O dispositivo Fourier*

URIAS ARANTES

O interesse pela utopia nestes Gltimos anos n3o conseguiu
fazé-la reconhecida como um dos niicleos maiores da reflexdo poli-
tica moderna. E tanto mais surpreendente porque o tema da Revo-
lugdo, inseparavel da utopia historicamente e no nosso imaginario
politico, ocupa um lugar central no esfor¢o para compreender a
natureza das sociedades modernas. Se néo se trata de trabalho mili-
tante, uma certa inquietagio manifesta-se freqlientemente quando
estdo em pauta as utopias. A utopia classica beneficia-se, ainda, de
seu relativo distanciamento em relagdo a nds; mas Saint-Simon,
Owen e sobretudo Fourier parecem tornar-nos impotentes face aos
desregramentos do discurso utdpico. Talvez eles nos ponham em
confronto com as dificuldades de pensar a politica sem a ajuda do
Sistema da Revolugzio. Tudo se passa como se as utopias modernas,
apos terem sido relegadas a infincia do socialismo cientifico e con-
sideradas como complemento ou superagdo do marxismo, guardas-
sem ainda um secreto incomodo ou uma for¢a de provocagido que,
freqlientemente, se tem exorcizado no lugar de interrogar.

A obra de Saint-Simon e de Fourier mantém relagdes comple-
Xas com a Revolugdo Francesa. Diferentemente das utopias classi-
cas, calcadas sobre o modelo de More, nem Saint-Simon nem Fou-

_ (*) Este texto é uma versdo ligeiramente modificada de uma comunicagio
feita no coloquio “Figures de la Pensée Utopique™, em margo de 1985, no ““Collége
International de Philosophie™, Paris.
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rier visam elaborar um modelo ideal de sociedade a partir do qual se
mediriam as sociedades existentes, mas oferecer aos contempora-
neos um plano para reorganizar a sociedade, para fazer a humani-
dade entrar no caminho da felicidade, da justica e da verdade. Ainda
que cada um interprete 4 sua maneira a Revoluc¢fio, suas obras ins-
crevem-se num mundo do qual os limites do possivel e do impossivel
estio abalados. Fourier, em particular, nio cessou de criticar aque-
les que davam por conhecidas as fronteiras do possivel, e muito cedo,
no momento mesmo em que seu pensamento comega a ser divul-
gado, acusam-no de falta de senso de realidade.

Ndo ¢ a nova ciéncia, nem sio as criticas enderecadas 4 Civi-
lizago, mas as solugdes que propde Fourier aos males da sociedade,
que sdo consideradas utopicas. Trata-se de promessas inocentes cuja
realizagio é ao mesmo tempo desejivel e impossivel; reconhecem-se
as boas intencdes que inspiram Fourier, tanto quanto sua irreali-
dade, sua falta de lastro no real.

Numa série de trés artigos, "‘Revue des utopies du XIXe siécle,
et des sociétés d'utopistes parisiens”, Fourier responde longamente
a esta critica — dai a importincia dessas paginas. Elas sio igual-
mente decisivas para a compreensio das relacdes entre Fourier e
seus discipulos, uma vez que testemunham sua posi¢do critica a res-
peito das concepgdes um tanto simplistas do primeiro grupo fourie-
rista. Este aspecto ndo serd, no entanto, levado em consideragio
aqui, pois trata-se, sobretudo, de sugerir qual era o lugar que Fou-
rier pretendia ocupar no seu tempo, e de refletir sobre as disposigoes
que seu pensamento mobiliza para inventé-lo e para dele fazer lugar
de provocag¢io de uma transformacio radical da sociedade.

