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Introducao

A violéncia é tema frequente na atualidade e perpassa os mais variados campos
das ciéncias humanas. Esse fendmeno, caracteristico da prdpria cultura,®> pode ser
compreendido de diversas formas, variando de acordo com a época e a cultura. Este artigo
surge na tentativa de interpretar esse fen6meno a partir da psicandlise, localizando os
efeitos da violéncia para o sujeito por meio dos discursos, isto é, do laco social.

Em 1912, Freud publica Totem e tabu, texto no qual conta o mito da origem da
civilizacdo. Segundo Freud (1912/1996), haveria uma horda primeva na qual o Urvater, ou
seja, o pai soberano, teria acesso a todas as fémeas do bando, sendo os demais machos
ameacados por este caso ansiassem desfrutar do gozo com as fémeas da horda. Os
irmaos, reunindo suas forcas, teriam se rebelado contra o pai, cometendo o parricidio e
estabelecendo um totem, um monumento que representaria o pai morto, cuja funcao,
segundo Birman (2017), seria fazer-se evocar para aqueles que pretendessem o monopdlio
do gozo. Com o totem, teria se estabelecido uma lei, que seria, segundo Freud, o tabu do
incesto e, por meio desse pacto social entre irmdos, seria fundada a civilizacao.

A fundagdo totémica teria por funcdo a regulagdo da sexualidade e da
agressividade, uma vez que o imperativo de satisfacao é inerente ao homem. Os impulsos
violentos somente foram qualificados como tal a partir da fundagao da cultura. Posto isso,
podemos pensar que a civilizacao teria se fundado com um ato qualificado como violento.
Isso significa que esses impulsos configuram parte inerente da constituicao do sujeito
civilizado, ou seja, a violéncia se constitui sincronicamente com aquilo que é humano.

Esse fendbmeno se apresenta de diversas formas: explicitas, como a guerra, mas
também implicitas, como o racismo, a incitacdo ao ddio, a criacao de individuos excluidos e
dispensaveis. Vamos nos basear, aqui, especialmente no modo como Zizek (2014) trabalha esse
tipo de violéncia, que caracteriza como simbdlica, em uma sociedade gerida pelo neoliberalismo

para, posteriormente, elucidar de que forma a psicanalise pode situar a violéncia.

Violéncia na contemporaneidade

A violéncia, tal como se apresenta hoje, em grande escala, institucionalizada e
amplamente divulgada pelas midias, ¢ um fen6meno caracteristico de nossa época. Hannah
Arendt (2018, p. 10) afirma que o século XX “encontrou na violéncia e na multiplicacdo de
seus meios pela revolucao tecnoldgica o seu denominador comum”.

Desde a Segunda Guerra Mundial, podemos perceber efeitos do desenvolvimento
dessa tecnologia. Em relacdo a violéncia, Achille Mbembe (2018, p. 21) faz uma breve

3Neste artigo, os termos “cultura” e “civilizacdo” serdo recorrentes e poderdo ser lidos como sinénimos.
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pontuacao a respeito dos chamados campos de morte: “Mecanizada, a execu¢ao em série
transformou-se em um procedimento puramente técnico, impessoal, silencioso e rdpido”.

Refletindo sobre as questdes do século XX, Hannah Arendt (2018, p. 17) afirma: “O
xadrez apocaliptico que se desenrola entre as superpoténcias, isto €, entre aquelas que
se movimentam nos niveis mais altos de nossa civilizag¢do, estd sendo jogado de acordo
com a regra ‘se qualquer um dos dois ‘vencer’, é o fim de ambos’’. Que “nivel mais alto de
civilizacao” é esse que prega a paz em seus territdrios e protege os seus, mas nao aceita
refugiados em seu territdrio — e, contra isso, constrdi muros nao apenas simbdlicos, mas
fisicos? Que “civilizacao” é essa que, no intuito de desenvolver técnicas, em sua sede por
fazer guerras, o fazem longe de seus territdrios?

Fica claro que a regra “se qualquer um dos dois ‘vencer’, é o fim do jogo” se aplica
somente até o ponto em que tais superpoténcias nao entram em guerra direta uma contra a
outra. Entretanto, se pensarmos essa afirmagao no contexto do século XX, isto €, de globalizacao,
deparamo-nos com o fato de que ndo ha necessidade de haver guerra entre os paises chamados
de “primeiro mundo” para que se desenvolvam suas técnicas de guerra, uma vez que existe a
possibilidade de se fazer conflito em outros lugares, distantes de suas préprias fronteiras.

Nesse contexto, Mbembe (2018) elucida o conceito foucaultiano de biopoder, que,
de forma breve, é aquilo que “faz viver e deixa morrer. E um direito de intervir para fazer
viver” (Silva, 2008, p. 146). Mbembe (2018, p. 17) acrescenta ainda que “o biopoder parece
funcionar mediante a divisdao entre as pessoas que devem viver e as que devem morrer”, e
observa a esse respeito que o “racismo € acima de tudo uma tecnologia destinada a permitir
o exercicio do biopoder [...] é a condicdo para aceitabilidade de fazer morrer” (p. 18).

Ou seja, o biopoder ndo sé intervém para fazer valer o direito de viver, mas deixa
de intervir para deixar morrer. E é preciso que isso seja feito de forma a aliviar a culpa
pela agressividade exteriorizada: “a soberania exige que a for¢a para violar a proibicao de
matar, estard sob condi¢Ges que o costume define” (Mbembe, 2018, p. 15). Por essa razdo, é
necessario definir seu modo de operacao, de estabelecer quem € descartavel e quem nao é.

Na realidade brasileira, ocorrem formas de violéncias legitimadas pelos discursos,
sejam eles propagados pelas grandes midias ou ndo, que legitimam as violéncias
institucionais e individuais, inclusive pensando a negligéncia como uma forma de violéncia,
pois, como nos afirma Mbembe (2018, p. 33), “O estado se comprometeria a ‘civilizar’ os
modos de matar e atribuir objetivos racionais ao préprio ato de matar”.

Isso levaria a uma legitimagdo da violéncia a tal ponto que tornaria naturalizadas
tais praticas, como podemos ver de maneira clara em nosso contexto atual. Teles (2018,
p. 22) afirma que, no cendrio brasileiro, “A violéncia institucional do Estado prolifera, seja
na omissao de um sistema prisional, como nas mortes em massa no inicio de 2017, seja nas

acoes homicidas das policias militares nas periferias e lutas de resisténcia”.

Analytica | S&o Jodo del-Rei | v. 11| n. 20 | janeiro/junho de 2022 |

3de21



Ancllytice

Revista de Psicanalise

Gomes, M. C. C,, & Silva, M. M. Efeitos do discurso capitalista: reflexdes sobre a violéncia na atualidade

Os agentes de seguranca publica, que deveriam atuar no sentido de diminuir a
violéncia, sdo em grande parte aqueles que a cometem. Teles (2018, p. 23) nos conta que “a
policia brasileira é a que mais mata no mundo, produzindo ébitos muitas vezes sem a minima
preocupacao com a legalidade de seus atos”. O autor afirma ainda que se articularmos tais
fatores com as principais estruturas da violéncia — o machismo e o racismo, segundo ele - e,
junto a isso, somarmos as grandes dificuldades no acesso a direitos trabalhistas, previdéncia
social e a precarizacao do trabalho, que também podem ser consideradas formas de violéncia
relacionadas ao neoliberalismo, poderiamos nomear essa forma de violéncia como genocidio.

