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}\ CADERNOS DO ATELIE

Plano de convergéncia

Cartografias da Critica: Fundamentos, Potencialidades e Limites

Em 2017, davamos inicio ao Projeto Cartografias da Critica no nucleo de
pesquisa SOCIOFILO, com atividades no Blog do Sociofilo. Ele se propunha a
(re)pensar a (teoria) critica em seus fundamentos, potencialidades e limites,
realizando uma genealogia das constelacdes de critica e fazendo uma
cartografiadasteoriasepesquisascriticas.

Sendo liderado por Alberto Luis Cordeiro de Farias & André Magnelli, o
Cartografias passou a ter como locus central o Atelié de Humanidades e
integrou, como co-coordenador, o professor Felipe Maia (UFJF). Iniciamos com
grande alegria, agora em 2019, a segunda fase do Cartografias, trazendo a
publico um novo projeto, 0 nosso primeiro livro e uma série de publicagdes no
Cadernosdo Atelié.

Como estreia, publicamos, no primeiro fasciculo, o excelente texto de umadas
principais tedricas da atualidade, Seyla Benhabib (Universidade de Yale).
Agradecemosfortemente aBenhabibe aBoston Review pelagentilautorizacdo
dapublicagao.
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Felipe Maia G. da Silva

Seyla Benhabib (1950 - ) é uma das mais
importantes tedricas criticas contemporaneas. Como
tal, insere-se na tradicdo de pensamento critico que
teve inicio nos anos 20 em Frankfurt, trabalhando
sobretudo com os temas da teoria democratica e
questdes de teoria social.

Turca de ascendéncia judaica (judia sefardita),
radica nos EUA, onde é Eugene Mayer Professor of
Political Science and Philosophy na Universidade de
Yale, tendo sido ainda diretora do programa de
Ethics, Politics, and Economics de 2002 a 2008.

Seu trabalho em filosofia politica e teoria social,
com énfase nos estudos de género, baseia-se na
teoria critica e na teoria politica feminista. Sao
conhecidos seus estudos sobre Hannah Arendt e
Jiirgen Habermas. Dentre seus principais trabalhos,
destacam-se: Dignity in Adversity: Human Rights in
Troubled Times (2011); Politics in Dark Times:
Encounters with Hannah Arendt (2010); Another
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Cosmopolitanism (2006); The Rights of Others (2004);
The Reluctant Modernism of Hannah Arendt (2003);
The Claims of Culture (2002); Democracy and
Difference (1996);  Situating  the  Self:  Gender,
Community and Postmodernism in Contemporary
Ethics (1992); Critique, Norm and Utopia. A Study of
the Foundations of Critical Theory (1986).

Uma boa sintese da obra de Benhabib é
oferecida por Rodrigo Cordero (2014):

o problema que orientou seu trabalho por mais de trés
décadas consiste em como reconciliar os principios
universais da liberdade e dos direitos humanos com o
cardter historicamente contingente, culturalmente
heterogéneo e socialmente situado de nossa existéncia
em comum. No contexto dos desafios e problemas de
uma sociedade globalizada e multicultural, o trabalho de
Benhabib busca lidar de uma nova forma com o dilema
que inquieta o projeto de uma teoria critica da sociedade
desde suas origens na filosofia de Hegel: por um lado,
como articular as aspiragdes de autonomia e
emancipacdo dos sujeitos sem apelar para principios
transcendentais cuja validade seja independente das
situagdes e processos sociopoliticos concretos; e, por
outro lado, como reconhecer a pluralidade dos modos de
ser e da vida humana sem excluir a priori a referéncia a
normas gerais ou a critérios universais que transcendem
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0s contextos espaco-temporais particulares em que a
acdo humana se inscreve e se desenvolve.!

A solugdo dessas questdes passa, em Benhabib,
pela elaboracdo de uma critica da “metafisica do
Iluminismo” e pelo enfrentamento do legado da
teoria critica do século XX, o que ndo pode ser
realizada sem uma reavaliacio dos fundamentos
tedricos e normativos da proépria tradigdo da teoria
critica.

