aparece como mais inatacavel, justamente na sua
impossibilidade. Onde esta ele? Como nomeé-lo? Como discerni-lo, a ndo ser, evidentemente,
por seus efeitos mortiferos? Denunciar o imperialismo? Mas como para-lo, esse mecanismo
tdo pequeno? (LACAN, [1969-70] 1992, p.189).

A tentativa, ainda que falha, do discurso em estabelecer uma ligacao entre o campo do
sujeito e o campo do Qutro resulta na constituicdo da fantasia, pois, ensina Jorge (1988,
p.167): “a fantasia associa aquilo que falta ao sujeito aquilo que falta ao Outro”. Ou seja, “a
fantasia se instala precisamente porque algo falta, no Outro, ao sujeito. Ou ainda, porque
aquilo que falta ao sujeito também falta ao Outro” (JORGE, 1988, p.167). Nao ¢ outra coisa
que se depreende do matema da fantasia em que a falta é apresentada em seus dois pdlos.

A dissociacdo entre o campo do sujeito e o campo do Outro pode ser escrita, segundo
Jorge (1988, p.171), da seguinte forma: “no campo do sujeito, este se acha associado ao
significante falico, S1 - $, enquanto que, no campo do Outro, se encontram o saber do Outro e
0 objeto causa do desejo. S2 - a”. A separagdo que vigora entre sujeito e Outro configura a
impossibilidade da relagdo sexual, o que leva Jorge (1988, p.172) a concluir que: “(...) a
fantasia é o elemento minimo que entroniza esta separacdo ao associar a falta do sujeito a falta
do Outro, $"a”.

A fantasia enquanto articulagéo entre a falta no campo do sujeito e no campo do Outro
é evidenciada, observa Jorge (1988, p.173), apenas em dois discursos que a inscrevem: 0
discurso do mestre e o discurso do psicanalista. Se é o discurso do mestre que, ao representar
0 momento da emergéncia do sujeito enquanto representado entre dois significantes, instaura
a fantasia, é o discurso do psicanalista que a evidencia (JORGE, 1988). No primeiro, a
fantasia aparece recalcada como efeito da acdo do significante Nome-do-Pai, enquanto no
segundo ela se apresenta sobre a barra.

O desejo sustentado pela fantasia, ensina Jorge (1988, p.187), decorre do

comparecimento da falta, concomitantemente, no campo do sujeito e no campo do Outro.

“*Essa mudanca por que passa o discurso do mestre e resulta no aparecimento do discurso do capitalista seré abordada no
capitulo seguinte.
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Logo, ele comparece tanto no discurso do mestre quanto no discurso do analista. O discurso
da histérica e o discurso do universitario por manterem a falta, respectivamente, apenas no
campo do sujeito e no campo do Outro, pdem em cena 0 amor, 0 que implica na elisdo da
falta. Assim, a psicanalise salienta a fantasia inconsciente como suporte do desejo na relacédo

estrutural que o sujeito, $, mantém com o objeto causa de seu desejo, a.

3.6 Os elementos do discurso

S&o quatro os elementos que compdem os discursos, sendo que a importancia de cada
um deles depende da funcdo que desempenha na estrutura. E a partir dos lugares que as
relagBes sdo estabelecidas e articuladas, logo, o valor ndo é inerente aos elementos, mas a
disposicdo dos mesmos. A localizacdo deles — $, Si1, Sz, a —, tal como se apresentam no
discurso de entrada na linguagem, demonstra, segundo Denise Maurano (2006), a interposicédo
entre o sujeito ($) e o objeto causa de seu desejo (a) do universo da linguagem (S1 - S2), que
causa sua divisdo e o separa de seu objeto.

A linguagem opera uma separacédo entre sujeito e Outro, do que resulta o apartamento
entre $ e a. A verdade que jaz sob a barra resta, dessa forma, para sempre enigmatica, pois é
perpassada pela linguagem e s6 pode ser semi-dita, restando inapreensivel. A operacdo
discursiva, portanto, jamais visa a producdo da verdade, mas de um mais-gozar que nao é
extrinseco ao campo da linguagem na medida em que o préprio objeto a se inscreve na
estrutura discursiva. Quanto a isso, é interessante observar que, se é a linguagem que causa a
separacgdo entre $ e a — entdo causa de desejo, haja vista a perda de gozo para o falante —, é
pelo aparato discursivo que se pretende alcancar o mais-gozar.

Enquanto aparatos de linguagem, os discursos sao tratamentos do gozo sob o registro
do semblante, representando formas do sujeito se relacionar com os significantes e com o
objeto. Os elementos S1, S2 e objeto a que compdem os discursos, ensina Quinet (2006, p.28),
sdo modalidades de gozo, e o sujeito ($) € resposta do real. O autor ressalta, também, que no
campo do gozo, o significante ndo é mais o significante Nome-do-Pai que barra 0 gozo no
campo da linguagem. Ele é o significante do excesso e do fracasso, do encontro faltoso com o

sexo, e S2 ¢ o saber como meio de gozo: “assim, no campo do gozo, o significante ndo sé se
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refere a0 gozo, mas é causa deste — axioma a que chega Lacan no Seminario 20” (QUINET,
2006, p.28).

E a partir do significante mestre, S1, que se inicia a construcao discursiva ao designar
o significante a partir do qual o sujeito se representa ao conjunto de significantes, do que
advém sua aptiddo em promover laco social. Ele tem o poder de marca fundadora, e enquanto
significante do gozo, tem como comando proprio o comando de gozo. Jorge (2002) ressalta
que S1 ndo é exatamente um significante, mas um enxame de significantes que possuem
referéncia muito particular ao sujeito. Assim, S1 é também parte do saber do Outro (S2).

O significante do saber inconsciente (S2) € fruto da repeticdo significante. Ele
corresponde ao conjunto de significantes que compdem a cadeia significante, a qual o sujeito
se faz representar. A bateria dos significantes, tal como a série de nimeros inteiros, ¢ infinita,
sendo sempre possivel a inclusdo de mais um significante. O saber constituido por essa cadeia
€ 0 preco da rendncia ao gozo, a0 mesmo tempo em que é meio de gozo, na medida em que é

por intermédio do saber que o escravo goza. O saber surge assim como gozo do Outro:

E precisamente em relacio a esse saber, S2, do Outro, que Lacan postulara o gozo do Outro.
Se 0 gozo falico se indica por intermédio da relagdo do sujeito com o significante fundador de
sua subjetividade, S1, 0 gozo do Outro se indica na relagdo ao S2, ao saber do outro (JORGE,
1988, p.178).

Estabelece-se uma intima relacdo, apontada por Jorge (1988), do significante do
desejo do Outro, o Falo, com S, e do significante da falta de um significante, S(A/), com Se.
O Falo enquanto significante que falta no campo do Outro, denotado na algebra lacaniana por
S1, vem determinar que o Outro, do ponto de vista ldgico, é incompleto, pois lhe falta um
significante S(A/), o que vem a ser representado em So.

Enquanto tesouro dos significantes, Sz representa o conjunto faltoso dos significantes
do campo do Outro, pois neste campo falta o significante da inscri¢do da diferenca sexual. O
significante do saber seria, assim, a tentativa fracassada de saber o Outro sexo (A/) (JORGE,
1988). A falta de um significante no campo do outro é escrita por Lacan como S(A/), em
torno do qual se estrutura toda a cadeia significante: “S(A/) € a matriz da estrutura psiquica e
constitui o ndcleo real do inconsciente, homologo ao objeto da pulsdo e do desejo, a: S(A/) é
o furo real do simbdlico, assim como a ¢ o furo real do imaginario” (JORGE, 2002, p.24).

Sz, significante da repeticdo da primeira experiéncia de satisfacdo que jamais é
alcancada, leva a repeticdo incessante em busca de um mais-gozar. Ressalte-se, entretanto,

que, quando Si se repete na tentativa de reproduzir tal experiéncia de satisfacdo, ja ndo se
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trata mais de S1, mas de Sz, pois o significante jamais € idéntico a si. Logo, o saber é fruto da

repeticdo, do que decorre uma perda: “é uma repeti¢d0o de gozo, mas que implica o reencontro

com a falta de gozo” (QUINET, 2006, p.31). Trata-se, portanto, da repeticdo de um fracasso.
De acordo com Lacan, Sz € o significante afanisante, pois € nele que o sujeito

desaparece entre os significantes do Outro:

Esse outro significante, S2, representa exatamente, nessa conexdo radical, o saber, como o
termo opaco em que, se assim posso dizer, vem perder-se o proprio sujeito, ou ainda, no qual
ele vem se extinguir, o que apontei desde sempre com 0 emprego do termo fading. Nessa
génese subjetiva, 0 saber se apresenta, no inicio, como o termo em que 0 sujeito vem se
extinguir (LACAN, [1968-69] 2008, p.54).

O sujeito dividido ($) se inscreve na realidade discursiva a partir dos significantes do
campo do Outro. Ele é produzido retroativamente pela repeticdo de Si ao conjunto de
significantes, S2: “¢ no instante mesmo em que o S1i intervém no campo ja constituido dos
outros significantes, na medida em que eles ja se articulam entre si como tais, que ao intervir
junto a um outro, do sistema, surge isto, $, que é o que chamamos de sujeito como dividido”
(LACAN, [1969-70] 1992, p.13).

Logo, ndo se pode deixar de atestar a dependéncia do sujeito ao significante, pois é por
seu intermédio que aquele pode ser representado, mesmo que de forma pontual e evanescente:
“um sujeito s6 pode ser produto da articulagdo significante. O sujeito como tal nunca domina
essa articulagdo, de modo algum, mas ¢é propriamente determinado por ela” (LACAN, [1971]
2009, p.18). Isto €, o sujeito é operacionalizado a partir da estrutura discursiva em que se
produz, e estd invariavelmente atrelado ao significante, ainda que ndo se saiba de que
significante ele ¢ efeito.

Por ser efeito da linguagem, o sujeito do inconsciente é produto do discurso do Outro,
do que decorre o aforismo lacaniano: “o inconsciente ¢ o discurso do Outro” (LACAN,
[1957] 1998, p.525). O sujeito é apresentado como barrado na medida em que ele ndo se
apresenta inteiro, mas dividido pelo muro da linguagem, entre dois significantes, entre o saber
€ 0 gozo, entre o que sabe e o que diz, sendo real por ficar excluido da cadeia: “embora seja
efeito do significante, o sujeito ndo pode ser representado integralmente por ele; por isso,
surge barrado, dividido, sem unidade possivel, absolutamente heterogéneo ao individuo que
significa precisamente o indiviso, aquele que nao se divide” (JORGE, 2002, p.23).

Como resultado da intervencdo de S1 sobre S2 tem-se ndo apenas o0 advento do sujeito,
mas também a producdo de uma perda, o quarto elemento, que faz circular os discursos.

Dessa forma, o objeto a “é¢ o que sobra de toda tentativa de representar o sujeito” (JORGE,
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2000, p.83). Enquanto causa do desejo, ele é causa da divisdo do sujeito. Entretanto, segundo
Quinet (2006), no campo do gozo, 0 objeto a ndo é causa de desejo, mas mais-gozar ao
prometer um gozo a mais, haja vista a insuficiéncia de gozo decorrente da constituicdo do
humano pela linguagem: “o objeto a designa justamente a perda implicada nessa operacgéo, ao
mesmo tempo que a promessa de sua superacdo, de um mais-de-gozar (...).” (MAURANO,
2006, p.214). O laco social € a tentativa de, devido a uma perda de gozo que restou no real,

alcancar um mais-gozar:

O que é o mais-de-gozar? Na repeticdo, em que o sujeito esta sempre procurando obter
novamente aquela experiéncia que o S1 comemora, hd um gozo de busca, e também um gasto.
E o resultado é o gozo fracasso. Como numa maquina, hd um gozo que se perde pelo proprio
funcionamento do aparelho, o que se chama entropia, que é o gasto de energia. A entropia da
energia que cai desta repeticdo que € o objeto a (QUINET, 2006, p.32).

O gozo cobra sua repeticdo gerando uma satisfacdo paradoxal, de forma que a € “a
chave da estruturacdo de todos os discursos, quer esteja situado como mais-de-gozar ou causa
de desejo” (MAURANO, 2006, p.225). Quinet (2006) ressalta que nos discursos 0 gozo se
apresenta em vérias modalidades. Ele irrompe em Si, em S2 ele aparece como meio de gozo,
em a como perda e tentativa de recuperacdo no mais-gozar, ¢ o $ “é efeito do gozo da
repeticdo significante que aparece como falasser” (QUINET, 2006, p.28).

Assinale-se que 0s discursos se apresentam como modos de ler o gozo que o laco
social engendra entre sujeito e Outro. Logo, na estrutura nem tudo é significante, pois, tal
como operada por Lacan, ela € uma composi¢do que comporta o real. O sujeito e 0 objeto se

fazem comparecer, com o que o impossivel que habita os discursos fica resguardado.

3.7 Os lugares no discurso

S&o quatro os lugares que o discurso comporta e a partir dos quais ele se sustenta:
verdade, agente, outro e producdo®®. Segundo Jorge (1988, p.43), eles correspondem as
questdes que a leitura de cada discurso gera: “em nome de qué” opera o discurso, ou seja, qual
seu agente e verdade? E, “em vista de qué”, isto €, qual o Outro a que se dirige para obter

determinado produto?

%6 Esses lugares, conforme se verd, a partir de O seminario, livro XV111, sdo renomeados: verdade, semblante, gozo e mais-
gozar.
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O discurso é nomeado a partir da funcdo do ocupante de sua dominante*’. Lacan
chama de dominante o lugar de onde o discurso se ordena e que lhe serve para denominar 0s
discursos: “a referéncia de um discurso € aquilo que ele confessa querer dominar, querer
amestrar” (LACAN, [1969-70] 1992, p.72). Assim, o significante mestre na dominante resulta
no discurso do mestre, o saber no lugar do desejo constitui o discurso do universitario, o
sujeito dividido como agente configura o discurso da histérica, e o0 objeto causa tomado como
semblante resulta no discurso do analista.

O lugar da dominancia, diz Wainzstein (2001, p.29), € ocupado por aquilo que o
discurso tenta dominar: no discurso do mestre, trata-se de dominar a lei; no da histérica, o
sintoma; no do universitério, o saber; no do analista, este, fazendo-se semblante de causa de
desejo, desvela o lugar do gozo para o sujeito. J& o lugar do mais-gozar é ocupado por “o que
do discurso se perde, dele cai” (ALBERTI, 2007, p.71).

A verdade, por encontrar-se isolada sem nenhum vetor ou elemento que se direcione a

ela, segundo Souza (2003), fundamentaria a consisténcia do real*

, 0 que permitiria concluir:
“(...) nenhum discurso pode apreender o real que 0 causa. Ndo existe Saber que possa dar
conta do real” (SOUZA, 2003, p.105). O elemento que ocupa esse lugar, de acordo com
Quinet (2006), revela que: no discurso do mestre, ha um sujeito por tras do ato de dominacdo,
representado a cadeia significante; no ato de educar ha um imperativo tirdnico de tudo saber,
representando o autor para o0 estudante; ha um gozo por trds do sintoma histérico,
representando 0 gozo para 0 mestre; e ha um saber que sustenta o ato analitico, representando

0 saber para o analisando.

3.8 Os quatro discursos e 0 mal-estar na cultura

Em O mal-estar na civilizacédo, Freud aponta o relacionamento com os demais homens
como a principal fonte de sofrimento do ser humano. Dessa forma, os discursos, por

engendrarem o enlacamento social — j& que os lagos sdo estruturados pela linguagem — ao

T Note-se que o agente néo se confunde com o sujeito. Este circula pelos diferentes lugares, ao passo que o0 agente inicia o
ato enunciativo.

*8Segundo esse mesmo autor, ainda que a referéncia simbélica seja ressaltada no que tange “as pequenas formulas giratorias”,
é a consisténcia do real que funciona como estrutura e causa dos discursos.
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mesmo tempo em que possibilitam a relacdo do sujeito com o Outro, séo a fonte prépria de
mal-estar que advém do laco.

Se a civilizacdo exige do homem uma rendncia pulsional para que o vinculo com o
Outro se sustente, do laco social resulta uma perda de gozo sexual para o sujeito. Isto posto,
“o mal-estar na civilizacdo é o mal-estar dos lagos sociais” (QUINET, 2006, p.17). Estes,
ainda que estruturados a partir do impossivel, ensina Quinet (2006), constituem-se como
possibilidades diante da impossivel complementaridade entre os sexos. Os discursos sao,
assim, um modo de aparelhar o gozo com a linguagem as custas da “(...) renincia da
tendéncia pulsional em tratar o outro como um objeto a ser consumido: sexual e fatalmente”
(QUINET, 2006, p.17).

O discurso do mestre, na medida em que constitui a entrada no mundo da linguagem,
ao exigir a renuncia pulsional e promover o rechaco do gozo, é o discurso da civilizacdo, pois
esta se estrutura a partir do que nesse discurso é produzido. Quinet (2006) ressalta que
enquanto discurso da dominacao, juntamente com o discurso do universitario e do capitalista
em que Si também se encontra no campo do sujeito, o discurso do mestre € um dos
responsaveis pelo mal-estar ao promover o enquadramento da pulsdo. Seu sucesso, ressalta
Lacan, ndo se deve ao emprego da forca: “se o discurso do mestre constitui o lastro, a
estrutura, o ponto forte em torno do qual se ordenam diversas civilizacGes, é porque seu
motor, afinal, & de uma ordem muito diferente da violéncia” (LACAN, [1971] 2009, p.25).

Dessa forma, os discursos da dominacéo, segundo Quinet (2006), utilizam-se do poder
de comando do significante seja sob a forma do poder (S1) ou do saber (Sz2). Diferentemente
desses, os discursos do avesso da civilizacdo levam a pulsdo em consideragdo ao colocarem o

objeto a como verdade (discurso da histérica) ou como agente (discurso do analista).

3.8.1 O discurso do mestre

O discurso do mestre é formalizado por Lacan a partir da dialética hegeliana do senhor

e do escravo. Por razdes histdricas, esse discurso tem uma importancia particular. Nele as
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letras tém o mesmo valor que os lugares, o que permite a Jorge (1988) afirmar tratar-se do
unico discurso em que as letras ocupam seus “devidos lugares”. Tal especificidade discursiva
o configura como matema da linguagem e possibilita que ele seja também designado por
discurso do inconsciente.

O significante mestre no lugar da dominancia, ou, dito de outra forma, “o significante
enquanto mestre” (LACAN, [1969-70] 1992), constr6i e organiza a propria estrutura da
linguagem, fazendo supor um sujeito. Autoriza-se, assim, a afirmacéo de que o discurso do
mestre configura a estrutura do parlétre ao fundar o sujeito do inconsciente. Regido pelo Falo,
o discurso do mestre evidencia a entrada do sujeito na ordem simbélica®® a partir do
acionamento de S1 sobre S2. A imiscdo de um significante junto aos demais significantes do
campo do Outro configura a aptidao desse discurso em promover lago.

No campo do sujeito apresentam-se o significante mestre e o préprio sujeito do
inconsciente sob a barra do recalque, ja no campo do Outro, tem-se tanto o saber sobre o0 gozo
(S2) que é sempre do Outro, como o0 objeto a que falta ao $ e, desse modo, s6 poderia
pertencer ao Outro. Para Jorge (1988), no discurso do mestre, ha a evidéncia de que a relacao
sexual é impossivel, pois ha o reconhecimento de que o saber e 0 objeto do desejo pertencem
ao campo do Outro. O objeto a no lugar do produto resulta da articulagdo significante S1 —
S2, que para o sujeito constitui-se como perda: uma falta objetal no campo do Outro.

Nesse discurso, resta demonstrada a ldgica do significante, segundo a qual um
significante (S1) representa um sujeito ($) para outro significante (S2), do que resulta a
producdo de um resto real (a), que Lacan nomeia objeto a, €, que, no discurso do mestre, ndo
se apresenta como causa, mas como mais-gozar. E esse discurso que melhor apresenta o
sujeito como efeito da linguagem, e sua consequente sujeicao a esta.

O mestre (S1), ao intervir sobre a bateria de significantes (S2), pde o escravo, quem
possui o saber-fazer adquirido com sua experiéncia, a trabalhar, sua forma de gozar. Constata-
se, por conseguinte, que, no discurso do mestre, o senhor esta privado do gozo e é o escravo
guem goza, pois é ele quem tem o savoir-faire, o saber sobre o gozo do Outro: “o escravo, eu
Ihes peco perddo por esse paréntese, 0 escravo, nesse caso, € muito mais folgado do que se
imagina, € ele quem goza, ao contrario do que diz Hegel, que deveria afinal perceber isso,

porque foi por isso que ele se deixou dominar pelo senhor” (LACAN, [1974], s/d).

“3egundo Jorge (1988, p.174), se o discurso do mestre é correlativo & entrada do sujeito na ordem simbélica, o discurso do
psicanalista ao reconstituir este momento de fundagdo subjetiva, tem como dominante justamente a, produzido pelo discurso
do mestre. Assim, é a partir do discurso do mestre que Freud pdde fundar a psicanalise, pois o produto daquele é o agente a
partir do qual a psicanalise opera.
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De acordo com a leitura que Lacan promove da dialética do senhor e do escravo em
Hegel, a relacdo entre ambos é fruto da luta de morte e puro prestigio na qual o senhor arrisca
a vida®, renunciando a tudo, inclusive ao gozo. Por ter enfrentado a morte e renunciado ao
gozo, o senhor passa a dominar o corpo do escravo, que, mantém o gozo e o0 saber sobre seu
corpo, ainda que dele esteja privado.

O senhor procura na escravizagao do outro a recuperacao do que perdeu ao se expor a
morte: 0 mais-gozar, cuja fungdo como pequeno a decorre, segundo Lacan ([1968-69] 2008),
do fato de o senhor dispor do corpo do outro sem que tenha nenhum poder sobre o que
acontece com seu gozo. O discurso do mestre revela, assim, que o saber ¢ meio de gozo: “(...)
trata-se de saber o que, sob esse nome mais-de-gozar, o senhor recebe do trabalho do escravo”
(LACAN, [1969-70] 1992, p.186).

Ao fomentar o mais-gozar ao senhor, é o trabalho do escravo que fornece a verdade
daquele. Entretanto, ressalta Lacan, o trabalho do escravo fornece a verdade do senhor, mas
jamais um saber: “se o saber ¢ meio de gozo, o trabalho ¢ outra coisa. Mesmo sendo feito por
guem tem o saber, o que ele engendra pode até, certamente, ser a verdade, mas nunca € o
saber — nenhum trabalho jamais engendrou um saber” (LACAN [1969-70] 1992, p.83).

O escravo interessa ao senhor porque de seu trabalho resulta um mais-gozar que o
senhor ordena que lhe seja restituido por té-lo perdido ao renunciar a tudo. Do mais-gozar,
entretanto, o senhor ndo se beneficia, pois ha uma disjuncdo radical entre producéao e verdade.
O gozo de que 0 escravo ndo quis inicialmente abrir méo, Lacan ([1969-70] 1992, p.83) diz
que “(...) nada indica que por si mesmo o escravo ficasse infeliz ao doa-lo”, ou seja, ele aceita
renuncia-lo: “esse escravo, eu o chamo de S2 mas aqui também podem identificad-lo com o
termo gozo, ao qual de inicio ele ndo quis renunciar, e depois concordou, porque o substitui
pelo trabalho — que apesar de tudo nao é seu equivalente” (LACAN, [1969-70] 1992, p.181).

O escravo torna-se o ideal do senhor, um corpo no qual se inscrevem todos os demais
significantes perante 0os quais 0 senhor se sustenta como sujeito. A verdade revelada pelo
escravo é, entretanto, que o mestre é sujeito a um significante (JORGE, 1988). Assim, 0
sujeito no lugar da verdade revela um mestre castrado, apontando para a verdade do desejo e a

inexisténcia d”A verdade, pois o sujeito barrado barra a verdade (JORGE, 1988).

%0 Em relagdo & luta hegeliana entre o senhor e o escravo, faz-se aqui uma breve referéncia a um perspicaz comentario de
Zizek (2003) quanto ao paradoxo que se apresenta na contemporaneidade: “embora nds, ocidentais, sejamos percebidos como
senhores exploradores, somos nds que ocupamos a posi¢do do Servo que, por se prender a vida e seus prazeres, € incapaz de
arriscar a vida (...), ao passo que os radicais mugulmanos sdo os Senhores prontos a se arriscar a morrer...” (ZIZEK, 2003,
p.57).
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De acordo com Lacan ([1969-70] 1992, p.114), o discurso do mestre “(...) é o Uinico a
tornar impossivel essa articulacdo que apontamos em outro lugar como a fantasia, na medida
em que é a relagdo do a com a divisdo do sujeito — ($ “a)”. Ou seja, no discurso do mestre a
fantasia é rompida, fica interditada sob a barra, ao passo que no discurso do analista ela se
apresenta sobre a barra, evidenciando-se “em seu carater originariamente constituinte,

estruturante para o sujeito” (JORGE, 1988, p.29).

3.8.2. O discurso da histérica

Q| A
\!
7

Se no discurso anterior quem trabalha é o escravo, a histérica, no afd de questionar o
estabelecido, tenta subverter a regra, colocando o mestre a trabalhar, exortando-o a produzir
um saber. Ou seja, como diz Maurano (2006, p.224), a histérica “ndo se poe a trabalhar como
escrava; ao contrario, quer que o mestre trabalhe, isto é, que ele produza saber (S2)”. Ha,
assim, uma brutal diferenca entre a histérica e o escravo, ja que ao contrario deste Ultimo, ela

se rebela contra o mestre:

O que a histérica quer (...) € um mestre. Isto é completamente claro. A tal ponto, inclusive,
que é preciso indagar se a invengdo do mestre ndo partiu dai. (...) Ela quer que o outro seja um
mestre, que saiba muitas e muitas coisas, mas, mesmo assim, que ndo saiba demais, para que
ndo acredite que ela é o prémio maximo de todo o seu saber. Em outras palavras, quer um
mestre sobre o qual ela reine. Ela reina, e ele ndo governa (LACAN [1969-70] 1992, p.136).