A situacdo do Brasil nos faz pensar principalmente nessas formas de violéncia
que se diferenciam das aplicadas em um estado de excecao e que, entretanto, articulam-se
intimamente com o conceito de necropolitica. Isso quer dizer que “ao operar certa forma de
governo, a violéncia torna-se mecanismo fundamental de manutencdo das formas de controle
e dominacao” (Teles, 2018, p. 24), seja ela institucionalizada, como vemos no que diz respeito a
retirada de direitos e garantias minimas, seja legitimada por certo tipo discursivo e apresentada
de forma mais bruta, como nos casos frequentes de genocidio e atentados contra a vida.

Para Zizek (2014), haveria trés tipos de violéncia que interagem entre si, a saber: a
subjetiva, a objetiva e a simbdlica. O primeiro tipo de violéncia seria aquela “exercida por
agentes sociais, individuos maléficos, aparelhos repressivos disciplinadores e multidoes
fanaticas: a violéncia subjetiva é somente a mais visivel das trés” (p. 25). A violéncia
objetiva seria aquela atribuida a um sistema e assume uma nova forma com o capitalismo,
também conhecida como violéncia sistémica. Em outras palavras, é a violéncia que “nao
pode ser atribuida a individuos concretos e as suas ‘mas’ inten¢des, mas € puramente
‘objetiva’, sistémica, andnima” (p. 26); é a violéncia responsdavel pela necropolitica, pela
criacdo “automatica” de individuos excluidos e dispensaveis. E o terceiro tipo, denominado
violéncia simbdlica, estaria encarnado na linguagem e suas formas.

A violéncia se apresenta de inumeras formas; entretanto, ha entre elas algo que
permanece como seu denominador comum, herdeiro da légica capitalista: o beneficio de
poucos em detrimento de muitos. Zizek (2014) nomeia esse tipo de violéncia de sistémica:
“violéncia inerente a um sistema: ndo sé da violéncia fisica direta, mas também das formas
mais sutis de coercdo que sustentam as relacdes de dominacdo e exploracdo” (p. 24). E
sobre esta que buscamos tratar ao longo desta pesquisa, localizando o lugar do sujeito
perante o modelo de violéncia de nosso tempo.

Freud, a violéncia e a irredutibilidade das pulsées

Em Totem e tabu, Freud (1912-1913/2012) elabora que a civilizacdo teria se fundado

por meio do parricidio, um ato de violéncia cuja efetivacdo seria o assassinato do pai
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totémico e, a partir disso, teria se estabelecido uma nova ordem. Os filhos instaurariam a
lei, erguida sob a sombra do totem que a morte do pairepresentaria, para que se lembrasse
do destino daquele que pretendesse monopolizar o gozo. E assim que, para a psicanalise,
funda-se o social: por meio de um ato de violéncia e da instauracao de uma Lei.

E somente a partir da fundacdo da civilizacdo, entretanto, que se d4 a caracterizacdo
do fenébmeno como violento. Em outras palavras, é por meio da instituicao da Lei totémica
que se torna possivel dar o sentido de violento ao parricidio do pai. De forma sincrdnica,
instauram-se o social e a representacao desse ato como violento.

Ao falarmos sobre o totemismo, que fornece as bases da organizacao social,
torna-se inevitdvel falarmos sobre tabu. Podemos entender “tabu’” como algo reservado,
essencialmente expresso em proibicdes e restricdes. Freud (1912-1913/2012) alega, a partir
de um estudo de Wundt, que nenhum povo e estagio da cultura escapa do tabu, da
proibicao referente ao objeto totémico. Freud afirma, ainda, que diante do tabu ha uma
ambivaléncia dos sentimentos. Nao é sem razdo o fato de que tais proibicdes recaiam
sempre sobre atividades para as quais ha um grande pendor.

As proibicdes do tabu, quase sempre, coincidem com as duas leis fundamentais
presentes no totemismo: “nao liquidar o animal totémico e evitar relacées sexuais com os
individuos do mesmo totem que sdo do sexo oposto” (Freud, 1912-1913/2012, p. 61). Sendo
assim, o tabu é uma a¢do proibida, para a qual ha um forte pendor inconsciente. Ele assume
a forma de uma lei que ndo deve ser transgredida.

A violacao de um tabu envolve um perigo social, pois “deixando impune a violagao,
0s outros se dariam conta de querer agir da mesma forma que o transgressor” (Freud, 1912-
1913/2012, p. 63). Por essa razao, a lei totémica tem a fun¢do de organizar o gozo, ou, em termos
freudianos, as pulsdes.* No mito apresentado em Totem e tabu, a Lei teria a fungao de organizar
o gozo desenfreado, aquilo que daria ao lider da horda primitiva acesso a todas as mulheres
do bando e livre exercicio da violéncia. Quando a Lei se funda, ela marca a impossibilidade de
os filhos acessarem esse gozo, assumindo entdo a fungao de barrar o incesto e regulando as
possibilidades de gozo sexual e agressivo com os membros de outro totem.

Freud (1915/2017), no texto As pulsées e seus destinos, explicita sua primeira
teoria pulsional. O autor esclarece que o estimulo pulsional advém do interior do préprio
organismo, mesmo que sua fonte possa ser externa, afirmando que “a pulsao é um estimulo

para o psiquico.” (p. 17). E acrescenta:

A pulsdo, por sua vez, jamais atua como forca momentanea de impacto,
mas sempre como uma forg¢a constante. Como ela ndo ataca de fora, mas

4Em sua obra, Freud utiliza o termo Trieb, geralmente traduzido para “instinto”. Assim, procedem tanto a versao traduzida
do inglés, da editora Imago, como na edi¢do mais recente traduzida diretamente do alemao, da editora Companhia das
Letras, utilizada neste artigo. Entretanto, serd utilizado o termo “pulsdo” para tradu¢do do termo Trieb, uma vez que esse
termo marca a especificidade do campo humano que queremos destacar.
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do interior do corpo, nenhuma fuga é eficaz contra ela. Uma denominagao
para o estimulo pulsional seria “necessidade”, e para o que suspende essa
necessidade, “satisfacdo”. (Freud, 1915 [2017], p. 19).

Freud afirma que todo aparelho psiquico esta sujeito ao principio do prazer, regulado
por prazer-desprazer, sendo a sensacao de desprazer relacionada ao aumento da tensdo ou
pressdo, e a sensacdo de prazer, a sua diminui¢do. Assim, o principio do prazer tem como
funcdo evitar o desprazer, evitar o aumento da excitacdo, da pressdo. Para Freud (1915/2017), a
pulsdo seria um conceito “fronteirico”, situado na divisa entre o animico e o somatico, entre o
psiquico e o corpo, ““‘como representante psiquico do corpo que alcanca o psiquismo” (p. 25).