Um momento mais conhecido desse trabalho é a
sua leitura de Karl-Otto Apel e de Jiurgen
Habermas, centralmente a ideia de uma
pragmatica-universal que propde uma posicdo
universalista poés-metafisica que se distancia de
concepgoes substancialistas de razao, substituindo-
as por um conceito de racionalidade comunicativa.
Trata-se de uma leitura com fins sistematicos, que
serd incorporada pela autora em suas formulacoes
tedricas mais amplas.

O texto que ora apresentamos ao publico,
porém, faz parte de outro momento menos
conhecido desse trabalho autorreflexivo de
Benhabib, se a considerarmos como parte da

1 CORDERO, Rodrigo (2013/2014). El cosmopolitismo critico de
Seyla Benhabib. Introduccién a la conferencia de Seyla Benhabib
“The Future of Democratic Sovereignty and Transnational Law”.
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tradicdo referida. Nele, como indicado no préprio
titulo, a autora faz um balanco do legado
frankfurtiano a luz dos dilemas do pensamento
critico do tempo presente. De maneira clara e
objetiva, Benhabib sintetiza topicos e questdes que,
acreditamos, devem orientar a investigacao
genealdgica da teoria critica do século XX, tais como
a investigacdo acerca das transformacdes do
conceito de critica na passagem do pensamento
kantiano e neokantiano para a teoria critica hegelo-
marxista no século XX, ou a reflexdo sobre as
formas de mediacdo entre critica e crise. Nesse
sentido, seu projeto se aproxima, juntamente com
autores como Amy Allen e George Steinmetz, do
nosso esforco empreendido no Cartografias da
Critica, uma vez que todos nés convergimos para
uma defesa do cardter plural da nogio de critica, bem
como da necessidade de sua articulagcdo com uma teoria
da crise.


https://blogdosociofilo.com/2017/04/14/herdando-a-teoria-critica-resenha-de-amy-allen-o-fim-do-progresso-descolonizando-os-fundamentos-normativos-da-teoria-critica/

Abaixo do asfalto esta a praia:
Reflexdes sobre o legado da
Escola de Frankfurt

Seyla Benhabib 1

Maio de 1968 marcou o despertar politico de
minha geracdo. Naquela época, estando no terceiro
ano do American College para garotas em Istambul,
eu sentia os ventos revoluciondrios por ser uma
jovem mulher judia em uma sociedade
predominantemente mugulmana, e por causa do
antiamericanismo precipitado pela Guerra do
Vietna. Fotos de ataques com napalm em criangas e
adultos vietnamitas circulavam entre nés durante a
hora do almogo. E quando a Sexta Frota de navios

1 [Nota do Editor (N.E.)] Uma versdo deste ensaio foi preparada
para uma conferéncia internacional sobre emancipacdo na
Universidade Humboldt de Berlim em 25 de maio de 2018. Foi
originalmente publicado na Boston Review em 9 de outubro de 2018.
Agradecemos fortemente a Seyla Benhabib e a Boston Review por
pela gentil autorizacdo da publicacdo. A traducdo foi feita por
Felipe Maia G. da Silva, com revisdo e edicao de André Magnelli.
Para tornd-lo mais acessivel ao publico ndo iniciado, inserimos
algumas informagdes em colchetes e na forma de hiperlink.
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americanos agendou uma visita a Istambul, e
muitos namorados, parentes e outros foram detidos
pela policia, nosso sentimento de desapontamento
politico e de oposicdo as politicas americanas
cresceu.

Vivendo em Istambul, nés sabiamos que o
mundo politico mais amplo estava pegando fogo.
Tanques soviéticos esmagavam o movimento
reformista de Praga de Alexander Dubcek e o
experimento do “socialismo com uma face
humana”. Estudantes construiam barricadas em
Paris e confrontavam a policia. E o movimento da
contracultura nos Estados Unidos desafiava as
hipocrisias do decoro burgués. O continuado
conflito Israel - Palestina era pessoalmente
devastador: eu temia pela continuidade da
existéncia de Israel depois da guerra de 1967, ao
mesmo tempo em que sentia indignacdo moral e
dor pela opressao e ocupagao da Arabia palestina.