Diferentemente do saber-fazer em jogo no discurso do mestre, é o saber inconsciente
que interessa a histérica quando questiona Si para que este produza um saber sobre seu gozo,
com o que revela uma verdade: “falta um objeto a contento” (CALDAS, 2008). Como o saber
é suposto ao Outro, pois Sz estd no lugar do mais-gozar, “o saber ¢ o Bem que se pode extrair
do gozo no discurso da histérica” (ALBERTI, 2007, p.72).

A histérica dirige-se ao significante mestre no lugar do Outro, pois quer saber por que
as coisas ndo funcionam. Dai seu discurso ser tido como o discurso do analisando, ao passo

gue ao mestre, ao tentar dominar a lei, ndo é o saber que interessa, mas simplesmente que as
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coisas andem®". A histérica interroga a lei, posicionando-se ao lado do mestre para apresentar-
Ihe os enigmas da sexualidade, para tentar forca-lo a produzir o saber que ela denunciara.

A convocacao de S1 ao trabalho favorece a transferéncia, pois, ao colocar seu desejo,
seu sintoma em questdo, o sujeito exige que o mestre trabalhe para produzir um saber sobre a
verdade de seu gozo. O analista, em contrapartida, ao promover a associacdo livre, leva a
histérica a produzir seus significantes que, associados em uma cadeia significante, constituem
um saber. Porém, ainda que um saber (S2) sobre seu sintoma surja como produto do discurso
histérico, Souza (2003) lembra que o analisando continua a ignorar o real (a) que causa seu
sofrimento. Ha, portanto, uma disjuncéo entre a verdade do sintoma e o saber produzido, o
que torna este Gltimo impotente para dizer da causa da divisdo do sujeito.

O objeto a no lugar da verdade nédo é apenas causa de desejo, mas da prépria divisao
do sujeito. Este, como agente dirige-se ao Outro supondo neste um saber — por isso Sz resta
sob a barra — sobre a verdade de seu sintoma. Por trazer o gozo para o campo do sujeito, a
histérica promove uma inversdo. Impelida a denunciar a castracdo que o mestre tenta
esconder, ela acaba por fabricar um homem animado pelo desejo de saber, 0 que a aproxima
da ciéncia: “a histérica apresenta, a um s6 tempo, a dimenséo insoltivel de sua insatisfacao e a
expectativa de resolvé-la via produgdo de saber, desvelando certa afinidade com a ciéncia”
(MAURANO, 2006, p.225).

No afd de desmascarar o mestre, a histérica denuncia seu semblante de mestria,
destitui-o de seu lugar, e acaba por desvelar a impossibilidade, inerente aos discursos, de
acambarcar 0 gozo no campo da linguagem. Ela demonstra a disjuncdo entre o campo do
sujeito e o campo do Outro, ou seja, a inexisténcia de relacdo sexual. Dessa forma, ela desvela
ndo apenas a incompeténcia do mestre em produzir um saber, mas a prépria impossibilidade
do saber em dar conta do gozo que vige no laco e € parte da engrenagem dos discursos, sendo
amplamente experienciado no mal-estar da cultura. Ela desmascara 0 mestre a0 mesmo tempo
em que denuncia o engodo nos lagos sociais, 0 mal-estar do gozo que jaz como sua verdade,
ou seja, 0 mal-estar na cultura.

Como todos os significantes estdo no campo do Outro da histérica, ela quer um mestre
sobre o qual possa reinar. Ela requer do mestre que lhe possibilite gozar de sua insatisfacao
estrutural. Segundo Heloisa Caldas (2008), a verdade mais contundente que ensina a histérica

é que ela goza de sua insatisfacdo, do objeto como vazio e causa de desejo.

%1J4 ao discurso do capitalista, interessa que as coisas “corram” (GONCALVES, 2000).
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A essa demanda de insatisfacdo, ndo ha saida sendo inovar. Foi o que fez Freud,
sujeito advertido, ao perceber que ndo ha saber constituido que responda & demanda e ao
sofrimento da histérica. Renunciando a mestria, ele inaugura o discurso do analista, para o
qual o saber que importa é o articulado a verdade. A pergunta da histérica sobre seu gozo,
Freud interpde uma questdo sobre o desejo.

E a verdade da histérica, a causa de seu desejo, que funda e move o discurso do
analista: a demanda da histérica para que o mestre trabalhe, o analista toma o objeto causa de
desejo como semblante e a pbGe para produzir os significantes atrelados a seu desejo. A
psicanalise, assim, segundo Analia Nanclares (2001), subverte o pensamento cientifico da
época, 0 que a torna tributaria ao que a histérica interpela e pde em causa. Pois, se a histérica
pde 0 mestre a trabalhar, e este coloca o saber a prova, o resultado disso é o proprio objeto
que o analista coloca como semblante de seu discurso. A experiéncia psicanalitica esta, dessa
forma, como denota Caldas (2008), enlacada ao discurso histérico, ao ponto de Lacan ([1969-

70] 1992) afirmar que € com o discurso da histérica que se desenha o discurso do psicanalista.

3.8.3. O discurso do analista

Se o discurso do mestre é o primeiro historicamente a se constituir, Lacan adverte que
foi somente a partir do aparecimento do discurso do analista, inaugurado por Freud, que 0s
demais puderam ser depreendidos. Avesso do discurso do mestre, o discurso do analista é o
unico que tem como producdo puros significantes, isto €, se no discurso do mestre Si esta
desde o inicio, no discurso do analista S1 é produzido ao fim. Ademais, se, como vimos, é 0
discurso do mestre que instaura a fantasia, € o discurso do psicanalista que a revela ao remeté-
la por sobre a barreira do recalque (JORGE, 1988).

No discurso do mestre 0 objeto a aparece em sua feicdo mais-gozar, ao passo que no
discurso do analista, o objeto a aparece como causa de desejo, convocando 0 sujeito a
delinear o significante que o comanda. Entretanto, no discurso do psicanalista, S1 ndo se

apresenta como semblante de dominacéo, lei ou mestria, ndo podendo, por conseguinte, como
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ressalta Quinet (2006), ser encarnado por ninguém: governante, mestre ou autor. Nesse
discurso, S1 ¢ apenas um significante particular do sujeito: “na analise, com efeito, o sujeito
produz, delineia os contornos do mestre que 0 governa, que o submete. Mais precisamente, 0
sujeito depura o significante mestre que se encontra na base de sua constitui¢do subjetiva”
(MAURANO, 2006, p.215).

No discurso do psicanalista, segundo Jorge (1988), o analista, a0 tomar para si 0
campo do Outro, inscreve em seu campo apenas a alteridade, na medida em que a alteridade
do objeto perdido (a) e do saber do Outro (S2) surgem em seu campo, enquanto o gozo falico
e 0 sujeito se apresentam no campo do Outro. N&o ha, portanto, no campo do sujeito do
psicanalista inscricdo de sua subjetividade.

Se no discurso do mestre o que domina é a linguagem (S1), no discurso do analista, o
que domina é o siléncio (a) (JORGE, 2002). Ao silenciar enquanto puro semblante de objeto
causa, o analista favorece a enunciacdo no campo do Outro, possibilitando que o sujeito ai
situado produza seus significantes primordiais: “o discurso psicanalitico evidencia,
simultaneamente, que a enunciagdo é exclusividade do sujeito e que o fruto desta enunciacao
sdo os significantes que estdo na origem mesma da constitui¢ao deste sujeito” (JORGE, 1988,

p.165). Ou seja, o0 analista leva o sujeito a produzir o significante Nome-do-Pai:

Se assim lhes escrevo o discurso analitico: a/S2, isto é, o analista sobre o que ele tem de saber
por parte do neurdtico, e questionando o sujeito, S barrado, para produzir uma coisa que
recebe a notacdo S1, é porque podemos dizer que o significante-mestre do discurso analitico,
até o momento, é realmente o Nome-do-Pai (LACAN, [1971] 2009, p.161).

Ao fazer funcdo de semblante de objeto, o analista promove a histericizacdo do
discurso, ou seja, ele introduz, mediante condi¢des artificiais, o discurso da histérica. Ele
convoca o analisando, do lugar de gozo, a producdo significante com vistas a interrogar seu
desejo, tendo como testemunho e produto de seu trabalho as formacg6es do inconsciente. Para
tanto, € necessario que o discurso sofra um quarto de giro e o sujeito passe a ocupar o lugar do
desejo, dominante do discurso do analisando, de onde pode questiona-lo a partir de sua
divisdo subjetiva.

O discurso do analista €, assim, um avango de ¥ de volta em relagdo ao discurso da
histérica, restituindo a esta sua verdade (ALBERTI, s/d). Quanto a verdade que move o
discurso do analista, esta, segundo Lacan ([1969-70] 1992), é o saber inconsciente, ou 0
Edipo enquanto saber com pretensdo de verdade. Ou seja, o discurso do analista é o Ginico que

coloca o saber sobre a singularidade do sujeito no lugar da verdade.
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O discurso do analista, segundo Silvia Amigo (2001), comanda a produg&o possivel do
ato analitico, que faz girar os discursos. De acordo com Lacan, é o proprio discurso do
analista que emerge na passagem de um discurso a outro: “(...) é preciso prestar atengdo a
colocacdo em prova dessa verdade de que hd emergéncia do discurso analitico a cada
travessia de um discurso a outro” (LACAN, [1972-73] 1985, p.27). Portanto, o giro que a
anélise promove faz emergir tanto o discurso do inconsciente (do Mestre), o do fazer desejar
(da Histérica), ou o do saber (do Universitario)>?.

A suposicao de saber ao analista, configurada por S2 no lugar da verdade, possibilita o
desenrolar da transferéncia, que leva o sujeito a tomar a palavra em associacédo livre e o
analista a interpretar, pois o saber nesse lugar confere a interpretacdo a estrutura de um semi-
dizer™. Ao mesmo tempo, haja vista a disjuncéo entre verdade e produto, o saber suposto ao
analista, saber sobre a verdade da castracdo®, ndo interfere na producdo significante do
analisando.

O sujeito suposto saber, para Jorge (1988), é o sujeito do inconsciente, pois o discurso
do analista, ao destituir o saber com o qual o objeto é constituido no discurso do mestre
lancando-o sob a barra, demonstra que o saber inconsciente € uma producdo do analisando.
Ou seja, como afirma Lacan ([1969-70] 1992) o que a andlise instaura, ao colocar o sujeito a
falar, é 0 analisando como sujeito suposto saber. E por isso que 0 sujeito do inconsciente
comparece no lugar do Outro. O analista, por sua vez, comparece tanto na posi¢do de objeto
causa do desejo, como opera do lugar da interpretacdo como A/, a partir de Sz.

Alicia Yacoi (2008) ressalta que o discurso do analista € o Unico que contém a
clausula de seu final: que o agente como dejeto € produto do analisando. Por isso, Lacan
([1974] 2003) se refere ao analista como o santo, ndo por fazer caridade, mas por bancar o

dejeto e, dessa forma, funcionar para o sujeito como causa de desejo. Ou seja, como ensina

52No livro Os discursos e a cura (2001), Vegh e demais analistas argentinos desenvolvem uma formulaco acerca da
presenca dos quatro discursos na cura analitica. De acordo com os autores, no processo de cura, da-se uma progressao
regressiva, ou um quarto de giro retrégrado: o discurso do analista evoca na histérica sua propria mestria, o que, a partir de
um quarto de giro retrdgrado permite a emergéncia do discurso do inconsciente (discurso do Mestre). O analisando € levado a
enunciar seus significantes-mestres a partir das formagdes do inconsciente, produzindo um saber a partir do qual um outro
giro retrogrado permite a emergéncia do discurso do Universitario. Neste, o analista é tomado como objeto, permitindo que o
analisando avance em sua analise até a assuncdo de uma nova posi¢ao discursiva (discurso do Analista). A operacdo analitica
e 0s giros que esta promove permitem, por exemplo, que o S1 oculto no discurso do Universitario surja como producéo, que
0 objeto circule, passando de verdade do sofrimento (discurso da histérica) para o campo do Outro. O sujeito, por sua vez,
circula saindo da cena como agente dominado por seus sintomas, emergindo posteriormente como sujeito desejante. Assim,
quando a analise termina com o saber inconsciente no lugar da verdade, muito pouco pode ser dito, mas um significante novo
pode ser produzido.

53¢ interessante observar que a interpretacdo tem o saber como verdade, ao passo que a citacdo tem como verdade o mestre.
%*Este saber recalcado e apartado do produto do discurso é um importante lembrete para os analistas de que o saber
psicanalitico nada diz sobre o analisando, e que, como nos recomenda Lacan, o analista ndo deve se utilizar de “intervengdes
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Lacan, o fim de uma andlise faria de um analisando, um analista — 0 que faz de toda analise
uma analise didatica —, j& que a travessia da fantasia levaria o sujeito a fazer bom uso da
posicdo de objeto, causa de desejo, e semblante do discurso que permitiria levar outros a
enfrentarem a experiéncia de travessia.

Assim, ao fim da analise se poderia esperar do discurso do analista algo absolutamente
novo, conforme ensina Lacan ([1969-70] 1992, p.187):

enfim ao nivel do discurso do analista. Naturalmente, ninguém assinalou — é muito curioso
que o que ele produz nada mais seja do que o discurso do mestre, ja que S1 é 0 que vem no
lugar da producdo (...) talvez seja do discurso do analista, se fizermos esses trés quartos de
giro, que possa surgir um outro estilo de significante-mestre.

3.8.4 O discurso do universitario

Com os significantes todos no campo do sujeito, o discurso do universitario se
pretende completo, sem falhas, constituindo ao lado do discurso do mestre um dos discursos
da dominacdo. Nesse discurso, ainda que o sujeito compareca no campo do Outro — pois 0
campo do sujeito é habitado pelo saber sem furos sustentado pelo Falo —, ele s6 comparece
como dejeto apds ser tido como objeto de estudo®>.

Tendo como dominante a tirania do saber constituido, que resulta da repeticdo da
ordem de um mestre recalcado, o discurso do universitario tenta dominar o mais-gozar,
tratando o outro como um objeto astudado®®. Esse discurso, por apenas reproduzir o
conhecimento do mestre recalcado, ignora a existéncia do saber inconsciente e da divisdo
subjetiva. Logo, seu saber constituido ndo diz respeito ao sujeito e acaba por se tornar um
obstaculo a producdo de novos significantes, ndo favorecendo a criagdo e se refletindo no

desaparecimento dos questionamentos do astudado.

tedricas” na analise que promove, pois estas ndo dizem respeito ao sujeito desejante em busca da produgio de seus
significantes mestres, que, particulares, ndo tém relacdo com um saber prévio, estabelecido.

% Zizek (1992) observa que sujet em francés ¢ tanto “sujeito” quanto “assunto”. Assim, ao tomar o outro por objeto a partir
de uma rede de saber, ndo deixa de ser um “assunto”, um “tema” que o discurso do universitario produz.
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Ao renunciar a palavra diante do saber que o objetifica, o sujeito sintomatiza
(QUINET, 2006) e surge enquanto dejeto como um sujeito moldado, completamente apartado
dos significantes mestre que o constituem. Do lugar da verdade, S1 profere o imperativo:
“continue a saber”, que acaba por obliterar a verdade do sujeito. Por isso, Lacan conclui que o
discurso do universitario ndo traz qualquer avanco em relagdo ao discurso do mestre antigo

quanto ao que concerne a verdade:

O fato de que o tudo-saber tenha passado para o lugar do senhor, eis o que, longe de
esclarecer, torna um pouco mais opaco o que esta em questdo — isto é, a verdade. De onde sai
isso, o fato de que haja nesse lugar um significante de senhor? Pois este € precisamente o S2
do senhor, mostrando o cerne do que esta em jogo na nova tirania do saber. Isto é o que torna
impossivel que nesse lugar apareca, no curso do movimento histérico — como tinhamos,
talvez, esperancas —, o que cabe a verdade (LACAN, [1969-70] 1992, p.32-33).

A busca por tudo saber sobre tudo faz com que o discurso do universitario seja tido
como discurso da burocracia por exceléncia, exigindo tantas informagdes e preenchimento de
papeladas em detrimento da emergéncia do sujeito do inconsciente. Trata-se de um discurso
gue se mantém fiel ao saber do mestre cujo nome é sempre preservado nas indmeras
referéncias e citagdes tdo caras a academia, mas a custa da rendncia a prépria fala do sujeito.
Assim, conclui Jorge (1988, p.93), “(...) o outro silencia para que o saber cristalizado fale”.

Por pretender-se um saber total, esse discurso da& ensejo a emergéncia de sistemas
totalitarios ao tomar o outro como objeto, conforme se pode depreender da observacao de H.
Arendt ([1963] 1999, p.312-313): “(...) a esséncia do governo totalitario, e talvez a natureza
de toda burocracia, seja transformar homens em funcionarios e meras engrenagens, assim 0s
desumanizando”. O discurso do universitario cala toda pergunta sobre a verdade, fazendo com
que esta deixe de ser enigma: “o sinal da verdade esta agora em outro lugar. Ele deve ser
produzido pelos que substituem o antigo escravo, isto €, pelos que sdo eles préprios produtos,
como se diz, consumiveis tanto quanto os outros” (LACAN, [1969-70] 1992, p.33).

O discurso universitario encontra sua verdade nos mestres, 0 que enseja uma mudanca
quanto ao saber em relacdo ao discurso do mestre: se neste Ultimo o saber-fazer pertencia ao
escravo, que portava o saber sobre 0 gozo, no discurso universitario o saber-fazer se torna um
saber - tedrico que se sustenta sobre um mestre. Ou seja, da-se uma passagem do saber do

escravo para 0 saber do mestre e uma conseqliente transmudacdo do saber em

% Termo cunhado por Lacan em O seminério, livro XVII, em referéncia a posigdo de objeto a ocupada pelo estudante no
discurso do universitario: “o estudante se sente astudado. E astudado porque, como todo trabalhador (...), ele tem que
produzir alguma coisa” (LACAN, [1969-70] 1992, p.111).
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conhecimento®’. Segundo Sonia Alberti (s/d), é o exercicio do discurso universitario que
propicia a mudanca das relacées do mestre e do escravo face ao saber. O saber posto em uso a
partir do semblante ndo mais se encontra no lugar de quem trabalha, mas do burocrata, e
serve, segundo Souza (2003), de suporte as ciéncias, passando a ordenar o mundo do humano.

No discurso universitario, ensina Alberti (s/d), o que aufere valor a um saber sdo 0s
titulos universitérios, ou seja, o valor de um saber ndo é resultado da inquietagdo de um
sujeito dividido, como no discurso do mestre. O saber € contado pelos titulos que néo
necessariamente tém alguma relacdo com a verdade do sujeito, pois resulta da reproducéo do
mandamento do mestre recalcado, que, por sua vez, ndo precisa mais se fazer presente ja que
seu mandamento o substitui: “ndo pensem que o mestre estd sempre ai. O que permanece € o
mandamento, o imperativo categdrico: continua a saber. N&o ha mais necessidade de que ali
haja alguém. Estamos todos embarcados, como diz Pascal, no discurso da ciéncia” (LACAN,
[1969-70] 1992, p.111).

Com a transformacao do mestre no decorrer dos tempos, Maurano (2006) constata que
a verdade gque move o saber universitario passa a ter como mestria o capital. O saber que esta
em jogo é o passivel de objetivacdo voltado para o mercado: a pesquisa deixa de interrogar o
saber para se voltar & producdo de gadgets®®, reflexo da subsuncdo da universidade ao
mercado.

Aliado ao discurso do capitalista, o discurso do universitario tem se prestado nédo
apenas a direcionar o saber a fabricacdo de produtos para o mercado, mas chega a ir além: faz
do préprio estudante um produto, uma unidade de valor, pois é ele no lugar do a que é
explorado pelo discurso: “o discurso universitario, inspirado por esse tipo de mestre, ocupa-se
da fabricacéo de produtos para o mercado, mesmo que esse produto seja o proprio estudante”
(MAURANO, 2006, p.223). Véem-se, corriqueiramente, outdoors pregando slogans tais
como “preparamos vocé para o mercado”, com o que se depreende que 0 que se prepara ali é
um sujeito fabricado para o mercado, para servi-lo. Nao € a toa que Lacan ([1969-70] 1992,

p.194) se refere ao discurso do universitario como “um discurso do mestre pervertido”.

Quando, no Discurso Universitario, o saber se conta em titulos académicos, pouco
importando se esses titulos efetivamente condizem a algum estofo de sujeito, a conseqiiéncia,

%"Essa alteracdo do lugar do saber parece ter sido o que teria levado Lacan a, inicialmente, ter concluido pelo discurso do
universitario como o discurso do mestre moderno. Ja na primeira licdo de O Seminario, livro XVII, Lacan se reporta ao
discurso do universitario como um “discurso atual” ou “discurso do mestre moderno”. Conforme se vera no capitulo
seguinte, é apenas em 1972, com a formulagdo do matema do discurso do capitalista que Lacan retifica seu comentario.
Nesse ultimo discurso, o escravo também ndo tem mais o saber de gozo do mestre, sendo apenas meio de gozo.

%8 0Os gadgets sdo engenhocas que se caracterizam por cumprirem funges supérfluas.
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0 que se produz, o que se joga fora, no discurso da universidade, é o préprio sujeito. Um
pequeno passo apenas seria necessario para instituir ai a perversdao na propria ordem do
discurso. E essa perversdo é a que abre a porta para o Discurso do Capitalista (...) (ALBERTI,
2000, p.51).

Esse discurso, uma regressdo de um quarto de giro em relacdo ao discurso do mestre,
quando a servi¢o do discurso do capitalista, tem expandido a dominag&o deste. Tal dominio se
consolida a medida que o discurso do capitalista se alia ao discurso da ciéncia, conforme se

vera adiante.
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4 O DISCURSO DA CIENCIA E O DISCURSO DO CAPITALISTA: CONLUIO
RUMO A UM NOVO TOTALITARISMO?

4.1 O matema do discurso da ciéncia

Apesar de aludir a um possivel discurso da ciéncia, Lacan jamais apresentou seu
matema. Entretanto, em Televisdo ([1974] 2003), ele aproxima o discurso da histérica ao da
ciéncia, indicando que o discurso histérico tem quase a mesma estrutura do cientifico.
Inclusive, por mais paradoxal que pareca, Lacan afirma em Radiofonia (1970) que € a partir
do discurso da histérica que a ciéncia ganha impulso.

Em ambos os discursos haveria demanda de saber, estando a divergéncia entre eles em
relacdo a verdade. Enquanto o discurso da histérica com o objeto mais-gozar no lugar da
verdade apresenta a verdade recalcada do gozo, a ciéncia ndo quer saber nada da verdade
como causa, caracterizando-se pela foraclusdo do sujeito: “(...) da verdade como causa, ela [ a
ciéncia] ndo quer-saber-nada. Reconhece-se ai a formulacdo que dou da Verwerfung ou
foraclusdo (...)” (LACAN, [1965] 1998, p.889).

Movido por uma injuncédo a tudo saber, o discurso da ciéncia se assemelha a histeria
na medida em que ambos partem do questionamento, com 0 que provocam no outro o desejo
e a criacdo de um saber. Porém, engquanto o cientista questiona o saber constituido, a histérica
interroga 0 mestre, com 0 que provoca “(...) a queda do saber do qual denuncia a disjungdo
com a verdade” (ALBERTI, 2007, p.72).

Ainda que o discurso da histérica seja o discurso que mais se assemelha ao cientifico,
a ciéncia pode se desenvolver nos moldes de outros discursos: “o que se espera da ciéncia é
efetivamente a producdo de saber sobre o real. Mas isso ndo quer dizer que ela ndo entre nos
outros discursos — ela também entra tanto no discurso universitario quanto no do mestre”
(QUINET, 2006, p.19-20).

Ela se aproximaria do discurso do mestre ao ndo levar em conta o inconsciente e o
desejo, ou seja, ao apagar o sujeito (PRUDENTE & RIBEIRO, 2005, p.09). Porém, o
movimento atual da ciéncia, conforme afirma Lacan em O seminario, livro XVII, deriva da
dominéncia de S2 no lugar da ordem e do mandamento. Dessa forma, alicercada no discurso

universitario, ou seja, comandada pelo saber universal cientifico, a ciéncia é dominada pela
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tirania do saber, tendo como conseqiiéncia a rejeicdo da verdade do sujeito em prol da
obediéncia cega a seu mandamento que, do lugar da verdade, profere: “vai, continua. Nao
para. Continua a saber sempre mais” (LACAN [1969-70] 1992, p.110).

O discurso universitario da ciéncia, de forma perversa, trata tudo, incluindo homens e
mulheres, como objeto de estudo e gozo a ser abordado pelo saber constituido. Segundo
Lacan ([1969-70] 1992, p.110), “aquele que estd neste lugar, no discurso do mestre, ¢ o
escravo, e no discurso da ciéncia é 0 a estudante”. Aliada ao discurso do universitario, a
ciéncia tem produzido em massa, segundo Quinet (2006), o sujeito da crenga, resto excluido
do saber cientifico: “ao universal da ciéncia responde ndo o sujeito da ciéncia, mas o sujeito
da Igreja Universal. Pois € 1a que o sujeito encontra prét-a-porter o maximo da totalidade do
saber: aquele que tudo sabe, o Onisciente” (QUINET, 2006, p.20).

