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INTRODUCAO AS TRADUCOES
PARA O PORTUGUES

Douglas Kellner
University of California

Tradugao de Barbara Santos

A medida que adentramos um novo século, marcado pelo
ressurgimento do populismo de direita, pela resisténcia a hegemonia
conservadora em movimentos organizados em torno de classe, raca,
género e sexualidade, por lutas globais e pela revolucgéo tecnologica, e
por uma miriade de formas de agitacio sociopolitica e de conflito entre
o capitalismo e suas alternativas, a obra de Herbert Marcuse continua
sendo de vital importancia. Marcuse desenvolveu uma versao propria
de “marxismo critico” como tentativa de atualizar a teoria marxiana
em resposta as mudancas nas condicoes historicas dos anos 1920 até
0s 1970.

Marcuse ganhou notoriedade como “pai da Nova Esquerda” na
década de 1960, época em que foi visto como uma influéncia e
defensor da chamada “Nova Esquerda” nos Estados Unidos e na
Europa. Sua primeira grande obra em inglés, Razao e revolugdo (1941),
tracou a génese das ideias de Hegel, Marx e da teoria social moderna,
demonstrou as semelhangas entre Hegel e Marx e introduziu muitos
leitores de lingua inglesa a estes ultimos e ao pensamento dialético.
Depois de servir no governo dos EUA de 1941 a 1950, o que Marcuse

sempre alegou ter sido motivado pelo desejo de lutar contra o



fascismo, ele retornou ao trabalho intelectual e publicou Eros e
civilizagao em 1955, livro no qual tentou uma audaciosa sintese de
Marx e Freud e esbocou os contornos de uma sociedade nao
repressiva.

Posteriormente, Marcuse publicou em 1958 um estudo critico
sobre a Unido Soviética (Marxismo soviético) e uma ampla analise das
sociedades capitalistas e comunistas avancadas em O homem
unidimensional (1964). Este livro teorizou o declinio do potencial
revolucionario nas sociedades capitalistas e o desenvolvimento de
novas formas de controle social, tendo sido severamente criticado por
marxistas ortodoxos e autores de diversas orientacdes politicas e
tedricas. Apesar de seu pessimismo, o livro influenciou muitos na
Nova Esquerda ao articular a crescente insatisfacdo que ela tinha com
relacdo tanto as sociedades capitalistas quanto as comunistas
soviéticas. A O homem unidimensional seguiu-se uma série de livros e
artigos que articulavam a politica da Nova Esquerda e criticas das
sociedades capitalistas, como “Tolerancia repressiva” (1965), Ensaio
sobre a liberagdo (1969) e Contrarrevolugao e revolta (1972).

Os ensaios reunidos neste volume ilustram a tentativa de
Marcuse de, ao longo de sua vida, atualizar a teoria marxiana de
acordo com as mudancas nas condi¢des socioeconOmicas e culturais
geradas pelo capitalismo global e de teorizar formas contemporaneas
de opressdo, dominagio, luta e emancipacio. A obra de Marcuse na
filosofia e na teoria social gerou controvérsias e polémicas ferozes, e a
maioria dos estudos sobre ela ¢é altamente tendenciosa e
frequentemente sectaria. Embora grande parte da controvérsia
envolvesse suas criticas as sociedades capitalistas contemporaneas e
sua defesa de uma mudanga social radical, em retrospecto, Marcuse
nos deixou uma obra complexa e multifacetada comparavel aos
legados de Ernst Bloch, Georg Lukacs, T.W. Adorno e Walter



Benjamin, e que continua hoje a ser relevante para a teoria critica e a
politica radical em todo o mundo.



UMA NOTA SOBRE A DIALETICA
(1960)*

Herbert Marcuse

Traducdo de Inara Luisa Marin

Este livro foi escrito na esperanca de que faria uma pequena
contribuicio para o renascimento, ndo de Hegel, mas de uma
faculdade mental que corre o risco de ser destruida: o poder do
pensamento negativo. Como Hegel define: “O pensamento é, de fato,
essencialmente, a negacio daquilo que esta imediatamente diante de
nos”. O que ele quer dizer com “negagdo”, a categoria central da
dialética?

Mesmo os conceitos mais abstratos e metafisicos de Hegel estio
saturados com experiéncia — experiéncia de um mundo em que o
irrazoavel torna-se razoavel e, como tal, determina os fatos; em que a
falta de liberdade é a condicao da liberdade, e a guerra a garantia da
paz. Este mundo se contradiz. O senso comum e a ciéncia purgam-se
desta contradi¢do; mas o pensamento fillosofico comeca com o
reconhecimento de que os fatos nio correspondem aos conceitos
impostos pelo senso comum e pela razio cientifica — em suma, com a
recusa em aceitd-los. Na medida em que esses conceitos
desconsideram as contradi¢oes fatais que compdem a realidade, eles

* Prefécio escrito por Marcuse em 1960 para o seu livro Razdo e revolugdo:
Hegel e o advento da teoria social (publicado pela primeira vez em 1941).
[N.T.]



abstraem do proprio processo da realidade. A negacio que a dialética
aplica a eles ndo é somente uma critica de uma logica conformista, que
nega a realidade das contradigdes; é também uma critica da situacdo
dada nas suas proprias bases — do sistema estabelecido de vida, que
nega suas proprias promessas e potencialidades.

Hoje, este modo dialético de pensamento é alheio a todo o
universo estabelecido do discurso e da agdo. Ele parece pertencer ao
passado e ser refutado pelas conquistas da civilizagdo tecnologica. A
realidade estabelecida parece promissora e produtiva o suficiente para
repelir ou absorver todas as alternativas. Assim, a aceitagdo — e
mesmo afirmacdo — desta realidade parece ser o tUnico principio
metodologico razoavel. Além disso, ela ndo impede nem a critica, nem
a mudanga; pelo contrario, a insisténcia sobre o carater dinamico do
status quo, em suas constantes “revolugdes”, € um dos suportes mais
fortes para esta atitude. No entanto, esta dinamica parece operar sem
parar dentro do mesmo quadro da vida: simplificando em vez de
abolindo a dominacdo do homem, tanto pelo homem quanto pelos
produtos de seu trabalho. O progresso se torna quantitativo e tende a
atrasar indefinidamente a mudanca da quantidade para a qualidade,
ou seja, o surgimento de novos modos de existéncia com novas
formas de razdo e liberdade.

O poder do pensamento negativo é a forca motriz do
pensamento dialético, usado como uma ferramenta para analisar o
mundo dos fatos em termos de sua inadequacio interna. Escolho esta
formulacdo vaga e nio cientifica a fim de agucar o contraste entre o
pensamento dialético e ndo dialético. “Inadequacio” implica um juizo
de valor. O pensamento dialético invalida a oposi¢do a priori de valor e
fato ao compreender todos os fatos como estagios de um unico
processo — um processo no qual sujeito e objeto estdo tio juntos que a
verdade so pode ser determinada dentro da totalidade sujeito-objeto.
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Todos os fatos encarnam o conhecedor, bem como o executor; eles
constantemente traduzem o passado para o presente. Os objetos,
assim, “contém” a subjetividade em sua propria estrutura.

Agora, o que (ou quem) é esta subjetividade que, em um sentido
literal, constitui o mundo objetivo? Hegel responde com uma série de
termos que denotam o sujeito em suas diversas manifestagdes:
Pensamento, Razao, Espirito, Ideia. Na medida em que ndo temos mais
o acesso fluente a estes conceitos que os séculos XVII e XIX ainda
tinham, vou tentar esbocar a concep¢do de Hegel em termos mais
familiares.

Néo é “real” nada que ndo se sustente na existéncia, em uma
luta de vida e morte com as situacoes e condicdes de sua existéncia. A
luta pode ser cega ou mesmo inconsciente, como na matéria
inorganica; pode ser consciente e concertada, tal como a luta da
humanidade com suas proprias condi¢des e com as da natureza. A
realidade ¢ o resultado constantemente renovado do processo de
existéncia, o processo, consciente ou inconsciente, em que “aquilo que
é” se torna “diferente de si mesmo”; e identidade é apenas a negacio
continua da existéncia inadequada, o sujeito mantendo-se em ser
outro que si mesmo. Cada realidade, portanto, é uma realizagdo — um
desenvolvimento da “subjetividade”. A tdltima “vem a si” na histéria,
onde o desenvolvimento tem um contetdo racional; Hegel define isso
como “progresso na consciéncia da liberdade”.

Mais uma vez um juizo de valor — e desta vez um juizo de valor
imposto sobre 0 mundo como um todo. Mas a liberdade é para Hegel
uma categoria ontologica: significa ser ndo um mero objeto, mas o
sujeito da sua existéncia, ndo sucumbindo as condi¢Oes externas, mas
transformando a factualidade em realizacdo. Esta transformacio é,
segundo Hegel, a energia da natureza e da histéria, a estrutura interna
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de todo o ser! Pode-se ser tentado a zombar dessa ideia, mas deve-se
estar ciente de suas implicacoes.

O pensamento dialético comeca com a experiéncia de que o
mundo nao ¢ livre; isto é, que o homem e a natureza existem em
condi¢des de alienagio, existem como “outros do que eles sdo”.
Qualquer modo de pensamento que exclua essa contradicio de sua
logica é uma falsa logica. O pensamento “corresponde” a realidade
somente quando transforma a realidade pela compreensio da sua
estrutura contraditéria. Aqui o principio do movimento dialético
impele o pensamento para além dos limites da filosofia. Pois
compreender a realidade significa compreender como as coisas
realmente sdo, e isto por sua vez significa rejeitar a sua simples
factualidade. Rejeicio é o processo de pensamento assim como de
acdo. Enquanto o método cientifico leva da experiéncia imediata das
coisas a sua estrutura matematica-logica, o pensamento filosofico leva
da experiéncia imediata da existéncia a sua estrutura historica: o
principio da liberdade.

A liberdade é a mais intima dindmica da existéncia, e o proprio
processo de existéncia num mundo sem liberdade é “a negagdo
continua do que ameaca a negar [aufheben] a liberdade”. A liberdade,
portanto, é essencialmente negativa: existéncia é ao mesmo tempo
alienacdo e o processo pelo qual o sujeito vem a si mesmo ao
compreender e dominar a alienacdo. Para a histéria da humanidade,
isso significa realizacdo de um “estado do mundo”, no qual o individuo
persiste em harmonia inseparavel com o todo, e em que as condicoes e
as relacoes de seu mundo “ndo possuem qualquer objetividade
essencial independente do individuo”. Quanto a perspectiva de atingir
tal estado, Hegel era pessimista: o elemento de reconciliagio com a
situacdo estabelecida das coisas, tdo forte em sua obra, parece
decorrer, em grande medida, deste pessimismo — ou, se preferirem,
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desse realismo. A liberdade é relegada para o reino do pensamento
puro, a Ideia Absoluta. Idealismo por falta de opgio: Hegel
compartilha esse destino com a tradigdo filosofica principal.

O pensamento dialético torna-se assim negativo em si mesmo.
Sua funcdo é quebrar a autosseguranca e autossatisfagio do senso
comum, para minar a sinistra confianga no poder e na linguagem dos
fatos, para demonstrar que a falta de liberdade esta tdo no nucleo das
coisas que o desenvolvimento de suas contradi¢des internas leva
necessariamente a mudanca qualitativa: a explosdo e a catastrofe da
situacdo estabelecida das coisas. Hegel vé a tarefa do conhecimento
como a de reconhecer o mundo como Razio pela compreensdo de
todos os objetos de pensamento como elementos e aspectos de uma
totalidade que se torna um mundo consciente na histéria da
humanidade. A anélise dialética, em tltima instancia, tende a se tornar
a analise historica, em que a propria natureza aparece como parte e
estagio em sua propria histéria e na histéria da humanidade. O
progresso da cognicdo do senso comum para o conhecimento chega
em um mundo que € negativo em sua propria estrutura, porque aquilo
que é real se opde e nega as potencialidades inerentes em si —
potencialidades que buscam, elas mesmas, realizacdo. A razio é a
negacao do negativo.

Interpretacio daquilo-que-¢é em termos daquilo-que-ndo-é,
confrontacio dos fatos dados com os quais eles excluem - esta foi a
preocupacio da filosofia onde quer que a filosofia fosse mais do que
uma questio de justificacdo ideologica ou exercicio mental. A funcdo
libertadora da negacdo no pensamento filosofico depende do
reconhecimento de que a negagdo é um ato positivo: aquilo-que-é
repele aquilo-que-ndo-¢ e, ao fazé-lo, repele suas proprias
possibilidades reais. Consequentemente, expressar e definir aquilo-
que-¢é em seus proprios termos € distorcer e falsificar a realidade. A
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realidade é outra e mais do que aquela codificada na logica e
linguagem dos fatos. Aqui esta o link interno entre o pensamento
dialético e o esforco da literatura avant-garde: o esforco para romper o
poder dos fatos sobre a palavra, e falar uma lingua que nio é a lingua
daqueles que estabelecem, impdem, e se beneficiam dos fatos. Como o
poder dos fatos dados tende a se tornar totalitario, a absorver toda a
oposi¢ao e a definir todo o universo do discurso, o esfor¢o de falar a
linguagem da contradicdo parece cada vez mais irracional, obscuro,
artificial. A questdo ndo é a de uma influéncia direta ou indireta de
Hegel sobre a verdadeira avant-garde, embora isto seja evidente em
Mallarmé e Villiers de llsle-Adam, no surrealismo, em Brecht.
Linguagem dialética e poética se encontram, antes, em um terreno
comum.

O elemento comum é a busca de uma “linguagem auténtica” - a
linguagem da negacgdo como a Grande Recusa em aceitar as regras de
um jogo em que os dados sdo viciados. O ausente deve ser feito
presente porque a maior parte da verdade é o que esta ausente. Esta é

a declaracéo classica de Mallarmé:

“Je dis: une fleur! et, hors de l'oubli ma voix relégue aucun
contour, en tant que quelque chose d’autre que les calices sus,
musicalement se léve, idée méme et suave, I'absente de tous
bouquets”.

[Eu digo: uma flor! e, fora do esquecimento em que minha voz
expulsa todos contornos, diferente de qualquer florescer
conhecido, musicalmente sobe, ideia mesma e delicada, aquele
ausente de todos os buqués.]

Na linguagem auténtica, a palavra

“Nest pas I'expression d’une chose, mais I'absence de cette chose
[..] Le mot fait disparaitre les choses et nous impose le sentiment
d’'un manque universel et méme de son propre manque”
(Blanchot, M. “Le Paradoxe d’Aytré”, Les Temps Modernes 9, 1946,
p. 1580 ss.).
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[Nzo é a expressdo de uma coisa, mas sim a auséncia dessa coisa
{.} a palavra faz as coisas desaparecem e nos impde o sentimento
de uma falta universal e até mesmo de sua préprio falta.]

A poesia é, assim, o poder “de nier les choses” [de negar as
coisas] — o poder que Hegel afirma, paradoxalmente, para todo o
pensamento auténtico. Valéry afirma:

“La pensée est, en somme, le travail qui fait vivre en nous qui ce

nexiste pas” (P. Valéry, Euvres, vol. I, org. ]. Hytier, Bibliotheque
de la Pléiade 127. Paris: Gallimard, 1957, p. 1333).

[O pensamento é, em suma, o trabalho que faz viver em nés o que
néo existe].

Ele faz a pergunta retorica (ibid.: 966): “Que sommes-nous donc
sans le secours de ce qui n’existe pas?” [O que somos nos sem a ajuda
do que nio existe?].

Isto nio é “existencialismo”. E algo mais vital e mais
desesperado: o esfor¢o para contradizer a realidade em que toda a
logica e todo o discurso sdo falsos na medida em que sdo parte de um
todo mutilado. O vocabulario e a gramatica da linguagem da
contradicio continuam a ser aqueles do jogo (nfo ha outros), mas os
conceitos codificados na linguagem do jogo sdo redefinidos pela
relagio deles mesmos com as suas “negacgdes determinadas”. Este
termo, que denota o principio que rege o pensamento dialético, pode
ser explicado apenas em uma interpretacdo textual da Ldgica de
Hegel. Aqui deve ser suficiente enfatizar que, em virtude deste
principio, a contradicdo dialética é distinta de toda a excéntrica e
pseudo-oposicdo, beatnik e hipsterismo. A negacéo é determinada se
refere a situacdo estabelecida aos fatores e forcas basicas que
contribuem para a sua destrutividade, bem como para as alternativas
possiveis para além do status quo. Na realidade humana, trata-se de

fatores e forcas historicas, e a negacdo determinada é, em ultima
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analise, uma negacdo politica. Como tal, ela pode muito bem
encontrar auténtica expressao em linguagem nao politica, e tanto mais
quando toda a dimensdo da politica se torna uma parte integral do
status quo.

Logica dialética é logica critica: ela revela modos e contetidos de
pensamento que transcendem o padrio codificado de uso e validagio.
O pensamento dialético ndo inventa esses conteudos; eles teriam sido
obtidos com as nogdes na longa tradicio de pensamento e agdo. A
analise dialética simplesmente os reune e reativa; ela recupera
significados tabu e, assim, aparece quase como um retorno, ou melhor,
uma libertacdo consciente, do reprimido! Na medida em que o
universo de discurso estabelecido é o de um mundo sem liberdade, o
pensamento dialético é necessariamente destrutivo, e qualquer
libertagdo que ele pode trazer é uma libertacio no pensamento, na
teoria. No entanto, o divorcio entre o pensamento e a acgo, entre
teoria e pratica, € em si parte do mundo sem liberdade. Nenhum
pensamento e nenhuma teoria pode desfazé-lo; mas a teoria pode
ajudar a preparar o terreno para o seu possivel reencontro, e a
capacidade do pensamento de desenvolver uma logica e uma
linguagem da contradi¢do é um pré-requisito para esta tarefa.

Em que, entdo, encontra-se o poder do pensamento negativo? O
pensamento dialético ndo impediu Hegel de desenvolver sua filosofia
em um sistema limpo e abrangente que, no final, acentua o positivo
enfaticamente. Acredito que é a propria ideia de Razdo que é o
elemento nio dialético na filosofia de Hegel. Esta ideia de Razdo
compreende tudo e, finalmente, absolve tudo, porque ela tem o seu
lugar e fungdo no todo, e o todo esta para além do bem e do mal, da
verdade e da falsidade. Pode até ser justificavel, tanto logica quanto
historicamente, definir a Razdo em termos que incluem escravidio, a
Inquisicao, o trabalho infantil, campos de concentragio, camaras de
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gas e preparacdo nuclear. Estas podem muito bem ter sido partes
integrantes dessa racionalidade que tem governado a historia
registrada da humanidade. Se é assim, a propria ideia de Razdo esta em
questdo; revela-se como uma parte em vez do todo. Isso ndo significa
que a razdo abdica sua pretensdo de enfrentar a realidade com a
verdade sobre a realidade. Pelo contrario, quando a teoria marxiana
toma forma como uma critica da filosofia de Hegel, ela o faz em nome
da Razéo. E consonante com o esfor¢o mais profundo do pensamento
de Hegel se sua propria filosofia é “cancelada”, ndo substituindo da
razdo por padrdes extrarracionais, mas conduzindo a razio ela propria
a reconhecer o quanto ela ainda é irrazoavel, cega, vitima de forcas
nao dominadas. A Razio, como o desenvolvimento e conhecimento
aplicado do homem - como “pensamento livre” - foi instrumental
para a criacgio do mundo em que vivemos. Ela também foi
instrumental para sustentar a injustica, a fadiga laboral e o sofrimento.
Mas a Razdo, e somente Razdo, contém o seu proprio corretivo.

Na Logica, que constitui a primeira parte de seu Sistema de
filosofia, Hegel antecipa quase literalmente a mensagem de Parsifal, de
Wagner: “a mao que inflige o ferimento é também a méo que o cura”
(Hegel, GW'F. The Logic of Hegel. Trad. W. Wallace. Oxford: Claredon
Press, 1895, p. 55). O contexto é a historia biblica da Queda do
Homem. O conhecimento pode ter causado o ferimento na existéncia
do homem, o crime e a culpa, mas a segunda inocéncia, a “segunda
harmonia”, s6 pode ser obtida a partir do conhecimento. A redencéo
nunca pode ser o trabalho de um “tolo ingénuo”. Contra os varios
obscurantistas que insistem no direito do irracional contra a razio, a
verdade do natural versus o intelecto, Hegel associa inseparavelmente
progresso na liberdade a progresso no pensamento, acio a teoria. Na
medida em que ele aceitou a forma historica especifica da Razdo
alcancada em seu tempo como a realidade da Razdo, o avanco para
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além desta forma de Razdo deve ser um avango da propria Razao; e
uma vez que o ajuste da Razdo a institui¢des sociais opressivas
perpetua a falta de liberdade, o progresso na liberdade depende do
pensamento tornar-se politico, na forma de uma teoria que demonstra
a negacdo como uma alternativa politica implicita na situagdo
historica. A “subversdo” materialista que Marx fez de Hegel, portanto,
nao foi uma mudanca de uma posicao filosofica para outra, nem da
filosofia a teoria social, mas sim um reconhecimento de que as formas
estabelecidas de vida estavam atingindo a fase de sua negacgdo
historica.

Esta etapa historica mudou a situacdo da filosofia e de todo o
pensamento cognitivo. A partir dessa etapa, todo o pensamento que
nio testemunha uma consciéncia da falsidade radical das formas de
vida estabelecidas é pensamento defeituoso. A abstragdo desta
condicdo onipresente nio é apenas imoral; é falsa. Pois a realidade
tornou-se realidade tecnolégica, e o sujeito agora juntou-se com o
objeto tdo de perto que a nocdo de objeto inclui necessariamente o
sujeito. A abstragio da inter-relacio entre eles nao leva mais a uma
realidade mais genuina, mas ao engano, porque mesmo nessa esfera o
proprio sujeito é, aparentemente, uma parte constitutiva do objeto
como cientificamente determinado. O sujeito que observa, que mede e
que calcula do método cientifico, e o sujeito da atividade diaria da vida,
ambos sdo expressdes da mesma subjetividade: 0 homem. No se faz
necessario esperar por Hiroshima para ter os olhos abertos para esta
identidade. E como sempre o foi, o sujeito que conquistou a matéria
sofre sob o peso morto da sua conquista. Aqueles que impdem e
direcionam essa conquista a tém usado para criar um mundo no qual
os confortos crescentes da vida e o poder onipresente do aparato
produtivo mantém o homem escravizado a situacdo vigente das
coisas. Aqueles grupos sociais que a teoria dialética identificou como
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as forgas da negacdo sdo derrotados ou reconciliados com o sistema
estabelecido. Ante ao poder dos fatos dados, o poder do pensamento
negativo encontra-se condenado.

Este poder dos fatos é um poder opressivo; é o poder do homem
sobre 0o homem, que aparece como condi¢do objetiva e racional.
Contra essa aparéncia, o pensamento continua a protestar em nome
da verdade. E em nome do fato, pois o fato supremo e universal é que
o status quo se perpetua através da constante ameaca de destruicio
atomica, através do desperdicio sem precedentes de recursos, por meio
de empobrecimento mental, e — por ultimo mas nido menos
importante — através de forca bruta. Estas sdo as contradi¢des nao
resolvidas. Elas definem cada fato singular e cada evento; elas
permeiam todo o universo do discurso e da agdo. Entdo, elas também
definem a logica das coisas: quer dizer, o modo de pensamento capaz
de perfurar a ideologia e de compreender a realidade em seu todo.
Nenhum método pode reivindicar o monopolio da cogni¢do, mas nao
parece auténtico nenhum método que nio reconhece que essas duas
proposi¢des sdo descrigdes significativas da nossa situagéo: “O todo é o

verdadeiro”, e o todo € falso.

Texto original: MARCUSE, Herbert. “A Note on Dialectics”. In: Reason and Revolution:
Hegel and the Rise of Social Theory. Boston, EUA: Beacon Press, 1960, p. vii-xvi.

Tradugdo para a lingua portuguesa publicada com a permissdo de Peter Marcuse,
executor do Literary Estate of Herbert Marcuse, que detém todos os direitos para
futuras publicagdes.

Materiais suplementares de trabalhos anteriormente ndo publicados de Herbert
Marcuse, muitos dos quais se encontram na biblioteca da Universidade Johann
Wolfgang Goethe de Frankfurt/Main, foram publicados pela editora Routledge
(Inglaterra) em uma série de seis volumes editada por Douglas Kellner, e pela editora
zu Klampen (Alemanha) em uma série editada por Peter-Erwin Jansen.
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AGRESSIVIDADE EM
SOCIEDADES INDUSTRIAIS
AVANCADAS (1967)

Herbert Marcuse

Tradugao de Inara Luisa Marin e Ricardo Crissitima

Proponho considerar aqui as deformacdes e tensdes na
chamada “sociedade afluente”, uma expressdo que (com ou sem razio)
foi cunhada para descrever a sociedade norte-americana
contemporanea. Suas principais caracteristicas sdo: (1) uma
capacidade industrial e técnica abundante que é em grande parte
empregada na producdo e distribuicio de bens de luxo, gadgets,
residuos, obsolescéncia planejada, ou equipamento militar ou
semimilitar — em suma, no que os economistas e socidlogos costumam
chamar bens e servicos “improdutivos”; (2) uma melhoria do nivel de
vida, que também se estende a partes da populagio que eram
anteriormente desprivilegiadas; (3) um alto grau de concentracdo de
poder econémico e politico, combinado com um alto grau de
organizacio e intervencio do governo na economia; (4) investigagoes
cientificas e pseudocientificas, controle e manipulagio do
comportamento privado e em grupo, tanto no trabalho como no lazer
(incluindo o comportamento da psique, da alma, do inconsciente e
subconsciente) para fins comerciais e politicos. Todas essas tendéncias

estdo inter-relacionadas: eles compdem a sindrome que expressa o



funcionamento normal da “sociedade afluente”. Demonstrar essa
inter-relacdo nio é a minha tarefa aqui; tomo sua existéncia como
base sociologica para a tese que desejo submeter, nomeadamente, que
as tensdes e pressoes sofridas pelo individuo na sociedade afluente séo
baseadas no funcionamento normal desta sociedade (e do individuo!)
em vez de em seus disturbios e doencas.

“Funcionamento normal”: acho que a defini¢io ndo apresenta
dificuldades para o médico. O organismo funciona normalmente se
operar, sem perturbacdo, de acordo com a composi¢do biologica e
fisiologica do corpo humano. As faculdades e capacidades humanas
sdo certamente muito diferentes entre os membros da espécie, e a
propria espécie mudou muito no decorrer de sua histéria, mas estas
mudancas ocorreram em uma base biologica e fisiologica que se
manteve praticamente constante. Para ter certeza, o médico, ao fazer o
seu diagnostico e na proposi¢do de tratamento, terda em conta o
ambiente do paciente, educacdo e ocupacio; esses fatores podem
limitar a extensdo em que o funcionamento normal pode ser definido
e alcangado, ou podem até mesmo tornar esse objetivo impossivel,
mas, como critério e meta, a normalidade continua a ser um conceito
claro e significativo. Como tal, ele é idéntico a “satide”, e os varios
desvios em relacio a ele séo os varios niveis de “doenca”.

A situacio do psiquiatra parece ser bastante diferente. A
primeira vista, a normalidade parece ser definida ao longo das mesmas
linhas que o médico utiliza. O funcionamento normal da mente
(psique, psique-soma) é o que habilita o individuo a agir, a funcionar
de acordo com sua posi¢do como crianca, adolescente, pai, como
solteiro ou casado, de acordo com o seu trabalho, profissio, status.
Mas essa definicdo contém fatores de uma dimensdo inteiramente
nova, a saber, o da sociedade, e esta é um fator de normalidade em um
sentido muito mais essencial do que a influéncia externa, tanto que
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“normal” parece ser uma condicio social e institucional em vez de
uma individual. Provavelmente, é facil chegarmos a um acordo sobre
o que é o funcionamento normal do trato digestivo, dos pulmdes e do
coragio, mas o que é o normal funcionamento da mente no ato sexual,
em outras relacdes interpessoais, no trabalho e no lazer, em uma
reunido de um conselho de administragio, no campo de golfe, nas
favelas, na prisdo, no exército? Enquanto o funcionamento normal do
trato digestivo ou do pulmio pode ser o mesmo no caso de um
executivo de empresa saudavel e de um trabalhador saudavel, isso nao
¢é verdade para suas mentes. De fato, um seria muito anormal se
pensasse, sentisse e operasse regularmente como o outro. E o que é
fazer amor “normal”, uma familia “normal”, uma ocupacéo “normal”?
O psiquiatra pode proceder como o clinico geral e direcionar a
terapia para fazer o paciente funcionar dentro da sua familia, no seu
trabalho ou ambiente, tentando ao mesmo tempo influenciar ou até
alterar os fatores ambientais tanto quanto estes estejam em seu poder.
Os limites ndo tardardo a se fazer sentir, por exemplo, se as tensoes
mentais e estresse do paciente sido causados ndo apenas por
determinadas condi¢es ruins em seu trabalho, na vizinhanca, no seu
status social, mas pela propria natureza do trabalho, da vizinhanga, da
situagio em si — em sua condicdo normal. Entdo, torna-lo normal para
essas condicoes significaria normalizar as tensdes e pressdes, ou para
dizer isso mais brutalmente: torna-lo capaz de ser doente, de viver sua
doenca como a saude, sem que perceba que esta doente precisamente
quando vé a si mesmo e é visto como saudavel e normal. Este seria o
caso se seu trabalho fosse, por sua propria natureza, “aliviante”,
entorpecente, ou um desperdicio (mesmo que o trabalho pague bem e
seja “socialmente” necessario), ou se a pessoa pertencesse a um grupo
minoritario que seja desprivilegiado na sociedade estabelecida,
tradicionalmente uma pessoa pobre, ocupada principalmente em
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trabalhos manuais, “sujos” e servis. Mas esse também seria o caso (de
formas muito diferentes) do outro lado da cerca entre os magnatas dos
negocios e da politica, onde o desempenho eficiente e rentavel requer
(e reproduz) as qualidades de impiedade inteligente, indiferenca moral,
e agressividade persistente. Nesses casos, o funcionamento “normal”
seria o equivalente a uma distor¢io e mutilagio de um ser humano —
nao importa quao modestamente se poderiam definir as qualidades
humanas de um ser humano. Erich Fromm escreveu The Sane Society,
o livro trata ndo da sociedade estabelecida, mas de uma sociedade
futura, futuro, implicando que a sociedade estabelecida nao é sa, mas
insana. Nao ¢é o individuo que funciona normalmente, adequadamente
e sadiamente como cidaddo de uma sociedade doente — ndo é esse
individuo ele mesmo doente? E uma sociedade doente nio requereria
um conceito antagbnico de saide mental, um meta-conceito
designando (e preservando) qualidades mentais que sdo tornadas
tabus, sdo aprisionadas ou distorcidas pela “sanidade” que predomina
na sociedade doente? (Por exemplo, a saide mental seria igual a
capacidade de viver como um dissidente, para viver uma vida nio
ajustada).

Como uma tentativa de definicio de “sociedade doente”,
podemos dizer que uma sociedade estd doente quando as suas
instituicdes e relacoes basicas, a sua estrutura, sdo de tal forma que
elas ndo permitem o uso do material disponivel e recursos intelectuais
para o melhor desenvolvimento e satisfacio das necessidades
individuais. Quanto maior a discrepancia entre o potencial e as
condi¢des humanas reais, maior é a necessidade social para o que
chamo de “mais-repressio”, isto é, a repressio ndo necessaria em
virtude do crescimento e preservacio da civilizacdo, mas pelo interesse
em manter uma sociedade estabelecida. A mais-repressio introduz
(por cima e além, ou melhor, por baixo dos conflitos sociais) novas
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deformagbes e tensdes nos individuos. Geralmente tratada pelo
funcionamento normal do processo social, que garante o ajuste e
submissdo (medo de perda de emprego ou status, o ostracismo e assim
por diante), nenhuma politica coercitiva especial com respeito a mente
¢ necessaria. Mas, na sociedade afluente contemporanea a
discrepancia entre os modos estabelecidos de existéncia e as reais
possibilidades de liberdade humana é tio grande que, a fim de evitar
uma explosdo, a sociedade tem que assegurar uma coordenacio
mental mais efetiva dos individuos: nas suas dimensoes inconsciente,
bem como conscientes, a psique é aberta e submetida a manipulagio e
controle sistematico.

Quando falo da mais-repressdo “necesséria” para a manutencéo
de uma sociedade, ou da necessidade de manipulacdo e controle
sistematico, ndo me refiro as necessidades sociais experienciadas
individualmente e as politicas conscientemente postas em vigor: elas
podem assim ser experienciadas e postas em vigor, ou ndo. Prefiro
falar de tendéncias, forcas que podem ser identificadas por uma
analise da sociedade existente e que se afirmam mesmo que as pessoas
que fazem as politicas publicas ndo estejam cientes delas. Elas
expressam os requisitos do aparelho estabelecido de producdo,
distribuicdo e consumo — requisitos mentais, econémicos, técnicos e
politicos que tém de ser cumpridos para garantir o funcionamento
continuo do aparelho do qual a populagio depende, e a funcio
continuadora das relagdes sociais derivadas da organizacio desse
aparelho. Essas tendéncias objetivas tornam-se manifestas nas
tendéncias da economia, na mudanga tecnoldgica, na politica interna e
externa de uma nacéo ou grupo de nacdes, e geram necessidades e
objetivos supra-individuais comuns nas diferentes classes sociais,
grupos de pressdo e partidos. Nas condi¢des normais de coeséo social,
as tendéncias objetivas substituem ou absorvem interesses e objetivos
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individuais sem explodir a sociedade; no entanto, o interesse particular
nao é simplesmente determinado pelo universal: o primeiro tem um
alcance proprio de liberdade, e contribui, de acordo com a sua posicao
social, para a formacao do interesse geral — mas sem uma revolucao,
as necessidades particulares e objetivos vao continuar definidos pelas
tendéncias objetivas predominantes. Marx acreditava que elas se
afirmam “as costas” dos individuos; nas sociedades avancadas de hoje
isso é verdade apenas com fortes reservas. A engenharia social, a
gestdo cientifica da empresa e das relacdes humanas, e a manipulagio
de necessidades instintivas sdo praticadas no nivel de formulacdo de
politicas que testemunham o grau de consciéncia dentro da cegueira
geral.

Quanto a manipulacio sistematica e controle da psique na
sociedade industrial avancada: manipulagio e controle para qué e por
quem? Além de toda manipulacdo particular no interesse de certos
negocios, politicas e lobbies — o proposito geral objetivo é conciliar o
individuo com o modo de existéncia que sua sociedade lhe impde.
Devido ao alto grau de mais-repressio envolvidos em tal
reconciliacdo, é necessario atingir um investimento libidinal da
mercadoria que o individuo tem de comprar (ou vender), os servi¢os
que ele tem para usar (ou executar), a diversdo que ele tem para
desfrutar, os simbolos de status que ele tem de transportar —
necessario, porque a existéncia da sociedade depende da sua produgao
e consumo ininterrupto. Em outras palavras, as necessidades sociais
devem tornar-se necessidades individuais, necessidades instintivas. E
na medida em que a produtividade desta sociedade exige a producéo
em massa e consumo de massa, essas necessidades devem ser
padronizadas, coordenadas e generalizadas. Certamente, esses
controles ndo sdo uma conspiracio, eles nao sido centralizados em
qualquer agéncia ou grupo de agéncias (embora a tendéncia para a
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centralizacdo esteja ganhando forca); eles sao bastante difundidos pela
sociedade, exercidos pelos vizinhos, pela comunidade, pelos grupos de
pares, pelos meios de comunicagio, pelas corporagdes e (talvez menos)
por parte do governo. Mas eles sdo executados com a ajuda ou, na
verdade, sdo tornados possiveis pela ciéncia, pelas ciéncias sociais e
comportamentais e, especialmente, pela sociologia e psicologia. Como
sociologia industrial e psicologia, ou, mais eufemisticamente, como
“ciéncia das relacdes humanas”, estes esforcos cientificos tornaram-se
uma ferramenta indispensavel nas maos dos poderes constituidos.
Estas breves observagdes sugerem a profundidade do ingresso
da sociedade na psique, na medida em que a saude mental, a
normalidade, ndo é a do individuo, mas de sua sociedade. Tal
harmonia entre o individuo e a sociedade seria altamente desejavel se
a sociedade oferecesse ao individuo as condicbes para a seu
desenvolvimento como ser humano de acordo com as possibilidades
disponiveis de liberdade, paz e felicidade (ou seja, em acordo com a
possivel liberacdo de seus instintos de vida), mas é altamente
destrutivo para o individuo se essas condi¢des nao prevalecem. Onde
elas ndo prevalecem, o individuo saudavel e normal é um ser humano
equipado com todas as qualidades que lhe permitem dar-se bem com
os outros em sua sociedade, e essas mesmas qualidades sdo as marcas
da repressao, as marcas de um ser humano mutilado, que colabora
com sua propria repressao, com a contencéo do potencial da liberdade
individual e social, com a liberacdo da agressdo. E essa situacdo nao
pode ser resolvida no quadro da terapia e da psicologia individual,
nem no ambito de qualquer psicologia — uma solucdo s6 pode ser
considerada no nivel politico: na luta contra a sociedade. Certamente,
a terapia poderia demonstrar essa situacdo e preparar o terreno
mental para essa luta — mas a psiquiatria seria, assim, uma tarefa

subversiva.
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A questdo agora é saber se as tensOes na sociedade norte-
americana contemporanea, na sociedade afluente, sugerem a
prevaléncia de condicdes essencialmente negativas para o
desenvolvimento individual, no sentido que acabamos de discutir. Ou,
para formular a questdo em termos mais indicativos da abordagem
que proponho: Sera que essas tensdes viciam a propria possibilidade
de desenvolvimento individual “saudavel” - saudavel definido em
termos de desenvolvimento ideal das faculdades intelectuais e
emocionais? A questdo exige uma resposta afirmativa, ou seja, esta
sociedade vicia desenvolvimentos individuais, se as tensdes
predominantes estdo relacionadas com a propria estrutura desta
sociedade e se ativam em seus membros necessidades instintivas e
satisfagdes que colocam os individuos contra si mesmos para que eles
reproduzam e intensifiquem a sua propria repressao.

A primeira vista, as tensdes em nossa sociedade parecem ser
aquelas caracteristicas de qualquer sociedade que se desenvolve sob o
impacto de grandes mudancas tecnologicas: elas iniciam novos modos
de trabalho e de lazer e afetam, assim, todas as relacdes sociais, e
realizam uma transvaloracdo minuciosa de valores. Desde de que o
trabalho fisico tende a se tornar cada vez mais desnecessario e até
mesmo um desperdicio, ja que o trabalho dos assalariados também se
torna cada vez mais “automéatico” e o dos politicos e administradores
cada vez mais questionavel, o contetdo tradicional da luta pela
existéncia parece mais sem sentido e sem substancia quanto mais se
apresenta como necessidade desnecessaria. Mas a alternativa futura, a
saber, a possivel abolicio do trabalho (alienado) parece igualmente
sem sentido, ou melhor, assustadora. E, de fato, se alguém visar essa
alternativa como progresso e desenvolvimento do sistema
estabelecido, entio o deslocamento do contetido da vida ao tempo livre
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sugere a imagem de um pesadelo: autorrealizacio massiva,
divertimento, esporte em um espaco cada vez mais reduzido.

Mas a ameaca do “fantasma de automacio” é ela mesma
ideologia. Por um lado, serve a perpetuacio e reproducgio de empregos
e ocupagdes tecnicamente obsoletas e desnecessarias (desemprego
como condi¢io normal, mesmo que confortavel, parece pior do que o
trabalho de rotina entorpecente); por outro lado, justifica e promove a
educacio e formacao dos gestores e homens que organizam o lazer, ou
seja, serve para prolongar e ampliar o controle e a manipulacéo.

O perigo real para o sistema estabelecido néo é a abolicdo do
trabalho, mas a possibilidade de trabalho néo alienado como base da
reproducido da sociedade. Nao que as pessoas nio sejam mais
obrigadas a trabalhar, mas que elas possam ser compelidas a trabalhar
para uma vida muito diferente e em relacdes muito diferentes, que
possam ser dados objetivos e valores muito diferentes, que possam
viver com uma moralidade muito diferente — esta é a “negacéo
definitiva” do sistema estabelecido, a alternativa libertadora. Por
exemplo, o trabalho socialmente necessario pode ser organizado para
tais esforcos como a reconstru¢do das cidades e municipios, a
relocacio dos locais de trabalho (de modo que as pessoas aprendam de
novo como andar), a construgao de industrias que produzem bens sem
obsolescéncia embutida, sem desperdicio rentavel e de ma qualidade, e
a sujeicdo do ambiente para as necessidades estéticas vitais do
organismo. Certamente, traduzir essa possibilidade em realidade
significaria eliminar o poder dos interesses dominantes que, pela sua
propria funcio na sociedade, se opdem a um desenvolvimento que
reduziria a iniciativa privada a um papel menor, que acabaria com a
economia de mercado e com a politica de preparacio, expansio e
intervencdo militar — em outras palavras: um desenvolvimento que
inverteria toda a tendéncia predominante. Ha pouca evidéncia para tal
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desenvolvimento. Nesse meio tempo, e com o0s meios novos e
terrivelmente eficazes e totais fornecidos pelo progresso técnico, a
populacdo esta fisica e mentalmente mobilizada contra esta
eventualidade: eles devem continuar a luta pela existéncia em formas
dolorosas, caras e obsoletas.

Esta é a verdadeira contradicio que se traduz a partir da
estrutura social na estrutura mental dos individuos. Ali, ela ativa e
agrava tendéncias destrutivas que, em um modo quase sublimado, sido
tornadas socialmente uteis no comportamento dos individuos, tanto
no nivel privado quanto no nivel politico — no comportamento da
nacdo como um todo. Energia destrutiva torna-se energia agressiva
socialmente util, e o comportamento agressivo impulsiona o
crescimento — o crescimento do poder econémico, politico e técnico.
Assim como no empreendimento cientifico contemporaneo, também
no empreendimento econdmico e no da nacdo como um todo as
realizacOes construtivas e destrutivas trabalham para a vida e
trabalham para a morte, procriacio e morte estdo indissoluvelmente
unidas. Restringir a exploracio da energia nuclear significaria
restringir seu potencial militar pacifico; a melhoria e protecdo da vida
aparecem como subprodutos do trabalho cientifico sobre o
aniquilamento da vida; restringir a procriacdo também significaria
restringir o potencial de mao de obra e do niimero potencial de
clientes e consumidores. Agora, a transformacido (mais ou menos
sublimada) de energia destrutiva em agressiva (e, desse modo,
construtiva) socialmente util é, de acordo com Freud (em cujo a teoria
dos instintos baseio minha interpretacdo), um processo normal e
indispensavel. Isto é parte da mesma dindmica pela qual a libido,
energia erdtica, é sublimada e faz-se socialmente util; os dois impulsos
opostos sdo for¢ados juntos e, unidos nesta dupla transformacéo, eles
se tornam os veiculos mentais e organicos da civilizagdo. Mas nao
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importa o quio estreita e eficaz seja sua unido, sua respectiva
qualidade permanece inalterada e contraria: agressdo ativa destruicio
que “objetiva” a morte, enquanto libido procura a preservagio,
protecio e melhoria de vida. Portanto, é somente enquanto trabalha a
servico de Eros que a destruicio serve a civilizacdo e ao individuo; Se a
agressdo torna-se mais forte do que o seu homologo erdtico, a
tendéncia é invertida. Além disso, na concepgao freudiana, a energia
destrutiva nio pode se tornar mais forte sem reduzir a energia erética:
o equilibrio entre os dois impulsos primarios é um equilibrio
quantitativo; a dindmica instintiva é mecanicista, distribuindo um
quantum de energia disponivel entre os dois antagonistas.

