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O pessimismo radical face a crise contemporanea:
a arma politica da teoria critica®

Patrick Vassort?

Dizer que, o mundo contemporaneo estd engajado numa crise ja ndo é
suficiente. Inegavelmente, esta crise existe. Mas ela ndo possui, sem duvida, os
contornos que as instituicdes dominantes gostam de nos relembrar. As formas reais
desta crise sdo aquelas da economia, da financa e da gestdo dominantes. Aquelas
do trabalho enquanto instituicdo capitalista, aquela do processo de producdo. As
respostas atuais sdo aquelas que trazem o0s managers e 0s « experts » destas
instituticdes financeiras, dos governos liberais, das grandes empresas capitalistas,
dos lobbistas. Isto faz com que a crise apresentada nunca seja aquela do sistema
capitalista em sua totalidade — com seu desemprego, seus remanejamentos de
pessoal, o empobrecimento de numerosas populagbes e o0 enriquecimento de
algumas, a propensao de numerosos salarios a serem baixos, as patologias mentais,
fisicas e fisiolégicas (canceres, Alzheimer, doencas degenerativas diversas...), 0s
conflitos armados e os fundamentalismos religiosos, 0 consumo excessivo € a
finitude do planeta com todas as formas de poluicdo, a desaparicdo das espécies e
dos ecosistemas — mas aquela, conjuntural, de uma relacdo capitalistica que, assim
parece, seria preciso restaurar para o bem de todos. Surgem, assim, projetos
unidimensionais dos quais os individuos ndo podem desfrutar, nem em termos de
uma aceitacao racionalizada, nem em termos da dimensdo de uma recusa critica.

Se coloca, entdo e doravante, a questdo da existéncia ou da inexisténcia de
uma teoria critica contemporanea e de diferentes posturas criticas. A teoria critica
nasceu da crise dos anos vinte e trinta, deste periodo de agitacbes que conduziu ao
inaceitavel, ao indizivel, ao imprescritivel, deste periodo que retornou para os seres,
as vidas e os corpos, que os desafia, os destréi. Esta teoria critica, por heterogénea
que ela tenha se revelado ao longo do tempo, e até os anos setenta, reuniu
entretanto individuos que pensam dever romper com um modo de ser e de pensar;
romper, como assinala Rolf Wiggershaus, com uma maldicdo que foi imposta as

coisas assim como aos homens?®, uma maldicdo que, hoje, esta sempre presente.
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Entretanto, se esta maldicdo estd sempre presente, se ela continua a se
impdr aos homens e as coisas, as interela¢des tecidas entre uns e outros, tal se
deve ao fato de que néo tenha sido levado a termo o « processo de revisdo racional

a4

contra a racionalidade »”, o fato de que, como destaca Wiggershaus, « tal é a

evidéncia multipla daquilo que se chama Escola de Frankfurt, que ha sempre

qualquer coisa dela que é atual, sempre alguma coisa que se revela como uma

empresa inacabada, & espera de que a levemos ao fim »°

. Esta é, portanto a
continuagéo necesséria da teoria critica, em interelacdo com a pratica, no aqui € no
agora, que permetira, talvez, a realizacgdo de uma passagem da sociedade
contemporénea ou de uma destruicdo racional desta que ora se apresenta. Sera
preciso, entéo, fazer desaparecer a ambiguidade da idéia de progresso,das nocdes
de ciéncias e de técnicas no seio de uma sociedade historicamente determinada pelo
capital das quais uma das categorias centrais é a superfluidade!®. Para fazé-lo,
entretanto, é necessario admitir a radicalidade como meio de pensar e de agir.
Como assinala Lilyane Deroche-Gurcel, « a atitude geral que reuniu os membros da
Escola encontra sua perfeita definicdo na carta em que Horkmeier explica a Adorno
sua recusa de contratar Sohn-Rethel : faltava ao candidato « o olhar agucado pelo
6dio contra aquilo que existia »’. Nesta atitude — que deveria ser a dos membros do
Instituto de Pesquisas Sociais —, € preciso perceber todo o questionamento da
autoridade e da ordem estabelecidas, assim como uma recusa, que se tornou
evidente, daquilo que na Europa se denominou o liberalismo ou a social-democracia,
ou seja: uma forma de reformismo que nunca se dedica a andlise radical do
sistema, nem ao seu questionamento. Duas consequéncias maiores podem entédo
ser percebidas: « a primeira consiste num radicalismo utdépico animado por um
pessimismo extremo em relagdo ao presente [..] alimentado por um pensamento

teoldgico ou quase teoldgico »®

e a segundana « correlagdo, aparentemente
inconsciente, entre a recusa da ortodoxia marxista e um gigantesco esforco para
elaborar um saber a respeito da sociedade que contorne de facto a economia, o

dominio de predilecéo de Marx »°.
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Esta postura residia, ainda, sobre a experiéncia derrotada das duas guerras
mundiais, sobre a acelera¢do da urbanizacdo, sobre a impressdo de ver a massa
substituir aos povos num movimento de mercantilizagdo do individuo — uma
mercantilizacdo que se acelera e se generaliza —, a emergéncia cada vez mais
rapida de novas técnicas que se impdem no cotidiano e modificam substancialmente
a sensacdo de pertenca ao mundo. Entretanto, esta teoria critica tem, ela mesma e
através das décadas do apds-guerra, e, mais particularmente, desde o fim dos anos
70, operado uma mutacao sensivel, perceptivel nos trabalhos de Jirgen Habermas e
de Axel Honneth®. Este 6dio que se faz necessario a analise daquilo que existe se
transforma em adaptacdo reformista. O préprio Marcuse, no fim da vida
percebeu,apesar de sua analise critica, uma possivel liberacdo da sociedade, uma
possivel reemergéncia do homem ou a desapari¢do da unidimensionalidade*.Ele
critica entdo « a banalidade do mal » arenditiana que serda, segundo ele, uma
contradicdo para com a palavra e a agdo humanas, pois ela representaria uma
monstruosidade. Marcuse ndo € mais, entdo, o portador de um pessimismo radical.
Ele chega mesmo a entrever, nas revoltas dos anos 1960, os sinais de possiveis
mudancas. Se da conta da « capacidade que tem a cultura estabelecida de
neutralizar [os] protestos » como o nota igualmente Martin Jay'? ; ele cré que
« uma nova sensibilidade » pode vir a luz e se exprimir através das revoltas
estudantis (1968). Para ele ndo se trata de renegar toda vantagem ligada ao
progresso técnico e tecnoldgica mas, ao contréario, de utiliza-lo num contexto social
diferente. Assim escreve ele: « O critério, o principio diretor para planificar e
desenvolver os recursos dos quais todos os membros de uma sociedade poderéao
dispbr, somente a racionalidade tecnoldgica, desembaracada de seus elementos de
exploragdo, podera fornecer »'°. Ele deposita, entdo, sua confianca na intelligentsia

militante ndo conformista, em certos guetos americanos que, comparados aos

%ver por exemplo e como sintoma desta evolugdo Axel Honneth, La Lutte pour la
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industrielle avancée, Paris, Les Editions de Minuit, 1968.
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subdrbios parisienses do século XVIII, « se prestam a sublevagbes ampliadas e
‘contagiosas’ »*.

O otimismo marcusiano ndo se detém a técnica, mas concerne igualmente
certas instituicdes. Este € o caso da universidade que, segundo Marcuse, tem por
funcdo desenvolver uma consciéncia verdadeira. E assim que ele explica a oposicdo
e depois a « sublevagdo » dos estudantes do fim dos anos 60 mas, igualmente, o
6dio que esta Ultima suscita no seio das organizagfes operarias, por exemplo.
Entretanto, esta oposicdo deve ser levada a cabo através de acgdes que,
seguramente, podem parecer anti-democraticas face aos critérios do sistema
dominante mas que, para Marcuse, parecem ser 0 Unico meio de resistir no seio de
um sistema « cujas instituicdes n&o sdo obra de um povo soberano »*°.