Os dias atuais tém testemunhado a aproximacao da ciéncia ao discurso universitario e
ao discurso capitalista. Entretanto, seria a aproximacdo ao discurso da histérica que poderia
restituir a ciéncia as suas origens. Pois nesse discurso, avesso do discurso universitério, o
sujeito que sofre, ao interrogar 0 mestre-cientista para que haja a producdo de algum saber

sobre o real de seu sofrimento, faz objecéo a tirania do saber cientifico universalizante:

Esse discurso [discurso da histérica] € o responsavel pela utilizacdo do saber como uma forma
de tratamento do mal-estar na civilizagéo. A histeria como produ¢do de saber provocado pelo
sujeito é o que fez Lacan encontrar a afinidade da ciéncia com o discurso da histérica — que é
o melhor que se pode esperar da ciéncia. O pior é quando ela se encontra a servigo do discurso
do capitalista, como parece ser o caso das pesquisas universitarias que se dirigem ao mercado
e das pesquisas em psiquiatria comandadas pela indUstria farmacéutica (QUINET, 2006, p.37).

Se aliada ao discurso do universitario — o qual rejeita a verdade do sujeito e trata o
outro como objeto a passivel de estudos — a ciéncia produz maleficios, ja que o tudo saber da
ciéncia moderna atrelada ao tudo saber sobre tudo do discurso do universitério resulta numa
ciéncia universalizante cujo saber se pretende completo; aliada ao discurso do capitalista, ela
é produtora do pior.

4.1.1 O discurso da ciéncia, a ciéncia e o cientificismo

Segundo Elisabeth Roudinesco (DERRIDA & ROUDINESCO, 2004, p.63), hd uma

ideologia — relacionada com a transformagdo do ser humano em maéaquina — “oriunda do
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discurso cientifico ligado ao progresso da ciéncia e das ciéncias, que pretende reduzir todos 0s
comportamentos humanos a processos fisiologicos experimentalmente verificaveis”. Trata-se,
quanto a essa ideologia, de um cientificismo contemporaneo, que, propde Derrida, € preciso

diferencar da ciéncia:

(...) o cientificismo consiste em estender ilegitimamente o campo de um saber cientifico ou
em conferir a teoremas cientificos um status filoséfico ou metafisico que ndo é o seu, ele
comeca ali onde a ciéncia se detém e ali onde se exporta um teorema para além de seu campo
de pertinéncia. O cientificismo desfigura o que existe de mais respeitavel na ciéncia
(DERRIDA & ROUDINESCO, 2004, p.63).

E, portanto, em nome da ciéncia>’que se deve ser vigilante contra o cientificismo, cujo
germe a propria ciéncia porta e que a ameaca desde o basilar enunciado acerca de uma
pretensa neutralidade cientifica. A ciéncia é um saber ciente de seus limites: “(...) a ciéncia se
define como um saber que sabe de seus limites, poderiamos dizer, um saber que, em
principio, leva em conta a castragdo — ela ndo pode tudo” (ALBERTI, 2006, p. 84). Porém,
tdo logo a ciéncia ultrapassa seus limites e extrapola a aplicacdo de seus métodos, ela resvala
em um cientificismo que se Ihe opde ponto a ponto®.

Enquanto a ciéncia se impde limites estabelecidos por seu método, para Roudinesco, o
cientificismo decreta a auséncia de limites, pretendendo dar conta do real: “no debate atual,
creio que € necessario distinguir o cientificismo do verdadeiro procedimento cientifico sem
nunca esquecer que cientistas podem perfeitamente conceber, em nome da ciéncia, projetos
delirantes” (DERRIDA & ROUDINESCO, 2004, p.72). Se a ciéncia duvida e faz disso seu
movel, o cientificismo se pretende completo e ndo titubeia: ele se cré um saber absoluto.

Para além dessa diferenciacdo entre o cientificismo e a ciéncia®, faz-se necessario que
também se estabeleca uma diferenca entre a ciéncia, as ciéncias e o discurso da ciéncia.
Segundo Jean-Pierre Lebrun (2004), enquanto a ciéncia seria um procedimento de
conhecimento, o discurso da ciéncia seria uma forma de lago social inaugurado pela
existéncia desse tipo de conhecimento. Se discurso € o que faz lagco social e a aquisicédo e a
transmissdo do conhecimento produzido por determinado procedimento cientifico se da por

intermédio da relagdo com um Outro, trata-se ai do discurso da ciéncia. Quanto as ciéncias,

% Em O seminario, livro XVII, Lacan deixa claro que néo é contra a ciéncia, apenas enfatiza o fato de que ela n3o representa
progresso absoluto.

% Seria a alianca com o capitalismo - na medida em que este extirpa todos os limites - que contribuiria para que a relacéo da
ciéncia com a castragdo se alterasse, com o que ela resvalaria em um cientificismo?

81Ainda que Roudinesco & Derrida (2004) bem diferenciem ciéncia e cientificismo, no decorrer da dissertagio optou-se por
fazer sempre referéncia a ciéncia, pois o cientificismo é apresentado nos meios de comunicagio travestido de “ciéncia”.
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elas seriam, segundo o autor, o conjunto de conhecimentos elaborados nos mais diversos
dominios segundo o procedimento da ciéncia.

E o discurso da ciéncia — e ndo a ciéncia —, na opinido de Lebrun (2004), que teria
subvertido de forma inédita o lagco social. Ao subverter o discurso da religido, o discurso da
ciéncia assume a posicdo de autoridade com um conjunto coerente de enunciados no lugar da
enunciagdo divina. Esse fato traz uma transformacdo no meio circundante do sujeito: a
enunciacdo divina é substituida por um conjunto de enunciados cientificos. Por pretender que
a linguagem fosse meramente utilitaria, servindo apenas & comunicacdo de descobertas, 0
discurso da ciéncia se pretende um discurso no qual a subjetividade dos interlocutores estaria
ausente. Assim, o que se aborda é o efeito subversivo que o discurso da ciéncia promove no

laco social ao despojar o locutor e o interlocutor do que 0s constitui como sujeitos.

4.1.2 O discurso da ciéncia e a ameaca totalitaria

A ciéncia moderna surge com o cogito de Descartes, quando ela deixa de se constituir
a partir das percepgdes das coisas ou em Deus, e passa a se auto-engendrar. Inaugura-se, dessa
forma, a civilizagdo cientifica em que o saber ndo é mais estorvado pela questdo da verdade.
Se antes Deus era o0 soberano do saber e da verdade, possibilitando que estes se mantivessem
imbricados, a partir de entdo estabelece-se uma nova relacdo entre saber e verdade. O
desaparecimento de Deus, que pretendia conferir consisténcia ao campo do Outro, leva a
divinizacéo e idealizagdo do saber no discurso da ciéncia universitéria. Este é, segundo Quinet
(2006), o apice do discurso da ciéncia, podendo ser observado no crescimento do fendbmeno
religioso na atualidade.

A fecundidade do pensamento cartesiano se deve a rejeicdo da verdade, que, a cargo
de Deus, fica fora da dialética do sujeito e do saber. Descartes se desembaraca da questdo da
verdade, a0 mesmo tempo em que conserva sua seguranca nela — dois e dois sdo quatro
porque Deus quer —, 0 que permite a ciéncia se constituir como um saber apartado da verdade.

O sujeito da ciéncia € o sujeito dividido entre o saber e a verdade, que se apresentam
como disjuntos. E sobre essa disjungio que a ciéncia se funda. O saber deixa de se ancorar na
questdo da verdade em sua origem, o que permite a ciéncia abandona-la sem colocar em

perigo sua validade. A verdade sO é retomada pelo procedimento cientifico em termos de
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saber. Em outras palavras, “o que constitui a for¢a e a poténcia do procedimento cientifico
moderno é, pois, haver podido liberar-se de sua relagdo com a verdade da enunciagdo e, a
partir dai, poder se tomar como sua propria origem para progredir” (LEBRUN, 2004, p.59).

O homem da ciéncia moderna procede, segundo Lebrun (2004), por um duplo
movimento de enunciar algo para que, em seguida, apenas os enunciados sejam retidos. O
sujeito da enunciagcdo é apagado diante do enunciado produzido: “a ciéncia se encarrega,
entdo, de esquecer o0 ‘dizer’ para sé reter o ‘dito”” (LEBRUN, 2004, p.60).

Ao elidir a enunciacdo e o enunciador, a ciéncia traz consigo a crenca ilusoria em sua
autofundacéo. Essa crenca, para Lebrun (2004), resulta em uma pretenséo totalizadora: “ela [a
ciéncia] se presta, a cada um de seus avangos, a ‘deixar crer’ que ¢ capaz de se autofundar; é
esse convite a autofundacdo — abusiva e enganosa — que faz com que carregue
espontaneamente, em si, uma pretensdo totalizadora, e € isso que faz com que tenha estado
ligada e que sempre tenha ligagdo (...) com o risco totalitario” (LEBRUN, 2004, p.62). A
foraclusdo do sujeito operada pelo discurso da ciéncia se mostra no desaparecimento da
enunciacao requerida pelo método cientifico, que faz com que o proprio cientista queira
apagar-se: “(...) seu objetivo s6 é considerado como exitoso quando ele [o cientista] produziu
um enunciado que pode dispensar sua enunciacdo, quando chegou a excluir-se completamente
como sujeito daquilo que produziu” (LEBRUN, 2004, p.64).

Se o discurso cientifico prima pelo apagamento da enunciacgdo, conferindo autoridade
apenas aos enunciados, esse movimento seria intensificado pelo desenvolvimento da técnica,
ja que no discurso técnico se lida apenas com enunciados e até mesmo 0s vestigios do
apagamento da enunciacdo desaparecem. A submissdo da ciéncia a técnica resultou no
surgimento do neologismo “tecnociéncia”, que configuraria o apice do apagamento da
enunciacdo. A formacgédo de “técnicos neutros” exige a clivagem entre o exercicio da fungdo e
a responsabilidade do sujeito. Esta-se ai diante do problema do totalitarismo.

Ainda que ndo seja em si totalitaria, a ciéncia moderna cumprindo os ditames do
método cientifico traz consigo como efeito, na opinido de Lebrun (2004), o risco da
emergéncia de um totalitarismo. Por totalitarismo, o autor entende “(...) a autonomia
adquirida por um sistema organizado em torno de uma ldgica que pretende dar conta
racionalmente de tudo, a tal ponto que chegaria — sem deliberadamente querer, mas também
ndo querendo saber — a nao mais deixar lugar para o sujeito” (LEBRUN, 2004, p.68). Para

ele, o sistema totalitario nazista, por exemplo, seria tributario das modifica¢des introduzidas
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no discurso social pela ciéncia moderna, podendo ser considerado como uma antecipagéo dos

riscos que o metodo cientifico porta:

Foi a promogdo da exclusdo da enunciacdo em proveito de puros e simples enunciados que
permitiu aos nazistas servirem-se — como fizeram — da ciéncia racial; eles, manifestamente,
‘aproveitaram-se’ do fato de que os enunciados da ciéncia permitem, aqueles que os usam,
desconhecer a dimensdo da enunciagéo, legitimando, entdo, que uma adesdo a um enunciado
assassino pode ser realizada ‘inocentemente’, com o alibi de se submeter a um programa
cientifico de bem-estar social (LEBRUN, 2004, p.69).

Ao justificar-se na biologia racial, o totalitarismo nazista mostra-se referido a ciéncia.
A prética da eutanasia, a exterminacdo de judeus e ciganos, os experimentos de Mengele,
dentre inimeras outras praticas, encontravam sua legitimidade na ciéncia nazista. O programa
de exterminio de Hitler, segundo Arendt ([1963] 1999), tinha como objetivo inicial levar uma
“morte misericordiosa” aos “doentes incuraveis” e, paulatinamente, foi sendo ampliado para o
exterminio dos “geneticamente defeituosos”.

Segundo Lebrun (2004), o nacional-socialismo seria uma espécie de “raciologia
aplicada” capaz de tornar “cientifico” até mesmo o anti-semitismo: os judeus eram rechagados
ndo por sua religido, mas por suas caracteristicas antropoldgicas e econémicas. Era a “raga” ¢
ndo a religido judaica que era atacada com bases na “ciéncia ariana”, tornando 0 nazismo um
“racismo cientificamente justificado” (LEBRUN, 2004). A medicina era convocada para que
a doenga social fosse extirpada. Até mesmo a exortagdo Heil, Hitler!, “que Hitler esteja em
boa saude”, remetia a ciéncia médica.

Em seu texto Eichmann em Jerusalém (1963), Arendt demonstra que a ordem de
exterminar os judeus ndo tinha a ver com a guerra, pois ndo tinha como pretexto necessidades
militares. Sua origem se encontrava no programa de eutanasia de Hitler: ““(...) os pavilhGes de
gés, do comego ao fim, estavam intimamente ligados ao ‘programa de eutandsia’ (...)”
(ARENDT, [1963] 1999, p.122). Segundo Arendt, foi a origem “médica” da morte por gas
que teria inspirado a surpreendente convic¢do de que se tratava de um dos “beneficios da
eutanasia”, 10go, “assunto médico”.

Em sua opinido, essa questdo gerou um dos poucos grandes momentos de todo o
julgamento do carrasco nazista em Jerusalém, quando seu advogado, nas alegagdes finais,
referiu-se aos assassinatos por gas como “(...) efetivamente uma questdo médica, uma vez que
era preparada por médicos; era uma questdo de morte e a morte também é uma questdo
médica” (ARENDT, [1963] 1999, p.83).
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A eutanésia a servigo de uma purificacdo da raga, cujo ideal era a raca ariana, buscava
alcancar melhorias na sociedade pela fabricacdo de um novo homem, mais harmonioso. Esse

objetivo ndo deixa de produzir sérias conseqiiéncias ao homem e a cultura:

Al est4, portanto, o que talvez possa ser a tese de partida de uma teoria freudiana da cultura: a
cultura humana nao é, em ultima instancia, nada além de uma formagéo defensiva, a reagdo a
uma dimensdo assustadora, radicalmente desumana, imanente a condicdo do homem. A
negacao desse ndcleo desumano, conceituado por Freud como ‘pulsdo de morte’ e por Lacan
como relacdo do sujeito com das Ding, s6 pode acarretar sua efetivagdo brutal: os crimes mais
assustadores, desde o holocausto nazista até os expurgos stalinistas, foram cometidos
justamente em nome da Natureza Humana harmoniosa, em nome de um ideal do Novo
Homem (ZIZEK, 1992, p.194).

Em seus trabalhos sobre o totalitarismo, Arendt toma os campos de concentracao
como paradigmas do universo totalitario, por servirem como laboratorios a verificar a
afirmacdo ideologica de que tudo é possivel. Na opinido de Lebrun (2004), é esse aforismo — e
ndo o fato de que tudo é permitido — o trago caracteristico das sociedades modernas que
realizam toda sorte de coisas cuja prerrogativa, anteriormente, era exclusiva da acao divina.

Os acontecimentos extremos de sua época e, em especial, o julgamento de Eichmann
em Jerusalém, suscitam em Arendt a reflexdo sobre 0 homem no mundo, em particular, a
relacdo entre pensamento e moralidade. Ela se questionava ndo apenas se a auséncia de
reflexdo contribuiria para que o mal se apresentasse de forma banal, mas também se o
pensamento poderia de alguma forma evita-lo (CORREIA, 2007).

O fato de um burocrata, uma figura comum, ter contribuido para o genocidio de
milhdes de judeus®, sem que ele tivesse matado ninguém, ou mesmo sujado suas maos, leva
Arendt a abandonar a utilizacdo do termo “mal radical” para permitir a conclusdo
estarrecedora de que os perpetradores de tais crimes ndo necessariamente eram monstros
diabolicos, mas pessoas banais. “Hannah Arendt considera Eichmann um personagem banal
ndo apenas por ser uma figura comum, sem qualquer trago distintivo, mas principalmente por
ser incapaz de reflex&o, de pensar sem um regulamento” (CORREIA, 2007, p.50).

Para Arendt, considerar Eichmann uma figura comum, ndo significa que haja “um
Eichmann dentro de cada um de nos” (ARENDT, [1963] 1999, p.309), mas que ndo ha
nenhum atributo especifico que o distinga dos demais homens. Alias, a tolerancia para com as

ordens que lhe eram imputadas, bem como a indiferenca que nele podia ser observada quanto

82 E interessante observar como a tecnicizagdo e a eficacia, almejados pelo discurso da ciéncia e do capitalismo, eram
fundamentos operantes na maquina de destrui¢do nazista, cuja logistica de transporte de contingentes enormes de pessoas — a
cargo de Eichmann - precisava ser o mais eficaz possivel para que a Solucao Final alcancasse seu objetivo de exterminio em
massa. Até mesmo o nivel minimo de veneno necessario para que as camaras de gas funcionassem adequadamente fora
testado para que ndo houvesse desperdicio de recursos materiais.
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a sorte de suas vitimas ou as conseqliéncias de seus atos, ndo parecem se afastar da
indiferenca e tolerancia silenciosa tdo comum nas massas™ e que, na opinido de Arendt,
favorecem a emergéncia do totalitarismo.

A tese de Arendt, que a época e ainda hoje suscita enorme polémica por trazer a tona a
possibilidade de que os crimes mais barbaros estejam ao alcance do homem comum, assenta-
se na idéia de que a incapacidade de reflexdo e pensamento estaria por trds de atos
monstruosos engendrados num sistema totalitario. Eichmann ndo era um monstro pervertido,
mas uma pessoa terrivel e “assustadoramente normal”, o que ensejava a conclusdo: nédo é

preciso ser mau para que o mal ocorra:

O problema com Eichmann era exatamente que muitos eram como ele, e muitos ndo eram
nem pervertidos, nem sadicos, mas eram e ainda sao terrivel e assustadoramente normais. Do
ponto de vista de nossas instituicdes e de nossos padrBes morais de julgamento, essa
normalidade era muito mais apavorante do que todas as atrocidades juntas (...) (ARENDT,
[1963] 1999, p.299).

O julgamento de Eichmann ensinou que o individuo comum, cumpridor de seus
deveres, mas incapaz de reflexdo, ndo ¢ inofensivo: “o que incomodou na sua analise, entre
outros aspectos, foi justamente o fato de ela [Hannah Arendt] ter concebido uma teoria na
qual o perpetrador do mal possivelmente ndo possui qualquer diferenca essencial com relacédo
as suas vitimas” (CORREIA, 2007, p. 52). Esse novo tipo de criminoso seria produto de um
totalitarismo cujas raizes se encontrariam no desapego, na omissdo e na indiferenca das
massas que tomam o homem como supérfluo.

Ao concluir pela incapacidade de Eichmann de pensar por si mesmo, na opinido de
Lebrun (2004), Arendt acaba fazendo dele um paradigma do sujeito do sistema totalitario: um
a-sujeito que, por abrir mao de sua faculdade de julgar, demite-se de sua posicao de sujeito. A
renuncia a faculdade de julgamento é o que permite a emergéncia do que a filésofa
convencionou chamar de banalidade do mal. Tanto a abdicacdo da capacidade de pensar por
si quanto a banalidade do mal que dessa postura resulta, s6 podem ser compreendidos no

contexto do sistema totalitario:

Né&o se trata de um sujeito maléfico, mas de um sujeito que se demite de sua posicdo de
sujeito, que se submete totalmente ao sistema que o comanda, que nao se autoriza a pensar,
que ndo pensa mais; € um sujeito que se demite de sua enunciagdo e se contenta em ser
congruente com 0s enunciados aos quais consentiu em se sujeitar (LEBRUN, 2004, p.73).

8 Em Psicologia das massas e analise do eu, Freud aponta como uma caracteristica da formacéo das massas, a reducéo da
capacidade intelectual que remete a uma inibigdo coletiva da faculdade de pensar.
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O pensamento de Hannah Arendt permite que se estabeleca uma relagdo entre o
sistema totalitario e a demissdo do sujeito de sua capacidade de enunciagdo. Para Lebrun
(2004), o que promove esse acontecimento é a tentativa do sujeito de se livrar do mal-estar da
incerteza inerente ao ato de pensar, e de sustentar seu desejo, que o leva a se remeter apenas
aos enunciados abdicando da enunciacéo.

Lebrun (2004) aventa a hipétese de que 0 nazismo tenha antecipado as questdes com
as quais a sociedade atual se defronta, podendo-se estabelecer um paralelo entre ele e os
enunciados da ciéncia de hoje. Parece haver uma continuidade entre a abdicagédo da faculdade
de pensar observada em um sistema totalitario como 0 nazista e a renuncia a enunciagédo

exigida pelo discurso da ciéncia cada vez mais em voga na atualidade:

Se o crime de Eichmann pdde ser identificado como o de ndo pensar, o de se demitir de sua
enunciacgdo, se demitir de sua faculdade de julgar e de discernir, apresenta-se a questdo de
saber se, no nosso meio social, um tal tipo de crime ndo pode ser encontrado cada vez mais!
(LEBRUN, 2004, p.78).

Surge assim uma questdo: a alianca entre o discurso da ciéncia — que se pretende um
discurso objetivo em que a singularidade do cientista é apagada em prol de um enunciado — e
o discurso do capitalista — que se propde a eliminar o mal-estar inerente a constituicdo do
sujeito como desejante — ndo teria como efeito o surgimento de um novo totalitarismo
cientifico e de consumo?

Se tivermos em conta que, para Arendt (1993, p.85), “pensar é antes uma pratica entre
os homens que o desempenho de um individuo na soliddo que escolheu para si”’, pode-se
concluir que Arendt concebe “(...) o pensamento estreitamente vinculado ao estar junto aos
outros no mundo” (CORREIA, 2007, p.09). Logo, ao elidir o laco social, o capitalismo
favoreceria a emergéncia do totalitarismo por eliminar a possibilidade de pensar, pratica
possivel apenas na relagao entre os homens.

A pergunta que se imp0&e aqui é: ao foracluir o sujeito, o procedimento cientifico, em
conluio com o discurso do capitalista, que, por sua vez, elimina o lago social, ndo acaba por
eliminar a faculdade de enunciar, pensar e julgar, resultando no que caracterizaria um sistema
totalitario? O imperativo de consumo que afasta o sujeito da reflexdo e o aparta de seu desejo

ndo e um indicio de sua imersdo em uma nova forma de totalitarismo cujo senhor é o capital?
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4.2 A espoliagéo do saber

O que opera a passagem do discurso do senhor antigo ao discurso do senhor moderno
é, segundo Lacan ([1969-70 1992, p.32), uma modificacdo no lugar do saber que ndo decorre
de um progresso no trabalho do escravo, mas de uma espoliagdo do saber cuja
responsabilidade poderia ser imputada a tradicdo filosofica. E a filosofia que, de acordo com
Lacan ([1969-70] 1992, p.157), “(...) teve o papel de constituir um saber de mestre e senhor,
subtraido ao saber do escravo”.

A espoliacdo a que € submetido o escravo é denunciada por Marx, ainda que este
desconhecesse ser o saber que, por intermédio da filosofia, era objeto da espoliagdo: “o que
designa a filosofia em toda a sua evolucdo? Isto — o roubo, o rapto, a subtracdo de seu saber a
escravaria, pela operacdo do senhor” (LACAN [1969-70] 1992, p.20).

Lacan ([1969-70] 1992) estabelece uma diferenciacéo entre o saber-fazer do escravo e
a episteme do fil6sofo, que resulta de uma depuracdo do saber a partir de seu questionamento.
E também por essa via que o discurso cientifico posteriormente se estabelece, na medida em

que a ciéncia se configura pelo questionamento do saber®*:

A episteme se constituiu por uma interrogacdo, por uma depuragdo do saber. O discurso
filoséfico mostra a todo instante que o fildsofo faz referéncia a isso. N&o foi a-toa que ele
tenha interpelado o escravo e demonstrado que este sabe — que sabe, por sinal, 0 que ndo sabe.
S6 se mostra que ele sabe porque se Ihe faz boas perguntas. Foi por esta via que se operou 0
deslocamento que faz com que, atualmente, nosso discurso cientifico esteja do lado do mestre
(LACAN, [1969-70] 1992, p.157).

O discurso do capitalista €, por conseguinte, efeito da incidéncia da filosofia e da
ciéncia sobre o discurso do mestre antigo: a primeira seria responsavel pela apropriacdo do
saber do escravo pelo mestre e a segunda pela producdo de gadgets a partir de um saber
técnico-cientifico (PORGE, 2006).

A filosofia, de acordo com Lacan ([1969-70] 1992), caracteriza-se pela subtragéo e
transformacédo do saber do escravo em saber tedrico transmissivel. O saber se universaliza
com a contribuicdo da filosofia, das ciéncias e, mais recentemente, da propria universidade
(SOUZA, 2003). Ele se configura, portanto, como empreendimento em beneficio do senhor:

“a filosofia, em sua funcdo historica, ¢ essa extragdo, essa traicdo, eu quase diria, do saber do

escravo, para obter sua transmutagdo em saber de senhor” (LACAN [1969-70] 1992, p.21).
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O saber do senhor resulta da espoliacdo do escravo, tendo sido o discurso filosoéfico,
segundo Lacan ([1969-70] 1992), que teria motivado no senhor o desejo de saber que,
originalmente, ele despossuia. Pois: “(..) um verdadeiro senhor ndo deseja saber
absolutamente nada — ele deseja que as coisas andem. E por que haveria ele de querer saber?
Ha coisas mais divertidas” (LACAN [1969-70] 1992, p.22-23).

Lacan ressalta, entretanto, que ndo decorre do processo de aquisicdo do saber pelo
senhor o0 aparecimento da ciéncia que, por sua vez, também contribuiu para o aparecimento do
discurso do capitalista. Para ele, é apenas quando Descartes, da relacdo entre S1 e S, subtrai a
funcdo do sujeito, ou seja, faz aparecer o sujeito da ciéncia sobre o qual opera a psicanalise,
que a ciéncia nasce: “foi s6 no dia em que, num movimento de renuncia a esse saber, por
assim dizer, mal adquirido, alguém pela primeira vez extraiu da relacéo estrita entre S1 e S2 a
funcdo do sujeito como tal, eu nomeei Descartes (...), foi nesse dia que a ciéncia nasceu”
(LACAN [1969-70] 1992, p.22).

