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ABSTRACT

The present article has the purpose of
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violéncia € um tema que sempre chamou a atencgéo de estudiosos de variadas

areas da ciéncia de diferentes épocas. Entretanto, hoje parece existir a
dificuldade de perceber como ela esta imbricada nas nossas vidas, ndo somente a que
vemos nos noticiarios de TV, mas a da nossa constituicdo como ser e em todas nossas
relagdessociais. A violéncia ndo é algo novo, ela sempre existiu em todas as épocas,
entretanto é diferente pensar, por exemplo, a violéncia do periodo moderno de Freud
em relacdo a do mundo atual. Muitos historiadores denominam a nossa era como Pés-
Modernismo, com advento da globalizagdo, de politicas neoliberais, surgimento da
internet, avangos tecnoldgicos, consumismo desenfreado, entre outros, que trouxeram
extremas mudancgas na sociedade e na subjetividade.
Enquanto na era Moderna, de acordo com Costa (2012), o individuo se encontrava em
um mal-estar claustrofébico, pois deixava de lado sua liberdade em nome da Ordem,
com um Supereu rigido, devido aos controles de instituicbes como a religido, a familia,
aintervencéao do Estado na esfera privada, entre outros; no pds-modernismo, o individuo
aparece sob uma angustia agorafébica, isto €, uma liberdade exacerbada, ditada pela
lei do mercado. Desta forma, analisa-se que a mudanga sobre a violéncia esta no seu
fundamento.
A partir deste fato, perguntamo-nos: em que consiste esta violéncia sutil que na
contemporaneidade submete os sujeitos? Para pensar essa questdo, retomaremos os
desenvolvimentos de Lacan com relagcdo ao Discurso Capitalista e de Adorno e
Horkheimer quanto ao conceito de Industria Cultural.
Para Safatle (2005), é verdade que n&o houve um dialogo entre essas duas escolas.
Por um lado, na Alemanha, o encontro entre a filosofia e a psicanalise freudiana foi
estudado na Escola de Frankfurt, por outro lado, na Franga, houve uma reconstrugao
da metapsicologia freudiana pelos estudos de Lacan. Na escola de Frankfurt, houve
uma “tentativa de construir uma espécie de arqueologia dos vinculos sociais e dos

processos de socializagdo a partir de leituras, muitas vezes divergentes, da teoria
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freudianas das pulsdes” (p. 22). A psicanalise lacaniana partiu para o “reconhecimento
da irredutibilidade do bloqueio produzido pelo campo doinconsciente, do sexual e do
pulsional aos processos de auto-reflexdo” (Safatle, 2005, p. 22).

Mesmo com essas diferengas, para Safatle (2005), atualmente admite-se semelhancga
entre essas escolas, especialmente entre Lacan e Adorno, mesmo porque ambos
fizeram releitura das obras freudianas. Como refere o autor, Lacan também se
interessou pela arqueologia dos vinculos sociais, 0 que é evidente na sua teoria dos
discursos, que nos ajudara a entender e refletir a violéncia contemporanea com a

contribuicdo da Industria Cultura de Adorno e Horkheimer.

Violéncia e a Industria Cultural de AdornoeHorkheimer

Adorno eHorkheimer nos dao elementos, em sua teoria critica, para pensar sobre a
violéncia. Mas, para podermos entender seu desenvolvimento, faz-se necessario
aprofundar o conceito de Industria Cultural. Esse conceito foi criado por Adorno e
Horkheimer em 1947, no capitulo “A Industria Cultural: O Esclarecimento como
mistificacdo das massas” do livro Dialética do Esclarecimento. Em uma conferéncia
radiofénica em 1962, na Alemanha, Adorno (1986b) explica o motivo da substituicdo do
termo cultura de massa para Industria Cultural. O autor aponta que a cultura de massa
surge espontaneamente, ao passo que a Industria Cultural haveria uma padronizagao
do comportamento de forma imposta.

De acordo com Cohen (1986) a Industria Cultural ndo pode ser vista como cultura, pois
nao foi criada pelo homem e sim imposta. Assim como, nao poderia ser vista como uma
industria comum dos modos de produgao de mercadoria, pois esta mais conectada com
a circulagao do que a produgéo.

Desta forma, Adorno e Horkheimer (1985) referem-se a Industria Cultural como “a falsa
identidade universal e particular” (p. 100), que traz o sentido que seria um poderoso

instrumento aliado a lucratividade e de controle social que o individuo aceita sem
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resisténcia, pois atende suas necessidades supérfluas. Nas palavras de Adorno e
Horkheimer (1985):

Os padroes teriam resultados originariamente das necessidades dos consumidores:

eis por que sao aceitos sem resisténcias. De fato, o que o explica é o circulo da