Para defender-se da desqualificagio de seu pensamento, ou de
parte dele, Fourier nio tenta demonstrar ao leitor que suas propo-
sigoes ndo sdo “‘utdpicas”, que elas se inscrevem no campo do pos-
sivel. Certamente, é este seu objetivo. Como, porém, convencer O
leitor de que qualquer coisa que jamais ocorreu e que é totalmente
contraria ao que se conhece seja possivel? Sobretudo, coma per-
suadi-lo disto, se o leitor j4 tem uma certeza? Niio se trata para
Fourier de tentar transformar a certeza presente em uma outra cer-
teza, pois esta seria da mesma natureza que aquela. Ele quer uma
outra certeza, adquirida de outro modo. Todo seu esforco vai, por-
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tanto, na diregdo de tornar seu leitor dubitativo, de romper seu sis-
tema de crengas para que ele se torne sensivel ao espago das possi-
bilidades. Dado que as proposi¢des de Fourier pretendem ser possi-
veis, realizaveis — com efeito, elas seriam a melhor das possibili-
dades realizaveis — a questao estd em dispor o leitor a submeté-las 3
prova. Trata-se, pois, de dispor o leitor 4 realizagio do ensaio expe-
rimental do falanstério, de encontrar o candidato de fundac@o. Para
produzir no leitor uma tal disponibilidade, particularmente no leitor
convencido da caracteristica utopica das proposigoes fourierianas
— isto é, um leitor que cré possuir o critério de partilha entre o pos-
sivel ¢ 0 impossivel — é preciso fazer a critica de um tal critério,
¢ preciso rever “‘o dominio do mundo sabio”’, examinar as proposi-
¢oes das “sessenta sociedades sabias de Paris que se dao o titulo de
espiritos positivos, o carater de positivismo' . Uma tal reviséo critica
permitird nio apenas designar guem sio os verdadeiros utopistas,
mas também mostrar onde é o espago do possivel. Fourier sugere,
assim, que as solugdes julgadas “‘utépicas’ sdo menos proposi¢des
positivas a serem aplicadas, do que signos de existéncia de um es-
pago inexplorado de possibilidades.

® 0¥ Ok

A revisio critica dos saberes contemporaneos ocupa uma parte
consideravel das obras de Fourier. O procedimento critico, por ex-
celéncia, é a classificagdio, a ordenagéo, uma vez que ela permite re-
velar as lacunas, circunscrever os dominios “‘das ciéncias virgens cai-
das no esquecimento”. A classifica¢do também nao se reduz ao esta-
belecimento do quadro de saberes constituidos, mas é igualmente
indicagio dos vazios, das possibilidades ndo atualizadas. Ora, os
saberes possiveis ndo vém simplesmente justapor-se aos saberes ja
constituidos. Com efeito, o desvelamento das lacunas abala os sabe-
res instituidos, pois elas permitem entrever que estes saberes sdo
constituidos gragas ao seu ocultamento, ao seu recalcamento. Para
Fourier, a classificaciio se faz em ordens, géneros, espécies e ambi-
guos. Nio ha, talvez, nada mais dificil de pensar em Fourier do que
os ambiguos. Contentemo-nos, aqui, em lembrar que eles sdo os
elementos formadores de transigio e ligagdo. Assim, por exemplo, o
marmelo é um ambiguo entre a péra e a magd, a cal um ambiguo
entre o fogo e a 4gua. Nas paginas que nos ocupam aqui, Fourier faz
acritica apenas das sociedades sabias ambiguas, “‘formando transi-
ti0 entre a religido e a filosofia": a sociedade de moral cristd ou de
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aboli¢ao do trafico dos escravos, a franco-magonaria e o sansimo-
nismo.

A moral cristd quer a aboli¢do da escravatura, que €, sem dii-
vida, uma melhoria social. Ela procura realizar esta melhoria atra-
vés da interdi¢io do comércio e do transporte de escravos negros. Se
se quiser julgar o que valem os meios postos em prética pelas socie-
dades de aboli¢#o do trafico, basta considerar seus resultados para
os negros, que sdo os principais interessados. Ora, seus sofrimentos
sdo agravados em razdo direta das dificuldades e dos riscos do co-
mércio de escravos: 19 sacrificio das vitimas humanas em nimero
triplo, seguida do baixo preco dos negros néo comerciaveis na Afri-
ca; 29 tortura dos escravos na embarcagio, pela avidez do mercador
que os esconde e os empilha para escondé-los das fragatas vigilantes;
3° exigéncia do mestre comprador, que, para compensar os fretes do
trafico proibido, obriga o negro a trabalhos mais peniveis™. Os meios
postos em pratica sdo, portanto, ineficazes, ndo atingem o resultado
esperado e, o que é pior, aumentam o mal que pretendiam ameni-
zar. E preciso procurar meios novos e eficazes, mas também per-
guntar-se se o fim visado nfio seria um embuste.

