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O paradoxo imanente do social

Por LUCAS POHL & SAMO TOMSIC*
As tendéncias antissociais do capital, onde o mais-valor se define pela inutilidade

Neste inicio, pode valer a pena recordar a ocasional “definicao” de gozo de Lacan, que condensa as varias complicagoes
em jogo ao nivel da pulsdo e de sua satisfagdo: “gozo é o que nédo serve para nada”, ne sert a rien. Em outras palavras, o
gozo nao contribui em nada para a satisfacdo das necessidades e ndo tem utilidade ou propdsito, exceto ele mesmo.

Entendida desta forma, gozo significa “prazer pelo prazer” - e o termo “mais-gozar”, que Lacan cunhou tendo por
referéncia o mais-valor de Marx, pretende elevar ao nivel de conceito o afastamento do gozo em relagdo a utilidade. Da
mesma forma, segundo Marx, o mais-valor aponta para uma caracteristica essencial do capitalismo, a organizacao da
producdo em torno do imperativo do crescimento perpétuo e do aumento do valor, ou seja, em torno da “producao pela
produgao”. Voltaremos a essa caracterizacao crucial mais adiante.

O mais-gozar, portanto, representa o gozo caracterizado por sua inutilidade. “Gozo é desperdicio”, como afirma Alenka
Zupancic. Essa caracteristica diz respeito especificamente ao modo de gozo capitalista.[i] Mas entdo, o que isso diz sobre o
vinculo social capitalista? Freud ja chamava atencao para o carater libidinal das relacoes sociais, ou seja, em outras
palavras, afirmava que essas relacoes devem ser consideradas como vinculos libidinais.[ii] Visto pelas lentes da teoria das
pulsdes, o social imediatamente se mostra dividido internamente entre a consisténcia e a dissolugao. O par Eros e pulsdo
da morte contém uma tensao.

Sob a forma de Eros, a pulsdo forma, supostamente, elos entre os homens e, nesse sentido, contribui ativamente para a
constituicdo e reproducao dos lagos sociais. Essa “socializacdo” da pulsdao permite a Freud afirmar que Eros é “o
preservador da vida” ja que “mantém tudo junto no mundo” ao impor a externalizacdo da libido narcisica, voltada para si
mesma. Mas seria errado ver em Eros uma agéncia de equilibrio, uma vez que Freud introduziu a pulsdo de morte
precisamente como a forga libidinal que tende a reposi¢ao do equilibrio ultimo, que é o estado inanimado. Eros surge assim
como uma forca que luta pela preservacdo do desequilibrio que é modo de ser da vida. Pode unir “tudo no mundo”, mas ao
preco de sustentar o desequilibrio. Do ponto de vista da pulsdo de morte, esse vinculo libidinal instavel tende a sua prépria
dissolugéo.

Freud acreditava que, devido a essa contradicdo interna do social/libidinal, fazia sentido manter a duplicidade das pulsdes.
O retorno de Lacan a Freud deslocou notoriamente o acento na cisao imanente da pulsao, segundo a qual Eros e a pulsado
de morte sao duas faces de uma mesma forca. Sugere, assim, que o vinculo social também deve ser pensado em sua
tendéncia imanente a dissolucdo. A pulsdo de morte consiste numa dimensao especifica de Eros, a sua negagdo
determinada, o tiro pela culatra da preservacgdo da vida. Ou melhor, o contrario da preservagao da vida inerente a pulsao
erotica, independentemente das barreiras individuais. Além disso, a pulsao de morte nomeia a forga antissocial contida nos
vinculos sociais, um paradoxo imanente do social.

A homologia do mais-gozar de Lacan e do mais-valor de Marx sugere que o mais-valor - entendido como uma fruicdo do
sistema capitalista[iii] - também ¢é inutil. E, assim como o mais-gozar, o mais-valor é também um produto nao social da
producdo social. A discussdo de Marx sobre a mudanca no status do modo de acumulagdo da pré-modernidade (a figura do
avarento) para a modernidade (a figura do capitalista) aborda essa complicacdo. A principal conquista do capitalismo
consistiu na externalizagao da pulsao de acumulagao.
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E essa externalizagao restringiu a ganancia ou mania individual, as quais sao caracteristicas dos modos de producdo pré-
capitalistas. Nesses modos de produgao, a pulséo tinha o carater de uma forga finita, dependente da “personificacdo” do
avarento e de seu tesouro. O capital, por sua vez, supera as fronteiras do tesouro e representa a liberacdao do potencial
criativo do valor em toda a sua abstracdao (Marx ocasionalmente fala do Zeugungskraft do dinheiro, forca procriadora, que
é precisamente ilimitada).