Atualizei brevemente a concepcéo de Freud na medida em que
vou usa-la para discutir a profundidade e o carater das tensdes
predominantes na sociedade norte-americana. Sugiro que as tensoes
derivam da contradicdo basica entre as capacidades desta sociedade,
que poderiam produzir essencialmente novas formas de liberdade
equivalentes a uma subversio das instituicdes estabelecidas, por um
lado, e o uso repressivo dessas capacidades, por outro. A contradigio
explode — e é, a0 mesmo tempo “resolvida” e “contida” — na agressao
onipresente nessa sociedade. Sua manifestacdo mais visivel (mas nem
por isso isolada) é a mobilizacio militar e seu efeito sobre o
comportamento mental dos individuos, mas dentro do contexto da
contradigio basica, a agressividade é alimentada por muitas fontes. As
seguintes parecem ser as mais importantes:

(1) A desumanizagao do processo de produgao e consumo. O
progresso técnico é idéntico a crescente eliminacdo de iniciativa
pessoal, inclinacio, gosto e necessidade do fornecimento de bens e
servicos. Esta tendéncia é libertadora se os recursos e técnicas
disponiveis sdo usados para libertar o individuo do trabalho e de lazer,
que sdo necessarios para a reproducio das instituicoes estabelecidas,
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mas sdo parasitarios, intteis e desumanizantes em termos das
capacidades técnicas e intelectuais existentes. A mesma tendéncia
muitas vezes gratifica hostilidade.

(2) As condicoes de aglomeragdo, barulho e exposicdo,
caracteristicos da sociedade de massas. Como René Dubos afirmou, a
necessidade de “calma, privacidade, independéncia, iniciativa e algum
espaco aberto” ndo sio “frescura ou luxo, mas constituem
necessidades biologicas reais”. Sua falta fere a propria estrutura
instintiva. Freud enfatizou o carater “associal” de Eros - a sociedade de
massa alcanca uma ‘socializacio exacerbada’ para qual o individuos
reagem ‘com todos os tipos de frustracdes, repressdes, agressoes e
medos que logo se transformam em neuroses genuinas”.

Eu mencionei, como a mobilizacdo social mais visivel da
agressividade, a militarizacdo da sociedade afluente. Esta mobilizacdo
vai muito além do projeto real de mao de obra e o crescimento da
industria armamentista: seus aspectos verdadeiramente totalitarios se
manifestam na midia de massa diaria que alimenta a “opinido publica”.
A brutalizacdo da linguagem e da imagem, a apresentacido de
assassinatos, queimas envenenamento e tortura infligidos as vitimas
do massacre neocolonial é feita em um estilo de senso-comum, factual,
as vezes cheio de humor, estilo esse que integra tais horrores com
brincadeiras de adolescentes infratores, competicoes de futebol,
acidentes, relatorios do mercado de acdes e a previsdo do tempo. Nao
se trata mais do heroismo “classico” da matanga em nome do interesse
nacional, mas sim de sua reducio ao mesmo nivel de eventos naturais
e contingéncias da vida diaria.

A consequéncia é uma “habituacio psicologica a guerra” que é
administrada a um povo protegido da realidade da guerra, um povo
que, em virtude desse hébito, facilmente familiariza-se com as “taxas
de assassinato”, uma vez que ja esta familiarizado com outras “taxas”
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(tais como os de negdcios ou do transito ou do desemprego). As
pessoas estdo condicionadas a viver “com os perigos, as brutalidades e
as vitimas montantes da guerra no Vietna, assim como elas aprendem
gradualmente a viver com os riscos cotidianos das vitimas do
tabagismo, da polui¢do atmosférica ou do transito”.'! A fotos que
aparecem nos cotidianos e revistas de circulacio em massa, muitas
vezes em cor agradavel e brilhante, mostram fileiras de prisioneiros
expostos ou enfileirados para “interrogatorio”, criangas pequenas atras
de carros blindados arrastadas na poeira, mulheres mutiladas. As fotos
ndo sdo nada novas (“essas coisas acontecem em uma guerra”), mas é
o modo de exposiciao que faz a diferenca: sua aparicdo no programa
regular, em unido com os comerciais, esportes, politica local e relatos
sobre o conjunto social. E a brutalidade do poder é ainda normalizada
pela sua extensdo para o automével amado: os fabricantes vendem um
Thunderbird, Fury, Tempest, e a industria do petrdleo coloca “um tigre
no seu tanque”.

No entanto, a linguagem administrada é rigidamente
discriminatoria: um vocabulario especifico de ddio, ressentimento e
difamac@o é reservado para a oposi¢io as politicas agressivas e para o
inimigo. O padrao se repete constantemente. Assim, quando os
estudantes se manifestam contra a guerra, é uma “multidio” agregada
por “defensores barbudos da liberdade sexual”, por moleques sujos, e
por “arruaceiros e meninos de rua” que “vagabundeiam” nas ruas,
enquanto a contra-manifestacdo consiste na reunido de cidaddos. No
Vietna, “violéncia comunista tipicamente criminosa” é perpetrada
contra “operacdes estratégicas” americanas. Os Vermelhos tém a

1 1. Ziferstein no UCLA Daily Bruin, Los Angeles, 25 mai. 1966. Ver também:
M. Grotjahn, “Some Dynamics of Unconscious and Symbolic Communication
in Present-Day Television”. In: The Psychoanalytic Study of Society, III (org. W.
Muensterberger e S. Axelrad). New York: International Universities Press,
1964, p. 356 ss., e Psychiatric Aspects of the Prevention of Nuclear War. New
York: Group for the Advancement of Psychiatry, 1964, passim.
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impertinéncia de lancar “um ataque furtivo” (presumivelmente eles
deveriam anunciar de antemio e leva-lo a cabo a céu aberto); eles
estdo “fugindo de uma armadilha mortal” (presumivelmente eles
deveriam ter ficado). Os Vietcongues atacam as barracas americanas
“na calada da noite” e matam soldados americanos (presumivelmente,
os americanos s6 atacam em plena luz do dia, nio perturbam o sono
do inimigo, e ndo matam meninos vietnamitas). O massacre de
centenas de milhares de comunistas (na Indonésia) é chamado de
“impressionante” — uma comparavel “taxa de assassinatos” sofrida
pelo outro lado dificilmente seria honrada com tal adjetivo. Para os
chineses, a presenca de tropas americanas no Leste da Asia é uma
ameaca a sua “ideologia”, enquanto que, presumivelmente, a presenca
de tropas chinesas na América Central ou do Sul seria uma ameaca
real e ndo apenas ideologica para os Estados Unidos.

Os recursos de linguagem carregados de acordo com a receita
orwelliana da identidade dos opostos: na boca do inimigo, a paz
significa guerra e defesa é ataque, enquanto no lado justo, escalada é
contencao, e bombardeio de saturagio prepara para a paz. Organizada
desta forma discriminatéria, a linguagem designa a priori o inimigo
como o mal em sua totalidade e em todas as suas acdes e intencoes.

Essa mobilizacdo da agressividade ndo pode ser explicada pela
magnitude da ameaga comunista: a imagem do inimigo ostensivo é
inflada fora de qualquer propor¢io com a realidade. O que esta em
jogo é preferencialmente a continua estabilidade e o crescimento de
um sistema que é ameagado por sua propria irracionalidade — pela
base estreita em que a sua prosperidade repousa, pela desumanizagio
demandada pelos seus afluentes parasitarios e residuais. A guerra sem
sentido é em si parte dessa irracionalidade e, portanto, da esséncia do
sistema. O que pode ter sido um envolvimento menor no inicio, quase

um acidente, uma contingéncia da politica externa, tornou-se um caso
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de teste para a produtividade, a competitividade e o prestigio do todo.
Os bilhoes de dolares gastos para o esforco de guerra sdo um estimulo
(ou cura) politico e econdmico: uma grande maneira de absorver parte
do excedente econdmico e de manter as pessoas na linha. Uma derrota
no Vietnd pode muito bem ser o sinal para outras guerras de
libertagio mais proximas de casa — e talvez até mesmo para a rebelido
em casa.

Certamente, a utilizacdo social da agressividade pertence a
estrutura historica da civilizagdo e tem sido um poderoso veiculo de
progresso. No entanto, também aqui, ha uma fase em que quantidade
pode se transformar em qualidade e subverter o equilibrio normal
entre os dois instintos primarios em favor da destruicdo. Mencionei o
“fantasma da automacdo”. Na verdade o fantasma real para a
sociedade afluente é a possivel reducio do trabalho a um nivel onde o
organismo humano nao precisa mais funcionar como instrumento de
trabalho. O mero declinio quantitativo da forca de trabalho humana
milita contra a manutencdo do modo de producéo capitalista (assim
como de todos os outros modos de produgéo exploradores). O sistema
reage intensificando a producio de bens e servicos que nio aumentam
o consumo individual, ou o aumentam com luxo - luxos em face de
pobreza persistente, mas luxos que sdo necessidades para ocupar uma
forca de trabalho suficiente para reproduzir as institui¢des econémicas
e politicas estabelecidas. Na medida em que este tipo de trabalho
aparece como supérfluo, sem sentido e desnecessario, mas a0 mesmo
tempo € necessario para ganhar a vida, a frustracdo é embutida na
propria produtividade desta sociedade, e a agressividade é ativada. E
na medida em que a sociedade em sua propria estrutura se torna
agressiva, a estrutura mental de seus cidadios ajusta-se: o individuo
torna-se no mesmo momento e a0 mesmo tempo mais agressivo e
mais flexivel e submisso, para que ele se submeta a uma sociedade
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que, por virtude de sua riqueza e poder, satisfaz as suas necessidades
instintivas mais profundas (e, no entanto, enormemente reprimidas). E
essas necessidades instintivas, aparentemente, encontram sua reflexdo
libidinal nos representantes do povo. O presidente do Comité das
Forcas Armadas do Senado dos Estados Unidos, o senador Russell da
Geodrgia, ficou impressionado por este fato. Ele é citado dizendo:

Ha algo na preparacdo para a destruicdo que leva os homens a
serem mais descuidados em gastar dinheiro do que seriam se
estivessem direcionados para fins construtivos. Por que é assim,
nio sei; mas tenho observado, ao longo de um periodo de quase
trinta anos no Senado, que h4 algo sobre a compra de armas para
matar, destruir, aniquilar cidades, e obliterar grandes sistemas de
transporte que leva os homens a ndo contar o custo do dolar tanto
quanto eles fazem quando pensam sobre casas proprias e o
cuidado com a satde dos seres humanos.’

Ja argumentei em outro lugar a questdo de como se poderia
medir e comparar historicamente a agressdo prevalente em uma
sociedade especifica; em vez de reafirmar o caso, quero agora me
concentrar em diferentes aspectos, sobre as formas especificas em que
a agressao hoje ¢ liberada e satisfeita.

O mais revelador, e aquele que distingue a nova forma das
formas tradicionais, € o que chamo de satisfacdo e agressdo tecnologica
(technological aggression and satisfaction). O fenémeno é rapidamente
descrito: o ato de agressio é materialmente executado por um
mecanismo com um alto nivel de automatismo, muito mais poderoso
do que o ser humano individual que o coloca e mantém em
movimento, e determina o seu fim ou alvo. O caso mais extremo € o
foguete ou missil; o exemplo mais ordinario é o automovel. Isto
significa que a energia, o poder ativado e consumado é a energia
mecAnica, elétrica ou nuclear de “coisas” ao invés da energia instintiva

de um ser humano. Agressao é, por assim dizer, transferida a partir de

2 Citado em The Nation, 25 ago. 1962, p. 65-66, em artigo do Senador William Proxmire.
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um sujeito a um objeto, ou ao menos “mediada” por um objeto, e o
alvo é destruido por uma coisa em vez de por uma pessoa. Esta
mudangca na relacio entre a energia humana e material, e entre a parte
fisica e mental de agressdo (homem torna-se o sujeito e agente de
agressdo em virtude de sua faculdade mental, em vez de faculdades
fisicas) também deve afetar a dinAmica mental. Submeto uma hipotese
que é sugerida pela logica interna do processo: com a “delegacio” de
destrui¢io para uma coisa, ou grupo e sistema de coisas mais ou
menos automatizados, a satisfagdo instintiva da pessoa humana é
“interrompida”, reduzida, frustrada, “supersublimada”
[supersublimated]. E tal frustracdo contribui para a repeticio e a
escalada: aumento da violéncia, da velocidade, o alcance ampliado. Ao
mesmo tempo, a responsabilidade pessoal, a consciéncia e o
sentimento de culpa séo enfraquecidos, ou melhor, tornam-se difusos,
deslocados do contexto real em que a agressdo foi cometida (por
exemplo, bombardeios), e realocam-se a um contexto mais ou menos
inocuo (indelicadeza, insuficiéncia sexual, etc.). Nesta reacéo, o efeito é
também um enfraquecimento consideravel do sentimento de culpa, e
a defesa (6dio, ressentimento) também ¢é redirecionada a partir do
sujeito responsavel real (o oficial comandante, o governo) para uma
pessoa substituta: ndo fui eu, uma pessoa moral e fisicamente atuante,
quem fez isso, mas a coisa, a maquina. A maquina: a palavra sugere
que um aparato que consiste em seres humanos pode ser substituido
pelo aparato mecanico: a burocracia, a administracdo, o partido ou
organizacdo é o agente responsavel: Eu, o individuo, fui apenas
instrumentalizado. E como um instrumento nio pode, em qualquer
sentido moral, ser responsavel ou estar em um estado de culpa. Desta
forma, mais uma barreira contra a agressio que a civilizacdo tinha
erguido em um processo longo e violento de disciplina é removida. E a
expansdo do capitalismo avangado torna-se envolvida numa dialética
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psiquica fatal que participa e impulsiona sua dindmica econdmica e
politica: quanto mais poderosa e “tecnoldgica” a agressdo se torna,
menos ela esta apta a satisfazer e pacificar os impulsos primarios, e
mais ela tende a repeti¢io e a escalada.

Certamente, a utilizacio de instrumentos de agressdo é tdo
antiga quanto a propria civilizacdo, mas ha uma diferenca decisiva
entre a agressdo tecnologica e as formas mais primitivas. Estas ultimas
nao apenas quantitativamente diferentes (mais fracas): que requeriam
a ativacdo e engajamento do corpo até um grau muito mais alto do
que os instrumentos automaticos ou semi-automaticos de agressdo. A
faca, a “marreta”, mesmo o revilver sio muito mais “parte” do
individuo que os utiliza e eles o relacionam mais proximamente com o
seu alvo. Além disso, e mais importante, 0 seu uso, a menos que
efetivamente sublimado e a servico dos instintos de vida (como no
caso do cirurgido, agregado familiar, etc.), é criminoso — crime
individual - e, como tal, sujeito a puni¢do severa. Em contraste, a
agressao tecnologica nao é um crime. O motorista em alta velocidade
de um automével ou barco a motor ndo é chamado de assassino
mesmo se ele o for; e, certamente, os engenheiros de lancamentos de
misseis ndo sao.

A agressao tecnologica libera uma dinamica mental que agrega
as tendéncias destrutivas anti-eréticas, do complexo puritano. Os
novos modos de agressdo destroem sem ficar com as méaos sujas, o
corpo sujo, a mente incriminada. O assassino continua limpo, tanto
fisica quanto mentalmente. A pureza do seu trabalho mortal obtém
sangao adicional se for dirigida contra o inimigo nacional no interesse
nacional.

O artigo de capa (an6nimo) da revista Les Temps Modernes (de
janeiro de 1966) liga a guerra do Vietna com a tradicdo puritana nos
Estados Unidos. A imagem do inimigo é aquela de sujeira em suas
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formas mais repugnantes; a selva imunda é o seu habitat natural,
estripacdo e decapitacio sdo as suas formas naturais de acho.
Consequentemente, o incéndio de seu abrigo, o desfolhamento e o
envenenamento de seus alimentos ndo sdo apenas operagdes
estratégicas, mas também morais: a remocéo de sujeira contagiosa,
abrindo caminho para a ordem da justica e da higiene politica. E a
purificacio em massa da boa consciéncia de todas as inibicoes
racionais leva a atrofia da ultima rebelifio da sanidade contra o
hospicio: nenhuma satira, nenhum ridiculo acomete os moralistas que
organizam e defendem o crime. Assim, um deles pode, sem se tornar
motivo de chacota, louvar publicamente como “o maior desempenho
na historia da nossa nacdo” o fato historico do pais mais rico, mais
poderoso e mais avancado do mundo lancar a forca destrutiva da sua
superioridade técnica em um dos paises mais pobres, mais fracos e
mais indefesos do mundo. O declinio da responsabilidade e da culpa, a
sua absorcdo pelo aparelho técnico e politico onipotente também
tende a invalidar outros valores que deveriam conter e sublimar a
agressdo. Enquanto a militarizacdo da sociedade continua a ser a
manifestacdo mais visivel e destrutiva dessa tendéncia, os seus efeitos
menos ostensivos na dimenséo cultural ndo devem ser minimizados.
Um desses efeitos é a desintegracio do valor da verdade. Os meios de
comunicagio desfrutam de uma grande falta de compromisso com a
verdade, e de uma forma muito especial. O ponto ndo é que a midia
minta (“mentira” pressupde compromisso com a verdade), eles
preferem misturar verdade e meia-verdade com a omissdo,
reportagens factuais com comentarios e avaliagdes, informagdes com
publicidade e propaganda — tudo isso transformado em uma
totalidade esmagadora através da editoragio. As verdades
editorialmente desagradaveis (e quantas das verdades mais decisivas
nao sdo desagradaveis?) retiram-se para as entrelinhas, ou se
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escondem, ou se misturam harmoniosamente com absurdo, com o
divertido, e as assim chamadas “histérias de interesse humano”. E o
consumidor é prontamente inclinado a achar tudo isso muito natural
— ele aceita isso mesmo que saiba mais Agora, 0 compromisso com a
verdade sempre foi precario, protegido por fortes ressalvas, suspenso
ou suprimido - é apenas no contexto da ativacdo geral e democratica
de agressividade que a desvalorizacio da verdade assume um
significado especial. Pois a verdade é um valor em sentido estrito na
medida em que serve a protecio e a melhoria da vida, como um guia
na luta do homem com a natureza e consigo mesmo, com sua propria
fraqueza e de sua propria destruicdo. Nesta funcdo, a verdade é
realmente uma questdo dos instintos de vida sublimados, Eros, uma
questdo da inteligéncia tornando-se responsavel e autdonoma,
esforcando-se para libertar a vida da dependéncia de forcas
indomaveis e repressivas. E com relacdo a esta funcdo protetora e
libertadora da verdade, sua desvalorizacio remove uma barreira eficaz
contra a destruicao.

O avanco da agressao sobre o dominio dos instintos de vida
também desvaloriza a dimenséo estética. Em Eros e Civilizacao tentei
mostrar o componente eroético nesta dimensio. Nao funcionais, ou
seja, ndo comprometidos com o funcionamento de uma sociedade
repressiva, os valores estéticos tém sido fortes protetores de Eros na
civilizacido. A natureza é parte desta dimensdo. Eros procura, em
formas polimoérficas, seu proprio mundo sensivel de realizacdo, seu
proprio ambiente “natural”. Mas s6 em um mundo protegido -
protegido do cotidiano de negocios, do ruido, das multiddes, do
desperdicio, s6 assim ele pode satisfazer a necessidade biologica para a
felicidade. As praticas comerciais agressivas que transformam até
mesmo os espagos de protecdo natural em meios para finalidades
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comerciais e de entretenimento ndo apenas ofendem dessa forma a
beleza — elas reprimem as necessidades biologicas.

Uma vez que estejamos de acordo em discutir a hipotese de que,
nas sociedade industriais avancadas, uma mais-agressio é liberada em
um comportamento em larga medida insuspeito e “normal’,
poderemos observa-la mesmo em areas que sdo muito distantes das
manifestacdes mais familiares de agressao, por exemplo, no estilo de
publicidade e de noticias praticado pelos meios de comunicagio. Uma
caracteristica é a repeticio permanente: 0 mesmo comercial com o
mesmo texto ou imagem transmitida ou televisionada varias vezes; as
mesmas frases e clichés lancados pelos fornecedores e fabricantes de
informagdes repetidas vezes; os mesmos programas e plataformas
professados pelos politicos repetidamente. Freud chegou ao seu
conceito de instinto de morte no contexto de sua anilise da
“compulsdo a repeticio™ ele associava ao instinto de morte a busca
por um estado de inércia completa, auséncia de tensdo, retornar ao
utero, aniquilacdo. Hitler conhecia bem a funcio extrema da repeticéo:
a maior mentira, muitas vezes repetida, sera posta em pratica e aceita
como verdade. Mesmo em seu uso menos extremo, a repeticio
constante, imposta mais ou menos em um publico cativo, pode ser
destrutiva: destruir a autonomia mental, liberdade de pensamento e
responsabilidade e impelir a inércia, a submissdo, a rejeicdo de
mudanca. A sociedade estabelecida, mestra da repeticio, torna-se o
grande utero para os seus cidaddos. Certamente, esta estrada para
inércia e esta reducio de tensdo é uma das principais e insatisfatorias
formas de sublimacéo: ela ndo conduz a um nirvana de satisfacio
instintivo. No entanto, ela pode muito bem reduzir o estresse da
inteligéncia, a dor e a tensdo que acompanham a atividade mental
auténoma —, assim, ela pode ser uma agressao efectiva contra a mente
em suas fungdes socialmente perturbadoras, criticas.
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Estas sdo hipoteses altamente especulativas sobre o carater
social e mentalmente fatal da agressdo em nossa sociedade. Agressao é
(na maioria dos casos) destrutividade socialmente util — e ainda fatal
por causa de seu escopo e carater auto propulsor. A este respeito
também, a agressividade é mal sublimada e ndo muito satisfeita. Se a
teoria de Freud esta correta e o impulso destrutivo busca a aniquilagdo
da propria vida do individuo, ndo importando quantos ‘desvios’ ele
tem que fazer em outras vidas e alvos, entdo podemos realmente falar
de uma tendéncia suicida em uma escala verdadeiramente social, e o
jogo nacional e internacional de destrui¢do total pode muito bem ter
encontrado uma base firme na estrutura instintiva dos individuos.

Texto original: MARCUSE, Herbert. “Aggressiveness in Advanced Industrial
Societies”. In: Negations: Essays in Critical Theory. London: Mayfly Books, 2009 [1968],
p. 187-202.

Traducio para a lingua portuguesa publicada com a permissdo de Peter Marcuse,
executor do Literary Estate of Herbert Marcuse, que detém todos os direitos para
futuras publica¢des.

Materiais suplementares de trabalhos anteriormente ndo publicados de Herbert
Marcuse, muitos dos quais se encontram na biblioteca da Universidade Johann
Wolfgang Goethe de Frankfurt/Main, foram publicados pela editora Routledge
(Inglaterra) em uma série de seis volumes editada por Douglas Kellner, e pela editora
zu Klampen (Alemanha) em uma série editada por Peter-Erwin Jansen.
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O DESTINO HISTORICO
DA DEMOCRACIA BURGUESA
(1972-3)*

Herbert Marcuse

Tradugao de Fernando Bee

As eleicoes de 1972 demonstraram, mais uma vez, e mais
claramente do que antes, o destino histérico da democracia burguesa:
sua transformacio de uma sociedade dinamica para uma estatica, de
uma sociedade liberal-progressista para uma reacionaria-
conservadora. Essa democracia se transformou no mais poderoso
obstaculo a mudanca — exceto a mudanca para o pior. No caminho do
livre mercado [ laissez-faire] ao capitalismo monopolista e de Estado, a
democracia burguesa marca, em sua forma atual, o estagio no qual
somente duas alternativas parecem possiveis: o neofascismo em uma
escala global ou a transi¢do para o socialismo. O primeiro é o mais

* Escrito por volta de 1972-73, mas sem data exata, este é um texto ndo
publicado que se encontra no arquivo de Marcuse em Frankfurt (#522.00).
Douglas Kellner ressalta, em nota a edi¢do americana, que o texto foi escrito
sob a pressao da vitéria de Richard Nixon sobre o candidato George
McGovern, em 1972, e contém muitas das analises sobre as tendéncias
antidemocraticas no contexto dos EUA na década de 1970 que foram
publicadas no livro Counterrevolution and Revolt (1972). Por ndo ser um
texto publicado e revisado por Marcuse, acrescentamos a traducao verbos e
expressOes sempre entre colchetes com o intuito de facilitar a leitura em
portugués e, ao mesmo tempo, preservar a estrutura original do texto.
[N.T.]



provavel; ele nio aboliria, mas somente intensificaria o sistema
estabelecido e daria a ele outro sopro de vida — longo o suficiente para
causar tudo a no ser a destruicio irremediavel.

O desenvolvimento regressivo da democracia burguesa, a sua
autotransformacdo em um estado de policia e de guerra, deve ser
discutido no interior do quadro da politica global dos EUA.
Brevemente, a politica governada pelo mito de uma conspiragio
comunista internacional (a Guerra Fria) chegou ao fim em 1972. As
visitas de Nixon a Pequim e Moscou marcaram um momento
decisivo (coincidente com uma nova mudanca na politica dos dois
superpoderes comunistas? Isso foi sugerido por Nixon em US News
and World Report, de junho de 1972). Essas visitas foram seguidas por
um vasto rearranjo econémico, que abriu a URSS (e a China, em uma
medida muito menos visivel) as corporacdes e financas dos EUA. O
rearranjo politico concorrente foi indicado pelos protestos verbais
comunistas surpreendentemente fracos contra o bombardeio
genocida ao Vietna.

No mesmo exato momento, [apareceu] o agressivo
fortalecimento militar e politico da maquina de poder dos EUA e a
organizagio fascista do progresso do “mundo livre” [Free-World]
(Filipinas, Porto Rico). Mas contra quem se dirige essa fantastica
mobilizacdo de poder em escala mundial? Uma guerra global entre os
superpoderes capitalistas e comunistas (que teria sido destrutiva para
todos eles) estd prevenida pelo mero interesse proprio na
sobrevivéncia dos regimes estabelecidos em ambos os lados e pelo seu
potencial “superdestrutivo”. Os ganhos a serem derivados do
inflacionario fortalecimento continuo da indudstria de defesa nos paises
capitalistas e a resposta competitiva dada pelos paises comunistas nio
parecem ser justificativas suficientes em vista dos custos do estado de
guerra para o restante da economia nacional.

43



A resposta sugerida pelo uso atual dessa maquina de guerra é: a

“seguranca nacional” dos EUA est4 ameacada pelos movimentos de

libertagdo nacional ao redor do mundo. A resposta exige fortes

qualificacdes:

1. A independéncia nacional dos antigos paises coloniais ndo é
per se uma barreira ao imperialismo, e neocolonialismo ainda é
colonialismo; nem ¢é a independéncia nacional incompativel
com a dependéncia em relacio ao capital estrangeiro (o caso da
maioria dos paises latino-americanos, paises arabes, Burma,
Tailandia, etc.) — pode ser até mesmo mais lucrativo do que o
“colonialismo direto”.

2. Os movimentos de libertacio nacional nio sdo capazes de

resistir ao uso pleno do poder militar dos EUA (incluindo armas
nucleares “locais”) por qualquer que seja o periodo de tempo.
Vietnd ndo é uma excegdo! Nixon provavelmente estava certo
quando declarou que “poderiamos acabar com o Vietnd do
Norte em uma tarde”. E a tendéncia da politica comunista
sugere que tal destino do Vietnd ndo provocaria um conflito
militar com o Unico poder comunista que poderia ser um
adversario a altura dos EUA.

No entanto, os movimentos de libertacdo nacional constituem

uma ameaca ao sistema capitalista global em dois aspectos

(interrelacionados):
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a. Na medida em que a “teoria do domind” esta correta. Vitoriosa

em um pais estratégico, a revolugio teria um efeito bola de neve
com a subversdo de regimes satélites em outros paises — uma
difusdo forte demais para ser completamente controlada! Essa é
a ameaca ao “espaco habitado” [living space] pelo capitalismo
avangado: ndo meramente controle sobre matérias primas

vitais, trabalho barato e etc., mas também sobre espaco, pessoas



e tempo. Em um sentido restrito, a economia do capitalismo de

Estado monopolista é uma economia politica. As necessidades

econOmicas prementes sio “sobrepostas” pela necessidade a

longo prazo de prevenir o crescimento do potencial comunista

— ndo somente o poder soviético ou chinés, mas também as

revolugdes populares, nativas, na Europa ocidental e no

Terceiro Mundo, uma revolu¢io que poderia tornar a

autodeterminacfo real e rejeitar todo status de satélite.

b. Esse panorama historico-mundial é o espectro que assombra a
metropole capitalista, onde a insanidade do sistema estabelecido
comeca a afetar o comportamento “normal” exigido para o
funcionamento expandido, e continuado, do capitalismo - o
comportamento no trabalho assim como no lazer.

O sistema reage eficazmente. A democracia burguesa esta
entregando para si uma base popular ampliada que apoia a liquidacao
dos vestigios do periodo liberal, a remog¢ao do governo das maos do
controle popular, e que permite a busca da politica imperialista. A
velha senha [Shibboleth] da democracia: o governo do povo* e pelo
povo (autogoverno) assume agora a forma de uma identificagio em
larga escala do povo com seus governantes — uma caricatura da
soberania popular. Rousseau se virou de cabeca para baixo; a Vontade
Geral esta incorporada no governo, mais exatamente no seu brago
executivo. Dissenso e oposicdo sio livres até o ponto em que sdo
administraveis.

Essa identificacio, ela mesma uma conquista do capitalismo de
Estado monopolista em seu mais alto nivel (EUA), opera em uma
dimens&o profunda que sustenta o poder do sistema nos individuos: a
democracia burguesa encontrou uma fundamentacio instintiva afim

* Ao longo desta traduciio a palavra people foi traduzida por povo e ndo por pessoas,
que seria uma outra opgao.
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para o seu desenvolvimento regressivo e destrutivo. As secdes
seguintes irdo discutir brevemente essa dinamica.

O capitalismo avancado é caracterizado por uma extensio
quantitativa e qualitativa de sua classe trabalhadora (ver capitulo 1 de
Contrarrevolugdo e revolta). O denominador comum permanece a
dependéncia do capital, a apropriagio capitalista de tempo de trabalho
nao pago, a separacdo do controle dos meios de producido. Com a
concentracdo monopolista do poder econdmico, e com a extracdo do
mais-valor [surplus-value] ampliada ao trabalho intelectual e
“improdutivo” (no sentido do termo de Adam Smith), grandes estratos
da classe média se tornaram classe trabalhadora — sem serem
radicalizados e “proletarizados”. Somente nessa forma histérica nova a
classe trabalhadora é a maioria da populagio, somente nessa forma a
polarizagdo capitalista da sociedade culmina em capital e trabalho,
dominadores e dominados. E, ao mesmo tempo, a imensa populacio
dependente, a classe dominada, fornece a base popular da democracia
burguesa - reproduzindo essa democracia em sua estrutura
repressiva.

Bonapartismo? Talvez, mas sem Bonaparte, sem o real ou falso
ditador carismatico. Em qualquer caso, a analise confronta-se com
mudangas estruturais que militam contra o congelamento de seus
conceitos em estagios prévios de desenvolvimento. A democracia
burguesa mantém a estrutura de classe capitalista; a0 mesmo tempo, a
classe dominada, a populacio subjacente em sua maioria, torna-se o
sujeito-objeto da politica, da democracia: [ou seja, torna-se] o povo,
“livre” no sentido e no interior dos limites do capitalismo, e nessa
liberdade, reproduz sua servidao.

Essa dialética esta refletida claramente na terminologia politica
da esquerda. Com a excecio de alguns grupos sectarios: a énfase, na
teoria e na pratica, muda da (tradicional) classe trabalhadora para o
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“povo”: “poder ao povo”. Mas quem é o povo? No linguajar oficial,
especialmente no legal, o povo é a soma total de cidaddos americanos
(incluindo as classes dominantes), considerado como representados
em e por instituicdes e organizagdes especificas (no sentido de: “O
Povo contra X”). Esse certamente ndo é o significado de “poder ao
povo”. Nem é, nesse slogan, “povo” coextensivo a “classe
trabalhadora” em sentido restrito; ele inclui donas de casa, minorias
raciais e nacionais, empregados, desempregados, em resumo,
praticamente a inteira populagdo subjacente.

Entdo, o conceito contém todos esses elementos: o povo pobre
(le peuple), os suditos de um principe (governo monarquico ou
republicano), cidaddos investidos de direitos e liberdades
institucionalizadas, participando ou estando no governo. De fato, o
conceito parece ndo ter um contrario, porque até mesmo os membros
da classe dominante e do governo siao contribuintes e eleitores —
sujeitos ao estado de direito. E precisamente esse conceito amorfo
reflete a realidade: as massas amorfas que hoje formam a base humana
da democracia americana — o prenincio de suas tendéncias
reacionarias conservadoras e até mesmo neofascistas.

Primeiramente, os fatos que indicam a base popular da
democracia nos EUA, as raizes de sua forca tal como apareceram nas
eleicdes de 1972 — [seriam] somente o climax de uma tendéncia de
longo alcance. Em elei¢oes livres com sufragio universal, o povo
elegeu (ndo pela primeira vez!) um governo beligerante, engajado por
longos anos em uma guerra que nao é sendo uma série de crimes sem
precedentes contra a humanidade — um governo de representantes de
grandes corporagdes (e de grandes sindicatos [big labor]!), um
governo incapaz de (ou indisposto a) frear a inflacio e eliminar o
desemprego, um governo que esta reduzindo o Estado de bem-estar
social e a educacdo, um governo permeado pela corrupgio, apoiado
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por um Congresso que se reduziu a uma “maquina de aprovagao”
[yes-machine] (depois de uma critica ndo muito séria). E esse governo
foi eleito com uma votagio consideravel dos trabalhadores [labor] —
tendo o povo rejeitado um candidato* que em medida alguma era um
radical, um anti-capitalista que era um membro do establishment, mas
que apresentou uma chance razoavel de acabar com os crimes de
guerra e de mitigar algumas desigualdades e injusticas gritantes. Em
outras palavras: o povo esteve disposto (ninguém os forcou) a
“comprar” a inflacio e o desemprego, os crimes de guerra e a
corrupcdo, um servico de saiude grosseiramente inadequado, a
continua correria da existéncia cotidiana — por qué?

A resposta se apresenta facilmente: o PNB [Produto Nacional
Bruto] esta crescendo, o dinheiro ainda esta entrando; ganha-se a vida
muito melhor do que antes, pode-se viajar, se divertir. E, afinal de
contas: se a alternativa é o socialismo, e se socialismo é o que existe na
URSS e em seus satélites (e o que mais existe por ai além das nogdes
irrealistas de alguns intelectuais), o capitalismo é imensamente
preferivel. Além do mais, o povo é manipulado, submetido a lavagem
cerebral; a midia, praticamente a sua tnica fonte de informacéo, reflete
e expressa os interesses e as politicas do governo — ou senio aqueles
do establishment capitalista, que ndo exclui o criticismo, dentro de
certos limites. E a educacio, quando ha, é cada vez mais funcional:
orientada para os empregos que serdo ocupados e realizados: servi¢os
recompensados pelo establishment.

A resposta faz sentido, mas ndo conta toda a historia. O alto
nivel de vida é comprado ao preco de miséria, frustracio e
ressentimento  suficientes; a insanidade do desperdicio, das
performances inumanas na linha montagem, e da perda de vidas e de

* Provavelmente Marcuse se refere ao candidato do Partido Democrata de
1972, George McGovern, que disputou a eleicio contra o candidato do
Partido Republicano, Richard Nixon. [N.T.]
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membros em uma matanca constante é Obvia demais para ser
efetivamente reprimida. E a submissdo a sinistra concentragio de
poder no governo demanda uma explicacdo precisamente em vista do
fato de que ela ocorreu de uma maneira democratica, com direitos
civis e liberdades institucionalizadas para a maioria da populagao.

Desse modo, é errado dizer que o povo nao deve ser culpado,
que ele é impotente para mudar as coisas, mesmo se quisesse. Sera que
o povo continuou, desde a introjecio, a determinar efetivamente a
mente e o comportamento em face de sua evidente crueldade e
obsolescéncia?

O povo pode fazer algo!

Por exemplo, ele pode votar contra a administra¢io do estado
de guerra; ele pode sair em massa para protestar e manifestar sua
vontade como soberana. Ele é livre para obter informacdes nio
conformistas, ndo manipuladas e nio censuradas (a tdo chamada
imprensa underground que de maneira alguma ¢é tio underground
assim; até mesmo algumas reportagens nos melhores jornais e TV’s;
midia sustentada por ouvintes, etc.), mas parece que ele nio quer, que
ele ndo tem o desejo real, a necessidade de ler, ver ou ouvir algo que
contradiga a verdade ou a falsidade aceitas.

Entéo, o povo vota livremente a favor de seus governantes, até
quando ndo entra em questdo a manutencio ou a aquisi¢io de um
emprego — ele se identifica com os seus governantes. E assim eles
formam uma maioria completamente conservadora, que perpetua a si
mesma no e através do processo eleitoral, que perpetua a classe
dominante e a sua administracio, e que frustra a oposicao.

Aqui esta o circulo vicioso da democracia burguesa de hoje:
como néo prevalece nenhuma situacio revolucionaria capaz de gerar
uma praxis revolucionaria, a esquerda radical tem de combinar e
fortalecer sua estratégia extra-parlamentar com uma oposi¢io
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parlamentar. Mas um governo diferente somente pode ser eleito por
uma maioria popular, e essa é uma maioria conservadora. Em outras
palavras, no maximo, somente um representante do establishment
(contudo, talvez, um representante com uma matriz mais liberal) teria
chance de ser eleito — isto é, um mal menor (que podera estabilizar
ainda mais o establishment).

O espetaculo da reeleicdo de Nixon coloca-se como a epitome
assustadora do periodo no qual se deu a autotransformacio da
democracia burguesa em neofascismo — o estagio mais avangado (até
o momento!) do capitalismo de Estado monopolista. A identificacido do
povo com o sistema encontra sua expressao mais surpreendente entre
a classe trabalhadora (do chao de fabrica [ blue collar]). A maioria dos
trabalhadores votaram por Nixon, pela discriminagio racial, pelo
abastecimento continuo de suprimentos de guerra durante um ataque,
pelo 6dio contra “radicais”, resultando no espancamento brutal de
manifestantes, pelo boicote dos navios de paises nos quais os
trabalhadores organizados rejeitam lidar com o carregamento de
bombas americanas para o Vietna — seria desastroso para a esquerda
minimizar essas agdes como “aberragdes” ndo representativas ou
atribui-las ao poder da burocracia do sindicato. Elas sdo, antes, o
tributo dos trabalhadores as forcas sociais que ligam através de novas
maneiras o povo ao sistema estabelecido, para além dos persistentes
conflitos de classes.

Através de novas maneiras: porque a interagio entre producio
e destruicdo, liberdade e repressdo, poder e submissdo (isto é, a
unidade dos opostos que permeia toda a sociedade capitalista hoje em
dia), criou entre a populagio subjacente, com a ajuda de meios
tecnologicos indisponiveis anteriormente, uma estrutura mental que
responde e reflete as exigéncias do sistema. Nessa estrutura mental
estdo as profundas raizes individuais e instintivas da identificacdo da
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maioria conformista com a agressio e a brutalidade
institucionalizadas. Uma afinidade instintiva, ou, libidinal, liga, por
debaixo de toda justificacio racional, os sujeitos aos governantes.

A estrutura mental envolvida aqui é o cardter sadomasoquista.
Erich Fromm, seguindo Freud, desenvolveu esse conceito em termos
sociopsicologicos.'

Na concepcio do materialismo dialético, estamos lidando aqui
com uma das “mediagdes” entre a infra- e a superestrutura, uma das
maneiras pelas quais a estrutura social é reproduzida nos individuos.
Uma afinidade prevalece entre o fascismo e o carater sadomasoquista.?

E certo que a identificagiio instintiva é sempre, primeiramente,
com pessoas e ndo com institui¢des, politicas e um sistema social. Em
sua énfase na “imagem” sensivel, no “sex appeal” do lider politico, o
sistema americano dominou, de uma maneira terrivelmente efetiva, a
dimensdo profunda da submissdo satisfatoria que existe sob a
dimensdo politica. As questdes reais recuam frente a afirmacio
instintiva da imagem: o povo encontra a si mesmo em seu lider. Nao é
dificil imaginar, entdo, que nao importa muito o que os lideres fazem
no Vietna, quais atrocidades sem precedentes sdo cometidas sob seus
regimes; nao importa muito se eles mentem ou se dizem a verdade, o
que prometem e nio cumprem,; corrup¢ao e fraude no mais alto nivel
do governo ndo causam muitos problemas... Todas essas coisas sao
somente a ampliacdo do que esta acontecendo diariamente, do que é
central a essa sociedade; se os politicos conseguem sair impunes, eles
somente provam a sua proeza competitiva. Os crimes de

1 Studien iiber Autoritdt und Familie (org. Max Horkheimer). Paris: Alean,
1936, p. 77-136. Ver também E. Fromm, Escape From Freedom. New York:
Rinehart and Co., 1941.

2 Ver T.W. Adorno, E. Frenkel-Brunswik et alli, The Authoritarian
Personality. New York: Harper and Brothers, 1950, e os escritos de Wilhelm
Reich sobre a psicologia de massa do fascismo.
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administragdo sdo de fato crimes somente do “externo” ponto de vista
moral — caso contrario, eles sdo exigéncias de seguranca nacional, livre
Iniciativa, autopreservacao, etc.

E digno de nota que os tracos da “imagem” parecem mudar de
acordo com o crescente desagrado com o sistema, com a brutalidade
de suas realizagdes, com a substituicio da hipocrisia por mentiras
abertas e fraudes. O presidente, como chefe dessa corporagio gigante
na qual a nacdo é organizada, agora pode ser extremamente feio, sem
charme ou sex appeal, mas cheio de proezas e moralidade de negocios.

E certo que o capitalismo sempre foi brutal, feio e criminoso,
mas a presenca de uma oposicao forte e ativa obrigou uma certa
restricdo (ideologica) na propaganda dos reais métodos e objetivos
capitalistas. E essa restricdo ideologica (ela mesma ainda uma forma
de moralidade) que agora foi abandonada.

No abandono das restri¢des civilizadas ao poder destrutivo, na
liberagdo do governo de um compromisso com o bem e com o mal,
nas qualidades submissa e “compreensiva” de um povo livre, estio
em acdo pulsdes instintivas que ameacam assumir uma forca
explosiva. Elas constituem uma grande sindrome do sadomasoquismo.
Um sadismo quase total reina nos massacres americanos ao Vietna,
na ditadura de Saigon, mas também nos crimes que invadem a
metropole, na policia, nas prisdes e nas instituicoes mentais; na insana
construcao de prédios cada vez mais esbanjadores, nos esportes e etc.
Com um grande componente masoquista, o sadomasoquismo
transborda nos concertos de rock, onde uma audiéncia massiva sofre
alegremente e orgasticamente a violéncia gratuita do barulho (“fuga
da liberdade”, da politica!). E a tolerancia do povo é sadomasoquista —
o ‘povo livre™ tolerdncia aos canalhas e aos maniacos que o

governam.
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Essa sindrome sadomasoquista pode ser perfeitamente
racionalizada em termos de sua produtividade e poder. Mas assim
como no caso do mecanismo de identificacdo (veja acima), aqui
também a racionalidade aberta é gerada e fortificada pela dinamica
instintiva. Essa confluéncia torna a categoria psicologica em uma
categoria politica. Sadomasoquista é sempre um individuo e nio uma
sociedade, mas onde a sindrome individual é apresentada pelo
comportamento da maior parte da sociedade, ela se torna uma
sindrome social. Essa sociedade esta entregue ao Instinto de Morte em
uma de suas formas mais brutais. Frases tais como “morte das
cidades”, “morte dos rios e lagos”, “desaparecimento das florestas”
devem ser tomados literalmente.

Pois, de acordo com Freud, o Instinto de Morte opera através de
um longo “desvio”™: destruindo os outros antes de e enquanto esta a se
destruir. O desvio é encurtado na cultura das drogas [drug culture]: o
que antes era um elemento da rebelido politica, tornou-se, agora,
divorciado da praxis politica, suicidio gradual. A cultura americana
ainda é descrita as vezes como uma “cultura de negacdo da morte” —
nada pode estar mais longe da verdade. Ou, ainda, a neurética negacéo
da morte esconde o “entendimento” profundo da morte: sua
impressionante celebracdo nas noticias de violéncia da midia
cotidiana, no indice de mortalidade do Vietna, na defesa, como ultima
ratio, da “soluc¢éo final” (vamos matar todos eles!).