Maio de 1968 viu nossa revolta contra o
conformismo opressivo da Pax Americana do pos-
guerra. Nos tinhamos esperanga de nos libertar do
espirito do consumismo, das algemas do
patriarcado, da familia burguesa, do nacionalismo,
do militarismo e muito mais. Nenhuma tradicao



tedrica capturou melhor as aspiragdes que eu
compartilhava com muitos contemporaneos tao
bem quanto a teoria critica da Escola de Frankfurt.
Minha jornada intelectual de Istambul a Frankfurt
comecou com O homem unidimensional (1964) de
Herbert Marcuse [1898-1979], que eu li naquela

primavera fatidica.?

*%k%*

A teoria critica da Escola de Frankfurt era uma
combinagio de reflexdo filosofica e pesquisa social
cientifica, nascida em reacdo a catédstrofe europeia
do dltimo século: a falha das classes trabalhadoras
europeias em resistir a emergéncia do fascismo
(com excecdo das forgas republicanas na Espanha,
que resistiram mas foram derrotadas); a cegueira da
burguesia e do grande capital que se iludiram no
pensamento de que poderiam manipular o nazismo
para seus proprios fins; o siléncio e a cooperagao da
classe dos “mandarins”; e o Holocausto dos judeus

europeus.

2 [N.E.] MARCUSE, Herbert. (1964) One-Dimensional Man: Studies in
the Ideology of Advanced Industrial Society. Boston: Beacon Press.
Publicado em portugués como: MARCUSE, Herbert. (1969) Ideologia
da sociedade industrial. Rio de Janeiro: Zahar Editores.
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No centro desse projeto politico e tedrico estava
a transformacao do conceito de critica. A Escola de
Frankfurt completou uma revolugdo epistémica e
ontolégica que havia comecado com Immanuel
Kant. A tarefa da “critica da razdo pura” kantiana
era limitar as pretensdes tedricas da razao de modo
a criar espaco para uma fé que poderia sustentar
liberdade e moralidade. Kant argumentava que nés
nunca podemos estabelecer, com certeza teodrica,
que temos uma vontade livre; e nem que essa
reivindicacdo pode ser provada em contrario. Entao
permanece aberto a nés agir com uma crenca
pratica de que somos livres: que podemos ser
movidos por razdes, assegurar nossa autonomia e
preencher as demandas da moralidade. A critica
para Kant esta a servigo da autonomia: apenas um
exercicio critico da razdo pode nos salvar da tutela
que infligimos a nés mesmos pela falsa crenca na
autoridade, na religido e na tradicao.

Em seu ensaio de 1937, Teoria tradicional e teoria
critica, Max Horkheimer [1895-1973] ofereceu uma

afirmacdo  particularmente  convincente  da
concepgdo pods-kantiana de critica da Escola de


https://pt.wikipedia.org/wiki/Max_Horkheimer

Frankfurt.3 Seguindo G.W.F. Hegel e o brilhante
marxista htngaro Georg Lukacs [1885-1971],

Horkheimer defendeu um programa para o
pensamento critico que fosse além da concepcao de
liberdade de Kant. Lukacs argumentou que a visdo
de liberdade de Kant era limitada porque faltava a
ele uma concepgdo de “préxis” - de uma agéncia
humana histérica e socialmente situada. N6s nao
somos apenas sujeitos com liberdade moral, mas
sujeitos histéricos que expressam nossa liberdade
por meio da transformagdo do mundo externo por
variadas formas de atividade humana individual e
coletiva - incluindo trabalho, religido, arte e
instituicdes politicas.