Freud (1915/2017) ainda atribui caracteristicas especificas a pulsdo, como a pressdo,
“seu fator motor, a soma das forcas ou medida da exigéncia de trabalho que ela representa”
(p. 25), isto €, aquilo que seria a parcela de atividade da pulsdo. Além disso, Garcia-Roza (2008)
aponta que a pressao € nao apenas uma propriedade universal das pulsdes, mas também sua
propria esséncia.

A pressao estd relacionada a outra caracteristica da pulsdo, denominada fonte, processo
somatico de um drgao representado na vida psiquica. Ademais, podemos falar sobre a meta ou
objetivo da pulsdo, que seria invariavelmente a satisfacdo — em outras palavras, a suspensao do
estado de estimulacao. E, por ultimo, mas nao menos importante, o objeto, aquilo que ha de mais
varidvel na pulsdo e pelo qual ou com o qual a pulsdao pode alcancar sua meta.

Para a vida em sociedade, o fato de a pressao se apresentar de maneira constante
é um problema, pois sua meta exige a satisfacdo, apesar de Freud ter estabelecido o
principio da realidade para intermediar esse impasse. A possibilidade de saida a essa
questao encontra-se no objeto, pois sua variabilidade permite a diminuicdo da pressao,
sem jamais satisfazé-la plenamente, j& que a satisfacao € sempre parcial.

Em 1920, Freud, em uma tentativa de explicar as neuroses de guerra, retoma sua
teorizacao sobre as pulsoes, e ela sofre uma mudanca radical. Em Além do principio do prazer,
as pulsdes divididas entre sexuais e de autopreservacao passam a ser consideradas em um
mesmo grupo, chamado de pulsdo de vida. Em contrapartida a estas, Freud (1920/2010a)
propde uma forca oposta, que levaria a inanicao, nomeada de pulsdo de morte. Para Garcia-
Roza(2008), comaintroducdo desse conceito, 0 campo psicanalitico, até entdo todo ocupado
pela ordem, da lugar ao caos, ao acaso. Freud (1980/2010a, pp. 164-165) afirma, assim, que o
principio do prazer nao domina totalmente os cursos dos processos psiquicos:

Se assim fosse, a grande maioria de nossos processos mentais teria de
ser acompanhada de prazer ou conduzir ao prazer, quando a experiéncia
geral contradiz energicamente essa ilagao. O que pode entdao suceder é
que haja na psique uma forte tendéncia ao principio do prazer, a qual se
opdem determinadas for¢as ou constelacdes, de modo que o resultado
final nem sempre corresponde a tendéncia ao prazer.
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Garcia-Roza (2008) elucida que é possivel localizar a pulsdo de morte como
“invisivel eindizivel”, situando-a “para além darepresentacao (visivel) e da palavra (dizivel),
[...] da representacdo-objeto e da representacdo-palavra, fora do aparato psiquico e de
suas determinac¢des” (p. 159). Ndo é sem razdo que, para exemplificar esse conceito, Freud
retoma o principio da realidade, a partir do qual afirma que sob influéncia das pulsdes de
autopreservacdo é possivel obter um adiamento da satisfacdo, sem abandonar a intencao
final de obter prazer. Muito embora ele mesmo pondere que “a substituicao do principio
do prazer pelo principio da realidade pode ser responsavel tao somente por uma pequena
parte, de modo algum a mais intensa, das experiéncias de desprazer” (Freud, 1920/20103,
p. 166), situando-se, assim, a pulsdo de morte para além do principio do prazer, isto é, para
além do préprio aparato psiquico (Garcia-Roza, 2008).

Freud (1920/2010a) afirma que o esforco para diminuir a tensdo dos estimulos, tal
como se apresenta no proprio principio do prazer, seria um dos fortes motivos para crer
na existéncia de uma pulsao de morte. E distingue entao duas pulsdes, as que conduzem a
morte, e as sexuais, que buscam e efetuam a renovacao da vida. Para ndo abandonar essa
hipdtese, € preciso considerar as pulsdes de morte conjugadas as de vida desde o comeco.
Essa conjugacao se daria sob a forma de uma curiosa oposicao entre essas forcas pulsionais.

Essa é arazao pela qual o organismo vivo nao alcanca sua meta de vida - segundo
Freud (1920/2010a), a morte — por um caminho mais curto, uma vez que as pulsdes,
conjugadas, operariam de forma semelhante a um curto-circuito, a partir do qual se
colocariam em uma tentativa de “equilibrio”.

A pulsdo de vida atua em consonancia com a cultura, “retne os individuos em
totalidades cada vez mais abrangentes até a constituicao de uma grande totalidade que
é a humanidade” (Garcia-Roza, 2008, p. 163). Sua meta € a eliminacdo das diferencas e,
portanto, do desejo — podendo esta ser considerada uma faceta violenta da pulsdo de vida.
A pulsdo de morte, por outro lado, em sua faceta criativa, impde rompimentos, propondo
novos comecos e, em sua faceta destrutiva, impede a repeticdao do “mesmo”, “arruina
toda relacdo fixa [...] tem como objetivo abrir uma saida vital onde uma situacdo critica
fecha-se sobre um sujeito e o destina a morte” (Zaltzman, 1993, p. 61).

No texto de 1921, O Eu e o Id, Freud (1923-1925/2018) ratifica que a pulsdo de vida
precisaria encontrar formas de manter vivo o organismo diante das tendéncias da pulsao
contrdria, que se inclinaria em direcao a morte. Afirma também que o sentimento de culpa,
por exemplo, seria uma dessas “solu¢des’” encontradas para destinar a pulsao de morte. O
que nos interessa, porém, é o que diz respeito a faceta agressiva da pulsdao de morte, que
““é tratada de vdrias maneiras no individuo, em parte é tornada inofensiva pela mistura com
componentes erdticos, em parte é desviada para fora como agressao, e em larga medida

prossegue desimpedida o seu trabalho interior” (pp. 67-68).

Analytica | S&o Jodo del-Rei | v. 11| n. 20 | janeirofjunho de 2022

7 de 21



Anallytica

Revista de Psicanalise

Gomes, M. C. C,, & Silva, M. M. Efeitos do discurso capitalista: reflexdes sobre a violéncia na atualidade

Isso significa dizer que uma parte da pulsdo de morte atua vinculada as pulsdes
de vida e, dessa forma, tornam-se, em certa medida, Uteis a vida do individuo. Outra parte
é desviada para fora, em forma de agressao ou destruicao, em outras palavras, violéncia.
Quanto a parte da pulsao de morte que permanece no Eu, volta-se contra ele aliada ao
supereu. Nosso interesse recai especialmente sobre a parcela pulsional enviada para fora
sob forma de agressao e que se caracteriza pelo que chamaremos de violéncia.