A ciéncia promove a homogeneizagdo dos saberes no mercado, tornando o saber
mercadoria a ser distribuida no “mercado de saber”, como Lacan ([1968-69] 2008) se refere a
Universidade. Dessa forma, a mudanca em relacdo ao saber, que comeca a se estabelecer na
passagem do discurso do mestre para o discurso do universitario por intermédio da filosofia,
com a imiscao galopante da ciéncia no mundo, intensifica-se, contribuindo para o advento do
discurso do capitalista. Este, como dito anteriormente, deve sua poténcia a ciéncia que, como

afirma Lacan, ndo pode ser detida:

Quem pode, em nossa época, sonhar sequer por um instante em deter o movimento de
articulagdo do discurso da ciéncia em nome do que quer que possa acontecer? As coisas, meu
Deus, ja estdo ai. Elas mostraram onde vamos, de estrutura molecular a fissdo atbmica. Quem
pode pensar sequer por um instante que se poderia deter aquilo que do jogo de signos, de
inversdo de contetdos a mudanga de lugares combinatdrios, provoca a tentativa tedrica de
por-se a prova do real da maneira que, revelando o impossivel, faz dele brotar uma nova
poténcia? (LACAN, [1969-70] 1992, p.110).

A intervencédo da ciéncia sobre o saber, que, devido a ela empreendeu uma galopada
(LACAN [1969-70 1992), resulta na radical configuragdo do discurso do capitalista. Esse
discurso, assim como o universitario, também tenta sujeitar o objeto mais-gozar, porém, por
meio da tecnologia e das leis de mercado: “essa condigdo linguageira causou uma ilusdo de
que seria possivel a aquisicdo de um saber que pudesse comandar esse objeto identificado no

ensino lacaniano como mais-de-gozar” (SOUZA, 2003, p.10).

84Este constitui um ponto de divergéncia em relacéo ao discurso da histérica, que ndo questiona o saber, mas o préprio
mestre.
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A atuacdo da ciéncia sobre 0 saber e sua consequente transformacdo em objeto de
consumo, para Souza (2003), faz desaparecer a disjuncdo entre a verdade e a producédo, o que
torna o saber acessivel ao sujeito. Com isso, a impossibilidade estrutural do sujeito ter acesso
ao objeto é subvertida, e ele passa a crer que possui um saber sobre o objeto de seu desejo, 0

que resulta em uma alteracdo na relagdo do sujeito com o desejo e com o proprio objeto:

Se até entdo havia uma impossibilidade estrutural e discursiva do sujeito ter acesso ao Saber e
ao objeto causa do desejo [a], desde que esse Saber adquire o estatuto de um bem de
consumo, ele vem continuamente oferecido como uma promessa de satisfagdo possivel para o
sujeito. (SOUZA, 2003, p.139).

Comparando-se o discurso do mestre antigo com o discurso do mestre moderno
(capitalista), vé-se que a disjuncdo que existia entre verdade e produto, e que impedia 0 acesso
a ela, desaparece e reaparece entre sujeito e Outro®. Dessa forma, diferentemente dos demais
discursos, o semi-dizer da verdade é eliminado e o capitalista pretende dizé-la toda: é possivel
gozar. O mais-gozar produzido pelo discurso do capitalista ndo mais retorna como verdade do
sujeito, mas do capital, e 0 ndo-saber sobre o real do gozo, devido a foraclusdo da castracédo
que opera no discurso do capitalista, se torna mera “falta de informacao” passivel de ser
solucionada com o conhecimento sobre 0s objetos.

Atesta-se, assim, que o compromisso da ciéncia ndo € com a verdade, mas com a
tentativa de apreender o real. Ela se mostra prodigiosa na producdo de objetos, os ditos
gadgets, pelos quais, segundo Lacan ([1969-70] 1992), a ciéncia controla o desejo: “Lacan
(...) dizia no seminario sobre os quatro discursos que no que se seguia a ciéncia governava
nossos desejos. O mercado que ela torna possivel governa os desejos. Governa-os mediante
sua oferta de objetos de gozo, objetos para gozar substitutivos™®.

O processo de transformacdo que resulta na passagem do discurso do mestre para o
discurso do capitalista se reflete na alteracdo da prépria estrutura discursiva e se inicia,

segundo licdo de Lacan em 6 de janeiro de 1972, com um pequeno desvio:

Ainda a historia mostra que ele viveu durante séculos, esse discurso [do Mestre], de uma
forma rentavel para todo mundo, até certo desvio, no qual se tornou, em raz&o de um infimo
deslizamento que passou despercebido aos préprios interessados, o que o especifica, portanto,
como o discurso do capitalista, do qual ndo teriamos nenhuma espécie de idéia se Marx nao
tivesse se dedicado a completa-lo, para dar a ele seu sujeito: o proletario. Gragas a que o0

8 pojs, foracluida a castracéo, o lago social é rompido.

8 “Lacan (...) decia en el seminario sobre los cuatro discursos que en lo sucesivo la ciencia gobernaba nuestros deseos. El
mercado que ella hace posible gobierna los deseos. Los gobierna mediante su oferta de objetos de goce, objetos para gozar
sustitutivos” (SOLER, 2008, p.112).
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discurso do capitalismo, floresce por toda parte onde reina a forma de estado marxista
(LACAN, [1971-72]).%"

O desvio a que se refere Lacan e que estaria associado ao surgimento do discurso do
capitalista, segundo Maria Anita Carneiro Ribeiro (1999), é a Revolucdo Industrial. Nesse
periodo, inicia-se o0 aparecimento da mais-valia, que possibilita 0 acamulo de capital: “alguma
coisa mudou no discurso do mestre a partir de certo momento da histdria (...) a partir de certo
dia, o mais-de-gozar se conta, se contabiliza, se totaliza. Ai comeca o que se chama de
acumulacdo do capital” (LACAN [1969-70] 1992, p.188-189). Ou seja, o discurso do
capitalista passa a tentar quantificar o impossivel de ser contabilizado, por mais conta que se
faca: 0 gozo perdido pela operacéo significante.

Retomando a colocacdo de Lacan de que o marxismo € apenas um quarto de volta
retrogrado ao discurso do mestre, ou seja, assenta-se no discurso universitéario, Ribeiro (1999,
p.169) ensina que enquanto o discurso do mestre pretende a recuperacdo da mais-valia, 0
discurso universitario reduz o sujeito a condi¢do de meio de producao de mais-valia, portanto,
ndo representa avango algum. Ao contrario: “(...) essa elevagao do senhor ao saber permitiu a
realizacdo dos senhores mais absolutos que jamais conhecemos desde os primordios da
historia” (LACAN, [1968-69] 2008, p.380)°.

A elevacdo do senhor ao saber talvez possa ser relacionada a interpelacdo que lhe
promove o discurso da histérica, que, ao recusar a posicdo do escravo e pdr o mestre a
trabalhar para a producdo de um saber, favoreceria a aquisicdo deste pelo mestre e,

conseqlientemente, a passagem para o discurso do universitario:

Por que caminho, entdo, o senhor veio a saber o que fazia? De acordo com o esquema que
lhes dei ha pouco, foi pela via histérica, bancando o escravo, o amaldi¢oado da terra.
Trabalhou muito. Substituiu o escravo pela mais-valia, que ndo era uma coisa facil de
encontrar, mas que foi o despertar do senhor para sua propria esséncia (LACAN, [1968-69]
2008).

A histérica demanda a intervencdo de um significante forte o suficiente que Ihe barre o
gozo que é sua verdade. Tal demanda é fadada ao insucesso, pois, o significante, longe de

extirpar 0 gozo, € sua causa. Logo, a histérica passa a desqualificar S1. Com isso, surge uma

87 “Encore I"histoire montre-t-elle qu’il a vécu pendant des siécles, ce discours [du Maitre], d"une fagon profitable pour tout
le monde, jusqu’a un certain détours, ou il est devenu, en raison d"un infime glissement qui est passé inapercu des interessés
eux-mémes, ce qui le spécifie deés lors comme le discours du capitaliste, dont nous n"aurions aucune espéce d”idée si Marx ne
s’ était pas employé a le compléter, a lui donner son sujet: le prolétaire. Grace a quoi le discours du capitalisme, s"épanouit
partout ou regne la forme d”état marxisze ”. Lacan, licdo de 06 de janeiro de 1972. Inédito.

% O discurso do universitario, sendo o discurso da burocracia, parece estar relacionado ao aparecimento do totalitarismo. E
valido lembrar, por exemplo, que 0 nazismo se utilizou da maquina burocrética estatal para atingir seus objetivos de
destruicdo em massa.
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questdo: ao destituir o significante mestre de seu lugar, ndo estaria a histérica enfraquecendo
justamente o significante cuja aptiddo é promover lago, o que favoreceria, por conseguinte, 0
surgimento do discurso que foraclui o liame social?

O significante-mestre ao qual a histérica demanda intervencdo contra 0 gozo é o
mesmo que o discurso do capitalista, em direcdo contréria ao da histérica, recalca, para que
emirja a crenca de que é possivel gozar. O rebaixamento de Si1 marcaria, assim, para Agnés
Aflato (2008), o fim de seu reinado na contemporaneidade. E, se na época de Freud a histeria
pretendia subverter o poder dos significantes, hoje, segundo Caldas (2008), o discurso da
histérica ndo se apresentaria tanto no combate, mas na tentativa de revelar a fraqueza dos

significantes face ao gozo excessivo.

4.3 O matema do discurso do capitalista

Ainda que ja observasse as mudancas que a sociedade capitalista propiciava ao
funcionamento dos discursos, em especial ao discurso do mestre, Alberti (s/d) ressalta que
Lacan ndo fez nenhuma referéncia explicita a um quinto discurso em suas licbes de O
Seminario, livro XVII: O avesso da psicandlise. No ano seguinte, entretanto, na licdo de 10 de
fevereiro de 1971 de O seminario, livro XVIII: De um discurso que ndo fosse semblante,
Lacan explicita sua existéncia, demonstrando, inclusive, que ja refletia sobre 0 mesmo durante

as licdes do ano anterior:

(...) quando Ihes falei do discurso do mestre no ano passado, ninguém veio me provocar para
me perguntar como se situava ai o discurso do capitalista. Eu esperava isso, s6 peco para
explicd-lo a vocés, sobretudo porque é simples demais. Uma coisinha de nada que gira e o
discurso do mestre de vocés mostra-se tudo o que ha de mais transforméavel no discurso do
capitalista (LACAN, [1971] 2009, p.47).

O matema do discurso do capitalista é apresentado no ano seguinte, em 12 de maio de
1972, em Conferéncia em Mil&o. Nesse periodo, as men¢fes ao “discurso astucioso”, como a
ele se refere Lacan, sdo feitas em diferentes ocasifes, aparecendo nos seminarios De um
discurso que néo fosse semblante (1970-71), ...ou pior (1971-72), nas palestras sobre O saber
do psicanalista realizadas em Sainte-Anne (1971-72), bem como em Televisao (1974).

A formulacdo do discurso do capitalista, segundo Souza (2003), decorreria das

questdes que Lacan, entdo, colocava-se quanto ao lugar da psicanélise na cultura e a
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conseqliente posicdo politica do analista. Em Mildo, Lacan deixa claro que o discurso do
capitalista mantém profunda relagdo com o discurso do mestre, sendo seu substituto. Ele era
peremptoério em afirmar que s6 havia quatro discursos: “o discurso é o qué? E isto que, na
ordem... na ordenanca disto que pode se produzir pela existéncia da linguagem, faz funcéo de
laco social. (...) E ndo hé trinta e seis possiveis, ndo hé sendo quatro...”® (LACAN, [1972]). O
chamado “discurso” do capitalista seria apenas uma corruptela do discurso do mestre, que,
com a perda do limite, ndo promove lago social.

A partir da mencdo que faz nessa mesma conferéncia ao seu seminario De um discurso
que nao fosse semblante, Ribeiro (1999) concebe que seja o discurso do capitalista o discurso
completamente excluido. Pois, ao afirmar que ndo ha discurso que ndo seja do semblante, j&
que todo o discurso é sustentado por uma verdade sempre velada, Lacan ressaltava que a
propria estrutura discursiva ¢ estabelecida a partir do semblante ¢ que “o discurso impoe a
necessidade ao homem de a ele se submeter pelo semblante, faz-de-conta que tem valor de
verdade” (ALBERTI, s/d). O capitalismo, em contrapartida, por apresentar uma estrutura
discursiva aberrante’ em que o significante mestre, a partir do lugar da verdade, move o
discurso pretendendo dizé-la toda e, com isso, desvela-la, parece permitir essa leitura.

Na mesma conferéncia em que apresenta o discurso do capitalista, Lacan prenuncia

seu destino: ele esta condenado a morte, por ser insustentavel:

Enfim, é depois de tudo o que se fez de mais astucioso como discurso. N&o € por isto menos
dedicado & explosdo. E que é insustentavel. E insustentavel [...] num truque que eu poderia
explicar a vocés [...] porque o discurso capitalista estd 14 [...] vocés o véem [..] uma
pequenina inversao simplesmente entre 0 S1 e 0 S [...] que é o sujeito [...] isso é o suficiente
para que isso ande como sobre rodas, isso ndo pode andar melhor, mas justamente isso anda
depressa demais, isso se consome, isso se consome tio bem que isso se consuma’™ (LACAN
[1972]).

8 “Le discours c¢'est quoi? C’est ce qui, dans I"ordre... dans I"ordonnace de ce qui peut se produire par I"existence du
langage, fait fonction de lien social. (...) Etil n"y en a pas trente-six possibles, il n'y en a méme que quatre...”. Lacan,
Conferéncia de Mildo, 12 de maio de 1972. Inédito.

70 E Fingermann (2005) quem se refere ao discurso do capitalista como uma aberragéo.

™ “Enfin, c’est aprés tout ce qu’on a fait de plus astucieux comme discours. Ga n’en est pas moins voué & la crevaison. C’est
que c’est intenable. C’est intenable... dans um truc que je pourrais vous expliquer... parce que, le discours capitaliste est 13,
vous le voyez... une toute petite inversion simplement entre le S1 e le S... qui est le sujet... ¢a suffit a ce que ¢ca marche comme
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4.3.1 A estrutura e o funcionamento do discurso do capitalista

Em 1972, Lacan introduz alteragdes no nome dos lugares, resguardando apenas o lugar
da verdade como inalterado. Ao lugar de agente, Lacan passa a se referir por semblante, o
lugar do outro passa a ser chamado por gozo, e a producdo passa a ser conhecida por mais-
gozar. Essas novas designacdes, de acordo com Erik Porge (2006), decorreriam do efeito do
discurso da ciéncia — caracterizado por uma relacdo com a letra como algoritmo — sobre o
conjunto dos discursos, mais precisamente sobre o discurso do mestre’?. A renomeacdo dos
lugares dos discursos é, portanto, contemporanea a introducdo do discurso do capitalista.

Nesse discurso, assim como no discurso da histérica, a dominancia € ocupada pelo
sujeito. Porém, com uma diferenca: se naquele o agente é o sintoma, neste outro, devido a
Verwerfung, a divisdo subjetiva ndo comparece. Ou seja, no discurso do capitalista, o sujeito,
cujo valor é conferido pelo significante-mestre no lugar da verdade do capital, apenas
enganosamente ocupa a posicéo de semblante:

Corruptela do discurso do mestre, no discurso do capitalista 0 mestre é ainda o significante
mestre, as marcas dos gadgets que, no entanto, ndo estdo no lugar do semblante mas no lugar
da verdade. E o sujeito, que se cré agente, € no fundo um engano que ndo deve se levar em

conta pois 0 que conta, a verdade, é o brilho daqueles significantes (ALBERTI, s/d).
Enquanto substituto do discurso do mestre, o discurso do capitalista continua
apresentando alguns tragos deste, pois 0 escravo continua comandado pelo mestre (S1—S2).
Porém, o sujeito ($) passa a ser movido pelo mais-gozar que o invade (a —$). Assim, 0 gozo
produzido (a) € reintroduzido onde havia a verdade da castracdo ($), transformando o sujeito

do significante em sujeito do gozo. Em outras palavras:

Da mesma maneira que no discurso do mestre, € o S1 que se dirige a S2, mas o S1 esta no
lugar da verdade e 0 S2 no lugar do gozo. Os objetos da mais valia, produtos dessa orientacéo,
no entanto, ndo caem do discurso, ndo se perdem, sdo reaproveitados e 0 sujeito que no
discurso do mestre é impedido de aceder ao gozo, pode dele usufruir (ALBERTI et al., 2003,
p.23).

Se no discurso do mestre antigo, conforme a dialética hegeliana do senhor e do
escravo, havia vencedores e vencidos, pois 0 mestre vence o confronto com a morte, Ribeiro

(1999, p.172) chama atencdo para a constatacdo: “no capitalismo, ndo ha vencedores, so

sur des roulettes, ¢a ne peut pas marcher mieux, mais justement ¢ca marche trop vite, ¢a se consomme, ¢a se consomme Si
bien que ¢a se consume”. Lacan, Conferéncia de Mildo, 12 de maio de 1972. Inédito.

2porge (2006) ressalta também que é a partir dessas novas designacdes que Lacan introduz pela primeira vez o termo
matema para falar dos quatro discursos.
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vencidos”. Se, a época, Marx pdde conclamar os trabalhadores do mundo a unirem-se contra o
capitalista, fazendo greves e paralisando as fabricas, hoje em dia isso se tornou raro, pois ndo
se sabe mais quem é o capitalista’. Alias, nesse discurso, o sujeito é o proletario (LACAN,
[1971-72). Com o rompimento do laco social, a relacdo entre capitalista e proletario
desaparece, e 0 que resplandece é a figura impessoal do capital, face a qual, todos, inclusive o

capitalista, sdo proletarios.

O capitalismo tomou rumos impensaveis na época de Karl Marx, em que 0 patrdo tinha um
rosto e podia ser combatido e até mesmo amado e invejado. Hoje, o capital ndo tem face. Se a
bolsa cai num desconhecido pais do Oriente, nossa vida é afetada para pior, mas ndo temos
contra quem protestar (RIBEIRO, s/d).

Ainda que ocupe o lugar da dominancia e creia ser capaz de comandar por meio do
saber 0 objeto mais-gozar, o sujeito ndo tem como fazer semblante de amo, pois sua verdade é
o capital (S1). E este que, enquanto imperativo de consumo, dirige-se a Sz, o saber técnico-
cientifico reduzido ao gozo, para que sejam produzidos os gadgets que sustentam o sujeito
como consumidor em busca do mais-gozar.

Os gadgets, também chamados por Lacan de latusas’, segundo Jorge Aleman (2003),
resultam da confluéncia entre o saber do discurso da ciéncia e o mercado. Visando
transformar o real, a ciéncia incide sobre 0s objetos, com o0s quais ela pretende causar e
controlar o desejo. Ela promove, por conseguinte, o esquecimento da verdade como causa do
sujeito desejante. Os gadgets acabam tomando o proprio valor do sujeito, com o que se opera
uma equivaléncia entre sujeito e objeto.

Se o discurso do mestre instaura a fantasia e o do analista a revela (JORGE, 1988), o
discurso do capitalista a esgarca, 0 que se denota no desaparecimento da hiancia entre sujeito
e objeto em seu matema. Neste, 0 objeto causa o sujeito (a —$), isto é, o faz consumidor de
um objeto que Ihe convém, “feito sob medida”. Com o esgarcamento da fantasia, € 0 gozo
mortifero que o discurso do capitalista pde em cena. A esse gozo, lembra Alberti (s/d), de
maneira diferente ao que se passa no discurso do mestre, o sujeito acede, de forma que a
castracao fica foracluida e o sujeito fixado no lugar que o capital Ihe reserva.

Por ndo promover lago, mas segregacgéo, o capitalismo, segundo Quinet (2006), € um
discurso fora-do-discurso, caracterizado pela foraclusédo da castragdo, ou seja, foraclusdo da
sexualidade e da diferenca entre os sexos. Uma vez excluido o Outro do lago social, o sujeito,

reduzido a consumidor, passa a se relacionar com o0s objetos-mercadoria produzidos pelo

73 Pois, como demonstra sue matema, ele esta escondido sob a barra.
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saber técnico-cientifico, comandados pelo significante-mestre capital: “Trata-se de um
discurso sem lei, que obedece a ldgica da foraclusdo, dai ser paradoxalmente um discurso
fora-do-discurso, onde néo é possivel o lago social, trata-se de ‘discurso excluido’” (QUINET,
2006, p.40).

Desde Lacan, sabe-se que o que é foracluido no simbolico, retorna no real. Ora, se 0
que opera no capitalismo é a foraclusdo da castracdo, da falta simbdlica, o retorno desta se da
como falta real: “falta a consumir”. O proprio sujeito se faz de objeto a ser consumido pelo

Outro ndo barrado, o mercado devorador.

O discurso do capitalista interpreta a foraclusdo da seguinte forma: o que esté foracluido no
simbdlico sexual retorna no real como um objeto de consumo. O psicético, diz Lacan, é o
homem livre por exceléncia, porque tem seu objeto de gozo, o objeto a, no bolso. O discurso
do capitalista interpreta: “Vamos tratar, entdo, o sujeito oferecendo-lhe um objeto de consumo
com seu valor de troca, acoplando o sujeito a uma mercadoria’. Eis uma forma de incluséo,
sem duvida, mas que foraclui a singularidade do sujeito e suas tentativas criacionistas de
restabelecimento de lago (QUINET, 2006, p.55).

4.3.2 O discurso do capitalista e a foraclusio da castracio

Na licdo de 6 de janeiro de 1972, em sua fala aos jovens psiquiatras na capela de
Sainte-Anne, Lacan ¢ taxativo quanto ao que distinguiria o discurso do capitalista: “o que
distingue o discurso do capitalismo é isto: a Verwerfung, a rejeicdo, a rejeicdo fora de todos 0s
campos do simbdlico com aquilo que eu ja disse que tem como conseqiiéncia. A rejeicdo de
qué? Da castragido””® (LACAN, [1971-72]).

Vale ressaltar que, ao se falar em foraclusdo no nivel do discurso, cujos efeitos se
fazem sentir nas relagbes esquizofrenizantes promovidas pelo capitalismo, ndo se quer com
isso dizer que o sujeito no discurso do capitalista é psicético. O que se pretende é observar
uma sorte de efeitos que a foracluséo do lago social promove sobre o sujeito que freqiienta
esse discurso e que, entretanto, ndo subsiste fora do lago. Se o liame social se efetua pela
tentativa de enlacamento do campo do sujeito ao campo do Outro, 0 sujeito enquanto
enlacado ao Outro, representante da cultura, ndo deixa de ser afetado pelo discurso dominante

na contemporaneidade.

"pequenos objetos que habitariam a aletéia.

®“Ce qui distingue le discours du capitalisme est ceci: la Verwerfung, le rejet, le rejet en dehors de tous les champs du
symbolique avec ce que j ai déja dit que ca a comme conséquence. Le rejet de quoi? De la castration”. Lacan, licdo de 06 de
janeiro de 1972. Inédito.
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N4o se deixa de observar um “efeito de esquizofrenizacdo”’® (SOLER, 2008) em curso
na sociedade, visto que esta tem freqiientado, com maior regularidade, o discurso do
capitalista, um discurso psicotizante’”: “a foraclusdo da castragdo do discurso do capitalista
nos indica que esse ‘lago’ ¢ louco, pois seu discurso ¢ psicotizante na medida em que tira o
sujeito de outros lagos sociais” (QUINET, 2006, p.40).

Com isso, ndo se pretende fazer um diagnoéstico da cultura, desaconselhavel e mesmo
impossivel de se perpetrar. N&o se trata disso. Ndo convém, nem seria possivel, dizer que a
sociedade é psicotica ou perversa. Muito menos se pretende diagnosticar um inexistente
“sujeito contemporaneo”, pois o sujeito, efeito evanescente da linguagem, ¢ irrepresentavel,
impossivel de vestir roupagem alguma.

Um diagnostico desses, aponta Rudge (2006, p.14), ndo visaria sendo a “eliminar
completamente a idéia da singularidade em nome de um sujeito médio que representaria a
sociedade”. Assim, ndo se ha como falar de um sujeito contemporaneo, mas sim, das
consequéncias psiquicas que um discurso psicotizante promove no sujeito. O capitalismo
pode ser esquizofrenizante, porém isso ndo significa que o sujeito sucumba a psicose.

Ribeiro (1999) ressalta que se o laco social é estruturado a partir da castracdo
simbolica, ao foraclui-la, é o proprio laco social que é foracluido. Assim, o rompimento do
laco na tentativa de eliminar o impossivel, e a supressdo da disjuncdo entre verdade e
producéo presente nas férmulas dos quatro discursos, parece resultar na esquizofrenizagdo em

voga na sociedade contemporanea.

Ora, se é a foraclusdo o que caracteriza o discurso do capitalista, 0 que ele produz e sustenta
ndo é o laco social baseado na lei edipiana do pai. Sdo antes relagdes esquizofrénicas e
esquizofrenizantes que vém como produto deste discurso; ao foracluir a castragdo, este

foraclui o préprio lago social (RIBEIRO, 1999, p.167).
Para Freud, a realidade psiquica ndo se op8e a exterior, pois ambas estdo intimamente
relacionadas. O inconsciente é o discurso do Outro, ensina Lacan. O Outro é, portanto,
também o lugar da cultura, onde opera o discurso do capitalista, que, por sua vez, enquanto

discurso prevalente na cultura contemporanea, reverbera e produz efeitos no sujeito.