A realizacao notavel de Horkheimer em Teoria
tradicional e teoria critica foi desenvolver essa
filosofia da préxis em uma critica da epistemologia
de seus contemporaneos - tanto as ciéncias sociais
positivistas como a fenomenologia de Edmund
Husserl. Horkheimer colocava a pesquisa critica
uma vez mais a servico da autonomia e da
emancipacdo. O conhecimento emancipatério, ele

3 [N.E.] HORKHEIMER, Max. (1937) Teoria Tradicional e Teoria
Critica. In. HORKHEIMER, M. et al. Textos escolhidos. Col. Os
Pensadores, Vol. XLVIIL Sao Paulo: Abril Cultural, 1983. p. 117-161.
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afirma, ajuda a desmistificar a suposta objetividade
do mundo social e, sobretudo, das assim chamadas
“leis” do capitalismo. Pelo desvelamento de que o
mundo dos fatos sociais ndo é governado por leis
naturais, mas ¢, em vez disso, o residuo historico do
trabalho dos proprios seres humanos, serd possivel

por fim a alienagdo e a escravidao frente a uma
realidade social que domina os humanos.

A ambicdo vertiginosa de Horkheimer era
transformar a tradicido do idealismo alemdao em
uma teoria critica da sociedade. Mas esse programa
deixou de ser convincente mesmo durante o tempo
de vida dos primeiros membros da Escola de
Frankfurt. Diferentemente dos jovens Marx e
Lukéacs, a Escola de Frankfurt ndo podia ver
nenhum sujeito histérico revolucionario que fosse
por fim a alienacao no mundo e a dominagao social.
Na época em que Theodor Adorno [1903-1969] e
Horkheimer = compuseram a  Dialética  do

Esclarecimento no exilio na Califérnia nos anos 1940,
o programa da filosofia emancipatéria da préxis
inverteu-se em seu oposto.* O dominio humano
sobre a natureza veio as custas da repressao interna;

4 [N.E.] ADORNO, Th. W.; HORKHEIMER, M. (1944) Dialética do
Esclarecimento. Rio de Janeiro: Jorge Zahar, 1985.
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a civilizacdo nao era um processo de humanizacdo,
mas ao contrario um obscuro desenvolvimento de
repressao e disciplina da psiqué, que iria entdo se
manifestar em surtos de agressao violenta em
direcdo aos “outros” que ameacam a ja fragil
integridade do self civilizado. Em uma das “Notas”
adicionadas ao texto, intitulada A importincia do
corpo, Adorno e Horkheimer escreveram de forma
memoravel: “A Europa tem duas histdrias: uma
histéria escrita bem conhecida e uma histéria
subterrdanea. A dultima consiste no destino dos
instintos humanos e nas paixdes que sao expulsas e
distorcidas pela civilizagdo” .5

2

A Dialética do Esclarecimento é um texto ponte
para uma concepc¢ao mais ampla de teoria critica -
de um conhecimento oposicionista e emancipatdrio
- que emergiu nas ultimas décadas do século vinte.
Embora Michel Foucault gracejasse que nunca leu a
Dialética do Esclarecimento (publicada em 1944), sua
obra substituiu o sujeito criativo que Horkheimer

5 [N.E.] A nota foi traduzida como Interesse pelo corpo. No mesmo
parédgrafo, ap6s o que foi citado pela autora, 1é-se: “O fascismo
atual, onde o que estava oculto aparece a luz do dia, revela também
a histéria manifesta em sua conexdo com esse lado noturno que é
ignorado tanto na legenda oficial dos Estados nacionais, quanto em
sua critica progressista” (ibid. p. 190).



tomou de Hegel, Marx e Lukacs por uma teoria
sobre como a subjetividade é criada. A histéria ndo
é um registro de feitos de sujeitos singulares ou
coletivos, ele argumenta: em vez disso, ela é
formada por uma série de epistemes - configuragdes
de poder-conhecimento - cada uma dando forma a
diferentes concepgdes de conhecimento e agdo. No
ensaio Nietzsche, a Genealogia e a Historia [1971],
Foucault explica que, enquanto a arqueologia escava
as camadas do que é manifesto no presente, a
genealogia procura as rupturas e os deslocamentos
entre a fonte e o fendmeno.® A genealogia procura
pela emergéncia (Herkunft), mas a emergéncia nao
significa uma suave evolucdo de um original
conhecido (Ursprung). Assim como nao ha narrativa
continua que possa ser contada sobre um sujeito
coletivo unificado que se desenvolve na historia, a
genealogia também ndo traca uma linha
ininterrupta de desenvolvimento do passado para o
presente, que forneca uma narrativa de
conhecimento acumulado e progresso moral. Em
vez disso, a sociedade é constituida por séries