Diante dessa colocagao, podemos retomar o questionamento a respeito de como
operam pulsao e civilizacao. O mito da horda primeva ilustra o momento de fundacao
da sociedade, a partir do estabelecimento da cultura. Para se manterem vivos, 0s irmaos
teriam se rebelado contra a figura paterna e, portanto, a violéncia advinda da pulsdo de
morte poderia ser reconhecida como uma func¢ao de ruptura com algo estabelecido, no
intuito de criar, isto é, abrir espaco para a pulsao de vida. Isso se da mediante a conjuncao
da pulsao de vida com a de morte.

Freud (1921/2016), em 1921, no texto Psicologia das massas e andlise do Eu, afirma que
a psicandlise “trata o ser individual como membro de uma tribo, um povo ou como parte
de uma aglomeracdo que se organiza como massa” (p. 15). Desse modo, é possivel concluir
que a civilizacdo se funda a partir da formacao de relacGes entre as pessoas, da formacao
de lagos. Para Quinet (2002), o processo civilizatdrio “Implica uma rentincia da tendéncia
pulsional em tratar o outro como objeto a ser consumido: sexual e fatalmente. A civilizagao
exige do sujeito uma renuncia pulsional. O laco social é, portanto, um enquadramento da
pulsdo, resultando em uma perda real de gozo” (p. 17).

Essa rendncia exigida pela civiliza¢do é trabalhada por Freud, em 1930, em O
mal-estar na civilizagdo, obra na qual, além de dizer que tal rendncia provoca o mal-estar
inerente a cultura, afirma que a pulsao de morte assume certa autonomia diante da pulsao

de vida, e passa a ser entendida como pulsao de destruicao.

Mal-estar na civiliza¢ao: violéncia?

Freud (1930/2010a), em sua obra O mal-estar na civilizagdo, afirma que os homens
almejam uma forma de se tornarem permanentemente felizes. Todavia, ndo ha consenso
sobre a felicidade, “cada um tem que descobrir a sua maneira particular de ser feliz” (p. 41).
O principio do prazer estabelece sua finalidade de vida, a de evitar o desprazer. Entretanto,
a meta de ser feliz permanentemente é mais dificil do que experimentar a infelicidade, jd
que o sofrer nos ameacaria de trés fontes, a saber: do préprio corpo, do mundo externo e
das rela¢bes com os outros seres humanos.

Para compensar o desamparo, o homem desenvolveu coletivamente, ao longo do

tempo, algumas solu¢bes ou, em outras palavras, tracos caracteristicos da civilizacao, tais
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como o trabalho, a arte, a religiao e o conhecimento cientifico, entre outros. Em O futuro
de umaiilusdo, Freud (1927/2014) afirma que a culturas humana é “tudo aquilo em que a vida
humana se ergueu acima de suas condi¢des animais e em que se diferencia da vida animal”
(p- 233). Tomaremos por cultura tudo aquilo que surge na tentativa de mediar, de forjar as
relacdes humanas.

A terceira fonte de sofrimento que nos ameaca, aquela referente as rela¢bes
sociais, se da pelo fato de haver uma insuficiéncia nos dispositivos que regulam a relacao

dos homens entre si:

Esta ndao queremos admitir, ndo podendo compreender por que as
instituicdes por nds mesmos criadas ndo trariam bem-estar e prote¢ao
para todos nds. Contudo, se lembrarmos como fracassamos justamente
nessa parte da prevencao do sofrimento, nasce a suspeita de que af se
esconderia um qué da natureza indomavel, desta vez da nossa prdpria
constituicdo psiquica. (Freud, 1930/2010b, p. 44).

|”

Poderiamos nomear esse algo “indomavel” que participa de nossa propria
constituicao psiquica como o que Freud denomina pulsdo, ja que possui algo de irredutivel,
mesmo que regulado pelas instituicdes. O que poderiamos afirmar é que a civilizacao exige
uma medida de privacdo que a sociedade impde ao homem. Silva (2012) sustenta que o
homem precisa criar formas de orientacao para a satisfacao, formas que sempre serao
vistas como forjadas, colocando um hiato entre a excitacdo e a satisfacdo (p. 45).

A cultura estd baseada na repressdo das pulsdes. Freud (1908/2015) nos conta, em A
moral sexual “cultural” e o nervosismo moderno, que € preciso que cada individuo renuncie as
suas tendéncias agressivas e vingadoras, e prevé que, a medida que aumentam as exigéncias
culturais, nesse sentido, aumentard também o ndmero de individuos neuréticos.

N3o é semrazao o sentimento de profundainsatisfagao com o estado civilizacional.
Mesmo que este tenha originado “tudo aquilo com que nos protegemos da ameaca das
fontes de sofrer” (Freud, 1930/2010b, p. 44) e que tenha funcdo de regulacdo dos vinculos
dos homens entre si, 0 preco a se pagar pela exigéncia da civilizacao, de moderacgao e
rendncia é o mal-estar.

A civilizacdo tem tracos caracteristicos, entre os quais podemos ressaltar o
uso corrente da lingua, a aprecia¢ao da beleza e da limpeza, as realiza¢des intelectuais,
cientificas e artisticas. Uma caracteristica das mais importantes seria “o modo como sao
reguladas as relac6es dos homens entre si, as relaces sociais” (Freud, 1930/2010b, p. 56).
A isso poderiamos acrescentar a prépria forma de expressao do mal-estar.

Freud (1930/2010b) j& admitia que “a civilizacdo é construida sob uma rentncia

pulsional, [...] ela pressupde justamente a ndo satisfacdo de pulsdes poderosas” (p. 60).

Vale ressaltar que Freud utiliza o termo kultur, traduzido para o portugués como civilizagdo, muito embora aqui ndo
tenham sido realizadas grandes diferenciagdes entre os termos.
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Mas, se a pulsdao sempre tende a satisfacdao, para onde se destinariam esses “impulsos’?
Freud afirma que “nao é facil compreender como se torna possivel privar uma pulsao de
satisfacdo. E algo que tem seus perigos; se ndo for compensado economicamente, podem-
se esperar graves disturbios” (p. 60).

Poderiamos pensar nesses ‘““graves disturbios” como aquilo que Freud (1930/2010b)
denomina mal-estar? Certamente, podemos pensar como aquilo que permanece irredutivel das
pulsdes. Como um excesso ligado a pulsao agressiva se direciona ao outro via violéncia? Sobre
isso, Freud afirma que “o ser humano ndo é uma criatura branda, que se defende somente se

atacado, mas que devemos incluir, também, uma quantidade de agressividade” (p. 76).