A terrivel op¢do pela morte ndo para nem nos parentes mais
proximos, os esposos e filhos. A mae de trés estudantes da Kent State
University, que declarou (e divulgou para publicagio) que seus filhos

»

deveriam ser “mortos [mowed down]” se ndo obedecessem aos
guardas (ver Contrarrevolugdo e revolta, p. 26 ss.), é provavelmente um
caso extremo de loucura sadomasoquista. A senhora que é a antiga

presidente da Liga Nacional de Familias de Prisioneiros de Guerra
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[National League of Families of Prisioners of War] provavelmente
também é um caso extremo: ela aprovou a retomada do bombardeio
integral ao Vietna, apesar disso obviamente atrasar o retorno dos
prisioneiros e aumentar os seus nimeros. Mas a senhora preferiu isso
em vez de se entregar ao que ela chamou de presséo para assinar um
acordo de paz que teria trazido os prisioneiros de volta (Los Angeles
Times, 20 dez. 1972). Ela ndo acreditava que sua declaragio
representava os sentimentos da maioria das familias concernidas. Mas
os casos extremos elucidam a norma: eles sio divulgados
publicamente, cobertos pela midia — e ndo ha nenhuma afronta,
nenhuma exploséo de repulsa e 6dio; ndo ha nenhuma violéncia para
sufocar essa violéncia: pois essa op¢io pela morte é uma opcio pela
perpetuacdo do massacre — uma op¢do contra a paz e contra a
esperanca. E uma opciio politica.

No caminho para o fascismo, o capitalismo avancado langca mao
da agressividade primaria de maneira ampla. Consequentemente, a
reversdo dessa tendéncia envolveria um redirecionamento radical da
agressividade. A luta contra o solo sadomasoquista da sociedade
também é travada no nivel instintivo; aqui ela ndo envolve a
supressdo, mas a contra-ativacdo da agressdo. Sua supressao através
da pregacdo do amor e da ndo violéncia cai nas maos dos praticantes
do 6dio e da violéncia. Existem diferencas instintivas e “politicas” entre
as manifestacbes de agressividade: o 6dio ao mal, a opressio e a
destruicdo fortalece o Instinto de Vida e enfraquece o Instinto de
Morte, a estrutura sadomasoquista. Existe verdade na declaracdo de
que quase sempre as pessoas erradas, isto é, aqueles que defendem a
libertagio, morrem prematuramente: o sistema de opressiao tem suas
raizes fisiologicas. O Marqués de Sade sabia disto: sob esse sistema,
crueldade, injustica e vicio sdo recompensados invariavelmente,
enquanto a virtude, a moralidade e a justica sdo punidos
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invariavelmente. Essa, e ndo a sua organizacdo administrativa da
sexualidade, é a sua mensagem. Podem muito bem existir condicoes
sob as quais o 6dio seja 0 tinico modo auténtico de amar.

Adorno escreve:

“Pode ser que nossa sociedade se desenvolveu a um extremo no
qual a realidade do amor pode ser efetivamente expressada
somente pelo 6dio ao existente, onde qualquer evidéncia direta de

amor serve somente para confirmar exatamente as mesmas

condi¢des que geram 6dio”.?

Esse odio libertador é o sinal da consciéncia libertada, sua
impressdo na estrutura instintiva. Tendo-se aprendido os fatos, tendo-
se tornado aparente o porqué e o como eles se tornaram fatos e o que
fizeram as pessoas, o caminho esta aberto para a “instintualiza¢do” da
razdo, para a jungdo da racionalidade com o inconsciente. A
necessidade instintiva, o desejo por liberdade, torna-se concreto como
um negativo: desejo por libertacio de.., por mudar o mundo. O
mundo nio pode ser mudado por amor (a humanidade ainda nao
aprendeu isto em 2000 anos), mas pode ser mudado pelo amor que se
tornou 6dio e que retornara a ser amor quando a luta for vencida. Ela
ainda nunca foi vencida: ndo somente a forca bruta, mas também o
poder da ideologia é responsavel pela derrota. Desde o Deus
crucificado (Nietzsche reconheceu o horror desse simbolo), a adoracao
da morte, o Einverstindnis mit dem Tode [0 consentimento com a
morte] se espalhou sobre a civilizagdo: morte como uma recompensa,
como entrada para a vida, pré-requisito da felicidade e da salvacdo.
L’amour fort comme la mort [Amor forte como a morte]: a frase
condensa a grande mentira que ajudou a disciplinar o povo na

paciéncia, na obediéncia, na resisténcia. Essa ideologia tem sido

3 T. Adorno, “Social Science and Sociological Tendencies in Psychoanalysis”
(1946), citado em M. Jay, The Dialectical Imagination. Boston: Little Brown,
1973, p. 161.
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institucionalizada nas igrejas e nas escolas, transmitida na educacéo de
geracdo para geracao; ela permeia a democracia burguesa, ela ajuda,
repetidamente, a prevenir e a “conter” a revolugio.

A subversdo dessa ideologia niao pode ser alcancada através da
educacio no materialismo, no ateismo e etc.; ela requer forcas muito
mais fortes. O que esta em jogo é a conquista do medo, que é sempre
medo de dor, sofrimento, perda. Aqui a ciéncia poderia se tornar
efetiva, dando a humanidade madura controle sobre a morte:
tornando-a facil, sem dor. O resto poderia ser cuidado por um seguro
de vida compreensivo e adequado.

Esses sdo alguns dos problemas extremos que confrontam a
esquerda radical nesse periodo: eles operam em zonas que ainda nao
foram elucidadas ou incorporadas na teoria e na praxis. Voltemos ao
problema mais sensivel dentre os que estio em questdo: a estratégia
da esquerda.

A andlise da integracdo capitalista muda a énfase da classe para
o “povo”, a populacio dependente como um todo. Na realidade, essa
mudanca nio é mais do que ou outra coisa senio a redefinicio do
conceito de classe de acordo com o desenvolvimento do capitalismo;
assim, a redefinicio pode ser uma de longa duragdo. Entdo, a
proposicdo de que o colapso sera interno, a partir de dentro do
sistema, permanece verdadeira (esse “dentro” inclui o Terceiro
Mundo). E o processo de transi¢io envolveria uma transformagio
radical da democracia burguesa antes da construgio revolucionaria do
socialismo e dentro dos moldes de um capitalismo de Estado
monopolista.

Essa transformacio reduziria a maioria conservadora-
conformista, mas de modo algum faria uma transigéo “parlamentar”
para o socialismo. Tal possibilidade (se é que em algum momento ela
ja foi uma possibilidade nos paises capitalistas avangados) ndo é sendo
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prevenida pelo poder técnico e totalmente armado controlado pela
classe dominante. A transformagio democratica somente pode
conduzir até o ponto no qual o apoio popular ao sistema é reduzido a
um tal grau que a oposigio radical pode mobilizar sua prépria base
popular — o limiar da guerra civil.

As se¢des seguintes discutirdo a questdo se o capitalismo dos
EUA gera as condi¢des para tal desenvolvimento.

Deve-se novamente comecar do zero. A estrutura de poder teve
sucesso ao reduzir o movimento a meios de protesto menores e mais
descreditados: manifestacdes, piquetes, e até mesmo cartas ao Editor,
aos Congressistas, e telegramas para o Presidente! Humilhantes,
ridiculos e depressivos — mas eles contam: quanto maior é o nimero, a
quantidade, é mais dificil desconsiderar esse tipo de protesto. Além do
mais, as questdes devem ser agucadas e ndo canalizadas em
controvérsias processuais e legais. Por exemplo, se os manifestantes
contra os recrutadores da Marinha no campus estdo sendo punidos, o
protesto ndo deve ser contra o uso ou a violacdo de regulacdes
(liberdade académica, comportamento académico) mas contra a
ofensa, muito mais punivel, por parte da Administracdo, em permitir,
em primeiro lugar, recrutadores da Marinha no campus.

De maneira geral, a guerra deve ser o alvo primario: ela é a
causa da inflacdo, da deterioracio da educagio e do bem-estar social, a
cultura do crime. Rompendo toda a rede enganosa e diabdlica de
procedimentos e técnicas, o protesto tem de deixar claro que a
presenca das for¢as dos EUA na Indochina tem sido um ato de
agressdo desde o comeco, e que a nagio tem estado envolvida em uma
série de crimes de guerra desde ento. Foi um grande erro por parte do
movimento antiguerra jogar o jogo do governo ao trabalhar pela
soltura dos prisioneiros de guerra. O argumento: de que o inimigo

estava disposto a fazer concessdes em reconhecimento ao sentimento
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antiguerra nos EUA, o que por sua vez induziria o governo dos EUA a
fazer concessdes, esse argumento julga de wuma maneira
completamente errada a for¢a do estado de guerra e a brutalidade de
sua administracio.

A esquerda tem de perceber que o poder e a base popular [ mass
base] da classe governante jamais foi tdo grande quanto é hoje nos
EUA, e que [a classe governante] jamais esteve tdo pronta para usar
esse poder com todos os meios disponiveis. A libertagdo depende de
uma luta revolucionaria na qual a estrutura instintiva prevalecente
passaria por uma transformacio decisiva. A agressividade dominante
nao deve ser suprimida, mas direcionada contra os inimigos reais,
incorporacoes tangiveis e visiveis do sistema capitalista — seus lacaios
assim como seus mestres: no governo, na industria, no exército, nas
universidades, nas igrejas, etc. A agdo deve ser [realizada] sem as
caracteristicas anais, sem a crueldade e o cinismo que sdo a
prerrogativa do establishment. Tal a¢do ira seguir os limites exatos da
legalidade onde quer que transcender esses limites seria
contraproducente [self-defeating], e tera de ser preparada por um
minucioso esclarecimento politico da respectiva “comunidade” com o
intuito de neutralizar sua hostilidade e indiferenca.

As novas caracteristicas histéricas da democracia burguesa em
sua forma mais avancada (nos EUA) sdo (a) a forca de sua base
popular, e (b) seu carater militante reacionario. A base popular é
fortificada por uma estrutura instintiva que reproduz o sistema
capitalista nos individuos. A base inclui a grande maioria da classe
trabalhadora. E claro que nio é um desenvolvimento novo [o fato de
que] a classe operaria esteja “burguesificada” [ verbiirgerlicht]. Novas
sdo as condicOes remotas sob as quais esse processo pode ser
revertido, a falta de um partido trabalhador e de uma imprensa
trabalhadora, a rejeicdo do socialismo até mesmo como um fim.
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Quanto ao carater politico da democracia burguesa de hoje: essa
democracia ndo confronta mais um poder feudal ou pos-feudal; ela
conquistou, em sua inteireza, o exército, o servigo civil, as instituicoes
educacionais. Como resultado, o parlamento foi reduzido a uma
funcio menor. A monopolizagdo da economia afirma-se na
concentracio de poder no braco executivo do governo. O autogoverno
[self-rule] da burguesia esta completo; no alinhamento da populacdo
por detras desse governo [rule], a classe trabalhadora ainda ocupa
uma posicdo de classe propria, contra a burguesia, mas enquanto uma
classe dentro dessa sociedade — nio transcendendo-a, nio sendo sua
“negacio definitiva”. E a luta de classes néo interfere com a brutal
politica imperialista: a solidariedade internacional da classe
trabalhadora atingiu o indice mais baixo da historia (de fato, o ponto
zero), e o militante movimento antiguerra ainda esta concentrado em
grupos minoritarios “marginais”.

Nesse estagio, o capitalismo mostra abertamente a sua propria
esséncia: o crime que tem cometido contra a humanidade desde o
comeco. A exploracio do homem pelo homem, e a perversio do
humano em relacoes de mercadoria, a degradacido do carater e da
organizacdo do trabalho, o sistema de dominacgdo, a destruicdo da
natureza — todas essas qualidades ndo podem mais ser omitidas ou
atenuadas pelas suas fungdes progressistas no desenvolvimento das
forcas produtivas. O desenvolvimento capitalista e o uso dessas forcas,
constantemente encorajadas pela exploracdo e pela desumanizacio,
culminou na produtividade do assassinato — no assassinato do fraco e
do pobre na Indochina: assassinato tecnologico, cientifico e
automatico que livra os assassinos de qualquer sentimento de culpa
pessoal.

E como se agora o capitalismo se sentisse seguro para se livrar
dos freios de sua destruicio produtiva — freios legais, morais e
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politicos (ou: como se o capitalismo ndo pudesse mais se dar ao luxo
de manter tais freios). O sistema rasga o seu proprio véu, sua propria
verificacio. Em seu proprio comportamento ele demonstra
diariamente a verdade da teoria marxiana. A terceira parte do Anti-
Diihring de Engels e a analise de Lenin do imperialismo sdo mansas e
contidas em comparacio com a realidade. A unido do grande capital e
do Estado é a mais imediata e aberta: a nocdo de conflito entre
interesses privados e governo publico ndo é mais levada a sério, e, se
necessario, € abolida por decreto administrativo.

Com o desaparecimento da distingdo entre negdcio, mafia e
politica, a corrup¢do tornou-se um termo sem significado. Quanto
mais alto se est, mais protegido — “legitimado” pelo fato de que estd
muito alto.

Na democracia americana de hoje, o governo é por definicio
(porque foi eleito pelo povo e porque é o governo) imune a subversio,
e esta (pela mesma definicéo) protegido de qualquer critica, a ndo ser
da [critica] verbal e de uma oposicio congressista facilmente
gerenciada. A separagdo entre pessoa e oficio [office] e o
reconhecimento de um direito popular de resisténcia foram
esquecidos (ideias tio centrais nas tradi¢des Protestante e Puritana). O
oficio sanciona o detentor do oficio e essa sancio néo é afetada pelos
seus feitos. O presidente € o presidente, e ele guarda o tabu que lhe é
devido — se ele ordenou ou nio o lancamento da bomba atdémica ou o
massacre do povo vietnamita. A mentalidade sadomasoquista de seus
suditos fortifica o tabu.

E o direito a resisténcia: como exercido pelo povo soberano,
resisténcia tem sido sempre um evento revolucionario, um fato em vez
de um direito. O direito de resisténcia nunca foi garantido ao povo
como um todo, agindo en masse [em massa]; ele sempre esteve
investido somente em uma parte especifica do povo, algum grupo,
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conselho ou “Estado” considerado como “representante” do proprio
povo: “magistrados”, parlamentos. Mas na democracia americana de
hoje, até mesmo essa restrita resisténcia popular cessou de operar:
com a atividade de “balanceamento” do Congresso concentrado no
or¢amento e no protesto verbal, com o ubiquo controle do poder pelo
Executivo, a democracia burguesa ndo apresenta mais uma barreira
efetiva ao fascismo.

Eu destaquei a funcdo ambivalente dos direitos civis nessa
democracia: eles tém de ser defendidos com todos os recursos
disponiveis, apesar de eles também servirem ao governo protofascista
que os controla cada vez mais abertamente. Eu me refiro a Tolerancia
Repressiva: a situacio piorou desde entdo. A nocio de objetividade, tao
central para a construcio de uma sociedade civilizada, tem sido
invalidada (talvez transformada em seu oposto) — nao pelos radicais,
os marxistas, etc., mas pelo proprio governo que os indicia. Ele toma
medidas duras para for¢ar a midia a ter programas “equilibrados”. Sob
o disfarce da objetividade: censura rigida (operando, como tudo mais,
via dinheiro: suspensio ou ndo renovacdo de licencas). Mas se
qualquer redirecionamento do equilibrio fosse necessario para
alcancar objetividade, seria na direcdo oposta, isto €, tempo e espago
iguais para opinides e informacdes criticas a e refutando aquelas que
emanam do governo.

O governo pode se dar ao luxo de permitir a transmissdo e a
publicacdo de objetividade critica, desde que essa ultima permaneca
estritamente quantitativa: dez cartas afirmativas para o editor e dez
negativas na mesma pagina, etc. A igualdade é enganosa, pois a
opinido afirmativa, conformista, é multiplicada e fortificada pelo
contexto como um todo: a maquiagem do jornal, o espaco privilegiado
alocado para as declaracdes do governo e de porta-vozes, pressdao
vindicativa, o sentimento de comunidade.
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Além do mais, nesse contexto, a objetividade na permissao de
opinido promove agressividade, opressdo e crime a tal ponto que se
torna publica a exortagdo da violéncia mais ultrajante — a violéncia
sadomasoquista enraizada no establishment. Nao um esquerdista
selvagem, ndo um ser humano, mas um Mr. Flynn from Anaheim
pode escrever para o Los Angeles Times que seu “Unico
arrependimento é que os Estados Unidos ndo concordou em usar
armas nucleares contra o Vietnd do Norte”, e o jornal publica essa
obscenidade (29 dez. 1972; quatro dias depois do Natal) porque
também publica, na mesma pagina, o protesto. Um presidente sentado
em seguranca na Casa Branca mais protegida do planeta é chamado
de “corajoso” por causa de sua ordem para bombardear, bombardear e
bombardear pessoas fora de sua vida e de suas terras, e esse absurdo é
impresso, porque, na mesma pagina, o mesmo presidente é culpado
pela mesma razio.

Comparada com uma sociedade neofascista, definida em termos
de uma “suspensio” dos direitos e liberdades civis, de uma supressao
de toda oposicao, da militarizacdo e manipulacio totalitaria do povo, a
democracia burguesa, mesmo em sua forma monopolista, ainda
proporciona uma chance (a dltima chance?) para a transicio ao
socialismo, para a educacio (na teoria e na pratica) e a organizacio
para preparar essa transicdo. A Nova Esquerda, portanto, vé-se frente
a tarefa de defender essa democracia — defendé-la como o mal menor:
menor do que o suicidio ou a supressio. E ela se vé frente a tarefa de
defender essa democracia enquanto ataca suas fundagdes capitalistas,
isto quer dizer, de separar as formas politicas do capitalismo de sua
estrutura econémica. Uma tal separacdo desse tipo se torna possivel
pela relacdo dialética entre forma e contetido: a forma democratica-
burguesa fica para tras em relacio ao monopdlio e a estrutura do
capitalismo estatal, e assim preserva instituicoes conectadas a estagios
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histéricos anteriores, que estdo sendo rapidamente superados. O
capitalismo avancado estad adequadamente equipado para acabar com
essas instituicdes se e quando o conflito se tornar intoleravel,
enquanto a esquerda ainda for fraca demais para transforma-las em
democracia socialista. Superar essa fraqueza requer o uso de
instituicdes democraticas ao passo em que se combate as forcas que,
no interior da democracia, tornam o proprio povo o portador de
tendéncias conservadoras, reacionarias e até mesmo neofascistas.

Usar a democracia burguesa para reduzir a sua base popular -
essa com certeza ndo é uma estratégia nova. Mas hoje, a tarefa é
infinitamente mais dificil porque (a) o impacto da escassez material
como forca revolucionaria reduziu muito, e (b) o gerenciamento do
ser humano atingiu uma profundidade sem precedentes.
Consequentemente, a tomada de consciéncia deve proceder sobre
uma base maior, para além da classe trabalhadora em sentido estrito, e
deve ser um trabalho de educagdo para a efetiva transformacdo dos
valores e objetivos que negariam o sistema estabelecido. Sob o
capitalismo monopolista, tal educagio politica seria de fato trabalho de
pequenos grupos nao integrados, e de individuos!

Elites? Por que [usar] essa nocio, que pertence ao equipamento
de propaganda do establishment — uma dentincia de radicais odiados,
em termos atrativos ao anti-intelectualismo do povo? Por que nao, ao
invés, o bom termo revolucionario “vanguarda” [?]. Tem sido sempre
um pequeno grupo e tem sempre incluido “intelectuais”. E sua tarefa
tem sido sempre a educacio.

E certo que a chance de uma revoluciio socialista emerge na
experiéncia da propria luta revolucionaria, mas o ponto é que hoje em
dia, nos EUA ao menos, na Alemanha, na Gra-Bretanha (isto é, nos
paises capitalistas mais avancados), a luta revolucionaria deve ser
primeiro gerada, criada, organizada. Isto requer a traducdo das
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condigdes objetivas em consciéncia politica, consciéncia socialista. Nao
pode ser a tarefa de uma “élite” (por que substituir o bom conceito
Leninista de “vanguarda” pelo de “élite”? Sucumbindo assim a
propaganda do establishment?) de lideres auto-intitulados, mas sim de
individuos e grupos de todas classes (horribile dictu! [horrivel de se
dizer!]) que, na sua confrontacio com a sociedade, tiveram a
experiéncia libertadora: no campus, nas ruas, nas lojas, nos guetos e
que se tornaram militantes socialistas nessa confrontago. Eles sabem
que as massas ndo sao socialistas, e eles trabalham para despertar a
consciéncia de seus companheiros homens e mulheres onde for que
eles estiverem, e nido somente entre os trabalhadores: educagio
politica na teoria e na pratica.

Isso responde uma questio: quem educa os educadores? A
resposta é simples (uma vez que alguém tenha se libertado da viciosa
propaganda anti-intelectual na formulagio da questdo). A resposta é:
os educados educam a si mesmos. A teoria esta 14, a tradi¢ao historica e
a experiéncia estao 14, as licdes da luta revolucionaria estdo 14 — elas
podem ser aprendidas e comunicadas...

Hoje, o capitalismo impde na educacio politica radical um novo
foco e uma nova “linguagem”. Assim como nos paises capitalistas
avancados o impulso radical ird provavelmente se originar na
dimensdo existencial além da escassez material vital (privacio), entio
a educacdo politica tera de acentuar e articular essa dimenséo. Isso
significa que a necessidade de uma reorganizacdo fundamental do
trabalho manual e intelectual é acentuada por uma mudanca
“ideologica” correspondente: a educagio deve se focar em questdes
“culturais”, morais, como armas politicas.

A minimizagdo de questdes morais (como “meramente”
ideologicas) tornou-se um grande bloqueio no desenvolvimento da
consciéncia politica e um grande apoio ao prevalecimento da
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moralidade capitalista. A menos que seus contetidos politicos mais
concretos tornem-se conscientes (depois de mais de um século de
repressdo na qual ndo poucos marxistas se juntaram a burguesia), a
imagem do socialismo como uma sociedade qualitativamente melhor
se tornara uma ideia palida e abstrata, pela qual nio se valera a pena
lutar. Isto ndo significa regredir do socialismo cientifico para o
“utdpico” ou “verdadeiro”, do materialismo dialético para o idealismo,
mas, pelo contrario, significa recapturar a forga total do materialismo
dialético através do reconhecimento do conteddo material das
questdes morais, sua substancia politica e seu potencial.

Qual ¢ o conteudo politico das categorias morais?

Se os trabalhadores americanos en masse fizerem uma greve
contra a guerra no Vietn, eles o fardo porque nao sdo mais capazes de
suportar a matanga de um povo pobre que luta pela libertacio e de
suportar a destruicdo em larga escala de seu pais. Essa solidariedade
seria uma categoria moral traduzida em agdo politica. Ao mesmo
tempo, tal acdo, um tanto distante de seus efeitos na economia
capitalista, iria quebrar a identificacdo do trabalhador com a classe
dominante e os interesses dela — uma quebra que no é alcangada
pela estratégia reformista do sindicato. Em suma: a erupcdo da
moralidade socialista como uma forca politica. Outro exemplo: se as
condicoes estabelecidas forem tais que certos eventos como a Rose
Bowl Parade [a parada das Rosas| (com mais de um milhao de pessoas
presentes!) simplesmente ndo possam acontecer enquanto a guerra
contra os movimentos de libertacio continue e os guetos ainda
existam. Esse feito seria a moralidade se tornando forga politica, e a
catexia politica de um alvo que simboliza a epifania comercial da
esfera ertica. Ao mesmo tempo, a supressao de uma mostra massiva
da beleza em uma sociedade feia seria a ofensa moral radical contra a
celebragio da alegria acomodada a uma atmosfera de um matadouro.
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Por outro lado, [vé-se] a moralidade capitalista do trabalho
como uma forca reacionaria: em 1972, setores consideraveis dos
trabalhos nos Estados altamente industriais dos EUA votaram pela
reeleicio de Nixon por causa de sua posi¢do contra o transporte
escolar por meio de 6nibus [ school busing].* “Parece que o trabalhador
de colarinho azul do Michigan atingiu um ponto no qual ‘a escola que
seu filho frequenta significa mais para ele do que o tamanho do seu
holerite” (New York Times, 10 out. 1972). Uma questio “cultural”
superando questdes materiais econdmicas? E a qualidade da educagio
que preocupa esses trabalhadores ou é a moralidade racista que
motiva a agdo politica? O resultado: uma outra contribui¢do para a
estabilizacdo do capitalismo em sua forma mais agressiva. A forca
politica da moralidade assume uma nova forma histérica sob as
condi¢cdes do capitalismo monopolista: ela é mais profundamente
enraizada e tem um potencial radical muito maior do que em estagios
prévios do desenvolvimento social.

Quando o capitalismo livrou-se de seus freios ideolégicos, o
bem e 0 mal tém de se tornar novamente categorias politicas. “Se** ‘o
povo nao liga’ é porque ele ha muito aprendeu que o Mundo Livre e a
Livre Empresa [Free Enterprise] estdo acima do bem e do mal, da
verdade e da falsidade — desde que o sistema funcione...

Evidentemente a libertacio do bem e do mal aumenta
horrivelmente o poder de uma sociedade que dispde dos meios e
recursos para afirmar os seus interesses autodefinidos. Agora, esses
cobrem o mundo todo, o espaco interior e o sideral [inner and outer

* Nos EUA o school busing foi um sistema de transporte de alunos por meio
de 6nibus que tinha como intencédo fazer com que alunos de lugares e racas
diferentes estudassem juntos. Também ¢é conhecido como desegregation
busing e forced busing. [N.T.]

** Na edicdo em inglés desse texto, as aspas que sdo abertas nessa frase nédo
fecham no final do periodo ou do paragrafo, por isso as mantivemos sem
fechar. [N.T.]
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space]. Aqui estd o ponto de jungdo entre a economia politica e a
amoralidade existencial do sistema.

Nesse estagio, apoio popular continuo ou tolerancia ao
capitalismo depende do “entendimento” de seus crimes monstruosos:
o bem-estar material na metropole se apoia no siléncio inumano da
maioria conformista. O padrdo de vida mais alto é com certeza um
objetivo pelo qual vale a pena lutar. Nos paises avancados, deve ser
essencialmente redefinido nos termos da libertacio humana; em
termos bem materiais. Uma vida boa pode ser alcancada sem
exploracdo e brutalizacdo? Em terrenos praticos, assim como em
tedricos, a resposta deve ser afirmativa. Mas um tal desenvolvimento
pressupde a revolugio que esta sendo suprimida — ndo somente pelo
governo e pela classe dominante, mas também pelo povo se
submetendo a eles.

Em acordo com a “extensdo” do alvo da educacio politica dos
trabalhadores para o “povo”, a Nova Esquerda nos EUA enfatizou a
“comunidade” como o solo da educagio politica. O conceito de
“comunidade” é ideoldgico: sugere uma identidade basica de interesses
que atravessam a divisdo de classe. No entanto, existem boas razdes
para esse “desvio” ideologico. Comunidades tais como as
“vizinhancas” oferecem a oportunidade para alcancar as pessoas em
seu ambiente diario, na concretude de suas vidas — depois do trabalho,
mas também no trabalho (mulheres!). Além disso, a concentragio nas
comunidades contra-ataca a organizacio centralizada e burocratica da
politica do establishment, e a burocratica centralizacdo partidaria da
oposi¢do. Controle comunitério seria uma forma (preliminar) de auto-
determinacio e de controle “a partir de baixo”; como tal, poderia
preceder e acompanhar o controle dos trabalhadores nas fabricas e no
comércio, nos guetos, significaria um fortalecimento imediato do
potencial politico.
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O slogan “controle de vizinhanca” (como, por exemplo,
propagado pela esquerda-liberal Peace and Freedom ou pelo Peoples
Party) néo é para substituir o “controle de trabalhadores” e nem é um
slogan socialista; antes, é proprio a uma situacdo na qual a grande
maioria das pessoas (incluindo os trabalhadores) é decididamente, e
até mesmo militantemente, conservadora. Assim, surge a questio:
controle de vizinhanga por quem e para qué? Com a excecdo dos
guetos brancos e nao-brancos, as vizinhangas refletem a estrutura
liberal-conservadora; o trabalho politico nessas comunidades deve
comecar a partir dessa estrutura.

Isso significa que o trabalho politico comegaria com a discussio
e a decisdo coletiva sobre problemas especificos que a comunidade
enfrenta: escola, cuidado das criancas, alugueis, servicos publicos,
ecologia, etc. Eles sdo, com certeza, assuntos “reformistas”, apoliticos
[unpolitical], mas na medida em que o trabalho procede, cada um
deles revelaria seu carater politico no interior do todo; também
prestaria-se a tornar acessiveis informacdes nio conformistas e
desenvolver os niicleos de uma organizacgdo local. A organizagio da
vizinhanca nas comunidades de classe média-baixa iria também
estabelecer uma relacio pessoal entre residéncia e ocupagio
(comércio, escritdrio, fabrica).

Controle comunitario para qué? Nas comunidades ainda
essencialmente conservadoras e conformistas, o autocontrole nio
significaria outro progresso sendo, talvez, progresso em eficiéncia.
Assim como o controle das fabricas pelos trabalhadores nao
significaria progresso em dire¢do a radical mudanca social e politica, a
ndo ser que exercido por homens e mulheres trabalhadores radicais, o
mesmo ocorreria nas outras comunidades. Aqui também, a educacido
politica tem de ser o primeiro passo em uma longa estrada rumo ao
controle socialista, anticapitalista. O objetivo do controle é de fato a
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“racionaliza¢do”, isto é, uma organizacio do trabalho e do lazer menos
dispendiosa e destrutiva dos recursos humanos e naturais, mas
precisamente esse objetivo s6 pode ser preservado por uma
sensibilidade, imaginagio e razio revolucionarias — caso contrario,
permanecera racionalizacdo da falta de liberdade [unfreedom], um
estagio mais alto no desenvolvimento do capitalismo. Racionalizacio e
progresso no controle auténomo ndo tomam “automaticamente” as
caracteristicas do socialismo, do controle para a liberdade. A fim de ir
além do ponto no qual elas transcendem o quadro capitalista e [ir] em
direcio a uma reorganizagio radical da vida, em outras palavras, onde
elas adotam uma qualidade diferente de trabalho e de lazer, elas
devem proceder sobre uma base humana qualitativamente diferente —
expressao de um novo potencial humano.

A mesma relagdo estrutural entre os elementos qualitativos e
quantitativos do processo de transicdo prevalece na comunidade que
tem um papel decisivo na radicalizacdo da sociedade integrada: a
comunidade estudantil. A contracultura, a nova moralidade originada
amplamente nesses grupos - eles contiveram uma diferenca
qualitativa. O que estava faltando desde o comeco era a sua
organizacio politica adequada. A tltima foi impedida pelo culto da
espontaneidade e do antiautoritarismo. Esfor¢os admiraveis em uma
organizacdo de larga escala foram feitos: o seu ponto mais alto (na
Convencdo de Chicago em 1968) também foi o comeco de seu
declinio...

Também nesse contexto, o Movimento de Libertacdo das
Mulheres é da mais alta importancia — no exato grau em que se torna
um movimento politico. A negacio dos valores e objetivos de uma
sociedade patriarcal dominada por homens também é a negacgdo de
valores e objetivos do capitalismo — e isto no nivel fisiologico,
instintivo do individuo. Tenho sido acusado de sucumbir a imagem de
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mulher feita pelo “macho chauvinista” ao atribuir a ela qualidades
especificas que sdo efetivamente determinadas socialmente (ternura,
suavidade, etc.). Agora me parece sem sentido separar, dessa maneira,
qualidades determinadas socialmente e [qualidades] fisiologicas
(“naturais”): no desenvolvimento histérico, as primeiras se afundam
na fisiologia e se tornam “segunda natureza”. De qualquer modo, essas
qualidades femininas se tornaram um fato e, como factuais, elas
podem ser colocadas em uso politico e social. Suprimi-las porque elas
sdo historicamente determinadas seria sacrificar-se ao establishment
masculino. Com certeza hi a mulher agressiva, a “mée devoradora”
(assim como ha o homem mole, 0 homem nao-violento). O objetivo é
libertar essas qualidades (masculino e feminino) que pertencem a uma
sociedade melhor, uma sociedade sem exploragio sexual ou de
qualquer outro tipo - independentemente se essas qualidades sdo
determinadas fisiologicamente ou socialmente.

Em toda revolucio houve demandas “supra-revolucionarias”
[sur-revolutionary] e forcas que transcenderam os objetivos
econdmicos e politicos da atual praxis revolucionaria. Na falta de um
movimento de massa revolucionario, elas aparecem como
historicamente prematuras. Hoje, esse é o caso em um sentido
especialmente enfatico. Condi¢des e modos de vida que sdo
supostamente, de maneira tradicional, os resultados e efeitos de uma
revolucio, agora precedem a revolugio, e até mesmo aparecem como
parte de sua causa nos paises capitalistas avancados. Refiro-me aquela
transformacéo de valores que visa subverter nao somente a economia
e a politica capitalista, mas também a consciéncia, a moralidade e a
estética estabelecidas — e ndo somente do capitalismo, mas também do
modelo Soviético de socialismo.

Totalizacdo da liberdade: quanto mais a producéo capitalista

“inunda” o mercado de bens e servicos improdutivos, menos racional
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se torna a sujeicio da liberdade a necessidade. O reino da necessidade
tende a encolher e a se tornar co-existente com os requerimentos do
sistema estabelecido e com as leis que governam a natureza (matéria).

Assim, ndo é um acidente que, nesse estagio da historia, os
elementos transcendentes da teoria marxiana estejam sendo retomados.
As categorias econdmicas contém nelas mesmas o imperativo da
libertagio: é a pré-condicdo, em vez do resultado da analise. Essa
coincidéncia interna do imperativo e da verdade cientifica é ela
propria baseada em uma constelagido objetiva, isto é, uma situagdo
histérica onde o trabalho humano (intelectual e manual) criou as
condi¢des para a abolicdo da serviddo e da opressdo — objetivos que
estdo bloqueados somente pela organizacio capitalista da sociedade. O
conteudo transcendente das categorias economicas define o conceito
de exploracao: o fato da exploragdo persistir mesmo se as necessidades
materiais e culturais dos trabalhadores sio mais ou menos satisfeitas,
mesmo se ele ndo é mais o proletariado empobrecido do século XIX.
Pois a substancia da exploragio ¢é a negacao da liberdade, é trabalhar
(e viver) para manter e aumentar um sistema social cujo crescimento e
riqueza dependem da degradacio do ser humano. O mais-valor
apropriado pelo capitalista é tempo retirado dos trabalhadores, tempo
retirado de suas vidas, e essa alienacdo do tempo vivo [ living time] por
sua vez reproduz a existéncia humana como servidao.

A primeira fase na subversio dessa condi¢io seria a
apropriacio e o uso do mais tempo [surplus time] para a aboli¢io da
serviddo: autodeterminacio e auto-organizacio do trabalho
socialmente necessario. A nocio de que isso seria imaginavel somente
no mais alto grau do progresso tecnoldgico (automacao!) ndo parecer
ser mais sustentavel. O desenvolvimento da economia politica na
China mostra uma modernizacio altamente descentralizada e
autonoma dentro dos moldes de um plano geral. A esse respeito, o
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problema néo é a construcio do socialismo “a partir de baixo”, mas em
vez disso a constelagio politica global, isto é, a capacidade do super-
poder americano e a sua prontidio para suprimir tal revolugio.

Mais uma vez, a estrutura complexa do conceito marxiano de
desenvolvimento capitalista deve ser enfatizada. As contradicoes
internas se manifestam primariamente nas dificuldades econ6micas
agravantes, mas, por si mesmas, elas ndo irdo levar ao colapso do
sistema. A solucio fascista ainda oferece uma alternativa a revolucéo.
E verdade que nenhuma sociedade pode ser mantida pelo terror, mas
uma sociedade (e precisamente uma sociedade altamente avancada
tecnicamente) pode ser conduzida pelo terror somado a satisfagéo das
necessidades para além e acima das necessidades de subsisténcia. O
imperialismo americano ainda tem grandes mercados para conquistar:
os movimentos de libertacio da América Latina estio sendo
derrubados por forca bruta e os acordos comerciais com a URSS e a
China prometem ndo somente ajudar ainda mais as financas e a
industria dos EUA, mas também proteger os flancos europeus e
asiaticos do imperialismo. Nao ha nada na teoria marxiana que exclua
a possibilidade de tal desenvolvimento, e a forca que é capaz de
preveni-lo, sozinha, é a acdo politica.

No estagio do capitalismo de Estado monopolista, a politica
ganha precedéncia sobre a economia — também na estratégia da
esquerda marxista. Tentei mostrar que, nos EUA, isso significa
focalizar a teoria e a pratica em alvos tais como a guerra, o
establishment militar, o ataque da estrutura de poder a educacio e ao
bem-estar, o governo pela conspiracdo e pelos agentes secretos, a
sujeicao do legislativo e do judiciario ao brago executivo, a censura e a
intimidacéo, o governo da Grande Mentira. E também a mobilizagao
no nivel ideolégico: comecar a lidar com a mentalidade
sadomasoquista que sustenta a economia politica do capitalismo.
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Essa mudanca na énfase estratégica é motivada por uma nocio
de crise do capitalismo diferente daquela do conceito marxista
tradicional. Eu a sugeri em termos de uma desintegracio estrutural,
enquanto a economia, em suas institui¢des, ainda opera: [trata-se de]
uma desintegracdo moral, na pratica diaria do trabalho e [também]
fora desse. Ndo revolucio, mas revolta: por individuos e pequenos
grupos, em todas as partes da sociedade; espontanea demais, isolada
demais e até mesmo criminal demais para ser uma vanguarda; nio
socialistas, e despreparados para a organizacdo politica. Contra
distor¢oes viciadas, tem de ser reiterado que esse ndo é um
Lumpenproletariat, ndo é “a ralé”, [nfo sdo]| os desempregados, etc.:
esse estrato inclui os trabalhadores empregados, de colarinho branco e
azul, a intelligentsia, as mulheres, etc. Em virtude de sua posicao e de
sua mentalidade, ele pode se tornar politico e nicleos da organizagdo
através de uma educagio dolorosa e paciente.

Se essa tendéncia vier a frui¢io e tomar conta de uma boa parte
da classe trabalhadora ampliada, [é porque] amadureceram as
condicoes nas quais podem ocorrer a tomada de fabricas individuais e
de comércios e a auto-organizacao do trabalho. Nesse ponto, também,
a luta aberta contra as forcas (a essa hora fascistas) esta prestes a
estourar. E inutil especular sobre o resultado, mas alguns poucos
comentarios gerais podem ser apropriados.

1. As chances da esquerda dependem da extensdo de sua base
popular. Isso é um truismo, mas, por si mesma, a base
popular ndo é uma barreira efetiva contra o fascismo. Na
Alemanha, a maioria do povo néo apoiava o nazismo antes de
1933. E precisamente uma caracteristica essencial do fascismo
ser capaz de cooperar com uma maioria nio-fascista: por
terror atual e “preventivo”, mas também por um sistema de
manipulagdo, de satisfacdo, que retém a parafernilia
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constitucional. O equilibrio de poder depende da resolugio e
da capacidade das organizacdes politicas da esquerda de lutar
com todos os meios disponiveis — organiza¢des enraizadas em
bases locais e regionais, mas coordenadas em um nivel maior.
A nocido de que o fascismo pode ser uma pré-condicio
historica para o socialismo é uma ilusio fatal. Ela so6
contribuiu para enfraquecer e dividir a esquerda em um
momento no qual uma forte fronte unida era essencial.
Nenhum poder estrangeiro lutaria efetivamente contra a
ascensdo do fascismo — nem poder estrangeiro algum apoiaria
efetivamente e ativamente um movimento revolucionario.
Razdes: 0 medo de que tal intervencido possa levar a uma
guerra global e a uma derrocada da estrutura de poder nos
paises interventores.

O fascismo pode ser definido como uma organizacio
totalitaria da sociedade para a preservagio e a expansio do
capitalismo em uma situagio na qual esse objetivo ndo seja
mais alcancavel pelo desenvolvimento normal do mercado. A
principal ameaca ao capitalismo é dupla: a existéncia de uma
forte oposicdo socialista-comunista em seu interior, e a
constricdo da acumulacdo de capital causada pela guerra
perdida, uma depresséo grave, etc. Nessa situacio, a “solu¢io”
capitalista é buscada pela reducio do nivel salarial, destruindo
o poder dos sindicatos, e embarcando em uma agressiva
politica imperialista. Essa solugdo requer a mobilizagdo de
uma populagdo inteira por detras do interesse nacional tal
como definido pela classe dominante, a abolicio do Estado de
direito [rule of law], a emasculacdo do parlamento enquanto
pulpito da oposi¢io, militarizacdo maxima, e o arquivamento,
de facto, da ideologia democratica.



Agora, no desenvolvimento do capitalismo de Estado

monopolista, essas condi¢des emergem no curso do crescimento —

com as seguintes modificagdes:

As dificuldades crescentes da acumulacdo de capital e o
estreitamento do mercado nio aparecerem como resultado de
uma guerra perdida ou de outras condi¢des anormais, mas
antes como o resultado de um aumento imenso na
produtividade do trabalho e da constante superproducio,
mesmo sob capacidade produtiva reduzida.

A oposicio contra a politica economica repressiva toma a
forma de uma resisténcia de sindicatos contra a reducdo do
nivel salarial, e de uma resisténcia dos trabalhadores contra a
exploracio intensificada — ndo [toma a forma de] uma ameaga
socialista ou comunista; por exemplo: EUA.

O fascismo da Alemanha e da Itdlia foram derrotados na
guerra global, [mas] ndo a partir de dentro. E altamente
improvavel que uma constelagdo similar surgira se o fascismo
estiver estabelecido no pais capitalista mais avancado da era

presente. O perigo da autodestruicio é iminente demais.

As alternativas? No melhor caso, a esquerda estara

suficientemente unida e suficientemente forte e militante para conter a

onda fascista — o que significa: unir-se e organizar-se agora, enquanto

um potencial antifascista ainda existe e tem alguma liberdade de

movimento. Ou (e isto pode ser concomitante): a 6rbita comunista esta

reunida e preparada o suficiente para parar e contra-atacar a agressao

imperialista sem uma guerra (nuclear) global. Ambas possibilidades

ainda sdo realistas de alguma maneira.

Para a esquerda nos EUA, novamente enfatizo as tarefas

imediatas:
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inundar os politicos, representantes, a midia e seus
patrocinadores com cartas e telegramas de protesto em cada
instancia de repressdo e perseguicdo politicas, e em cada
prolongamento da guerra;

comecar do zero novamente através da organizacio de
manifestagdes, boicotes e piquetes;

fornecer times de advogados capacitados para defender o
acusado nas cortes (renunciando um julgamento “politico”
onde a atmosfera para tal nao prevalegal);

coletar fundos para contra-institui¢des;

trabalho educacional e organizacional nas bases locais, na

comunidade, etc.

Texto original: MARCUSE, Herbert. “The Historical Fate of Bourgeois Democracy”. In:
KELLNER, D. (org.). Towards a Critical Theory of Society: Collected Papers of Herbert
Marcuse, vol. 2. London & New York: Routledge, 2001, p. 163-186.

Tradugio para a lingua portuguesa publicada com a permissio de Peter Marcuse,
executor do Literary Estate of Herbert Marcuse, que detém todos os direitos para
futuras publicacgdes.

Materiais suplementares de trabalhos anteriormente nio publicados de Herbert
Marcuse, muitos dos quais se encontram na biblioteca da Universidade Johann
Wolfgang Goethe de Frankfurt/Main, foram publicados pela editora Routledge
(Inglaterra) em uma série de seis volumes editada por Douglas Kellner, e pela editora
zu Klampen (Alemanha) em uma série editada por Peter-Erwin Jansen.
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MARXISMO E FEMINISMO (1974)*

Herbert Marcuse

Traducdo de Mariana Teixeira

Tomarei aqui a liberdade de comegar e terminar com
consideragdes um tanto pessoais. De inicio, apenas quero dizer que
este foi o unico convite para dar uma palestra que aceitei durante todo
0 ano académico. A razio é muito simples. Acredito que o movimento
de libertacio das mulheres é talvez o movimento politico mais
importante e potencialmente mais radical de que dispomos, mesmo
que a consciéncia desse fato ainda nio tenha penetrado o movimento
como um todo.

Explicacdo dos termos:

PRINCIPIO DE REALIDADE

+ a soma total das normas e valores que regem o
comportamento em uma sociedade estabelecida, incorporados
em suas instituicoes, relacionamentos, etc.