Além disso, o sucesso do capitalismo consistiu em fundar todo um modo de produgao social na relagdo entre destruigédo e
crescimento, dois aspectos de uma mesma inutilidade: o mais-valor s6 pode ser extraido dos recursos naturais sob a
condigdo de destruicdo ambiental; e s6 pode ser extraido dos corpos vivos sob a condigdo de seu consumo e exaustao,
portanto, novamente, de sua destruicao. Embora pareca que o capitalismo embutido no social seja algo que pareca
antissocial tal como no caso do avarento, ele na verdade libertou o antissocial, totalizando uma ordem social e econdmica,
em que o social é uma extensdo do antissocial (assim como para Freud, o principio de realidade é uma extensao do
principio do prazer).

Sustentando o impulso de autovalorizacdo do capital, o mais-valor estd posto como objeto por meio do qual o social é
convertido em antissocial. Marx mirou na tendéncia nédo-social do impulso do capital, quando descreveu a produgao
capitalista como “producdo pela producao”[iv], uma producao autossuficiente que nao se orienta por uma finalidade social
externa. Repetindo, se o mais-valor é o gozo do sistema capitalista, entdo isso implica que o objetivo da produgéao
capitalista é a expansao da inutilidade e a dissolugao progressiva do social através do associal.

O objetivo principal da superproducao é a satisfacdo do impulso sistémico de valorizacdao do valor. Se algo como a
satisfacdo das necessidades humanas e a preservacao da vida ainda ocorre no processo de valorizacao, trata-se de algo
meramente complementar; de nenhum modo, consiste em algo que decorre das tendéncias imanentes do capital. No final,
a perseveranca do capitalismo em manter os “negdcios como de costume”, mesmo na época de colapso climatico acelerado
e da destruicdo sistémica das condigdes de vida, apenas adicionalmente demonstra que o desenvolvimento 1dgico do
capitalismo passa do social ao associal. O colapso do clima aparece entdo como o produto excedente final do capitalismo, o
equivalente a sua busca desastrosa pela inutilidade sob o disfarce de aumento perpétuo do lucro e do crescimento
econdmico.

Ironicamente - e antecipando em sua obra, além disso, o liberalismo e o neoliberalismo do século XX na busca de
legitimacdo que consiste em dar um papel social para o egoismo -, Adam Smith intuiu a dimensao associal do capitalismo
em geral e em particular do interesse privado que, segundo ele, permite aos seres humanos sustentar as suas relacoes
sociais. Smith, por exemplo, chama a atencdo para o fato de que o interesse privado de corporagdes como a Companhia das
Indias Ocidentais est4 necessariamente em contradicdo aberta com o interesse publico.

Com esta contradigdo em mé&os, Smith ndo se esforga para resolver o problema; assume que ndo ha uma tendéncia
imanente do mercado mundial ao equilibrio; diferentemente, introduz a notdria “mao invisivel”, recorrendo assim a uma
forca metafisica para supostamente garantir um papel social aos ricos, as corporagoes e ao mercado.[v] Podemos nos
lembrar de passagem que a médo invisivel aparece na obra de Smith apenas algumas vezes. Um conceito muito mais comum
é o termo “providéncia” com a sua carga metafisica 6bvia. Ora, assim é dada a economia politica de Smith uma reviravolta
teoldgica e teleolégica. Ao mesmo tempo, a mao invisivel e a providéncia representam as forcas reguladoras, que
empurram para a incorporagao social das tendéncias antissociais dos ricos, das corporacoes e, em ultima anélise, do
capital.

Para traduzir isso na linguagem lacaniana, se 0 “mercado” é a figura moderna do Outro, a ordem simbolica, na qual
estamos todos imersos como sujeitos politicos e como seres sociais, entdo a mdo invisivel e a providéncia representam “o
Outro do Outro”, a garantia metafisica da completude, da estabilidade e do equilibrio do Outro, ou seja, do mercado. Este,
assim, passa a ter um carater fundamentalmente social - ainda que mediatamente.