Para ele o préximo ndo constitui apenas um possivel colaborador e
objeto sexual, mas também uma tentagdo para satisfazer a tendéncia a
agressao, para explorar seu trabalho sem recompensa-lo, para dele se
utilizar sexualmente contra a sua vontade, para usurpar seu patrimdnio,
para humilha-lo, para infligir-lhe dor, para torturad-lo e mata-lo. [...] Via de
regra, essa cruel agressividade aguarda uma provocagao, ou se coloca a
servico de um propdsito diferente, que poderia ser atingido por meios
mais suaves. Em circunstancias favoraveis, quando as forcas psiquicas que
normalmente a inibem est3o ausentes, ela se expressa também de modo
espontaneo, e revela o ser humano como uma besta selvagem que nao
poupa os de sua prépria espécie. (Freud, 1930/2010b, p. 77).

O papel da civilizacao seria, entao, limitar essas pulsbes agressivas por meio
das mais variadas formas, indo desde as exigéncias de renudncia da vida sexual até ideais
religiosos, como a prerrogativa (impossivel) de amar ao préximo como asimesmo. Devemos
nos perguntar, entdo: o que ocorre quando a violéncia é parte das prdéprias instituicdes
erigidas para controlar as pulsdes agressivas? Ou, em outras palavras, o que ocorre quando
a civilizagao legitima a violéncia?

Na tentativa de explicar a violéncia, a qual o homem tem dificuldade em renunciar,
Freud (1930/2010b) busca justificar aquelas que ocorrem em nossa vida cotidiana,
desenvolvendo o que chamou de narcisismo das pequenas diferencas, que operaria como

um escape para a pulsdao agressiva, de uma maneira socialmente aceitavel.

Evidentemente ndo € facil, para os homens, renunciar a gratificacao de
seu pendor a agressividade; ndo se sentem bem ao fazé-lo. [...] Sempre é
possivel ligar um grande nimero de pessoas pelo amor, desde que restem
outras para que se exteriorize a agressividade. [...] Dei a isso 0 nome de
“narcisismo das pequenas diferencas”, que ndo chega a contribuir muito
para seu esclarecimento. Percebe-se nele uma cémoda e relativamente
indcua satisfacdo da agressividade, através da qual é facilitada a coesao
entre os membros da comunidade. (Freud, 1930/2010b, pp. 80-81).

Poderiamosrelacionar essareflexao aquilo que Mbembe (2018) considera essencial
para que se faca operar o poder de morte, a saber, o modo pelo qual se define quemimporta
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e quem nao importa. A semelhanca é inegavel, embora o conceito trabalhado por Mbembe
deva ser considerado uma forma mais brutal de operar o conceito desenvolvido por Freud.
Em Psicologia das massas e andlise do Eu, Freud (1921/2011) afirma que o lider, ou
a ideia condutora de um grupo ou uma massa, poderia tornar-se negativo: “o édio a uma
pessoa ou instituicdo determinada poderia ter efeito unificador e provocar ligagdes afetivas
semelhantes a dependéncia positiva” (p. 55). O perigo para o qual Freud aponta é o de que
os grupos fossem ligados libidinalmente ndo por Eros, mas a partir do édio em comum aquilo
que lhes é externo, diferente, elegivel como objeto a saciar as pulsdes de agressividade.

Em sua elaboracdo de 1930 sobre O mal-estar na civiliza¢do, Freud (1930/2010b)
recupera algo que havia sido trabalhado em 1920, em Além do principio do prazer, para
retomar sua elaboragao sobre a pulsdo de morte, e a considera em movimento contrario a
pulsdo de vida, no sentido ndo de conservar unidade, mas de dissolvé-la. As pulsdes atuariam
de forma antag6nica, ambas de maneira ruidosa, mas a parte da pulsdo de morte que se
volta contra o mundo externo poderia vir a luz como agressao e destruicao, sendo entao
“obrigada a servico de Eros, na medida em que o vivente destruiria outras coisas, animadas
e inanimadas, em vez de si préprio. [...] a limitacdo dessa agressao voltada para fora teria de
aumentar a autodestruicdo, alidas sempre existente” (Freud, 1930/2010b, p. 86).

Freud (1930/2010b) afirma que quando a pulsdo de destruicdo é domada e se
apresenta de forma moderada, ela se dirige a objetos e propicia ao Eu a satisfa¢dao. Aqui,
caberia ressaltar que Freud considera o pendor a agressao como uma disposicao original e
autdbnoma do ser humano e que esse seria 0 mais poderoso obstdaculo a civilizacado. E salienta
que “essa pulsdo de agressao € o derivado e representante maior da pulsao de morte, que
encontramos ao lado de Eros e que partilha com ele o dominio do mundo” (p. 90).

Em outras palavras, a civilizacdo seria responsdvel por ‘“tornar inofensiva” a
disposicdo do ser humano em agredir, enfraquecendo-a. Mas por quais meios a civilizacao
seria capaz de inibir essa agressividade? Quanto a isso, Freud (1930/2010b) nos diz que “a
civilizagao controla entdo o perigoso prazer em agredir que tem o individuo, ao enfraquecé-
lo, desarma-lo e fazer com que seja vigiado por uma instancia no seu interior, como por
uma guarnicao” (p. 92).

Freud (1930/2010b) afirma que a culpa presente na humanidade é herdeira
do complexo de Edipo, adquirida quando teria ocorrido o assassinato do pai da horda
primeva pelo bando de irmdos. Ali, a agressao ndo teria sido suprimida, mas levada a cabo.
Posteriormente, conta-nos que existe uma disposicdo a sentir-se culpado antes do ato, e

isso se da pelo sentimento de ambivaléncia:

Depois que o dédio se satisfez com a agressao, veio a frente o amor, no
arrependimento pelo ato, e instituiu o supereu por identificagdo com o pai,
deu-lhe o poder do pai, como que por castigo pelo ato de agressao contra
ele cometido, criou as restricdes que deveriam impedir uma repeticao do
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ato. [...] o sentimento de culpa é expressao do conflito de ambivaléncia, da
eterna luta entre Eros e a pulsdo de destruicao ou de morte. Esse conflito
é aticado quando os seres humanos defrontam a tarefa de viver juntos.
(Freud, 1930/2010b, p. 104).

O sentimento de culpa, introjetado e dirigido ao Eu via supereu, pode ser
considerado uma saida perante a agressividade inerente ao humano em casos individuais
e analisados pontualmente, ainda que Freud (1930/2010b) nos diga que “a comunidade
também forma um supereu, sob cuja influéncia procede a evolucdo cultural” (p. 116), cujas
origens sdo semelhantes ao supereu de um individuo. Fleitas e Susin (2016) trazem um
ponto importante ao afirmarem que, apesar do desenvolvimento cientifico e tecnoldégico,
o mal-estar na civilizacao continua presente. Ele se apresentaria sob novas formas, ja que é
decorrente das condi¢ées do mundo contemporaneo. Os autores sugerem que as formas
de mal-estar na atualidade seriam diretamente relacionadas a forma de se expressar a
agressividade: guerras, terrorismo, barbdrie, desemprego, fome, instabilidade econ6émica,
inseguranga social, xenofobia etc.