manipulagdo e da necessidade retroativa, no qual a unidade do sistema se torna

cada vez mais coesa. O que nao se diz é que terreno no qual a técnica conquista

seu poder sobre a sociedade é o poder que os economicamente mais fortes

exercem sobre a sociedade. (p. 100)
Como podemos perceber, para esses autores, a Industria Cultural € uma meta do
liberalismo. Sem percebermos, o cinema, as artes, a musica, até o lazer perderam a sua
esséncia de algo de comunicagdo com o proprio individuo, tornando-se algo de
mercadoria, isto €, a Industria Cultural impede a sublimagao, o que ela faz é reprimir. A
arte perde sua esséncia de apropriagao.
Para Adorno (1986a), a Industria Cultural faz o consumidor acreditar que é o “Rei” de
seu destino, mas na verdade é apenas um objeto, igual ao seu consumismo, que o
sustenta, isso significa que os produtos aparecem de forma individual para cada
consumidor, e tal individualidade do consumo contribui com o fortalecimento dessa falsa
ideologia. Em resumo, a Industria Cultural, seria simples futilidade, forma de aliviar
tensdes.
Neste sentido, ela se enraiza nas nossas vidas que faz o conformismo substituir a
consciéncia de uma forma escamoteada impondo uma ordem que passa despercebida
aos homens. A Industria Cultural impede a autonomia e a independéncia, o sujeito fica
impossibilitado de julgar e tomar suas decisdes conscientemente.
Na leitura de Caniato e Castro (2009) sobre a Industria Cultural, ela pregaria o interesse
da classe dominante no sentido que daria énfase ao interesse do capital em contraméo
ao interesse do individuo. Essa industria seria o principal instrumento de transmisséao

da cultura, propiciando uma compreensao iluséria e alienante por parte do individuo,
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pois apresenta partes de uma ideologia e nao sua totalidade, que saointernalizadas pelo
individuo sem possibilidade de mudancas e transformacgao de sua realidade.
Para as autorastodos os individuos internalizariam crencgas, costumes, leis e ordem de
uma determinada sociedade por meio de praticas educativas. Entretanto, nas
sociedades atuais, criam-se padronizagdes de conduta — extremamente difundidas por
meios midiaticos — que devem ser seguidas por todos. Consequentemente, 0 que ocorre
€ a “morte da individualidade” (Caniato, 2009b, p. 68). Mesmo que haja um sentimento
de ambivaléncia por parte do individuo perante essas imposigdes, ele aceita e acredita
de forma iluséria nas suas realizagbes pessoais. Até mesmo porque, se o individuo
rejeitar essa postura que ésubmetido, corre o risco de nao estar inserido em uma
coletividade, podendo perder até sua seguranga. Como assevera Adorno e Horkheimer
(1985):

O mestre nao diz mais: vocé pensara como eu ou morrera. Ele diz: vocé é livre de

nao pensar como eu: sua vida, seu bens, tudo vocé ha de conservar, mas de hoje

em diante vocé sera um estrangeiro entre nés. Quem nao se conforma é punido

com uma impoténcia econbmica que se prolonga na impoténcia espiritual do

individualista. (p. 110).
Além disso, para Caniato (2009b), rejeita-se qualquer manifestagdo do querer ser
diferente. O diferente torna-se o bode expiatério da sociedade, pois se cria a “légica do
amigo (igual) — inimigo (diferente)” (Caniato, 2009b, p. 69), e o diferente é contestado
irracionalmente por apelos passionais e de conotagdo mistica, de forma vexatoria,
preconceituosa e discriminatéria.Neste sentido, n&o seria por acaso que manifestagao
de violéncia como o bullying e assédio moral tomaram conta das pesquisas académicas
nas ultimas décadas.
Embora presenciassem varias manifestagdes de violéncia diariamente, de acordo com
Caniato (2009b) atualmente o individuo viveria violentado por meio da violéncia

simbdlica, que se refere a violéncia em que ndo ha armas, mas que abafa e impede toda
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a atividade de oposigédo, induz uma forma de vida que todos devem seguir. Os
processos identificatorios sao perversos, pois o individuo ndo se identifica com o outro,
mas com objetos ilusdrios, distantes da realidade.

Essa forma de violéncia, conforme a autora, seria a esséncia dos modos de produgao
capitalista, de forma escamoteada esta presente em todas as relagdes sociais. Como
refere Enriquez (citado por Caniato, 2009b), através dessa violéncia se cria um principio
de realidade enganoso. Para Guinsberg (citado por Caniato, 2009b, p. 70): “Representa,
portanto, para o sujeito, a ‘verdade’ para-si da realidade social, estabelecendo-se como
o principio de ‘autoridade’ quando internalizados pelos sujeitos de modo inconsciente,
como se fossem produzidas por eles préprios.” Para Guinsberg (citado por Caniato,
2009b) a violéncia simbdlica é sutil, mas muito mais efetiva, pois ela nao é visivel, porém
afeta todos.

Esse modelo, soberano na sociedade contemporanea, faz com que o sujeito busque ser
o que Costa (citado por Caniato & Castro, 2009) chama de “tipos psicolégicos ordinarios”
(p. 268): o modelo identificatério que todos aspiram ser e que todos possam ter em
comum no mundo neoliberal. De acordo com Caniato e Castro (2009), a politica
neoliberal faz com que o individuo viva uma falsa ilusdo de que ele mesmo é
responsavel pela construgao de sua vida, devendo ter alto desempenho, proatividade,
flexibilidade; enfim, ser um trabalhador multifuncional, pronto para qualquer mudancga e
atividade — caso fracasse no mundo da supercompetitividade, o préprio individuo é
responsavel pelo seu fracasso. Ainda, assola o medo, como citam Caniato e Castro
(2009), de fazer parte do grupo dos excluidos, do imenso numero de desempregados
ou subempregados existente atualmente. Como cita Dejours (citado por Caniato &
Castro, 2009, p. 271), “Quem nao consegue atingir esse patamar é considerado
incompetente e passa a ser culpabilizado a nivel individual pelo seu fracasso.”.
Caniatoe Castro (2009) acreditam que vivemos uma época consubstanciada em

modelos regressivos, na qual o narcisismo esta majoritariamente presente, ndo s6 nas
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formas de patologias, mas na constituicdo de um sujeito dito “normal”. Segundo os
autores, o narcisismo que impera hodiernamente se distingue do narcisismo de Freud:
para este, a libido esta direcionada ao proprio individuo; aquele, de acordo com
Lipovetsky (citado por Caniato & Castro, 2009), esta conectado um estilo de vida
proposto pela midia, que deve ser seguido por todos. Nesse contexto atual, ao mesmo
tempo em que esta voltado para si mesmo o individuo se desvincula dos signos sociais,
como referem Caniato e Castro (2009, p. 273): “Dai o vazio do homem contemporaneo,
porque n&o ha investimento libidinal nem em si mesmo nem no outro, mas em modelos
midiaticos, isto €, em uma ‘coisa’ mesmo, no nada.”