Ora, a hipétese do Outro do Outro é inoperante. Em consequéncia, o mercado consiste num desequilibrio estrutural
permanente e, mais ainda, numa ordem fundamentalmente associal, cuja perseveranga e reprodugao implicam, em ultima
instancia, a morte do sujeito humano. Afirmar que “a sociedade ndo existe” ou que “a ganancia é boa” significa dar o passo
que ainda era inimaginavel para Smith, abracando totalmente a tendéncia antissocial do impulso capitalista para o
crescimento econémico permanente, para o aumento do valor exclusivamente em nome de seu aumento.
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A negagao populista da realidade do colapso climético ou mesmo a indiferenca aberta em relagdo ao desdobramento de
suas consequéncias, fornece outra expressdao mais contemporanea das tendéncias antissociais do capital.Com a
transformacgao continua do capitalismo neoliberal em uma ordem abertamente autoritaria, os populistas contemporaneos
ndo mostram nenhum traco da crenca perdida no capitalismo como um modo de producao social. Nesse sentido, politicos
populistas como Donald Trump, Jair Bolsonaro ou Viktor Orban, bem como partidos politicos inteiros, como o “Alternativa
para a Alemanha” (AfD) ou os republicanos dos EUA, de fato servem como a exemplificacdo final das tendéncias
antissociais do capital.

Ouve-se que o objetivo dos populistas é causar medo ou ansiedade. Mas é este realmente o caso? Ja um vislumbre
superficial mostra que o objetivo do populismo estd causando ressentimento, um afeto associal por exceléncia. Ao contrario
da ansiedade, que apesar de todas as aparéncias pode motivar o sujeito a agao social, o ressentimento visa a repressao do
outro e até o aniquilamento, como mostraram os recentes desdobramentos da crise dos refugiados. Portanto, é
completamente “légico” que o populismo imponha o racismo (aniquilacdo do outro étnico: refugiados, migrantes,
muculmanos, judeus etc.), o sexismo (aniquilagdo do outro sexual: homossexuais, transgéneros, mulheres) e, finalmente, o
classismo (aniquilagdo do outro econémico: proletérios, autonomos, sem-teto, idosos, etc.).[vi]

No mesmo movimento, a negacao populista do colapso do clima aponta que um outro ideal, que fundamentou a
modernidade, atingiu seu limite, o ideal de “dominio da natureza” compartilhado pela ciéncia moderna e pela economia
capitalista. A ideia de dominio - portanto de exploracao - sugere que a alteragao das condigcOes ambientais de vida e a
dissolucdo progressiva do social sao faces reversas uma da outra: se a ruptura climatica nos confrontar com a verdade
oculta da epistemologia moderna como um ideal econémico, também expoe a realizacdo da dimensao antissocial do
capitalismo. A este respeito, o colapso do clima é o produto excedente final do capitalismo.[vii]

Os defensores do crescimento econémico em nossa época de colapso climético irreversivel e acelerado, em ultima analise,
admitem que o capitalismo ndo permite a existéncia de uma economia social-mas apenas de uma economia associal, que
continuamente dissolve as relagdes sociais e as condigdes ambientais de vida.Com relagdo a essa tendéncia capitalista, a
abreviatura de Marx M-M’ (ou seja, o dinheiro que gera dinheiro) significa muito mais do que a autovalorizacdo do capital.
Se no capitalismo a troca econémica é considerada a realizacdo paradigmaética do vinculo social - 0 que Marx abrevia como
M - D - M (mercadoria - dinheiro-mercadoria) - entdao a subversdo da dimensao social da troca ja estd indicada em sua
inversao capitalista, ou seja, D -M - D’ (dinheiro - mercadoria - aumento de dinheiro).

O que é verdadeiramente ficticio em M-M’ é a realizacdo social do “crescimento automatico”, de uma suposta dimensao
social do mais-valor. Repetindo mais uma vez, a homologia de Lacan implica que o mais-valor se define pela inutilidade e, a
esse respeito, comporta-se como gozo segundo Freud. Em ambos os contextos, o objeto da pulsao é um excedente do
associal sobre o social, o parasitismo do associal sobre o social. Ambos os excedentes, em ultima andlise, equivalem ao
desperdicio sistémico, outro tipo de objeto excedente, que ja no nivel de sua fenomenologia demonstra nada além de
inutilidade.