O supereu da cultura, ao desenvolver seus ideais, elevou suas exigéncias. Assim
sendo, o pendor para a agressao mutua seria balizado pelo desenvolvimento da ética como
um mandamento do supereu, ainda mais se considerarmos o imperativo de satisfacao
presente em nossa época. Sabemos que o juizo de valor dos homens é inevitavelmente
governado por seus desejos de felicidade, muito embora o homem seja incapaz de inventar
dispositivos que aliviem seu sofrimento, que satisfacam de forma definitiva a pulsdo. Para
Freud (1930/2010b, p. 121), “A questdo decisiva para a espécie humana € saber se, e em
que medida, a sua evolu¢ao cultural podera controlar as perturbacdes trazidas a vida em
comum pelas pulsdes humanas de agressao e autodestruicao”.

A nds, caberia questionar o que, em nossa €poca, causa a insuficiéncia em controlar,
pelo uso de leis e normas morais e éticas, as pulsées de agressao e destruicao inerentes aos seres
humanos. E nos questionarmos se € possivel perceber a violéncia como efeito exclusivo da pulsao
de morte, afinal, Eros, com sua forca unificante, também pode apresentar facetas violentas.

Questionamos ainda qual é a relacdo dos sujeitos com o gozo, a mestria e o
saber, isto é, no sistema capitalista, quem é responsavel por criar individuos excluidos e

dispensaveis, o lugar que resta ao sujeito nesse modelo discursivo.

Violéncia como efeito do discurso capitalista

As formas culturais de organizar o social se alteram com o tempo e, com elas, as
formas de expressdao do mal-estar e da violéncia. Freud nos alerta para o fato de que toda

e qualquer forma cultural é falha em seu papel de evitar o mal-estar, ja que ele é parte da
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civilizagdo, efeito da exigéncia de renuncia feita ao sujeito para se inserir no social, é o

preco que se paga. Para Pavén-Cuéllar (2018, p. 21),

A violéncia e o mal-estar, ainda que indissocidveis da cultura se agravariam,
logicamente, em um sistema capitalista sustentado na mesma pulsao de
morte que subjaz a violéncia e o mal-estar [...] enquanto a cultura em geral
sustentaas complexas relacdes entre pulsao de vida e de morte, sua expressao
especificamente capitalista, somente se fundamenta na pulsdo de morte.

A forma de se apresentar os fendmenos ligados ao mal-estar, aliada ao
neoliberalismo - forma atual de organizacao social - é brutal. Isso porque o neoliberalismo
funciona sem a mediacao das instituicbes entre os individuos, reduzindo o homem ao
estado de produto (Dufour, 2005), retirando a dimensdo singular inerente ao sujeito com
o qual trabalha a psicanalise.

Para compreender como o capitalismo poderia agravar as formas de sofrimento
inerentes aos seres humanos, faz-se necessario entender o que regula os lacos sociais e
como esse modelo de organiza¢do opera nas rela¢ées sociais. Para Silva (2012), os discursos,
lacos constituidos a partir da linguagem, situam um lugar para o sujeito no laco social,
indicam a posicao do sujeito em relacdo ao gozo, mestria e saber. E a partir dos discursos,
dos lagos sociais, que o sujeito se organiza na cultura.

Inicialmente, Lacan (1969-1970/1992) suple a existéncia de quatro estruturas
discursivas: o discurso do mestre, da histérica, do analista e do universitario. Afirma ainda que
essas posicdes sao flexiveis, isto é, o sujeito pode transitar por todos os discursos. Ao girar,
culminanaformacgao de umoutro, possibilitando sua articulagdo com os demais e organizando
o0 social a partir de posicdes, de modos de gozo. Posteriormente, em uma conferéncia em
Mildo, em 1972, Lacan propde a existéncia de um quinto discurso, o do capitalista.

Cada um dos discursos apresenta quatro elementos, sendo eles S1, S2, a e $. Cada
um desses elementos carrega em si um significado; segundo Coelho (2006), o significante
mestre (S1) representa o sujeito como perpassado e determinado pela acdo significante,
sendo, isoladamente, vazio de significacdo. O saber(S2), por outro lado, representa o sujeito
e possibilita que se estruture a cadeia minima para a significacdo. O objeto (a) representa
a causa de desejo ou mais-de-gozar e, por fim, o sujeito ($) é marcado pela barra, deixando
aberta a possibilidade de vir a ser.

Cadaumdos elementos se apresentaemum lugar que é fixo na estruturadiscursiva,
isto é, cada elemento posto representa respectivamente o agente (desejo), o trabalho (o
Outro) e, sob a barra, a verdade e a producao (perda). Tais elementos sdo dispostos de
forma alternada, sendo sua variacdo dada a partir de um quarto de giro. Sendo assim, o
esquema de cada um dos discursos proposto por Lacan (1969-70/1992, p. 29) aparece sob

a forma de uma férmula.
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Discursos:
Mestre Histérica Analista Universitario Discurso do capitalista
M+52 5+ a—=>5 2—>a $ 2
$ Aa a AS2 S2 A St STAS #Xﬁ
Lugares:
desejo Outro agente trabalho
verdade  perda verdade producao
(Semindrio 17, licdo de 19-02-1970) (Semindrio 17, licdo de 10-06-1970)

O agenterepresentaaquilo que da o tomdo discurso, é aquilo que coloca o discurso
a trabalho. Ja no campo do trabalho, podemos pensar como aquilo que coloca o agente a
trabalho. O efeito desse trabalho é o que se encontra abaixo da barra, um produto e uma
perda. No lugar da verdade estaria, segundo afirma Silva (2012, p. 183), “aquilo que mesmo
que esteja oculto num discurso, aponta os efeitos que ele condiciona”.

No discurso do mestre, o agente é S1 - significante mestre, que se dirige ao campo
do Outro, do escravo, isto é, S2 — saber, pois 0 saber esta do lado do escravo. Esse discurso
produz mais-de-gozar, uma perda de gozo “inerente a dependéncia do mestre em relacao
ao escravo” (Silva, 2012, p. 184). Sob a barra no lado do mestre (S1) se encontra o sujeito
barrado (%), indicando que o mestre nada sabe sobre sua divisdo subjetiva.

Odiscurso da histérica, “uma espécie de sintoma do discurso do mestre” (Dunker,
2016, p. 131), tem como agente o sujeito barrado ($), que se dirige ao significante mestre
(S1) demandando a producdo de um saber (S2) e reprimindo a verdade de seu gozo (a).
No discurso da histérica, esta aponta a falha inerente ao Outro, mas insiste em sua busca
pela mestria.

O discurso do analista apresenta como agente a causa de desejo ou mais-de-gozar,
o que significa que “ao invés de tomar um significante no lugar de mestria, toma o rechaco
do desejo como mestria e se propde a considerar os efeitos sobre o sujeito” (Silva, 2012, p.
185). Nessa légica, tem como producdo uma verdade singular.

O discurso do universitario toma por agente o préprio saber, que convoca o objeto
no lugar do trabalho e produz um sujeito barrado ($) que esconde a verdade de que esse
sujeito estd a servico do préprio mestre (S1). A divisdo subjetiva é como um motor que
causa sempre ao sujeito a busca por um novo saber.