Para Caniato (2009b), ha, de forma escamoteada, um autoritarismo na sociedade pés-
moderna: destruiram-se todas as referéncias do individuo que o faziam viver em
coletividade. O individualismo contemporaneo colocou um fim na confianga por outros
homens, o homem “se basta a si mesmo” (Caniato, 2009b, p. 75).

A Industria Cultural em prol do mercado esta presente de forma sutil em toda a esfera
pessoal e social, influenciou até as nossas leis, que se tornaram discriminatérias. O
Codigo Penal brasileiro, por exemplo, segundo Caniato (2009a), foi construido
historicamente a favor dos grupos que tém poder de consumo — isso pode ser notado,
por exemplo, nos crimes de “colarinho branco”. Geralmente os envolvidos saem
impunes de seus crimes, pois se aproveitam das instaveis leis brasileiras, encontrando
nelas brechas, ao final os seus atos sequer sao identificados como crimes: “Sao os
sursis, os habeas-corpus, os indultos, as anistias, as extintivas da punibilidade, os
substitutivos penais, etc. que se apoiam em jurisprudéncias casuisticas para favorecer
a impunidade.” (Caniato, 2009a, p. 52). Enquanto a maioria que compde o grupo dos
nao consumidores ¢é desinformada e desprotegida, torna-se marginalizada na
sociedade, é depositada nas prisdes, que muitos denominam depdsitos de “lixos
humanos”, sem o direito de ressocializagdo, a sociedade, até mesmo pessoas com alto

nivel de instrugéo, clama por pena de morte, defende veementemente a diminuicéo da
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maioridade penal como forma de promover seguranga mediante os altos indices de
violéncia.
Algo que se pode notar na sociedade brasileira contemporanea é que os crimes de
“colarinho branco” tornaram-se banais: para o individuo, crime mesmo é homicidio,
estupro, latrocinio, roubo etc. — crimes que chocam a opinido publica. Porém, a violéncia
gue se aborda aqui €, também, a estrutural: sob definicado de Ugalde e Zwi (citado por
Caniato, 2009a, p. 55), aquela “quando os recursos e poderes sociais estao
desigualmente distribuidos, concentrados nas maos de uns poucos que nao os usam
para impulsionar a realizagdo de toda coletividade, mas para a satisfagéo da elite e o
controle dos despossuidos”.
Para Costa (2001) que no seu artigo trata da contribuicdo da Industria Cultual nos
estudos dos meios de comunicacdo. Para o autor, todos os meios de comunicacao
seguem a lei do mercado, isto é, a noticia também virou mercadoria e forma de
manipulagao ideoldgica. Segundo Costa (2001), pode-se notar que em todos os meios
de comunicagao predominam sempre as mesmas noticias. Marcondes Filho (citado por
Costa, 2001) afirma que a noticia segue o caminho da “sensacionalizagdo dos fatos
sociais, personificagdo dos acontecimentos histéricos, a redugao do real ao factual” (p.
112). Para o autor, essas noticias chegam tao rapido ao telespectador, envolvem de tal
modo suas emogdes e seus estimulos multissensoriais que ndo da tempo de o individuo
ter uma opinido critica em relagdo aos fatos; defrontamo-nos aqui com “a estética da
mercadoria noticia”. De acordo com Costa (2001, p. 112).

A categoria estetizagdo da violéncia ja supbe a ideia de mediagdo da tecnologia

como extensao sensorial, para utilizar uma conhecida expressao de Mcluhan, ou

seja, a percepgdao humana cada vez mais se da pela influéncia e mediagdo da

tecnologia. Estetizar significa construir uma realidade que se configure como

espetaculo. Até mesmo a violéncia de uma imagem forte, nos telejornais, por

exemplo, tem maior capacidade de criar o desejo pela sua violéncia como
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espetaculo ndo requer da audiéncia outra representagao que va além do fato de ser
entretenimento, momento de distragao e de prazer.

Podemos interpretar em Adorno (1995a) uma critica em todos os meios de
comunicagao, sejam elas revistas, radios, livros, entre outros. Além disso, o filésofo n&o
tem apenas ideias contrarias aos meios de comunicagdo de massas, pois também
poderiam ser usados para uma boa formacdo da humanidade. A critica de Adorno
(1995a) é que a televisdo seria uma consequéncia da ideologia da Industria Cultural e
seus questionamentos s&o0 como uma pessoa poderia entrar em contato com todos
esses meios sem ser iludidos por essa falsa ideologia que criam pseudorealidades.
Por meio dessa falsa ideologia que internalizamos hodiernamente, podemos retomar ao
texto “Educacdo apds Auschwitz”. Adorno (1995b) afirma que o que ocorreu em
Auschwistz foi uma regressao ao anticivilizatério e alerta: pode se repetir se os seus
fundamentos persistirem. Para Adorno (1995b), a preocupacao especial acerca do que
ocorreu em Auschwistz € em relacéo aos “culpados”: tentar-se descobrir como o ser
humano pode chega nessa brutalidade. Assim, através de um respaldo psicanalitico: é
na primeira infancia que se forma a personalidade do sujeito; portanto, para Adorno
(1995b), é com essa idade que a sociedade precisa se preocupar, dando ao individuo
uma educacgao de autocritica: “a educacado tem sentido unicamente como educacéao
dirigida a uma auto-reflexao critica” (Adorno, 1995b, p. 121). Entretanto, Adorno nao cria
uma modelo de educacgéo, apenas esboga-o.