Agora estamos ao par, quase cinquenta anos mais tarde, do que € que
adveio da universidade. Instituicdo de reproducdo das ideologias dominantes, ela
conforma os estudantes (e as pessoas como um todo) mais do que as libera. Esta
universidade tornou-se a arma das teorias mais afiadas sobre a dominacéo e a
reproducdo do capital. E preciso enfatizar que, os estudantes dos paises ocidentais
nao se revoltam mais numa revolta verdadeira, posto que a « revolta permanente »
que antes defendiam, ja ndo existe. Os prdorios guetos, as por¢cdes mais pobres do
planeta, doravante participam ativamente do « principio de rendimento ». Da
mesma forma, a arte e as formas estéticas foram, como o resto da sociedade,
absorvidas pela técnica e pelo consumo, pela sociedade mercantil. Os museus
tornaram-se cenarios de espetacularizacdo da obra a tal ponto que Benjamin teria
afirmado, sem espaco para duvidas, a perda da aura; e o trabalho artesanal se
museifica através de exposi¢cOes ou de prote¢Oes internacionais, fazendo da vida das
aldeias tradicionais « uma vida no museu ». O estetismo é ilusdo espetacular, e a
« revolucao infoméatica » ndo fez mais do que uniformizar, canalizar os modos de
vida.

Se, como o afirmava Marcuse em 1969, « nédo sdo a tecnologia, a técnica,
a maquina que exercem a dominagdo, mas somente a presen¢a, nas maquinas, da
autoridade dos patrdes que determinam o nimero, a duragao da existéncia, o poder
e a significacdo na vida dos homens »1¢, parece que o século XXI propde doravante

uma realidade radicalmente mais sombria, de onde saem as revoltas politicamente

14 Herbert Marcuse, Vers la libération. Au-dela de ’homme unidimensionnel, Paris, Les
Editions de Minuit, 1969, p. 79.

lbidem, p. 95.
%)bid., p. 23.
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conscientes e emancipativas, de onde as tecno-ciéncias — por sua simples
existéncia, por sua natureza, por suas consequéncias ultimas (as diversas formas de
poluicdo, a organizacédo do trabalho, do espaco e do tempo, modificagbes ambientais
estruturais, revolugdo antropolégica) — desenham as politicas humanas a longo
termo. Nesta dimensdo, o homem se tornou menos que unidimensional, ou mesmo

obsoleto, superflto,?*’

num sistema de consumo permanente e acelerado. Surge
entdo a questdo de se saber se as duas consequUéncias maiores percebidas por
Lyliane Deroche-Gurcel ainda podem ser defendidas. A primeira conseqiiéncia foi,
portanto, « um radicalismo utdpico animado por um pessimismo extremo em
relagdo ao presente ». Talvez pudéssemos doravante pensar que toda teoria critica
s6 pode se apoiar na expressao de um pessismismo radical investido do &dio
horkheimeriano por « tudo aquilo que existe» e que surge como « barbaro », isto
concerne tanto a « cultura dominante » quanto a técnica ou a tecnologia e toda
forma de expressdo de vida pautada sob a dominagdo do capital. A segunda
consequéncia deve ser, a contrario daquilo que foi o trabalho dos intelectuais da
Escola de Frankfurt, a aproximacdo de uma critica marxista heterodoxa e esotérica
que ndo contornara mais os dominios da economia'® levando-se em consideragéo os
elos existentes entre a existéncia da massa, o totalitarismo e uma economia
determinada que €é o capitalismo. Uma terceira conseqiéncia deve ser a
possibilidade da teoria critica desenvolver uma imaginagéo criativa e dialética que

leve em consideracao a possibilidade da revolta.

Massa e barbarie contemporanea

Ainda é possivel pensar a barbarie? Ainda é possivel olhar com 6édio para
« tudo aquilo que existe » pois isto se nos apresentava como barbaro? Tais
questbes, que poderiam parecer triviais, sdo entretanto, integralmente pertinentes.
Com efeito, certos autores, e Jean-Pierre Le Goff é um perfeito exemplo disto,
tentam evidenciar as semelhancas e as diferengas entre uma sociedade totalitaria e
uma sociedade de mercado e, in fine, fazer desta Ultima uma experiéncia

impossivelmente totalitaria. Ele aproveita a oportunidade — legitimando estas

17 Ver Patrick Vassort, L’Homme superflu. Théorie politique de la crise en cours, op.
cit.

18 E digno de nota que somente Franz Neumann se vinculou realmente a analise
econdmica da sociedade vencida através da andlise do nacional-socialismo. Ver a este
respeito, Béhémoth. Structure et pratique du national-socialisme, Paris, Payot, 1987.
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sociedades de mercado — para inventar um novo conceito: o de barbéarie doce'®.
Escreve que « a pretensdo de pacificar a todo custo as relagdes sociais, de fazer
internalizar um modelo de “bom” comportamento, marca uma vontade de
uniformizagdo dos individuos e da sociedade a qual teriamos todo o direito de
qualificar de barbarie doce »?°. Isto significa literalmente que a falta de
« civilizagdo » encarada no sentido do desenvolvimento da crueldade, da ferocidade,
do o6dio, poderia gerar uma sensacgdo agradavel, um sentimento de bem-estar ou os
efeitos do bem-estar. De sua parte, Michel Henry afirma que a barbarie contamina
as dimensbes estética, ética e religiosa e « afeta a esséncia do ser »; é «a
regressdo dos modos de realizacdo da vida [..]. E uma doenca da prépria vida »2.
Neste contexto, a « barbarie doce » ndo pode ser nada além de uma visdo do
espirito. Trata-se, portanto, de compreender se a sociedade é uma sociedade que
permita a cultura fazer face a barbarie, de reduzi-la ou, ao contrério, verificar se é a
barbarie que reduz a cultura. A presenca da barbarie € o sintoma do fracasso da
cultura e somente a cultura pode permitir o fracasso da barbarie. Como definir a
cultura? « Toda cultura é uma cultura da vida, escreve Michel Henry, no duplo
sentido de que a vida constitui, a0 mesmo tempo, 0 sujeito desta cultura e o seu
objeto. E uma acédo que a vida exerce sobre ela mesma e através da qual ela se
transforma, ao tempo em que ela é tanto aquilo o que ela transforma quanto aquilo
que é transformado. “Cultura” ndo designa nada mais que isto. “Cultura” designa a
autotransformacdo da vida, o movimento através do qual ela ndo cessa de se
modificar a si mesma a fim de alcancar formas mais elevadas de realizagdo e
satisfacdo, a fim de ser plena.

Mas se a vida é este movimento incessante de se autotransformar e buscar
a plenitude, ela é a prépria cultura ou, ao menos, a traz inscrita em si e anseia por
ela como aquilo mesmo que ela é »22_ A cultura é, portanto, um acréscimo da vida,
é a realizacdo dos individuos através do conhecimento, ndo cientifico, mas sensivel,
do mundo do espirito.

A historia do século XX nos da este exemplo da existéncia de uma barbarie
extrema : a experiéncia de que o crepusculo nazista foi o 4pice de barbarie, do qual

a cultura parece ter saido definitivamente derrotada. No seu célebre texto Critica da

1° Jean-Pierre Le Goff, La Barbarie douce. La modernisation aveugle des entreprises et
de I'école, Paris, La Découverte, 1999 ; Jean-Pierre Le Goff, La Démocratie post-totalitaire,
Paris, La Découverte, 2002.