8 “Por qué este término? Hay dos caracteristicas que lo justifican. En primer lugar, nuestras vidas o, mejor, nuestros
cuerpos, son instrumentalizados por los objetos del progreso. Los objetos de los que ya no podemos prescindir, so pena de
grave inadaptacion a la realidad, so pena, también, del sentimiento de exclusion (...) Nuestros cuerpos son
instrumentalizados adn en el nivel de su manejo, lo cual quiere decir que con esos objetos, los sujetos estan sometidos a una
organizacion colectiva de los plus de gozar. Lo mas notable es que esos seres instrumentalizados por esos objetos estan solos
con un goce que se establece como un corto circuito en el lazo social. Gozar con nuestro auto no nos conecta mucho con el
otro del amor (...) Esquizofrenizacion, por lo tanto, porque el mercado nos conecta diretamente con los plus de gozar, para
un goce pariente de la insatisfaccion, porque son pobres sustitutos y, ademas, cortocircuitan las satisfacciones de Eros,
asimilandolas a lo sumo a la de un narcisismo exhibido” (SOLER, 2008, p. 113-114).
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Lacan ([1971-72], p.49) adverte que “toda ordem, todo discurso que se aparenta ao

e . . . 78
capitalismo deixa de lado o que chamaremos, simplesmente, as coisas do amor (...)”

, 0 que
ndo é pouca coisa, como ele ressalta em seguida. Logo, se, como lembra Ribeiro (1999,
p.173), “a foraclusdo do lago social no discurso do capitalista € conseqiéncia direta da
foraclusao da castra¢dao, que ¢ o suporte da libido, das ‘coisas do amor’”, ao foracluir a
castracdo, o proprio laco de amor é foracluido.

Em seu texto O amor é o que vem em supléncia & inexisténcia (2008), Jorge dé& relevo
a relacdo entre amor e morte. Segundo o autor, é o amor, um dos pélos da fantasia’, que vem
em supléncia & inexisténcia, & morte. Assim, uma vez foracluido o lago amoroso®, o sujeito
parece ser remetido, justamente, ao campo da morte: “ali onde a libido se extingue, reina a
pulsdo de morte e no lugar do amor vem a luta em que o corpo se despedaca” (RIBEIRO,
1999, p.174).

Em O Seminério, livro XX: mais, ainda, Lacan ([1972-73] 1985, p.62) afirma que “o
que vem em supléncia a relagdo sexual, é precisamente o amor”. Assim, o amor estd
vinculado a castracdo, pois, a0 mesmo tempo em que tenta elidi-la por meio de uma iluséo de
plenitude amorosa, a castracdo é condicdo para o amor. Uma vez foracluida aquela, este
também o é, o que leva a afirmagdo de Lacan ([1976], p.16): “a psicose ¢ uma espécie de
fracasso ao que concerne a consumagao daquilo que se chama amor”®,

As diversas formas de degradacdo do laco e a tendéncia a foraclusdo do amor na
contemporaneidade parecem promover um empuxo-ao-gozo, afastando, por conseguinte, o
sujeito de seu desejo, o que nos remete a adverténcia de Lacan ([1962-63] 2005, p.197): “s6 o
amor permite ao gozo condescender ao desejo”. Pois, 0 amor é, no fundo, o reconhecimento

da castracio, um encontro com a falta. E ele, nas palavras de Freud, o fator civilizador:

E no [desenvolvimento] da humanidade toda, do mesmo modo que no do individuo, somente
0 amor atuou como fator de cultura no sentido de uma transformacdo do egoismo em
altruismo. Sem duvida, isso é valido tanto para o amor sexual pela mulher, com todas as
obrigacGes que cabe respeitar quanto ao que é caro a ela, quanto para o amor dessexualizado

7 Assinale-se uma vez mais que se faz referéncia ao discurso como esquizofrénico, ndo ao sujeito.

8 «Tout ordre, tout discours qui s apparente du capitalism laisse de ¢6té ce que nous appellerons simplement les choses de
l"amour (...)" Lacan, licdo de 06 de janeiro de 1972. Inédito.

Segundo uma leitura do matema da fantasia efetuada por Jorge (2006b), é possivel depreender dois pélos distintos na
fantasia cujas posicdes de fixacao sdo possiveis de se indicar na cultura: o pélo do inconsciente, do amor (neurose), e o0 polo
da pulsdo, de gozo (perversao).

%3¢ ¢ capitalismo foraclui a castracdo — e, com esta, o laco social e amoroso - isso ndo significa, contudo, que no sujeito a
castragdo esteja foracluida. O que ndo impede, entretanto, que ele sofra os efeitos de uma foraclusdo no discurso.

8le ) la psychose est une sorte de faillite en ce qui concerne l'accomplissement de ce qui est appelé <<amour>>"
(LACAN, [1976], p.16).
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em direcdo a outros homens, amor homossexual sublimado que tem seu ponto de partida no
trabalho comum®.

4.3.3 A “personalidade como se” e a supléncia imaginaria

A expressdo “personalidade como se” foi cunhada e utilizada pela primeira vez no
meio psicanalitico por Helene Deutsch (1884-1982) em seu texto Um tipo de pseudo-
afetividade (“como se”)®, de 1934, para referir-se a certo tipo de individuos que sofriam de
uma desordem de cardter que gerava a impressao no observador de que faltava
“autenticidade” nos relacionamentos que eles estabeleciam em suas vidas: “esta adaptacao
sem experiéncia de afeto é precisamente o que nomeei ‘como se’”®*. Esses individuos
agiriam, segundo Deutsch, como se estivessem completos, sendo-lhes atribuido um “defeito
no modo de sentir”.

Eles seriam capazes de estabelecer relagdes intensas, amorosas e amigaveis.
Entretanto, apesar de ndo apresentarem comprometimento intelectual, nem comportamento
bizarro e suas expressdes emocionais parecerem, a primeira vista, apropriadas, as pessoas com
guem estabeleciam relacionamento, invariavelmente acabavam por perceber que havia algo de

errado, intangivel, ainda que ndo soubessem explicar exatamente o qué.

A Unica razdo por que uso um rétulo tdo pouco original para o tipo de pessoa que desejo
apresentar, é que toda tentativa de compreender o que experiencia e vive esse tipo de pessoa
da inevitavelmente a quem os observa, a impressao que, em sua relagdo com a vida, ha algo
que %fsirece de autenticidade — embora, do exterior, tudo se passe “como se” tudo estivesse
bem.

As personalidades como se seriam bem sucedidas no meio social, aparentemente
empaticas, narcisistas e exibicionistas, com boa adaptacdo social, ainda que as relagdes de

objeto fossem deterioradas. Nos trabalhos desses individuos, Deutsch ([1942] 2007)

8y en el [desarrollo] de la humanidad toda, al igual que en del individuo, solamente el amor ha actuado como factor de
cultura en el sentido de una vuelta del egoismo en altruismo. Sin duda, ello es valido tanto para el amor sexual por la mujer,
con todas las obligaciones que impone respetar lo que es caro a ella, cuanto para el amor dessexualizado hacia el préjimo
varon, amor homosexual sublimado que tiene su punto de arranque en el trabajo comdn”. (FREUD, [1921] 2007, p.98).

8 «Un type de pseudo-affectivité (<<comme si>>)".

8 “Cette adaptation sans expérience d'affect est précisément ce que j'ai nommé <<comme si>>" (DEUTSCH, [1934] 2007,
p.56).

% «L_a seule raison que jaie de me servir d"une étiquette aussi peu originale pour le type de personne que je souhaite
présenter, ¢’ est que tout essai pour comprendre ce qu’éprouve et vit ce type de persnne donne inévitablement a qui les
observe |I"impression que leur relation a la vie a quelque chose qui manque d”authenticité — encore que, de I"extérieur, tout
se passe <<comme si>> il n"y avait pas de manque” (DEUTSCH, [1942] 2007, p.154).
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observava a auséncia de qualquer impulso criativo ou tragco de originalidade. Ainda que os
vinculos fossem frageis, as relagBes afetivas seriam intensas. Eles seriam marcados por uma
pseudo-afetividade, que suscitaria certa estranheza e incomodo no observador.

O individuo conduziria sua vida como se possuisse completa capacidade emocional,
ainda que as expressdes de emoc¢do fossem meramente formais. Em contraste com uma vida
aparentemente rica, haveria uma pobreza afetiva contornada pela simulacdo de experiéncias
afetivas ao redor de objetos novos e mutaveis.

Tais individuos demonstrariam grande plasticidade no comportamento, imitando os
mais diversos tipos de personalidade com que estabelecessem contato, passando a agir, pensar
ou sentir como o outro: “a identificagdo a outras pessoas, a maneira delas de pensar e sentir, ¢
a expressao desta maleabilidade, que torna possivel tanto uma fidelidade absoluta quanto uma
infidelidade”®. Chama a atencdo desses autores, portanto, que nos individuos como se o teste
de realidade se mostrasse preservado®.

A fidelidade ao objeto seria apenas aparente, pois ele é prontamente substituido por
outro, sem que haja uma resposta afetiva a perda do mesmo: “a primeira oportunidade, o
objeto antigo ¢ trocado por um novo com a mesma capacidade de identificacdo”®. O fracasso
no estabelecimento de um investimento objetal forte permite a mudanca constante de objetos,
e leva a uma fraca diferenciacdo entre o self e o0 objeto. Uma auséncia de sentimentos
genuinos nas relaces de objeto é observada, pois qualquer um serviria a identificacdo. Essa
caracteristica levou Deutsch a concluir por uma inconstancia de objeto®, ainda que este seja
necessario para sustentar o processo de identificacao.

O comportamento desses individuos seria baseado em uma espécie de arremedo. Eles
possuiriam uma grande capacidade de imitar que decorreria, segundo Deutsch, de uma falha
no processo de identificacdo, cujo primeiro estagio seria a imitacao. Neles, o estagio em que a
identificacdo promoveria mudancas estruturais no eu, a partir das caracteristicas tomadas do

objeto, ndo é alcangado, tendo sido interrompido em um momento muito precoce.

8 «| "identification & d’autres personnes, & leur maniére de penser et de sentir, est I expression de cette malléabilité, qui rend
capable aussi bien de fidélité absolue que d'infidélité” (DEUTSCH, [1934] 2007, p.56).

¥ De acordo com Deutsch ([1942] 2007), o narcisismo e a pobreza das relagées de objeto aproximavam a personalidade como
se a um quadro de psicose, que, entretanto, ndo se configurava haja vista a preservacédo do teste de realidade. Isso constituia,
para Ross (1967), um grande enigma. Hoje, & luz do ensino de Lacan, a preservacéo da realidade poderia ser atribuida &
estabilizacdo que a supléncia imaginaria proporciona em uma psicose ndo-desencadeada.

8 “fla premiére occasion venue, l'ancien objet est échangé contre un nouveau avec la méme capacité d’identification”
(DEUTSCH, [1934] 2007, p.56).

®Essa inconstancia na relacdo com o objeto nos permite um link com a troca constante de objetos promovida pelo consumo
incessante a que o capitalismo incita o individuo.
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Haveria uma persisténcia das identificagcbes imitativas: fantasias de ser o objeto ou
como o objeto, levando esses individuos a um permanente estado de narcisismo insatisfeito. A
imitacdo seria a forma encontrada por eles de se salvar da perda total do objeto que seria
catastrofica para o sujeito. Ela serviria como um arremedo de identificacdo simbdlica que,

devido a falha no processo de desenvolvimento, tornou-se impossivel de ser perpetrada.

A psicandlise mostra que no individuo “como se”, ndo se trata mais de um ato de
recalcamento, mas de uma perda real do investimento de objeto. Sua relagdo com o mundo,
normal em aparéncia, é compardvel ao mimetismo da crianca e é testemunha de uma
identificagdo com o ambiente, um mimetismo que leva a uma adaptacdo aparentemente
satisfatoria a realidade, apesar da auséncia de investimento de objeto.*

O vazio e a monotonia emocional que Deutsch caracterizou por uma falta de
afetividade seriam também observados na estrutura moral, considerando-0s sem carater ou
principios:

A formagdo do carater mostra 0 mesmo vazio e a mesma falta de personalidade que a vida
sentimental. Meus individuos “como se” sfo a quintesséncia da auséncia de carater. Sua

moral, seus ideais, suas convic¢des ndo sdo sendo sombras de um modelo. Eles estdo prontos
a ndo importa que acao, boa ou ma, desde que se Ihes mostre o exemplo®.

Suas convicgOes seriam reflexos das de outra pessoa, havendo a capacidade de
mudancas rapidas sob a égide dos extremos mais contraditorios de moralidade e ideal, haja
vista a fragilidade do ideal do eu e o0 ndo desenvolvimento do supereu. A fragilidade do ideal,
ligado a modalidade de identificacdo simbdlica, 1(A), resulta no recurso ao eu ideal, matriz da
identificacdo imaginéria, i(a), ou seja, a identificacdo com a imagem especular:

(...) na identificacdo imaginaria, imitamos o outro no nivel da semelhanga, ou seja,
identificamo-nos com a imagem do outro de maneira a ser ‘como ele’, ao passo que, na

identificagcdo simbdlica, identificamo-nos com o outro precisamente no ponto em que ele é
inimitavel, no ponto que escapa a semelhanca (ZIZEK, 1992, p.107).

Faz-se aqui uma breve interrupcdo a descri¢do das caracteristicas do como se para se
fazer mencéo a idéia que o filésofo Dany-Robert Dufour desenvolve sobre um estadio do
espelho televisual que parece ter relacdo com a questdo da identificacdo imaginaria premente
nas personalidades como se. Para ele, se no estadio de espelho cléssico o reconhecimento de

si se da pela intermediacdo do Outro, no estadio do espelho televisual dar-se-ia pelos outros:

% «1 g psychanalyse montre que chez l'individu <<comme si>>, il ne s ‘agit plus d'un acte de refoulement mais d une perte
réelle de I"investissement d”objet. Sa relation au monde, normale en apparence, est comparable au mimétisme de I"enfant et
témoigne d”une identification avec le milieu environnant, un mimétisme qui aboutit & une adaptation apparemment
satisfaisante a la réalité malgré l'absence d investissement d objet” (DEUTSCH, [1942] 2007, p.156).

L« q formation de caractére montre le méme vide et le méme manque de personnalité que la vie sentimentale. Mes individus
<<comme si>> sont la quintessence de I"absence de caractére. Leur morale, leurs idéaux, leurs convictions ne sont jamais
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Nesse estadio do espelho audiovisual tdo buscado hoje, pode-se, portanto, dizer que sdo 0s
outros que me dizem (me ditam) quem e 0 que eu sou. Vejo-me na camera como 0S outros me
véem. Eu me vejo como um outro entre outros, um outro que devo gerir, de maneira
finalmente impessoal, como se fosse eu (DUFOUR, 2008, p.45).

A possibilidade de ver-se como os outros o véem, provocando uma alteracdo no
reconhecimento de si, resultaria, segundo Dufour (2008), do fato de que a imagem refletida
pela televisdo ndo reproduz o erro de inversédo de imagem que o espelho produz. Ou seja, se
no espelho a esquerda estd a direita e vice-versa, na imagem refletida pela televisdo, a
inversdo é corrigida, o que afetaria o processo de subjetivagéo.

A difusdo da televisdo como meio de comunicacdo estaria produzindo uma série de
conseqiiéncias que afetariam ndo apenas a relagcdo com os outros, mas a propria relacdo do
individuo consigo. Assim, para Dufour (2005, p.122), ndo bastaria discutir-se apenas o
conteudo das imagens, mas o proprio meio pelo qual elas sdo transmitidas: “Esse ponto ¢
capital para abordar a verdadeira questdo do papel da televisdo no que eu chamo de uma
vontade difusa, mas realmente operante, de fabricagdo de sujeitos ‘psicotizantes’”. Isso tudo
prometeria, em sua opinido, “um belo futuro” para as personalidades como se, pois, a pessoa
se V& na televisdo como se fosse ela propria.

Tal fato remete a observacdo de Zizek (2003), para quem as pessoas que participam
dos famosos reality shows ainda que se apresentem “como sdo”, Nd0 passam de personagens
de ficcdo que estdo representando a si mesmas. Portanto, ironiza o autor, seria importante que
0 mesmo aviso padrdo que adverte quanto ao conteldo das obras ficcionais fosse utilizado
também nas obras que se pretendem “reproduzir a realidade”: “os personagens deste texto sao
ficcionais, e qualquer semelhanga com personagens reais terd sido mera coincidéncia”
(ZIZEK, 2003, p.26).

Se é possivel observar nos como se uma certa impostura, jA que eles sdo bons
imitadores e demonstram habilidade no arremedo, Deutsch ressalta uma diferenca entre os
como se e 0s impostores: a auséncia nesses Ultimos de identificagdes multiplas. Em geral, o
impostor assume uma unica outra personalidade para ludibriar. J& nos como se, a imitacéo tem
0 intuito de permitir-lhes se sentirem como se fossem varios.

A grande sugestionabilidade a que os individuos como se estdo expostos permitiria que
eles fossem capazes de mudar de um grupo social para outro com ideais absolutamente

incompativeis com o anterior, pois a ligacdo aos grupos sociais atraves da imitacdo seria

que les ombres d”un modéle. lls sont préts a n"importe quelle action, bonne ou mauvaise, du moment qu“on leur a montré
"exemple” (DEUTSCH, 1934] 2007, p.56).
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apenas uma forma de tentar dar conteldo ao seu vazio: “eles podem substituir rapida e
radicalmente sua adesao entusiasta a uma filosofia por outra que a esta é oposta, sem qualquer
traco de transformacéo interior, simplesmente em seguida a um reagrupamento fortuito do

circulo de suas relacdes ou qualquer coisa do género™®,

Em seu texto de 1965, Aspectos clinicos e teéricos das personalidades “como se”,
Deutsch afirma que o fenbmeno como se pode tratar-se de uma experiéncia, um sintoma ou
uma perturbacéo transitoria. Por isso, Nathaniel Ross (1967) aponta a importancia de se
diferenciar a “personalidade como se” dos “estados como se”, que ocorreriam
transitoriamente em diferentes tipos de personalidade. Assim, o fenbmeno como se néo
deveria ser isolado como uma sindrome nitidamente demarcada, mas tomado como um
fendmeno passivel de ser observado em individuos com diferentes patologias.

A par dessas formulagdes teoricas e, a partir de uma observacdo de Maria Anita
Carneiro Ribeiro®, cogitou-se a hipdtese do capitalismo promover a proliferacio do que
Deutsch convencionou chamar de “como se”. A aparente semelhanca entre 0 como se e 0sS
sujeitos que sofrem os efeitos desse discurso em voga na atualidade fez surgir a indagacéo: a
foraclusdo da castracdo no discurso do capitalista teria como consequliéncia a promoc¢édo de
certos comportamentos assemelhados as caracteristicas observadas por Deutsch no individuo
como se?

A observacgdo de Deutsch de que, nos individuos como se, o teste de personalidade se
encontra preservado, remete-nos a idéia da supléncia imaginaria como estabilizadora da
foraclusdo da castracdo perpetrada no discurso do capitalista. A falta da inscricdo da
castracdo, é 0 recurso ao imaginario por meio da imitacdo, como se fosse outra pessoa, que
confere um sentido e uma estabilizacdo a um discurso que ndo se sustenta na castracao
simbdlica. Seria a sociedade dominada pelo discurso do capitalista uma sociedade pré-
psicética que encontraria no fenbmeno como se uma supléncia?

Se nos fosse permitido fazer uma suposta transposicdo ou abdugdo do mecanismo
causador da estrutura clinica da psicose para o campo da cultura, poder-se-ia aventar, a guisa
de analogia, a seguinte elucubragdo: a foraclusdo do Nome-do-Pai, significante da castracéo, é

0 Nome-da-marca que acode como uma supléncia imaginaria suficientemente robusta. No

92 «jjg peuvent remplacer trés vite et radicalement leur adhésion enthousiaste a une philosophie par une autre qui lui est
opposée, sans la moindre trace de transformation intérieure, simplement a la suite d"un regroupement fortuit du cercle de
leurs relations ou quelque chose du méme genre” (DEUTSCH, [1942] 2007, p.157).

% “Aspects cliniques et théoriques des personnalités <<comme si>>"

% Em informagéo verbal.
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capitalismo, 0 que grande parte das pessoas quer é que seu nome vire marca®: Louis Vuitton,
Gucci, Christian Dior, Hugo Boss, Giorgio Armani, Yves Saint-Laurent, Donna Karan...*

O movimento esquizofrenizante do capitalismo faz com que o nome, a marca
simbdlica distintiva, que singulariza e inscreve o sujeito em dada filiacdo, seja transformado
em marca comercial. Ndo mais de um sujeito, mas de uma coisa, tendo em vista que aquele
deixa de assinar seu nome e passa a assinar uma grife. E a assujeico®’ do sujeito ao objeto. O
Nome-da-marca sustentaria imaginariamente um nome, que, uma vez foracluido do
simbdlico, ndo mais se inscreve. A impossibilidade de identificacdo simbdlica, a identificacio
imaginaria por intermédio do objeto € que viria em supléncia.

Aqui surge uma questdo: a prevaléncia do objeto, que Quinet (2008) se refere por
“empuxo ao objeto” e “empuxo a objetalizacdo”, ndo seria efeito da foraclusdo da castragdo
que se da no nivel do discurso? Nao seria o “empuxo a objetalizacdo” proprio da posicdo de
objeto de gozo do Outro a que a cultura, cujo discurso dominante opera a partir da foracluséo,
remeteria o sujeito? O “empuxo-a0-objeto”, por sua vez, ndo decorreria de uma identificagao
imaginaria, efetuada por meio do objeto, que viria em supléncia com vistas a fazer face ao
empuxo-ao-gozo esquizofrenizante que a foraclusdo da castracdo no discurso do capitalista
promove na cultura?

Dada a impossibilidade de recurso a identificacdo simbolica, 0 empuxo-ao-objeto viria
como supléncia imaginaria: ao comprar o0 objeto, 0 sujeito adquiriria uma imagem para si que
0 protegesse dos efeitos de despedacamento decorrentes da esquizofrenizacdo do discurso.
Essa imagem una resultaria numa experiéncia de alienacdo que mascararia a incompletude do
sujeito, o que viria a favor do ideal almejado pelo capitalismo: a elisdo da falta.

Como a imagem adquirida por meio do objeto ndo teria sustentagdo no simbdlico, ela
é continuamente renovada com a substituicdo frequiente dos objetos. Chama-nos a atencao a
correlagé@o que pode ser estabelecida, por exemplo, entre a promogao do consumo por meio do
qual o capitalismo renova a oferta de gadgets para que estes sejam substituidos em uma busca
incessante por novos objetos, e a “pseudo-fidelidade” ao objeto que Deutsch observa como

um dos tragos mais impressionantes da personalidade como se:

% Para que assim possam se tornar desejaveis, ja que, de acordo com Ferreira (2001, p87), “a func¢do da marca ¢ introduzir o
objeto numa rede de associacdes significantes, fazendo com que este se individualize e adquira significagdes que o tornem
desejavel”.

%Essas formulacdes sio fruto de um proficuo debate com Marco Antonio Coutinho Jorge.

%7Referéncia ao termo assujeito cunhado por Lacan.
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A fidelidade ao objeto é muito l4bil e a lembranca dos objetos aos quais eles estdo
identificados no passado se apaga. A existéncia de uma pseudo-fidelidade, que se manifesta
pelo modo como se agarra ao objeto pelo tempo que dura a identificagdo, € muito
caracteristico®®.

A mesma inconstancia na relacdo de objeto, caracteristica dos como se, € possivel de
ser observada na atualidade. As relagcdes intensas acompanhadas de um vazio afetivo, bem
como a rapidez na mudanca de objeto acompanhada de falta de resposta afetiva a sua perda
parecem ser bastante observaveis hoje na facilidade com que as pessoas tém estabelecido
vinculos intensos, porém frageis, em que o parceiro ¢ facilmente “descartado” e substituido
por um novo. Estabelecem-se lacos cada vez mais superficiais e menos duradouros, o que
levou o sociélogo polonés Zygmunt Bauman (2004) a cunhar a expressdo amor liquido para
se reportar a fragilidade dos lagos humanos.

O capitalismo se aproveita da sugestionabilidade dos como se, que parece ter se
espraiado na cultura, para tornar o sujeito refém do objeto. Pela propaganda, promove o
consumo e a substituicdo constante de objetos, levando a busca desenfreada por gadgets que
vendam uma imagem de sucesso para quem os compra. A falha na identificacio simbolica
decorrente da foraclusdo da castracdo no discurso do capitalista, o sujeito recorre a
identificacdo imaginaria por meio da imitacdo de pessoas “bem-sucedidas” e famosas, com o

que se mostra pertinente a reflex&o introduzida por Zizek:

(...) a identificacdo imaginaria é sempre uma identificacdo para um certo olhar do Outro.
Assim, a proposito de todas as imitagcdes de uma imagem-modelo, a propdésito de qualquer
desempenho de papéis, a pergunta a formular é: para quem o sujeito desempenha esse papel?
Que olhar é considerado quando o sujeito se identifica com uma certa imagem? (ZIZEK,
1992, p.105).

A identificacdo para um certo olhar do Outro parece ser congruente com a mudanca
de posicdo que, segundo Dufour (2008), acomete o sujeito no estadio do espelho televisual,
em que ele passa da posicdo de quem olha, para quem € olhado. E o olhar dos outros que Ihe
permitird ser reconhecido. Na opinido do autor, a vontade de tornar-se célebre leva os
candidatos a celebridades a reproduzirem o maximo de tragos de identificacdo com 0s outros,
0 que introduz uma novidade: enquanto antes 0 que tornava alguém famoso era a presenca de
um traco distintivo singular, hoje é a reproducdo do mesmo, ainda que travestido de

exclusivo, que o espectador deseja ver.