PRINCIPIO DE DESEMPENHO

* um Principio de Realidade baseado em eficiéncia e vigor no
cumprimento de fungdes econdmicas e aquisitivas
competitivas.

* Conferéncia proferida por Marcuse na Universidade de Stanford em 7 de
marco de 1974. [N.T.]



EROS, em contraste com SEXUALIDADE

* sexualidade: pulsio parcial, energia libidinal confinada e
concentrada nas zonas erogenas do corpo, principalmente
sexualidade genital.

« Eros: energia libidinal em luta com a energia agressiva,
buscando intensificagdo, gratificacdo e unificacdo da vida e do
ambiente da vida: os Instintos™ de Vida versus o Instinto de
Morte (Freud).

REIFICACAO, VERDINGLICHUNG

* aaparéncia dos seres humanos e das relagdes entre eles como
objetos, coisas, e como relagdes entre objetos, coisas.

Agora, duas observacdes preliminares sobre a situagdo do
movimento de libertacdo das mulheres, tal como o vejo. O movimento
tem origem e opera no contexto da civilizacdo patriarcal; segue-se dai
que ele deve ser discutido inicialmente nos termos do status efetivo
das mulheres na civilizagdo dominada pelos homens.

Segundo, o0 movimento opera no contexto de uma sociedade de
classes — eis o primeiro problema; as mulheres ndo sdo uma classe no
sentido marxiano. A relagio homem-mulher ultrapassa as divisoes de
classe, mas as necessidades e potencialidades imediatas das mulheres
sd0, definitivamente, em grande medida condicionadas pela classe. No
entanto, ha boas razdes pelas quais se deve discutir “mulher” como
uma categoria geral oposta a “homem”. A saber, o longo processo
histérico durante o qual as caracteristicas sociais, mentais e mesmo
fisiologicas das mulheres se desenvolveram diferentemente de, e em

contraste com, as dos homens.

* Marcuse utiliza o temo instinct, e ndo drive. Por esse motivo, optamos por
manter “instinto” em lugar de “pulsdo”, atualmente a tradugdo para o
portugués mais aceita do aleméao Trieb, utilizado por Freud. [N.T.]
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Aqui, cabe uma palavra sobre a questdo de as caracteristicas
“femininas” serem socialmente condicionadas ou, de alguma forma,
“naturais”, biologicas. Minha resposta é: para além das diferencas
obviamente fisiologicas entre masculino e feminino, as caracteristicas
femininas sdo socialmente condicionadas. No entanto, o longo
processo de milhares de anos de condicionamento social significa que
elas podem se tornar uma “segunda natureza” que ndo ¢é
automaticamente alterada pelo estabelecimento de novas institui¢des
sociais. Mesmo sob o socialismo pode haver discriminacio contra as
mulheres.

Na civilizacéo patriarcal, as mulheres tém sido submetidas a um
tipo especifico de repressdo, e seu desenvolvimento mental e fisico foi
canalizado em uma direcio especifica. Por estes motivos, um
movimento independente de libertagdo das mulheres ndo é apenas
justificado, mas também necessario. Os proprios objetivos desse
movimento exigem, contudo, mudancas de tal magnitude na cultura
material e intelectual que eles apenas podem ser alcangados por uma
transformacao no sistema social como um todo. Em virtude de sua
propria dindmica, o movimento esta ligado a luta politica pela
revolucio, pela liberdade de homens e mulheres. Isso porque sob e
além da dicotomia masculino-feminino esti o ser humano, comum ao
masculino e ao feminino: o ser humano cuja libertagao, cuja realizacdo
ainda esta em jogo.

O movimento opera em dois niveis: primeiro, a luta pela plena
igualdade economica, social e cultural. Pergunta: tal igualdade
econdmica, social e cultural é alcancavel dentro da estrutura
capitalista? Voltarei a essa questido, mas quero propor uma hip6tese
preliminar: ndo ha razdes econdmicas para que tal igualdade ndo seja
alcancavel dentro da estrutura capitalista, embora trate-se de um
capitalismo amplamente modificado. Mas as potencialidades e

79



objetivos do movimento de libertacio das mulheres vao muito além,
em direcio a regides que nunca poderdo ser alcancadas em uma
estrutura capitalista, nem na estrutura de qualquer sociedade de
classes. Sua realizacdo exigiria um segundo estigio, no qual o
movimento transcenderia a estrutura em que ele agora opera. Nesse
estagio “além da igualdade”, a libertacio implica a construcio de uma
sociedade regida por um Principio de Realidade diferente, uma
sociedade em que a dicotomia estabelecida entre masculino e feminino
¢ superada nas rela¢es sociais e individuais entre seres humanos.

Assim, no proprio movimento esta contida a imagem ndo
apenas de novas institui¢oes sociais, mas também de uma mudanca de
consciéncia, de uma mudanca nas necessidades instintivas de homens
e mulheres, libertos das exigéncias de dominacio e exploracio. E esse
¢ o potencial mais radical e subversivo do movimento. Significa ndo
apenas um compromisso com o socialismo (a plena igualdade das
mulheres sempre foi uma demanda socialista basica), mas o
compromisso com uma forma especifica de socialismo que foi
chamada de “socialismo feminista”. Voltarei a esse conceito mais
adiante.

O que estd em jogo nessa transcendéncia é a negacdo dos
valores exploratorios e repressivos da civilizacdo patriarcal. O que esta
em jogo ¢ a negacao dos valores impostos e reproduzidos na sociedade
pela dominagio masculina. E essa subversao radical de valores nunca
pode ser o mero subproduto de novas instituicoes sociais. Deve ter
suas raizes nos homens e mulheres que constroem as novas
instituicoes.

Qual é o significado dessa subversdo de valores na transicio
para o socialismo? E, em segundo lugar, essa transicio é, de alguma
forma, a libertacdo e a ascensdo de caracteristicas especificamente
femininas na escala social?
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Comecando com a primeira pergunta, eis os valores que regem
a sociedade capitalista: produtividade lucrativa, assertividade,
eficiéncia, competitividade; em outras palavras, o Principio de
Desempenho, o dominio da racionalidade funcional que discrimina as
emocdes, uma moralidade dual, a “ética do trabalho”, que significa
para a grande maioria da populacio a condenacdo ao trabalho
alienado e desumano, e a vontade de poder, a demonstragio de forca e
de virilidade.

Agora, segundo Freud, essa hierarquia de valores expressa uma
estrutura mental em que a energia agressiva primaria tende a reduzir
e a enfraquecer os instintos de vida, isto é, a energia erética. De acordo
com Freud, a tendéncia destrutiva na sociedade ganha impeto na
medida em que a civilizagdo exige uma repressédo intensificada para
manter a dominagio diante das possibilidades cada vez mais realistas
de libertacio, e a repressdo intensificada leva a ativacio de um
excedente [surplus] de agressividade e a sua canalizacio em uma
agressao socialmente util. Essa mobilizagdo total da agressividade nos
€ muito familiar hoje: militarizacio, brutalizacdo das forcas da lei e da
ordem, fusdo entre sexualidade e violéncia, ataque direto aos Instintos
de Vida em seus esforcos para salvar o meio ambiente, ataque a
legislacio contra a poluigio, e assim por diante.

Essas tendéncias estdo enraizadas na propria infraestrutura do
capitalismo avancado. O agravamento da crise economica, os limites
do imperialismo, a reproducio da sociedade estabelecida mediante o
desperdicio e a destruicdo cada vez mais se fazem sentir e exigem
controles mais intensos e ampliados para manter a populacdo na
linha, controles e manipula¢des que penetram até as profundezas da
estrutura mental, até o reino dos instintos mesmos. Agora, na medida
em que hoje a totalizacdo da agressividade e da repressdo permeia
toda a sociedade, a imagem do socialismo é modificada em um ponto
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essencial. O socialismo, como uma sociedade qualitativamente
diferente, deve incorporar a antitese, a negacdo determinada das
necessidades e valores agressivos e repressivos do capitalismo como
uma forma de cultura dominada pelos homens.

As condicdes objetivas para tal antitese e subversdo de valores
estdo amadurecendo, e elas possibilitam a ascensdo — pelo menos
como fase transitoria na reconstrucio da sociedade — de caracteristicas
que foram atribuidas, na longa histéria da civilizacdo patriarcal, ao
feminino, e nio ao masculino. Formuladas como a antitese das
qualidades masculinas dominantes, tais qualidades femininas seriam a
receptividade, a sensibilidade, a ndo-violéncia, a ternura, e assim por
diante. Essas caracteristicas aparecem, de fato, como o oposto da
dominacdo e da exploracdo. No nivel psicologico primario,
pertenceriam ao dominio de FEros, expressariam a energia dos
Instintos de Vida, contra o Instinto de Morte e a energia destrutiva. E
surge aqui a pergunta: por que essas caracteristicas protetoras da vida
aparecem como caracteristicas especificamente femininas? Por que as
mesmas caracteristicas ndo moldaram também as qualidades
masculinas dominantes? Esse processo tem uma histéria de milhares
de anos, durante os quais a defesa da sociedade estabelecida e de sua
hierarquia dependia originalmente da forca fisica e, assim, reduzia o
papel da mulher, que era periodicamente incapacitada ao dar a luz e
depois ter de cuidar dos filhos. A dominacdo masculina, uma vez
estabelecida por esses motivos, se espalhou da esfera originalmente
militar para outras institui¢des sociais e politicas. A mulher passou a
ser considerada inferior, mais fraca, basicamente como suporte ou
auxiliar do homem, como objeto sexual, como instrumento de
reproducio. E s6 como trabalhadora ela teve uma forma de igualdade,
uma igualdade repressiva, em relacio ao homem. Seu corpo e sua

mente foram reificados, tornaram-se objetos. E assim como o seu
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desenvolvimento intelectual foi bloqueado, 0 mesmo aconteceu com o
seu desenvolvimento erdtico. A sexualidade foi objetificada como um
meio para um fim: procriacdo ou prostituigdo.

Uma primeira contratendéncia tornou-se efetiva no inicio do
periodo moderno, nos séculos XII e XIII, e, de maneira muito
significativa, em contexto direto com os grandes e radicais
movimentos heréticos dos cataros e albigenses. Nesses séculos, foi
proclamada a autonomia do amor, a autonomia da mulher,
contrastando e contrabalangando a agressividade e a brutalidade
masculinas. Amor romantico: estou perfeitamente ciente do fato de
que esses termos se tornaram inteiramente pejorativos, especialmente
dentro do movimento. Ainda assim, levo-os um pouco mais a sério e
os tomo no contexto histérico em que esses desenvolvimentos devem
ser tomados. Essa foi a primeira grande subversdo da hierarquia de
valores estabelecida: o primeiro grande protesto contra a hierarquia
feudal e as lealdades nela estabelecidas, com sua repressdo
especificamente perniciosa da mulher.

Esse protesto, essa antitese era, decerto, em grande parte,
ideologica e confinada a nobreza. Ela nio foi, no entanto, totalmente
ideologica. As normas sociais predominantes foram subvertidas nos
famosos Tribunais do Amor, estabelecidos por Leonor da Aquitania,
onde o julgamento era praticamente sempre a favor dos amantes e
contra o marido, o direito do amor suplantando o direito do senhor
feudal. E alega-se que foi uma mulher que defendeu a ultima fortaleza
dos albigenses contra os exércitos assassinos dos bardes do norte.

Esses movimentos progressistas foram cruelmente suprimidos.
Os frageis primérdios do feminismo, em todo caso em uma fragil base
de classe, foram destruidos. Nao obstante, o papel da mulher mudou
gradualmente no desenvolvimento da sociedade industrial. Sob o
impacto do progresso técnico, a reproducio social depende cada vez

83



menos da forga e do vigor fisicos, seja na guerra, no processo material
de producio ou no comércio. O resultado foi a exploracio ampliada
das mulheres como instrumentos de trabalho. O enfraquecimento da
base social do dominio masculino nio eliminou a perpetuacdo do
dominio masculino pela nova classe dominante. A participacio
crescente das mulheres no processo de trabalho industrial, que minou
os fundamentos materiais da hierarquia masculina, ampliou também
tanto a base humana da exploragio quanto o excedente de exploragio
da mulher como dona de casa, mée, empregada doméstica, além de
seu trabalho no processo de produgio.

No entanto, o capitalismo avancado gradualmente criou as
condi¢des materiais para traduzir a ideologia das caracteristicas
femininas em realidade, as condicdes objetivas para transformar a
fraqueza que estava ligada a elas em forca, para transformar o objeto
sexual em sujeito, e fazer do feminismo uma forca politica na luta
contra o capitalismo, contra o Principio de Desempenho. E em vista
dessas perspectivas que Angela Davis fala da funcio revolucionaria do
feminino como antitese do Principio de Desempenho em um artigo
escrito em dezembro de 1971 na cadeia de Palo Alto, “Women and
Capitalism”.

As principais condi¢cdes que hoje emergem para tal
desenvolvimento sao:

* aatenuacio do trabalho fisico pesado;
* areducio do tempo de trabalho;

* aprodugio de roupas confortaveis e baratas;

* aliberalizacdo da moralidade sexual;
¢ métodos de controle de natalidade;

* educacdo geral.
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Esses fatores indicam a base social para a antitese ao Principio
de Desempenho, a emancipacio da energia feminina, fisica e
intelectual, na sociedade estabelecida. Mas, a0 mesmo tempo, essa
emancipacio é capturada, manipulada e explorada por essa sociedade.
Pois o capitalismo ndo pode permitir a ascensdo das qualidades
libidinais que colocariam em risco a ética de trabalho repressiva do
Principio de Desempenho e a constante reproducio dessa ética de
trabalho pelos proprios individuos humanos. Nesse estagio, portanto,
essas tendéncias liberadoras, em sua forma manipulada, fazem parte
da reproducio do sistema estabelecido. Elas se tornaram valores de
troca, que vendem o sistema e sdo vendidas pelo sistema. A sociedade
de troca se completa com a comercializagdo do sexo: o corpo feminino
nio apenas como uma mercadoria, mas também um fator vital na
realizacio da mais-valia. E a mulher trabalhadora continua, em
nimero cada vez maior, a sofrer a dupla exploracio como
trabalhadora e dona de casa. Nessa forma, a reificacio da mulher
persiste de maneira particularmente eficaz. Como essa reificacdo pode
ser dissolvida? Como a emancipa¢io da mulher pode se tornar uma
forca decisiva na constru¢do do socialismo como uma sociedade
qualitativamente diferente?

Voltemos ao primeiro estagio do desenvolvimento desse
movimento e tomemos a igualdade plena como alcancada. Como
iguais na economia e na politica do capitalismo, as mulheres devem
compartilhar com os homens as caracteristicas competitivas e
agressivas necessarias para manter um emprego e nele progredir.
Assim, o Principio de Desempenho e a alienacdo que ele implica
seriam mantidos e reproduzidos por um nimero maior de individuos.
Para alcancar a igualdade, que é o pré-requisito absoluto da libertagzo,
o movimento deve ser agressivo. Mas igualdade ainda ndo é liberdade.
Apenas como sujeito econdmico e politico igualitario a mulher pode
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reivindicar um papel de lideranca na reconstrucio radical da
sociedade. Mas para além da igualdade, a libertacio subverte a
hierarquia estabelecida de necessidades — uma subversao de valores e
normas que faria emergir uma sociedade governada por um novo
Principio de Realidade. E esse, a meu ver, é o potencial radical do
socialismo feminista.

Socialismo feminista: falei de uma modificacido necessaria da
no¢io de socialismo, porque acredito que no socialismo marxiano
existem residuos, elementos da continuagdo do Principio de
Desempenho e de seus valores. Vejo esses elementos, por exemplo, na
énfase no desenvolvimento cada vez mais efetivo das forgas
produtivas, na exploracdo cada vez mais produtiva da natureza, na
separacéo do “reino da liberdade” do mundo do trabalho.

As potencialidades do socialismo hoje transcendem essa
imagem. O socialismo, como um modo de vida qualitativamente
diferente, usaria as forcas produtivas ndo apenas para a reducdo do
trabalho alienado e do tempo de trabalho, mas também para tornar a
vida um fim em si mesmo, para o desenvolvimento dos sentidos e do
intelecto para pacificar a agressividade, o desfrute do ser, a
emancipacio dos sentidos e do intelecto com relacio a racionalidade
da dominacao: receptividade criativa versus produtividade repressiva.

Nesse contexto, a libertacio da mulher de fato apareceria “como
a antitese do Principio de Desempenho”, como a funcio
revolucionaria da mulher na reconstrucio da sociedade. Longe de
estimular a submissio e a fraqueza, nessa reconstrucio as
caracteristicas femininas ativariam a energia agressiva contra a
dominagio e a exploragdo. Elas operariam como necessidades e fins
ultimos na organizagdo socialista da produgo, na divisdo social do
trabalho, no estabelecimento de prioridades uma vez vencida a
escassez. E assim, entrando na reconstrucio da sociedade como um
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todo, as caracteristicas femininas deixariam de ser especificamente
femininas, na medida em que seriam universalizadas na cultura
socialista material e intelectual. A agressividade primaria persistiria,
como aconteceria em qualquer forma de sociedade, mas ela pode
muito bem perder a qualidade especificamente masculina de
dominacio e exploracdo. O progresso técnico, o principal veiculo da
agressividade produtiva, seria libertado de suas feicoes capitalistas e
canalizado para a destruicio da repugnante destrutividade do
capitalismo.

Acredito que ha boas razdes para chamar essa imagem da
sociedade socialista de socialismo feminista: a mulher teria alcancado
plena igualdade econdmica, politica e cultural no desenvolvimento
integral de suas faculdades, e acima e além dessa igualdade, tanto as
relacdes sociais como as pessoais seriam permeadas pela sensibilidade
receptiva que, sob a dominacao masculina, concentrava-se em grande
parte na mulher: a antitese masculino-feminino teria entdo se
transformado em uma sintese — a lendaria ideia da androginia.

Direi algumas palavras sobre esse extremo de pensamento
romantico (se se quiser) ou especulativo, que nio acredito ser tao
extremo nem tao especulativo.

Nenhum significado racional pode ser atribuido a ideia de
androginia a ndo ser o da fusdo, no individuo, das caracteristicas
mentais e somaticas que na civilizacdo patriarcal foram desigualmente
desenvolvidas em homens e mulheres, uma fusdo na qual
caracteristicas femininas, anulando o dominio masculino,
prevaleceriam sobre a sua repressao. Mas nenhuma medida de fuséo
androgina jamais poderia abolir as diferencas naturais entre homens e
mulheres como individuos. Toda alegria e toda tristeza estdo
enraizadas nessa diferenca, nessa relacdo com o outro, de quem vocé
quer se tornar parte, e que vocé quer que se torne parte de vocé, e que
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nunca podera e nunca se tornara parte de vocé. Assim, o socialismo
feminista continuaria a ser permeado pelos conflitos decorrentes dessa
condi¢io, dos conflitos inerradicaveis de necessidades e valores, mas o
carater androgino da sociedade poderia gradualmente diminuir a
violéncia e a humilhacéo na resolucéo desses conflitos.

Para concluir: o0 movimento das mulheres ganhou importancia
politica por causa das recentes mudangas no préprio modo de
producio capitalista, que proporcionaram ao movimento uma nova
base material. Relembro as principais caracteristicas:

* o numero crescente de mulheres empregadas no processo de
producio;

* a forma cada vez mais técnica de producio, diminuindo
gradativamente o uso de for¢a fisica pesada de trabalho;

« a disseminacdo de uma forma-mercadoria estética: o apelo
comercial sistematico a sensualidade, aos luxos; o
deslocamento do poder de compra para bens e servicos
prazerosos;

* a desintegracio da familia patriarcal por meio da
“socializagdo” das criangas a partir de fora (meios de
comunicagio de massa, grupos de pares, etc.);

* aprodutividade cada vez mais desperdigadora e destrutiva do
Principio de Desempenho.

O feminismo é uma revolta contra o capitalismo decadente,
contra a obsolescéncia historica do modo de produgio capitalista. Esse
é o vinculo precario entre utopia e realidade: a base social para o
movimento como uma forca potencialmente radical e revolucionaria
esta ai; este é o nucleo duro do sonho. Mas o capitalismo ainda é capaz
de manté-lo como sonho, de suprimir as forcas transcendentes que
lutam pela subversao dos valores inumanos de nossa civilizacao.
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A luta ainda é uma luta politica pela aboli¢ido dessas condi¢oes
e, nessa luta, 0 movimento feminista desempenha um papel cada vez
mais vital. Suas forcas mentais e fisiologicas se afirmam na educagio e
na acdo politica, bem como na relacio entre os individuos, no trabalho
e no lazer. Destaquei que a libertacdo nio pode ser esperada como um
subproduto de novas institui¢des, que ela deve emergir nos proprios
individuos. A libertacio das mulheres comeca em casa, antes de poder
entrar na sociedade como um todo.

E esta é a minha consideracio final de carater pessoal. Pode-se
interpreta-la, se se quiser, como uma declaracio de rendigdo ou uma
declaracdo de compromisso. Acredito que nods, homens, temos de
pagar pelos pecados de uma civilizagdo patriarcal e sua tirania de
poder: as mulheres devem se tornar livres para determinar sua propria
vida, ndo como esposa, mie, amante ou namorada, mas como um ser
humano individual. Esta serd uma luta permeada de amargos
conflitos, tormento e sofrimento (mental e fisico). O exemplo mais
familiar hoje, que ocorre repetidamente, é quando um homem e uma
mulher tém ou podem conseguir emprego em lugares distantes um do
outro, e naturalmente surge a questio: quem acompanha quem?

Um exemplo ainda mais sério: as relagdes erdticas conflitantes,
que inevitavelmente surgirdo no processo de libertacio. Esses conflitos
eroticos ndao podem ser resolvidos nem de maneira facil e ltidica, nem
pela forca, nem estabelecendo relagoes de troca. Estas devem ser
deixadas para a sociedade de trocas, a qual pertencem. O socialismo
feminista tera de desenvolver sua moralidade propria, que sera mais, e
diferente, do mero cancelamento da moralidade burguesa.

A libertacdo das mulheres sera um processo doloroso, mas
acredito que sera um estagio necessario e vital na transi¢do para uma
sociedade melhor para homens e mulheres.
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A POLITICA DE HEIDEGGER:

UMA ENTREVISTA COM HERBERT
MARCUSE, POR FREDERICK
OLAFSON (1977)

Herbert Marcuse e Frederick Olafson

Traducgado de Fernando Bee

Frederick Olafson: Professor Marcuse, vocé é amplamente
conhecido como um filésofo social e um marxista; mas acho que
existem relativamente poucos que sabem que Martin Heidegger e a
sua filosofia tiveram um papel consideravel em sua trajetoria
intelectual. Talvez possamos comegcar simplesmente expondo os fatos

basicos sobre aquele contato com Heidegger e com sua filosofia.

Herbert Marcuse: Aqui estdo os fatos basico — li Ser e tempo
quando o livro saiu em 1927 e depois de té-lo lido, decidi voltar para
Freiburg (onde obtive meu doutorado em 1922) com o intuito de
trabalhar com Heidegger. Fiquei em Freiburg e trabalhei com
Heidegger até dezembro de 1932, quando deixei a Alemanha poucos
dias antes da ascensdo de Hitler ao poder, e isto deu fim ao nosso
relacionamento pessoal. Vi Heidegger novamente depois da guerra,
acho que em 1946-7, na Floresta Negra, onde ele tinha a sua pequena
casa. Tivemos uma conversa, que nao foi exatamente muito amigavel



e muito positiva, houve uma troca de cartas, e desde entdo nio houve
nenhuma comunicacio entre nds.

Olafson: Seria justo dizer que durante o tempo em que esteve
em Freiburg, vocé aceitou as teses principais de Ser e tempo e que vocé
foi, em algum sentido, durante aquele tempo, um heideggeriano? Ou

ja havia mesmo naquela época grandes restricdes e reservas?

Marcuse: Devo dizer francamente que durante aquele tempo,
digamos de 1928 até 1932, havia relativamente poucas reservas e
relativamente poucas criticas de minha parte. Melhor seria dizer de
nossa parte, porque naquele tempo Heidegger nio era um problema
pessoal, nem mesmo filosoficamente, mas um problema de uma
grande parte da geragdo que estudou na Alemanha depois da primeira
guerra mundial. Vimos em Heidegger o que haviamos visto
primeiramente em Husserl, um novo comeco, a primeira tentativa
radical de colocar a filosofia sobre fundacoes realmente concretas —
uma filosofia preocupada com a existéncia humana, com a condicao
humana e nido meramente com ideias e principios abstratos.
Certamente partilhei isto com um nimero relativamente grande de
pessoas da minha geracdo e ¢é desnecessario dizer que o
desapontamento com essa filosofia chegou por fim — acho que
comecou no inicio da década de 1930. Mas reexaminamos Heidegger
completamente somente depois que sua associagio com o nazismo se
tornou conhecida.

Olafson: O que vocé achava, naquele periodo, do aspecto social
da filosofia de Heidegger — suas implica¢tes para vida politica e social
e para a acdo? Vocé estava interessado nelas naquele periodo, vocé as
notou no pensamento de Heidegger?

Marcuse: Fu estava muito interessado nisso durante aquele

periodo, ao mesmo tempo escrevi artigos de analise marxista para o
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Orgao tedrico dos socialistas alemaes, Die Gesellschaft [A sociedade].
Entao, certamente estava interessado e, primeiramente, como todos os
outros, acreditei que poderia haver alguma combinagdo entre
existencialismo e marxismo, precisamente por causa de sua insisténcia
na analise concreta da existéncia humana efetiva, dos seres humanos e
de seu mundo. Mas logo percebi que a concretude de Heidegger era
em grande medida de mentira, uma falsa concretude, e que de fato sua
filosofia era tio abstrata e tdo apartada da realidade, e até mesmo
evitava a realidade, quanto as filosofias que naquele tempo tinham
dominado as universidades alemas, isto é, uma vertente bastante
atrofiada de neokantismo, neohegelianismo, neoidealismo, mas

também positivismo.

Olafson: Como ele reagiu as esperancas que vocé teve por
algum tipo de integracéo frutifera da filosofia dele com, digamos, uma
filosofia social marxista?

Marcuse: Ele ndo reagiu. Veja, até onde posso falar, hoje ainda
¢ questionavel se Heidegger realmente ja leu Marx, se ja leu Lukacs,
tal como Lucien Goldmann sustenta. Tendo a néo acreditar nisto. Ele
pode ter dado uma olhada em Marx depois ou durante a segunda
guerra mundial, mas ndo acho que ele tenha estudado Marx de
maneira alguma.

Olafson: Ha alguns comentarios positivos sobre Marx nos
escritos de Heidegger, indicando que ele ndo estava completamente...

Marcuse: Isto é interessante. Conheco somente um: a Carta

sobre 0 humanismo.
Olafson: Sim.

Marcuse: Onde ele diz que a visdo de Marx sobre a histéria

excede todas as outras visdes. Este é o Unico comentario. Sei que a
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Carta foi escrita durante a ocupacio francesa depois da Guerra
Mundial, ainda ndo se sabia como as coisas se seguiriam, entdo nao
dou muito peso a este comentario.

Olafson: De maneira mais geral, como vocé vé a importancia
das analises fenomenologicas e ontologicas do tipo que Heidegger
ofereceu em Ser e tempo, sua importancia, quero dizer, para propositos
de analise social? Vocé deixou claro que o proprio Heidegger nao
estava interessado em desenvolvé-las nessa direcdo. Vocé acha que
elas poderiam ter tido usos para além daqueles nos quais ele estava

interessado?

Marcuse: No meu primeiro artigo (“Contribui¢des para uma
fenomenologia do materialismo histérico”, de 1928), eu mesmo tentei
combinar existencialismo e marxismo. O ser e o nada de Sartre ¢ uma
tentativa deste tipo em uma escala muito maior. Mas na medida em
que Sartre se virou para o marxismo, ele superou seus escritos
existencialistas e por fim se dissociou deles. Até mesmo ele ndo teve
sucesso em reconciliar Marx e Heidegger. Quanto ao proprio
Heidegger, ele parece usar sua andlise existencial para fugir da

realidade social em vez de ir em dire¢do a ela.

Olafson: Vocé vé praticamente esse abandono do trabalho por
parte de pessoas que talvez comecaram com a ontologia e a
fenomenologia, mas que seguiram para...

Marcuse: Sim.

Olafson: Para o marxismo. Vocé ndo vé um papel continuo
para este tipo de...

Marcuse: Nao vejo. Veja, eu disse no comeco, falei sobre a falsa
concretude de Heidegger. Se vocé olha para os seus conceitos

principais (vou utilizar os termos alemies porque ainda nio estou
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familiarizado com a traducdo), Dasein, das Man, Sein, Seiendes,
Existenz, eles sdo “maus” abstratos no sentido de que eles ndo sio
veiculos conceituais para compreender a concretude real naquela que
é aparente. Eles conduzem para longe. Por exemplo, Dasein é para
Heidegger uma categoria sociologicamente e até mesmo
biologicamente “neutra” (diferencas sexuais nao existem!); a Frage
nach dem Sein [pergunta pelo ser] permanece a questio nunca
respondida mas sempre repetida; a distin¢do entre medo e angustia
tende a transformar o medo muito real em uma angustia difusa e
vaga. Até mesmo a sua categoria existencial mais concreta a primeira
vista, a morte, é reconhecida como o fato bruto mais inexoravel
somente para ser transformada em uma possibilidade insuperavel. O
existencialismo de Heidegger é de fato um idealismo transcendental;
comparado com ele, os ultimos escritos de Husserl (e até suas

Investigacoes logicas) parecem saturados de concretude historica.

Olafson: Isto deixa os tedricos sociais, entdo, com o0
materialismo ou o behaviorismo como um tipo de teoria operante da
natureza humana? Considero que tanto Heidegger quanto Sartre tém
tentado resistir a fillosofias desse tipo. O abandono de elementos
fenomenologicos e ontologicos na teoria social significa uma
aceitacio, de fato, do behaviorismo?

Marcuse: Nao, ndo significa. Depende inteiramente do que se
entende por ontologia. Se ha uma ontologia que apesar de sua énfase
na historicidade, negligencia a historia, joga fora a histéria e retorna a
conceitos transcendentais estaticos, eu diria que esta filosofia ndo pode

oferecer uma base conceitual para a teoria social e politica.

Olafson: Deixe-me perguntar a vocé sobre esta referéncia a
histéria. Esta ¢ uma das coisas pelas quais Heidegger se interessava

consideravelmente e ha pelo menos dois capitulos em Ser e tempo que
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lidam com a histéria. Aqui, € claro, o tratamento é nos termos do que
Heidegger chamava de historicidade, o que significa que o tema é
tratado nos termos de uma certa estrutura de existéncia humana
individual (principalmente individual), isto é, da relacdo do individuo
com o seu proprio passado, da maneira pela qual ele se coloca em uma
tradicdo, da maneira pela qual ele modifica esta tradicdo ao mesmo
momento em que ele a assume. Este trabalho parece ter, para vocé,
um valor duradouro, ter um elemento de concretude?

Marcuse: Eu veria em seu conceito de historicidade a mesma
concretude falsa ou falsificada, porque efetivamente nenhuma das
condi¢cdes materiais e culturais concretas, nenhuma das condi¢des
sociais e politicas concretas, condi¢des que compde a historia, tém
lugar em Ser e tempo. A histéria também estd sujeitada a
neutralizacdo. Ele a converte em uma categoria existencial que é antes
imune as condi¢des materiais e mentais especificas que constituem o
curso da histéria. Pode haver uma excecio: o interesse tardio de
Heidegger (pode-se dizer: a preocupagiio) com a tecnologia e a técnica.
A Frage nach dem Sein recua diante da Frage nach der Technick [a
pergunta pela técnica]. Admito que nao entendo muito desses escritos.
Mais do que antes, é como se 0 nosso mundo somente pudesse ser
compreendido na lingua alemd (e uma, no entanto, estranha e
tortuosa). Tenho a impressdo de que os conceitos de Heidegger de
tecnologia e de técnica sdo os ultimos em uma longa série de
neutralizacdes: eles sio tratados como “forcas em si mesmas”,
removidas do contexto das relagdes de poder nas quais elas estdo
constituidas e que determinam seus usos e suas funcoes. Elas sdo

reificadas, hipostasiadas como destino.

Olafson: Ele nio teria usado a nocdo de historicidade como
uma estrutura de existéncia pessoal em um sentido diferente? Nao é
importante para uma teoria social mostrar como um individuo se situa
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em uma certa sociedade, em uma certa tradicdo? Nao é importante
que haja uma caracterizacdo desta situacdo que nao seja apenas dada
no nivel de forgas e tendéncias relativamente impessoais, mas que

mostre como o individuo se entrelaca nessas forcas e tendéncias?

Marcuse: Certamente ha uma necessidade para tal analise, mas
é precisamente ai onde entram as condi¢des concretas da historia.
Como o individuo se situa e se vé no capitalismo — em um tal estagio
do capitalismo, sob o socialismo, como um membro desta ou daquela
classe, e assim por diante? Esta dimensio inteira esta ausente. E certo
que o Dasein é constituido na historicidade, mas Heidegger foca nos
individuos expurgados das injarias veladas e ndo tio veladas de sua
classe, de seu trabalho, de sua recreacio, expurgados das injurias que
sofrem de sua sociedade. Nao ha um traco da rebelido diaria, da luta
por libertacdo. O Man (o alguém an6nimo) nao é um substituto para a
realidade social.

Olafson: Heidegger vé os seres humanos individuais como
preocupados acima de tudo com a perspectiva de sua morte
individual, e isto supera todos os tipos de consideracdes sociais
concretas que vocé mencionou. Vocé acredita que esta énfase e esta
falta de interesse no concreto e no social vém de seu treinamento

teologico ou de sua inclinagio intelectual?

Marcuse: E bem possivel que seu treinamento teoldgico
rigoroso tenha algo a ver com isto. De qualquer modo, foi muito bom
vocé ter trazido a tona a importancia tremenda que a nogdo de morte
tem em sua filosofia, pois acredito que seja um bom ponto de partida
para discutir, pelo menos brevemente, a famosa questo: se o nazismo
de Heidegger ja era notavel em sua filosofia antes de 1933. Agora, a
partir da minha experiéncia pessoal, posso dizer que nem em suas

aulas, nem em seus seminarios, nem pessoalmente, houve qualquer
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indicio de sua simpatia pelo nazismo. Na verdade, politica nunca era
discutido — e até o fim ele falou muito bem dos dois judeus aos quais
ele dedicou seus livros, Edmund Husser]l e Max Scheler. Entdo, o seu
nazismo declarado abertamente nos atingiu como uma surpresa total.
Dai em diante, é claro, nos colocamos a questdo: sera que deixamos
passar indicacdes e antecipagdes em Ser e tempo e em escritos
relacionados? E fizemos uma observacdo interessante ex post (quero
reforcar que é facil fazer esta observacéo ex post): se vocé olhar para a
sua visdo da existéncia humana, do ser no mundo, vocé encontrara
uma interpretacio altamente repressiva, altamente opressiva. Hoje,
passei novamente pelo indice de Ser e tempo e olhei as categorias
principais nas quais ele vé as caracteristicas essenciais da existéncia ou
Dasein. Posso apenas as ler para vocé e vocé vera o que quero dizer: “o
falatorio, a curiosidade, a ambiguidade, o decair e a dejecdo, a
preocupacio, ser para a morte, angustia, temor, cotidiano” e assim por
diante. Agora, isto da uma ideia que representa bem os medos e as
frustracdes dos homens e das mulheres em uma sociedade repressiva
- uma existéncia sem alegria: ofuscada pela morte e pela angustia;
material humano para a personalidade autoritaria. Por exemplo, é
bastante sintomatico que o amor esteja ausente de Ser e tempo — o
unico lugar no qual ele aparece é em uma nota de rodapé em um
contexto teologico, junto com a fé, o pecado e o remorso. Agora vejo
nesta filosofia, ex post, uma poderosa desvalorizacio da vida, uma
derrogacio da alegria, da sensualidade, da satisfagdo. E poderiamos ter
pressentido isto na época, mas somente se tornou claro depois que a
associacdo de Heidegger com o nazismo se tornou conhecida.

Olafson: Vocé acha que Heidegger, como um homem, era
simplesmente politicamente ingénuo? Vocé acha que ele percebeu as
implicagdes de sua colaboragio com o Partido Nazista como Reitor da
Universidade de Freiburg?
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Marcuse: Bem, posso falar com uma certa autoridade, porque
discuti isto com ele depois da guerra. Para preparar a minha resposta,
deixe-me primeiramente ler a afirmacéo que ele fez, cito literalmente:
“Nao deixe principios e ideias governarem o seu ser. Hoje, e no futuro,
somente o proprio Fiihrer é a realidade alema e a sua lei”. Estas foram
as proprias palavras de Heidegger em novembro de 1933. Este é um
homem que declarava que ele era o herdeiro da grande tradigdo
filosofica ocidental de Kant, Hegel e assim por diante — tudo isto
estava agora descartado, normas, principios e ideias sdo obsoletas
quando o Fiihrer impde a lei e define a realidade — a realidade alema.
Conversei com ele sobre isto diversas vezes e ele admitiu que foi um
“erro”; ele julgou Hitler e o nazismo incorretamente — quero
acrescentar duas coisas em relacdo a isto, primeiramente, este ¢ um
dos erros que um filésofo ndo pode cometer. Ele certamente pode e
comete varios, varios enganos, mas isto nao ¢ um erro e isto nao ¢ um
engano, isto é efetivamente a traicio a filosofia enquanto tal, e de tudo
o que a filosofia defende. Em segundo lugar, ele admitiu, como eu
disse, que foi um erro — mas ai ele deixou a questdo de lado. Ele
recusou (e acho que de alguma maneira vejo isto com um certo pesar),
ele recusou qualquer tentativa de negar ou de declarar isto uma
aberracdo, ou de sei 14 o que, porque ele ndo queria estar na mesma
categoria, como ele disse, de todos aqueles seus colegas que
repentinamente ndo se lembravam mais o que haviam ensinado
durante o regime nazista, que jamais apoiaram os nazistas, e
declararam que, na verdade, eles nunca foram nazistas. Agora, no caso
de Heidegger, até onde sei, ele abriu mio de qualquer identificagio
aberta com o nazismo, eu acho, em 1935 ou 1936. Ele nio era mais
Reitor da Universidade. Em outras palavras, a partir deste momento
ele se retirou, mas para mim de maneira alguma isto anula a afirmacéo
que ele fez. Na minha opinifo, é irrelevante quando ou o porqué ele
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retirou seu apoio entusiasta ao regime nazista — decisivo e relevante é
o fato bruto de que ele fez a afirmacio recém citada, que ele idolatrou
Hitler, e que ele estimulou seus alunos a fazerem o mesmo. Se, “hoje e
no futuro”, somente o proprio Fiihrer é “a realidade alema e a sua lei”,
entdo a tnica filosofia que resta ¢ a fillosofia da abdicag?o, da rendigzo.

Olafson: Nas discussdes com vocé ele deu alguma indicacao
das razdes de sua rentincia, ou qual ele acreditava ter sido o “erro” do
nazismo? Estou imaginando em particular se foi motivado por algo

que alguém chamaria de consideracdo moral, ou...

Marcuse: Na verdade, lembro que ele nunca deu. Nao, ele
nunca deu. Certamente nio era o anti-semitismo. Pelo que me lembro.
Mas ele nunca deu, vocé tem toda razio. Acho que agora entendo por
que ele se voltou contra a democracia pré-Hitler da Republica de
Weimar — porque a vida sob a Republica de Weimar certamente nao
se conformava de maneira nenhuma com as suas categorias
existenciais: a luta entre capitalismo e socialismo, travada quase
diariamente nas ruas, no local de trabalho, com violéncia e com
intelecto, a irrupcdo de uma literatura e de uma arte radicalmente
rebelde — este mundo inteiro, completamente “existencial”’, esta fora

do seu existencialismo.

Olafson: Ha um conceito importante em Ser e tempo ao qual
nao aludimos, e esse é o conceito de autenticidade ou de Eigentlichkeit,
um conceito que teve uma grande popularidade, acho, tanto antes
como depois de Heidegger, implicando um certo relacionamento falso
de alguém consigo mesmo e, por meio disso, um certo relacionamento
falso de alguém com seus semelhantes e, suponho, com sua sociedade.
Isto Ihe soa como um conceito que tem alguma utilidade permanente,
nos termos do desenvolvimento que Heidegger fez dele?
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Marcuse: E um conceito interessante. Novamente, se me
lembro da maneira como ele efetivamente define a autenticidade, as
mesmas categorias me vém a mente, as quais eu chamaria de
categorias bastante opressivas e repressivas. O que é a autenticidade?
Sobretudo, se me lembro bem, e por favor me corrija se eu nio estiver
certo, é a rentincia de todo o mundo dos outros, Das Man, ndo sei qual
¢ a tradugdo em inglés...

Olafson: O alguém anénimo.

Marcuse: A autenticidade significaria entdo o retorno a si
mesmo, a liberdade mais interior, e, a partir desta interioridade,
decidir, determinar toda fase, toda situacdo, todo momento da
existéncia. E os obsticulos muito reais a esta autonomia? O contetdo,
o objetivo, o Que [ What] da decisdo? Aqui também, a “neutralizacio”
metodica: o contexto social e empirico da decisio e de suas
consequéncias é “colocado entre parénteses”. A questdo principal é
decidir e agir de acordo com a sua decisdo. Se a decisdo é ou ndo é em
si mesma e em seus objetivos moralmente e humanamente positiva ou

nao, é de menor importancia.

Olafson: Ha um outro lado deste conceito — concordo com o
que vocé tem dito sobre este lado — mas ha um outro lado no qual
Heidegger trata a inautenticidade como um tipo de tentativa profunda
feita pelos seres humanos para apresentarem-se a si mesmos em um
forma que suprime ou bloqueie o elemento da decisdo, o elemento da
responsabilidade por si, que os incorpore em algum tipo de entidade
maior, seja ela fisica ou social, e assim os alivie da necessidade de
decidir. Isto carrega (me parece, talvez eu esteja errado) alguma
analogia com coisas que vocé tem dito sobre as tendéncias na

sociedade tecnolégica moderna.
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Marcuse: Sim, certamente ndo negaria que a autenticidade, em
um sentido menos opressivo, esta se tornando cada vez mais dificil na
sociedade avancada de hoje, mas me parece que mesmo em um
sentido positivo, a autenticidade é ofuscada pela morte, por toda a
interpretacio da existéncia como ser para a morte, e pela incorporacio
da morte em cada hora e em cada minuto de sua vida. Mais uma vez,
vejo isto como uma nocdo altamente opressiva, que de alguma
maneira serve bem para justificar a énfase do fascismo e do nazismo
no sacrificio, sacrificio per se, como um fim em si mesmo. Acho que ha
uma frase famosa de Ernst Jiinger, o escritor nazista, que fala da
necessidade do sacrificio “am Rande des Nichts oder am Rande des
Abgrunds” — “na beira do precipicio, ou na beira do nada”. Em outras
palavras, um sacrificio que é bom porque é um sacrificio, e porque é
liviemente escolhido, ou supostamente livremente escolhido, pelo
individuo. A nog¢do de Heidegger remonta ao grito de guerra dos
futuristas fascistas: Eviva la Muerte.

Olafson: Vocé mencionou o nome do Sartre ha pouco, e eu
gostaria de voltar-me agora, se puder, para a relagio entre Heidegger e
Sartre. Como vocé mesmo destacou, eu acho, as vezes — que O ser e 0
nada de Sartre é profundamente dependente de Ser e tempo de
Heidegger como, é claro, de outros trabalhos da tradi¢io alema, tal
como A fenomenologia do espirito. Por outro lado, a partir da
perspectiva de seu pensamento tardio, Heidegger repudiou qualquer
sugestdo de um base comum entre essas duas filosofias, ou entre essas
duas posicoes. E isso, com certeza, tem sido contestado por outros.
Como vocé vé esse problema da relagio entre Heidegger e Sartre, e a
relacdo de Heidegger com todo o fendmeno mais abrangente do

existencialismo no periodo po6s-guerra?