20 Jean-Pierre Le Goff, La Démocratie post-totalitaire, op. cit., p. 63.
2! Michel Henry, La Barbarie, Paris, PUF, 1987, pp. 39-40.
21pidem, p. 14.
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cultura e da sociedade, Theodor Adorno escreve : « Tanto mais a sociedade se torna
totalitaria, tanto mais o espirito nela se reifica e mais paradoxal se torna sua
tentativa de agarrar a reificagdo por suas proprias forgcas. Mesmo a mais radical
consciéncia do desastre se arrisca a degenerar em mera conversa fiada. A critica da
cultura se vé confrontada ao ultimo grau da dialética entre cultura e barbarie :
escrever um poema depois de Auschwitz € um ato barbaro, e este fato afeta até
mesmo o conhecimento que explica porque se tornou impossivel escrever poemas
hoje em dia. O espirito critico ndo estd em condi¢cbes de tomar pé diante da
reificacéo absoluta [..] »%3. A reificacdo absoluta adorniana é esta maldicdo em si
mesmo absoluta que se abate sobre os homens e as coisas, sobre suas interelacdes.
Como nao dar razdo a Adorno, diante do indizivel, diante deste crepuUsculo em que
as palavras ndo podem, a priori, fazer sentido, traduzir a histéria? Como ainda
acreditar no desenvolvimento do conhecimento sensivel, na autotransformacgéo, na
realizacdo plena de si mesmo depois de Auschwitz? E entretanto, a racionalidade
barbara que o0 nazismo exprimiu corresponde a racionalidade e a reificagdo
absolutas, ou esta racionalidade e esta reificagdo € que se transformam nesta
maldicdo absoluta? Estariamos tentados a crer nisto se reléssemos Primo Levi :
« Este é o inferno, ele escreve. Hoje, no mundo atual, o inferno deve ser isto: uma
grande sala vazia, e nés, que ja ndo podemos aguentar; e ha uma torneira que
goteja uma agua que ndo podemos beber, e nds, que esperamos qualquer coisa que
ndo pode ser senao terrivel, e nada acontece, continua a ndo acontecer nada.
Como pensar? Nado se pode mais pensar, € como se ja estivéssemos mortos. [...] O

tempo passa gota a gota.»?*.

O inferno, para Primo Levi, surge na medida em que
os homens ja ndo podem mais pensar, na medida em que a dimensao sensivel de
seu ser desaparece com a desaparicdo das palavras suscetiveis de trazer os
pensamentos. Primo Levi escreve ainda: « Os personagens deste relato ndo sédo
homens. A humanidade deles esta morta, ou eles mesmos a enterraram sob a
ofensa sofrida por eles ou infligida a outros. Os SS ferozes e estupidos, os Kapos, os
politicos, os criminosos, os proeminentes grandes e pequenos, e até os Haftlinge
(prisioneiros) massa servil indiferenciada, todos os escaldes da hierarquia
desnaturada instaurada pelos alemaes sdo, paradoxalmente, unidos por uma

mesma desolacdo interior »2°. Estas palavras que desaparecem, este pensamento

22 Theodor W. Adorno, Prismes. Critique de la culture et société, Paris, Payot et
Rivages, 2010, pp. 30-31.

2%Primo Levi, Si c’est un homme, Paris, Julliard, 1987, pp. 26-27.

21bidem, pp. 189-190.
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que ja ndo é pensamento, fazem portanto emergir « a massa servil indiferenciada »,
esta massa, como a apresenta Levy, que se distingue do povo, da populagcdo ou da
multiddo enquanto agregacao especifica. Com efeito, o termo « povo » vem do latim
populus e refere-se ao processo de povoamento ou de despovoamento, 0 que
procede sempre de um ato de cultura em si ou do crescimento da humanidade do
homem. Esta participa das formas de arquitetura, da adaptacdo a um meio
particular, dos modos relacionais com o ambiente, com as formas de vizinhanca,
das interelagcbes culturais e subjetivas. O termo « multiddo » deriva do termo
« marchar » que significa exercer uma pressado ou, mais apropriadamente « lugar
onde exercemos uma pressdo ». A multiddo representa portanto um movimento ou
um conjunto de fluxo. As interelacdes dos diferentes elementos da multiddo sé&o
principalmente de ordem fisica no seio de uma agregacédo definida antes de mais
nada pela ndo-identidade. A multiddo parece com certeza menos « nobre » que o
povo, com a dimensdo cultural estando menos presente. Entretanto, a multiddo
exerce pressao sobre um espago que pode fazer « cultura» ou mesmo « sub-
cultura ». O termo « massa » vem de « montdo» derivado do latim massa, cujo
significado estaria préximo de algo como « empilhar ». Ndo h& mais dimenséo
humana e cultural na nogdo de massa. Se 0s termos « povo » e « multidédo » sdo
portanto caracteristicos da humanidade, « massa » concerne tanto o0s objetos
quanto os homens. N6s estamos em uma situagado de indefinicdo humana. Somente
a dimensao, ou seja 0 numero, que pode ser igualmente indefinido mas elevado,
define a massa. A massa provém de uma superlotagcdo, o0 que significa uma
superposicdo. A ndo-identidade aqui é total. De fato, 0 « povo », a « multidao » ou
a « massa » nao expressam de forma indubitavel as mesmas realidades sociais e a
utilizacdo de um termo ou do outro define a natureza da agregacdo ou do
reagrupamento de individuos mas, igualmente, a natureza do ato empreendido por
este grupo de individuos, a prépria natureza da sociedade.

No6s podemos, entdo, evocar dois tipos de massa que correspondem, uma e
outra a periodos, sem dudvida muito curtos, da histéria. Assim, desde o comecgo da
industrializacdo até a Segunda Guerra Mundial, a massificacdo foi construida sobre
aspectos identitarios coletivos. Esta massa pode ser visivel no seio das grandes
manifesta¢des fascistas ou nazistas e Leni Riefenstahl,no seu documentério de
encomenda O Triufo da vontade, mostra perfeitamente a importancia que os
nazistas atribuem a massa e a forga que eles desejavam transmitir-lhe. Esta massa,
que repousa sobre a falsidade, sobre o embrutecimento organizado pelas formas do
espetaculo politico, acelerados pela técnica, o filme, o radio, os jornais, a massa dos

corpos voltados ao objetivo comum designado pelo poder dominante. Trata-se de
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uma massa que, se ainda existe, € a massa de um tempo revolto pois ela cré ainda
num « nés » genérico e, pela via desta crenca, explode toda possibilidade da
existéncia deste « nés » e provoca todas as formas de fragmentacao da vida.

A segunda massa corrresponde a uma forma especifica de aceleracdo no
mundo do capital e ao espetaculo desta aceleracdo. N&o hd acumulacido possivel
neste mundo, se a velocidade sempre acelerada ndo permite a reproducdo e o
aumento deste capital. Esta massa deve ser estudada para ser compreendida como
a expressdo de um pessimismo radical duplicado pelo 6dio horkheimerianno contra
« tudo aquilo que existe ». Ela pode, com efeito, contrariamente a massa
precedente, aparecer como um progresso. Qual é entdo esta massa ? Trata-se da
que é evocada por Gunther Anders. Ela é resultado da massa precedente, mas ela é
trabalhada pela técnica, pelas ciéncias racionais, pela velocidade e pela aceleragéo,
pelo espetaculo, pela massificacdo da vida em si. Esta massa € o resultado da
friccdo continua da vida com a técnica transformada em capital através dos
equipamentos. O resultado é particularmente chocante na medida em que submete
a vida dos homens a um momento particular, singular, dos sistemas societais. Com
efeito, se é verdade que a massa existe, a forma que ela assume nao é mais
coletiva, ela ndo se constitui mais a partir de um elo fussional e fantasmatico com
o(s) chefe(s). Dito de outra forma, pela primeira vez o homem da massa néo se
reconhece nela, nem na aura da personalidade de um chefe, de um guia ou de um
« pai ». A massa contemporanea ¢ uma massa de atomos individualizados, que nédo
buscam se reconhecer no outro ou nos outros enquanto unidade, seja pelas
similitudes ou parescencas, seja pelo destaque de certas diferencas (o racismo, por
exemplo). Trata-se, ao contrario, de uma massa de individuos atomizados agindo de
maneira acorde e sob a forma racional ou pulsional de uma libido alienada?®®.

Politicamente, em situagcdo de dominagdo, no seio de nossas sociedades
contemporéneas capitalistas e tal como pretende Anders, « Uma boa massificagéo é
uma massificacdo disseminada »2’ que n&o permite ao individuo reencontrar os
outros individuos da massa. « A ‘massa disseminada’ permanece paralisada por
que, apesar dos seus milhdes de homens, ela permanece privada da capacidade de
se distanciar da iniciativa que a guia e de se enroscar ao seu carater anddino por

tanto tempo que acaba tomando forma em grutas de ermitBes distintas e bem

26 ver, por exemplo, a este respeito lllusio, n°® 4 /5, (« Libido. Sexes, genres et
dominations »), Revue lllusio, Caen, 2007.