Para Adorno (1995b), o fundamento basico para o que ocorreu em Auschwistz ainda
perpetua nas sociedades atuais, s6 que sob o enfoque da tecnologia. Adorno (1995b)
afirma que a tecnologia se encontra no primeiro plano da vida do individuo, como algo
de apropriagao e de sua individualidade de forma irracional, patologica e exagerada. A
tecnologia se tornou algo essencial para a preservagao da sociedade de
formafetichizada. O que Adorno (1995b) denominou consciéncia coisificada — quando o

individuo aceita tudo que esta sendo dado, de forma legitima e incontestavel —, explicita

13



Psicologia, Conocimiento y Sociedad 6 (1), 5-28 (mayo—octubre 2016) Trabajos Originales ISSN: 1688-7026

nos defensores de Auschwistz, predomina na sociedade de consumo, tornando as
pessoas frias, incapazes de amar o préximo. Consequentemente, até nossas criangas
sao vitimas dessa frieza, pois os pais aderem a essa cultura sem resisténcia.

Freud (1996), em Mal-estar da civilizagao (1929), aborda trés formas de sofrimento: pela
supremacia da natureza; pela deterioragdo do corpo humano; e pela relagdo com o
outro, que nada mais € que a propria cultura, criada pelo homem. Para Adorno (citado
por Caniato, Cesnik & Rodrigues, 2012), a cultura deveria dar ao sujeito uma visao
critica sobre a realidade, uma maneira de buscar a autonomia, é “um elemento de
amparo aos sujeitos, construida por eles préprios, sendo tais aquisi¢des historicas
transmissiveis as geragdes seguintes a fim de melhorar as condi¢des de existéncia dos
homens” (Caniato, Cesnik & Rodrigues, 2012, p. 662). Caniato e Castro (2009) se
preocupam com a questao da responsabilidade da psicologia, em todos os campos
sociais, quanto a nunca ignorar a cultura, que € um agente culpabilizante, patologizador
do individuo. Ignora-la seria estar a favor da Industria Cultural e ndo do individuo, haja
vista que a violéncia no conceito de Industria Cultural impera primordialmente pela
tirania do mercado, violéncia que nos faz questionar a subjetividade contemporanea, e
como o individuo vive uma vida verdadeira em um mundo falso, isto muito questionado
por Adorno. Também traz uma preocupagao na atividade clinica, como veremos em

Lacan.

Violéncia no Discurso Capitalista em Lacan

Para entender o Discurso Capitalista e, portanto, a violéncia na concepgéao lacaniana, é
necessario fazer uma breve consideracdo acerca do conceito de “discurso” em Lacan.
Lacan (1972, 1985) afirma que o discurso € o que faz o lago social e 0 que estabelece
a relagado do sujeito com o saber; propde uma classificagdo: discurso do mestre;
discurso histérico; discurso do universitario; discurso psicanalitico (Lacan, 1992). No

entanto, ndo cabe aqui aprofundar cada um desses discursos, apenas trata-los
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brevemente, a seguir, para entdo compreender 0 quinto discurso:o capitalista. Talvez
devamos nos perguntar se realmente € um discurso enquanto lago social, ou, em que
consiste o discurso capitalista que nos pode ajudar a pensar a questao da violéncia.
Lacan, em varias de suas obras, diz que o inconsciente é estruturado pela linguagem,
portanto, o inconsciente é o discurso. Lacan estrutura os quatros discursos usando
formas algébricas, e usa quatros elementos: dentre elas: letras e caractere. Nestas
composigdes: a € o objeto; S1, significante-mestre; S2, o saber constituido na cadeia
significante; e $, o sujeito dividido. Em cada discurso, as letras e caractere estdo
divididas em quatro lugares, separados de dois em dois ao modo de quadrante, e cada
separacao é dividida por duas barras (/), que significam a resisténcia a significagdo — o
conteudo recalcado.

Ainda, de acordo com Castro (2009), Lacan faz uso de flecha no sentido horario 2> e
anti-horario < para dar sentido a cadeia significante. A primeira tem um sentido de
impossibilidade e a segunda de impoténcia. A impossibilidade esta entre o
agente/semblante e o Outro/outro ou trabalho do gozo, e a impoténcia é a protegao da

verdade que é localizada entre Produg¢éo/perda ou mais-gozar e a verdade:

1. Agente ou Poder ou Semblante 2. Outro/outro, ou trabalho do gozo

4. Verdade 3. Produgéao/perda ou mais-gozar
Discutamos brevemente a classificacdo de Lacan:
Discurso do Mestre: para Lacan (1992) é o discurso do Senhor, que impde a verdade,
que cria convicgoes, desvio e erros: “aquilo que ele confessa querer dominar” (p. 72).
Na interpretacdo de Castro (2009), a impossibilidade desse discurso esta entre o
significante-mestre (S1) e o saber (S2), dando um sentido da impossibilidade de
“‘governar aquilo que nao se domina” ou “de fazer o seu mundo do mestre funcionar”