¢ [N.E.] FOUCAULT, Michel. (1971) Nietzsche, a genealogia e a
histéria. In: Microfisica do poder. Rio de Janeiro: Graal, 2002
(organizacdo de Roberto Machado).
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descontinuas e fragmentadas de configuracdes de
poder-conhecimento, cheias de deslocamentos e
apagamentos. O conhecimento ndo é apenas
emancipatério mas também disciplinar; poder sé
pode ser confrontado por poder. “O
‘Esclarecimento’, que descobriu as liberdades,
também inventou as disciplinas”, escreve ele em
Vigiar e punir (1975).7

Ha uma afinidade natural entre a
contranarrativa do Esclarecimento de Foucault e as
teorias contemporaneas do pés-colonialismo e da
critical race theory [teoria critica da raga]. Ambas nos
obrigam a considerar o processo da modernizacao
europeia tanto a partir da periferia quanto do
centro. Em seu melhor, a teoria pds-colonial
explode também a distingdo centro-periferia. As
contradicdes do Esclarecimento se tornam evidentes
quando, no processo de construgdo de suas
republicas, os poderes europeus - o0s ingleses,
franceses, espanhdis, holandeses e um pouco
depois, alemaes e italianos - adquirem também seus
impérios e se confrontam com as diferencas radicais
de raga, cor e cultura. O imperialismo revela os

7 [N.E.] FOUCAULT, Michel. (1975) Vigiar e Punir. Petrépolis, RJ:
Vozes, 1987. Ver Terceira Parte. Disciplina.
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limites do universalismo iluminista. A Europa, nas
palavras de Dipesh Chakrabarty [1948- ], “precisou

ser provincializada” para poder considerar um
verdadeiro universalismo que incluisse toda
humanidade e ndo apenas homens brancos
cristaos.8

A teoria p6s-colonial possui também afinidades
com uma das mais influentes teorias criticas do
periodo pods-Escola de Frankfurt, o método da
desconstrucao de Jacques Derrida [1903-2004]. Ele
transformou a “critica imanente” hegeliana em um

jogo entre o texto e sua exterioridade constitutiva.
Para Hegel, ha mais em uma forma de vida do que
seus  participantes podem = apreender em
pensamento. A critica imanente se desenvolve por
meio das contradi¢des que eles enfrentam quando
procuram entender um mundo que podem
apreender apenas imperfeitamente; essa dialética
do pensamento pode ser apenas instilada quando -
como Hegel sup0s que aconteceria em uma forma
de vida completamente racional - o pensamento e a
realidade fossem reconciliados. A ideia de que ha

8 [N.E.] Ver CHAKRABARTY, Dipesh. (2000) Provincializing Europe.
Postcolonial thought and historical difference. Princeton: Princeton
University Press.
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sempre algo mais do que podemos compreender em
pensamento é transformada por Derrida em um
ensinamento sobre textos. Derrida mostra que os
siléncios e “gaps” de um texto sdo indicios de uma
subjetividade reprimida de outros que assombram
as notas de rodapé, os apéndices e a marginalia. A
desconstrucao tem entao um ntcleo ético: descobrir
as margens do texto se torna um projeto de critica
da “racionalidade ocidental falogocéntrica”.?