27 Gunther Anders, L’'Obsolescence de ’lhomme. Sur la destruction de la vie a I’époque
de la troisieme révolution industrielle, tome Il, op. cit., p.181.
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separadas umas das outras »2%. Esta situacédo que interdita toda e qualquer reacéo
politica — posto que mesmo uma massa reunida, contrariamente a uma massa
disseminada, pode sempre ter a chance de pesar suas decisGes — surge aos olhos
dos individuos da massa como uma « conquista »2°. Esta individualizag&o no seio da
massa € doravante considerada como uma liberdade. Mas, esta uUltima nédo é
analisada jamais enquanto que heteronomia, uma independéncia do individuo em
relacdo ao todo, porque ele ndo se acha armado por um florescimento geral de
todas as suas possibilidades. Sua réplica na esfera privada é, para ele, a marca da
liberdade por mais que sua esfera privada seja constatemente violada pela esfera
publica e que esta Ultima submeta continuamente as marcas dos individuos
heterbnomos que propagam sua liberdade ao propagar sua esfera privada em
publico. Assim, « se sente bem em sua prdépria casa na medida em que consome no
circulo familiar [...] estes produtos que milhdes de outros homens consomem ao
mesmo tempo de uma maneira toda ela “privada” »=°.

Entretanto, a massificacdo é toda a vida em sua globalidade. N&o é apenas
propriedade dos homens. A sociedade capitalista, devido a sua necessidade
intrinseca de reproducdo, tem igualmente interesse em todas as formas de
massificacdo. Assim, a producdo € macica, producdo de bens de consumo, de
equipamentos, de bens de produc¢ado, producdo de trocas financeiras, de energia, de
atividades de lazer, de atividades culturais... Mas o consumo & também macico e
cada producdo encontra seu consumo, uma chamando o outro, posto que uma nao
existe sem o outro. Pois o efeito de massa produz a massa. A massa humana
produz o trabalho, a producdo de massa, o consumo de massa. Dito de outra forma,
dialeticamente, a massa humana cria uma sociedade de massa total e esta
sociedade de massa total aumenta a massa humana enquanto agregacdo de
individuos « desfiliados », filhos de ninguém.

Diante disto, a destruicdo é macica, e engloba todas as atividades humanas:
destruicdo dos bens de consumo, de equipamento, destruicdo -cultural, mas
igualmente destruicdo por consumo e poluicdo do ecosistema e da vida. O
desenvolvimento da massa que, no quadro da sociedade moderna e do progresso
suposto e implantado, parecia permitir o desenvolvimento de uma autonomia
individual, de fato aumenta a heteronomia e a suposta diferenca participa da

reificacdo, quer dizer a mercantilizacdo dos homens /massa.

28 |bidem, p. 181.
2° |pid., p. 181.
% Ibid., p. 83.
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Dentro deste quadro, as formas de aceleracdo sdo principalmente formas de
massificacdo, posto que a luta contra o tempo é sempre, no mundo capitalista, uma
luta pelo rendimento, pela produtividade. A aceleragéo é, portanto, a ferramenta, a
priori, da massificacdo, esta parecendo ser a finalidade do mundo capitalista, quer
na sua dimensao politica ou na sua dimensdo econdmica. Assim a aceleragdo
técnica, como a dos transportes, das comunica¢des, refere-se a disponibilizacao
cada vez mais rapida de recursos (recursos humanos, financeiros, econémicos,
naturais, técnicos...). A aceleracdo das mudancgas sociais permite as desfiliagdes ou
as novas falsas afiliacbes, umas sucedendo as outras. Trata-se de romper os elos
tradicionais, de fazer do individuo o fragmento da massa em movimento. Uma
massa de consumidores, de produtos de massa. E assim que os marcadores, mais
numerosos talvez, perdem sua transcendéncia e nao permitem mais que se
constituam populacdes desejosas. A aceleracdo do ritmo de vida, dependente da
aceleragédo técnica, € um meio de fazer advir a falsa consciéncia. Novamente, a
massificacdo tem um papel central, posto que esta aceleragdo € um consumo
desenfreado de tempo, de lazer, de trabalho, de fluxo.

A massificagdo contemporanea é, portanto, o resultado de uma
racionalidade e de uma reificacdo absolutas, esta racionalidade e esta reificacdo que
se transformam nesta maldicdo absoluta que representa a barbarie e, como assinala
Adorno, o totalitarismo. Nenhuma das classes sociais escapa a esta maldicdo que
desencadeia o0 que Primo Levy nomeia «a desolagdo interior » pois no
desenvolvimento dialético do capitalismo, se o capital parece destruir o trabalho,
eles estdo intrinsecamente ligados ou « paradoxalmente unidos », e esta
massificagdo barbara afeta, numa mesma desolacdo de -cultura, as classes
possuidoras e despossuidas, favorecidas ou nao, dominantes e dominados. A
barbarie, enquanto regressdo dos modos de viabilizagdo da vida, se atém a esta
autotransformacdo, a esta possibilidade de realizacdo mais elevada que representa
a cultura mais elevada e é assim que a humanidade, novamente segundo os termos
de Levy, se enterra ou desaparece numa forma de totalitarismo gerado pelo carater

superfliio que o capitalismo imp&e a todas as coisas>.

Massa, valor e redundéancia totalitaria
Jda passou o tempo de afirmar que a experiéncia totalitaria ficou
forcosamente para tras. Parece que, na verdade, a existéncia da massa coloca

nossas sociedades diante de um dos maiores perigos. Ndo é mais possivel

31 patrick Vassort, L’Homme superflu. Théorie politique de la crise en cours, op. cit.
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caracterizar o totalitarismo como o fazia, por exemplo e dentre outros, Raymond
Aron.Por acaso ele ndo escreveu que « o fendmeno totalitario intervém num regime

gue atribui a um partido o monopélio da atividade politica »>2

e que « o partido
monopolizador esta animado ou armado de uma ideologia a qual ele confere uma
autoridade absoluta e que, por conseqiéncia, torna-se a verdade oficial do
Estado »*3 ? Em seguida vem as consideragdes sobre os « meios de forca », os
« meios de persuassdo » e 0s « meios de comunicagdo, radio, televisdo, imprensa
[...] dirigida, comandada, pelo Estado e por aqueles que o representam », sobre a
submissdo do conjunto « das atividades econdmicas e profissionaiss » ao Estado e,
enfim, a emergéncia do fato de que « uma vez que tudo passa a ser uma atividade
do Estado e que toda atividade esta submissa a ideologia, uma falta cometida em
uma atividade econdémica ou profissional &€, simultneamente, uma falta ideoldgica »
e desemboca em «um terror ao mesmo tempo policial e ideolégico »** ?Esta
proposicao repousa, evidentemente, sobre realidades historicas, principalmente as
experiéncias nazista e staliniana, e percebe-se o quanto esta definicdo esta ligada a
estas experiéncias.

Talvez seja por isto que Pierre Nora afirme que « o fim da era totalitaria,
que ndo leva em conta a opinido individual mas sim o fato histérico, e que nédo
acarreta nem o fim do conflito de ideias nem mesmo o fim de toda forma de conflito
ideoloégico, liberou e tornou necessario um outro tipo de atividade intelectual, ligada
a formidavel transformacéo do mundo em todos os planos »3. Afirmar « o fim da
era totalitaria », afirmacao retransmitida por numerosos intelectuais, permanece no
terreno da observacado superficial. Efetivamente, nada se assemelha aos sistemas
nazista e stalinista a priori, e estes dois modelos servem de referéncia ao conjunto
das analises. Entretanto, o totalitarismo possui sem ddvida uma categoria central
que nao foi suficientemente levada em consideracdo e que ultrapassa todas as
proposicdes dos cientistas politicos mais renomados. Isto nos remete Hannah
Arendt que escreve: « 0 totalitarismo nao tende a ser um reino despoético sobre os
homens mas a ser um sistema no qual os homens sao superfliios. O poder total ndo

pode ser obtido e mantido a ndo ser num mundo de reflexos condicionados, de

2 ver Raymond Aron, Démocratie et totalitarisme, Paris, Gallimard, 1965, p. 287.
*3lbidem, p. 287.
341bid., pp. 287-288.