A moral cristd cai neste caso na utopia: tendo proposto uma
melhoria, ela nio dispde de meios para realiza-la. Mais grave ainda:
“segundo o uso de todos os filésofos, ela piorou o mal que queria
tratar”. Persistindo em nfio procurar meios novos, ela esbarra no
charlatanismo, querendo esquecer seu fracasso “‘através de algumas
boas obras, alguns socorros aos indigenas’'. As acusacdes de utopia
e charlatanismo junta-se uma outra que concerne os meios e o fim,

- religando-os: é que a moral cristd arrisca-se a cair “'no pecado mais
capital, a opress3o dos infelizes”. A inadequagdo dos meios ao fim
ndo poderia deixar este intacto, pois o fracasso revela uma ruptura
no cerne mesmo da paixdo pela melhoria da vida em comum dos
homens. Esta ruptura no interior da paixio, se nio é reconhecida,
inverte a paix@o em seu contrario e a melhoria social procurada con-
duz a um mal maior. Sem a demarcagio desta ruptura nio é possivel
encontrar novos meios. A ocultagio da ruptura, de um espaco de
possibilidade que é, a0 mesmo tempo, lugar da paixdo e o que ela
revela, se mostra como operagio responsavel pela estreiteza do fim €
pela ineficicia dos meios.
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A operagio de ocultagio é também legivel como apagamento
do objeto da paix@o, sem o qual a paixdo gira em torno de si, na
repeticio de sua identidade, atada pelo “orgulho académico™ e os
preconceitos do saber. O objeto da paixio é condi¢io de sua propria
satisfacio. Conseqiientemente, no é exterior 4 paix@o, mas o que
ela poe no centro de si mesma, como distancia entre o que ela quer e
sua propria satisfagdo. Colocando-o como limitado, como tendo ins-
crito de uma vez por todas em sua natureza os limites de seu devir, a
paixdo manifesta-se, j4, como paix@o recalcada, como negacio de
si. Pelo mesmo movimento, seu objetc é oprimido, impedido de vir a
ser em conformidade com a paix#o. A gloria de Deus sofre com isto,
pois ele é o criador do mundo, das paixdes e de seu acordo. Assim, a
sociedade de moral cristd est4 em contradi¢fo com as vistas de Deus
e esbarra no ateismo.

Em resumo, a ineficicia dos meios, correlativa a estreiteza da
paixdo e aos preconceitos filosoficos, constitui com estes uma trama
cerrada que se distancia da providéncia divina, reproduz e agrava a
infelicidade dos homens em sociedade e recalca o possivel, impe-
dindo-o de manifestar-se. O desacordo entre os meios e os fins revela
um acordo profundo sobre os limites da paixdo e do possivel. Ora, o
que é desejavel e totalmente de acordo com o possivel, isto é, com
uma providéncia divina ilimitada? A liberagdo dos escravos e servos
do mundo inteiro no e pelo acordo da liberdade e dos interesses de
opressores e oprimidos.

A franco-magonaria, ao contrario, dispde de belos meios. Com
efeito, eia constitui uma enorme rede de filiados, com 200 a 300 mil
adeptos, distribuidos em vérios paises, seus membros sdo ricos e
praticam a unidade cooperativa. E, no entanto, “‘semelhante a cer-
tos Cresos que definham de tédio no seio das riquezas, ela possuia
meios, nio porém talento para empregi-los”’. Quando foi criada, a
franco-maconaria soube empregar recursos Giteis para se impor, seu
carter secreto e seus rituais impressionaram o pevo. Ela teria po-
dido fundar uma religiio. Hoje estes recursos estio gastos, € a car-
reira religiosa é objeto de uma concorréncia mortifera: todos os par-
tidos querem apoderar-se do governo e mudar a religiio. Além disso,
os novos partidos fazem seu jogo; a fabrica das religides ¢ assunto de
especulagdo comercial. Assim, os franco-magons despertam a des-
confianga de todo governo, de todo partido no poder. Seus belos
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meios sdo, hoje, sem finalidade nem futuro. “E uma grande arvore
caduca cujos ramos caem de velhice; nio lhe resta nem mesmo o
prestigio da utopia: os roménticos, os mercadores e os democratas
invadiram toda a regidio das utopias e reduziram os franco-magons
a0 posto de honorarios, de utopistas aposentados’’.