Além da genealogia foucaultiana, da teoria pés-
colonial e da desconstrucdo, a teoria feminista
contempordnea é uma importante forma de critica.
Assim como essas outras abordagens, a teoria
feminista quer desmistificar a antropologia
masculina prometeica que guia o modelo da
transformagdo humana da natureza pela praxis. O
modelo implicito por trds da préaxis sempre foi o do
trabalho fisico tal como a construcao, a fabricacao
ou a fabricagio [making] em geral. O trabalho
feminino doméstico, que sempre foi uma forma de
trabalho fisico que sustenta, repara e protege o
mundo cotidiano - assim como o trabalho de
procriagdo e criagdo de criancas e de sustentacdo

% [N.E.] Ver em especial: DERRIDA, Jacques. (1972) Margens da
Filosofia. Campinas, SP: Editora Papirus, 1991.
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das relacdes intimas - foram ignorados. A teoria
feminista requer uma revisdo radical da
antropologia filoséfica marxista do trabalho.

*%k*

Meus breves comentarios sobre as teorias
criticas contemporaneas do periodo pés-Escola de
Frankfurt tem a intencdo apenas de sugerir que elas
podem ser vistas como rearticulacdes plausiveis de
um projeto de critica iniciado por Kant e
redirecionado pela Escola de Frankfurt. Essa nao é
uma estratégia amplamente compartilhada de ler a
conflitiva pluralidade de abordagens que se
localizam no espaco entre a teoria critica da Escola
de Frankfurt, a genealogia foucaultiana e a
desconstrucdo derridariana. Nem estou argumen-
tando que esse conflito e suas rivalidades podem
ser ignorados. Eu mesma me engajei em muitos
debates conflitivos com colegas. O que estou
argumentando é que temos que aceitar a legitima e
iluminadora pluralizagdo das teorias criticas. O projeto
de emancipa¢do em um mundo global - no qual
muitas diferentes civilizacoes e mundos da vida
estdo continuamente confrontando uns aos outros,
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no qual novas subjetividades representadas por
mulheres, género e minorias étnicas e sexuais, bem
como grupos raciais, estdo expressando a si mesmos
por narrativas que competem - ndo pode ignorar as
licoes da genealogia, do poés-colonialismo e da
teoria feminista, ou negligenciar o significado ético
da desconstrucao.

Ainda assim, nenhuma dessas abordagens
consegue realizar um legado crucial de uma teoria
social critica identificado por Horkheimer: a teoria
critica da sociedade desenvolve, ele disse, um
julgamento existencial de um “periodo que esté se
aproximando de seu fim”. A teoria critica deve ser
também uma teoria de crises. Restaurar essa ligagao
entre critica e crise em uma teoria da sociedade tem
sido uma das mais duradouras contribuicdes de
Jiirgen Habermas (1929- ).

Em Crise de legitimacio no capitalismo tardio
(1973), Habermas argumentou que, no dominio da
economia e da administracdo, crise significava
disfuncionalidades, bloqueios, reveses econdmicos
repentinos, assim como a inabilidade para prever e
controlar as consequéncias ndo intencionadas da


https://pt.wikipedia.org/wiki/J%C3%BCrgen_Habermas
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administracdo e das agéncias publicas e privadas.10
Mas socialmente, as «crises transformativas
requerem algo mais: uma disrupgdo em nosso senso
de sentido compartilhado, em nossa habilidade
para comunicar e interagir livres de distorcdes, em
nossa capacidade de projetar formas futuras de boa
vida e solidariedade. Movimentos sociais e politicos
transformadores emergem - se emergirem - em
resposta as frustragdes e desgostos de nosso mundo
da vida social, ndo apenas em resposta a disfungdes
econdmicas ou a falha da administracao publica ou
privada. Uma crise de legitimacdo se desenvolveria,
Habermas argumentou, quando falhas na solugdo
de problemas praticos - crises econOmicas e a
inabilidade estatal para garantir empregos seguros,
boa habitacao, satde e educagao para todos (e hoje
poderiamos adicionar, um ambiente sustentavel e a
preservagao do habitat terrestre) - ndo pudessem
mais ser racionalizadas [explained away] por uma
cultura de se retirar para a privacidade familiar de
cada um, e pela indiferenca e falta de solidariedade
com os outros. Uma crise de legitimacdo, que
levaria a movimentos oposicionistas, requeria tanto

10 [N.E.] Ver HABERMAS, Jurgen. (1973) Legitimation Crisis. Boston:
Beacon Press, 1975 (traduzido por Thomas McCarthy). Ainda carecemos
de uma tradugdo a altura do valor deste livro em portugués.
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o desencantamento radical com os valores culturais
disponiveis, como a desmistificagdo das ideologias
publicas das sociedades do capitalismo tardio.