35 perry Anderson, La Pensée tiéde. Un regard critique sur la culture francaise seguido
de Pierre Nora (resposta de), La pensée réchauffée, Paris, Le seuil, 2005, p. 127.
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marionetes que nao apresentam o0 menor traco de espontaneidade »36. Isto

significa, por exemplo e necessariamente, que o sistema politico fascista, sob
qualquer forma que possa assumir®’, ndo pode ser confundido na sua totalidade
com o totalitarismo. Este Ultimo ndo depende obrigatoriamente de uma ditadura, de
um despotismo, de uma autoridade politica inflexivel mas, do fato de que o ser
humano representa apenas algo de superflio. Ora, este carater supérfluo do ser
humano se tornou uma realidade fora dos paises fascistas, fora das politicas
fascistas, nas condicbes onde parece sempre possivel manifestar o
descontetamento, o desacordo, a diferenca, o direito a palavra e a opinido.
Entretanto, esta manifestacdo ndo modifica, em nada, o fato de estarmos neste
mundo que é o0 nosso. Ela ndo chega mesmo a constituir um ruido e os individuos
« superfltos », que se exprimem,mas aos quais ninguém da ouvidos e ninguém
escuta, sdo cada vez mais numerosos, naufragos destruidos do sistema capitalista,
do Norte ao Sul e de Leste a Oeste, dos paises mais pobres aos paises mais ricos,
eles representam em parte aquela « populaga moderna sempre mais numerosa — 0
gue equivale a dizer os desclassificados de todas as camadas sociais »>¢ dos quais
fala Arendt. Eles sao igualmente esses homens de reflexos condicionados que
perderam toda e qualquer forma de espontaneidade respondendo aos stimuli do
consumo de massa. Pouco importa o que é que eles consomem, o senso deste
consumo, as relacBes disto com as reais necessidades da existéncia, é preciso,
nesta sociedade antropofagica, uma antropofagia cultural, social, politica, uma
digestdo rapida que conduz a forma dedesperdicio aquilo que é consumido o mais
rapidamente possivel. Estes desclassificados econdmicos, politicos e culturais sdo
hoje esta massa informe que, em nenhum momento, pode pesar sobre as decisdes
que poderiam modificar os cotidianos coletivos e individuais. Assim, o homem
superflio é aquele cuja objetividade desaparece por tras do « realismo » econdémico
e social, a flexibilidade, a precariedade, o rigor, a técnica, a inovacdo, o0s
imperativos orcamentéarios, as prospectivas e as ciéncias previsionais. Eles s&o
também aqueles que, empregados, professores, enfermeiros, caminhoneiros, pais,
eleitores, homens politicos com elementos de linguagem impostos, perdem toda

espontaneidade, sob o império das instituicdes, das praticas, dos diferentes

%€ Hannah Arendt, Les Origines du totalitarisme. Eichmann a Jérusalem, op. cit., p.
808. Souligné par moi.

57 Ver a este respeito Michel Dobry (Sob a direcdo de), Le Mythe de I'allergie francaise
au fascisme, op.cit.

%8 Hannah Arendt, Les Origines du totalitarisme. Eichmann a Jérusalem, op. cit., p.
228.
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poderes, reduzindo a capacidade de analise e diluindo toda decisdo na
automatizagao.

Nao se trata de fazer das formas variadas de barbarie o pedestal de um
totalitarismo qualquer mas, ao contrario, de demonstrar que, se as premisas de um
totalitarismo existem, elas produzem formas de barbéarie e de violéncia. Para tanto,
é preciso estar / ser convencido de que a experiéncia totalitaria ndo esta
forcosamente por tras de nds e que ela pode ressurgir sob formas ligadas aquilo
que apresenta a sociedade capitalista aqui e agora, em sua dimenséo global. Por
outro lado, Raymond Aron lancou, héa alguns decénios ja, a propoésito do
totalitarismo, esta questdo fundamental : « Até que ponto se trata de um fendmeno
historicamente singular ou da repeticdo de fenémenos histéricos ja conhecidos »°.
Com efeito, a questdo abre outras possibilidades que ultrapassam a questdo do
Estado-nacdo como base politica do totalitarismos. O ndo-conhecido pode surgir dos
processos capitalistas em curso, de formas de espetacularizacdo e de aceleragéo, da
massificacdo até o desconhecido, evidentemente, do superflio como categoria
central do capitalismo e como processo de gestdo, de canalizacdo, de
enquadramento e de coercdo, no seio de uma sociedade onde tudo se consome.

Como Ilembra justamente Edgar Morin, o totalitarismo se apropria
igualmente da verdade ao produzir uma mentira na qual todos deveriam acreditar“°.
Esta mentira existe em numerosas situagfes. Isto € verdade para as mortes e as
« derivas urbanas » de numerosas pessoas qualificadas como « SDF » (« sem
domicilio fixo »). O « SDF » & o resultado de uma mentira tecnocratica, de uma
designacdo burocratica, de uma classificagcdo administrativa. O « sem domicilio
fixo » é aquele que, por principio, deveria possuir um domicilio ndo-fixo. Na
verdade, ele n&o possue domicilio algum. Desta forma, a n&o-possessao se
transforma num estado de ser, o individuo em coisa sem identidade; mas esta nao-
identidade torna-se, dialéticamente, a identificacdo burocratica e tecnocratica. Os
« SDF » séo igualmente, desde que o frio comecga, uma quantidade na rua ou um
niamero de mortes e o espetaculo das informacOes televisivas que passam aos
montes, ano apdés ano, as quasi mesmas imagens. Esta reificagdo do ser é
igualmente a que toca o desemprego e o desempregado, 0 sem-emprego que, antes
de ser um individuo que sofre, é uma cifra do I'INSEE (Instituto Nacional de

Estatistica e de Estudos Econbmicos), uma soma das licengcas ou um pretexto a

% Raymond Aron, Démocratie et totalitarisme op. cit., p. 289.

4 Edgar Morin, De la Nature de 'URSS. Complexe totalitaire et nouvel empire, Paris,
Fayard, 1983.
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invencédo, na Franca, de uma nova terminologia, « RMistes », que quer dizer, renda
minima de insercdo.*! Estes individuos se tornam, no espetaculo da informacéo,
sem rosto, sem histéria, sem identidade, sem afetos.Todos se tonam
intercambiavéis, eles nunca impedem o sistema de virar. Eles ndo aparecem a nédo
ser como um dado administrativo, uma quantificagdo tedrica, em nome do sucesso
econdémico, de um desenvolvimento improvavel, de um crescimento deletério. E um
campo de trabalho gigante que propde o capitalismo contemporaneo, sem afetos,
sem desejos, que permite apenas o desenvolvimento da produtividade do capital.

Como relembra Georges Zimra, « excluir o Outro é empurra-lo em direcdo
as fronteiras extremas para circunscrevé-lo, localiza-lo, reduzi-lo. [..] O
totalitarismo [...] escolhe exilar seus dissidentes nos desertos de gelo para preservar
a sociedade e fazer dela, de deportacdo em deportacdo, de exclusdo em exclusdo e
de depuragdo em depuracdo, o lugar compacto e homogéneo, idéntico, onde néo
existe nenhuma diferenca entre os individuos »*?. Se n&o se pode amalgamar a vida
no goulag, as condi¢des de existéncia destes centros de deportacdo massiva com a
vida das popula¢des desafiliadas, excluidas, deportadas, por conta de necessidades
econdmicas individuais e coletivas, com a depuracdo econdmica das popula¢cdes no
seio das grandes metropoles financeiras europeias ou Americana, temos que nos
curvar ao fato que as semelhancas séo perturbadoras.