Marcuse: Bem, é uma questdo complexa e eu sou capaz de
responder somente uma pequena parte dela. Acredito que ha uma
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base comum entre Sartre e Heidegger, que é a analise existencial, mas
ai a base comum se acaba. Eu seria injusto com Sartre se a prolongasse
para além deste ponto. Mesmo O ser e 0 nada ja ¢ muito mais concreto
do que Heidegger jamais chegou a ser. Relacoes eréticas, amor, 6dio,
tudo isto — o corpo, ndo somente como um objeto fenomenologico
abstrato, mas o corpo como é sensualmente experienciado, tem um
papel consideravel em Sartre — tudo isto esta a quildmetros de
distancia da propria analise de Heidegger, e, na medida em que Sartre
desenvolveu sua filosofia, ele superou os elementos que ainda o
ligavam ao existencialismo e elaborou uma filosofia e uma analise
marxista.

Olafson: A Critica da razdo dialética nao lhe parece ainda
como uma versiao muito idiossincratica do marxismo, ainda marcado
de maneira importante pelo pensamento mais antigo de Sartre?

Marcuse: E importante e, novamente, isso contém elementos
de verdade, mas nao sei se vocé pode realmente incorpora-los no seu
trabalho mais antigo, e ndo acompanhei seu trabalho mais recente

adequadamente, entdo ndo teria como saber.

Olafson: A questdo interessante que surge, é claro que em
conexao com isto, é sobre qual seria o lugar de Heidegger na histéria
da filosofia ocidental assim concebida, porque, tal como vocé esteve
dizendo, pareceu para muitos que Ser e tempo foi um aperto final no
parafuso transcendental, por assim dizer, e que ele permaneceria entio

na mesma tradi¢do das pessoas que pareceu criticar tao incisivamente.

Marcuse: No contexto especifico da historia da filosofia, isto
pode ser verdade. No contexto politico maior, pode-se dizer que o
idealismo alemao chega ao fim com a construgdo do Estado nazista.
Citando Carl Schmitt: “Em 30 de janeiro de 1933, Hegel morreu”.
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Olafson: E ainda assim a fillosofia de Heidegger desfrutou de
um prestigio enorme na Alemanha no periodo pos-guerra. Acho que
isto esta comegando a diminuir um pouco...

Marcuse: E verdade.

Olafson: ... ou tem diminuido na ultima década, e suponho que
foi mais a sua filosofia tardia do que a filosofia de Ser e tempo que
formou a base para este renascimento do interesse em Heidegger.
Vocé tem algumas impressdes sobre a influéncia dele na vida
intelectual alema no periodo pds-guerra?

Marcuse: Somente sei, tal como vocé disse, que no momento
ela foi reduzida consideravelmente. Houve um interesse grande em
Heidegger por bastante tempo depois da guerra, e acho que vocé esta
correto, foi principalmente pelo trabalho tardio e ndo pelo de
juventude.

Olafson: Theodor Adorno, um antigo colega seu, caracterizou

esta influéncia em termos altamente criticos.
Marcuse: Sim.

Olafson: Como uma glorificagdo do principio de heteronomia,
que considero significar essencialmente algum tipo de principio de
autoridade externa. Se isto for verdade, entdo ha um tipo de paradoxo
no fato de que uma filosofia da vontade e da autoafirmacio, da
autenticidade, transformou-se em uma base ideologica para uma

orientacao social essencialmente heter6noma e autoritaria.

Marcuse: Sim, mas como discutimos, acho que vocé pode
encontrar as raizes deste autoritarismo (mais uma vez ex post) em Ser
e tempo, e a heteronomia pode ndo ser somente aquela das
autoridades e dos poderes externos, mas também, por exemplo, a
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heteronomia exercida pela morte sobre a vida. Acho que Adorno
também tinha isto em mente quando fala isso.

Olafson: Vocé acha que Hegel esta morto, que a classica
filosofia alemad esta efetivamente em seu fim? Podem haver

continuadores, mais bem-sucedidos do que Heidegger?
Marcuse: Vocé quer dizer a tradigio do idealismo aleméao?

Olafson: Quero dizer, se ainda é possivel para filosofias vivas se
basearem nos grandes autores classicos, Hegel e Kant, seja através de
uma revisio ou de outro modo? Eles ainda sio fontes vivas de

inspiracao filosofica?

Marcuse: Eu diria definitivamente que sim. E diria
definitivamente que uma das provas é a existéncia e o
desenvolvimento continuados da teoria marxista. Porque Marx e
Engels, eles mesmos, nunca deixaram de enfatizar em que medida se
consideravam os herdeiros do idealismo aleméo. E, com certeza, um
idealismo muito modificado, mas elementos dele permanecem na

teoria social e politica.

Olafson: Acho que vocé ja caracterizou, em termos gerais, qual
efeito permanente a filosofia de Heidegger, seus ensinamentos, teve
sobre o seu proprio pensamento, sobre o seu proprio trabalho
filosofico. Ha algo que vocé gostaria de acrescentar a isto? Na balanga,
o encontro com Heidegger pareceu para vocé ter enriquecido o seu
proprio pensamento filosofico, ou é algo que vocé teve que
essencialmente reavaliar e superar?

Marcuse: Eu diria mais. Houve, como disse, o mero fato de que
pelo menos um tipo e um modo de pensamento eu aprendi com ele, e
pelo menos o fato — que hoje deve ser novamente enfatizado na era do
estruturalismo — de que o texto apesar de tudo tem uma autoridade
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propria e mesmo que vocé viole o texto, vocé tem que fazer justica a
ele. Esses sdo elementos que penso que continuam a ser validos nos
dias de hoje.

Olafson: A analise da situacdo do ser humano individual, do
ser humano consciente — é isso suscetivel, vocé acha, de tratamento

continuado?

Marcuse: Nao. No que me diz respeito, a analise existencial a
la Heidegger hoje, acho que nio ha nada nela com o qual eu poderia
concordar, exceto em um contexto social e intelectual muito diferente.

Olafson: Vocé poderia nos dar alguma indicacdo de qual seria
a natureza deste contexto?

Marcuse: Isto ¢ muito dificil. Abriria um assunto
completamente novo. Toda uma dimensao que tem sido negligenciada
na teoria marxista, por exemplo, a maneira pela qual as institui¢des
sociais se reproduzem nos individuos, e a maneira pela qual os
individuos, em razdo de reproduzirem sua propria sociedade, agem
sobre ela. Existe espaco para o que poderia ser chamada de analise

existencial, mas somente no interior deste quadro.
Olafson: Bem, muito obrigado.

Marcuse: De nada.

Texto original: MARCUSE, Herbert. “Heidegger’s Politics: An Interview with Herbert
Marcuse by Frederick Olafson”. Graduate Faculty Philosophy Journal 6 (1), 1977, p. 28-
40.

Traducio para a lingua portuguesa publicada com a permissdo de Peter Marcuse,
executor do Literary Estate of Herbert Marcuse, que detém todos os direitos para
futuras publicagdes.

Materiais suplementares de trabalhos anteriormente ndo publicados de Herbert
Marcuse, muitos dos quais se encontram na biblioteca da Universidade Johann
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zu Klampen (Alemanha) em uma série editada por Peter-Erwin Jansen.
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TEORIA E POLITICA (1978)

Herbert Marcuse, Jiirgen Habermas,
Heinz Lubasz e Tilman Spengler

Traducdo de Fernando Bee

L

Jiirgen Habermas: Herbert, ha nove anos organizamos para o
seu septuagésimo aniversario uma pequena edi¢do comemorativa
com defensores e criticos de Marcuse. Isso aconteceu em um contexto
muito mais politico do que o de hoje. Por isso, houve ainda naquele
momento tons afiados, tal como ocorre em todo debate politico. De
maneira geral, acho que é de se lastimar o contexto de hoje em
comparacdo com o de antes, mas em compensacio nio é de todo
desagradavel para os fins de nosso debate: podemos relaxar no clima

de verao, dar um passo para trase...
Herbert Marcuse: Gostaria de fazer um protesto aqui, entéo.
Habermas: Bom, bom.

Marcuse: Entdo, acho que nido deveriamos nos convencer de
que hoje poderiamos desistir da politica ou deixa-la de lado até
encontrarmos novamente humor ou tempo para um debate politico.

Habermas: Penso que hoje conduziremos um debate politico,

uma discussio politica...

Marcuse: Sim.



Habermas: Mas uma que ndo esteja determinada por
constelacdes, sem mediacdes, desta ou daquela luta sectaria.

Marcuse: Isso certamente nao.

Habermas: Isso também tem uma vantagem. Temos tempo,
por exemplo, para comecar com uma pequena retrospectiva
biografica. Depois, gostaria de colocar duas, trés questdes tedricas
filosoficas, para s6 ao final discutir politicamente em um sentido mais
estrito. Vocé sabe que a sua transi¢do de Heidegger para Horkheimer
sempre me interessou (por causa de semelhancas biograficas), se é que
posso coloca-la desta maneira. Deixe-me comecar com algumas
questdes que tocam o seu tempo em Freiburg, de maneira geral os
anos posteriores a 1918. Em primeiro lugar, em 1932 apareceu a sua
Tese de Habilitacio sobre a ontologia de Hegel, que do titulo adentro
estava influenciada por problematizacoes heideggerianas. No mesmo
ano, vocé comentou na revista Die Gesellschaft os entao redescobertos
textos de Marx sobre a economia nacional e a filosofia, € um ano
depois o ensaio sobre “as fundamentagdes filosoficas do conceito de
trabalno da ciéncia econdmica® apareceu no Archiv fiir
Sozialwissenschaft [Arquivo para a ciéncia social]. Hoje, certamente,
ainda considerariamos ambos os trabalhos marxistas. Como se
compatibiliza um em relagdo ao outro, o mundo do pensamento
heideggeriano e o marxismo?

Marcuse: Acredito que a transicio do que vocé chamou de
mundo do pensamento heideggeriano para o marxismo nao foi um
problema pessoal, mas um problema geracional. O fracasso da
Revolugdo alema, que meus amigos e eu vivenciamos efetivamente
em 1921, se ndo até mesmo antes, com o assassinato de Karl e Rosa, foi
decisivo. Nao parecia haver nada com o qual se poderia identificar. Ai
veio Heidegger, Ser e tempo, publicado em 1927. No momento, eu

havia terminado meu primeiro estudo, feito o doutorado em 1922,
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tinha trabalhado por um tempo em uma editora e loja de livros usados
em Berlim, mas ainda estava a procura de algo. O que acontece depois
do fracasso da revolucdo? [Essa] era uma pergunta completamente
decisiva para nos. A filosofia era amplamente ensinada naquela época,
a cena académica era dominada pelo neo-kantismo, pelo neo-
Hegelianismo, e entdo repentinamente Ser e tempo apareceu como
uma filosofia realmente concreta. La estava o discurso sobre o
“Dasein” [vida], a “Existenz” [existéncia], o “Man” [humano], a “Tode”
[morte] e “Sorge” [cuidado]. Isso parecia ter a ver conosco. E durou
aproximadamente até 1932. Entdo percebemos aos poucos — e digo
“nds”, porque realmente nio foi s6 um desenvolvimento pessoal — que
esta concretude era um tanto falsa. O que Heidegger fez foi
essencialmente substituir as categorias transcendentais de Husserl
pelas suas proprias categorias transcendentais, isto é, os conceitos
aparentemente concretos, como existéncia e cuidado, foram esvaidos
mais uma vez em maus conceitos abstratos. Durante esse tempo todo
eu ja lia Marx e continuava a lé-lo e, depois, apareceram os
Manuscritos econdmicos e filosoficos de 1844. Provavelmente essa foi a
reviravolta. Esse era, em um certo sentido, um novo Marx, que era
realmente concreto e ao mesmo tempo saia do enrijecido marxismo
pratico e tedrico dos partidos. Daqui para a frente, o problema

Heidegger contra Marx nio era mesmo mais um problema para mim.

Habermas: Vocé diz que Heidegger apareceu, quando ele
surgiu com Ser e tempo, como alguém que oferecia uma filosofia

concreta?
Marcuse: Sim.

Habermas: Justamente quando se olha para Heidegger a partir
do espectro de interesse marxista, rapidamente chama a atengdo um
sistema conceitual transcendental ou quase-transcendental, ou ainda

ontolégico fundamental, que foi desenvolvido para dar condi¢do a
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historia, para a historicidade, mas certamente nio para a compreensio
de um processo histérico material.

Marcuse: Sim, segundo Heidegger. A histéria se esvai no
estudo da historicidade.

Habermas: Mesmo assim, nesse momento vocé retomou essa
ontologia fundamental e procurou, naqueles escritos antigos, nos
Cadernos filosoficos [ Philosophische Heften] e depois nos dois ensaios
mencionados, mobilizar de algum modo termos ontologicos que
foram formulados naqueles conceitos de trabalho alienado versus
trabalho nao-alienado.

Marcuse: Sim, mas isto ndo era mais Heidegger. Isto era uma
ontologia que eu acreditava poder descobrir com o proprio Marx.

Habermas: Foi assim que as suas posicOes politicas se
estabeleceram a partir de 1918 e que os impulsos propriamente
filosoficos apenas de pouco em pouco se integraram com suas
concepgoes politicas, ou foi antes um processo dialético? Vocé esteve
ativo até mesmo no movimento conselhista® [Rdtebewegung], nio
esteve?

Marcuse: Estive envolvido por pouco tempo. Fui membro do
conselho de soldados de Reineckendorf, em Berlim, em 1918. Afastei-
me do conselho de soldados muito, muito rapidamente, quando se
deixaram eleger para ele oficiais antigos. E depois participei por pouco
tempo do SPD [Partido Social-Democrata da Alemanha], mas
novamente também me afastei, depois de janeiro de 1919. Acho que a
minha posi¢io politica, naquele momento, estava estabelecida em um
sentido que se orientava sem compromisso contra a politica do SPD,

ou seja, nesse sentido era revolucionaria.

* Para mais informac¢des e uma introducéo sobre o movimento conselhista e
a revolugdo alema iniciada em 1918 recomendo o livro: LOUREIRO, Isabel
Maria. A revolugdo alema: 1918-1923. Sdo Paulo: Unesp, 2005. [N.T.]
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Habermas: Quais papéis tiveram para vocé Historia e
consciéncia de classe, de Lukacs, e Marxismo e filosofia, de Korsch?
Vocé deve ter se deparado com eles antes de Heidegger.

Marcuse: Li e conheci Lukacs antes de Heidegger, e acho que
Korsch também. Ambos eram exemplos de como ver no marxismo
mais do que uma estratégia politica e uma meta politica; em ambos
existe isto que vocé chamou de ontologia, que remonta a uma

fundamentacao ontolégica mais ou menos implicita na obra de Marx.
Habermas: Como vocé chegou ao Instituto?

Marcuse: Por acaso. Através de Kurt Riezler, que entdo era
curador da Universidade de Frankfurt e amigo de Horkheimer. Nao
lembro mais como conheci Rietzler, de qualquer modo, ele
intermediou o contato entre mim e o Instituto. Era o final de 1932. Ele
mesmo era um fa de Heidegger.

Habermas: Ah, nio sabia disto.

Marcuse: Sim, ele escreveu um livro completamente
heideggeriano sobre Parménides. Ele tinha construido em sua pessoa e
em sua obra uma ligacio entre o Instituto, por um lado, e Heidegger,

por outro; caso contrario ndo haveria ligacdo alguma ai.

Habermas: Vocé conhecia o Instituto, o que sabia dele em
1932?

Marcuse: Em 1932, somente o primeiro volume da Revista para
a pesquisa social [ Zeitschrift fiir Sozialforschung] tinha sido publicado.
Era s6 isso que eu sabia. Eu queria ir urgentemente para o Instituto
por causa da situacdo politica. Ao final de 1932, estava completamente
claro que jamais conseguiria fazer a minha Habilitacdo sob o regime
nazista. E o Instituto ja havia feito a preparacdo para emigrar, com a
biblioteca, etc.

Habermas: Vocé encontrou Horkheimer naquele momento?

12



Marcuse: No final de 1932, eu estava em Frankfurt, mas tinha
me encontrado somente com Leo Lowenthal, ndo com Horkheimer, e,
por assim dizer, Lowenthal fez o papel de intermediario entre mim e
Horkheimer.

Habermas: Vocé encontrou Horkheimer mais ou menos

somente em...
Marecuse: ... creio que o conheci em Genebra, em 1933.

Habermas: E entdo nao houve trabalho coletivo antes de Nova
Iorque?

Marcuse: Nio houve trabalho coletivo de verdade antes de
Nova Iorque.

Habermas: Poderia dizer o que havia para o senhor,
intelectualmente, nesse novo ambiente tedrico, seria uma reorientacio
e um novo desenvolvimento de seu pensamento?

Marcuse: Sim. Em primeiro lugar: havia ao menos uma
discussdo ampla e independente do marxismo, da teoria marxiana. Em
segundo lugar: uma analise excelente de situacdo politica. Por
exemplo, ninguém do Instituto duvidava de que Hitler subiria ao
poder e de que ele, uma vez estando no poder, permaneceria no poder
por um tempo imprevisivel. E, em terceiro lugar: a psicanalise. Tinha
lido Freud anteriormente, mas meu estudo sistematico de Freud

comecou apenas no Instituto.
Habermas: Qual foi o papel de Fromm neste contexto?

Marcuse: Vocé sabe provavelmente por experiéncia propria
que a organizacio do Instituto era um tanto hierarquica e autoritaria.

Habermas: Posso confirmar isto.

Marcuse: Naquele momento, eu era uma das figuras marginais
do Instituto e ndo participava das reunides de conselho importantes,
grandes, s6 podia explorar as reunides internas de modo indireto. O
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motivo verdadeiro do afastamento de Fromm do Instituto foi a sua
castracdo da teoria freudiana, especialmente a revisdo do conceito
freudiano de estrutura pulsional [ Triebstruktur]. Se assuntos pessoais
tiveram algum papel, sobre isso s6 posso fazer suposicdes, ndo sei
nada sobre isso.

Habermas: Entdo, primeiramente, neste momento, para vocé
Freud tinha, em um certo sentido, um papel importante, enquanto

possibilidade de uma psicologia social marxista...

Marcuse: ... foi sentido como uma necessidade, como uma
necessidade. O que estava por detras de todos esses trabalhos era a
efetividade do fascismo. E a efetividade do fascismo tinha de ser
explicada em conceitos da teoria marxiana, e ndo adaptada ad hoc,
mas desenvolvida pela propria teoria marxiana. Além do mais, na
psicanalise parecia ter-se descoberto uma camada inteira mais
profunda do comportamento humano, que talvez poderia oferecer
uma chave para a resposta da pergunta pelo porqué as coisas deram
errado em 1918-1919. Por que aquele potencial revolucionario
historicamente extraordinario ndo apenas nao foi utilizado, mas foi
perdido por décadas, efetivamente destruido? A psicanalise,
especialmente a metapsicologia de Freud, parecia ajudar na explicagdo
das causas.

Heinz Lubasz: Por que o Instituto era tdo avesso ao
revisionismo de Fromm? Isto é, por que se presumia naquele
momento que se perderia algo com o abandono de uma interpretagio
estrita da estrutura pulsional da Psicanalise?

Marcuse: O ponto crucial era e é o conteudo explosivo da
teoria freudiana do instinto [Instinkte] — ndo a reconversio
[Riickverwandlung], mas a consolidacio da psicanalise na praxis sob o
sacrificio da decisiva teoria dos impulsos [ Theorieimpulse]. Na minha
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opinido, Fromm foi um dos primeiros que desligaram os elementos
explosivos da teoria freudiana.

Habermas: Gostaria de saber se, retrospectivamente, nio vocé
faz uma injustica a contribuicio que Fromm fez ao surgimento da
Teoria Critica, tal como ela se desenvolveu em Nova Iorque, tal como
ela foi praticada.

Marcuse: Temo que vocé esteja certo — quando se refere ao
“primeiro” Fromm.

Habermas: O programa de uma psicologia social marxista ndo
foi introduzido de maneira geral por Fromm no final da década de
1920? Vocé nao estava em Frankfurt, entdo s6 posso perguntar sobre
as suas impressoes que resultam do primeiro periodo em Nova Iorque.
Nzo foi Fromm, certamente desafiado por Horkheimer, que tentou,
em uma variagdo propria e decisiva para a Teoria Critica, uma
mediacio entre Freud e Mary, isto é, [néo foi Fromm] que deixou claro
que o fator subjetivo nido pode ser determinado com algumas
suposicoes psicologicas triviais, mas sim exige, como posso dizer, uma
integracdo de conceitualizacdes fundamentais da psicanalise com o
marxismo? A imagem de Fromm ndo ¢é influenciada fortemente pela
discussdo tardia com o Fromm revisionista e nio prejudica deste
modo a contribui¢io que ele prestou ao periodo de formagio da teoria
critica?

Marcuse: Sim, admito isto sem acrescentar nada. E a descricio
que dei foi, como vocé ja disse, retrata a partir da posi¢cdo do Fromm
tardio. O primeiro Fromm, vamos dizer, até — quando apareceu o livro
Medo da liberdade?

Lubasz: 1940.

Marcuse: Quando? Nao, criticamos o livro muito severamente.
Mas os primeiros trabalhos de Fromm, especialmente aqueles sobre o
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dogma cristio e, em seguida, os seus primeiros ensaios na Zeitschrift,
que foram recebidos como uma psicologia social marxista radical. Isto
é verdade.

Habermas: Podemos abordar o modo de trabalho do Instituto
durante o periodo em Nova lorque, isto que agora parece se tornar um
tema atual? Existe um grupo aqui em Munique, em torno do senhor
Dubiel, que est4 se dedicando a esta fase do trabalho do Instituto, e isto
sob o ponto de vista da organizacdo cientifica. Talvez possa ler
algumas frases. A tese do senhor Dubiel, em seu trabalho chamado
Wissenschaftsorganisation und politische Erfahrung: Fallstudien zur
Struktur und Geschichte der friihen Kritischen Theorie, é resumidamente
a seguinte: “A distin¢do entre a pesquisa e a apresentacéo” — Dubiel se
refere aqui aos comentarios que Marx fez a estrutura do Capital e que
Horkheimer incorporou em seu discurso inaugural, quando assumiu o
Instituto em 1930, no lugar de Griinberg -, “o que Horkheimer
identificou com a distin¢ao entre a analise das disciplinas especificas e
a construgdo filoséfica formou a subestrutura organizadora da
pesquisa do trabalho cientifico do circulo de colaboradores
[ Mitarbeiterkreis] de Horkheimer. Essa subestrutura consiste na
diferenciagio entre os papéis cognitivos segundo o padrio da funcio
da pesquisa e da apresentacio, e num encadeamento especifico dessas
funcdes no proprio processo de pesquisa. Essa estrutura
organizacional da pesquisa se deixa identificar facilmente na estrutura
das crises. Horkheimer exigiu a funcdo da apresentacdo
sistematicamente para si, enquanto seus colaboradores foram
obrigados a lidar com as funcoes referidas dos servigos das ciéncias
especificas”.

Marcuse: N3o, pois esta é uma separagio inadmissivel, uma
separacdo completamente ndo dialética da pesquisa e da apresentacao,

que realmente ndo era praticada no Instituto. De modo algum
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Horkheimer praticava a estimulacio filosofica e a integracio e, por
assim dizer, seus colaboradores eram conduzidos pela apresentacio de
seus pensamentos. De modo algum. Cada um dos colaboradores
explorava, simultaneamente, para Horkheimer, uma area um campo

especifico igualmente.

Horkheimer: Dubiel diz que Horkheimer fazia uso das
competéncias ditatoriais do diretor, que ele valorizava explicitamente,
da seguinte maneira: ele desenvolvia e estabelecia os questionamentos
politico-fillosoficos, que provinham de uma reflexdo da situagdo
historica, sobre quais temas tinham de ser trabalhados, em quais
perspectivas de interpretacio tinham de ser trabalhadas
aproximadamente. Em seguida entdo...

Marecuse: Ele os sugeria, ndo os estabelecia.
Habermas: Isto ja ¢ uma modificacio importante.

Marcuse: E claro que ele tinha, no entanto, uma certa
superioridade por causa de sua posi¢ao. Mas as coisas, evidentemente,
eram discutidas antes de irem a elaboracio. Quero ver uma coisa, se
me recordo de algum exemplo...

Habermas: Vocé escreveu o ensaio sobre...
Marcuse: ... o Estado liberal e o totalitario...
Habermas: ...Sim, ai tinha ainda um...

Marecuse: ... um discurso do Hitler, um discurso para o clube
industrial de Diisseldorf, que se tornou conhecido, e entdo
Horkheimer reuniu seus colaboradores, indicou o artigo de jornal e fez
a pergunta se algo e o que nesse discurso seria tdo significativo a
ponto de ser objeto de uma investigacdo e de uma apresentacdo mais
ou menos independente. Discutia-se isso e entdo tomava-se a decisao.
Horkheimer néo dizia qualquer coisa de modo ditatorial: “agora vocés
irdo trabalhar sobre isto”.
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Habermas: Poder-se-ia considerar Pollock e Grosmman como
economistas, Fromm como psicologo, Lowenthal como tedrico
literario, Adorno e Marcuse como criticos da ideologia, etc. Havia uma
divisdo de trabalho entre esses especialistas e Horkheimer, que tracava
e sugeria a perspectiva filosofica geral e também, mais tarde, utilizava-
se de sua influéncia? Dubiel diz que basta olhar apenas um niimero
isolado da Revista para Pesquisa Social: todo nimero foi introduzido
por Horkheimer, e Horkheimer fazia até um comentario, por exemplo
aos ensaios de Pollock...

Marcuse: Pollock havia escrito o ensaio sobre o capitalismo de
Estado, que na minha opinido foi uma das primeiras tentativas de
mostrar que o capitalismo de Estado nio iria desmoronar por causa de
razdes internas, por razdes puramente econdmicas. Mas a critica
marxiana da economia politica nio é exatamente uma ciéncia
particular, ndo pode opor-se a ela, enquanto ciéncia particular, a
integracao filosofica, o que quer que isso seja.

Habermas: Isto vale para...

Marcuse: ... assim como foi mais tarde para Neumann e
Kirchheimer. O que eles praticaram nio era uma ciéncia particular no
sentido de uma pesquisa empirica e delimitada em uma area.

Habermas: Também me parece que Dubiel e seus
colaboradores fazem uma separacio rigida demais entre a perspectiva
integradora da filosofia de Horkheimer e a perspectiva dos assim
chamados especialistas [ Einzelnenwissenschaftler]. Vocé diz entdo que
os assim chamados especialistas ja praticavam uma ciéncia social

inspirada em Marx...

Marcuse: Sim...
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Habermas: ... que foi estabelecida por conta propria para a
integracdo de aspectos diferentes, aspectos da psicologia social, da
economia e da teoria do Estado...

Marcuse: Exatamente, tenho a opinido de que, até o fim, a
propria teoria marxiana foi uma forga integradora que impediu, por
exemplo, que problemas econdmicos fossem tratados e examinados

somente como problemas de uma ciéncia especifica.

Habermas: Talvez agora pudéssemos tratar brevemente sobre
como era o trabalho em conjunto no Instituto. O que significa
“Instituto” de maneira geral, eram duas salas na Universidade de

Columbia?

Marcuse: Era uma casa inteira na rua 117. A casa pertencia a
Universidade de Columbia e foi disponibilizada ao Instituto.

Habermas: E como vocés viam o trabalho, quero dizer, o
trabalho em conjunto? Como se deve concebé-lo?

Marcuse: Os problemas e a selecio das contribui¢des dos
colaboradores para a Revista eram mais ou menos discutidos no
escritorio de Horkheimer. Participava quem estava la na hora, Pollock,
Lowenthal, que sempre estavam 14, mais tarde Adorno se juntou, e eu
também. E, sim, 14 j& se impunha a organizacido hierarquica. Havia
definitivamente uma separacdo — de um lado, Neumann, Kirchheimer,
Grossmann e, de outro lado, aqueles que acabei de citar. Isto ndo era
uma exigéncia por assunto, mas era uma discriminacdo originaria

vinda mais ou menos de uma organizacao pessoal.

Habermas: Poder-se-ia dizer que o circulo restrito coincide
com o circulo das pessoas que mantinham inten¢des mais proximas de
Horkheimer, de suas intencoes tedricas?

Marcuse: Sim, pode-se dizer isto.
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Habermas: Ora, como isto acontecia? A Revista era o eixo
organizacional?

Marcuse: Definitivamente, sim.

Habermas: Entio efetivamente tudo acontecia na forma de
reunides de uma redacio?

Marcuse: Certamente. Os manuscritos eram apresentados

primeiramente para Lowenthal, depois iam para Horkheimer e eram

discutidos mais uma vez.
Habermas: Havia seminérios?

Marcuse: Regularmente? Nao. Havia seminarios, mas eles néo
eram limitados internamente ao Instituto. Eles tinham lugar no espaco
das aulas noturnas que ocorriam na Universidade de Columbia.

Habermas: E os convidados também jam?

Marcuse: Li iam também estudantes da Universidade de

Columbia.

Habermas: E somente membros do Instituto como

palestrantes?
Marcuse: Acredito que sim.

Habermas: E mais provavelmente isto servia para as relacoes
publicas, quero dizer, para a imagem publica, a fim de mostrar que se
estava la.

Marcuse: Sim.

Habermas: O Instituto jamais, digamos, se localizou em
relacdo a grupos de emigracéo politicamente mais fortes?

Marcuse: Isto era severamente proibido. Desde o inicio,

Horkheimer fazia questao de reforcar que éramos filsofos e cientistas
convidados da Universidade de Columbia. Qualquer vinculo
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organizacional poderia abalar a precaria fundacdo administrativa do
Instituto. Entao, tais relacdes nao podiam ter voz.

Habermas: Em qual perspectiva vocé trabalhou na segunda
metade da década de 19307 Acredito que a Revista apareceu em
alemao até 1940. Obviamente, vocés nio tinham o objetivo de se
transformar em um sucesso na América com a sua teoria. Vocés ja
tinham a perspectiva de uma Alemanha depois do colapso do
fascismo?

Marcuse: Nunca me fiz esta pergunta. No entanto, gostaria de
respondé-la agora: ndo, esta perspectiva ndo existia. A perspectiva era
a de que poderiamos permanecer na América, se tudo desse certo, por
um tempo consideravel, tinhamos que nos preparar para isto. A ideia
de um retorno para uma Alemanha néo fascista, por assim dizer, que

estava logo ali, ndo tinha sido considerada.

Lubasz: Como se concebia, naquele momento, a ligacdo entre a
teoria que se encontrava em constru¢do e uma praxis possivel, ou isso

tinha sido deixado de lado?

Marcuse: Mais uma vez a mesma resposta: se com praxis se
refere a atividade politica em uma organizagdo ou para uma
organizacio: ndo, ndo havia nada além do discurso [ die Rede] de que
se poderia identificar com grupos que estariam politicamente ativos.
Por exemplo, ninguém no Instituto admitiu que, depois do fascismo, se
o SPD ou um outro partido burgués chegasse ao poder, a coisa
mudaria essencialmente, que entdo surgiria uma situagdo
revolucionaria. O problema “filosofia e praxis”, como explodiu em

1968, estava suspenso naquela época.

Habermas: Poderia dizer por que o Instituto se desfez, por que
Horkheimer e Adorno foram para a California? Isto teria também
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motivos internos, teria motivos situados no desenvolvimento da

teoria, havia se chegado ao fim?

Marcuse: Em um certo sentido chegou-se a um fim e, ao
mesmo tempo, surgiu um comeco. Isto é um fendémeno muito
interessante. O fim era que nem Horkheimer e nem Adorno, para
nomear as duas figuras principais, conseguiram se adaptar
verdadeiramente ao funcionamento cientifico americano, o qual era
para eles mais ou menos Positivismo, Psicologismo e assim por diante.
Por outro lado, mesmo assim é conclusivo que Horkheimer e Adorno
certamente deixaram seu marco na América, uma vez que o Instituto,
sua teoria e seu trabalho tiveram sucesso e foram prestigiados na
América, em particular depois da aparicio de Personalidade
autoritaria. De repente, de uma hora para outra, o trabalho do
Instituto era uma parte indispensavel da comunidade -cientifica

americana.

Habermas: Agora pode-se falar que, no entanto, a discusséo
sobre a escala-A e a escala-F nio era na verdade uma discussao sobre
Teoria Critica.

Marcuse: N3io, mas o livro tem, se me lembro corretamente,
uma longa introducéo do Adorno.

Habermas: Voltemos novamente para 1940-41. Por que se
desistiu disso tudo em Columbia? Por que ambos foram para a
California? Foi uma desisténcia da continuacdo da Revista, nao? Por
qué?

Marcuse: Acredito que Horkheimer tinha, se ndo me engano,
ansiedades politicas de que a tendéncia fascista se fortalecesse na

propria América, que o Instituto entrasse em perigo.

Habermas: Houve rumores sobretudo nos anos posteriores a
1968, poderia contar algo sobre a sua atividade imediatamente depois
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do final da guerra, quando retornou para a Alemanha como oficial do

exército americano?

Marcuse: Primeiramente, estive na reparticdo politica do OSS
[Office of Strategic Services] e depois na divisio de pesquisa e
inteligéncia do departamento de Estado [Division of Research and
Intelligence of the State Department]. Minha tarefa principal era a
identificacdo de grupos na Alemanha com os quais fosse possivel
trabalhar em conjunto para a reconstrucdo depois da guerra; e a
identificacdo de grupos que tinham que dar satisfacbes enquanto
nazistas. Havia um grande programa de desnazificagdo. Foram
produzidas listas, baseadas em pesquisas exatas, relatorios e leituras da
imprensa, daqueles que deveriam ser responsabilizados depois da
guerra enquanto nazistas. Posteriormente foi-se dito que eu teria sido
um agente da CIA.

Habermas: Sim, sim.

Marcuse: O que era bobagem, porque a OSS néo se permitiria
aproximar-se da CIA. Elas sempre se enfrentavam como adversarias.

Habermas: Minha pergunta ndo procura somente trazer a
tona o sentido dessa bobagem, mas também esclarecer politicamente o
que se desdobrou de suas sugestoes. Teria ideia se isto que fez teve
alguma consequéncia?

Marcuse: Pelo contrario. Aqueles que tinhamos na primeira
posicio da lista como “criminosos de guerra” novamente se
reencontram muito rapidamente em posicdes de responsabilidade

decisoria na economia alema. E muito facil dar os nomes aqui.

Habermas: Talvez possamos terminar esta parte de nossa
discussdo. Somente mais uma pergunta: fiquei pensando quem, pois,
poderia ter sido uma figura para vocé, fora dos arredores de Frankfurt,

123



que teria lhe atraido para o debate intelectual. Ocorreu-me somente
Sartre.

Marcuse: Correto.

Habermas: Qual significado Sartre teve para vocé? Os tragos
sdo vistos até em O homem unidimensional.

Marcuse: Este é um estudo tardio ou atrasado sobre uma
ontologia verdadeiramente concreta, ndo apenas aparentemente
concreta. Isto pode ser demonstrado muito especificamente. Segundo
Heidegger, o Dasein [a vida] é neutra, isto é, é um conceito abstrato.
Segundo Sartre, por exemplo, o Dasein [a vida] esta dividido em dois
géneros [ Geschlechter] — um campo inteiro que néo é considerado de
modo algum por Heidegger. Em O ser e o nada existe, por exemplo,
uma fenomenologia realmente charmosa por detras disto. Isto que me

agradou.

Habermas: Sim, mesmo as pessoas que podem ver precisam

a0 menos ter olhos.

Marcuse: Com Sartre realmente existe uma filosofia concreta.
Isto também foi mantido depois, pois o caminho de O ser e 0 nada para
o Sartre “politico” é um bem curto.

Habermas: Vocé ressalta que aquilo que aprendeu com Freud
também entrou por outro caminho em uma tradicéo heideggeriana de
esquerda, por exemplo, em Sartre. Sempre vi esta questdo de uma
maneira um pouco diferente. Acredito que na década de 1930 vocé
realmente antecipou Sartre em coisas decisivas, e no caso o Sartre de
Marxismo e existencialismo. Sua tentativa de um uso marxista da
ontologia fundamental heideggeriana se assemelha em linhas
fundamentais aquilo que Sartre compreendeu na passagem de O ser e
o0 nada ao posicionamento marxista posterior a 1950 — certamente sem
conhecer os seus trabalhos.
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Marcuse: Sim, certamente.

Habermas: Vocé considera falso ver deste modo?
Evidentemente, vocé ndo levou isso mais a sério depois de 1950.

Marcuse: Isto ndo esta certo.

Habermas: Sim, esta, pois a recep¢do marxista do Husserl
tardio e mesmo de Heidegger ja tinha comecado na Tchecoslovaquia,
na Iugoslavia.

Marcuse: Isto mostra que talvez exista uma relacdo conceitual
interna naquilo que é realmente bom em Husserl e até mesmo em
Heidegger, pois esse ensaio tardio de Husserl sobre a crise da ciéncia
europeia é sim realmente um novo comeco em comparagdo com o
trabalho transcendental anterior.

IL.

Habermas: Gostaria muito de conversar sobre algumas
questdes teoricas, Herbert, primeiramente, sobre os fundamentos
antropologicos da teoria social para vocé, depois, sobre a importancia
que a teoria estética tem, sobre a relagio entre filosofia e ciéncia, sobre
sua avaliacdo tedrica da democracia politica, sobretudo do Liberalismo,
e finalmente sobre a relacio entre teoria e praxis. Isto, entdo, nos
levara imediatamente as questdes politicas. Talvez eu deva falar a
partir de qual perspectiva coloco as minhas questdes. Ao lado de
Adorno, vocé teve, com o seu trabalho, a mais imediata influéncia
sobre a minha pessoa, e 0 acordo é tio grande que as dificuldades que
ainda chamam a minha atencio sdo somente aquelas que penetram
nessa teoria, que se colide com ela, sdo coisas levadas adiante quando
se tem interesse. Este também € o espirito a partir do qual gostaria de
lhe fazer algumas questdes. Acredito que lendo simplesmente alguns
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trechos, saberemos exatamente sobre o que estamos falando.
Primeiramente, de “Novas fontes para a fundamentacdo do
materialismo histérico”. La pode ser encontrado um ponto que, acho,
esclarece um motivo de seu pensamento, o qual até hoje, até o livro A
dimensdo estética, permanece constante, um motivo que, a propésito, o
separa de Horkheimer e Adorno. Est4 nesse antigo ensaio de 1932:

“Justamente a visdo imperturbavel da esséncia do humano torna-
se impulso inexoravel a justificagio da revolugdo radical. O que
ndo se trata somente de uma crise econdmica ou politica na
situacdo factual do capitalismo, mas de uma catastrofe da esséncia
humana, esta visdo [Einsicht] condena toda reforma meramente
politica ou econdmica, desde seu principio, ao fracasso, e exige a
todo custo a superacdo catastrofica do estado factual através da
revolucgio total. Primeiramente, somente sobre um fundamento
garantido, cuja solidez ndo pode ser abalada por argumentos
somente econdmicos ou politicos, que a pergunta pelas condi¢des
histéricas e pelos portadores da revolugdo pode florescer.
Qualquer critica que se ocupa somente com a teoria, ou mesmo
com a luta de classe e com a ditadura do proletariado, sem discutir
seu proprio fundamento, perdera [ verfehlt] seu objeto”.

Marcuse: Isto estd nas “Contribuicdes para uma

fenomenologia do materialismo historico”?

Habermas: No, esta no “Novas fontes para a fundamentacio
do materialismo histdrico”, e também no comentario aos Manuscritos
economico-filosoficos. Isto é de 1932.

Marcuse: Sim.

Habermas: Mesmo se eu subtrair o sopro do vocabulario
expressionista (como “revolugdo total”), permanece ai um motivo de
pensamento que se manteve. Vocé tinha naquele momento uma
abordagem ontoldgica. Quando vocé fala “fundamento”, da “esséncia
do ser humano”, entdo vocé ainda esta pensando nisso, assimila
marxianamente as perspectivas da ontologia fundamental. Vocé se
distanciou desse quadro conceitual. Por outro lado, h4 a impressao de
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que mais tarde a metapsicologia freudiana assumiu o papel da
ontologia existencial heideggeriana. Seu marxismo tem até hoje um
forte impacto antropologico, se posso falar isso de maneira tao aberta.

Marcuse: Agora, vocé quer dizer “antropoldgico” no sentido da
antropologia filosofica, nao no da etnologia?

Habermas: Sim. E talvez, para esclarecer o que quero dizer, na
pagina 25 de Ensaio sobre a libertagdo esta escrito:
“Noés teriamos, ao lado de todos os valores, um fundamento
psicologico-pulsional para a solidariedade nas pessoas, uma
solidariedade que foi reprimida eficazmente conforme as

exigéncias da sociedade de classes, mas daqui para frente ela
aparece como uma pré-condicfio para a libertacio”.

Marcuse: Sim.

Habermas: Neste sentido, vocé fala até mesmo sobre os
“fundamentos bioldgicos” do socialismo, ainda que coloque um ponto
de interrogacio depois. Muito nitidamente aqui em seu ultimo livro, A
dimensdo estética (p. 24), mais uma vez na pagina 25: “O envolvimento
da felicidade e da infelicidade, do bem-estar e do mal-estar, Fros e
Tanatos, ndo pode ser dissolvido em um problema da luta de classes, a
histéria tem um solo natural” - é isto que quero dizer com
antropologia. “O humano, enquanto ser de uma espécie, ao lado de
toda oposicao de classe, é uma condigdo de possibilidade da sociedade
sem classes. A humanidade como realidade, como comunidade de
individuos livres, pressupde a transformacio do desenvolvimento
organico dentro do desenvolvimento historico-social”. Vocé concebe
essa transformacio no desenvolvimento orginico também sob a
perspectiva de um regresso a um solo natural — de todo modo a um
potencial antropologicamente situado.

Marcuse: Mas sem retorno. Eu rejeitaria de maneira irredutivel
todo significado, toda explicacio, nos termos de um “retorno a
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natureza”. Aqui também a natureza é algo que se refere
primeiramente a producio.

Habermas: Vocé fala de um solo natural, vocé fala também de
uma estrutura pulsional, que mais precisamente desenvolve uma
dindmica historica, mas, a0 mesmo tempo, o solo é para a organiza¢do
razoavel de produtores associados livremente em uma sociedade
futura. Pode-se perguntar como tais suposi¢des antropologicas fortes
sio conciliiveis com o materialismo histérico, e também

discretamente com as teses da mutabilidade da natureza humana.

Marcuse: Dizer que o humano tem um corpo, que o humano
tem isto que Freud chama de pulsdes, e que existe no humano pulsdes
primarias, ndo significa que elas ndo sdo mutaveis. Quando falo de
natureza humana, sempre quero dizer de uma natureza que pode
mudar os humanos inteiramente. Se a estrutura pulsional é invariante,
que o conflito sempre se fundamenta entre Eros e Tanatos, isto ndo
significa que as formas nas quais esse conflito se desenvolve nao sejam
mutéveis historicamente e socialmente. Ja esta em Freud que existem
graus nos quais a energia destrutiva pode estar submetida a energia
erética. Isto sim é uma transformacio da estrutura pulsional que eu
nio tenho que incluir. Também ndo é correto dizer que Freud
fundamenta uma natureza humana imutavel, ou de todo modo é
correto somente muito limitadamente.

Habermas: O que chamei provisoriamente de fundamentos
antropologicos da teoria social tem dois lados, como se vé na citagéo.
Por um lado, eles servem para a justificacio da radicalizacdo do
conceito de revolugido ou de uma formulacio radical do conceito de
revolucdo. Vocé diz que a aboli¢do do capitalismo ndo pode acontecer
de modo algum somente com a conquista [ Uberwindung] de uma
transformacdo social determinada, mas, pelo contrario, as

transformactes que uma tal aboli¢do traria consigo significariam um
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revolucionamento [Umwilzung] que intervém profundamente na
estrutura vital da personalidade individual, na sua relacdo com a
natureza, na relagdo entre géneros. Também ndo pode se tratar
somente de, digamos, uma substitui¢do dos principios de organizacio
social.

Marcuse: Formulando de outra maneira — e assim Hegel nos
daria o direito —: uma transformacdo radical do sistema das
necessidades.

Habermas: Mas o sistema das necessidades era simplesmente
uma palavra para a sociedade burguesa e uma forma de organizacio
das relagdes sociais, enquanto vocé emprega a psicanalise aqui como
uma teoria antropologica. Soa nada mais que o pathos do novo

humano, que nos anos de 1920, de muitos lados...