*Lucas Pohl ¢é professor na Universidade Humboldt, em Berlim.

*Samo Tomsic é pesquisador do laboratorio interdisciplinar Bild Wissen Gestaltung, na Universidade de Humboldt, em
Berlin. Autor, entre outros livros, de The capitalism unconscius: Marx and Lacan (Verso).

Traducdo: Eleutério Prado
Trecho do livro Imagining apocalyptic politics in the anthropocene (Routledge).

Para ler a primeira parte clique em https://aterraeredonda.com.br/a-pulsao-catastrofica/

Notas

[i] Pode-se citar aqui a critica usual ao consumismo, embora a restrigao do gozo excedente ao consumo corresse o risco de
psicologizar de novo o gozo e a pulsdo, removendo assim a dimensao sistémica ou a inutilidade do quadro. A tese implicita
de Lacan é que a organizacao do gozo em torno do excedente inttil é o que caracteriza a época ou capitalismo.
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[ii] O relato mais sistematico de Freud sobre essa questdo é texto Psicologia de Grupo e a Analise do Ego.

iii] A formulacdo “gozo do sistema” aborda o continuum entre o modo subjetivo de gozo e o modo social de producao, ou
seja, gozo sistémico (gozo pertencente ao sistema) e gozo individual no e do capitalismo.

iv] No mesmo contexto, Marx fala ou “acumulagao em prol da acumulagao”, o que apenas adicionalmente identifica o
carater social do capitalismo.

[v] Eis como Smith expde a mao invisivel: “Portanto, ja que cada individuo procura, na medida do possivel, empregar seu
capital em fomentar a atividade nacional e dirigir de tal maneira essa atividade que seu produto tenha o maximo valor
possivel, cada individuo necessariamente se esforga por aumentar ao méaximo possivel a renda anual da sociedade.
Geralmente, na realidade, ele ndo tenciona promover o interesse publico nem sabe até que ponto o estd promovendo. Ao
preferir fomentar a atividade do pais e nao de outros paises ele tem em vista apenas sua propria seguranca; e orientando
sua atividade de tal maneira que sua producdo possa ser de maior valor, visa apenas a seu proprio ganho e, neste, como
em muitos outros casos, é levado como que por mao invisivel a promover um objetivo que nao fazia parte de suas
intengdes. Alids, nem sempre é pior para a sociedade que esse objetivo ndo faca parte das intengdes do individuo. Ao
perseguir seus proprios interesses, o individuo muitas vezes promove o interesse da sociedade muito mais eficazmente do
que quando tenciona realmente promové-lo. Nunca ouvi dizer que tenham realizado grandes coisas para o pais aqueles que
simulam exercer o comércio visando ao bem publico. Efetivamente, é um artificio ndo muito comum entre os comerciantes,
e ndo sdo necessarias muitas palavras para dissuadi-los disso.” E bastante peculiar ver Smith formular aqui seu préprio
“eles fazem isso sem saber” (eles nao sabem, mas o fazem, segundo Marx). Para Smith, o social ¢ uma compulsao na vida
dos ricos, que os obriga a restringir, se ndo superar, seu egoismo. Marx inverte essa perspectiva otimista: a compulsao
provém das tendéncias antissociais do proprio capital e sabota toda tentativa de agao social interna.

vi] A essas trés caracteristicas pode-se acrescentar uma quarta, a anticiéncia, a rejeicdo do conhecimento critico sobre a
natureza, a sociedade e a subjetividade.

[vii] Durante a pandemia da corona, o verdadeiro dever de cada cidadao foi formulado com toda a clareza: morrer pela
economia. O fato de que essa mensagem saiu da boca de lideres populistas ndo deve nos levar a acreditar que os
defensores liberais do status quo nédo a subscreveram. O capitalismo é basicamente baseado no sacrificio imposto. Lacan
intuiu isso quando insistiu que o capitalismo impde a rentincia ao gozo como condigdo para a producdo do gozo excedente.
A primeira figura do gozo a que é preciso renunciar para que o capitalismo viva (ou seja, acumule mais e mais) é a propria
vida.
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