Ao mesmo tempo, a permutabilidade dos trabalhadores se tornou quase
total, como apéndices das maquinas de producdo. Uma maquina que, pela
massificacdo, acabou ndo desenvolvendo nada além de superfluidades. Mercadoria
alguma representa uma riqueza em si. Nenhuma é substituivel e este carater
superflio da mercadoria gerou o carater superflio do homem. Como sublinha
Hannah Arendt, « os ideais do I’'homo faber, fabricador do mundo: a permanéncia, a
estabilidade, a duracdo, foram sacrificados a abundancia, ideal do animal laborans.
N6s vivemos numa sociedade de trabalhadores porque somente o trabalho, por sua
inerente fertilidade, tem chances de dar nascenca a abundancia; e n6s mudamos a
obra em trabalho, nds fragmentamos em parcelas mindsculas até aquilo que se
presta a uma divisdo onde obtemos o denominador comum da execucdo mais
simples afim de fazer desaparecer diante da forca de trabalho (esta parte da
natureza, talvez mesmo a mais possante das forcas naturais) o obstaculo da

estabilidade “contra-natureza”, puramente deste mundo, do artificio humano »*3. E

“1 No Brasil é o equivalente ao salario minimo (NT).
42 Georges Zimra, Résister a la servitude, Paris, Berg, 2009, p. 206.

4% Hannah Arendt, Condition de ’homme moderne, op. cit., p. 176.
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este animal laborans que é, hoje, a ferramenta indispensavel da superfluidade,
portanto da reproducdo e do aumento do capital. A obra, que é a marca do
conhecimento do homem, cedeu seu lugar ao trabalho, uma tarefa sem qualidade
que visa tanto produzir o superfldo humano, quanto o superflio de tudo aquilo que
era cultura, objeto, servico, ambiente, tempo, espaco, riqueza. Esta Uultima
desaparece ela mesma atras de valores, e da superflluidade mesma da vida. Aqui,
mais uma vez, a analise de Hannah Arendt é interessante. Ela escreve: « A cadéncia
das maquinas s6 poderia acelerar a cadéncia natural da vida, ela ndo mudaria, a
ndo ser para torna-lo mais fatal, o carater principal da vida face ao mundo, que é o

de usar a durabilidade »**.

Arendt juntou as analises de Anders, que evoca a
possibilidade sonhada de se desembaracar do tempo, de viver no seio de uma
sociedade sem tempo, uma sociedade onde, fatalmente, tudo se tornara superflto,
os periodos de trabalho, os de lazer, uns e outros estando de tal forma
amalgamados que ja ndo se diferenciam mais, producdo e consumo — tanto uma
como a outra neurdticas — derivam da mesma légica de destruicdo do existente, da
mesma mercantilizacdo geral da vida, da mesma destruicdo da humanidade do
homem, o verso e o reverso de um amesma medalha. « Os lazeres do I'animal
laborans, lembra Arendt, sdo consagrados ao consumo, e tanto mais ele dispde de
tempo, tanto mais seus apetites se tornam exigentes, insaciaveis. Estes apetites
podem se tornar mais refinados, de forma que o consumo nao se limite mais as
necessidades mas, ao contrario, se concentre no superflio: isto ndo muda o carater
desta sociedade, mas implica na ameaca de que eventualmente nenhum objeto do
mundo esteja ao abrigo do consumo, da frustragéo por consumo »*°,

E asim que, por causa desta superfluidade, no seio de uma sociedade de
consumo violenta, massificada, que tem por conseqiiéncia a criagdo de uma massa
humana disseminada, mundializada, em busca das mesmas formas de consumo
econdmico, politico, cultural sem os atingir totalmente, emergem frustracdes e
patologias sociais que ndo chegam mais a se exprimir em lutas estruturadas,
organizadas, motivadas, desejadas e totais.E entdo que as primeiras formas de
totalitarismo se tornam visiveis e pensar que aquilo que determina o totalitarismo
desapareceu, junto com os regimes de ideologias pdliticas e repressivas radicais, &
fazer pouco caso da pujanca politica e econdmica do capitalismo mundial. Portanto,
« & precisamente porque, tanto nas suas praticas quanto nos seus ideais, a

modernidade produziu o homem como superflio, que ela é condenavel e que o

44 |bidem, p. 183.
45 Ibid., p. 184.
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46 escreve Arendt. Dito de outra forma, é na

perigo sobrevive a Hitler ou Stalin »
superfluidade dos homens que Hitler ou Stalin conceberam o totalitarismo e esta
superfluosidade, desejada pela légica capitalista mundializada, por diferente que ela
possa ser das superfluidades nazistas ou stalinianas, pode ter consequéncias
funestas. Hannah Arendt ndo escrevera outra coisa na medida em que ela afirmara
que « o Ultimo estado da sociedade do trabalho, a sociedade de empregados, exige
de seus membros um puro funcionamento autématico, como se a vida individual
estivesse realmente submersa pelo processo global da vida da espécie »*".

Nesta analise do sistema politico, por desigual que ela seja, o maior dos
erros seria esquecer que o totalitarismo obedece a « leis » que visam fazer crer na
remoc¢do da arbitraiedade. Ora, que pretendem os bajuladores do capitalismo e do
mercado? Eles pretendem que este Ultimo se imponha de maneira natural contra
todo pensamento, portanto sem a intervencao do arbitrario. Além disto, se exprime
Alain Minc : « Eu ndo sei se os mercados pensam certo, mas eu sei que nao
podemos pensar contra os mercados »*®_ 0 mercado, se impde, entdo, a todos e
contra todos. Torna-se o centro da vida, o Axis mundi“®, o eixo organizador da vida.
Entretanto, Minc vai ainda mais longe na medida em que, falando das crises
econdmicas, ele escreve : « Este ambiente favoravel nao significa naturalmente a
desaparicdo das ressacas conjunturais : estes participam da biologia econbmica
tanto quanto a respiracdo participa do ciclo de vida humana... »*°. Entdo é bom
lembrar que « os regimes totalitarios ndo deixam espago para o consentimento e
ndo permitem jogar, como escreve Francoise Collin. Eles ndo tem regras nem
mesmo leis, mas uma so Lei, da natureza ou da histéria. »°!, esta mesma lei natural
que defende Minc. Os interesses « vitais imediatos » dos individuos, como destaca
Arendt, passam pela realiza¢éo desta lei natural da crise econémica que depende da
lei da Histéria e da natureza da economia. Na Africa, na América Latina, em uma
parte da Asia, na grande maioria das populacdes dos paises ocidentais subexiste

esta lei, até o ponto de se perder identidade, desejos, alteridade, independéncia,

46 Jean-Michel Chaumont, « La singularité de I'univers concentrationnaire selon
Hannah Arendt », in Anne-Marie Roviello et Maurice Weyembergh (coordenagédo cientifica),
Hannah Arendt et la modernité, Paris, Vrin, 1992, p. 100.

47 Hannah Arendt, Condition de ’homme moderne, op. cit., p. 119.

48 Alain Minc, citado por Philippe Labarde et Bernard Maris, Dieu, que la guerre
économique est jolie !, Paris, Albin Michel, 1998, p. 215.

4% Ver a este respeito Mircea Eliade, Le Sacré et le profane, Paris, Gallimard, 1965.
50 Alain Minc, www.capitalisme.fr, Paris, Grasset, 2000, p. 25.