(Lacan 1992, citado por Castro, 2009, p. 251). A impoténcia esta localizada entre objeto

15



Psicologia, Conocimiento y Sociedad 6 (1), 5-28 (mayo—octubre 2016) Trabajos Originales ISSN: 1688-7026

a e o sujeito $ — “ndo pode extrair tanto produto quanto da producgdo qualquer verdade
subjetiva” (Castro, 2009, p. 252).
S1 —» S2
4 o« $
Discurso Histérico: pode-se analisar que o agente ocupa o lugar do sujeito barrado ($),
no qual ha duavidas sobre a verdade da palavra e o qual € questionador do seu desejo
ou a “lei questionada como sintoma” (Lacan, 1992, p. 45). Para Castro (2009), Lacan
refere que a impossibilidade encontra-se no sujeito $ em diregcao ao significante-mestre
(S1), que é a incapacidade de dominar o significante-mestre, e a impoténcia esta na
producgao de saberes (S2) em diregao ao objeto a, dando um sentido de ndo percepgao

do gozo, sendo um saber que nao € capaz de analisar o objeto como mais-gozar.

$—>» S1

a «— S2
Discurso Universitario: Lacan (1992) diz que é o saber que nao se sabe, intitulado pelo
S2, que nunca esta sozinho, pois estd acompanhado pelo Grande Outro. Seria o
escravo submetido ao mestre. Segundo Castro (2009), Lacan refere que a
impossibilidade € de educar pelo comando do saber, portanto, ela esta localizada entre
o saber S2 e o objeto a. Ja a impoténcia é entre o sujeito $ e o significante-mestre (S1),

colocando este no lugar da verdade e do reconhecimento.

S2_, a

S1e §
Discurso Psicanalitico: Lacan (1992) diz que é o discurso da interpretagao, nota-se o
agente do discurso € ocupado por nao ter o objeto de satisfagdo, questiona o sujeito do
desejo. Para Castro (2009), a impossibilidade se encontra entre o objeto a e o sujeito $,
discutindo a impossibilidade de psicanalisar, ou seja, de curar. Ja a impoténcia € uma

transposigcao da produgéo entre o S1 para o saber S2, que esta na posigao da verdade,

superada, entretanto, pelo ato analitico.
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a —» $

'S2 «— S1
Do quinto discurso, o capitalista, Lacan falou em 1972 em um seminario em Mildo — o
texto n&o se encontra em nenhum de seus livros publicados, € apenas um texto isolado
e mencionado uma unica vez. Para Lacan (1972), o discurso capitalista nao estabelece
laco social, é o discurso do mercado e da tecnociéncia capitalista. Segundo Cesarotto
(2007), para Lacan no Discurso Capitalista o sujeito é dividido como agente discursivo,
0 que se questiona € o valor do saber e ndo mais a verdade. A estrutura do discurso
capitalista € a seguinte:

$ —» S2

Sle— a
Castro (2009) afirma que, para Lacan, o discurso capitalista também é denominado
Discurso do Mestre Moderno: mais do que mestre € uma articulagao entre o discurso do
mestre, representado pela construgdo dos saberes contemporéneos e seus produtos
tecnoldgicos, e 0 mercado, isto €, 0 que se chama de mestre contemporaneo € a tomada
do mercado do saber da ciéncia, por isso, ja ndo funciona como discurso propriamente
dito. Se comparado ao discurso do mestre, pode-se notar no discurso capitalista uma
inversdo entre o significante-mestre (S1) e o sujeito ($), isto é, neste a verdade é o S1
e o agente/semblante é o $. Portanto, o $ é colocado diante do mercado como sujeito-
consumidor, diferente do discurso do mestre, a verdade ndao é mais o sujeito dividido.
Podemos ver nesta outra figura, de Teixeira e Santos (2003), que ambos sao
comparados:

Discurso do Mestre Discurso Capitalista

ST —» S2

< DN
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De acordo com essas autoras, a impossibilidade esta foracluida, ao passo quea flecha
da impoténcia esta localizada entre o significante-mestre (S1) e o objeto a; de acordo
com Castro (2009), Lacan colocou o sujeito assentado sobre um saber estabelecido
pela tecnociéncia capitalista, o saber do Outro, e 0 gozo € o consumo por objeto e o
imperativo da ciéncia, portanto, a impoténcia € analisar a verdade do significante-
mestre.

No discurso capitalista, o saber do trabalhador esta, como no discurso do mestre,

reduzido a condigédo de trabalho que gera mais-gozar — em forma de lucro para o

capitalista e em forma de mais-gozar da mercadoria (S2/a) para o consumidor —

porém, como a diferenga de o sujeito estar colocado como dominante, diante da

cena de consumo. Lacan inscreve ai uma mudanga de posigédo do sujeito gerada,

no discurso do mestre, pelo advento do capitalismo: o sujeito € deslocado do lugar

da verdade para o lugar do agente. E essa mudanga de posi¢cao do sujeito, além

das razdes historicas ligadas ao advento do capitalismo, contou ainda com a

influéncia do discurso histérico enquanto fiel contestador do gozo do mestre,

principalmente por nele denunciar a impoténcia subjetiva ($ € a) que subjaz em sua