A teoria da acdo comunicativa e das crises do
sistema e do mundo da vida, desenvolvida por
Habermas, visava uma  pluralizacdo das
subjetividades oposicionistas e dava adeus ao mito
de uma classe operdria unificada como sujeito
privilegiado da transformacdo mundial. A
pluralidade de lutas emancipatérias, sem harmonia
assegurada, foi reconhecida também por muitos
outros. A teoria de Habermas difere das teorias
criticas de Foucault ou Derrida por causa de sua
insisténcia em que as lutas emancipatérias
contemporaneas devem se constituir sobre o legado
conflitivo e incompleto das  democracias
constitucionais. As crises de legitimacdo em
democracias capitalistas ndo rejeitam o legado do
constitucionalismo  radical, @ mas  procuram
revitalizar a centelha das energias do
republicanismo civico que uma vez criaram as

ordens constitucionais.



16

*%k*

A teoria da acdo comunicativa de Habermas foi
criticada por seu eurocentrismo. Essa critica
compreende mal que conceitos, tais como de
racionalizacdo, de sistema e de mundo da vida,
descrevem processos que ndo sdo apenas
eurocéntricos, mas sim desenvolvimentos de uma
modernidade global. A economia capitalista teve
desde seu inicio um alcance dindmico global. O
Estado moderno e seu aparato juridico e
administrativo se tornou uma aspiragdo universal
de muitas antigas colonias que se libertaram de seus
legados coloniais. As teorias de modernidades
alternativas ndo deveriam rejeitar a utilidade
analitica dessas categorias. Os modelos de
modernidades alternativas sdo mais tteis quando nos
informam sobre a variedade institucional e as
configuracdes organizacionais dos Estados, dos
mercados e das sociedades civis em contextos
ocidentais, ndo ocidentais e globais. Mas a descricao
histérica de modernidades alternativas ndao pode
substituir uma abordagem critica que tente localizar
os potenciais emancipatérios e oposicionistas dessas
transformagdes. A acusacdo de eurocentrismo
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compreende mal a abstracdo metodolégica por
meio da qual Habermas desenvolve sua teoria da
crise entre sistema e mundo da vida.

Inspirado por Habermas, bem como por
Hannah Arendt [1906-1975], o meu proéprio trabalho
tentou superar, nas tultimas duas décadas, o

nacionalismo sociol6gico, por meio da interrogacao
da cidadania, da migracdo e dos direitos dos outros
no contexto global de hoje. As fronteiras do demos -
do self em autogovernos democraticos - ndo foram
formadas democraticamente pela emancipacdo da
voz de todos os afetados. A nacao foi a identidade
coletiva privilegiada que se inseriu no espago vazio
[gap] entre o ideal de democracia - como uma
sujeicao a leis que vém de todos que sio afetados por
ela - e a realidade de um demos fechado, fundado
no privilégio de pertencimento a nagao. A interacao
entre a participacdo democrética e o fechamento
nacionalista é um processo global que vemos na
Turquia, no nacionalismo hindu, no Japdao, bem
como no crescente etnocentrismo alemdo. O
Ocidente ndo tem o monopdlio sobre a intensidade
de nacionalismos mortiferos.