5! Francoise Collin, L'Homme est-il devenu superflu ? Hannah Arendt, Paris, Odile
Jacob, 1999, p. 222.
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autonomia politica, econdmica e social. Por toda parte onde o totalitarismo « foi
icado ao poder, engendrou institui¢cdes politicas inteiramente novas, destruiu todas
as tradigdes sociais, juridicas e politicas do pais »°2. Como n&o ver as afinidades
com a sociedade capitalista sempre em constru¢cdo? Como n&o imaginar que o0s
ataques produzidos pela criacdo de espagos econdmicos contra as instituicbes
politicas nacionais, contra as tradi¢bes sociais, contra os servigos publicos, de
ensino, de saude, de transporte, de comunicacdo, até a sua desapari¢do, contra a
cultura e todas as culturas, deixam de derivar daquilo que Arendt descreve como
uma das etapas da implementacdo de um novo totalitarismo, mais sélida, menos
destrutivel pois menos identificavel, menos personalizado, menos carismatico,
ideologicamente e economicamente mais racional, menos situado ou mais global?
Karl Korsch, ja em 1942, escrevia que « um dos tragos mais marcantes do nazismo
[...] foi uma irreveréncia absoluta para com as doutrinas tradicionais do Estado, do
direito, da economia, assim como para todos os outros tabus praticos e tedricos do
passado suscetiveis de incomoda-los na perseguicao de seu objetivo de eficacia e de
conquista. Mas esta obra destrutiva era mais um meio do que um fim [..] »*3. Um
meio (a irreveréncia e a destruicdo) que, dai em diante, quase silenciosamente,
opera segundo uma filosofia do progresso, em tudo positivista que, como no século
XIX, quando das grandes vagas de colonizagcdo, se imp6e em nome do direito dos
povos de desfrutar dos beneficios da técnica e das riquezas capitalistas®®.

O mercado econémico mundializado ndo visa a emergéncia de alteridades e
de alteragdes como parecem dizer as campanhas de publicidade ou de comunicagéo
econdmica mas, ao contrario, ao conformismo generalizado que s6 permite
aumentar de maneira sensivel a potencialidade dos mercados, donde a
produtividade do capital. Herbert Marcuse havia colocado estas questfes e ja
proposto uma resposta ao escrever que « nestas condi¢cbes, as liberdades e as
escapatdrias que podem existir, encontram seu lugar e se deterioram no seio do
conjunto do sistema organizado. Para este mercado arregimentado, sera que a
competicdo retarda ou que, ao contrario, ela intensifica a corrida em diregdo a um
escoamento de mercadorias sempre maior e mais rapido e em direcdo a formas

mais e mais reacionarias? Os partidos politicos rivalizam entre eles, para alcancar a

52 Hannah Arendt, Les Origines du totalitarisme. Eichmann & Jérusalem, op. cit., p.
813.

53 Karl Korsch, Notes sur I'histoire (1942), Toulouse, Smolny 2011, pp. 50-51.

54 Jules Ferry desejava, no momento, fazer a felicidade das pessoas mesmo contra
sua vontade e ao som do canhdo, ao mesmo tempo em que reunia as vantagens econdmicas
de uma politica em uma metrépole. Veja a intervencdo de Jules Ferry na Camara dos
Deputados em 28 de julho de 1885.
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paz ou para tornar a industria do armamento cada vez mais pujante e cada vez
mais custosa? Sera que a producdo da “abundancia” trabalha para a satisfacdo das
necessidades ainda insatisfeitas ou serda que ela, ao contrario, a retarda? Se as
primeiras hipoteses sdo exatas, a forma atual do pluralismo tem uma grande
influéncia sobre o bloqueio da mudanca qualitativa e previne a “catastrofe” da
autodeterminag¢do, ou ela ndo ir4, justamente, desencadea-la? Se assim é, a
democracia é o sistema de dominagdo mais eficaz »°°. O « escoamento » de
mercadorias sempre maior e mais rapido » ruma efetivamente em direcdo a
« formas reacionarias », mas a maior das formas reacionarias é a dimensao
totalitaria da superfluosidade.

Marx havia assinalado que a busca de reproducdo e de crescimento do
capital necessitava da desaparicdo daquilo que existe, a aceleracdo perpétua do
processo de producao, das técnicas que o permitem. Moishe Postone, relembrando a
teoria de Marx explica que « 0 movimento do capital € sem limite e sem fim.
Enquanto valor que se autovaloriza, o capital aparece como um puro
processo.Quando lidamos com a categoria de capital, lidamos com uma categoria
central de uma sociedade que se caracteriza por um movimento direcional continuo,
sem fim exterior determinado, estamos lidando com uma sociedade impulsionada
pela producéo, por um processo que existe por si mesmo»>®. E este movimento sem
limite, sem fim, que, pela via do crescimento, produz a massificacdo e a
superfluidade, uma superfluidade que se exprime no fato de que os valores crescem
mais rapidamente que as riquezas materiais e que 0s primeiros sao doze vezes
superiores aos segundos. Assim, a atividade humana de producdo perde toda
qualidade, toda alteridade possivel, posto que a centralidade de sua atividade é a
producado de desperdicios que ainda n&do foram sequer produzidos, desperdicios que
dizem respeito tanto a rigueza material produzida pelo trabalho quanto ao préprio
homem, uma vez que o aumento do tempo de trabalho abstrato destréi o homem
que trabalha,0 homem que n&o sera um animal laborans. Georges Zimra escreve
que « 0 Outro é a Unica e verdadeira natureza do homem, sua figura eterna e
cambiavel, plural e singular, inédita e antiga, agonizante e ressuscitada »®’. As

formas de massificacdo que conduzem a superfluidade destroem a figura do Outro,

55 Herbert Marcuse, L’Homme unidimensionnel. Essai sur l'idéologie de la société
industrielle avancée, op. cit., p. 77.

% Moishe Postone, Temps, travail et domination sociale. Une interprétation de la
théorie critique de Marx, Paris, Editions des Mille et une nuits, 2009, p. 396.

57 Georges Zimra, Résister a la servitude, op. cit., p. 11.
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a possivel alteracdo, as dimensdes passadas, presentes e futuras da condigcédo

humana, de suas producdes, de seus consumos, de suas riquezas.

Concluséo: insubmisséo

Nos é necessério retornar doravante a expressao de um pessimismo radical
duplificado pelo 6dio horkheimeriano por tudo « aquilo que existe» e que surge
como « barbaro ». Sera simples denunciar, desde ja, a sociedade de superproducgéo
e de superconsumo que, bem evidentemente, destr6i o ambiente e as chances de
reproducdo da vida pelas décadas que estédo por vir, mas isto ndo permitiria trazer a
luz a realidade de nossa sociedade e a légica do processo em discussdo. O processo
contemporéneo do trabalho e da produgéo / consumo € o resultado da aceleragéo
imposta pelas ciéncias e as técnicas a fim de tornar superfliio o existente e exigindo
0 desgaste ou a destruicdo da durabilidade. Este aceleracdo modifica as percepc¢des
do mundo vivido e, substancialmente, a propria vida. « Quer nés o saibamos ou
ndo, nossa maneira de pensar e toda nossa atitude diante da realidade estdo

determinadas pelos principios que regem a ciéncia. »°%.

Uma das experiéncias
cientificas mais marcantes é a da abstracdo que distancia pouco a pouco da
realidade vivida coletivamente. Os horizontes comuns desaparecem e a fé na
maquina ou na técnica substitui os desejos coletivos. A realidade acessivel ao
individuo esta cada vez mais fractal e cada vez mais diferenciada. Esta realidade
vivida, este « mundo » como o chama Kracauer, « esta constituido de parcelas de
eventos aleatérios cuja sucessdo tem lugar de continuidade significante.
Similarmente, é preciso ver a consciéncia individual como um agregado de restos de
conviccdes e de atividades diversas ; e como a vida do espirito carece de estrutura,
impulsos que emanam das regides psicossomaticas podem vir preencher os
intersticios. Individualidades fragmentadas exercem seus papéis no seio de uma
sociedade fragmentada »°°.

Eis portanto aqui a massa disseminada que, pouco a pouco torna-se a
realidade de nossa sociedade. Ela é o parametro indispensavel para o
funcionamento do capitalismo. Estes individuos fragmentados séo constituintes da
massa humana da mesma forma que s&o os fragmentos da sociedade: participam
do crescimento de setores massificados da sociedade e, em meio a esses setores, o

setor dominante do capital.

%8 Siegfried Kracauer, Théorie du film. La rédemption de la réalité matérielle, Paris,
Flammarion, 2010, p. 413.