ansia de dominio (S1 > S2). (Castro, 2009, p. 252-253).
Se no discurso do mestre havia um pai tradicional que simbolicamente impunha um
limite do gozo, como disse Lacan (1972) que o significante-mestre determinaria a
castragdo. No discurso capitalista mantém o sujeito sempre insatisfeito perante as
inovagdes tecnoldgicas que ocorrem dia a dia. Esta insaciedadee insatisfagao séo o que
faz o mercado funcionar, pois ele sempre oferecera “novos gozos”, por meio de objetos.
Assim, o verdadeiro comando é o consumo.
Teixeira e Santos (2003) referem, ainda, que o Discurso Capitalista é algo inquietante
na psicanalise pés-moderna, pois traz novas formas de producao de subijetividade e
consequentemente novos sintomas, sob os quais a propria violéncia esta inscrita.
Quando falou do discurso do capitalista, Lacan usou termos e conceitos da teoria

marxista, como “mais-valia” a qual designou mais-de-gozar. Lacan fala de mais-valia
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nao para o discurso capitalista, o faz desde o seminario 17, para localizar o gozo nos
discursos. De acordo com Ferrari (2006, p.51)

O préprio Lacan ensinou uma forma psicanalitica de se considerar a questdo: com

Marx falou de plus-valia como causa de desejo do capitalista, mas depois percebeu

que, quando se esta na plus-valia como causa de desejo, 0 que ha é um regime de

falta de gozar. Encontrou-se, nesse ponto, com a concepgao do capitalismo como

cultura de falta de gozar, expressa por Max Weber. Isso significa que o capitalista

nao é puramente um gozador, ja que o capital é reinvestido no regime. Assim, em

"Radiofonia" (1970/2003), Lacan afirma que a plus-valia é a causa de desejo de toda

economia, ou seja, do proletario e do capitalista. Se todos tém como causa a plus-

valia, é porque estao na avidez da falta de gozar. Conclui que, nesse regime, todos

sao proletarios, despossuidos, nada tém para estabelecer lago social, vivem em

insatisfagcdo permanente, expressa na formula do nunca é bastante e na busca

constante de um plus.
Todavia, ha um ponto questionavel: mais-valia ndo € o mesmo que causa de desejo.
Porisso, Lacan (1972) vai situar a mais-valia no discurso do mestre como o que o mestre
extrai do escravo ao fazé-lo trabalhar, isto €, o mestre extrai um gozo ao produzir um
saber mestre. Ja no discurso analitico, localiza o gozo como causa de desejo, ou seja,
0 que causa o desejo ao sujeito leva-lhe a obter satisfagcdo e a falar, a viver, mas ele
nao o reconhece como causa, padece disto porque fala desde o discurso histérico.
O Discurso Capitalista se opde a légica dos quatros discursos: enquanto os quatros
discursos sao articulados por um Imperativo de renuncia que reduz o gozo, no Discurso
Capitalista tudo é permitido, como se falasse: “Goze!”. Para Teixeira e Santos (2003),
os sintomas da atualidade, assim como a violéncia, estio relacionados com a foraclusido
do Nome-do-Pai, que nos quatros discursos Lacan apresenta como o agente da
castragdo. “Este operador transfere a poténcia simbdlica, do significante, para o
imaginario. Permite transmitir real do gozo impossivel para as vias imaginarias de um

real de gozo proibido.” (Teixeira & Santos, 2003, p. 168). Ja no Discurso Capitalista é
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uma forma de perder a condi¢céo de sujeito e se submeter ao imperativo superegoico de
gozar — por isso a violéncia em jogo.

Teixeira (2008) retoma o texto Mal-estar na civilizagédo de Freud e faz uma comparacgéao
com os Discursos de J. Lacan: para a autora, o que Freud chamou de “civilizagéo” Lacan
chama de “discurso”. Do texto de Freud, Teixeira (2008) extraiu o termo “pulséo de
morte”, que Freud designou como “pulsdes destrutivas” e em relagao as quais afirmou
a presenga de um Imperativo na desfuséo da pulséo erética e destrutiva. Freud também
coloca a responsabilidade no Supereu sobre os destinos da destrutividade. Teixeira
(2008) fala que a pulsao freudiana tenha sido colocada como limite entre o psiquico e o
somatico, onde as pulsdes eroticas estdo localizadas nas zonas erdgenas, ja a pulséo
de morte ndo se encontre no corpo, mas nos sintomas atribuidos ao Supereu. Afirma
que falar de violéncia ndo se trata de discutir entre o psiquico e o somatico, como
proposto por Freud, “mas nos termos da incidéncia do significante sobre o corpo, das
ressonancias e dos efeitos imaginarios, simbdlicos e real de gozo, proprios das
operagdes da linguagem ou, mais precisamente dos discursos” (Teixeira, 2008, p. 4).
Para Teixeira (2008), Lacan refaz os estudos da pulsdo de morte de Freud criando a
teoria do gozo; configurada, sobretudo, no Discurso do Mestre, em que ha um
Imperativo do gozo — correlatado a castragdo e ao recalque, ordenadores dos lagos
sociais. Portanto, enquanto para Freud o Supereu era herdeiro do complexo de Edipo,
para Lacan o Supereu € o herdeiro do significante-mestre (S1), e este esta presente na
dindmica dos discursos e na sua orientagdo do desejo e do gozo nos lagos sociais.
Lacan busca uma nova forma de mostrar o aparelho psiquico e a economia do gozo,
através da explicagédo dos discursos: “economia de gozo pulsional, baseada na nogao
de entropia, perda e recuperagao de gozo articulado como estrutura significante dos
discursos (1969/70).” (Teixeira, 2008, p. 4).