% |a fidélité & I"objet est trés labile et le souvenir des objets auxquels ils se sont identifiés dans le passé s”efface. L existence
d"une pseudo-fidélité, qui se manifeste par la fagon de se cramponner a I objet le temps que dure I"identification, est trés
caractéristique (DEUTSCH, [1965] 2007, p.299).
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Se o traco ao qual se liga a identificacdo simbdlica é geralmente oculto, ndo se
referindo necessariamente a uma caracteristica de prestigio, mas possivelmente a uma falha
ou fraqueza, a identificagdo a ideais como modelos, cantores pop, astros de cinema, atletas
entre outros, para Zizek (1992), pode ser enganadora. Entretanto, a freqiiéncia cada vez maior
com que isso se da se deve ao fato de que a identificacdo imagindria visa reproduzir uma
imagem a partir da qual ao sujeito pareca possivel ser amado, uma imagem que represente “o
que gostariamos de ser”. Assim, 0 mimetismo se volta aos tracos visiveis, reproduziveis,
dessas figuras ilustres que saem das “fabricas de imagens” como ideais prontos para serem
imitados. Nao estaria o apogeu do consumismo associado a essa “industria de celebridades™?

Ora, a identificacdo imaginaria com a imagem de famosos vendida por intermédio dos
objetos e, assim, ilusoriamente adquirida pelos sujeitos que tentam se identificar a elas
imitando-as, parece remeter a impostura observada por Helene Deutsch no comportamento
dos como se. Ao comprar a imagem de pessoas famosas, o proprio comprador cré se tornar
como se fosse “bem-sucedido”, tornando-se ele préprio um paradigma a ser imitado, ou seja,
uma mercadoria. A transformacdo das pessoas em mercadorias, que leva Maurano (2006) a
apontar que no capitalismo sujeito e objeto se equivalem, parece remeter a observacdo de
Deutsch de que haveria uma fraca diferenciacao entre o self e o objeto.

O sujeito torna-se passivel de ser adquirido como mercadoria cuja imagem é exibida
em programas como Big Brother ou sites de relacionamento como Orkut, Facebook, entre
outros. Esse fendmeno contemporaneo parece ter relacdo com outra caracteristica dos como se
apontadas por Deutsch: pessoas bem sucedidas no meio social, narcisistas e exibicionistas.

N&o parece ser a necessidade de um milhdo de reais, ou seja, ndo parece ser o dinheiro
que leva as pessoas a se exibirem em reality shows. Ha mais para além disso: a realizacdo da
intencdo do Outro da cultura. A sociedade do espetaculo torna a pessoa um espetaculo, ainda
que ao prego da morte do sujeito e sua exposi¢do como objeto para 0 gozo do Outro. Esses
elementos parecem apontar para o que se poderia chamar de uma cultura do mal-estar em

voga na contemporaneidade.
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5 ACULTURA DO MAL-ESTAR: GOZAR MAIS, AINDA, SEMPRE

Se, como se viu, discurso € o que faz lago social — 0 que se depreende no matema dos
discursos pela seta que parte do agente em direcdo ao outro —, o discurso do capitalista, ao
elidir a relacdo do sujeito com o Outro, promove uma alteracdo na propria estrutura
discursiva, o que resulta, nas palavras de Dominique Fingermann (2005), em uma aberracao:
um discurso que contraria a funcdo de enlagamento social propria aos discursos. Trata-se,
portanto, de um discurso fora-do-discurso, e que, por mostrar-se dominante na cultura
contemporanea, ndo deixa de produzir efeitos sobre esta.

A alteracdo na estrutura parece ser propria a alianca estabelecida entre a ciéncia e o
discurso do capitalista, e que repercute nas inovacGes promovidas pelas pesquisas mais
recentes. Estas realizam alteracdes nas estruturas celulares gerando os clones, 0s transgénicos
e outros organismos que tém sua estrutura genética modificada em laboratérios, do que
resultam novos produtos para o mercado. O préprio homem é tomado como objeto de
pesquisa: “(...) somos todos, doravante, objetos de experiéncia — experiéncia que se tornou
sinénimo de gozo para o Outro do discurso da ciéncia” (ANDRE, 1993, p.135).

A alianca entre o discurso da ciéncia, que foraclui o sujeito, com o discurso do
capitalista, que, por sua vez, elimina a falta pela vertente do objeto, tenta elidir a falta nos dois
polos da fantasia ($"a). Crendo ser agente de seu desejo, porém governado pelo significante
mestre capital, o sujeito dominado pelo discurso do capitalista tem sua relacdo com o objeto
imediatizada. No capitalismo, a hiéncia entre $ e a — que presentifica o lugar do desejo nesta
algebra — é eliminada e, por conseguinte, a fantasia € obliterada. Ausente esta, resta sem
sustentacdo o desejo. Com isso, sem recursos para fazer face ao empuxo-ao-gozo, o sujeito

entrega-se a pulsdo de morte.

5.1 O imperativo de gozo ou a obrigacgao de ser feliz

Apartado de seu desejo, 0 sujeito sucumbe ao imperativo de gozo imposto pelo
discurso do capitalista: “a relacdo do sujeito com sua causa perdida ndo ¢ mais barrada pela

impossibilidade; torna-se possivel gozar” (FINGERMANN, 2005, p.78). Tal imperativo gera
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599

a “obrigacdo de ser feliz”™”, que se pauta num pretenso retorno a um ilusério estado de

completude a ser alcancado ndo mais pela vertente do amor, mas por meio dos objetos.

Se 0 amor promove a ilusdo de completude sem eliminar a castragio™®

101

, 0 capitalismo
promove uma ilusdo de completude™ em que a castracdo estd foracluida, pois a relacdo
promovida é com o objeto de gozo que pretende tamponar a falta no sujeito. Os gadgets,
enquanto idealizados, propdem um tamponamento e uma restituicdo do suposto gozo perdido,
promovendo um “verdadeiro empuxo ao gozo assumido pela posigdo fantasistica da cultura
contemporanea” (JORGE, 2005, p.11).

A farsa proporcionada pelos gadgets de que o desejo seria satisfeito pelo objeto revela
severo e contundente desconhecimento de que o objeto é causa do desejo e de que este, por
sua vez, é sempre desejo de desejo. Esse engodo leva o sujeito a uma demanda insaciavel de

consumo, baseada na ilusdo de completude ndo com o parceiro:

Hoje o que est4 em jogo na sociedade é a primazia do objeto: o objeto-mercadoria, objeto da
tecnologia, objeto da ciéncia, objeto da moda, todos esses objetos inundam nossas vidas,
nosso cotidiano e se tornam proteses de nossos corpos como ja anunciava Freud no inicio do
século XX a respeito dos objetos da ciéncia de sua época (QUINET, 2008, p.71).

Faz-se crer que a felicidade é passivel de ser comprada, porém, a um preco altissimo, o
do desejo: “em psicandlise, a traicdo do desejo tem um nome preciso: felicidade” (ZIZEK,
2003, p.77). Tal quimera se assenta sobre a mentira da elisdo da falta: “a qualquer sinal de
tristeza, é oferecido ao sujeito um objeto que vende a ilusdo de que € possivel sanar o mal-
estar do sujeito desejante em sua divisao constitutiva” (RINALDI, 2002, p.14). Isso acarreta o
engano ardiloso de que tudo é possivel, com o que se pretende resolver o paradoxo da
impossibilidade estrutural dos lacos sociais.

O discurso do capitalista pretende sanar o mal-estar constitutivo do sujeito desejante a
custa do proprio desejo. Ele pretende que ndo haja perda de gozo, dai propor um discurso sem
saida. Porém, a perda de gozo que resulta em mal-estar € onipresente na cultura. Ela ¢
correlata ao desaparecimento da possibilidade de um Bem Supremo e é o preco que o falante,
necessariamente, paga para ascender ao desejo. Ao tentar engendrar que ndo haja perda, o

discurso do capitalista pretende fazer crer que é possivel gozar ininterruptamente,

% Segundo Bauman (2008), a atual sociedade de consumidores talvez seja a (inica na histéria que promete uma felicidade
instantanea e perpétua no aqui-e-agora. Em verdade, ela ndo s6 promete, mas também concede: “Metrd Rio: aqui vocé é
mais feliz”.

100 34 que a relagdo amorosa visa 0 outro enquanto sujeito.

101 £ interessante observar que o capitalismo associado a ciéncia na contemporaneidade acaba por promover uma iluséo de
completude. Ironicamente, entretanto, era justamente na ciéncia que Freud ([1927] 1996) depositava esperancas para ajudar a
elimina-la.
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promovendo uma forma de mal-estar que, supostamente, ndo decorreria de um excesso de
proibi¢des, mas de possibilidades.

O capitalismo propde erigir um Bem nos bens, o que se observa no movimento de
aquisicdo e acumulacdo de mercadorias, na tentativa de recuperar o gozo perdido. Ele
promove uma ética avessa a da psicandlise: se esta propde que ndo hd um Bem Supremo,
tendo sua ética pautada pelo desejo, o discurso do capitalista propGe uma ética dos bens, o0s

bens de consumo.

5.2 A degradacdo da Coisa

A modernidade liquida — como nomeia Bauman (2001) a contemporaneidade —, em
que os lacos se “liquefazem” em vinculos efémeros, promove o consumo irrestrito de bens,
objetos de gozo que, ao pretenderem suturar a falta do sujeito, dao-lhe uma falsa
representacdo vendida junto ao objeto. Isto é, o sujeito passa a ser efeito do gadget, torna-se
aquilo em que o objeto o transforma, o que elide as singularidades, tratando as diferencas

apenas de forma segregadora. Tal homogeneizac&o'®

promovida pelo discurso do capitalista
ndo milita a favor de Eros, pois este une as diferencas sem reduzi-las. Ela esta relacionada a
pulsdo de morte.

O capitalismo promove, por meio de um objeto falico, a busca de um gozo absoluto
que seria préprio ao campo de das Ding, operando uma degradacdo da Coisa ao nivel dos
objetos, que pululam no mercado. Trata-se de uma cultura engodada com a falsa promessa de
se encontrar a Coisa nos objetos, através da idealizacdo. Vende-se a ilusdo de que 0 gozo
absoluto é encontrado no objeto idealizado, embora este ndo dé acesso sendo a um gozo falico
e, portanto, parcial.

A cultura contemporanea se torna uma “cultura de satisfag¢ao total” e produz um apelo

ao objeto para que este garanta uma imagem, um sentido, uma completude ao sujeito, o que €

102 Além da homogeneizacdo dos modos de vida, o mercado impde gozos padronizados: “las ofertas a gozar del mercado (...)

imponen a todos goces estandarizados: los mismos objetos, las mismas costumbres, los mismos modos de vida” (SOLER,
2008, p.234).
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notorio nas propagandas publicitarias que promovem, com a venda do objeto, a aquisicdo de

uma imagem™®: “Stilo: ou vocé tem, ou vocé ndo tem...”*%,

O discurso da publicidade oferece a via pela qual o homem pode ter acesso a falta do objeto.
O objeto se apresenta mais além de sua propria imagem, sendo sustentado por uma marca que
se constrdi em torno de significantes que nada tém a ver com o préprio objeto. Justamente por
isto ndo se trata de qualquer objeto para satisfazer uma necessidade, mas exatamente daquele,
daquela marca x, porque o que estd em jogo nao é o objeto, mas as imagens que a ele foram
associadas (FERREIRA, 2001, p.87).

O objeto idealizado, ao falsamente tamponar a falta, deve logo ser substituido por

1% uma vez que a acessibilidade do

outro, sob a desculpa do “mais moderno e avangado
objeto — a infinitas prestacdes — permite que seu logro seja rapidamente desbaratado. E o que
Zizek (2003) chama de “obsolescéncia planejada”. Por ndo promoverem a satisfacdo absoluta
que propunham, do que resulta uma insatisfacdo, os objetos sdo prontamente descartados:
N&o que eu diga que o capitalismo ndo serve para nada. N&o. O capitalismo serve para alguma
coisa, justamente, e ndo deveriamos esquecer disso. Sdo as coisas que ele faz que ndo servem
para nada. Mas essa € uma outra questdo, muito diferente. E justamente o problema dele
(LACAN, [1968-69] 2008, p.232).
Ao tentar promover a degradacdo de das Ding ao nivel dos objetos, tomando-os pela
Coisa — que se dissipa nas mais diversas mercadorias (carros, celulares, laptops, notebooks,

106 _ o discurso capitalista mantém apenas objetos

iphones, mp4 players, ipods, ipads etc.)
falicos no horizonte da pulsdo, apagando a dimensdo do mais-além. O sujeito crendo ter
encontrado o objeto perdido, a este se aprisiona e, sem conseguir se desvencilhar do empuxo
ao gozo da cultura, neste se consome e € por este consumido.

Por fazer crer que hd um objeto para a pulsdo, o discurso do capitalista interrompe o0
movimento do desejo, que sucumbe ao objeto idealizado, em atendimento ao clamor
subliminar da propaganda: “todo desejo deve ser satisfeito”. Contrariamente a pulsdo, que se
volta a Coisa, 0 capitalismo toma como horizonte o objeto, que, sabe-se, é absolutamente
indiferente a pulsdo, rejeitando com isso o0 vazio, 0 mais-além. Ocorre, assim, uma

degradacédo do préprio movimento pulsional.

103 A aquisicdo de uma imagem para o eu (também um objeto) é possivel por meio da identificacéo a tracos comuns. E por
isso que, no decorrer do tempo, a publicidade deixou de descrever as qualidades do objeto que pretende vender, e se voltou a
descricdo de uma imagem com a qual o consumidor desse objeto possa se identificar.

104 propaganda de um automével, cujo nome fantasia é “stilo”.

195 curta expectativa de vida do produto é levada em consideragéo na estratégia de marketing, que produz a difamagéo das
ofertas antigas e a apoteose das novas (BAUMAN, 2008). Logo, é o proprio capitalismo que se desmascara, ao anunciar a
falacia do produto que ha pouco oferecera como imprescindivel.

106 A onipresenca da lingua inglesa é aqui, por si so, reveladora da acio dominante da cultura norte-americana na
producdo dos gadgets e objetos.
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A mencéo de Freud em nota de rodapé aos Trés ensaios sobre a teoria da sexualidade
(1905) quanto a valorizacdo da tendéncia pelos antigos, e do objeto pelo homem

contemporaneo, parece inscrever-se nessa problemaética:

A diferenca mais profunda entre a vida sexual dos antigos e a nossa reside no fato de que eles
punham énfase na prépria pulsdo, enquanto nds a colocamos sobre seu objeto. Eles
celebravam a pulséo e estavam dispostos a enobrecer com ela até um objeto inferior, ao passo

que nés menosprezamos a atividade pulsional em si e a desculpamos somente pelas

exceléncias do objeto””.

Parece, assim, que, na Antiguidade, a pulsdo tinha prevaléncia, pois se privilegiava o
movimento, a tendéncia. Isso permite inferir que, sendo o vazio mais bem suportado e
contornado, a sublimagéo era a vicissitude mais importante da pulséo ([1923] 1996, p.251).
Em contrapartida, na cultura atual, o movimento sublimatorio parece perder espaco para a
valorizacdo do objeto, que € o que se passa na idealizacdo. Se, na Antiguidade, o objeto era
compartilhado por todos, o objeto hoje valorizado é aquele exclusivo, que ninguém mais tem.

Dé-se, dessa forma, um verdadeiro empuxo ao gozo, do que decorre uma insatisfacdo
disseminada: se 0 maximo de gozo obtido é o proporcionado pela mercadoria, €, ainda assim
0 sujeito se encontra insatisfeito, aprisionado em um circulo vicioso de demanda, o que mais
esperar, quando nao ha nada além? Talvez o recrudescimento que se observa na atualidade da
religido, com uma profusdo de novos templos evangélicos'®, deva-se a tentativa de
reintroduzir, por vias distintas, uma dimensado do mais-além, que no capitalismo desvanece,

bem como re-ligare os lacos que o capitalismo rompe*®.

5.3 O reatamento do la¢o: o vinculo com o objeto

Em detrimento do lagco social, o discurso do capitalista propde a relagdo com o0s
gadgets, que invadem o campo de gozo do sujeito, levando-o a materializar o significante-

W7«s 4 diferencia mds honda entre la vida sexual de los antiguos y la nuestra reside, acaso, en el hecho de que ellos ponian
el acento en la pulsién misma, mientras que nosotros lo ponemos sobre su objeto. Ellos celebraban la pulsion y estaban
dispuestos a ennoblecer con ella incluso a un objeto inferior, mientras que nosotros menospresiamos el quehacer pulsional
mismo y lo disculpamos solo por las excelencias del objeto” (FREUD, [1905] 1996, p.136).

108 Ou uma série de Maracanas construidos pela Igreja Universal do Reino de Deus para sua massa de fiéis, como se refere
Quinet (2006).

198 Ou, quem sabe, talvez até mesmo uma tentativa de ndo freqiientar o discurso do capitalista, pois, conforme se tem
observado em reportagens veiculadas na midia recentemente, dar tudo a igreja nao seria uma forma neuroética de dizer nédo ao
capitalismo, ainda que seja para receber em dobro no futuro? Abdicar da fixagdo no polo de gozo promovida pelo
capitalismo, fixando-se no pélo neurético do amor?
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mestre do discurso: o capital. O rompimento dos lagos perpetrado pelo capitalismo parece
estar por trds da idéia de liquidez dos vinculos humanos de que nos fala o soci6logo Bauman.
A facilidade de se estabelecer e romper relacbes cada vez mais virtuais e descartaveis — tal
qual a prontiddo com que se adquirem e se descartam produtos comprados no mercado — ndo
seria justamente uma tentativa de evitar a principal fonte de sofrimento de que fala Freud em
O mal-estar na civilizacéo: a relacdo com os demais homens?

Romper o laco social'*®

ndo seria a forma de que se vale o capitalismo para tentar
eliminar o mal-estar propugnando o impossivel: eliminar a propria impossibilidade? Se o
encontro com o Outro é sempre um encontro faltoso, um encontro com a falta, ndo € desta que
0 capitalismo tenta se livrar, ao propor um discurso que ndo faz lago e que ndo tem espaco
para a castragao?

A ciéncia, a qual é reservado um espac¢o privilegiado na cultura contemporanea, na
medida em que esta a servico do capitalismo, parece favorecer o rompimento do laco, ao
negar a existéncia do sujeito do inconsciente: “o discurso da ciéncia (...) submetido aos
imperativos do discurso capitalista, nega a existéncia do sujeito do inconsciente e, portanto,
da castracdo que o constitui” (ALBERTI & RIBEIRO, 2004, p.08). Nas palavras de Lacan
([1970] 2003): “(...) a ciéncia ¢ uma ideologia da supressao do sujeito (...)”.

A tentativa de apagamento do sujeito do inconsciente e de eliminacdo da castragéo,
que se depreende dos experimentos mais recentes da ciéncia, leva Jorge (2006b, p.36) a
advertir-nos: “é preciso que nos, analistas, possamos dizer, com todas as letras, que a ciéncia
estd louca. A ciéncia enlougueceu, perdeu os limites. Hoje, ela mistura espécies, clona 0s
animais a bel-prazer e quer fazer isso com o ser humano”. Essa perda de limites ¢ efeito da

Verwerfung, que Lacan deixa claro operar na ciéncia:

(...) é, propriamente falando, de Verwerfung, que se trata no discurso da ciéncia. O discurso da
ciéncia rejeita a presenca da Coisa, uma vez que em sua perspectiva se delineia o ideal do
saber absoluto, isto é, de algo que estabelece, no entanto, a Coisa, ndo a levando ao mesmo
tempo em conta. Todos sabem que essa perspectiva se revela na historia, no final das contas,
como que representando um fracasso (LACAN, [1959-60] 1997, p.164).

Ao tentar transformar a reproducdo sexuada em reprodugdo assexuada, &pice de sua
loucura, para Jorge (2006b), a ciéncia, associada ao capitalismo na contemporaneidade, tenta
tornar possivel o impossivel, ou seja, fazer existir a relagcdo sexual. A reproducdo assexuada,
uma tentativa de mudar a condi¢do biologica humana de ser sexuado pela manipulacéo

genética, parece ser a tentativa de eliminar a morte que surge com a sec¢ao, 0 Sexo.
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Como o discurso do capitalista se reproduz por si mesmo num discurso sem saida,
também o homem, imerso nesse discurso, pretende se reproduzir por si s, como um self-
made man. Em substituicdo ao encontro com a diferenca e em detrimento do lago com o
Outro, o capitalismo promove certo autismo nas relagfes sociais, e € 0 proprio objeto que é
tomado como parceiro sexual*™.

Em uma entrevista durante um programa televisivo de noticias que apresentava
reportagem acerca do crescente endividamento das mulheres, deu-se o seguinte dialogo entre
o casal entrevistado. A esposa dizia: “acho que ndo tem coisa mais prazerosa do que
comprar”, a que o marido acresceu: “A gente tem que gastar porque isso ¢ o combustivel para
ganhar mais!”. Ao final, a reportagem concluia que o motivo para 0 crescimento da
inadimpléncia era o descontrole financeiro, ou seja, o descontrole proprio ao gozo, a0 mostrar
que o entrevistado, a custas de crédito, possuia, por exemplo, oito TVs em sua casa, estando
uma dessas inclusive no banheiro.

E de se observar que a entrevistada afirma, ao lado do marido, que no havia “coisa
mais prazerosa do que comprar”. Isto é, uma vez transformada em consumidora, seu gozo
estava tanto no ato de comprar, de dominio, como junto ao objeto de consumo, seu verdadeiro
amante. Esse exemplo parece apontar para uma foraclusdo do lago do amor, que € substituido
pelo vinculo de gozo com o objeto de consumo.

Outro didlogo ocorreu sob as vestes do ficcional — que, sabe-se, longe de escamotear a
verdade, apresenta-a —, entre duas personagens, durante um passeio de carro em uma cena de
novela recente. A moca dizia ao rapaz com quem estava que o carro chamava atencao, ao que
ele redarguiu-lhe: “todo carro bonito chama atencdo”. E ela logo complementa: “cle ¢é
afrodisiaco!”. Essa mesma erotizacdo do objeto é observada em dada propaganda cuja masica
de fundo era uma cangdo roméntica que dizia: I think of you day and night”**?, enquanto
eram mostradas imagens de um homem cuidando, tocando e mesmo acariciando seu carro.

Em todos esses exemplos — entre tantos outros que podem ser observados na cultura
contemporanea —, fica claro o papel falico do objeto que se pretende venha em substitui¢do ao
lago com o Outro. Eles parecem ser ilustrativos do abalo do lago social e da promocgéo do

vinculo com o objeto que se tem estabelecido na cultura capitalista e que aponta para o

W0y liquefazé-los, para nos utilizarmos da expressdo cunhada por Bauman (2004).

11 Veja-se o titulo de uma reportagem da Reuters: “Japo produz namorada-robéd para homens solitarios”. A reportagem diz
que a robd, chamada “Ema”, “faz beicinho quando uma cabe¢a humana se aproxima e entra no que os desenvolvedores
chamam de ‘modo de amor”. Esperando vender 10 mil unidades, o cientista que a produziu afirma: “ela é adoravel e apesar
de ndo ser humana, pode agir como uma verdadeira namorada”. Em
http://br.noticias.yahoo.com/s/Reuters/080617/tecnologia/internet_tech_japao_namora... Em 20/06/2008.
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proprio enfraquecimento do aparato discursivo. Pois, se o discurso € um enquadre ao gozo,
dando certo limite a este, o discurso do capitalista, ao eliminar a hiancia, a impossibilidade,

rompe com a estrutura dos discursos, promovendo um empuxo ao gozo mortifero.

5.4 A cultura de promocéo do gozo

A cultura ¢ tradicionalmente vista como impedimento a satisfagdo total: “toda
formacgdo humana tem, por esséncia, e ndo por acaso, de refrear o gozo. A coisa nos aparece
nua — e ndo mais através desses prismas ou pequenas lentes chamados religido, filosofia... ou
até hedonismo, porque o principio de prazer é o freio do gozo” (LACAN, [1967] 2003,
p.362). Sob as vestes do dominio do discurso do capitalista, no entanto, a cultura parece,
longe de refrear o gozo, promové-lo.

Ao foracluir o lago social, cujo Unico objetivo seria frear o gozo, o discurso do
capitalista promove uma perda de limites*™3, o que catapulta o sujeito de um gozo falico a um
gozo ilimitado: “o Discurso do Capitalista ndo exige a rentincia pulsional; ao contrario, ele
instiga a pulsdo, impondo ao sujeito determinadas relacbes com a demanda, sem se dar conta
de que, ao fazé-lo, sustenta sobretudo, e em primeira mao, a pulsdo de morte” (ALBERTI,
2000, p.47).

No capitalismo, 0 objeto ndo mais aparece na vertente causa de desejo, mas mais-
gozar, pois ndo ha desejo onde a falta estd foracluida. O gadget provoca um fascinio no
sujeito, que, vinculado as leis de mercado, torna-se refém de um consumo desenfreado de
objetos em busca de um prometido mais-gozar, mesmo que as custas do isolamento.

A consumacdo do objeto acaba por conferir valor ao sujeito, o que, segundo Maurano
(2006), resulta da tentativa de, ao fazé-lo equivaler-se ao objeto, dar-lhe consisténcia. De
acordo com Quinet (2006, p.39), “a sociedade regida pelo discurso capitalista se nutre pela
fabricacdo da falta de gozo, produz sujeitos insacidveis em sua demanda de consumo.

Consumo de gadgets que essa mesma sociedade oferece como objetos do desejo” M.

112penso em vocé dia e noite.

11%Repare-se nas propagandas de empresas de celular: “TIM, vocé sem fronteiras” ou “Bem-vindo ao clube de quem néo tem
limites. Nextel”.

1% Observe-se que o objeto de desejo & diferente do objeto causa de desejo. Enquanto este leva em conta a castragdo e, por
isso, causa desejo, aquele ndo leva em conta a falta.
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Os gadgets se tornam medida de valor do sujeito, introduzindo a diferenca pela
segregacgdo: os que tém e os que ndo tém. Como dizia certa vez uma moga na praia de

Copacabana: “o sol nasce para todos, ainda que para poucos brilhe com Ray-ban”.