Pensar uma sociedade é pensar os discursos dominantes e o0 modo como eles
circulam. Deverd ser levado em consideracao que é o discurso do mestre moderno -
definido por Lacan (1969-1970 [1992]) como capitalista — que estd intimamente aliado ao

discurso do universitario.
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Na contabilidade infinita proposta pelo mestre moderno, mestre
capitalista, engendrado pelo discurso universitario, hd uma ordenacao
de equivaléncia, procurando reduzir tudo a nudmeros, a unidades
contdveis, fazendo valer apenas aquilo que pode ser contabilizado. Nessa
contabilidade, os objetos se sobrepGem ao sujeito. (Silva, 2012, p. 189).

Isso carrega em si uma dimensao de violéncia, na medida em que busca reduzir
sujeitos a predicados contdveis e uniformizados. Em nossa era de hegemonia neoliberal,
na qual, segundo Dufour (2005), 0 homem estaria liberado de todos os valores, sejam eles
morais, sejam éticos, uma vez que esses valores ndo possuem valor mercadoldgico, caberia
a nds compreender como se situam os quatro discursos frente ao quinto proposto por
Lacan, o discurso do capitalista.

Vimos que por sua légica interna o capitalismo encontra-se predestinado
a fomentar nos sujeitos uma falta incessante, uma insatisfacdo constante,
que em contrapartida deve vir sempre acompanhada pelo gozo de algum
objeto descartdvel que produz uma fruicdo curta e répida. [....] a ponto
de os homens passarem a interpretar-se a si préprios como mercadoria
também, no sentido de algo para ser usado e descartado. [...] desse modo
nao é sé com os objetos que instauramos uma relacdo de consumo, mas
também com os homens. (Lustoza, 2009, p. 50).

O discurso capitalista rompe com o funcionamento dos outros quatro, ja que ndo
se forma por um quarto de giro, mas se produz a partir de uma ruptura. O discurso do
capitalista ndo faz lago; como Quinet (2002) nos esclarece, esse modelo de discurso propde
ao sujeito arelacao com um objeto de consumo curto e rdpido, com um parceiro conectavel
e desconectdvel ao alcance da mao. Podemos pensar, entao, a violéncia - situada no lugar
da verdade nesse discurso — nao como negativa, mas como aquilo que denuncia o que nao
funciona, que nao faz lago?

O discurso do capitalista opera em curto-circuito e, portanto, ndo € possivel tracar

uma leitura a partir dos lugares, como nos outros modelos discursivos. Nesse discurso,

Os vetores sao cruzados, ndo hd vetor entre o lugar do sujeito e do trabalho,
entre a verdade e o produto. O sujeito figura no lugar do agente, mas se
trata de um sujeito comandado pelo imperativo de gozo, comandado
pelo mais-de-gozar, encarnado dos diversos objetos produzidos pelo
capitalismo (gadgets). Esses objetos, num desfile imperativo, imprimem o
sujeito a busca de sempre mais, outro objeto, ainda outro e sempre mais,
numa relacdo onde prevalece o gozo, tornando o sujeito servo do capital.
(Silva, 2012, p. 196, grifo do autor).

Para Lustoza (2009), no capitalismo ocorre um enfraquecimento do laco social,
ja que este favoreceria uma ligacao perversa com o Outro, reduzindo-o a um objeto a ser

violentado. Assim, o mal-estar proveniente em nossa civilizacao nao esta desvencilhado dessa
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modalidade discursiva, dominante em nossa época. Portanto, faz-se necessario compreender
como tal discurso apresenta a violéncia como verdade. Segundo Santos e Teixeira (2006),
nesse modelo de discurso, tudo seria permitido, ndo havendo mais barra, ndo havendo mais
impossivel. “A violéncia entdo é uma manifestacdo possivel dessa estrutura. Quando tudo
é permitido, nada é permitido; a ética do desejo dd lugar ao fardo pesado do imperativo do
goz0. A satisfacdo se efetua sem o apoio na singularidade da fantasia” (p. 167).

Ora, o imperativo de gozo presente e caracteristico do neoliberalismo, somado a
sua forma de execucao, sem a mediacdo institucional para regular o gozo desenfreado, ndao
poderia resultar de maneira diferente. Utilizar-se do outro como objeto a ser consumido
sexual e fatalmente se torna um horizonte possivel; o gozo ndo é mais impossivel,
emergindo sob a forma de um real sem lei. A violéncia - tal como se apresenta hoje - ¢,
portanto, efeito da ruptura dos lagos sociais, desse gozo nao mais barrado, da captura
capitalista que visa obturar o sujeito dividido a partir do consumo.

Consideracgoes finais

O debate sobre a violéncia ndo se esgota na psicanalise; para conduzi-lo, devemos
considerar esse conceito numa interface que perpassa diversas dreas. A partir da afirmacao “a
violéncia sempre existiu, 0 que se altera sdo suas formas de apresentacao”, verificou-se que
as caracteristicas da violéncia se alteram de acordo com o tempo e a cultura. Nesse sentido, o
conceito de necropolitica surge como uma forma de caracterizar a violéncia presente em nosso
tempo. Para tanto, faz-se necessario considerar esse fenébmeno em um sentido sistémico.
Como afirma Zizek (2014), a violéncia sistémica é inerente a um certo tipo de sistema e o faz
operar, sendo fundamental em nosso modelo de organizacao social, o capitalismo.

A necropolitica, isto é, o poder de morte, forma de operar do que chamamos de
violénciasistémica, é responsavel por criarindividuos excluidos e dispensaveis, por determinar
o modo como o poder de morte opera, definindo quem é descartavel e quem ndo é.

Freud nos conta, todavia, que cabe as instituicdes a funcdo de mediar e regular o
gozo desenfreado, limitando as pulsdes agressivas inerentes ao homem. E, como vimos, tanto
pulsdo de morte quanto pulsdo de vida contribuem, cada qual em sua particularidade, para a
caracterizacao da violéncia na atualidade. Nao seria possivel atribuir a causa desse fenémeno
a uma ou a outra, ja que tanto a pulsao de morte quanto a de vida - em sua meta de fazer
ligacbes a qualquer custo, mesmo com a aniquilacdo de qualquer singularidade — colocam um
problema para a civilizacdao, na medida em que sua meta se apresenta sem barreiras.

E essa a mesma légica do neoliberalismo, cujo imperativo é o de gozo. Ora, sem
algo que possa balizar a busca pela satisfagao, deparamo-nos com um grande problema.
Para Dufour (2005), nesse modo de organizar a cultura, o homem estaria liberado de todos

os valores, sejam eles morais, sejam, uma vez que eles ndo possuem valor mercadoldgico.
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Portanto, o imperativo cristdao de amar ao préximo como a si mesmo estaria,
mais do que nunca, impossivel de ser levado a cabo. Freud ja nos dizia que nada é mais
contrdrio a natureza humana original, o que nos leva a concluir que o Estado e suas
instituicbes podem, na falha de se instituir como gestor das pulsdes agressivas, acentuar
e até mesmo naturalizar o resultado de um ndo contingenciamento dessas pulsdes. De
acordo com Pavén-Cuéllar (2018), o Estado poderia assumir outra forma de expressao da
violéncia, embasado no discurso capitalista, tornando-se uma maquina de matar, seja pelo
monopdlio da violéncia fisica, seja pela pobreza, miséria e fome.