%% |bidem, p. 420.
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No seu periodo final, o capital repousa, de maneira prevalente, sobre a
especulacéo, sobre os intercambios e a economia financeira, mas, igualmente, sobre
o0 desenvolvimento das tecnociéncias, sobre o0s setores « Pesquisas e
Desenvolvimentos » uma vez que sdo chamados assim, sobre a excrescéncia que
representa o progresso técnico. A valorizagdo destas técnicas é visivel no proéprio
cerne dos projetos de urbanizacdo ou de gerenciamento do territério. Assim

crescem as « tecnépoles » ou as « tecnopolis »%°.

Entretanto, por trds de uma
terminologia atraente, se perfila uma realidade muito menos agradavel que nao
salta aos olhos. Esta propagacdo de espacos de pesquisa a respeito da técnica ou
das novas tecnologias, espacos de jogos ou de atividades feitas para acostumar os
individuos as futuras mudangas, as futuras « revolugdes technolégicas », estrutura
portanto o espaco, lhe da sentido. Sdo igualmente espagos de arregimentacgdo, de
controle e de repressdo. As « tecnopolis » s8o, deste ponto de vista, sobretudo
« tecnopolicia ». Com efeito, o termo « policia » vem do baixo latim politia e ao
mesmo tempo do grego politeia que significa « arte de governar a cidade », palavra
por sua vez gerada do grego polis. As « tecnopolis », enquanto locais ou espacos
dedicados ao desenvolvimento das tecnociéncias participam desta arte de governar
a cidade ao participar do gerenciamento do espaco, e portanto do tempo mas,
igualmente, ao impor a cotidianidade estas mesmas tecnociéncias. A polis
tecnolégica langa mao, entdo, de policia tecnolégica com sua dimensao
evidentemente repressiva. E pela propagacédo das novas tecnologias, a aceleracdo
tecnolégica principalmente, que os homens perdem sua autonomia e permitem a
dominacgédo do capital sobre todas as outras formas de vida. A empresa numeérica,
como tdo bem a define Cédric Biagini, torna-se tal que nossas vidas sao
colonizadas® de maneiras diversas. Esta colonizagéo é o resultado de estratégias de
desenvolvimento evidenciadas pelo relatério Fourgous. Este relatdrio « descreve a
invasdo das tecnologias numéricas na vida de cada um de nés e sua importancia
estratégica na economia atual e futuro. Constatando que “ o imaterial é hoje o fator
chave do crescimento das economias desenvolvidas” » [...], o relatério se interroga :
“A escola também pode permanecer a margem deste turbilhdo?” [...] E constatar

que “a utilizagdo dos utensilios numéricos constitui hoje uma condicao indispensavel

80 As "tecnopolis" s&@o diversas: existe, por exemplo, o parque de negécios Rabat,
dedicado aos servigos de informatica e chamado "Cidade da Tecnologia"; o grupo Technopolis,
especializado na avaliacdo de politicas publicas nos campos da pesquisa, inovacado e
desenvolvimento; o espago "Technopolis" de Cagnes-sur-mer; o espag¢o "Technopolis” de
Mechelen, que permite o despertar de novas tecnologias através de varias atividades e jogos...

61 Cédric Biagini, L’Emprise numérique. Comment internet et les nouvelles

technologies ont colonisées nos vies, Montreuil, L’Echappée, 2012.
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a insercdo profissional nas empresas” [...] »%2. Assim, tudo esta dito. E a economia
numérica invade o mundo da educacdo, desde a escola até a universidade. Nem os
alunos nem os educadores escapam a isto. O ENT, ou espago numérico de trabalho,
é a ferramenta que, doravante, é imposta a todos na gestdo cotidiana da vida
profissional. E como ele assinala no site da sociedade IBM : « O ENT é o carro-
chefe da direcdo inovadora da IBM GBS. E uma resposta industrial as questées

referentes & transformacéo de nossas sociedades [...] »°.

Entretanto, esta oferta
ndo esti ligada ao acaso, ela €, ao contrario, o resultado de uma estratégia
determinada que visa modificar, curvar a sociedade na sua totalidade sob a pujanca
capitalista e por intermédio das tecnologias e das ciéncias. E por isto que no mesmo
site esta escrito que « transformar a escola é uma das filosofias da IBM no contexto
de seu programa resolutamente voltado para o futuro [...] »%.

Mas, tudo isto nada mais é do que o come¢o do enquadramento, da
vigilancia, da canalizacdo, da globalizacdo, da massificagdo, da superfluosidade. Os
RFID ou Radio Frequency ldentification logo permitirdo marcar os individuos com
chipes sub-cutaneos®®, e as nanotecnologias, visto que a industria, por intermédio
da empresa Clinatec na Franca trabalha nisto, permitirdo muito brevemente a
interface cérebro-maquina e « a intrusdo do poder médico e politico no nosso foro
intimo (espionagem, detec¢do das intencdes, descriptografiar os sentimentos,
reconhecimento do “pensamento” »°6.

Entdo, a partir do momento em que Gunther Anders escreve que « por
esséncia, o0 instrumento ndo cumpre sendao uma tarefa especializada. [..] Esta
especializagdo do instrumento define igualmente o ser que visa produzir o “human
engineering”. Ele deve se reduzir inteiramente a sua fungdo especifica: ser capaz,
por exemplo, de executar tal ou tal manobra a tal ou tal altitude ou a tal ou tal
velocidade, em tal ou tal condicdo de despresurizagdo, com tal ou tal tempo de
reacdo. Por “sobre humanas” que possam ser estas capacidades, comparadas as
possibilidades ordinarias do corpo, o resultado esperado nunca é mais do que algo

sub-humano, uma pura funcdo instrumental, um “savoir-faire” pontual ao qual o

52 |bidem, p. 139.

83 Site IBM France, citado por Frédéric Gaillard, Piéces et Main d’GEuvre, L’Industrie de
la contrainte, Montreuil, L’'Echappée, 2011, pp. 25-26.

5 |bidem, p. 25.

% Ver a este respeito Piéces et Main d’Euvre, RFID : la police totale. Puces
intelligentes et mouchardage électronique, Montreuil, L’'Echappée, 2008.

56 Frédéric Gaillard, Piéces et Main d’Euvre, L'Industrie de la contrainte, op. cit., p.
67.
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“homem real” (vez que ele ndo pode ser eliminado) ndo se relaciona a ndo ser como
um apéndice ao qual nos acomodamos »%7, ele descreve um homem-apéndice, uma
mangueira, intercambiavel com um outro homem-apéndice, uma outra mangueira,
ferramenta de digestdo que participa da transformacdo da vida em desperdicio,
desperdicios passados, presentes e ainda por vir, superfluidades necesséarias ao
aumento dos valores do capital e que destroem subsequentemente as riquezas que
deverdo obrigatoriamente ser consumidas, digeridas, cada vez mais rapidamente.
As tecnologias e as ciéncias servem para criar este homem-apéndice, esta
mangueira.

A teoria critica ndo pode evitar de analisar e se posicionar face a esta nova
fase totalitaria que pode advir. Nascida da crise dos anos 30 do século passado, a
teoria critica deve encontrar o 6dio necessario por tudo aquilo que existe permitindo
recusar a fisiologia do progresso pelo progresso, do rendimento pelo crescimento,
da tecnologia pelo bem-estar, do trabalho pela riqueza ou pela integragdo. A
insubmisséo é a primeira etapa que permite resistir as formas contemporéneas de
dominagdo, mas esta insubmissdo a aceleracdo, a maquina, a tecnologia, as
ciéncias, a universidade, ao capital e ao trabalho, a economia dominante, deve ser
uma insubmissdo racionalizada, que repouse sobre a necessidade da existéncia de
uma destruicdo e de uma imaginacdo criativas. Isto passa igualmente pela
reapropriacdo de uma vida da qual os homens foram desapropriados pela abstracdo

nascida da sociedade de trabalho e de troca capitalistas.

5 Gunther Anders, L’Obsolescence de ’lhomme. Sur I’ame a I'époque de la deuxiéme
révolution industrielle, tome 1, op.cit., p. 60.