Marcuse: Sim, para que precisamos de uma revolugio se nio
precisamos de um novo humano? Nunca entendi isso. Para qué? Com
certeza para um novo ser humano. Este é o sentido da revolucdo como
Marx a viu; ndo é o sentido da revolucdo burguesa. Na revolucdo
burguesa, trata-se realmente do estabelecimento da dominacdo de
uma classe contra uma outra classe declinante. No entanto, para isso
também se precisa de um novo sistema de necessidades, mas
realmente ndo de um humano radicalmente novo. Pela primeira vez
no estagio histérico do capitalismo tardio, essa exigéncia por um novo
humano como contetido principal da revolugdo tornou-se urgente,
porque agora, pela primeira vez, — e isto é algo que deve-se discutir, se
for verdade — o potencial est ai, o potencial social, natural e técnico,
(€] que esse novo humano pode emergir e se realizar.

Tilman Spengler: Os chineses ndo gostariam muito de ouvir
isso, porque o problema dos novos humanos é o tinico que redine

Marcuse e Mao em um conceito.
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Marcuse: Pior para o Mao. E um conceito perigoso e nao o
utilizo, ndo falo de novos humanos.

Lubasz: O que isto significa: um novo humano? O que se pode
entender por isto?

Marcuse: Em conceitos freudianos: uma transformacio da
estrutura pulsional para a energia destrutiva agir mais e mais a servico
da energia erdtica, até que quantidade se transforme em qualidade, e
que o relacionamento humano (de um com o outro e com a natureza)

se torne pacifico e aberto a felicidade.

Habermas: Por que na verdade vocé acha que é necessario
formular o novo, que teria de ser alcancado por meio de um
revolucionamento da forma da sociedade capitalista, nos termos da
psicanalise?

Marcuse: Por qué?

Habermas: O approach marxista estdi mais proximo de
compreender novas estruturas de personalidade ou estruturas de
personalidades modificadas de fora para dentro, isto é, novas formas
de organizacgio da circulacéo [ Verkehr] social.

Marcuse: Organizada por humanos, como vocé acabou de
dizer. Uma nova estrutura de personalidade é uma precondicdo a
transformacio radical, para um salto qualitativo.

Habermas: Mas poder-se-ia dizer que se é possivel uma forma
de organizacdo da circulagdo social, na qual a separacdo entre a
existéncia privada é revogada, tanto no trabalho quanto também no
ambito politico, se isto acontecer...

Marecuse: Esclareca: o que é revogado?

Habermas: ... se isto acontecer, e, correspondentemente, assim
organizar a producgdo e a formacdo da vontade politica de tal modo
que aquilo que é necessario, dependendo do que pode ser feito a partir
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das decisdes que procedam de acordo com a vontade formada
conjuntamente e sem coercao, isto é, se uma sociedade é radicalmente
democratizada, pressdes sociais supérfluas nao tém lugar. Com isso, a
deformacéo das estruturas de personalidade se torna supérflua. Pelo
menos, esta é a perspectiva marxista vulgar quando se fala sobre uma
transformacido das estruturas de personalidade. Mas em Eros e
civilizacdo vocé escolhe o caminho contrario.

Marcuse: Como assim contrario?

Habermas: Em primeiro lugar, vocé escolhe conceitos
psicologicos basicos e diz que ora queremos esclarecer como as
estruturas de personalidade se parecem sob o dominio do principio de
desempenho, e depois vocé recorre ao aparato psiquico, e o situa na
base de uma dindmica que é pré-historica [vorhistorisch], que
evidentemente é mediada historicamente...

Marcuse: Nio, eu pergunto: como é que se chegou a esse
ponto em que a estrutura psiquica do ser humano repetidamente
impede a revolucdo possivel ou a negligencia? E esta é uma pergunta
histdrica, mais exatamente como a sociedade, a sociedade de classes,
manipula a estrutura pulsional — diga-se de passagem, que antes era
de uma maneira completamente indireta e depois, com o progresso da
técnica e da psicologia, [de uma maneira] cada vez mais direta e eficaz.

Habermas: Ou seja, vocé quer dizer que esta abordagem
antropologica-psicologica se torna historicamente necessaria pela
primeira vez sobretudo quando os potenciais de conflito nas
sociedades de capitalismo tardio exigem antes uma analise social-

psicologica, em vez de uma analise politico-econdmica.

Marcuse: Porque a manipulacio da estrutura pulsional é uma
das mais importantes alavancas para a exploracdo e a repressio em
sociedades de capitalismo tardio.
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Habermas: No capitalismo tardio, o processo de socializacéo se
tornou tao integral que, por assim dizer, ele ataca o substrato natural
que ainda permaneceu sob a protecio da familia burguesa no
capitalismo liberal.

Marcuse: Por exemplo, a hiperativacio sistematica da pulsdo
de destruicdo, a doutrinacdo sistematica da violéncia [Gewalt], a
eliminac@o sistematica da esfera privada, novas formas, muitas formas
eficazes de controle social.

Spengler: Se isso se relaciona tdo explicitamente com o
capitalismo tardio, entdo como isso se distingue, por exemplo, das

formas de controle social praticadas na Unido Soviética?

Marcuse: Flas ainda n3o sio necessarias dessa maneira 14,
porque 14, tanto quando posso ver, o poder da burocracia dominante
ainda ndo se tornou de modo geral um problema de legitimacao. La
ainda ocorre um melhoramento do padrao de vida que a burocracia,
provisoriamente, ainda produz.

Habermas: Voltemos ao elemento antropologico. Vocé diz que
teria escrito Eros e civilizagdo em resposta a uma situacéo histérica na
qual os conflitos teriam de ser analisados justamente a partir de dentro
do aparato psiquico.

Marcuse: Isso mesmo, é um fendmeno historico.

Habermas: Certo. Acho, no entanto, que o uso que vocé faz da
teoria freudiana ainda tem outros fundamentos. Acredito que em Eros
e civilizagdo vocé emprega a teoria pulsional freudiana com o intuito
de obter uma versdo materialista do conceito de razio. Se isto estiver
correto, pergunto: pode-se efetivamente, desta maneira, fundamentar
a razdo naturalmente? Talvez eu deva explicar esta pergunta,
novamente, com base em uma citagio breve. Também em Eros e
civilizagdo vocé coloca a logica da dominagio e a logica da alienagio
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uma frente a outra, ou seja, aquilo que Horkheimer chama de razao
instrumental.

Marcuse: Max Weber.
Habermas: Ja é um termo de Max Weber?
Marcuse: Acredito que sim.

Habermas: Acho que ndo, mas ndo quero excluir a
possibilidade. Lé-se o seguinte na pagina 220:

“Na medida em que a luta pela vida [Dasein] comega a servir ao
desenvolvimento livre e a realizacio das necessidades individuais,
a razdo repressiva da lugar a uma nova racionalidade de
gratificacio [ Befriedigung], na qual razio e felicidade se

encontram”
Depois, novamente mais para baixo da mesma pagina:

“Quando, pela primeira vez, a existéncia [ Existenz] privada ndo
tem mais de ser levada & parte ou contra a vida [ Dasein] publica,
entio a liberdade dos individuos e aquela da totalidade
[ Gesamtheit] poderia, mediante uma vontade geral, entrar em um
acordo, que poderia se exprimir em instituigdes em prol das
necessidades individuais. As renuncias pulsionais e o adiamento
da realizacio, que exige a vontade geral, ndo podem ser sombrios
e desumanos, e sua razdo nio pode ser autoritaria. No entanto,
continua existindo a pergunta de como a civilizagio pode produzir
desimpedidamente a liberdade, se a ndo liberdade [Unfreiheit],
[que] tornou-se quota e parte central do aparato psiquico, insiste
em se manter. E, se nfo, quem tem o direito de estabelecer os
padrdes de valor objetivamente e imp6-los?”

Esta pergunta teria sugerido a resposta de que os proprios seres
humanos podem formar uma vontade geral, naturalmente apenas se
reunidos enquanto livres e iguais em uma formacio informalmente
espontdnea da vontade — e somente os proprios seres humanos.

Marcuse: Sim.
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Habermas: Entio, o principio, digamos, da intersubjetividade
nio violenta do entendimento, o principio da linguagem, que é
intrinseco, por assim dizer, a intencio do proprio entendimento sem
coercdo, seria certamente o principio ao qual teria que se recorrer
quando se chega a dizer entdo que o verdadeiramente razoavel é uma
nova relacdo social. Porém, vocé nio recorre ao principio de um
consenso racional, que, se encarnado politicamente, é simplesmente o
principio da democracia, mas recorre em vez disso ao principio da
ditadura educacional [Erziehungsdiktatur]. Vocé diz o seguinte: “de
Platdo a Rousseau, a unica resposta honesta consiste na ideia de uma
ditadura educacional, que seria praticada por aqueles que poderiam
julgar, que teriam adquirido o conhecimento sobre o bem efetivo”.
Agora, me pergunto se esse recurso a ditadura educacional tem lugar,
porque vocé quer dizer que a razdo, via linguagem, é o telos inerente
de um acordo sem coercdo, algo que tem de ser produzido
historicamente pela primeira vez e, enquanto este néo é o caso, tem de
se recorrer, entre outras coisas, ao meio da ditadura educacional. Ou
seu recurso a ditadura educacional tem outro fundamento? Talvez
vocé ndo ancore a razio sobretudo na linguagem ou em um acordo
racional, ou em uma formacio sem coercdo da vontade, mas em um
motivo muito mais profundo — em uma natureza pulsional, que de
certo modo se faz valer como algo externo a razdo. Vocé vé que tenho
dificuldades com a sua tentativa de fundamentar a racionalidade
através da teoria da pulsdo em algo que se deixar valer contra a razao
reduzida instrumentalmente. E tenho a suspeita de que vocé recorre a
ditadura educacional porque vocé efetua uma fundamentacio
naturalista da razio.

Marcuse: Hoje simplesmente ndo falaria em ditadura
educacional. O trecho que vocé citou foi, de proposito, formulado de

maneira provocativa. Talvez [falaria] ainda da ditadura educacional no
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interior da democracia, mas nio da ditadura educacional de maneira
geral. Mas esta ndo é a questao principal. Sobre a questdo principal, a
fundamentacdo naturalista da razdo, entretanto, eu ousaria afirmar:
sim, exatamente isto me parece necessario. Quando falo sobre essas
coisas em aulas, quase sempre deixo claro que o que digo se baseia em
dois juizos de valor que nio sio, eles proprios, redutiveis, a saber: 1) E
melhor viver do que néo viver; 2) E melhor ter uma vida boa do que
uma ruim. Esses sdo juizos de valor irredutiveis. Se alguém nio os
aceita, entdo ndo é um parceiro de discussdo. Com base nesses dois
juizos de valor, minha opinido sobre a possibilidade de uma
determinacio do conceito de razio resulta no seguinte, a saber: aquela
repressdo ¢ racional (pois o conceito de razio é um conceito
repressivo, na minha opinido ndo ha possibilidade alguma de davida
acerca disso), ela promove de modo demonstravel as chances de uma

vida melhor numa sociedade melhor.
Habermas: Quem determina o que é a vida melhor?

Marcuse: Certamente recuso a responder esta pergunta. Se
alguém ainda ndo sabe o que é uma vida melhor, esse alguém nao tem

esperanca.

Habermas: Nao, o problema é que todo mundo sabe muito
precisamente o que é uma vida melhor, mas eles nao concordam, em
todo caso, aqui e agora, sobre essas concepc¢des. Nao gostaria de
compartilhar com a versdo do senhor Dregger sobre o que é uma vida
boa.

Marcuse: De quem?
Habermas: Senhor [Alfred] Dregger, ora bem, é um...
Spengler: ...um fenémeno politico desagradavel...

Habermas: ... um politico da CDU [Unido Democrata-Crista
da Alemanha], que hoje apoia uma politica nacional-conservadora a la
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[Franz Josef] Strauss e, por exemplo, valores de seguranca, valores
como “law and order”, valores de uma convivéncia limpa [ sauber], isto
é, basicamente representa valores que, poderia se dizer a partir de uma
perspectiva psicanalitica, refletem em si uma repressdo da natureza
pulsional.

Marcuse: Pode-se mostrar que isto que o homem diz é falso,
que isto ndo leva a uma sociedade melhor, mas a estabilizacio da
existente.

Habermas: Nao. Os padroes de valor, do qual se falou na
citagdo, vocé nao os obtém dos dois juizos de valor que vocé indicou
agora a pouco. Isto sdo féormulas vazias que as pessoas podem
satisfazer da maneira que quiserem. Nio se recebe os padroes de valor
naturalmente, abstratamente, do céu e de uma vez por todas, mas,
como tém um conteddo material, os padroes de valor nio sdo
independentes dos problemas, que tém de ser solucionados em uma
situacdo historica especifica. Entdo, quais valores devem ser
perseguidos e aceitos razoavelmente, ainda se encontra efetivamente

so fora...

Marcuse: ... através da anilise das condi¢des de
transformacio...

Habermas: ... se ¢ possivel tornar-se plausivel o que todos

poderiam querer nessa situacgo...
Marcuse: Sim, precisamente.

Habermas: Mas entdo a razdo ndo é algo que se situa nas
pulsdes, mas sim ¢é algo, para ser sincero, que se situa na linguagem;
entdo a razao se situa nas condi¢oes de uma formacéo da vontade sem
coercao.

Marcuse: Podemos formar uma vontade geral somente
baseados na razio e nunca o contrario, e a razdo ou a racionalidade
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abriga-se na acdo, nas pulsdes, isto €, no impeto da energia erdtica que
detém a destruicdo. Certamente é isto que eu definiria como razio:
preservacio da vida, aprimoramento da vida, embelezamento da vida.
E, segundo Freud, isto est4 posto na propria estrutura pulsional.

Habermas: Na estrutura pulsional esta posto o que nos, no fim,
entendemos como nossas necessidades verdadeiras. O problema é,
entdo, que essas necessidades verdadeiras sempre se apresentam em
um meio historico, isto é, diante de um problema historico. E claro que
aqui também se impde algo de geral, e isto podemos chamar de Eros.
Mas isto é disputado somente em situagdes historicas determinadas,
onde se tem que dizer precisamente o que nos faz mais feliz, o que

torna o ambiente mais bonito, o que torna a vida digna de ser vivida.
Marcuse: Mas disso ja se sabe.
Habermas: Assim diz o velho filosofo: “Disso ja se sabe”.

Marcuse: Toda pessoa sabe que a natureza parece mais bonita
quando ndo coloco um prédio de sessenta andares na margem do mar.
Néo é necessario ouvir nenhuma filosofia para saber isto. Isso é um
apelo na estrutura pulsional. Sem ddvida parece mais bonito, é mais
satisfatorio, é mais apaziguador. O mesmo vale para aquela droga de
usina nuclear.

Habermas: Se isto fosse assim tdo simples, entio ja nio
teriamos mais essas drogas nas quais nos apoiamos.

Marcuse: Mas isto é imposto a nds.

Spengler: Historicamente ndo é tdo facil deixar de lado o
fascismo na Alemanha.

Marcuse: E dai?

Spengler: O que vocé faz em um caso onde as pessoas sio
capazes de imaginar para si uma vida mais bonita em uma sociedade
melhor somente em uma sociedade fascista?
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Marcuse: Uma sociedade fascista, isto é, uma sociedade que se
baseia na estimulagio e na superestimulacido de energia agressiva e
destrutiva, nio pode ser uma sociedade melhor.

Habermas: Vocé tem duas ancoras para a demonstragio
daquilo que é racional. Por um lado, vocé diz que é algo acessivel
intuitivamente, que é simplesmente necessario um entendimento

humano sadio para se saber o que no fundo se quer.
Marcuse: Entendimento humano e pulsdo humana.

Habermas: Pulsdo humana. Esta é uma das ancoras. E a outra
ancora € a teoria. Vocé diz que se aquilo que é evidente esta até agora
obscurecido e, mais precisamente por causa de coercOes sociais
analisaveis, que as pessoas nao podem mais conhecer aquilo que lhe
estd na cara, entdo tem que ser investigado teoricamente como se
chegou a essa negacio, a essa ilusdo, e, depois, como sio poucos que
puderam chegar a essa compreensao tedrica. Minha objecio dirige-se
ao fato de que, por um lado, vocé toma a estrutura do que é razéo e
racionalidade segundo Hegel. Vocé desenvolve isto em todos os seus
livros, propriamente em Eros e civilizagdo, em wum capitulo
intermediario baseado na Fenomenologia do espirito. Por outro lado,
certamente ciente de que ndo se pode mais simplesmente aceitar a
logica de Hegel, vocé a deixa de lado. O conceito de razio, por assim
dizer, torna-se andnimo, renega a sua procedéncia idealista e é
transplantado para o contexto da teoria freudiana da pulsdo. As
dificuldades vém a tona quando vocé diz: racional ¢ aquilo que se
abriga nas pulsdes ou em Eros na medida em que todos podem

alcancar com as maos o que ¢ o melhor para a pessoa e para todos.

Marcuse: Nao, isto foi rapido demais. O conceito de razio se
abriga na estrutura pulsional na medida em que Eros é idéntico as

aspiracdes para domar a energia destrutiva.
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Habermas: Em cada situacio concreta ha defini¢des diferentes
do nosso interesse comum ou mesmo do interesse que é capaz de
generalizagdo.

Marcuse: Este é ponto mais importante. Dito fracamente: ndo
acredito que seja impossivel determinar em uma situacdo dada,
determinar de maneira geral, qual é o interesse comum. Considero
isso ideologia da classe dominante. Me parece que é extremamente

possivel determinar qual é o interesse comum.

Habermas: Temos elei¢des gerais, e se vé quais partidos e
quais programas serdo aprovados, e evidentemente ndo sio os
partidos e os programas que vocé espera que sdo os de interesse

geral...

Marecuse: ... S6 um momento, temos elei¢des que basicamente
todo mundo sabe que sdo falsas. O que é necessario é o esforco da
teoria, a democratizacdo das forcas, desse modo esta realmente claro
para cada um qual € o interesse comum. Sim, insistir que o interesse
comum nao pode ser determinavel de maneira geral é isso mesmo,
novamente, uma forma de repressdo. Acho que se torna cada vez mais

fAcil determinar isso.

Habermas: Vocé diz que ele tem de ser determinado
teoricamente

Marcuse: Tem de ser demonstrado teoricamente.

Habermas: O que torna isso tdo facil, se precisamente esta
teoria ndo ¢ utilizada por acaso pelo reconhecimento geral, mas sim é
uma teoria que é [utilizada] marginalmente, por exemplo, no
funcionamento da ciéncia? Entdo o que é que lhe da autoridade
quando diz: Eu, Herbert Marcuse, posso mostrar, hoje, muito

facilmente qual é o interesse comum?
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Marcuse: Eu ndo falo isto. Digo, para mim ou para qualquer
um que é capaz de linguagem, que o interesse comum atualmente
pode ser demonstrado e explicado. E, sem divida, ndo é determinavel
pelo Pentagono.

Habermas: Uma evidéncia historica se coloca contrariamente

a essas afirmacdes.
Marcuse: A saber?

Habermas: A saber, a evidéncia de que hoje ndo se pode mais
identificar grupos organizados politicamente aos quais, em sua
autoconcepgao, essa teoria social pode ser conectada. Era constitutivo
para a Teoria Critica que ela teria perdido seus destinatarios, seus
destinatarios historicos, primeiramente nas décadas de 1930 e 1940. No
periodo classico do que hoje se chama de Teoria Critica, a avaliagio
era a de que somente individuos isolados estavam em posicdo
sobretudo para conhecer no que se consistiria o desastre. [Avaliagio] a
qual vocé se opde agora.

Marcuse: Nao sustento mais esta tese. Hoje eu diria que no
fundo todo mundo sabe o que é necessario, que o interesse comum em
uma sociedade melhor e as possibilidades de sua realizacdo sdo
demonstraveis, e que esta certeza é recalcada [verdrdngt]. E que
também, no fundo, a Teoria Critica sempre disse ou quis dizer isto:
nao somente os individuos isolados - talvez somente alguns possam
articular isto de maneira imediata —, mas em si: todo mundo. Além do
mais, transformagOes radicais jamais comecaram na histéria com

movimentos em massa.

Habermas: Deixe-me ler alguns trechos de O homem
unidimensional, que infelizmente tenho aqui somente em inglés, para
a partir deles esclarecer como vocé estabelece os conceitos com os

quais pode-se entender o que ¢é racional. Aqui estdo conceitos gerais,
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universais, tipos de conceitos cujo potencial critico é inerente. Na
pagina 211 estid escrito: “Universais sdo elementos primarios da
experiéncia — universais ndo como conceitos filosoficos mas como as
proprias qualidades do mundo com o qual se é confrontado
diariamente”. Isto é mais ou menos o que vocé acabou de dizer: todo
mundo pode no fundo conhecer o que é belo e bom. Aqui vocé fala de
“universais substanciais do dever, da justica, da felicidade e seus
contrarios”.
“Parece que a persisténcia desses universais intraduziveis como
pontos nodais do pensamento reflete a consciéncia infeliz de um
mundo dividido, no qual aquilo que é fica aquém e até mesmo
rejeita a possibilidade daquilo que pode ser. A diferenca irredutivel
entre o universal e seus particulares parece estar enraizadas na
experiéncia primaria da diferenga inconquistavel entre
potencialidade e efetividade, entre duas dimensdes do tunico
mundo experienciado. O universal compreende em uma ideia as

possibilidades que sdo realizadas e ao mesmo tempo [estio]
aprisionadas na realidade”

Marcuse: Isto é Aristoteles ortodoxo.

Habermas: Sim, isto é um Aristoteles revivido por um olhar
hegeliano leve, no entanto, em uma linguagem quase fenomenologica.
Vocé diz, aqui, que encontramos o0s conceitos com o0s quais
formulamos nossos juizos de valor na “vida cotidiana”, no mundo da
vida — esses [juizos de valor] tém o carater que foi analisado por Hegel
naquele momento, de certo modo, eles excedem auto-criticamente
aquilo que é, e confrontam isto com o que a coisa poderia ser ou
deveria ser. Isso é mesmo filosoficamente insatisfatorio, porque vocé
nio defende mais sistematicamente as teorias filosoficas das quais essa
conceitualizagdo provém. Vocé ndo ¢é sistematicamente nem
aristotélico, nem hegeliano. Mas, se for assim, entdo temos que dizer
filosoficamente, de outra maneira, como chegamos as fundamentagdes
normativas de nossa teoria, com o intuito de expressa-las de um modo
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inteiramente simples. Vocé tenta isto com o Freud. Vocé diz: principio
de realidade e principio de prazer.

Marcuse: Sim.

Habermas: Vocé caracteriza os principios sob os quais a
estrutura pulsional é formada e diz: isto, que une esses dois principios,
¢ aquilo que é racional.

Marcuse: Nao somente une.

Habermas: ou reconcilia, nao?

Marcuse: [Reconcilia] se a dindmica dos dois principios luta
para a emancipacio da energia Erotica.

Habermas: Certo, bom, depois pode-se demonstrar no nivel da
aplicagio dessa teoria, que aquilo que é em geral, para identificar
sempre efetivamente o que é¢ o bom, ou o melhor, ou o desejavel, ou
ainda o interesse capaz de se generalizar. Veja, vocé tem esses dois
polos. Por um lado, vocé diz que o mundo cotidiano se assenta em
uma conceituacdo que funciona de maneira similar aquela que Hegel
disse sobre o conceito; por isto o ultimo recurso ao qual podemos
apelar (e também acredito nisso) é a propria autocompreensao dos
envolvidos.

Marcuse: Assim como elas sio.

Habermas: Mas, se queremos falar na linguagem da filosofia
social burguesa, esses envolvidos teriam de ser capazes de participar
de um processo sem coercio de formagio da vontade, enquanto livres
e iguais, enquanto individuos auténomos; eles poderiam entdo

contribuir com potencial de experiéncia.
Marcuse: Sim, concordo com vocé.

Habermas: Bom, entdo, deste modo, o racional ndo esti mais
na conceituacio cotidiana, mas a racionalidade est4 na organizacio de
uma formagio sem coerc¢do da vontade geral, isto é, no telos de uma
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intersubjetividade ndo violenta do entendimento, e o racional nio esta
em si mesmo, digamos, em uma estrutura de interesse que, agora, é
reprimida, deformada ou liberada em rela¢des sociais determinadas.

Marcuse: A racionalidade nido pode consistir em uma
organizacio enquanto tal, mas somente em uma organizagio que foi
criada ou que sera criada pelos humanos que seguem essa

racionalidade. Vocé est4 invertendo as coisas.

Habermas: Néo, na ideia que todos temos, e que no fundo cada
um tem efetivamente, quando se troca uma palavra alguma vez com

um outro para se entender com ele.
Marcuse: Sim.

Habermas: Nessa dimensio, por assim dizer, estd o nosso
conceito intuitivo de racionalidade, mas nfio em nossas estruturas de
interesse. De fato, o conteudo material esta na estrutura pulsional,
onde se alcanca até situacdes concretas.

Marcuse: Mas ai também esta em questdo como este o que é
possivel, ai estd em questio como a sua organizacdo livre de
dominacio € possivel, sobre qual fundamentaco. E neste contexto, eu
ainda poderia vir a falar sobre o conceito de solidariedade. Sob o
regime nazista houve solidariedade real até o seu amargo fim. A
solidariedade em si néo serve a nada. Existe a solidariedade da mafia,
existem diversas possibilidades de solidariedade. A solidariedade tem
de ser fundamentada por sua vez em uma estrutura que possa
vincular os humanos eroticamente, isto é, uma sociedade sem classes.
Ela tem de ter uma raiz na propria estrutura pulsional. A solidariedade
fascista é evidentemente fundamentada na agressao e em Eros, nao na
protecdo do outro, no cuidado do outro, no amor pelo outro, o que
quer que isso seja. Pois acho que sem o conceito de solidariedade nao

se chega a nada. A sua formacio geral da vontade pressupde sim a
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solidariedade. Uma formagio geral da vontade de humanos cujos
interesses vitais se opdem um contra o outro nio funciona.

Habermas: Pois entdo, certamente poderiamos partir disto:
que interesses opostos também subsistirio em todas as sociedades
futuras; chega-se assim ao seguinte: que regrar, o que é regrado em
toda a sociedade de maneira geral, [é regrar] de modo que todos

possam querer concort dar com essas r egras.

Marcuse: A pré-condicio tem de ser o consenso, um consenso
possivel de interesses que permite que conflitos de interesses se

resolvam de maneira pacifica em uma sociedade socialista.
Habermas: Deixemos talvez de lado o tema da razdo agora...
Spengler: Acabou-se de uma maneira um pouco inconclusiva.

Habermas: Sim, voltaremos a isso quando falarmos sobre a
teoria estética.

Lubasz: Entdo, antes de abandonarmos o tema, ainda gostaria
de dizer que tenho a impressdo de que nio conseguimos ir além de
Rousseau. Por um lado, podemos dizer que o racional social consiste
nisto, que é possivel uma formacédo da vontade livre de dominacio.
Por outro lado, existe a pergunta sobre como é possivel que os
individuos, que participam desse processo, também elejam o bem, que
€ o bem para a coletividade. Ai estdo, evidentemente, os dois grandes
truques rousseaunianos — ha, em primeiro lugar, a educational
dictatorship [ditadura educacional], mais ou menos, e, em segundo
lugar, o trick to be forced to be free [truque de ser for¢ado a ser livre],
pois aquele que nio reconhece que errou tem de ser for¢ado por nos a

perceber o que é o bem. Nao conseguimos ir além disto.

Marcuse: Mas meu querido Heinz, em primeiro lugar, nos
fomos além disto, porque falta a Rousseau a dimenséo inteira que
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Freud introduziu, e, em segundo lugar, é completamente possivel que
Rousseau tenha dito algo racional.

Lubasz: Sim, certamente.
Marcuse: Nao temos de sair disto.

Lubasz: Quando se diz que temos de partilhar conosco o juizo
decisivo de Rousseau: é assim que a liberdade se parece. Quando os
fatos ndo correspondem a essas condi¢des, entdo ainda nio é uma
sociedade livre.

Marcuse: Na verdade, o problema da formacgdo geral da
vontade nao é articulado por Rousseau. O citoyen ja é o humano que,
com base em sua razdo e em sua estrutura pulsional, é capaz ndo
somente de distinguir entre os interesses comuns e o interesse
privado, imediato, mas sim, se for o caso, ainda é capaz de agir contra
o interesse privado. O citoyen nao é mais qualquer um, citoyens sao os
humanos que ja se tornaram diferentes.

Lubasz: Eles tém de ser em maior nimero.
Habermas: Em principio todo mundo.
Lubasz: Sim.

Marcuse: Nio, ndo todo mundo.

Lubasz: Sim, em principio todo mundo.
Spengler: Estamos girando em circulos.

Habermas: Estamos girando em circulos. Acho que
deveriamos passar para a teoria estética...

Spengler: Proponho comer algo.
Habermas: Sim.
Marecuse: Isto também pertence a estética.

Lubasz: Primeiro a comida, depois a moral...
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Spengler: E depois a estética. Esta é uma definicio
completamente nova da histéria.

1.

Habermas: Entdo, querido Herbert, depois de termos nos

revigorado com Tafelspitz' e Wiener Schnitzel®, passemos a estética.
Marcuse: Com prazer.

Habermas: Por que a estética tem um posto tdo alto para
Adorno e para vocé? Isto tem a ver com o fato de vocés dois
inverterem de certo modo a relacio entre arte e filosofia, tal como foi
determinada por Hegel? A filosofia nao traz mais a aparéncia sensivel
da ideia ao conceito, mas de agora em diante é a arte que cria a
evidéncia para conceitos de uma vida melhor. Seria como se, de certo
modo, até mesmo a funcio cognitiva da arte fosse a de refletir sobre a
funcio cognitiva da filosofia, isto €, sobre a area, por assim dizer, do
descobrimento daquilo que deve ser?

Marcuse: Se isto tem de ser expressado na linguagem de Hegel,
prefiro dizer assim: a arte traz o conceito a aparéncia sensivel. A
realidade como transformadora é sensivelmente experienciada,
sofrida, sonhada. Isso acontece de maneira inteiramente concreta na
representacdo dos individuos, das coisas e da natureza. Elas sdo
apresentadas com uma de suas verdade e realidade proprias, que nio
correspondem com a verdade e a realidade dadas — e que também nao
podem ser apresentadas em nenhum outro meio.

A arte tem esse privilégio porque sua linguagem ja significa
uma ruptura com a realidade (cotidiana). A linguagem da arte pratica

1 Carne cozida a moda de Viena. [N.T.]

2 Um tipo de bife empanado também a moda vienense. [N.T.]
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a subversio da experiéncia cotidiana: um estranhamento da
“normalidade” — subversdo da consciéncia e do inconsciente. Com
isso, uma dimensido que é tabu da realidade é rompida. Nela, as
pessoas e as coisas sdo emancipadas do principio de realidade
existente, cujas normas sdo postas em questdo. De modo paradoxal,
entdo, temos de fazer isso na arte com processos de dessublimagdo — em
uma area ficticia, que, no entanto, esta saturada de realidade.

Habermas: Vocé mudou as suas concepgdes estéticas, se

entendo corretamente. Se no seu primeiro grande ensaio...
Marcuse: ... “Sobre o carater afirmativo da cultura”?

Habermas: ... sim, considere “Sobre o carater afirmativo da
cultura”, no qual vocé manteve, certamente em formulagdes muito
cuidadosas, a possibilidade da superacdo da arte. Vocé tinha entio
uma relagio positiva com a concepgio surrealista fundamental, de que
a arte tem de novamente transgredir em direcio a vida ou de que, em
todo caso, a arte pode ser incluida no processo material da vida. Talvez
eu deva citar aqui uma vez o trecho correspondente de seu antigo
ensaio:

“A beleza encontrara uma outra corporificacio quando ela ndo for
mais apresentada como uma aparéncia real, mas sim quando tiver
de expressar em si a realidade e o prazer. Somente na exposi¢io
despretensiosa de algumas estatuas gregas, da musica de Mozart e
do ultimo Beethoven deixa-se obter um pressentimento de tais
possibilidades. Mas, talvez a beleza e o seu desfrute de maneira

geral ndo serdo mais alvo da arte, talvez a arte como tal ficara sem
objeto”.

Isto foi em 1935-6.
Marcuse: Sim.

Habermas: E no Ensaio sobre a libertagdo, onde vocé escreve

sobre o grafite no Maio parisiense, vocé ainda sustentou
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fundamentalmente essa concepcio. Por outro lado, no seu dltimo
livro, A dimensdo estética. ..

Marcuse: Sim, atenuei isto consideravelmente.

Habermas: Esta escrito na pagina 37:

“O discurso sobre o fim da arte pertence hoje ao arsenal ideologico
e as possibilidades da contra-revolucgo. Ele [o discurso] gostaria
de ter sucesso em fazer as pessoas esquecerem da diferenga entre
o0 bem e o mal, entre guerra e paz, entre o belo e o feio, através da
totalizagio cientifica dos controles. O fim da arte seria entfo o fim
do artista e dos consumidores de arte, resultado de uma
administracio cada vez mais eficiente das necessidades e das
satisfacOes, do prazer e da agressdo”.

Quais experiéncias motivaram-lhe a revisar as suas teses

anteriores?

Marcuse: Por exemplo, a experiéncia que é justamente a dos
esfor¢os da cultura do capitalismo tardio para integrar [einordnen]
novamente a arte na vida ou para reconciliar arte e vida, na tentativa
de despedacar a forma estética, de destruir a obra-prima (todos lemas
que chegam muito perto daqueles da queima de livros). Isso me levou
a pensar que, embora nio saibamos em qual forma, em uma sociedade
livre a propria arte insistira em permanecer, porque ela pertence a
invariantes historicos. Os conflitos que sdo debatidos na arte, que
levam a uma solugio ou a uma repressio, situam-se abaixo do solo de
uma ordenacio social determinada.

Spengler: Pode-se dar exemplos? Se a palavra arte ocorre,
entdo geralmente uma totalidade da arte é aberta e procurada. Isso
pode ocorrer na pintura, na musica, no teatro e na escultura.

Marcuse: Limitei o pequeno livro a literatura pela simples
razio de que nio me sinto qualificado para falar sobre outras artes. Se

isso é transferivel [para as outras artes], ndo posso julgar.
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Habermas: Essa tese é plausivel frente ao fato de que uma
esfera da arte autbnoma se forma primeiramente na sociedade
burguesa, ou seja, de que a arte nio é eterna?

Marcuse: A autonomia da arte — nio apenas da arte burguesa,
mas de toda arte, também a arte grega apresenta a quebra mencionada
anteriormente com a realidade cotidiana. E isto a que chegamos: que a
obra de arte nido obedece as normas do principio de realidade
existente, mas tem a sua propria legalidade [GesetzmdfSigkeit]. Esta
autonomia da arte antecede em muito a sociedade burguesa. A
catedral medieval, por exemplo, apresenta uma quebra propria com o
mundo cotidiano. Do mesmo modo, quem entra 14, adentra em uma
esfera que ndo é a do mundo cotidiano.

Habermas: Mas o limiar entre o sagrado e o profano era
diferente, nio era definido profanamente.

Marcuse: Correto. Para parafrasear Karl Kraus: a arte chegara a
um fim quando as pessoas nio forem mais capazes de distinguir entre
um urinol e uma urna. Ento é claro que se pode falar sobre o fim da
arte.

Spengler: Tenho a impressdo de que o que vocé aponta com
esta equivaléncia entre destruicio iconoclasta e produgio artistica
moderna ¢ um fendmeno que pode ser interpretado diferentemente.
Na musica e nas artes visuais, pelo menos nos ultimos vinte anos, o
debate artistico mais forte se tornou um debate com o préprio meio,
ou seja, um questionamento do meio. Mas — vocé mencionou Warhol
uma vez — por que quando a arte tematiza a si mesma, isto tem de

sinalizar de alguma maneira o fim da arte?

Marcuse: Porque isto ndo é uma tematizacio da propria arte. A
arte tematiza a si propria somente na obra de arte e ndo de outra

maneira.
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Spengler: Partindo dessa defini¢do, o urinol tem a mesma
legitimidade da urna.

Marcuse: Néo, pois o urinol apresenta a realidade cotidiana, ou
melhor, a realidade noturna, que a urna nio apresenta. Isto vale
também para o urinol de Duchamp, que ele assinou e pds no museu.
Através disso ndo se muda nada no carater do aparelho [urinol],

excetuando que ele se torna [entdo] uma mercadoria privilegiada.

Spengler: Segundo seu conceito, seria entdo possivel

prescrever o conteudo estético da arte?

Marcuse: De acordo com o meu conceito, a arte é somente
estetizacdo dos conteidos. Quando se abandona a forma estética, se
abandona a propria arte. A simples mudanca de localizacdo do atelié

de Duchamp para o museu nao muda nada no objeto.

Habermas: Como é que, Herbert, em seus trabalhos estéticos, a
arte de vanguarda, que talvez pode ter comegado com o simbolismo,
com Baudelaire e Mallarmé, nunca se tornou um tema? O sistema
historico de referéncia no qual vocé, digamos, exemplifica as suas teses
estéticas, vai, também na literatura, do classicismo e do romantismo —
passando pelo realismo — até, digamos, Kafka e Brecht.

Marcuse: E Beckett.

Habermas: Nao me lembro de nenhum trecho no qual vocé
elucida algo especificamente em Beckett. Além disso, vocé acentua as
continuagdes, enquanto a teoria da arte de Benjamin e, sobretudo, a de
Adorno visam essencialmente capturar o processo de reflexdo
particular no qual a arte moderna — como Spengler disse ha pouco -
emerge através disso enquanto arte moderna, que ela tematiza seu
processo de construcio e seus meios enquanto tal. Este processo, que
na pintura comeca mais ou menos com Kandinsky e que hoje
praticamente a uma dissolugio da categoria de obra de arte...
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Marcuse: ...conduziu...

Habermas: ... este processo se manteve no centro da teoria de
Adorno. Ele nao foi analisado por vocé. Para vocé, [esse processo]
permanece como categoria geral que vocé ja desenvolveu em seu
ensaio antigo, que citamos, isto é, a arte como a forma de
representacdo daquilo que esta separado da vida cotidiana, do outro
que ndo se realizou no processo da vida. Esta concepgio resulta de
uma utilizagio rigida do conceito de ideologia marxiano a arte. Ela se
adapta bem as obras classicas da arte burguesa. Mas ela se adapta ao
Processo de Kafka ou a um quadro de Pollock, ou a Schonberg, de

quem nunca entendi nada?
Marcuse: O que ndo serve?

Habermas: Este conceito desenvolvido junto a arte burguesa,
que vocé desenvolveu sob o titulo de carater afirmativo da arte. Esta é
uma categoria completamente dialética. Vocé quer dizer com ela que
os potenciais emancipatorios da experiéncia, que foram tanto
neutralizados e separados quanto suspensos, permanecem capazes de
serem rememorados.

Marcuse: Este é certamente o caso com O processo de Kafka.
Ficou mais fraco e desesperado, mas a imagem ainda esta 1a. Ou seja,
também um remanescente da afirmacéo.

Habermas: No fundo ai nada mais é afirmativo.

Marcuse: Se tivesse que escrever o ensaio de 1930 hoje, eu
atenuaria o carater afirmativo da arte e acentuaria mais o seu carater
comunicativo e critico, e é exatamente isto, na minha opinido, que foi

arruinado pela assim chamada arte de vanguarda.

Lubasz: Vocé falou da comunicacio através da arte e um pouco
da verdade que esta contida em uma obra de arte. Em que medida a
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verdade das expressdes teodricas se diferencia da verdade das
expressoes estéticas?

Marcuse: A verdade tedrica e a verdade estética podem néo
abranger uma a outra, assim como nao é possivel dar para a propria
teoria uma forma estética. Segundo a minha tese, a verdade da arte
ndo se situa na forma enquanto tal e nem no contetido enquanto tal,
mas no conteudo tornado forma: na forma estética. A teoria leva a
realidade a seu conceito; a arte é a sensualizacdo [ Versinnlichung] do
conceito, isso significa: desrealizacdo [ Entwirklichung] transformadora
da realidade dada. Toda a obra de arte estd em relacio com
[ gegeniiber] a poetificagio, a imaginacéo e a invencdo da realidade. A
sensualizacio do conceito na arte (funcio da forca produtiva de
criagio de imagens) néo termina na sensibilidade “normal”, mas na
transformacio dela: em um ver e escutar novos, etc., que de sua parte
conduzem por sua vez a um novo conhecer. A isso tudo, a
rememoragdo chega na arte como uma forca criadora: rememoraco
da felicidade passada e do luto passado — nido somente como
lamentagio retrospectiva, mas também como impulso [ Antrieb] para a
efetivacéo [ Verwirklichung] da “utopia concreta” (Ernst Bloch), como
ideia regulativa de uma praxis futura.

Lubasz: Vocé mencionou os ultimos Quartetos de Beethoven
entre as grandes obras de arte. Consideremos a Grande Fuga, por
exemplo. Qual é o teor de verdade da Grande Fuga? Pergunto isto com
uma intencdo completamente determinada. Suponho que vocé,
quando desenvolver esta ideia, ird logo em seguida dizer que a
verdade estética tem a ver com o pulsio de Eros.

Marcuse: A Grande Fuga é uma das muitas formas que, de
maneira infinda, expressam exatamente isto: a libertacdo do principio
de realidade existente através da figuracio de uma dinamica, na qual,

em meio a luta entre Fros e Tanatos, Eros vence no final. Certamente

152



a verdade da arte tem algo a ver com Eros: ela esta carregada da
energia eficaz das pulsdes de vida [que operam] em Eros, e empresta
essa energia a palavra, a imagem e ao som. Isso ocorre através do meio
do belo. (Ainda acredito que a ideia de belo é uma categoria da arte.
Que Schiller e Hegel ja tenham dito, ndo faz isso nem falso nem ruim).
E da ligacdio interna entre Eros e beleza na obra de arte que vem a
verdade da arte, o imperativo: “(Tem) de dever ser pacifica, satisfatoria
e feliz”. O “dever” normativo nio é aqui imposto de fora ou de cima,
mas € a necessidade pulsional sublimada e o objeto “natural” de Eros.
A beleza ndo é uma qualidade do objeto da arte, mas da forma estética,
na qual o objeto é re-presentado [re-prisentiert]. Com certeza o feio
também é um objeto da arte (Caprichos de Goya, os burgueses de
Daumier, as mulheres de Picasso; na literatura, todos os inumeraveis
malfeitores reais e ficticios, as épocas mas, “impuras”), mas ele é
“superado” [aufgehoben] na representacio estética; na forma estética

ele participa da beleza.

Habermas: Isto significa que a posicdo proeminente da teoria
estética em Marcuse tem a ver com a naturalizacdo do conceito de
razo, sobre o qual falamos ha pouco?

Marcuse: Sim.

Habermas: Porque a razdo nio pode justificar seus proprios
conceitos normativos, como justica, belo e humanidade, ela é
dependente de evidéncias de um meio como a arte, isto é, [ela depende
de evidéncias] que sdo incitadas em um meio que tem uma raiz

independente da teoria, a raiz do erdtico ou da natureza pulsional.

Marcuse: Vocé diz que a razdo nao é mais capaz de justificar

conceitos como o de justica, belo, etc.

Habermas: Nao é mais capaz de justificar teoricamente, nao

mais, digamos, platénica ou hegelianamente - com recurso a
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constitui¢do de ser ou a estrutura de conceito —, mas em vez disto ela
depende de que essa normatividade seja dada pela experiéncia. Quero
dizer um tipo de experiéncia que (tal como Schelling em 1800)
possibilita a obra de arte ser um 6rganon da intuigdo intelectual.

Marcuse: De fato, deve-se levar muito a sério a filosofia da arte
de Schelling. Ela se aproxima muito do que quero dizer. Nao sou da
opinido de que a raziao nao seja capaz de justificar os conceitos. O que
isso quer dizer? Ela pode dar uma andlise relativamente sensata do
que é a justica, do que é o belo, do que é a beleza, em conceitos como o
de harmonia, por exemplo; sei que isto acontece, que pode se fazer.

Pois defini¢des de conceitos sao possiveis.

Habermas: Sim, definicbes de conceitos, mas niao uma

fundamentacio de contetidos normativos.
Marcuse: Fundamentacio de contetidos normativos?
Habermas: Sim.