Embora nao tenha um texto especifico sobre a violéncia, a violéncia instigou Freud, que

ele trabalhou sobre esse tema de acordo com seus variados conceitos, como
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narcisismo, agressividade, acting out, pulsdes etc. Lacan refez uma releitura de Freud,
0 que contribui para um estudo da psicanalise na sociedade pds-moderna, e a violéncia
hodierna, dentro dessa concepgao, esta relacionada a excesso de gozo e satisfagao
pulsional, consequentemente, uma ruptura do lago social, a partir de uma sociedade
fundamentada pelo discurso capitalista. Besset e Silva (2010) referem que Lacan indica
que o discurso capitalista é “avesso as coisas do amor e a particularidade do desejo” (p.
328). Esse excesso de satisfagao que se exige do sujeito hoje € o que causa sofrimento.
Para Teixeira (2008), a psicanalise denomina a violéncia como satisfagao pulsional que
determina os modos de producgao da subjetividade e da construgéo e desconstrugao da
cultura. Ela se origina com a criagdo das leis, dos contratos e das entidades sociais,
portanto, além de ser algo psicopatoldgico, a violéncia esta presente na vida mental do
sujeito, e 0 gozo se estabelece nos diferentes discursos que podem mudar de acordo
com a civilizagdo. Para Besset e Silva (2010), Lacan fala da relagéo do sujeito com o
outro pautado na agressividade, mas na qual ha um elemento pacificador: a linguagem.
O sujeito precisa renunciar a violéncia e a agressividade para manter a vida em
coletividade. Entretanto, o que mostra que a violéncia esta inserida nos vinculos sociais,
mas o que se discute aqui s&o mudangas no pds-modernismo e, consequentemente, as
mudangas dos vinculos. Se para Freud a civilizagdo se manteria com a redugao
pulsional destrutiva na era Moderna, o que se percebe atualmente € um crescimento
alarmante da tecnociéncia capitalista: pode-se dizer que a violéncia é originada da
estrutura do discurso capitalista. Isso faz a psicanalise se questionar sobre causa e
efeitos da violéncia e o estabelecimento do lago social, dentro desse discurso, que
mudou as formas de produgao de subjetividade e as relagbes sociais e afetivas:

O surgimento do quinto discurso, que é o da tecnociéncia capitalista (Lacan, 1973,
p. 79), transformou o mal-estar em devastagdo. Por esta razdo, confrontamos a
violéncia instituida e instituinte do discurso do mestre, discurso fundante da

subjetividade regulada pela perda e recuperagao de gozo, nos termos do sujeito e
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do objeto a, com a violéncia que se apresenta como mutagao subjetiva, ruptura dos

lagos sociais, como desregulagao do gozo no discurso capitalista. (Teixeira, 2008,

p. 6).
O que ocorre de forma particular na violéncia de hoje, de acordo Besset e Silva (2010),
sado as perdas dos referenciais simbdlicos, isto é, a forma como o mundo do sujeito é
organizado pela linguagem e suas leis; estas leis s&do o que impossibilita o gozo pleno,
nada mais € a castracao pelo Pai. Entretanto, o Pai ndo exerce mais a sua fungédo como
em outras épocas, como na propria época de Freud. Os sujeitos apresentam-se
marcados por um vazio identificatorio, a mercé das exigéncias culturais que impdem
nao mais uma economia do desejo a partir do recalque, mas uma satisfagao imediata.
Segundo Besset e Silva (2010), em consequéncia da fragilidade da fung¢ao paterna, o
sujeito procura a violéncia como um modo de expressdo sem sentido, daquilo que
estaria fora da linguagem do pensamento inconsciente. Para Teixeira e Santos (2003),
a violéncia € prova da falha da fungdo do imaginario da proibigdo; se 0 gozo nao é
impossivel, € porque as vias da fantasia ndo sustentam um limite do sujeito de
transgredir a lei. Na contemporaneidade, com o discurso tecnocientifico capitalista, o
gozo se articula como um real sem lei, e ndo contra a lei.
Para Ferrari (2006), a violéncia mostra que algo ndo vai bem a sociedade pés-moderna,
com um gozo que nao caminha no mesmo ritmo do significante-mestre, responsavel
este pela ordenagao da civilizagao.

Nesse contexto, hoje se diz, entdo, de violéncia como sintoma. A compreensao

dessa afirmativa pode ser facilitada quando se pensa que todo sintoma, no sentido

psicanalitico, € uma emergéncia de verdade que concerne ao gozo, € um gozo.

Sintoma, como tanto ja se escreveu, € o que condensa verdade e gozo. A violéncia,

que é sintoma, supde, entdo, uma ordem instituida da qual emerge, manifestando

aquilo que nao funciona bem em tal ordem estabelecida, aquilo que impede a

intencao de felicidade, ou melhor, que impede o principio do prazer. (Ferrari, 2006,

p. 53).
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A violéncia como sintoma é explicada por Besset e Silva (2010), que diferenciam o
sintoma social e o sintoma subjetivo. Para os autores, o primeiro perturba uma ordem
social, o0 segundo é algo da subjetividade de cada um, é pautado no desejo e no gozo.
O sintoma é condensado pela verdade e pelo gozo — este, para Lacan, é a satisfagao
da pulsdo. Para Besset e Silva (2010), a violéncia como sintoma impossibilita a
felicidade pelo principio de prazer, tornando visivel o mal-estar onde o sujeito é
consubstanciado pela civilizagdo. Os autores afirmam que a violéncia atual € algo que
insiste e se repete, portanto, considera-la como sintoma é estabelecer que nela ha algo
de mais real que ndo cessa de se escrever.