A Unica via de tratar as diferencas em nossa sociedade cientifica capitalista é a segregacao
determinada pelo mercado: 0s que tém ou ndo acesso aos produtos da ciéncia. Trata-se,
portanto, de um discurso que ndo forma propriamente laco social, mas segrega. Dai a
proliferacdo dos sem: terra, teto, emprego, comida etc (QUINET, 2006, p.40-41).

Movido pelo gozo do consumismo, que lhe promete uma idéia ilusoria de satisfacao, o
sujeito deixa de se pautar pelo desejo e passa a obedecer ao imperativo superegdico de gozo
do capitalismo. Como diz Quinet (2006, p.40), “esse sujeito como falta-a-ser é 0 sujeito como
falta-a-ser-rico; e a falta-de-gozo se inscreve como a falta-a-ter-dinheiro: € o sujeito
descapitalizado. Assim, o discurso do capitalista produz o sujeito inadimplente, o sujeito da
divida que se eterniza”. Ao sujeito da falta-a-ser, o capitalismo propde as conquistas do ter'’
(SOLER, 2005).

Essas conquistas, por meio do consumo e da relagdo com o objeto, podem adquirir
matizes diversos, dependendo do uso que se dard ao objeto na economia psiquica de cada um.
O consumo desenfreado — que pode ser qualificado de consumismo®™® — implicaria o
enfraguecimento do laco social, na medida em que o sujeito privilegiaria o vinculo com os
objetos que substituiriam o laco com o Outro. Sob a égide da compulsdo a repeticdo, ele
parece ser governado por um empuxo mortifero ao gozo.

Para outras pessoas, entretanto, o consumo do objeto parece manter-se como um gozo
falico que permeia o laco com o Outro, sem rompé-lo. Ou seja, a sexualizacdo do objeto
funcionaria como protecdo ao empuxo-ao-gozo mortifero. Assim, como melhor delimitar a
passagem do consumo de objetos que ddo acesso a um gozo falico — na medida em que é um
viés de erotizacdo do capitalismo — para 0 consumismo governado por um empuxo a morte?

A droga € um bom exemplo de objeto que, na medida em que freqiientemente favorece
o rompimento do lagco com o Outro, pode remeter a um gozo para além da norma falica. Néo é

a toa que h4, em segmentos da sociedade, um pleito para que se faga barreira ao excesso de

115 Débord (1997) assinala que a Sociedade do Espetéculo teria ultrapassado a degradacéo do ser para o ter, pois agora o ter
teria degradado para o parecer. Para o autor, tal sociedade se caracterizaria por uma acumulacéo de espetaculos, que
constituiriam o modelo da vida em comum. O espetéaculo se configuraria pelo momento em que a mercadoria ocupa
totalmente a vida social, tornando toda vida humana uma simples aparéncia.

116 Bauman (2008) adverte que o consumo em si ndo é inerente a nossa época. Ele sempre existiu, j& que a subsisténcia
depende do ato de consumir. Entretanto, ressalta o sociélogo, quando o consumo desbanca o trabalho como cerne da
sociedade, tem-se o surgimento do consumismo: “o consumismo chega quando o consumo assume o papel-chave que na
sociedade de produtores era exercido pelo trabalho” (BAUMAN, 2008, p.41). A organizagdo social passa a se estabelecer ao



115

gozo: se beber, ndo dirija. Pois, de alguma forma, a cultura sabe que onde ha auséncia de
limites, ndo resta espaco ao gozo falico, e a pulsdo de morte é o que se presentifica.

Nesse sentido, a toxicomania pode ser lida como um sintoma da contemporaneidade,
ainda que o uso de toxicos perpasse todas as épocas. Como observa Charles Melman (1992), a
droga parece ser 0 objeto ideal para o capitalismo, pois produz e reproduz uma demanda
insaciavel por mais, ainda. A sociedade de consumo, como afirma Bauman (2008), baseia-se
na promessa de satisfacdo do desejo, ainda que se sustente pela manutencdo da insatisfacéo,
para que o0 consumo perdure.

Dessexualizando a pulsdo, a toxicomania promove uma ruptura com o gozo falico
(JORGE, 2003), remetendo o sujeito ao campo do gozo irrestrito. Mas seria apenas pela
toxicomania que a ruptura com o gozo falico se da hoje? O consumismo desenfreado nédo
seria também capaz de promover um rompimento que lancaria o sujeito ao campo da morte?

Uma jovem, que se apresentou como compradora compulsiva, relatou-me que, tendo
alcancado o limite de gastos em quinze de seus dezesseis cartbes de crédito, ndo conseguia
controlar seu impeto para o consumo, pois o ato de comprar Ihe proporcionava, em suas
palavras, “satisfagdo, felicidade!” Em sua fala, deixar de consumir significava abrir mio da
felicidade, e, assim, a Unica coisa que pensava quando ndo estava comprando era que deveria
estar comprando. Esse dever de comprar parece remeter a obrigacao de ser feliz que vige na
sociedade atual, malgrado a pouco alentadora observacdo de Freud quanto ao malfadado

proposito de busca por felicidade:

E absolutamente irrealizavel: as disposi¢es do Todo — sem excegdo — o contrariam; dir-se-ia
que o proposito de que o homem seja “feliz” ndo esta contido no plano da “Criagéo”. O que
em sentido estrito se chama “felicidade” corresponde a satisfagdo repentina de necessidades
retidas, com alto grau de estase, e por sua propria natureza s6 é possivel como um fendmeno
episddico.*t’
Em seu relato, logo ap6s mencionar sua compulsdo por comprar, a jovem passa a
relatar seu vicio por drogas ilicitas. Essa ressalva que a prépria jovem fez parece bem
oportuna por apontar que o consumo era vivido por ela como uma droga, apenas licita, mas

tdo viciante quanto a anterior, 0 que parece ser condizente com a “(...) estratégia do discurso

redor do ato de consumo, que se torna o responsavel pela existéncia em sociedade. E isso que permitiria caracterizar a atual
forma de organizagdo social de “sociedade de consumidores”.

UT«Eg absolutamente irrealizable, las disposiciones del Todo — sin excepcion — lo contrarian; se diria que el propésito de
que el hombre sea <<dichoso>> no esta contenido en el plan de la <<Creacidn>>. Lo que en sentido estricto se llama
<<felicidade>> corresponde a la satisfaccion mas bien repentina de necesidades retenidas, con alto grado de estasis, y por
su propia naturaleza solo es posible como un _fenémeno episédico” (FREUD, [1930] 1996, p.76).
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capitalista de abolir o sujeito do inconsciente e reduzi-lo a mero consumidor compulsivo das
drogas licitas” (RIBEIRO, s/d).

A jovem afirmava que, a principio, ndo via diferenga entre seus dois vicios: um apenas
tinha substituido o outro. Porém, certo alivio transparecia dela, por ter substituido o
significante drogada, por compradora compulsiva. Se anteriormente era “seu corpo que pedia
a droga”, agora era ela quem entregava-se ao dominio do objeto de consumo, ao qual,
entretanto, ela propria confessava ndo poder resistir. Se antes ela acreditava ser vitima da
quimica de seu corpo, agora ela se acreditava independente, agente do discurso, entregando-se
voluntariamente ao vicio.

A fala dessa jovem parece ser paradigmatica da aproximacao que se pode estabelecer
entre 0 consumismo e a toxicomania, bem como acerca da crenca do sujeito de que é agente
do discurso do capitalista, quando, em verdade, ele ¢ servo do capital: “o sujeito se cré agente
sem se dar conta de que age somente a partir dos significantes mestres que o comandam e
que, no Discurso do Capitalista, estdo no lugar da verdade” (ALBERT]I, 2000, p.46).

Em seu Gltimo descontrole, a jovem relatou ter comprado um condicionador de ar,
uma maquina de lavar e uma nova televisao, pois estava insatisfeita com apenas uma em sua
casa. E interessante que, ao relatar essas compras a uma colega de trabalho, esta Ihe indagou
estupefata: “Surtou?!” A fala de sua colega de trabalho aparentemente ¢ reveladora de como a
prépria cultura parece aproximar a imersao do sujeito na l6gica capitalista ao funcionamento
de uma psicose.

O discurso do capitalista pretende fazer crer que ndo ha perda, que o sujeito sempre sai
ganhando. O pouco, no capitalismo, sO aparece para levar ao muito: “por apenas cinguienta
centavos vocé pode levar refrigerante e batatas-fritas grandes!”**® Seu lema é de que ndo
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importa como ou quanto, vocé sempre sai ganhando™, ainda que ndo saiba o0 qué ou para

qué: “pague dois, leve trés”*?°. Segundo Zizek (2006), essas propagandas tentam suprir com o

b

“a mais um ‘a menos’” na tentativa de compensar o fato de que jamais cumprem sua
promessa de satisfacdo total: “em outras palavras, o supra-sumo da mercadoria ‘verdadeira’
seria aquela que nao precisasse de nenhum complemento, aquela que simplesmente cumprisse
na plenitude o que promete — ‘vocé recebe aquilo por que pagou, nem mais nem menos”

(ZIZEK, 2006, p.109).

118Fala padréo de funcionérios de uma empresa de fast-food.

11% \/eja a propaganda de um banco brasileiro cuja ilustragio é uma méaquina de calcular onde o Unico sinal de operagéo que
aparece ¢ 0 “+”: “seé pouco, vira muito. Se ¢ muito, vira muito muito”.

12conforme se vé em inlimeras embalagens de produtos.
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Entretanto, ainda que o capitalismo pretenda proporcionar um excesso de gozo, ndo se
tem como olvidar que gozo sempre € perda, e é essa perda de gozo que se repete na re-
peticdo. Crendo ndo haver o que perder, s6 o que ganhar, 0 sujeito entra em um circulo
vicioso de demanda insaciavel que o aprisiona: “o sujeito entra em tal curto-Circuito que ndo
se da conta de que o que perde € sua propria falta e, quando a falta falta, ndo ha mais desejo
possivel” (ALBERTI, 2004, p.66).

Articulado ao impossivel, o desejo em psicanalise € o que da demanda é inarticulavel.
O discurso do capitalista, entretanto, ao tentar eliminar o impossivel, articulando todos os
polos do matema, faz desaparecer a dimensdo do desejo, remetendo o sujeito a impoténcia.
Afastado do desejo, que fazia barreira ao gozo, o sujeito é levado a uma demanda desenfreada

por mais-gozar em uma cadeia metonimica infindavel.

5.4 O homem descartavel?

A crescente producdo de objetos descartaveis favorece o aprisionamento em uma
cadeia interminavel de demanda e leva a substituicdo constante de objetos e pessoas. Se essa
liquidez, esse desprendimento, produz o mote do capitalismo, qual seja, ninguém €
insubstituivel, com o que se pretende dizer que as préprias pessoas sdo descartaveis como 0s
objetos™?!, Jorge (2005) lembra que, para a psicanalise, ninguém é substituivel. Cada sujeito é
um poema por se dizer. Assim, se as pessoas, tal como os objetos, tornam-se mercadorias
descartaveis, para que possam participar do mercado e, dessa forma, permanecerem vivas,
ainda que descartaveis (BAUMAN, 2008), é preciso lembrar-lhes as palavras de Caio
Fernando Abreu: “ps.: te escrevo, enfim, me ocorre agora, porque nem vocé nem eu somos
descartaveis. E amanha tem sol”.

Em seu livro Vida para Consumo (2008), Bauman analisa recentes reportagens da
imprensa britdnica que expunham a intimidade das pessoas: uma sobre sites de
relacionamento em que pessoas expdem sua intimidade com avidez e entusiasmo, a fim de
atrair atencdo para elas; outra sobre softwares que armazenam os registros de gasto do
consumidor, com o intuito de possibilitar um tratamento diferente de acordo com seu perfil de

consumo; e uma terceira sobre leis de imigracdo voltadas a atracdo de candidatos que
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preencham um perfil previamente estabelecido, os quais propdem um acumulo de pontos a
partir das caracteristicas do potencial imigrante.

Nessas reportagens, Bauman observa uma intersecdo entre as diferentes situacdes
retratadas: as trés distintas categorias de pessoas eram estimuladas, sendo forcadas, a
promover-se como uma mercadoria atraente e desejavel. Eram todas encorajadas a
venderem-se por um marketing que faz com que “remodelem a si mesmos como mercadorias,
ou seja, como produtos que sdo capazes de obter atencdo e atrair demanda e fregueses”
(BAUMAN, 2008, p.13). Remete-se, assim, ao que Quinet (2008, p.72) identifica em nossa
cultura como um declinio da subjetividade por meio de um empuxo a transformacdo do
sujeito em objeto: “o sujeito sofre hoje da sociedade o empuxo d objetalizagdo”*%.

A promogdo da pessoa como mercadoria cunhou uma néo téo recente, mas propagada
expressdo: marketing pessoal, que se refere justamente a venda da prépria imagem, ou seja, a
utilizacdo de ferramentas do marketing para que o sujeito seja, a0 mesmo tempo, 0 promotor e
a propria mercadoria promovida. Veja-se, por exemplo, o titulo de uma reportagem publicada
em certa revista brasileira: Vocé sabe se vender bem?'?® Da4-se, assim, uma invasio da
dimensdo econémica sobre as mais variadas searas da vida, inclusive sobre a propria vida.

Saber vender-se se torna questéo de sobrevivéncia na sociedade de consumidores:

Os membros da sociedade de consumidores sdo eles préprios mercadorias de consumo, e € a
qualidade de ser uma mercadoria de consumo que os torna membros auténticos dessa
sociedade. Tornar-se e continuar sendo uma mercadoria vendavel é o mais poderoso motivo
de preocupacdo do consumidor, mesmo que em geral latente e quase nunca consciente
(BAUMAN, 2008, p.76).

A transformacdo das pessoas em mercadorias € facilitada pelo tipo de vinculo virtual
promovido pela Internet. Os contatos online, quando ndo favorecem um encontro face a face,
funcionam como formas de relacées fluidas, faceis de serem rompidas*** e que possuem um

“dispositivo de seguranca”, que permitira a desconexdo indolor e imediata, atendendo a

1210 ato de “ficar” ndo é equivalente a “descartar” uma pessoa depois de uma noite com ela?

122 Quinet (2008, p.72) também faz referéncia a um “empuxo a subjetivagdo dos objetos” que & observado no intento de
pesquisadores em aproximar os objetos do humano, autonomizando-os para ocuparem a posi¢ao de sujeitos: “se os objetos
reivindicam um status de sujeito, é porque o sujeito esta ameagado de desaparecer para que prevaleca seu status de objeto”
(QUINET, 2008, p.72). O titulo de uma reportagem da Reuters, por exemplo, era: “Robds japoneses falam, brincam e até
encontram 6culos perdidos”. Alegando que “muitas pessoas idosas vivem sozinhas no Japdo e ndo t€ém com quem conversar”,
o0 rob0 pretende ser fabricado e vendido, pasme-se, com o intuito de “ajudar os solitirios a combater sua soliddo e a manter a
vivacidade na velhice”! Ele auxiliaria também “pais ocupados que ndo tenham tempo para brincar com seus filhos” e,
contariam até mesmo piadas... A invencdo de um rob6 para combater a soliddo é que parece ser a piada!

Em http://br.noticias.yahoo.com/s/Reuters/100729/tecnologia/internet_tech_robos_oculos&printer=1. Acesso em 29/07/2010.
123Artigo “Vocé sabe se vender bem?”. Revista Exame, Abril, 02.07.1997 apud GONCALVES, L.H.P. O discurso do
capitalista: uma montagem em curto-circuito. Sdo Paulo: Via Lettera, 2000, p.48.
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crescente intolerancia ao sofrimento (BAUMAN, 2008). Os parceiros se apresentam em sites
de relacionamento como mercadorias descartaveis, passiveis de serem deletados com um
mero clique do mouse.

Observa-se por meio de sites de relacionamento, de programas televisivos, dentre
outros meios, uma grande exposi¢do da imagem. Concomitante a isso, a dimensdo do oculto,

do desejo, é apagada. Tudo passa a ser comercializado. Como afirma Arnaldo Jabor:

A liberdade de mercado nos levou ao ‘mercado da liberdade’. Hoje, tudo tem que ser
brutalmente iluminado, como nos supermercados, para que nada seja secreto, nada oculto,
nada pessoal. Sob a aparéncia de democracia, funda-se a liberdade totalitaria. Nossa prisdo
virou um campo sem grades. Todos nds temos de estar visiveis, Obvios, presentes. A
verdadeira proibicéo é a auséncia de proibicées, ou melhor a proibic&o das auséncias®.
Déa-se a passagem da intimidade do ambito privado para a exibic¢éo publica, se possivel
em horario nobre, o0 que, segundo Bauman (2008), € um fenbmeno que ndo deve ser atribuido
a adolescéncia ou a um vicio singular, mas a um dever que surge com o enfraquecimento da
fronteira entre o publico e o privado. Isso se d&, pois o capitalismo, com o0 movimento de
idealizacdo, é responsavel por uma valorizacdo do objeto e sua conseqiiente prevaléncia sobre
0 sujeito, ou mesmo sobre a pulsdo. E, ndo esquecamos: como 0 eu é um objeto, a idealizacédo
promove justamente a cultura do narcisismo?®, da valorizacdo do eu, o que produz essa
abundante exposicdo da intimidade.
Se 0 objeto é o que é valorizado, é a isso que o homem aspira tornar-se, 0 que
contribui para o engodo do capitalismo. Pois, para que este se sustente, faz-se necessario que
0 sujeito ndo se dé conta de que é um sujeito e, assim, possa se tomar por uma imagem (o eu),

ou seja, um objeto e, entdo, consumir-se:

O capitalismo é a maximizacao do lucro da divisdo entre sujeito e Outro pois o sujeito sempre
pode sonhar tornar-se Outro, por exemplo. Nessa maximizacdo vale tudo contanto que o
sujeito ndo se dé conta de sua posicdo de sujeito sendo como engano de eu, engano de querer
aquilo que o capitalista quer que se queira. Tomar a demanda pelo desejo, engano neuroético, é
a aposta feita pelo capitalista para fazer do sujeito um usuério de seu produto (ALBERTI, s/d).

O sonho de muitos, sendo indiferente o motivo, € ser “famoso”, aparecer em revistas e
na televisado, ser visto, comentado, logo, desejado, tal como o sdo 0s sapatos, as roupas e 0s
acessorios (BAUMAN, 2008). Ser famoso é uma forma de participar do mercado, mas se

distinguindo da massa uniforme de objetos indistinguiveis em que o mercado os insere. Ao

CLINT3

124 A5 expressdes “bloquear no msn”, “excluir do Orkut” se tornaram até letra de misica (composta por Ewerton Assungdo) e
demonstram a facilidade com que se da o rompimento desses lagos afrouxados: “eu vou te deletar, te excluir do meu Orkut/
eu vou te bloquear no msn/ ndo me mande mais scraps nem email power point/ me exclua também e adicione ele”.

125Cf, JABOR, A. Pecado faz falta na feira de sexo de Nova York, Folha de S. Paulo, 20.04.1999.
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mesmo tempo, ndo estar no mercado equivaleria a morte: “numa sociedade de consumidores,
tornar-se uma mercadoria desejavel e desejada é a matéria de que sdo feitos os sonhos e 0s
contos de fadas” (BAUMAN, 2008, p.22).

Como se V&, a contemporaneidade traz inimeras questdes inauditas, as quais, mais
importante que oferecer uma resposta imediata e apressada, faz-se necessario permitir que se

desdobrem para que sobre elas se possa refletir.

128 \/eja a capa da Revista Mulher, do jornal Liberal de 06 de julho de 2008: “quando vocé é seu grande amor™.



121

CONSIDERACOES FINAIS ou A Santidade como Saida ao Discurso do Capitalista

O discurso € a civilizacdo para Freud, ¢ a tentativa de ordenar o impeto das pulsées em
um esforgo para civilizar 0 gozo: “o discurso trata de civilizar o gozo, de colonizar esse
espaco com seus significantes, suas imagens, seus semblantes™*?’. O campo do gozo e seus
discursos &, assim, de acordo com Quinet (2006), a resposta de Lacan ao mal-estar na
civilizagdo apontado por Freud, em cuja obra era anunciada a impossibilidade de o homem
subsistir fora do lago social, ainda que do relacionamento com os demais homens advenha sua
maior fonte de sofrimento*?,

N&o ha laco sem mal-estar, logo, ndo had laco sem perda de gozo. Da rendncia
pulsional exigida pela civilizagdo resulta o mal-estar, o que levou Quinet (2006) a concluir: o
mal-estar na civilizacdo é o mal-estar dos lagos sociais. Ou seja, 0 mal-estar da perda de gozo
com a entrada na linguagem: “(...) o que representa o mal-estar da civilizacdo, como se
costuma dizer? E um mais-de-gozar obtido através da rentincia ao gozo (...)” (LACAN,
[1968-69] 2008, p.40).

Entretanto, ainda que Freud tenha ensinado que a cultura se funda sobre o recalque das
pulsdes, do que decorre o mal-estar, alguns psicanalistas como Melman (2008) tém propagado
a idéia de que a cultura contemporanea seria marcada pela suspensdo do recalque e a
promocdo de uma perversdo generalizada. A contemporaneidade estaria testemunhando,
segundo esse autor, a emergéncia de uma “nova economia psiquica” decorrente de uma
mutacdo na estrutura constitutiva do sujeito. Presenciar-se-ia 0 aparecimento de uma nova
linguagem, direta e sem equivocos'?®, do que resultaria o apagamento da divisdo subjetiva e o
advento de um “novo sujeito” ndo dividido™°,

Nosso trabalho pretendeu estudar as incidéncias sobre a subjetividade das
modificagdes que o discurso do capitalista tem produzido na contemporaneidade, mas jamais
reuniu elementos que permitissem concluir pela emergéncia de um “novo sujeito” dito

contemporaneo. O fato de citarmos o trabalho de Melman ndo nos faz concordar com suas

121 “E] discurso trata de civilizar el goce, de colonizar ese espacio con sus significantes, sus imdgenes, sus semblantes”
(SOLER, 2008, p.231).

128 pojs, ndo deixa de ser impossivel civilizar todo 0 gozo: “(...) hay una zona imposible de civilizar (...) es la zona del cuerpo
a cuerpo sexual. Esta zona es precisamente la del goce imposible de civilizar” (SOLER, 2008, p.231-232).

128 Ajnda que a equivocagdo seja propria a linguagem.

1%0 Essa visgo simplista decorre da transposicéo de certos tragos presentes e identificaveis na cultura para a subjetividade de
um tempo. Com isso, acaba-se por recorrer a um “sujeito coletivo” que caracterizaria toda uma subjetividade contemporanea,
resultando na emergéncia de um “novo sujeito”.
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opinides. Pelo contrario. Discordamos totalmente de suas formula¢Ges quanto ao surgimento
de uma “nova economia psiquica”, de uma “nova linguagem” ou de um “novo sujeito”
caracterizado por “novos sintomas”. Pois, a inica mutacdo que se observou, e que Lacan pde
demonstrar, foi a pequena inversdo na estrutura do discurso do mestre antigo — e que nem ¢é
tdo recente, sendo contemporanea a Revolucdo Industrial —, do que resultou uma estrutura
discursiva a que Lacan nomeou de discurso do capitalista. E este que traz uma mutagdo em
seu cerne, néo o sujeito’®!,

Ainda que o presente trabalho aborde o discurso do capitalista a partir da foracluséo da
castracdo e seus efeitos sobre o sujeito, ndo se pode deixar de fazer referéncia a relacdo que
alguns psicanalistas estabelecem entre este discurso e uma dita “perversdo generalizada”, com
0 que pretendem ressaltar a prevaléncia do objeto em detrimento do sujeito, e a propria

reducdo do homem ao estatuto de mercadoria. Na opini&o de Dufour:

Se a perversdo se encontra muito nos nossos dias, é primeiro porque seu imperativo de gozo
do objeto é, em todos os pontos, compativel com o estatuto de objeto descartavel e renovavel
da mercadoria, mas é, depois e sobretudo, porque ela representa a Ultima defesa contra a
psicose, a qual tem, em parte, ligacdo com o desenvolvimento do capitalismo (2005, p.104).
Embora a idéia de uma “perversdo generalizada” esteja bastante em voga em alguns
meios psicanaliticos, dela ndo compartilhamos. A objetificacdo do sujeito, ou 0 empuxo a
objetalizacdo (QUINET, 2008), promovida pela cultura contemporanea ndo seria suficiente
para caracteriza-la como uma cultura perversa. Nao é a mera objetificacdo do sujeito que
caracterizaria a perversdo, pois tomar o outro como objeto € préprio a fantasia neurotica.
Conforme ensinamento de Marco Antonio Coutinho Jorge™?, para que a perversdo se
configure, seria necessario que, antes de ser mortificado, o sujeito fosse evocado. Mas, sera
que se pode dizer que a cultura contemporanea é marcada pela evocacdo do sujeito?
Ao contrario, parece ser na dimensdo narcisica do eu que ocorrem as principais
alteracGes observadas atualmente. Afinal de contas, ndo € pelo brilho do eu que a cultura da
imagem, do espetaculo, fascina-se? Quando almeja transformar o namorado em objeto, néo é

133 toma como

0 Seu eu enquanto pequeno outro que, por exemplo, a atriz-pesquisadora
matéria-prima? Ao ofertar o gadget como suposto objeto que eliminaria a hiancia constitutiva

do sujeito desejante, a cultura do consumo ndo pretenderia tamponar o sujeito ao invés de

181 Apenas em francés se poderia falar de um “nouveau sujet” caso se estivesse utilizando sujet na acepgdo de “assunto”, o
que remeteria a necessidade de producédo constante de novidades e assuntos, como se depreende pelos incontaveis anincios
acerca da descoberta de “novas patologias” que constantemente sdo noticiadas pela midia.

182 Em comunicagéo pessoal

138 personagem da peca a que fizemos referéncia logo na introducéo da presente dissertagao.
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fazé-lo emergir? E o discurso da ciéncia, ao foracluir a enunciagdo, ndo se mostra distante de
qualquer pretensdo de evoca-lo?