Marcuse: O contetido normativo estaria fundamentado na
natureza de Eros, naquilo que é dado na pulsdo, em sua dinamica. Por
outro lado, ndo acredito completamente que a arte toma o lugar da
razdo abdicante, como guardia da norma. A razdo sobrevivera na sua
forma de aparéncia burguesa. A teoria continuara a trabalhar. Assim
como a teoria e a arte visam a mesma verdade, assim elas também

estdo obrigadas a mesma razao — uma razao que ndo é a burguesa.
Spengler: Talvez eu tenha entendido errado...

Marcuse: Nio sei como esclarecer isso, ai ainda falta algo de
fundamental. Tomemos o conceito de justica. A esséncia do conceito
de justica toma expressao em Michael Kohlhaas. A verdade da justica
esta figurada em Michael Kohlhaas. O que a verdade é, ndo posso
conhecer através da defini¢io do conceito, posso conhecé-la quando
leio um grande romance auténtico ou uma poesia de Baudelaire ou
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Mallarmé. E uma outra dimensio em relacio aquela da
conceitualizacdo tedrica e ainda assim é uma dimensio do
conhecimento.

Habermas: Bem, mas nosso problema ainda é se a sua
ancoragem da razdo na natureza pulsional dos humanos exige que a
estética seja aquela disciplina que nos esclarece sobre isto, que nos
somente podemos tornar plausivel a normatividade em geral com
base em obras de artes auténticas.

Marcuse: Nio a normatividade em geral, mas uma
normatividade da liberdade, que pertence a outro principio de
realidade. Disso, a teoria marxista também é capaz, de fato. Para mim a
questdo é: qual é a diferenca entre a verdade de uma obra de arte
auténtica e a verdade da teoria marxista? O que a arte contribui para a
verdade da ultima, se falta algo em geral ou o que falta nessa ultima
que ha na arte? Na arte é alcancada uma dimensdo profunda que
também deve conduzir a uma reavaliacio dos conceitos marxistas.
Caso contrario, tudo fica muito simples, tudo fica muito
unidimensional.

Habermas: Vejo isso de outro modo. A teoria marxiana
também tem um fundamento normativo. Ela poderia ser entdo
extraordinariamente simples. Se o sistema econdmico capitalista ndo
cumpre as funcdes para as quais ele esta aqui, a critica imanente é
suficiente para demonstrar que o capitalismo ¢é insuficiente. Hoje a
coisa é outra. Nos fizemos a experiéncia historica de que nenhum
outro sistema econdmico desenvolveu as forcas produtivas tdo
imensamente como o capitalismo, e de que em seguida o mal-
funcionamento [Nicht-Funktionieren] desse sistema social ndo pode
mais ser identificado trivialmente, por exemplo, nos termos do
empobrecimento crescente. Certamente, a pobreza é, hoje como

ontem, um problema existente mundialmente e até mesmo ainda
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agravante. Se se volta o olhar, por um momento, somente para as
sociedades desenvolvidas, logo se vé o porqué hoje a critica dessa
forma social necessita de uma fundamentac¢io normativa muito mais
diferenciada. Isso é um lado. Do outro, os ideais burgueses, com os
quais Marx ainda podia medir o Estado burgués, foram revogados por
uma consciéncia cinica comum.

Marcuse: Se tivesse que indicar algo muito brevemente,
acrescentaria a relacdo da estética com a teoria marxista da seguinte
maneira: que a arte resguarda aquilo que é negligenciado na ideia de
Socialismo.

Habermas: Foi sempre assim?

Marcuse: No desenvolvimento do marxismo, tanto
positivamente como negativamente. Positivamente: a emancipacdo da
subjetividade, que é também a emancipacio da sensibilidade, e mesmo
as invariantes nio superaveis no melhor socialismo, também o que
ainda permanece na tragédia, quando a sociedade de classes é abolida,
0 que permanece na esperanca necessaria, quando a sociedade de
classes é abolida.

Lubasz: Uma dimenséo importante nio cai pelo caminho se se
endurece dessa maneira a estética?

Marcuse: Nao, ambas dependem uma da outra; a teoria
demonstra possibilidades socio-historicas e limites da emancipacio. A

arte nio faz isto.

Lubasz: Nao, mas estou pensando em outro ponto. O que nio
se pode mais fundamentar teoricamente, pode ser evidenciado
esteticamente. Em um certo sentido, o endurecer-se a respeito da
autenticidade da obra de arte significa o renunciar da comunicacio
social.

156



Marcuse: Por qué? Nio é somente uma questao de “empatia”
[Einfiihlen], mas sim do entender. Mas o entendido [Erkannte] é

comunicavel.

Habermas: E a fundamentacio da razio em um meio externo
[ fremd]. Pode falar-se dessa maneira?

Lubasz: Sim, bem, mas esta fundamentacio s6 pode ser
privada.

Habermas: A autenticidade das obras de arte pode ser
discutida e, por meio dessa discussdo, pode-se decidir se elas sdo
auténticas?

Marcuse: Sim, certamente pode se discutir sobre isso, e ja
tentei, em um livro, até mesmo dar mais ou menos uma definicdo de
“auténtico” nos termos de uma ruptura real com o principio de
realidade, nos termos do acabamento da forma estética, nos termos da
presenca da libertagio nas imagens, etc.

Spengler: Este é um conceito reduzido de arte, este é um
conceito literario de arte.

Marcuse: Suponho que muito disso é transmissivel as artes
visuais e a musica

Habermas: Se fizer isto, vocé nao teria entdo de chegar a uma
avaliacio da arte contemporinea que corresponde ao dito
conservador do fim da vanguarda? Dessa perspectiva parece resultar a
imagem de que justamente as categorias que seriam constitutivas da
arte moderna, por exemplo, o novo, o experimental, o construtivo,
levaram a um processo verdadeiramente autodestrutivo de
envelhecimento acelerado do moderno, que se penetra e se aprofunda.
No suplemento do FAZ [Frankfurter Allgemeine Zeitung], mas nao
somente 14, isso é trazido na formula do fim da vanguarda. Vocé
concordaria com isso?
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Marcuse: Eu concordaria somente até o ponto de que o que
essa vanguarda faz ndo tem nada a ver com arte.

Habermas: Vocé esta no mesmo caldeirdio que [Arnold]
Gehlen.

Marcuse: Isto nio me incomoda.

IV.

Habermas: Podemos falar brevemente sobre a relacio entre
filosofia e ciéncia? Por assim dizer, parece que Horkheimer e o
Instituto inteiro avaliavam o papel das ciéncias particulares mais
positivamente na década de 1930 do que na década de 1940. No ensaio
“Filosofia e teoria critica”, vocé ja tinha feito uma forte restricio a
funcio das ciéncias particulares com vistas ao conhecimento. Vocé

escreve na pagina 124:

“A teoria critica da sociedade tinha inicialmente a opinido de que
resta para a filosofia somente a elaboracéo dos resultados gerais
das ciéncias. Ela também parte de que as ciéncias demonstrariam
com sucesso sua capacidade de servir ao desenvolvimento das
forcas produtivas, de abrir novas possibilidades de uma existéncia
[ Daseins] mais rica”.

Mas entio:

“A cientificidade enquanto tal jamais é uma garantia de verdade e,
em primeiro lugar, certamente ndo em uma situacdo como a de
hoje, onde a verdade fala contra os fatos e se situa detras dos
fatos”.

Isto ja soa, como eu deveria dizer, como uma reavaliacio da
forma filosofica do conhecimento em relagio as ciéncias particulares.

Como vocé se posiciona a respeito disso hoje?
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Marcuse: E significativo aqui, que mesmo um método
cientificamente completo nio é de modo algum uma garantia para a
verdade.

Habermas: Vocé considera que uma distingéo entre filosofia e
ciéncia ainda tem sentido? E, se sim, entéo o que € isso que vocé faz, é
mais filosofia ou mais ciéncia?

Marcuse: A teoria critica da sociedade jamais afirmou que os
critérios de verdade e os critérios da ciéncia, tais como eles valem para
as ciéncias naturais, tém validade para a filosofia e para as ciéncias
sociais.

Habermas: Entio, vamos permanecer desta vez com as
ciéncias sociais.

Marcuse: Concordo.

Habermas: Com a linguistica, a psicologia e a ciéncia politica.

Marcuse: A demonstracdo que é usual e oferecida na fisica e na
matematica nao é possivel aqui.

Habermas: Herbert, ainda acredito que este ndo é o nosso
problema. Ainda ndo o expliquei de maneira suficientemente precisa.
Na antiga década de 1930, vocé descobriu a psicanalise. Naquela
época, ela era parte da medicina, uma area especial que tinha a
doutrina da neurose [ Neurosenlehre] como nucleo. Sem davida, vocé
aprendeu muito desta teoria, vocé se alimenta dela até os dias de hoje.
Fundamentalmente, vocé acha possivel que hoje existam ciéncias
sociais como a economia ou a psicologia desenvolvimentista de Piaget
com as quais vocé poderia aprender do mesmo modo como aprendeu
com a psicanalise? Vejo uma relagio de troca entre a teoria social e as
ciéncias particulares.

Marcuse: No campo no qual trabalho teoricamente, a invengio
da bomba de néutrons, por exemplo, nio traz nada de novo.
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Habermas: Mas estou falando das ciéncias sociais.

Marcuse: Das ciéncias sociais, bem. A bomba de néutrons nio
traz nada para um melhor entendimento da sociedade presente.

Habermas: Ao contrario, ela contribui para a distingdo entre a
violéncia [ Gewalt] contra as pessoas e violéncia contra as coisas com

uma ilustra¢do um tanto irénica.
Marcuse: Esta distingio nio é nova.

Spengler: Mas vocé confrontaria a questdo, por exemplo, na
area da psicanalise. Em que medida as transformacdes na éarea da

psicanalise foram incorporadas de maneira refletida na teoria social?

Marcuse: Nao sou capaz de entender o que acontece hoje sem
a metapsicologia de Freud — se eu ndo basear, como hipétese, o
esclarecimento no conceito freudiano de pulsio destrutiva: a
intensificacdo dessa pulsdo é uma necessidade politica para os
detentores do poder. Sem esta hipotese, teria de acreditar que o
mundo inteiro ficou maluco e que somos governados por loucos, ou
por criminosos, ou por idiotas, e que admitimos isso tudo.

Habermas: Herbert, me permita tentar mais uma vez. Vocé

sempre desvia do assunto.

Marcuse: Naturalmente, esta é a minha pulsio de vida
[ Liebstrieb].

Habermas: Se se fizer um questionario para cientistas, entdo
encontrar-se-ia difundida mais ou menos a seguinte ideia: que com
esta ciéncia, que estd baseada na discussio organizada e na
experiéncia preparada metodicamente, um  self-propelling mechanism
[mecanismo auto-propulsor| esta criado, isso garante de qualquer
modo in the long run [a longo prazo], que emerja um crescimento no
saber tedrico.

Marcuse: Quem diz isto?
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Habermas: Esta é a concepc¢do dominante de ciéncia. A ela
pertence, entre outras coisas, a confianca de que a ciéncia pode
certamente assumir repetidas vezes funcdes ideologicas, que ela é, no
entanto, sempre capaz de uma autocorrecio que garante a longo
prazo que o todo nio acabe em mera producdo de ideologia. De
acordo com esta representacao, o sistema cientifico organiza processos
de aprendizagem que nos aproximam da verdade. Se se partilha desta
concepgio, entdo fica dificil ainda afirmar uma autonomia do pensar
filosofico em relacdo ao pensamento cientifico. Tem-se que pressupor,
como Horkheimer na década de 1930, que o desenvolvimento do fim
ultimo da teoria social estad ligado ao progresso das ciéncias

particulares.

Marcuse: Nao de uma maneira muito profunda e impositiva.
Por exemplo, a filosofia necessita das ciéncias particulares, e é
dependente delas. Hoje seria impossivel escrever a Summa de Tomas
de Aquino, apresentar o mundo como criagio de Deus, etc., etc. Neste
sentido, assim por diante, de fato, a ciéncia traca e determina limites
intransponiveis para a filosofia.

V.

Habermas: Agora, passaria de bom grado a area dos temas
teoria e praxis, revolucdo e reformismo. Nos Anais franco-alemades,
Marx ainda usava as ideias da revolucio burguesa como medida para
uma critica imanente nao s6 da filosofia hegeliana do Estado, mas
também dos Estados existentes em seu tempo. Mais tarde, ele se
interessa pelos Estados, no fundo, somente como fendmeno super-
estrutural, isto é, no contexto das exigéncias funcionais do processo de

acumulacdo. Ele analisa o Estado burgués ndo mais de modo
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imanente, ndo o critica mais com ajuda das proprias ideias [do Estado
burgués], etc. Isto pode ter a ver com o fato de que a heranca do
movimento de emancipagio burgués, que esta encarnada tanto nas
ideias de constituicdo dos Estados burgueses quanto dos Estados
burgueses nao-fascistas, nao foi aceita de maneira indivisivel nem no
movimento dos trabalhadores e nem justamente no socialismo
burocratico. Caso contrario, por quaisquer que fossem os
fundamentos instrumentais, Carter nio teria feito dos direitos
humanos um tema que tem funcgdes criticas frente aos Estados
socialistas estabelecidos. Agora, tenho a impressio de que a
subestimacdo estabelecida ja por Marx das fungdes de garantia da
liberdade do direito burgués ou do direito formal continuou na teoria
frankfurtiana mais antiga. Isto seria compreensivel na medida em que,
naquele momento, a teoria do Estado se desenvolveu em debate com a
democracia de Weimar ja a partir da perspectiva do fascismo que se
aproximava, e que depois alcancou o dominio. E a tese fundamental
daquele periodo era a de que o fascismo seria, por fim, a forma

adequada do Estado burgués ao capitalismo monopolista.

Marcuse: Espera um pouco, isso tem restricdes muito grandes.
Por exemplo, nos Estados Unidos temos capitalismo monopolista, mas
nao fascismo. Nao se pode defender que isso seria uma forma atrasada
do desenvolvimento do capitalismo monopolista. A tese, que era
defendida pelo instituto naquele periodo, era essencialmente
direcionada as condic¢des especificas da Republica de Weimar.

Habermas: Entdo, naquela época vocé nao era da opinido de
que, na esteira dos ensaios de Pollock sobre o capitalismo de Estado, o
fascismo simplesmente mudou o mundo burgués, mudou também no
sentido de que depois do fascismo todo Estado burgués seria mais ou
menos fascista?
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Marcuse: Sim, sim. E isso, que os Estados burgueses pos-
fascistas seriam forcados a reduzir de pouco em pouco as realizagdes
da democracia burguesa. Este era o meu conceito de contra-revolucdo

preventiva.

Habermas: Agora, trés décadas depois da guerra, temos nas
sociedades ocidentais, e até mesmo na Republica Federal [da
Alemanha] e no Japdo, sistemas politicos que se baseiam na
concorréncia de partidos, e neles os direitos fundamentais estio
garantidos até aqui de uma maneira que ndo valia nem para o
fascismo e nem para o socialismo burocratico (sem que eu queira fazer
aqui paralelos de maneira imediata). Nao se tem de considerar isso

como o nucleo, por assim dizer, da verdade do reformismo?

Marcuse: A verdade do reformismo é que a democracia
burguesa é sempre infinitamente muito melhor do que o fascismo. Isto
nao muda em nada o fato de que partidos reformistas providenciam a

estabilizagio do sistema existente.

Certamente é o caso de ambos. A democracia burguesa, se ela é
possivel de maneira geral depois do fascismo, é desejavel contra a
ameaca do fascismo. Mas desta maneira é como se exatamente esta
democracia burguesa fosse ela mesma permanentemente reduzida e
mutilada pela burguesia e pelo grande capital. Quando olho ao meu
redor, ndo somente na Republica Federal, ndo reconheco na
concorréncia de partidos das democracias nenhum grande esforgo
especial, por exemplo, para reduzir a arbitrariedade da policia. E no
que tange a campanha com os direitos humanos, me parece que o
conceito de direitos humanos do Sr. Carter é nitidamente definido,
sobremaneira, de forma estratégica e geografica.

Habermas: Mesmo assim, ele se esforca com a América do Sul.
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Marcuse: E o Ird? E o Brasil? E o sul da Africa, sobretudo a
Africa do Sul e a Rodésia? E um conceito curioso. Quero dizer que,
formulado exageradamente, o que parece necessario é uma segunda
revolucdo burguesa, porque a burguesia, sob o regimento do grande
capital, revelou ou comecou a alterar suas proprias realizacdes, e
porque a classe trabalhadora se tornou burguesa em quantidade
crescente. Entdo, o estagio preliminar da transformagio pode muito
bem aparecer como uma nova revolucio burguesa.

Habermas: Dubiel, que mencionei ha pouco, colocou como
titulo da segunda metade do seu livro sobre o Instituto em Nova
Iorque [0 seguinte:] A integracdo do proletariado e a soliddo da
inteligéncia.

Marcuse: Meu Deus, estou so.

Habermas: Isto se refere a situacio de que a teoria critica
perdeu seus destinatarios originais com a integracio do proletariado,
uma hipétese empirica que, eu acho, vocé tem mantido até hoje.

Marcuse: O qué?

Habermas: A integracdo do proletariado no sistema capitalista.

Isto é um processo empirico...
Marcuse: ... Mas ndo é culpa da teoria critica.

Habermas: N3o, mas uma tese empirica que vocé mantém e
que compde um problema para toda teoria marxista. A relagio entre
teoria e pratica foi desenhada pelo jovem Lukacs em Historia e
consciéncia de classe mais ou menos assim: a teoria é somente uma
forma da reflexdo de uma consciéncia que tem de ser capaz de ser
identificada empiricamente de determinada forma ou pré-forma
[ Vorformen]. Vocé, Horkheimer e Adorno jamais aceitaram essa
versdo. Se vejo corretamente, os frankfurtianos sempre tomaram uma
posicdo dupla. Por um lado, eles se colocaram contra a teoria
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tradicional, isto é, a filosofia habitual, e, por outro lado, contra as
ciéncias particulares filosoficamente sem consciéncia de sua posicao e
valorizaram, também, uma teoria critica que tem que se derivar de
uma reflexdo do contexto historico no qual ela propria esta. No seu
famoso ensaio “Teoria critica e teoria tradicional”, Horkheimer

conceituou isso como a conexao da atividade cientifica com o processo
social de trabalho.

Marcuse: Sim.

Habermas: Esta é uma posicdo de uma das linhas de frente. A
outra posi¢cdo de linha de frente se dirigiu contra as distorcoes da
teoria marxista, sejam elas pelo dogmatismo do Diamat,* sejam elas
pelo revisionismo das Segunda e Terceira Internacionais. A teoria
critica queria permanecer fiel a intencio da teoria marxiana de uma
transformacao da realidade.

Marcuse: Hm...

Habermas: FEsta teoria quis ser a verdadeira, isto é, a
continuacéo da teoria marxianana na década de 1920?

Marcuse: Correto.

Habermas: Entio, com razio um problema tem de se resultar
da diagnosticada integragdo politica do proletariado no sistema
burgués. Quero reproduzir isso rapidamente nas palavras de Dubiel,

porque para mim elas parecem estar essencialmente corretas:

“No esquema de interpretagéo politico do circulo frankfurtiano da
década de 1940, a consciéncia de classe do proletariado e o
trabalho cientifico ndo podiam mediar de modo algum, um com o
outro, uma teoria critica da sociedade. As relacdes de poder
intersociais na Alemanha nacional-socialista e na Europa
dominada pelo fascismo forcaram além disso a duvidar se, sob as

* O termo Diamat refere-se ao materialismo dialético; no entanto, na
maioria das vezes é utilizado para se referir especialmente ao materialismo
dialético da URSS. [N.T.]
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dadas condigdes politico-historicas, o proletariado ainda entraria
em questio como destinatirio da formagio da teoria
[ Theoriebildung)] revolucionaria. Entéo, em 1944, na Dialética do
esclarecimento, Horkheimer e Adorno reconheceram abertamente
que a sua teoria, que teria comecado sua autointerpretacdo
programatica como um amparo teérico da luta proletaria, teria
perdido completamente os seus destinatarios”.

Agora se segue uma citacdo da Dialética do esclarecimento:

“Se hoje o discurso pode ser empregado a alguma coisa, ndo o é
nem para a assim chamada massa, nem para o individuo, que esta
desfalecido, mas em vez disso a uma testemunha imaginada, a
qual nés o entregamos, para que ainda ndo se afunde
completamente conosco”.

Vocé conhece esta formulagdo. Como vé isso hoje? Ou, na
década de 1940 as coisas se apresentaram diferentes para vocé do que
se apresentaram para Horkheimer e Adorno?

Marcuse: Nao posso concordar com esta afirmacio. Sobre a
coisa do destinatario: isso faz parecer como se houvesse, em algum
lugar da Terra ou fora da Terra, um agente, uma classe ou um grupo a
quem se pudesse se dirigir. Isso daria certamente na reificacdo do
conceito de classe. Que o proletariado esta integrado, ndo é mais a
expressao correta para o estado das coisas. Tem-se de ir muito além.
Hoje, no capitalismo tardio, o proletario marxiano, se ele ainda existe
de maneira geral, é somente uma minoria na classe de trabalhadores.
A propria classe trabalhadora, mesmo sua consciéncia e sua praxis,
esta em grande parte aburguesada. E por isso ndo se pode aplicar nem
imediatamente e nem rigidamente o conceito marxiano preservado de
modo reificado a situacdo presente. A classe trabalhadora ampliada,
que compreende hoje noventa por cento da populagdo e que inclui a
grande maioria dos white-collar workers [trabalhadores de colarinho
branco], dos service workers [trabalhadores da area de servicos], em
outras palavras: quase todos que Marx designou como trabalhadores
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produtivos, esta classe de trabalhadores certamente permanece o
agente potencial, o sujeito da revolucdo; mas a propria revolugio sera
um projeto completamente diferente do que foi para Marx. Poder-se-a
contar com grupos, que na teoria marxiana original ndo tinham
praticamente nenhum significado e ndo precisavam ter, por exemplo,
como os conhecidos grupos marginais, como os estudantes, como as
minorias raciais e nacionais reprimidas, as mulheres, que nio sdo uma
minoria, mas uma maioria, as iniciativas civis, etc. Isto com certeza
nao quer dizer que esses sdo grupos substitutos que se tornam os
novos sujeitos da revolugio. Eles sdo aqueles, como os chamei, grupos
antecipatorios, que podem atuar como catalisadores, mas nao mais do

que isso.

Spengler: Como esses grupos retroalimentam a formulacio da
teoria?

Marcuse: [Retroalimentam] o qué?
Spengler: A formulacéo da teoria.

Marcuse: A teoria tem de ser reformulada, mas ndo somente
por causa disso, porque esses grupos entraram no jogo, mas sim
sobretudo por causa do contexto inteiramente novo e da consciéncia
modificada [gewandelten] da classe trabalhadora, e porque ela [a
consciéncia modificada] conseguiu se estabelecer no capitalismo. Na
minha opinido, ao final, além disso, temos que procurar um modelo de
revisdo para nos, segundo o qual a revolugio ndo se instaura por causa
do empobrecimento, etc, mas sobre a base da assim chamada
sociedade de consumo. A revolu¢do no contexto da sociedade de

consumo ¢é o problema de hoje.

Spengler: Isso me parece contraditorio. Os grupos marginais,
que vocé mencionou, sdo definidos pela sua posicdo econdmica.

Retorno mais uma vez a pergunta: como se desenvolve a teoria que
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incorpora completamente, por um lado, as deficiéncias sociais de tipo
classico ainda existentes, a necessidade material, e, por outro lado,
recorre a um fendmeno inteiramente diferente, como, por exemplo, a

opressdo as mulheres?

Marcuse: O critério é a opressdo. Se a opressdo pode ser
incluida ou ndo ao conceito antigo da situacdo dos pequenos
burgueses e do proletariado, é uma outra questdo. Como disse ha
pouco, mais ou menos noventa por cento da populacio é hoje
dependente do capital e vende sua forca de trabalho, porque ela ndo
tem outra coisa para vender e nio tem responsabilidade ou
participacdo alguma no controle do processo de producdo. Todos
esses critérios correspondem ao conceito marxiano de classe
trabalhadora. As mulheres se encontram em uma posicdo especial,
porque, para elas, a opressao que elas partilham com os homens como
trabalhadoras, no escritorio ou na fabrica, se soma a opressao na esfera
privada. Esta opressdo dupla tem uma longa histéria, que nio tem

somente um lado fisico, econdmico e politico, mas também um lado

cultural.

Habermas: Vocé deixou um pouco de lado a férmula dos
destinatarios perdidos. Uma teoria critica da sociedade, que se entende
como 6rgao do auto-esclarecimento de um processo historico, tem de
procurar por indicadores de onde surge, no proprio processo historico,
uma consciéncia que pode ser tornada explicita por esta teoria. E,
agora, segundo o [seu] proprio diagndstico, encontra-se esses
indicadores ndo mais nas camadas nucleares do proletariado, mas sim
somente ainda la onde (a) Marx nio os achou e onde (b) tampouco
pode ser localizado primariamente o portador de um processo de
revolta, isto é, por exemplo, nas camadas marginalizadas e nas
mulheres. Eu me pergunto se isto ainda ndo tem que resultar em uma

forte revisio da teoria, como vocé sugere no momento.
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Marcuse: Cada vez mais se torna questionavel se se pode falar
dos estudantes, sobretudo hoje, como um grupo marginalizado. Nos
Estados Unidos, existem mais de 10 milhdes de estudantes. Com a
intelectualizacdo do processo de trabalho, os estudantes se tornaram
agentes cada vez mais importantes no proprio processo de producio.
Por isso a formulagio “grupo marginalizado” é ideologica demais para
mim. A partir de sua atividade, os estudantes se encontram na linha de
frente de uma luta por emancipagio, em todo caso nio mais no gueto
de um grupo marginalizado.

Habermas: E verdade?

Marcuse: E verdade em toda a parte. E verdade na América
Latina, é verdade na Asia e é verdade mesmo na Africa.

Lubasz: Mas nio na Europa.

Marcuse: Sim, também na Europa, e mesmo no pais mais
avanc¢ado do mundo, nos EUA.

Habermas: Agora chegamos a avaliacdo do movimento
estudantil. Em que medida hoje ainda se pode tecer esperancas
semelhantes nos estudantes enquanto grupo capaz de organizacéo,
como fizemos todos em 1967-69? Isso ainda se sustenta
empiricamente?

Marcuse: Todos nos fizemos isso? Vocé e eu admitimos que

era uma revolugio?
Habermas: Nao, Deus sabe que nio.
Marcuse: Bem, entéo.

Habermas: Mas nos dissemos — e vocé foi o primeiro a
conceituar isto — que nestes setores se formavam potenciais criticos,
formaram-se experiéncias (vocé trouxe isto sob a palavra-chave da
“nova sensibilidade”), que sdo de natureza critica ao sistema, que

certamente ndo tém consequéncias revolucionarias imediatas, mas
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mesmo assim sdo0 um indicio para uma formacdo da consciéncia

gerada espontaneamente.

Marcuse: Hoje ainda diria 0 mesmo. O movimento estudantil
tomou consciéncia daquelas imagens de possibilidades reais que foram
tabus ou represadas no marxismo tradicional. Ele foi o primeiro
movimento que pensou a revolugio socialista como uma diferenca
qualitativa e a constru¢do do socialismo como uma sociedade
qualitativamente diferente, longe do fetichismo das for¢as produtivas.
As forcas produtivas se desenvolveram suficientemente ha muito
tempo nos paises capitalistas, quando nao se desenvolveram por
demais. Que isto ocorreu e que ainda ocorre, ¢ um novo principio de
realidade. Isso ndo foi tematizado por Marx; embora esteja 14 como

pista, especialmente nos escritos de juventude, mas depois desaparece.

Habermas: Entdo, o que se pode dizer hoje empiricamente
sobre a relevancia politica dos grupos progressistas dentro do corpo
estudantil? O movimento estudantil deteriorou-se como movimento.

Marecuse: Isso esta correto, e é a consequéncia logica do contra-
golpe que comecou depois de 1968. Como sempre, a classe dominante
teve uma consciéncia melhor e mais exata do significado do
movimento de oposicdo do que o proprio movimento; ela viu de fato
que havia aqui um verdadeiro perigo iminente e entdo enterrou
rapidamente o material explosivo. O movimento se deteriorou sob a
pressdo da repressdo agravada nos Estados Unidos, na Franca e na
Repuiblica Federal; mas as ideias do movimento se difundiram na
desintegracio e se espalharam por camadas diferentes da populacio.
Ja indiquei de vérias maneiras e quero repetir isto rapidamente: “Com

o suor do teu rosto come o teu pao” — quem decreta este dever?

Habermas: Nossos ministérios da cultura e educacio
[ Kulturministerien] tentam estabelecer novamente a ética de trabalho

protestante por canais administrativos.

170



Marcuse: Isto ndio muda em nada no fato de que a qualidade
das mercadorias se agrava permanentemente, que os atos de
sabotagem anonima aumentam nos EUA, de que o absentismo hoje é
maior do que antes, etc. Quantos milhdes de automéveis a industria
automobilistica americana teve de recolher nos ultimos anos porque
surgiram defeitos graves de fabricacdo? Ao mesmo tempo, no entanto,
observamos a integracido bem-sucedida, a integracdo repressiva dos
aparatos sindicais ao sistema. A alianca entre capital e trabalho
funciona porque o desemprego persistente torna a adaptacéo cada vez
mais importante para os trabalhadores, se eles quiserem viver e
sobreviver.

Habermas: Desde 1973 é que isso, pela primeira vez, emerge
como um fendmeno de massa, que o desemprego disciplina per se.

Marecuse: Este nao foi sempre o caso?

Spengler: Essa é uma historia antiga. Que pode ser
similarmente localizavel no meio do século XIX.

Marcuse: Acredito que sempre foi assim. E nio quero dizer
algo somente no sentido de disciplinamento moral do trabalho, mas
também no disciplinamento politico.

Lubasz: Nao, pode-se dizer o contrario, que entdo, se uma crise
ja esta tdo grande que ha desemprego em massa, que é fortalecida pelo
radicalismo, que se demande a politica e a ciéncia criar posicoes de
emprego. Dai vém tais fendmenos como as greves de massa, tal como,
por exemplo, a greve geral na Inglaterra em 1926. Mas enquanto existe
a chance de que a maioria [das pessoas] possa continuar a trabalhar, e
enquanto o desemprego é marginal, a adaptacdo domina o sistema

porque se alimenta da esperanca de encontrar um posto, um emprego.

Marcuse: A questio é, e aqui se coloca a minha opinido sobre o

ponto de comprovagio efetivo da teoria marxiana: quanto tempo
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demora a estabilizacio do capitalismo tardio? As contradi¢coes
internas, seja la o que elas podem ser — e ndo acredito que elas sao
somente aquilo que Marx formulou —, se agravarao efetivamente ou o
capitalismo tera sucesso em se fixar por um tempo previsivel
[absehbar] sobre as bases de um imperialismo econdmico e politico
reforcado, talvez até mesmo com a China e a URSS como mercado? Se
isso tiver de acontecer, entdo aqueles que dominam poderdo dormir
tranquilamente por algumas centenas de anos. Logo, nido havera
nenhuma revolucao.

Spengler: Esta é uma justificacgdo da mensagem atirada na

garrafa.

Habermas: O eurocomunismo é o novo modelo do qual vocé

falou?

Marcuse: O eurocomunismo nio é um modelo de revolucdo. O
eurocomunismo, na medida em que hoje podemos avalia-lo, por um
lado, € o reflexo fiel das relaces de poder existentes e, por outro lado,
€ o emburguesamento interno e externo da classe trabalhadora.

Habermas: Uma segunda geracio da socialdemocracia
[ Sozialdemokratismus]?

Marcuse: E cedo demais para falar isto com certeza; pode
muito bem ser que, por exemplo, na Franca o cartel se desintegre antes
das eleicoes. Entdo, naturalmente, a politica do partido comunista

mudaria de novo. E dificil fazer prognésticos.

Habermas: Pois qual modelo de revolta [Umwilzung] é

realisticamente concebivel hoje?

Marcuse: O que posso conceber é: um agravamento de
protestos, organizados local e regionalmente, a eclosdo de servicos
fora do sistema, a radicalizacdo da autogestio [Selbstverwaltung] —
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uma desintegracio difusa que surte um efeito por assim dizer
contagiante. O motivo especifico ndo é previsivel.

Habermas: Entio quer dizer que, o capitalismo tardio
enquanto sistema indeterminado — conflitos que arriscam o sistema
podem eclodir de modo contingente por toda a parte?

Uma outra pergunta: O que as novas correntes populistas
significam? Uma alianca da classe média conservadoramente
inclinada, de estudantes radicais, e de outras partes da inteligéncia, que
se juntam em iniciativas cidadas, por exemplo, agora contra a energia
nuclear. Estas sdo organizacdes que se observam desde ha algum
tempo na Republica Federal e na Franca.

Spengler: Talvez antes poder-se-ia explicar por que vocé utiliza
a expressao “populista”?
Habermas: Populista porque...

Marcuse: ... Na América é chamado assim...

Habermas: ... primeiramente, porque ndo ha qualquer
pequena atribuicdo precisa aos grupos sociais e, em segundo lugar,
porque as orientacdes politicas, em esséncia, sio determinadas
negativamente por meio da defesa contra as estruturas burocraticas
anénimas, por meio da defesa contra o que ird experienciar
subjetivamente como o perigo do progresso técnico, por meio da
defesa contra perigos ndo analisados precisamente de maneira ampla.
Tais grupos nao sao mantidos por meio de uma perspectiva que tenha
um objetivo politico comum. Esta também ndo é a caracteristica
particular do populismo tradicional?

Macuse: Sim, de fato.

Lubasz: Devo dizer algo sobre isso. Na teoria marxiana vigora a
aceitagdo de que o desenvolvimento continuo das forcas produtivas
seja algo de bom, que seja desejavel. Marx ndo previu que poderia
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chegar um ponto no qual o desenvolvimento das forcas produtivas
poderia ter consequéncias negativas. O interessante dessas
combinacdes de estudantes radicais, agricultores, cidadios, etc., é que
elas mesmas se defendem contra que as forgas produtivas sejam
desenvolvidas continuamente e poder-se-ia ver ai o paradoxo, no
sentido da teoria marxista, de que, por exemplo, um apoio muito forte
a construcio das usinas nucleares vem dos sindicatos.

Marcuse: Isso tem menos a ver com a teoria do que com o
emprego.
Lubasz: Sim, mas isto contradiz a aceitacio tedrica, se nio

estou enganado.

Marecuse: Isso esta contido plenamente na propria teoria — no
diagnostico de que a producao de desperdicios e luxos aumentara com
o desenvolvimento continuo do capitalismo. Isso é uma de suas
clausulas principais.

Habermas: Querido Herbert, muito obrigado por sua

paciéncia.

Texto original: MARCUSE, Herbert et al. “Theorie und Politik”. In: HABERMAS,
Jirgen et al. (orgs.). Gespriche mit Herbert Marcuse. Frankfurt/Main: Suhrkamp, 1978,
p. 9-62.

Tradugio para a lingua portuguesa publicada com a permissio de Peter Marcuse,
executor do Literary Estate of Herbert Marcuse, que detém todos os direitos para
futuras publicacdes.

Materiais suplementares de trabalhos anteriormente ndo publicados de Herbert
Marcuse, muitos dos quais se encontram na biblioteca da Universidade Johann
Wolfgang Goethe de Frankfurt/Main, foram publicados pela editora Routledge
(Inglaterra) em uma série de seis volumes editada por Douglas Kellner, e pela editora
zu Klampen (Alemanha) em uma série editada por Peter-Erwin Jansen.
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O FRACASSO
DA NOVA ESQUERDA? (1979)*

Herbert Marcuse

Traducdo de Ricardo Lira

Antes de discutir as razdes para o fracasso da Nova Esquerda,
devemos abordar duas questdes: primeiro, quem e o que € essa Nova
Esquerda e, segundo, se ela de fato fracassou.

Para comecar, faco alguns comentarios sobre a primeira
questdo. A Nova Esquerda consiste em grupos politicos situados a
esquerda dos partidos comunistas tradicionais; eles ndo possuem
ainda novas formas organizacionais, ndo possuem uma base de
massas e estdo isolados da classe trabalhadora, especialmente nos
Estados Unidos. Os fortes momentos libertarios e anti-autoritarios que
originalmente definiram a Nova Esquerda desapareceram nesse meio
tempo ou se renderam a um novo “autoritarismo de grupo”. No
entanto, aquilo que distingue e que caracteriza essencialmente esse
movimento é o fato de que ele redefiniu o conceito de revolugao,
trazendo-lhe as novas possibilidades de liberdade e novos potenciais
para o desenvolvimento do socialismo que foram criados (e
imediatamente capturados) pelo capitalismo avancado. Como
resultado desses desenvolvimentos, novas dimensdes da mudanca

* Esta é uma versdo expandida de uma conferéncia proferida em abril de
1975 na Universidade da California, Irvine. Uma versao alema foi publicada
em Zeit-Messungen (Frankfurt/Main: Suhrkamp, 1975). [N.T.]



social surgiram. A mudanca nio se define mais apenas como revolta
politica e econdmica, como o estabelecimento de um modo de
producio distinto e de novas institui¢des, mas também e sobretudo
como uma revolugdo na estrutura prevalecente das necessidades e da
possibilidade de satisfazé-las.

Esse conceito de revolucdo foi parte da teoria marxiana desde o
inicio: socialismo é uma sociedade qualitativamente distinta, na qual a
relacdo entre as pessoas, bem como a relacdo entre seres humanos e
natureza é fundamentalmente transformada. Pressionados pelo poder
econdmico do capitalismo, entretanto, e forcados a coexistirem, os
paises socialistas parecem ter sido condenados ao longo do tempo a
uma énfase quase exclusiva no desenvolvimento dos meios de
producdo, na expansdo do setor produtivo da economia. Essa
prioridade perpetuou necessariamente a submissio do individuo as
exigéncias de seu trabalho (uma submissio que, sob certas
circunstancias, pode ser “democratica” e pode significar uma forma de
producio mais racional e mais eficiente, bem como uma distribuigio
de bens mais igualitaria).

A premissa de que um excedente de bens materiais é pré-
condicdo para o socialismo significa adiar a transformacio
revolucionaria da sociedade até o dia do juizo final ou abrigar a
esperanca nao-dialética de que uma nova qualidade de vida social e
interacio emergirdo como subproduto do crescimento quantitativo da
economia. O surgimento da Nova Esquerda na década de 1960
desafiou vigorosamente esse conceito de socialismo e as estratégias
que ele envolvia. Uma mudanga gradativa no ponto focal da revolta
surgiu da experiéncia de contradi¢io entre a esmagadora
produtividade do capitalismo monopolista por um lado e, por outro,
da impoténcia do grande aparato socialista e comunista para
transforma-la em produtividade da revolucéo.
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O movimento mobilizou e organizou forgas que as tradi¢oes da
teoria e pratica marxista haviam ignorado em larga medida até entao.
Ele representou uma tentativa de totalizar a oposicio - em
contraofensiva a totalizacdo da repressio e exploracdo no capitalismo
monopolista. A medida que a manipulacio das necessidades pelo
aparato do poder capitalista se tornou mais evidente e abrangente,
revolucionar essas necessidades nos individuos que reproduzem o
status quo pareceu cada vez mais vital: rebeliio e mudanca na
existéncia humana tanto na esfera da producdo quanto na esfera
reprodutiva, na infraestrutura e na “superestrutura”. O movimento
assumiu a forma, entdo, de uma revolugio cultural desde o comeco;
concebeu a revolugdo do século XX como aquela na qual ndo apenas
as demandas politicas e economicas, mas também outros desejos e
esperancas seriam radicalmente articulados: o desejo por um novo
sentido moral, por um ambiente mais humano, por uma completa
“emancipacio dos sentidos” (Marx), em outras palavras, uma liberacéo
dos sentidos da compulsdo de perceber pessoas e coisas meramente
como objetos de troca. “Poder para a imaginagio!” A Nova Esquerda
estava preocupada com a emancipacdo da imaginacdo das restricdes
da razdo instrumental. Em oposicio a alianca entre realismo e
conformidade, as forgas da Nova Esquerda criaram o slogan: “Sejamos
realistas, exijamos o impossivel.” Foi ai que se originou o forte
componente estético do movimento: a arte era vista como uma forca
produtiva emancipadora, como a experiéncia de outra (e comumente
reprimida) realidade.

Sera que tudo isso ndo passou de expressao de romantismo, ou
até de elitismo? De modo nenhum. A Nova Esquerda estava
simplesmente a frente das condigdes objetivas, na medida em que
articulava metas e desafios substantivos tornados possiveis pelo
capitalismo avangado, mas que haviam sido canalizados e suprimidos
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até entdo. Essa intuicdo e conceito foram ilustrados como estratégia:
h& uma conexao interna entre a luta da Nova Esquerda contra formas
antiquadas de oposi¢do e as tendéncias oposicionistas da luta de
classes que ganharam espago dentro da propria classe operaria:
autonomia versus organizacio autoritario-burocratica. Desde os anos
1960, a ocupagdo de fabricas bem como concepcbes de
autodeterminacéo na produgio e distribui¢do se tornaram novamente
significativos.

Chegamos agora ao segundo ponto sobre a questio se a Nova
Esquerda realmente fracassou. Tal questdo tem que ser respondida em
varios niveis diferentes. Em parte, o movimento foi cooptado ou
abertamente suprimido pelo establishment; em parte, ele se destruiu a
si mesmo por nao ter conseguido desenvolver quaisquer formas
organizacionais adequadas e ter permitido que divisdes internas
crescessem e se espalhassem, um fenémeno ligado ao anti-
intelectualismo, a um anarquismo politicamente impotente e a uma
arrogancia narcisica.

A supressao do movimento pelas estruturas de poder existentes
assumiu varias formas. Essa supressao era violenta, mas também, por
assim dizer, “normal”: mecanismos infaliveis de controle cientifico,
“listas negras”, discriminagio no local de trabalho, um exército de
espides e informantes — todas essas coisas foram montadas e
mobilizadas como instrumentos de repressido, e sua eficacia foi
reforcada pelo isolamento continuado da esquerda do resto da
populacdo.

Esse isolamento tem suas raizes na estrutura social do
capitalismo monopolista avancado, uma estrutura que ha muito
tempo integra grande parte da classe trabalhadora ao sistema. E claro
que a dominacdo dos sindicatos politicamente antirrevolucionarios e
dos partidos reformistas dos trabalhadores apresenta um problema
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adicional. Tais tendéncias e problemas refletem a estabilidade relativa
do capitalismo fundada no neocolonialismo e neo-imperialismo e sua
enorme concentragio de poder econdmico e politico.

Por causa da enorme concentracio de poder que consiste a
totalidade capitalista, as revoltas contra o sistema foram
necessariamente realizadas e encampadas por grupos minoritarios que
existem fora ou nas margens do processo de produgio material. Nesse
contexto, pode-se de fato falar de grupos “privilegiados”, de uma
“elite” e talvez de uma “vanguarda”. Por outro lado, foram justamente
esses privilégios — a distancia ou a falta de integracdo ao processo de
producio — que aceleraram o desenvolvimento de uma consciéncia
politica radical, que transformou a experiéncia da alienacdo em uma
rebelido contra a obsolescéncia da cultura material e intelectual
existente.

E claro que por essa mesma razio a revolta nio foi
completamente bem-sucedida; as contra-culturas criadas pela Nova
Esquerda destruiram a si mesmas quando perderam o seu impeto
politico em favor de uma retirada a uma espécie de liberagio privada
(a cultura de drogas, a conversdo para cultos a gurus e outras seitas
pseudo religiosas), de um anti-autoritarismo abstrato e um desprezo
por uma teoria diretiva da praxis, da ritualizagio e fetichizacdo do
marxismo. Uma desilusdo e resignacdo prematuras se expressaram em
diversas formas de abstencao.

A insisténcia da Nova Esquerda na subversao da experiéncia e
da consciéncia individual, na revolucdo radical do sistema de
necessidades e recompensas, em suma, sua demanda persistente por
uma nova subjetividade da a psicologia um significado politico
decisivo. Os controles sociais manipulativos que agora mobilizam até
mesmo o inconsciente para a manutencio do status quo fazem da

psicandlise objeto de extremo interesse mais uma vez. Apenas a
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liberagéo de impulsos reprimidos e sublimados pode destruir o sistema
estabelecido de desejos e necessidades no individuo e criar um lugar
para o desejo de liberdade. E claro que o mero reconhecimento e
validagdo desses impulsos ndo pode cumprir essa fungio; o processo
de liberacdo deve conduzir a critica, a autocritica das necessidades em
reacdo aos desejos internalizados e manipulados socialmente; tais
desejos e necessidades internalizados continuam a agir como barreiras
a liberagdo, pois sua satisfagio garante a reproducdo repressiva do
mundo da mercadoria. E a andlise critica das necessidades que
constitui a dimenséo especificamente social da psicologia.