Isto € 0 que o conceito de necropolitica nos apresenta: a politica de violéncia, de
morte, adaptada e gerida pelo Estado. Ora, o problema é justamente esse quando os agentes
ou instituicbes do Estado, que supostamente deveriam atuar no sentido de diminuir a violéncia,
sdao aqueles que a cometem, pois, a civilizacao, embora fundada em um ato de violéncia, tem
como intuito o contingenciamento das pulsdes agressivas e a gestao dos lacos sociais.

Os lacos sociais, ou discursos, teoria formulada por Jacques Lacan para situar um
lugar para o sujeito naciviliza¢do, indicam umamaneira de pensar a pulsao do ponto devistade
algo que a organiza. E a ferramenta utilizada para pensar os efeitos especificos de um modelo
de organizacdo social sobre o sujeito, ja que este estd submetido as condi¢des histdricas de
um determinado tempo, consequentemente, a um certo tipo discursivo dominante.

Os discursos seriam entdo aquilo pelo qual é possivel estabelecer um modo de
gozo possivel com a vida coletiva, isto €, com a civilizacdo. Isso funciona bem até Lacan
apresentar um modelo discursivo denominado discurso do capitalista, que, por nao
apresentar barra ao gozo, torna tudo possivel: “a ética do desejo dd lugar ao fardo pesado
do imperativo do gozo” (Santos & Teixeira, 2006, p. 167).

A violéncia aparece, assim, como aquilo que denuncia, apontando para uma
manifestacao possivel dessa estrutura discursiva. Algo nesse modelo de discurso faz curto-
circuito, rompe comalgo do campo da civilizacdao, fomenta nos sujeitos umafaltaincessante
sempre acompanhada pelo gozo, que aponta algum objeto descartavel para produzir uma
fruicdo curta e rapida. A partir disso, os préprios homens passam a interpretar-se como
mercadoria, algo a ser usado e descartado, isto é, 0s homens passam a ser também objetos
a serem consumidos, mesmo que fatalmente por via desse fen6meno que nos € tao
comum, mesmo que estranho: a violéncia. Diante disso, a psicandlise se apresenta como

ferramenta para escutar a violéncia como possibilidade de construir alternativas.
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Resumo

O artigo objetiva investigar um fendmeno que é caracteristico da prdpria cultura: a
violéncia, e sua relacao com o lago social dominado pelo discurso capitalista. Elucidamos o
conceito de necropolitica para caracterizar a violéncia tal como se apresenta na atualidade.
Discutimos como as pulsées operam no processo de formacao da civilizacao e como esta
regula a agressividade, possibilitando a vida coletiva. Este artigo busca, ainda, analisar
o fenémeno da violéncia como algo que denuncia um nao funcionamento, a partir da
teoria dos discursos de Jacques Lacan, especialmente a partir de uma analise do discurso
capitalista. A violéncia aparece como aquilo que aponta para uma manifestacdo possivel
diante dessa estrutura discursiva, ja que esta faz curto-circuito, rompe com algo do campo
da civilizagdo. Os préprios homens passam a interpretar-se como mercadoria, objetos a
serem consumidos, mesmo que fatalmente por via desse fendmeno que nos é tao comum,
mesmo que estranho: a violéncia.

Palavras-chave: Psicanadlise. Violéncia. Capitalismo. Discurso.

Effects of capitalist discourse: reflections on violence today

Abstract

This article aims to investigate a characteristic phenomenon of the culture itself: violence,
and its relationship with the social bond dominated by the capitalist discourse. We
elucidated the concept of necropolitics to characterize violence as it appears today. We
discussed how the drives operate in the civilization formation process and how it regulates
aggressiveness, enabling collective life. This article also seeks to analyze the phenomenon
of violence as something that denounces non-functioning, based on Jacques Lacan’s theory
of discourses, especially from an analysis of the capitalist discourse. Violence appears as
what points to a possible manifestation before of this discursive structure, as it makes a
“short circuit”, breaking with something from the field of civilization. Mankind themselves
begin to interpret themselves as products, objects to be inevitable consumed through this
phenomenon that is very common, even if strange: violence.

Keywords: Psychoanalysis. Violence. Capitalism. Discourse.

Effets du discours capitaliste : réflexions sur la violence aujourd’hui

Résumé
Cet article vise a s’interroger sur un phénomene caractéristique de la culture méme: la
violence, et sa relation avec le lien social imposé par le discours capitaliste. Nous avons
mis en lumiére le concept de nécropolitique pour caractériser la violence telle qu’elle est
aujourd’hui. Nous avons discuté de la maniere dont les pulsions operent dans le processus
de formation de la civilisation et de la fagcon dont elle régule I’agressivité, permettant la vie
collective. Cet article cherche également a analyser le phénomene de la violence comme
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quelque chose qui dénonce un non-fonctionnement, a partir de la théorie des discours de
Jacques Lacan, notamment d’une analyse sur le discours capitaliste. La violence apparait
comme quelque chose quiindique une manifestation possible face a la structure discursive,
vu qu’elle fait un court-circuit, en se détachant de quelque chose qui appartient au domaine
delacivilisation. Les hommes eux-mémes commencent a s’interpréter comme des produits,
des objets a étre consommeés, a travers ce phénomeéne qui nous est si commun: la violence.

Mots-clés: Psychanalyse. La violence. Discours. Capitalisme.

Efectos del discurso capitalista: reflexiones sobre la violencia hoy

Resumen

El artigo tiene como objetivo investigar un fendmeno caracteristico de la propia cultura:
la violencia y su relacidon con el vinculo social dominado por el discurso capitalista.
Aclaramos el concepto de necropolitica para caracterizar la violencia tal como se presenta
en la actualidad. Discutimos cdmo operan las pulsiones en el proceso de formacion de la
civilizaciony cdmo regula la agresividad, posibilitando la vida colectiva. Ademas, este artigo
busca analizar el fendmeno de la violencia como algo que denuncia un no funcionamiento,
a partir de la teoria de los discursos de Jacques Lacan, especialmente a partir de un analisis
del discurso capitalista. La violencia aparece como lo que apunta a una manifestacién
posible frente a esta estructura discursiva, ya que hace un cortocircuito, rompe con algo
del campo de la civilizacidn. Los propios hombres comienzan a interpretarse a si mismos
COMO una mercancia, objetos para el consumo, aunque inevitablemente a través de este
fendmeno tan comun, aunque extrafio: la violencia.

Palabras clave: Psicoanalisis. Violencia. Capitalismo. Discurso.
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