Longe de suscitar a emergéncia do sujeito para em seguida elimina-lo, é o eu que
aparece como referéncia onipresente na cultura contemporanea. 1sso, ao invées de sugerir uma
possivel perversdo generalizada, parece remeter a um aprisionamento imaginario, que faz
lembrar mais proximamente a figura do como se servindo como supléncia imaginaria
estabilizadora de um funcionamento psicético. Logo, o que parece se dar € um incremento de
certo autismo nas relagOes sociais. Vale pontuar ainda que, segundo Quinet, o que alguns
autores chamam por “perversdo generalizada” ndo ¢ atributo do capitalismo, mas proprio da
sexualidade, que, no capitalismo surgiria como “um objeto sexual comandado pelo capital”
(QUINET, 2008, p.74).

A idéia compartilhada por alguns autores de que a contemporaneidade seria marcada
por um excesso de gozo dentro de um contexto de perverséo generalizada, dentre os quais se
destaca Melman (2008, p.16), para quem “estamos lidando com uma mutagdo que nos faz
passar de uma economia organizada pelo recalque a uma economia organizada pela exibicao
do gozo”, suscita uma questdo importante. Se o mal-estar na civilizacdo, conforme afirma
Quinet (2006), é o mal-estar dos lacos sociais, o discurso do capitalista, ao tentar eliminar o
mal-estar inerente ao enlagamento — rompendo, assim, com o proprio lago —, seria perpetrador
de um novo mal-estar na cultura?

Em outras palavras, seria 0 mal-estar presente na contemporaneidade 0 mesmo mal-
estar decorrente da perda de gozo que necessariamente se da no laco social e que descrevia
Freud em O mal-estar na civilizacdo, ou trata-se de um novo mal-estar, decorrente da
auséncia de rendncia pulsional, ou seja, de um excesso de gozo? Poder-se-ia falar hoje néo
apenas de um mal-estar na cultura, inerente a entrada e a constituicdo do falante na
linguagem, mas também, de uma cultura do mal-estar, ou seja, de uma cultura que por se
propor a elimina-lo, intensifica-0? Por fim, ao ndo promover lago social, ndo estaria o
capitalismo a servico da pulsdo de morte?

Em nossa opinido, o mal-estar na contemporaneidade ndo decorre de um suposto
excesso de gozo em oposicdo ao mal-estar decorrente da perda de gozo correlata ao recalque
das pulsdes de que falava Freud em 1930. Trata-se do mesmo mal-estar. O que se passa € que
a crenca promovida e sustentada pelo capitalismo de que é possivel gozar sempre e sem
limites parece intensificar do lado do sujeito seu mal-estar estrutural, pois o mal-estar é

inerente a civilizacdo, bem como & constitui¢do falha do homem.
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A civilizagdo aparece como espaco simbdlico em que as proibicdes tomam corpo.
Assim como nédo se tem como conceber a civilizagdo sem uma perda de gozo com a qual cada
um de seus membros consinta, também o sujeito ndo se concebe sem a inscricdo de um
menos-de-gozar. Por meio do interdito ao incesto, a limitacdo ao gozo é transmitida a cada
membro, que tera que fazer sua a Lei da linguagem para aceder a seu desejo. Portanto, 0
interdito ao incesto é a roupagem de que se vale a Lei da Linguagem para impor as limitacoes
ao gozo do sujeito. A perda o marca como sujeito e como membro de uma coletividade,
servindo de fundamento tanto para a Lei coletiva, quanto para o desejo singular.

A tentativa de foracluir a falta na estrutura discursiva da cultura, ou seja, a falta de um
significante no campo da linguagem, resulta que do lado do sujeito o mal-estar se intensifica.
Se ao exigir a rendncia pulsional e promover o rechaco do gozo, o discurso do mestre se
configura como o discurso que sustenta a civilizagdo, o discurso do capitalista ao invés de
exigir a rendncia pulsional, instiga a pulsdo e, com isso, ao invés da civilizagdo, sustenta a
pulsdo de morte™*. Ou seja, para além do mal-estar inerente & entrada do sujeito na
linguagem, no capitalismo, a propria cultura, ao exigir que o sujeito goze ilimitadamente,
promove mais mal-estar.

Por se inscrever no falante pela propria operacdo de linguagem, a perda de gozo é
impossivel escapar, pois é correlata a constituicdo subjetiva. Logo, ainda que o capitalismo
pretenda sanar a perda estrutural que se inscreve no momento da fundagdo do sujeito,
prometendo-lhe um mais-gozar, trata-se como dito, de uma promessa, que, porém, é
impossivel de ser cumprida.

O discurso do capitalista ilusoriamente promete um a mais de gozo, que, entretanto,
para o sujeito sera sempre experienciado como um a menos, na medida em que € insuficiente
para sanar sua falta estrutural. Pois, como mencionado anteriormente, a alteracdo se passa na
estrutura do discurso do mestre moderno, ndo na estrutura subjetiva. Se o discurso do
capitalista elimina a falta em seu matema, esta ndo desaparece do lado do sujeito, que da falta
continua a padecer.

O que parece reforcar o mal-estar na contemporaneidade é a recusa em aceitar a perda
de gozo propria ao falante, acompanhada pela crenca compartilhada de que € possivel gozar e
sanar 0 mal-estar estrutural do sujeito desejante. Se antes se acreditava ndo ser possivel gozar,
pois uma série de limitacGes tornava o gozo proibido — o que de alguma forma apaziguava a

insatisfacdo do falante com a impossibilidade de tudo gozar —, e, por conseguinte, o proibido
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se tornava desejado, hoje, com a suspensao dessas proibi¢cdes em voga na contemporaneidade,
gozar deixa de ser proibido e se torna ndo apenas possivel, mas obrigatério.

Goza! Eis o imperativo insensato e tirdnico de gozo que se estabelece e que,
obviamente, é gerador de mal-estar por ser impossivel de ser atendido pelo sujeito ainda que
atendesse a todos os ditames do capital. Ou seja, ainda que em seu matema o capitalismo
pretenda apagar a dimensdo do impossivel, paradoxalmente, ele propbe ao sujeito um gozo
impossivel, sendo a custa de remeté-lo aos dominios da pulsdo de morte. E para nio ser
dragado por ela, que o sujeito se aferra aos objetos falicos e recorre & supléncia imaginaria
para fazer face a esse empuxo mortifero.

Por propagar a crenca de que € possivel gozar, o capitalismo age como se a
impossibilidade ndo fosse inerente a constituicdo estrutural do sujeito, o que nos levou a
sugerir que ele promove uma sociedade como se: o capitalismo funciona como se fosse
possivel gozar, as pessoas estampadas nas capas de revista e exibindo-se em programas de
televisdo agem como se gozassem, e 0 sujeito, identificado imaginariamente a essas figuras
ditas de sucesso, age como se pudesse reproduzi-las. A personalidade como se surge como um
possivel recurso do sujeito, uma supléncia imaginaria no intuito de fazer face aos efeitos da
foracluséo da castracdo no discurso do capitalista.

Ainda que se assevere que 0 mal-estar na contemporaneidade ndo diverge do mal-estar
sobre o qual se referia Freud — ja& que ambos estdo referidos a perda de gozo intrinseca a
constituicdo do sujeito como efeito da linguagem, que, por conseguinte, esta presente no laco
social que se estabelece pelos discursos —, ndo se pode deixar de observar algumas nuancas do
mal-estar atual proprias a posi¢do dominante que o discurso da ciéncia aliado ao do capitalista
tem adquirido na atualidade.

A crenga de que é possivel sanar o mal-estar constitutivo do sujeito, por ser veiculada
e difundida pelo discurso da ciéncia em conluio com o discurso do capitalista, adquire um
enorme impeto a ponto de a ela o sujeito aderir sem reflexdo. Isto é, por favorecer a abdicacéo
do pensamento, a sociedade administrada a partir dos efeitos do discurso da ciéncia, promove
um mal-estar préprio aos regimes totalitarios.

Segundo Lebrun (2004), Lacan atribuia aos efeitos do discurso da ciéncia o mal-estar
na civilizagdo atual. Essa opinido o levou a cogitar que talvez Lacan ndo se referisse ao

mesmo mal-estar sobre o qual Freud se lancara. Pois, se em 1927 ainda era possivel depositar

134 pois, toda puls&o &, em Gltima instancia, pulséo de morte. Cf. FREUD, S. Além do principio de prazer (1920).
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alguma esperanca na ciéncia, como o fez Freud em O futuro de uma ilus&o™®

, para o autor, a
partir de 1945, com o conhecimento de Auschwitz, produto da civilizacdo tecnocientifica, a

ciéncia aparece ndo como libertadora, mas totalizante:

Para dizer tudo, talvez ndo seja integralmente do mesmo mal-estar que se trate, pois o social
em que Freud navegava era o da Primeira Guerra Mundial e do entre-duas-guerras, ao passo
que Lacan se situava diante da sociedade de depois de Hiroshima e Auschwitz. Suas
confrontagdes com os efeitos da civilizagdo industrial ndo eram, entdo, certamente, idénticas
e, se 0 primeiro podia compartilhar sem desconfian¢a 0 movimento cientificista de seu tempo,
0 segundo nédo podia desconhecer as devastagdes produzidas pela civilizagdo tecnocientifica
(LEBRUN, 2004, p.18).

Seria a ruina do saber do mestre antigo efetuada pelo saber cientifico, na opinido de
Lebrun (2004), o responsavel pelo mal-estar especifico de nossa sociedade atual, afetada e
transformada sobremaneira pelo discurso da ciéncia. A passagem do saber do escravo para o
senhor resultaria na transformacdo do senhor classico, que estaria no cerne das alteraces
advindas e teria relacdo com o surgimento de um totalitarismo. Engquanto o antigo senhor
encontrava sua autoridade em Sti, a partir do lluminismo, com a encarnacédo do savoir-faire no
significante do saber a partir do qual o lider totalitario opera, este se torna um “déspota
esclarecido” (ZIZEK, 1992).

O Estado nazista seria um proto6tipo do Estado Moderno, e a questdo judaica imporia o
problema da alteridade que o capitalismo ataca por meio da homogeneizacdo. Na opinido de
Zizek (1992), tanto o nazismo como a sociedade de consumo sdo totalitarismos
contemporaneos. O consumismo serviria para a manutencdo da populagdo em uma posi¢édo
apolitica consumista (ZIZEK, 2003) que ndo favorece a reflexdo: “Vocé quer, vocé precisa,
voce gosta...” diz a propaganda, liberando o sujeito de pensar ou mesmo desejar.

A alianca do discurso do capitalista com o discurso da ciéncia, ao pretender eliminar o
mal-estar constitutivo do sujeito desejante, pretende-se, tal qual o totalitarismo nazista, a
solucdo final. Mesmo que tal solucdo se mostre tdo radical quanto a anterior: € preciso
eliminar a perda de gozo inerente ao enlagamento social, mesmo que a custa da foraclusdo do
proprio lago, o0 que equivaleria a lancar ao forno crematorio o proprio homem, posto este
inexistir fora do laco.

E, para melhor ludibriar o homem que ndo percebe adentrar em um campo de

exterminio do laco social, substituido pelo vinculo com o objeto, seria interessante, em

135 A esperanca que Freud depositara na ciéncia néo &, entretanto, ingénua. Ele mesmo adverte no inicio de seu texto que a
ciéncia e a tecnologia poderiam ser utilizadas para a destruicdo das conquistas civilizatorias: “Las creaciones de los hombres
son fragiles, y la ciencia y la técnica que han edificado pueden emplearse también en su aniquilamiento” (FREUD [1927]

2006, p.06).
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substituicdo ao slogan Arbeit macht frei'*® que dava as boas-vindas aos confinados de

7

Auschwitz, erigir a saudacdo Verbrauch macht frei™*” nas portas dos shopping-centers,

verdadeiros campos de confinamento para consumo.

»138 que ndo obriga a pensar, mas a gastar. Ou

Estar-se-ia diante de um “globalitarismo
seja, do conluio entre ciéncia e capitalismo, resulta que o sujeito pensante é reduzido a
consumidor: “(...) a foraclusdo do ‘efeito sujeito’ na ciéncia (...) faz parte da estratégia do
discurso capitalista de reduzir o sujeito ao consumidor passivo dos objetos de gozo, elidindo o
alcance ético de suas escolhas” (RIBEIRO, 2004, p.51). Se o sujeito no totalitarismo abdica
da faculdade de pensar, conforme depreendeu Arendt, o discurso cientifico ao promover
apenas enunciados em detrimento a enunciacdo, exerce uma atracdo sobre o sujeito, que,
liberto da necessidade de reflexdo, evita o encontro com a castracdo a que 0 pensamento
necessariamente conduz™*.

O desenrolar de nossas pesquisas referentes ao discurso do capitalista acabou por
demonstrar uma aproximacéo entre o discurso da ciéncia associado ao discurso do capitalista
e o totalitarismo, bem como entre os individuos como se e os individuos imersos em um
sistema totalitario, o que reforca nossa suposicdo de que talvez o capitalismo cientifico seja
uma forma de totalitarismo. Pois, a reducdo do homem a mero parafuso da engrenagem de
gozo nao é exclusividade do capitalismo, sendo encontrado também no totalitarismo: “(...) a
esséncia do governo totalitario, e talvez a natureza de toda burocracia, seja transformar
homens em funcionarios e meras engrenagens, assim o0s desumanizando” (ARENDT, [1963]
1999, p.312-313).

Durante a elaboragdo dessas consideracGes finais, a seguinte questdo veio a baila: a
abdicacdo do pensamento, que caracteriza o individuo sob um sistema totalitario ndo se
aproximaria de uma das caracteristicas essenciais do como se, que, aparentemente “conduz
sua existéncia como se possuisse uma capacidade emocional integra e sensivel”**°, porém,
possui uma vida interior vazia?

O fato de Eichmann ndo ter particularmente nada contra os judeus — tendo afirmado

inclusive que nutria afeto por alguns com quem convivera no passado —, leva a pensar que ele

136 «Q trabalho liberta”, dizia a placa pendurada na entrada do campo de concentragdo de Auschwitz.

187 «O consumo liberta”.

138 Expresséo que o filosofo Dufour (2008) atribui ao sociélogo Bauman.

1% Relembrando que Avristételes afirmava que a melancolia predispunha ao pensamento, Dufour (2008) sugere que a
depressao difundida na contemporaneidade compareca como a marca de resisténcia do sujeito a economia de mercado que
promove o0 apagamento da reflexao.

10« ) elle méne son existence comme si elle possédait une capacité émotionnelle intégre et sensible” (DEUTSCH, [1942]
2007, p.156).
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néo agia baseado em suas crencas particulares. Nas palavras de Arendt ([1963] 1999, p.310),
“ele ndo tinha nenhuma motivagao (...) para falarmos em termos coloquiais, ele simplesmente
nunca percebeu o que estava fazendo "***.

O estrito cumprimento de ordens superiores, sem qualquer reflexdo quanto as mesmas,
remete a sugestionabilidade a que estdo sujeitos os individuos como se: “numerosos atos
criminais sem antecedentes, e atribuidos a uma subjugacdo erdtica, sdo devidos a uma
propensdo passiva a se deixar influenciar**>, Além disso, em sua descricdo dos como se,
Deutsch menciona que a falta de individualidade e o vazio emocional também aparecerem na

estrutura moral desses individuos:

O mesmo vazio e a mesma falta de personalidade que sdo tdo evidentes na vida afetiva dessas
pessoas se véem igualmente em sua estrutura moral. Totalmente desprovidos de caréter,
absolutamente sem principios, no sentido literal do termo, a moralidade dos individuos “como
se”, seus ideais e suas convicgdes ndo fazem sendo refletir a imagem de outra pessoa, boa ou
ma. Se eles se juntam tdo facilmente a grupos sociais, éticos e religiosos, é por que eles
procuram, ao aderir a estes, dar um conteddo e uma realidade ao vazio interior deles, e
consolidar a validade da existéncia deles por meio de uma identificacéo.*®

Como se discutira no julgamento em Jerusalém, em outras circunstancias, o acusado
possivelmente ndo teria participado de um processo de exterminio de judeus, provavelmente,
nem viria a cometer algum crime e, conseqlientemente, néo seria levado a julgamento em um
tribunal. Eichmann nunca teve inclinagdo a matar alguém, nunca nutriu animosidade por
qualquer judeu, porém, ele “(...) se desculpa com base no fato de ter agido ndo como homem,
mas como mero funcionario cujas funcdes podiam ter sido facilmente realizadas por outrem
(...)" (ARENDT, [1963] 1999, p.312).

Seguindo esse raciocinio, talvez ndo tenha sido sendo ma-sorte o fato das convicgdes
do acusado serem reflexos de outra pessoa, que calhara ser Hitler, e, assim, ter tomado parte
nas engrenagens da implementacéo da Solugdo Final: “Foi pura irreflexdo — algo de maneira
nenhuma idéntico a burrice — que o predispds a se tornar um dos grandes criminosos desta
época” (ARENDT, [1963] 1999, p.311).

14 Grifos da autora.

12 “De nombreux actes criminels sans antécédents, et qu’on attribue d un assujettissement érotique, sont dus en fait a une
propension passive a se laisser influencer” (DEUTSCH, [1942] 2007, p.158).

31 e méme vide et le méme manque de personnalité qui sont si évidents dans la vie affective de ces personnes se voient
également dans leur structure morale. Totalement dépourvue de caractere, absolument sans principes, au sens littéral du
terme, la moralité des individus <<comme si>>, leurs idéaux et leurs convictions ne font que refléter I'image d"une autre
personne, bonne ou mauvaise. S’ils se joignent si facilement a des groupes sociaux, éthiques et religieux, ¢’est qu’ils
cherchent, en y adhérant, & donner un contenu et une réalité a leur vide intérieur, et & consolider la validité de leur existence
au moyen d‘une identification” (DEUTSCH, [1942] 2007, p.157).
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Se o totalitarismo promove o apagamento da individualidade, o que é levado a cabo
por intermédio da ciéncia que se pretende um discurso objetivo que apaga a dimensdo do
dizer propria ao sujeito, a psicanalise, em sentido contrario, ao dar lugar a enunciacdo, faz
face ao mundo de enunciados cientificos que o discurso da ciéncia tem erigido. Ela reinscreve
a categoria do impossivel e reintroduz a faculdade de pensar e desejar, opondo-se a
emergéncia de um totalitarismo de consumo. Ao dar lugar a falha, a psicanélise faz objecdo a
tendéncia totalitaria a que se presta a ciéncia.

A psicanalise coloca-se, dessa forma, em posicdo diametralmente antagbnica em
relacdo a ciéncia quanto a enunciacdo: enquanto esta se interessa por elimina-la, a psicanélise
pretende resguarda-la, reconhecendo ai o lugar do sujeito. Pois, sabendo ndo haver dito sem
dizer, ela ressalva a posicao do sujeito como dividido entre seu dizer e seu dito, que a ciéncia
se esforca por “cremar”.

E na falha dos ditos que o sujeito encontra apoio para seu dizer. Portanto, ainda que se
pretenda um discurso sem falha, o discurso cientifico ndo conseguira eliminar a enunciacao,
sendo eliminando o préprio homem. Pois, enquanto o homem existir, a falha estara presente e,

por conseguinte, a enunciacao que emerge nos lapsos, atos falhos, sintomas, sonhos...

Entdo aqui o circulo se fecha e o que eu acabo de lhes dizer ha pouco: o futuro da psicanélise
¢é algo que depende do que advird desse real, a saber, se os gadgets, por exemplo, vao
realmente vencer de forma absoluta, se chegaremos a nos tornar, nds mesmos, animados
realmente pelos gadgets. Devo dizer que isso me parece pouco provavel. Ndo conseguiremos
realmente fazer com que o gadget ndo seja um sintoma, pois ele o é, por enquanto, com toda a
evidéncia. E bem certo que alguns tém um automdvel como uma falsa mulher, e que fazem
absoluta questdo de que isso seja um falo, mas isso ndo tem relacdo com o falo, a ndo ser pelo
fato de que é o falo que nos impede de ter uma relagdo com alguma coisa que seria nosso
correspondente sexual (LACAN, [1974] s/d).

O sujeito ndo existindo fora do laco social, Lacan ndo antevé um futuro para um
discurso que foraclui o lago. Tal como uma fénix, o sujeito renasce™*, e, face ao mal-estar da
civilizacdo cientifica atual que, segundo Quinet (2006), expressa-se nas doencas dos discursos
oriundas do discurso do capitalista, ele responde com o sintoma: “sem dtvida, o sintoma ¢ a
mais humana tentativa de posicionamento frente ao mal estar na civilizagéo, ou seja, frente a
impossibilidade” (ALBERTIL, s/d)

Se ha um gozo proposto pela civiliza¢do representado pelos produtos da tecnociéncia a
disposicdo no mercado, ndo se deve esquecer que O sujeito tem um gozo particular em seu

sintoma, e que e impossivel de ser coletivizado. Dessa forma, por considerar o outro como

144 Expresséo utilizada por Sonia Alberti em comunicagéo pessoal.
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sujeito, levando em conta seu sintoma, o discurso do analista apresenta-se como Unica
modalidade de tratamento contra o mal-estar advindo da civilizagdo. Por ser um discurso
operador de giros de discursos, ele constitui-se como saida ao discurso do capitalista: “Lacan
propbe o Discurso do Psicanalista como Unica saida para a auséncia de saida do Discurso do
Capitalista” (ALBERTI, 2000, p.46).

Frente a um discurso que foraclui a castragédo, responde-se com o discurso pelo qual a
castracédo fez sua entrada: “¢ por isso que dois séculos depois desse deslizamento — chamemo-
lo calvinista, afinal, por que ndo? — a castragéo fez enfim sua entrada irruptiva sob a forma do
discurso analitico™* (LACAN, [1971-72]). Por sustentar a castragdo no cerne de seu
discurso, dando voz ao sujeito, a psicandlise faz-se saida a foraclusdo da castracdo do
capitalismo, o que ndo significa que ela seja reflgio contra o mal-estar. Pois, enquanto forma
de laco social, ela participa do mal-estar na civilizag&o.

Assinale-se, entretanto, que, em Televisdo ([1974] 2003), Lacan faz uma ressalva. Para
que a psicandlise se apresente como saida a auséncia de saida do capitalismo, é necessario que
ela ndo seja apenas para alguns: “quanto mais somos santos, mais rimos, € meu principio, ou
seja, € a saida do discurso capitalista —, 0 que ndo constituird um progresso se for somente
para alguns” (LACAN [1974] 2003, p.519). O santo a que se refere Lacan, diz Alberti (2000,
p-46), “¢ o lugar do psicanalista no Discurso do Psicanalista, rebotalho que nao faz caridade”.

Outrossim, ndo é apenas ao discurso do capitalista que Lacan apresenta o discurso do
analista como saida, mas também ao discurso da ciéncia. Se neste a foraclusdo também se faz
presente, o discurso do analista restitui o sujeito ao lugar do qual a ciéncia o excluiu, fazendo

um furo no saber cientifico universalizante:

Estes trés quartos de século, que sdo agora decorridos desde que Freud liberou esta fabulosa
subversédo de tudo isto que o é... ha uma outra coisa que cavalgou, e muito rudemente, que se
chama nada menos que o discurso da ciéncia, que por enquanto conduz 0 jogo... mesmo o
jogo até que se veja o limite: e se ha alguma coisa que é correlativa desta saida do discurso da
ciéncia, alguma coisa da qual ndo havia nenhuma chance que ndo produzido antes o triunfo do
discurso da ciéncia, isto é o discurso analitico (LACAN, [1972])*%.

Se 0 que é foracluido no simbdlico retorna no real, é ai que se pode esperar 0

aparecimento de um limite ao movimento circular aparentemente sem fim do capitalismo.

15 «Cest bien pour ¢a que deux siécles apreés ce glissement — appelons-le calviniste aprés tout, pourquoi pas — la castration
a fait enfin son entrée irruptive sous la forme du discours analytique”. Ligdo de 06 de janeiro de 1972. Inédito.

146 «Ces trois-quarts de siécle, qui sont maintenant écoulés depuis que Freud a sorti cette fabuleuse subversion de tout ce
qu'il en est... il y a une autre chose qui a cavalé, et rudement bien, qui s ‘appelle rien de moins que le discours de la science,
qui pour l'instant meéne le jeu... méme le jeu jusqu’a ce qu’on en voie la limite: et si il y a quelque chose qui est corrélatif de
cette issue du discours de la science, quelque chose dont il n"y avait aucune chance que ¢a ne parit avant le triomphe du
discours de la science, ¢ ’est le discours analytique” Lacan, Conferéncia de Mildo, 12 de maio de 1972. Inédito.
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Ademais, ainda que a complexidade desse discurso torne problemaética sua dissolugdo, Lacan
([1972]) ressalva que o discurso do capitalista se consome tdo bem que se consuma. Portanto,
0 que se apresenta como um discurso sem saida dada sua circularidade, a cada volta que da,
aproxima-se de sua consumacao.

Ao dissolver o lago, o capitalismo, adverte Alberti, caminha em dire¢do a seu préprio
malogro, pois 0 homem n&o tem como existir fora do lago social: “(...) quanto ao discurso do
capitalista, o lagco social fracassa o que, a longo termo, levard ao fracasso do proprio
capitalismo porque o homem é um ser que faz, por definicdo, laco social (...)” (ALBERTI,
s/d). Portanto, ainda que sua pretensdo seja eliminar a falta, o discurso do capitalista em
algum momento tende a falhar, pois 0 homem néo podendo renunciar ao laco, ndo tem outra
saida, sendo a proporcionada pelo discurso do psicanalista: a saida pelo desejo.

E este, 0 desejo, a arma com que se pode resistir & ameaca de destruicdo que o

discurso do capitalista traz a civilizacdo.
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