Certamente, a psique também possui uma dimensdo supra-
social ou, para ser mais preciso, uma dimensdo sub-social de
necessidades instintivas comuns a todas as formacgbes sociais: a
dimensdo da sexualidade primaria e da destrui¢do. Os conflitos que
tém suas raizes nessa esfera existiriam mesmo em uma sociedade
livre: o ciume, a infelicidade amorosa e a violéncia ndo podem ser
simplesmente atribuidos a sociedade burguesa; eles expressam a
contradicdo inerente a libido entre ubiquidade e exclusividade, entre
realizacdo na variagio ou mudanca e realizacdo na constancia.
Entretanto, mesmo nessa dimensio, as manifestacdes dos instintos e
das formas que suas satisfagdes tomam séo amplamente determinadas
socialmente. Mesmo aqui, o geral se manifesta e se desenvolve no
particular; claro que, aqui, o universal ndo é o social ou aquilo que é
social nos individuos, mas antes a estruturagio primaria dos instintos
em seres humanos socialmente determinados.

Além dessa dimensdo primaria estd o dmbito dos conflitos
psiquicos (e fisicos) e dos disturbios que sdo de uma natureza
especificamente social, determinados em suas manifestacdes
particulares e em sua substincia pelo sistema social e seus
mecanismos de repressio de dessublimagio. Certamente, as
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dificuldades entre sexos, entre geragdes e em auto-definicoes (crises de
identidade), todas as dificuldades que estio muito em discussdo no
momento, pertencem a essa categoria — fendmenos que normalmente
sdo classificados demasiadamente rapido como alienacdo individual.
No &ambito psiquico, a sociedade e seu principio de realidade
constituem a comunalidade, aquilo que é central nos conflitos e
disturbios particulares que emergem; a terapia, entdo, torna-se um
assunto de psicologia politica: a politizagdo da consciéncia e do
inconsciente, e a contra-politizacio do superego sio tarefas politicas.

A relagdo estrutural proxima entre esses dois ambitos se presta
a interpretacdo de problemas politicos importantes como problemas
privados da psique. O resultado é a transferéncia do politico a esfera
privada e a esfera de seus representantes e analistas. (O uso nio
ortodoxo do conceito de “transferéncia” é legitimo no sentido de que a
satisfacdo de impulsos reprimidos se segue a tal transferéncia: a
repressdo ou transformacdo dos impulsos politicos radicais da
contracultura depois de seu suposto fracasso, por exemplo: nessa
transformacio eles assumem o carater de desejos infantis).

A intuigdo de que a “Psicologia profunda” [ Depth Psychology] é
decisiva no conceito do capitalismo monopolista avangado tem sido
muito importante para a Nova Esquerda. A Nova Esquerda
compreende a natureza da integracdo nessa sociedade como um
mecanismo que depende primariamente da internalizacdo dos
controles sociais pelos individuos, que aprendem entio a reproduzir o
sistema existente e sua propria dominacgdo. A reprodugdo social, em
outras palavras, é garantida em larga medida pela manipulacio
sistematica das necessidades libidinais e satisfacbes: pela
comercializagdo da sexualidade (dessublimacio repressiva) e descarga
da agressdo primaria, ndo apenas em guerras imperialistas (o massacre
de My Lai etc), mas também na criminalidade crescente e na
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brutalidade do dia-a-dia. Como terapia politica e educacio, portanto, a
psicologia nao-conformista serve a psique politizada. A privatizacio e
a mercantilizacio conformista da psicologia sdo crescentemente
confrontadas com tentativas de uma terapia radical: a articulacdo da
repressdo social ainda ativa nos niveis mais profundos da existéncia
individual.

Voltemos a Nova Esquerda. Apesar de tudo, acredito que é
errado falar em seu “fracasso”. Como procurei mostrar, 0 movimento
funda-se na estrutura do proprio capitalismo avancado. O movimento
pode recuar para se renovar; ele também pode, entretanto, tornar-se
vitima de uma onda neofascista de represso.

Por tudo isso, ha indicacdes de que a “mensagem” da Nova
Esquerda tenha se difundido e tenha sido ouvida além de suas
proprias esferas. Ha, é claro, razdes para isso. A estabilidade do
capitalismo tem sido abalada, mesmo em escala internacional; o
sistema expde mais e mais sua destrutividade e irracionalidade
inerentes. E deste ponto que crescem protestos e se espalham, mesmo
que de uma forma largamente desorganizada, difusa, desconectada e
ainda sem nenhuma evidéncia de objetivos socialistas a primeira vista.
Entre os trabalhadores, o protesto se expressa na forma de greves
selvagens, absenteismo e sabotagem secreta, ou aparece em levantes
contra a lideranca sindical; aparece também nas lutas das minorias
sociais oprimidas e finalmente no movimento de liberacio das
mulheres. E 6bvio que ha uma desintegracio geral da moral dos
trabalhadores, uma desconfianca dos valores basicos da sociedade
capitalista e sua moralidade hipdcrita; o colapso geral da confianca nas
prioridades e hierarquias estabelecidas pelo capitalismo é visivel.

Ha uma explicacdo muito plausivel para o fato de que a
insatisfacdo social profundamente arraigada que tentei indicar
permanece, apesar de tudo, desarticulada, desorganizada e limitada a
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pequenos grupos. Infelizmente, a grande massa da populacéo iguala
todas as alternativas socialistas a0 comunismo soviético ou a um vago
utopismo. Obviamente, existe um medo generalizado de uma possivel
mudanca tdo radical na sociedade que poderia transformar
fundamentalmente modos de vida tradicionais, poderia minar a
moralidade puritana agora centenaria e acabar com a alienagdo em
nossas vidas. Essas sdo condi¢oes que ha muito foram aceitas ou
forcadas sobre as pessoas; fomos ensinados que o trabalho penoso e a
opressdo ao longo da vida sdo imutaveis, que eles sdo, na verdade,
nada menos do que a lei religiosa. A subjuga¢do a uma maquina de
producio em constante expansdo tem sido vista como pré-condigdo
para o progresso.

E possivel que essa opressdo tenha sido realmente necessaria
por um tempo para superar a luta contra a caréncia econdmica, para
acelerar a forca de trabalho e a dominagio da natureza; de fato, o
progresso técnico levou a uma enorme ascensio no desenvolvimento
dos meios de producio e na crescente acumulacio de riqueza social.
Por outro lado, no entanto, essas conquistas foram usadas em modos
cada vez mais brutais de perpetuar a escassez, para manter a opressao,
para violar a natureza e manipular as necessidades humanas - tudo
isso com o unico objetivo de perpetuar o modo de producio
predominante e a hierarquia social existente ou expandir sua base.

Certamente hoje é muito claro de que os triunfos do capitalismo
nio podem continuar nesse quadro repressivo: o sistema pode agora
se desenvolver apenas se destruir os meios de producio, até mesmo a
propria vida humana, em uma escala internacional. E verdade que o
capitalismo elevou sua propria negacdo a um principio. Contra esse
pano de fundo, a significancia historica da Nova Esquerda torna-se
muito mais clara. Os anos 1960 marcam um ponto de mudanga no
desenvolvimento do capitalismo (possivelmente também no
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desenvolvimento do socialismo); e foi a Nova Esquerda que colocou
uma dimensao abrangente, esquecida e suprimida da mudanga social
radical na agenda; foi a Nova Esquerda quem inscreveu em suas
bandeiras — mesmo de forma cadtica e um tanto imatura — a ideia de
uma revolugio no século XX que seria especifica de seu tempo e
distinta de todas as revolugdes precedentes. Essa revolugio seria
apropriada as condi¢des criadas pelo capitalismo tardio. Seus
portadores seriam uma classe trabalhadora expandida, com uma
existéncia social e uma consciéncia distintas, uma classe trabalhadora
expandida que incluiria grandes segmentos da classe média outrora
independente e da intelectualidade. Essa revolugdo encontraria seu
impeto e origens nio tanto na miséria econémica, mas na revolta
contra as necessidades e prazeres impostos, revolta contra a miséria e
a insanidade da sociedade afluente. Certamente, a sociedade capitalista
tardia também reproduz a pauperizacio economica e as formas mais
cruéis de exploragio, e, no entanto, é claro que as forcas de mudanga
radical nos paises capitalistas altamente desenvolvidos nio sao
recrutadas principalmente no “proletariado”, e que suas demandas s&o
orientadas em dire¢do a formas de vida e necessidades
qualitativamente diferentes.

A Nova Esquerda fotalizou a rebelido contra a ordem existente
em suas demandas e em sua luta; ela mudou a consciéncia de amplos
setores da populagio; ela mostrou que a vida sem o trabalho
improdutivo e sem sentido é uma possibilidade, uma vida sem medo,
sem a “ética puritana do trabalho” (que, por um longo periodo, nio foi
de modo algum uma ética do trabalho, mas uma ética da opressio),
uma vida sem brutalidade e hipocrisia recompensadas, uma vida
finalmente destituida da beleza artificial e da deformidade atual do
sistema capitalista. Em outras palavras, a Nova Esquerda tornou
concreto aquilo que ha muito tempo é conhecimento abstrato com sua
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afirmacdo de que “mudar o mundo” nio significa substituir um
sistema de dominacdo por outro, mas sim um salto para um nivel
qualitativamente novo de civilizagdo onde os seres humanos podem
desenvolver suas proprias necessidades e potencialidades em
solidariedade uns com os outros.

Como entdo a Nova Esquerda deveria se preparar para uma tal
transformacio radical? (Dadas as limitacbes do espaco, ndo posso
realmente abordar o problema da organizacio aqui, mas me limitarei
necessariamente a algumas observacdes preliminares e gerais).

Em primeiro lugar, temos que ser muito claros sobre o fato de
que vivemos em uma época de contrarrevolucio preventiva. O
capitalismo esta preparado tanto para a guerra civil quanto para a
guerra imperialista. Devido a maquinaria global de controle do
capitalismo, a Nova Esquerda - isolada da massa conservadora da
populacdo — é deixada por enquanto com a estratégia minima da
frente Uinica: a cooperacéo de estudantes, trabalhadores militantes e
liberais de esquerda (mesmo pessoas e grupos nao politicos). Uma
frente unida enfrenta a tarefa de organizar protestos contra certos atos
de agressdo e repressdo especialmente brutais do regime. Em geral, a
integracdo prevalecente parece impedir a formacdo de partidos de
massa radicais, pelo menos por enquanto; a énfase primaria da
organizacdo radical seria, entdo, nas bases locais e regionais (nas
fabricas, escritorios, universidades, complexos habitacionais); a tarefa
incluiria a articulacio do protesto e a mobilizacido para acgdes
concretas. A organizacio radical ndo se preocuparia em organizar
acOes para a transicdo para o socialismo; nada prejudicou mais os
grupos marxistas da Nova Esquerda do que sua linguagem de
propaganda reificada e ritualizada que pressupde a existéncia
precisamente dessa consciéncia revolucionaria que deveria estar se
auto desenvolvendo. A transi¢io para o socialismo nio esta agora na
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agenda; a contrarrevolucdo é dominante. Nestas circunstancias, uma
luta contra as piores tendéncias torna-se o ponto focal. O capitalismo
se expOe diariamente em agdes e fatos que podem servir aos objetivos
do protesto organizado e da educacéo politica: a preparacio de novas
guerras e intervencOes, assassinatos politicos e tentativas de
assassinato, violagdes brutais dos direitos civis, racismo, exploracio
intensificada da forca de trabalho. A luta emergira primeiro nas
formas democraticas burguesas (a elei¢io e apoio de politicos liberais,
a distribuicdo de informagdo suprimida, o protesto contra a poluicdo
ambiental, boicotes, etc.). Demandas e a¢es que foram legitimamente
condenadas em outras situagdes como politica reformista,
economicista, liberal-burguesa podem ter uma importancia positiva
neste momento: o capitalismo tardio possui um limiar menor de
tolerancia.

A expansdo das forcas potenciais da revolucdo corresponde a
totalizacdo do proprio potencial revolucionario. Indiquei que, em sua
fase heroica, a Nova Esquerda foi permeada pela convic¢ao de que a
revolucgio do século XX avancaria em dimensdes que deixam para tras
tudo o que conhecemos das revolucdes anteriores. Por um lado, ela
mobilizara “grupos marginais” e setores sociais que ainda nio foram
politizados; por outro lado, esta revolucdo sera mais que uma
revolucdo econdmica e politica; serd acima de tudo cultural A
necessidade vital de revolucionar os valores que caracterizaram a
sociedade de classes esta articulada nesse novo tipo de revolucao.

Nesse contexto, o movimento de libertacio das mulheres
poderia tornar-se a “terceira forca” da revolucdo. E claro que as
mulheres nio constituem uma “classe” separada; elas pertencem a
todos os setores e classes sociais, e a oposicio dos sexos é mais
biologica do que baseada na classe; a0 mesmo tempo, é claro, essa
oposi¢io se desdobra dentro de um contexto socio-historico.
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A histéria da civilizacio é a historia do patriarcado e da
dominacio masculina. O desenvolvimento das mulheres foi
determinado e limitado apenas pelas exigéncias dos proprietarios de
escravos, das sociedades feudal e burguesa, mas também e igualmente
por necessidades especificamente masculinas.

E claro que a dicotomia macho-fémea se transformou na
oposi¢do masculino-feminino. Ao mesmo tempo que as mulheres
estavam sendo integradas em uma escala cada vez maior no processo
de produgio material como objetos de exploragio e representantes do
trabalho abstrato (igualdade desigual de exploracio), ainda se esperava
que elas incorporassem todas as qualidades de pacificacdo,
humanidade e um auto-sacrificio que ndo pode se desenvolver no
mundo do trabalho capitalista sem minar sua base repressiva,
especificamente o funcionamento dos relacionamentos humanos de
acordo com as leis da producio de mercadorias. Por essa razio, os
dominios e a “aura” particular do feminino foram estritamente
separados da esfera da produgdo: “feminilidade” tornou-se uma
qualidade validada apenas dentro das quatro paredes da residéncia
privada e na esfera sexual. Naturalmente, mesmo esse setor privado
permaneceu parte da estrutura da dominacio masculina. Essa divisdo
e alocacdo de recursos humanos foi completamente institucionalizada
e reproduzida de geragio em geracio. E claro que essas condicdes
sociais antagOnicas assumiram a aparéncia de uma oposi¢ao “natural”:
a oposicdo entre qualidades inatas como base para uma hierarquia
supostamente natural, a dominac¢do do masculino sobre o feminino.

Estamos num momento da historia em que a agressividade e a
brutalidade da sociedade dominada pelos homens alcancaram um
ponto alto destrutivo, que ndo pode ser compensado pelo
desenvolvimento dos meios de producio e pela dominagéo racional da
natureza. A revolta das mulheres contra os papéis que lhes sdo
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impostos toma necessariamente a forma de uma negagio no contexto
da sociedade existente: € a luta contra a dominacdo masculina travada
em todos os niveis da cultura material e intelectual.

A negacio é, claro, ainda abstrata e incompleta nesse ponto; é,
de fato, um primeiro e essencial passo para a libertagdo; ndo é de
modo algum a propria libertacdo. Se o impulso emancipatério
permanecesse nesse nivel, o potencial radical desse movimento para a
construgio de uma sociedade socialista alternativa seria suprimido —
no final, o movimento teria alcancado nada mais que igualdade de
dominacéo.

O proprio sistema s6 mudaria quando a oposicao das mulheres
ao patriarcado se tornasse efetiva com base na sociedade: na
organizacido do processo de producéo, na natureza do trabalho e na
transformacdo das necessidades. A orientacdo da producdo para a
receptividade, para o aproveitamento dos frutos do trabalho, para uma
emancipacdo dos sentidos, para a pacificagdo da sociedade e da
natureza, removeria os fundamentos da agressdo masculina em sua
forma mais repressiva e mais lucrativa, ou seja, na reproducdo do
capitalismo. O que tem sido considerado a antitese feminina das
qualidades masculinas no patriarcado, na realidade uma alternativa
social e historica reprimida, seria a alternativa socialista: o fim da
produtividade destrutiva e auto-aceleradora, a fim de criar as
condicdes sob as quais as pessoas sdo capazes de usufruir sua
sensualidade e seu intelecto, e confiar em suas emogdes.

Isso seria um “socialismo feminino™ Acho que a expressdo é
enganosa. Em ultima analise, uma revolucdo social que elimina a
dominacdo masculina acabaria com a alocacdo de caracteristicas
especificamente femininas a mulher como mulher, traria essas
qualidades a todos os setores da sociedade e as desenvolveria no
trabalho, bem como nas esferas do tempo livre. Nesse caso, a

188



emancipacdo das mulheres também seria a emancipacdo dos homens
— certamente uma necessidade para ambos.

Nesse estagio do capitalismo, a espiral cada vez mais frenética
de progresso e destrui¢io, dominacéo e subjugacio s6 pode chegar a
um fim se a esquerda radical conseguir manter abertas essas novas
dimensdes de mudanca social, articulando e mobilizando a
necessidade vital de um diferente modo de vida em sentido qualitativo.
Podemos discernir os primérdios de uma estratégia e organizacio que
reflitam essas necessidades — o inicio de uma linguagem adequada a
essas tarefas, que tente se libertar da reificacdo e da ritualizacdo. A
Nova Esquerda nao falhou; o fracasso caracteriza aqueles que fugiram
da politica.

A Nova Esquerda corre o risco — como a esquerda em geral - de
ser vitima das tendéncias reacionarias e agressivas do capitalismo
tardio. Essas tendéncias se tornam maiores a medida que a crise se
espalha e forca o sistema a buscar uma saida através da guerra e da
supressdo da oposicdo. A necessidade do socialismo é confrontada
com a do fascismo mais uma vez. A alternativa classica “socialismo ou

barbarie” é hoje mais urgente do que nunca.

Texto original: MARCUSE, Herbert. “The Failure of the New Left?”. New German
Critique 18,1979, p. 3-11.

Tradugio para a lingua portuguesa publicada com a permissio de Peter Marcuse,
executor do Literary Estate of Herbert Marcuse, que detém todos os direitos para
futuras publicacdes.

Materiais suplementares de trabalhos anteriormente ndo publicados de Herbert
Marcuse, muitos dos quais se encontram na biblioteca da Universidade Johann
Wolfgang Goethe de Frankfurt/Main, foram publicados pela editora Routledge
(Inglaterra) em uma série de seis volumes editada por Douglas Kellner, e pela editora
zu Klampen (Alemanha) em uma série editada por Peter-Erwin Jansen.
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ECOLOGIA E CRITICA
DA SOCIEDADE MODERNA (1979)*

Herbert Marcuse

Tradugao de Fernando Bee

Agradeco a vocés pela recepcio acalorada. Estou feliz por ter a
oportunidade de falar para este curso de sobrevivéncia na selva
[wilderness class]. Na verdade, ndo estou certo sobre o que dizer
porque ndo vejo mais problemas. Como vocés sabem, o Presidente
Carter forneceu uns 36 milhdes de acres de terra selvagem
[ wilderness] para o desenvolvimento comercial. Ndo sobraram muitas
terras selvagens para preservar. Mas nds ainda tentaremos, no
entanto.

O que proponho fazer é discutir a destruicdo da natureza no
contexto da destrutividade geral que caracteriza nossa sociedade.
Entdo, irei tracar as raizes dessa destrutividade nos proprios
individuos; isto é, examinarei a destrutividade psicologica no interior
dos individuos.

Hoje, minha discussdo se apoia amplamente sobre conceitos
psicanaliticos basicos desenvolvidos por Sigmund Freud. De inicio,
gostaria de definir, de maneira breve e super simplificada, os conceitos
freudianos mais importantes que utilizo. Em primeiro lugar, ha a
hipétese de Freud de que o organismo vivo é formado por duas

* Fala proferida por Marcuse em 1979 e publicada pela primeira vez em
1992. [N.T.]



pulsdes primarias, ou instintos.” Uma dessas ele chama de Eros,
energia erética, instintos de vida; esses termos sdo mais ou menos
sindnimos. Ele chama a outra pulsdo primaria de Téanatos, energia
destrutiva, o desejo de destruir a vida, de aniquilar a vida. Freud
atribuiu esse desejo a um instinto primario de morte nos seres
humanos. O tunico outro conceito psicanalitico que gostaria de
explicar brevemente é aquele que Freud chama de principio de
realidade. O principio de realidade pode ser simplesmente definido
como a soma total dessas normas e valores que deveriam governar o
comportamento normal em uma sociedade estabelecida.

O que farei por dltimo, hoje, sera rascunhar brevemente as
perspectivas para uma mudanca na sociedade de hoje. Defino
mudanca radical como uma mudanca ndo somente nas institui¢oes e
relacoes basicas de uma sociedade estabelecida, mas também nas
consciéncias individuais em tal sociedade. A mudanga radical pode ser
profunda a ponto de afetar o inconsciente individual. Essa definicao
nos possibilita distinguir a mudanca radical de um sistema social
inteiro daquelas mudancas internas a esse sistema. Em outras
palavras, a mudanca radical deve envolver tanto uma mudanga nas
instituicdes da sociedade, como também uma mudanca na estrutura
de carater predominante entre os individuos nessa sociedade.

Na minha opinido, nossa sociedade de hoje é caracterizada pelo
prevalecimento de uma estrutura de carater destrutiva em seus
membros individuais. Mas como podemos falar de tal fenémeno?
Como podemos identificar a estrutura de carater destrutiva em nossa
sociedade de hoje? Sugiro que certos eventos simbolicos, questoes
simbolicas e agdes simbdlicas ilustram e iluminam a dimensdo mais
profunda da sociedade. Esta é aquela dimenso na qual a sociedade

* Na tentativa de preservar o vocabulario utilizado no debate americano, a
palavra inglesa drive foi traduzida ao longo do texto por pulsio e a palavra
inglesa instinct foi traduzida por instinto. [N.T.]
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reproduz a si mesma na consciéncia dos individuos e também nos seus
inconscientes. Essa dimensdo profunda é uma fundacdo para a
manutencgio da ordem politica e economica estabelecida na sociedade.

Eu irei oferecer trés exemplos de tais eventos simbolicos,
ilustracdes da dimensdo profunda da sociedade, daqui a pouco.
Primeiro, quero apontar que a destrutividade da qual falei, a estrutura
de carater destrutivo tdo proeminente em nossa sociedade de hoje,
tem de ser vista no contexto das caracteristicas da destrutividade
institucionalizada de ambas as relacdes exteriores e domésticas. Essa
destrutividade institucionalizada é bem conhecida, e exemplos disso
sdo faceis de se dar. Eles incluem o crescimento constante do
orcamento militar a custa do bem-estar social, a proliferacio de
instalagdes nucleares, o envenenamento e poluicdo gerais de nosso
ambiente de vida, a subordina¢io escancarada dos direitos humanos
aos requerimentos da estratégia global, e a ameaca de guerra em caso
de uma contestacio a essa estratégia. Essa destruicdo
institucionalizada é tanto aberta como legitimada. Ela fornece o
contexto no qual a reproducio individual da destrutividade toma
lugar.

Deixe-me tomar os meus trés exemplos de eventos ou
acontecimentos simbolicos, exemplos que iluminam a dimensao
profunda da sociedade. Em primeiro lugar, o destino na corte Federal
de um estatuto de regulacdo nuclear do Estado. Esse estatuto teria
colocado uma moratéria em todas as instalacdes nucleares no Estado
que ndo teriam meios adequados de prevenir residuos atémicos
mortais. O juiz em questdo invalidou esse estatuto porque o
considerou inconstitucional. Interpretacéo brutal: viva la muerte! Vida
longa a morte! Em segundo lugar, a carta sobre Auschwitz que
apareceu em um grande jornal. Nessa carta, uma mulher reclamou
que a publicagio de uma fotografia de Auschwitz na primeira pagina

192



do jornal era (e eu cito) “uma questio de extremo mal gosto”. Qual é o
proposito, a mulher perguntou, de trazer esse horror novamente a
tona? As pessoas ainda necessitariam estar conscientes de Auschwitz?
Interpretagio brutal: esqueca isto. Terceiro e dltimo, o termo “surfista
nazista”. Junto com esse termo vai o simbolo da suéastica. Tanto a frase
como o simbolo sdo orgulhosamente adotados e aplicados a surfistas
(e eu cito) “totalmente dedicados ao surfe”. Interpretacéo brutal: ndo é
necessario. A intencdo declaradamente (e, considero, sinceramente)
apolitica [unpolitical] do “surfista nazista” ndo cancela a afinidade
inconsciente interna com o regime mais destrutivo do século, que é
expressado aqui como uma questéo de identificacio linguistica.

Deixe-me voltar para a minha discussdo tedrica. A pulsdo
primaria em direcio a destrutividade reside nos proprios individuos,
assim como a outra pulsdo primaria, Eros. O equilibrio entre essas
duas pulsdes também se encontra dentro dos individuos. Refiro-me ao
equilibrio entre a vontade e o desejo deles de viverem e a vontade e o
desejo deles de destruirem a vida, o equilibrio entre o instinto de vida e
o instinto de morte. Ambas pulsdes, de acordo com Freud, estio
fundidas dentro do individuo. Se uma pulsdo é ampliada, isto vem a
custa da outra pulsio. Em outras palavras, qualquer aumento da
energia destrutiva no organismo leva, mecanicamente e
necessariamente, ao enfraquecimento de Eros, ao enfraquecimento do
instinto de vida. Essa é uma nogio extremamente importante.

O fato de que essas pulsdes primarias sdo pulsdes individuais
pode parecer acometer e restringir qualquer teoria da mudanca social
a uma questio de psicologia individual. Como podemos fazer uma
conexdo entre a psicologia individual e a psicologia social? Como
podemos fazer a transi¢do da psicologia individual para a base
instintiva de uma sociedade inteira ou de uma civilizacdo inteira?
Sugiro que o contraste e a oposicio entre psicologia individual e
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psicologia social sejam enganosas. Nao ha separacio entre os dois. Em
graus variaveis, todos os individuos sdo seres humanos socializados. O
principio de realidade prevalecente na sociedade governa a
manifestacdo até mesmo das pulsdes primarias individuais, assim
como aquelas do eu [ego] e do subconsciente. Os individuos
introjetam os valores e os objetivos que estdo incorporados nas
institui¢des sociais, na divisio social do trabalho, na estrutura de poder
estabelecida, e assim por diante. Inversamente, as institui¢des e
politicas sociais refletem (tanto em afirmagio como em negacéo) as
necessidades socializadas dos individuos, que desta maneira se tornam
suas proprias necessidades.

Esse é um dos mais importantes processos na sociedade
contemporanea. De fato, as necessidades que efetivamente sio
oferecidas aos individuos por institui¢des, e que em muitos casos sao
impostas sobre os individuos, acabam se tornando as proprias
necessidades e desejos dos individuos. Esta aceitacdo de necessidades
sobrepostas leva a uma estrutura de carater afirmativa. Leva a
afirmacéo e a conformacio ao sistema de necessidades estabelecido,
sejam a afirmacdo e a conformacio voluntarias ou forcadas. De fato,
até mesmo se a aprovagio da lugar a negacdo, até mesmo se da lugar
ao comportamento social ndo-conformista, esse comportamento é
amplamente determinado por aquilo que o ndo conformista nega e se
opde. Aceitar e afirmar necessidades externamente sobrepostas e
introjetadas — esta introjecdo negativa leva a estrutura de carater
radical.

Estrutura de carater radical. Agora, gostaria de dar para vocés,
em termos psicanalitico, uma defini¢io de estrutura de carater radical
— que nos conduzira imediatamente ao nosso problema de hoje.

Uma estrutura de carater radical é definida, em uma base
freudiana, como uma preponderancia no individuo dos instintos de
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vida sobre os instintos de morte, uma preponderancia da energia
erotica sobre as pulsdes destrutivas.

No desenvolvimento da civiliza¢do ocidental, os mecanismos de
introjecao foram refinados e ampliados a tal ponto que a estrutura de
carater afirmativa socialmente exigida ndo tem de ser, normalmente,
forcada brutalmente, como é o caso sob regimes autoritarios e
totalitarios. Em sociedades democréticas, a introjecio (junto com as
forcas da lei e da ordem, sempre prontas e legitimas) é suficiente para
manter o sistema funcionando. Além disto, nos paises industriais
avancados, a introje¢io afirmativa e uma consciéncia conformista séo
facilitadas pelo fato de que elas procedem sobre bases racionais e tém
uma fundacio material. Refiro-me a existéncia de um alto padrdo de
vida para a maioria da populacio privilegiada, e a uma moralidade
social e sexual consideravelmente frouxa. Esses fatos, em uma medida
consideravel, compensam pela alienacio intensificada no trabalho e
no lazer que caracterizam essa sociedade. Em outras palavras, a
consciéncia conformista fornece nio somente uma compensacio
imaginaria, mas também uma real. Isto milita contra a ascensio de
uma estrutura de carater radical.

Na tdo chamada sociedade de consumo, entretanto, a satisfacdo
contemporanea aparece como vicaria e repressiva quando ¢é
contrastada com a possibilidade real da libertacdo aqui e agora.
Aparece como repressiva quando contraposta com o que Ernst Bloch
chamou uma vez de utopia concreta. A nogdo de Bloch de utopia
concreta se refere a uma sociedade na qual os seres humanos nio tem
mais que viver suas vidas como meios para ganhar a vida em
performances alienadas. Utopia concreta: “utopia” porque tal
sociedade é uma possibilidade historica real.

Agora, em um Estado democratico, a efetividade e a extensao da
introjecdo afirmativa pode ser medida. Pode ser medida pelo nivel de
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apoio a sociedade existente. Este apoio é expressado, por exemplo, nos
resultados de eleicdes, na falta de uma oposicdo radical organizada,
nas pesquisas de opinido publica, na aceitagio de agressdo e corrupgio
como procedimentos normais nos negécios e na administracdo. Uma
vez que a introjecdo, sob o peso da satisfacio compensatoria, se
enraizou no individuo, uma liberdade consideravel de co-
derterminacio pode ser concedida as pessoas. As pessoas, por boas
razdes, apoiardo ou pelo menos sofrerdo com seus lideres, até o ponto
da auto-destrui¢do estar ameacada. Sob as condicoes da sociedade
industrial avancada, a satisfagio esta sempre atrelada a destruicdo. A
dominacio da natureza esta atrelada a violacdo da natureza. A busca
por novas fontes de energia esta atrelada ao envenenamento do
ambiente de vida [life environment]. A seguranca esta atrelada a
serviddo, o interesse nacional a expansdo global. O progresso técnico
esta atrelado a manipulacdo e ao controle progressivos dos seres
humanos.

E ainda assim, as forcas potenciais de mudanca estdo ai. Essas
forcas apresentam o potencial para a emergéncia de uma estrutura de
carater na qual as pulsdes emancipatoérias ganham ascensio sobre as
compensatorias. Essa tendéncia aparece hoje como uma rebelido
primaria da mente e do corpo, da consciéncia e do inconsciente.
Aparece como uma rebelido contra a produtividade destrutiva da
sociedade estabelecida e contra a repressio e a frustracdo
intensificadas ligadas a essa produtividade. Esse fenomeno pode muito
bem prenunciar uma subversio das bases instintivas da civilizagdo
moderna.

Antes de esbogar brevemente as novas caracteristicas dessa
rebelido, vou explicar o conceito de destrutividade aplicado & nossa
sociedade. O conceito de destruicdo é obscurecido e anestesiado pelo
fato de que a destrui¢do, ela mesma, estd ligada internamente a
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producio e a produtividade. A tltima, mesmo quando consome e
destr6i os recursos humanos e naturais, também aumenta as
satisfagbes materiais e culturais disponiveis para a maioria das
pessoas. A destrutividade hoje raramente aparece em sua forma pura
sem racionalizacdo e compensacdo apropriada. A violéncia tem um
canal bem abastecido e gerenciavel na cultura popular, no uso e no
abuso do poder da maquina e no crescimento cancerigena da industria
de defesa. A ltima destas se faz palatavel pela invocagio do “interesse
nacional”, que ha muito se tornou flexivel o suficiente para ser
aplicado pelo mundo.

Néo ¢é de se admirar, entdo, que sob estas circunstancias seja
dificil desenvolver uma consciéncia ndo conformista, uma estrutura de
carater radical. Nao é de se admirar que seja dificil de sustentar uma
oposi¢do organizada. Nao é de se admirar que tal oposicdo seja
impedida por desespero, ilusdo, escapismo e assim por diante. Por
todas estas razdes, as rebelides de hoje tornam-se visiveis somente em
pequenos grupos que perpassam classes sociais — por exemplo, o
movimento estudantil, o movimento de libertacio das mulheres, as
iniciativas dos cidaddos, a ecologia, os coletivos, as comunidades e
assim por diante. Além disso, especialmente na Europa, essa rebelido
assume um carater pessoal conscientemente enfatizado,
metodicamente praticado. Ela tem uma preocupacdo com a psique e
as pulsoes dos individuos, com a auto-analise, com a celebragio dos
problemas dos proprios individuos, com aquela famosa viagem em
dire¢do ao privado mundo interior. Esse retorno a si mesmo esta
conectado frouxamente com o mundo politico. As dificuldades
pessoais, os problemas e as duvidas sdo (sem negacio) relacionados e
explicados em termos de condi¢des sociais e vice-e-versa. A politica é
personalizada. Vemos a “politica em primeira pessoa”.
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A fungdo social e politica dessa radicalizacdo primaria, pessoal,
da consciéncia é altamente ambivalente. Por um lado, ela indica
despolitizagio, recuo e fuga. Mas por outro lado, esse retorno a si abre
ou recaptura uma nova dimensdo da mudanca social. Esta dimensao é
aquela da subjetividade e da consciéncia dos individuos. Séo
individuos, afinal das contas, que (em massa ou como individuos) se
mantém agentes da mudanca histérica. Entdo, a rebelifio
contemporanea de pequenos grupos é caracterizada por um frequente
esforco desesperado de contra-atacar a negligéncia do individuo
encontrada na pratica radical tradicional. Além disso, essa “politica em
primeira pessoa” também contra-ataca uma sociedade de integracdo
efetiva. Na sociedade moderna, o processo de introjecio afirmativa
equaliza os individuos na superficie. Suas necessidades e aspiracoes
introjetadas sdo universalizadas; elas se tornam gerais, comuns, ao
longo da sociedade. Mudanga, no entanto, pressupde uma
desintegracio desta universalidade.

Mudanga pressupde uma subversdo gradual das necessidades
existentes, para que, nos proprios individuos, seus interesses em
satisfacdes compensatorias venham a ser substituidos por
necessidades emancipatorias. Essas necessidades emancipatdrias nio
sdo necessidades novas. Elas nio sdo simplesmente uma questdo de
especulacdo ou predicdo. Essas necessidades estdo presentes, aqui e
agora. Elas permeiam a vida dos individuos. Essas necessidades
acompanham o comportamento individual e o questionam, mas elas
estdo presentes somente em uma forma na qual sdo mais ou menos
efetivamente  reprimidas e distorcidas. Tais necessidades
emancipatérias incluem ao menos o seguinte. Em primeiro lugar, a
necessidade de reduzir drasticamente o trabalho alienado socialmente
necessario e substitui-lo por trabalho criativo. Em segundo lugar, a
necessidade de tempo livre autdnomo em vez de lazer direcionado. Em
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terceiro lugar, a necessidade de acabar com a interpretagio de papéis.
Em quarto lugar, a necessidade de receptividade, tranquilidade e
alegria abundante em vez do barulho constante da producao.

Evidentemente, a satisfacdo dessas necessidades emancipatorias
¢ incompativel com as sociedades de capitalismo de Estado e de
socialismo de Estado estabelecidas. E incompativel com sistemas
sociais reproduzidos através de trabalho alienado em tempo integral e
de performances auto-propulsoras, tanto produtivas como
improdutivas. O espectro que assombra as sociedades industriais
avancadas de hoje é a obsolescéncia da alienacdo em tempo integral. A
consciéncia deste espectro esta difundida entre a populacio inteira em
um maior ou em um menor grau. A consciéncia popular dessa
obsolescéncia se mostra no enfraquecimento daqueles valores
operacionais que hoje governam o comportamento requerido pela
sociedade. A ética de trabalho puritana esta enfraquecendo, por
exemplo, assim como a moralidade patriarcal. Os negocios legitimos
convergem com a Mafia; as demandas dos sindicatos mudaram do
aumento do salario para a reducio das horas de trabalho; e assim por
diante.

Foi provado que uma qualidade de vida alternativa é possivel. A
utopia concreta de Bloch pode ser alcangada. No entanto, uma grande
maioria da populacdo continua a rejeitar a propria ideia de uma
mudangca radical. Parte da razdo para isso é o poder esmagador e a
forca compensatoria da sociedade estabelecida. Outra parte da razéo é
a introjecio das vantagens Obvias dessa sociedade. Mas uma razio a
mais se encontra na estrutura instintiva basica dos proprios
individuos. Entéo, finalmente chegamos a uma discussdo breve das
raizes dessa repulsdo a mudanca historicamente possivel nos proprios
individuos.
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Como mencionei no comeco, Freud argumenta que o
organismo humano exibe uma pulsdo primaria para um estado de
existéncia sem tensdo dolorosa, para um estado livre de dor. Freud
localizou esse estado de satisfacdo [ fulfillment] e liberdade no proprio
inicio da vida, na vida dentro do utero. Consequentemente, ele viu a
pulsdo para um estado indolor como um desejo de retornar a um
estagio prévio de vida, anterior a vida organica consciente. Ele atribuiu
esse desejo de retornar a estagios prévios de vida a um instinto de
morte e destrui¢do. Esse instinto de morte e destruigio esforga-se para
atingir uma negacdo da vida através da externalizacdo. Isto significa
que essa pulsdo é direcionada para longe do individuo, para longe dela
mesma ou dele mesmo. Ela é direcionada para a vida fora do
individuo. Essa pulsio é externalizada; se ndo for, simplesmente
terfamos uma situacdo suicida. Fla é direcionada para a destruicao de
outras coisas vivas, de outros seres vivos e da natureza. Freud chamou
essa pulsdo de “um longo desvio em diregéo a morte”.

Podemos agora especular, contra Freud, que a esfor¢o por um
estado livre de dor pertence ao Eros, aos instintos de vida, em vez de
aos instintos de morte? Se sim, esse desejo pela satisfacdo atingiria seu
objetivo ndo no inicio da vida, mas no florescimento e na maturidade
da vida. Serviria ndo como um desejo de retornar, mas como um
desejo de progredir. Serviria para proteger e fortalecer a propria vida.
A pulsdo por um estado indolor, pela pacificagdo da existéncia, iria
entdo procurar satisfacdo no cuidado protetor das coisas vivas. Ela
encontraria satisfagido na recaptura e na restauracio de nosso
ambiente de vida, e na restauracdo da natureza, tanto externa como
interna aos seres humanos. Essa é exatamente a maneira pela qual
vejo o movimento ambientalista de hoje, 0 movimento ecologico de
hoje.
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O movimento ecologico se revela na ultima analise como um
movimento politico e psicolégico de libertagio. E politico porque
confronta o poder articulado do grande capital, cujos interesses vitais
o movimento ameaca. E psicologico porque (e este é um ponto
extremamente importante) a pacificacdo da natureza externa, a
protecio do ambiente de vida, também pacificara a natureza no
interior dos homens e das mulheres. Um ambientalismo de sucesso
subordinara, no interior dos individuos, a energia destrutiva a energia
erdtica.

Hoje, a poténcia dessa forca transcendente do Eros em direcéo a
sua satisfacdo é reduzida perigosamente pela organizacdo social da
energia destrutiva. Consequentemente, os instintos de vida tornam-se
quase impotentes para estimular uma revolta contra o principio de
realidade dominante. O que a forca de Eros é suficientemente
poderosa para fazer é o seguinte. Serve para mover um grupo nio
conformista, junto com outros grupos de cidaddos nao silenciosos,
para um protesto muito diferente das formas tradicionais de protestos
radicais. O surgimento de uma nova linguagem neste protesto, de um
novo comportamento, de novos objetivos, testemunha as suas raizes
psicossomaticas. O que temos é uma politizacdo da energia erdtica.
Isso, sugiro, é a marca distintiva dos movimentos mais radicais de
hoje. Esses movimento nio representam a luta de classes no sentido
tradicional. Eles ndo constituem um luta para substituir uma estrutura
de poder por outra. Em vez disso, esses movimentos radicais sdo
revoltas existenciais contra um principio de realidade obsoleto. Eles
sd0 uma revolta carregada [carried] pela mente e pelo corpo dos
proprios individuos. Um resultado que é intelectual assim como
instintivo. Uma revolta na qual o organismo inteiro, a propria alma do
ser humano, se torna politica. Uma revolta do instinto de vida contra a
destruigio organizada e socializada.
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Mais uma vez devo ressaltar a ambivaléncia dessa sendo
rebelido esperangosa. A individualizacio e a somatizacdo de um
protesto radical, sua concentracdo na sensibilidade e nos sentimentos
dos individuos, entra em conflito com a organizacdo e a auto-
disciplina que é exigida por uma praxis politica efetiva. A luta para
mudar essas condi¢des objetivas, econdmicas e politicas que sdo a base
para a transformacdo psicossomatica, subjetiva, parece estar
enfraquecendo. O corpo e a alma dos individuos tém sempre sido
descartaveis, pronto para serem sacrificados (ou para se sacrificarem)
por um todo reificado, hipostasiado — seja ele o Estado, a Igreja ou a
Revolugdo. Sensibilidade e imaginacdo ndo sdo pareo para esses
realistas que determinam nossa vida. Em outras palavras, uma certa
impoténcia parece ser uma caracteristica inerente de qualquer
oposi¢ao radical que permanece fora das organiza¢des de massa dos
partidos politicos, dos sindicatos e assim por diante.

O protesto radical moderno pode parecer condenado a
significincia marginal quando comparada com a efetividade de
organizacoes de massa. No entanto, tal impoténcia tem sido sempre a
qualidade inicial dos grupos e individuos que apoiam os direitos
humanos e os objetivos humanos para além dos chamados objetivos
realistas. A fraqueza desses movimentos talvez seja um sinal de sua
autenticidade. Seu isolamento talvez seja um sinal dos esforgos
desesperados necessarios para se libertar do sistema de dominacdo
geral, se libertar do continuo da destruicéo realista, lucrativa.

O retorno que os movimentos radicais modernos fizeram, seu
retorno ao dominio psicossomatico dos instintos de vida, seu retorno a
imagem da utopia concreta, pode ajudar a redefinir o objetivo humano
da mudanca radical. E me arriscarei a definir esse objetivo em um
sentenca curta. O objetivo da mudanga radical de hoje é a emergéncia
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de seres humanos que sdo fisicamente e mentalmente incapazes de
criar outra Auschwitz.

A objecio que as vezes é feita a esse objetivo elevado, isto é, a
objecdo de que esse objetivo é incompativel com a natureza do
homem, testemunha somente uma coisa. Testemunha o nivel em que
esta objecdo sucumbiu a ideologia conformista. Esta ultima ideologia
apresenta o continuo histérico da repressio e da regressio como uma
lei da natureza. Contra essa ideologia, insisto que ndo ha uma coisa tal
como uma natureza humana imutavel. Além e acima do nivel animal,
os seres humanos sao maleaveis, corpo e mente, até as suas proprias
estruturas  instintivas. Homem e mulheres podem ser
computadorizados em robds, sim — mas eles também podem recusar.
Obrigado.

Texto original: MARCUSE, Herbert. “Ecology and the Critique of Modern Society”.
Capitalism Nature Socialism: A Journal of Socialist Ecology 3 (3), 1992, p. 29-38.

Tradugio para a lingua portuguesa publicada com a permissio de Peter Marcuse,
executor do Literary Estate of Herbert Marcuse, que detém todos os direitos para
futuras publicacdes.

Materiais suplementares de trabalhos anteriormente ndo publicados de Herbert
Marcuse, muitos dos quais se encontram na biblioteca da Universidade Johann
Wolfgang Goethe de Frankfurt/Main, foram publicados pela editora Routledge
(Inglaterra) em uma série de seis volumes editada por Douglas Kellner, e pela editora
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