A possibilidade de cura dessa violéncia, para Besset e Silva (2010), implica reintroduzir
a palavra onde ha violéncia. Entretanto, o sintoma so6 existe se o sujeito considera-lo
como tal. Na teoria lacaniana, é através da analise que se tem uma alternativa de o
sujeito se desvincular do discurso da tecnociéncia capitalista, responsavel pelo
comportamento violentador tanto do individuo quanto da sociedade.

De acordo com Teixeira (2008), a psicanalise nao pode ficar de fora do debate sobre a
violéncia na sociedade atual; tudo que se refere ao lago social, até a sua ruptura, que é
a resposta pela violéncia, relaciona-se com a psicanalise. Trabalhar os efeitos nefastos
na clinica pelo advento do discurso do capitalista é resgatar o direito da insatisfagao,
nao de forma insaciaveis pelo consumo, pois ndo é através de objetos que o sujeito se
satisfaz. Teixeira (2008) propde que a pratica psicanalitica rediscuta a clinica, dadas as
transformagbdes ocorridas, pelo discurso capitalista — trata-se de um dever de
comprometimento por parte do analista, um gesto interpretatico e de compromisso na
atualidade.

Como foi mencionado nesse capitulo, a violéncia sempre existiu, o que mudou ao longo
das épocas foi 0 seu fundamento, que também esta de acordo com fundamentos da
sociedade. O que se discute na contemporaneidade, dentro da teoria psicanalitica

lacaniana, € que a violéncia é estudada com o advento do discurso capitalista, em uma
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época que se internalizou “é proibido proibir”. Algo que traz grandes discussdes, ja que
essa liberdade exacerbada que temos hoje, tdo cara as outras épocas, também esta
trazendo novas subijetividades e vinculo social e, consequentemente, novos conflitos,
sintomas e sofrimento. Portanto, a importancia de discuti-las, com objetivo de tentativas

de procurar resolugdes para os efeitos nefasto do mundo pés-moderno.

Consideragoes Finais

Como mencionado neste artigo, nunca houve um dialogo entre a escola de Frankfurt,
na Alemanha, e a escola francesa de Lacan — até suas bases epistemoldgicas e
metodoldgicas sao divergentes. Muitos autores da escola de Frankfurt colocam uma
concepgao materialista na teoria freudiana, enquanto que Lacan se fundamentou com
uma base estruturalista. Devido a isso, a dificuldade deste trabalho foi a da busca de
referenciais tedricos que relacionassem ambos, principalmente sobre o tema violéncia.
Sobre a violéncia, Adorno eHorkheimer com o conceito de Industria Cultural contribuem
para um estudo mais aprofundado e objetivo dos estudos sociais e politicos dos modos
de produgao capitalista. Eles ddo caminhos para uma abrangente reflexao acerca da
violéncia simbdlica, que impede e abafa qualquer tipo de oposicéo, cria modelos de vida
que todos devem seguir no mundo neoliberal; numa sociedade de consumo, o individuo
€ rotulado pelo seu consumo, e sua esséncia de ser perde valor, pois o produto parece
ganhar vida prépria. Além disso, os autores colocam que a Industria Cultural € dominada
por uma minoria de pessoas com grande poder econémico, contribuindo para uma
reflexdo acerca de uma violéncia estrutural: da ma distribuicido de renda, de recursos
repassados para interesses pessoais € nao ao coletivo, fato tdo notério na sociedade
brasileira.

Lacan também nos traz alguma contribuigdo social sobre a violéncia, através da sua
teoria dos discursos. A violéncia, segundo ele, entra nesse cenario através do advento

do Discurso Capitalista, o discurso da tecnociéncia. Lacan contribui para repensar a
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psicanalise clinica na sociedade pés-moderna, pois coloca a violéncia como um sintoma
contemporéneo. Para Lacan o sujeito é constituido por uma verdade, e esta no Discurso
do Mestre é o que limitava o gozo, com a chegada do Discurso Capitalista na pds-
modernidade, o gozo nao é impossivel, ele é insaciavel, portanto este discurso rejeita a
castragao, o que mantia o sujeito a conviver em coletividade.

Este artigo ndo apresenta uma proposta iluséria de cessar a violéncia, ou clamar para
o fim da globalizagéo, do neoliberalismo, do consumismo desenfreado etc. Como uma
maneira de impedir a violéncia assustadora, Freud mesmo ja alertava que o inimigo da
civilizagao é o préprio homem, ele ndao acreditava num belo futuro para humanidade.
Este artigo propde uma questédo a ser pensada: o que podemos fazer como psicélogos
de orientagao psicanalitica, dadas todas essas circunstancias, no mundo pés-moderno?
Sobre essa questao, que também implica a da violéncia atual, Adorno eHorkheimer tém
ideias aparentemente distintas sobre 0 assunto em relagdo a Lacan. Adorno apresenta
um esbogo de uma educacgéo que proporcione ao individuo uma autorreflexao critica.
Lacan sugere a reintrodugao da palavra onde ha violéncia, parte de uma ética do desejo,
nao da liberagao ilimitada do desejo, mas da resolugdo da incompatibilidade entre o
desejo e a palavra. Uma ideia ndo é melhor que a outra: ambas dao ao sujeito o direito
de reflexdo e consequentemente a responsabilidade por suas escolhas. Quando
falamos do gozo na cultura atual ndo podemos descartar esclarecimentos com
mediagdes sociais objetivos, mas também n&o podemos desconsiderar um inconsciente

estruturado pela linguagem, onde o gozo se expressa no lago social.
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