Estudantes de Carl Schmitt [1888-1895], na
esquerda e na direita, veem nesses processos o



https://pt.wikipedia.org/wiki/Hannah_Arendt
https://pt.wikipedia.org/wiki/Carl_Schmitt
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conflito necessario entre democracia e liberalismo.
Enquanto a  democracia  pressupde, eles
argumentam, uma subjetividade coletiva fechada,
um “nés” que é distinto de um “eles”, o liberalismo
é cosmopolita: ele pressupde uma associagdo nao
fechada de individuos com o direito de ter direitos.
A democracia liberal aparece como um contraditio in
adjecto. Esse ensaio ndo é o lugar para explicar como
essa justaposicdo simplista representa mal a
complexidade das lutas democraticas
contemporaneas sobre as fronteiras do demos. Mas
eu quero insistir - como penso que teria feito em
1968 - que, se ndés abracarmos o ceticismo em
relacdo a direitos humanos universais (como muitos
estdo fazendo agora), nés teremos poucas armas
conceituais para nos opor ao populismo de direita
europeu, ao violento nacionalismo turco, ao
chauvinismo hindu e a wum isolacionismo
reaciondrio e racista norte-americano que objetiva
manter a hegemonia branca pelo fechamento de
suas fronteiras para as pessoas negras e morenas
desse mundo.
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*%k*

Hoje, a ordem (ou a desordem) internacional
pos II Guerra mundial estd em ruinas. Uma nova
guerra de superpoderes se anuncia, disfarcada, por
enquanto, como guerra comercial. A esquerda
sempre foi cética - em muitos casos
justificadamente - em relacdo a instituicdes de
governanca multinacional, tais como as Nagdes
Unidas, o Tribunal Penal Internacional e a
Organizacao Mundial do Comércio. Mas essas
instituicdbes agora se encontram nas margens da
histéria, assistindo ao confronto entre os EUA e a
China, de um lado, e a crescente expansdo do
populismo autoritdrio da Hungria a Turquia, das
Filipinas a Polonia, da Russia a Cingapura, de
outro. E, infelizmente, até agora temos muito pouco
a dizer sobre a formacdo de um mundo alternativo
no qual a liberdade e a justica possam ser abrigadas
em instituicdes que transcendam confrontagdes
violentas de superpoderes. A critica de esquerda da
globalizagdo neoliberal terd que se ampliar para
considerar novas instituigdes globais de controle do
capitalismo em escala global, a fim de encorajar,

entre os povos, o crescimento planetario ecolégico e
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sustentavel, e a fim de apoiar o sistema
internacional de direitos humanos.

Como observou Arendt, liberacdo nao é o
mesmo que liberdade. Liberdade requer criar
instituicbes e praticas; isso envolve formatar
mundos novos e duraveis. E essa é uma tarefa que
cada geracdo deve novamente carregar. Eu ndo
compartilho a difusa “melancolia de esquerda” de
hoje, para usar o titulo de um ensaio de Walter
Benjamin [1892-1940]'1, agora tornado famoso

novamente pelo magistral e pungente balango de
Enzo Traverso [1957- ] sobre a morte do socialismo

e do comunismo tradicionais em nosso mundo.12 A
tarefa da critica ¢é intermindvel; ela precisa
confrontar as formas sempre novas de injustica,
opressao, exploracdo e marginalizagao.
Emancipacdo nao significa apenas liberacao dessas
injusticas, exploragdes, exclusdes e marginalizagoes,
mas também ter coragem de construir um novo
mundo no qual a liberdade possa ser abrigada.

11 IN.E.] A autora alude a: BENJAMIN, Walter. (1930) Melancolia de
esquerda. A proposito do novo livro de poemas de Erich Késtner. In:
BENJAMIN, W. Obras Escolhidas, vol. 1. Magia e técnica, Arte e
Politica. Séo Paulo: Brasiliense, 1987. p. 73-77.

12 [N.E.] A autora se refere a2 TRAVERSO, Enzo. (2017) Left-Wing
Melancholia: Marxism, History, and Memory. Columbia: Columbia
University Press, 22 edicéo.
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Um dos famosos slogans do movimento
estudantil alemao, originalmente usado pelos
situacionistas franceses nos anos 1960, era “abaixo
do asfalto estd a praia”. Eu ainda procuro por ela.