Os franco-magons pretendem trabalhar pela gléria do arqui-
teto do universo e servir a causa dos povos pela filantropia. Seu de-
clinio deve-se ao fato de que eles nada aprenderam com sua propria
experiéncia. Tendo fracassado em seus esfor¢os de melhorar a socie-
dade introduzindo reformas administrativas ou religiosas, nio colo-
caram-se em uma nova trilha. Faltou-lhes talento politico, eis por
que se deram uma nova finalidade que se contradiz a si mesma e sua
acdo ¢ totalmente ineficaz. Com efeito, como se pode proclamar a
gloria de Deus, enquanto “a terra proclama a auséncia de bissola
divina nas relagdes dos homens”? Como se pode querer as velhas
utopias de “fraternidade apética e estéril”’, enquanto restam into-
cadas as fontes da indigéncia?

E o préprio fracasso dos franco-magons, sua incapacidade de
formular um fim de acordo com os meios de que dispdem, que des-
vela o espago onde o novo é possivel e sobre o qual eles poderiam
operar: “'¢ preciso sair da trilha filoséfica, renunciar ao ataque do
trono e do altar e entrar na carreira nova da reforma industrial apli-
cada as quatro ramificagdes, cultura, fabrica, familia e comércio”.

Acompanhamos Fourier procurando mostrar onde esti o novo
espago de possibilidades, quais sao as dimensdes da vida em comum
dos homens onde torna-se possivel uma nova carreira do génio poli-
tico. Para tanto, foi preciso desmontar a moral cristi e a franco-
magonaria, examinar o modo pelo qual elas articulam seus fins e
suas préticas, e confronté-las com os resultados adquiridos. No caso
da moral cristd, os resultados sdo contraditérios com o fim procu-
rado, prova irrefutével da inadequag@o dos meios postos em prética.
Esta inadequacio dos meios volta-se, no entanto, contra o fim, reve-
lando sua fraqueza. A contradi¢#io faz ver, assim, uma coeréncia na
moral cristd — fraqueza da paixio, ignorfincia dos meios e resultado
oposto ao que ela quer — onde os trés elementos remetem-se uns aos
outros, ligados entre si pelos preconceitos filosoficos sobre a limita-
¢do da providéncia divina: cré-se saber por onde passa a linha divi-
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soria entre o possivel e o impossivel. Basta, pois, que a moral crista
desconfie do pecado capital do orgulho. Ela que cré ja saber, & pre-
ciso que ouse saber para que sua paixdo e suas praticas reencontrem
a regidlo do possivel e rompam o circulo de sua coeréncia subversiva,
“Hé tese mais digna dos oradores verdadeiramente religiosos que
aquela da universalidade da Providéncia?"

No caso da franco-magonaria, a esterilidade dos resultados de-
monstra a inadequacao da paixd@o aos meios de que ela dispde. Se os
franco-magons ndo contribuem para agravar os males da sociedade
¢ porque eles ndo procuram também sua melhoria, depois de terem
fracassado no seu projeto de transformagao social pela posse do po-
der politico e religioso. Sua esterilidade é igualmente coerente —
auséncia ou inatualidade da paixdo, desperdicio dos meios, inefica-
cia dos resultados. Como a moral cristd, a franco-macgonaria revela-
se igualmente prisioneira dos preconceitos filoséficos que tornam
insensiveis aos novos espagos de possibilidade. A moral cristd é uma
utopia na medida em que procura uma verdadeira melhoria social
ignorando os meios. A franco-mag¢onaria nem mesmo é uma utopia.
Uma e outra, no entanto, contribuem igualmente para a ocultagio
do possivel.

Nio nos esquegamos que a moral cristd e a franco-maconaria
sdo ambiguos, figuras de transigdo entre a religifio e a filosofia. No
seu esforo para religa-las, apenas mantiveram os preconceitos filo-
sofico-religiosos: Deus teria previsto um cédigo de funcionamento
para o mundo sideral, um mecanismo de equilibrio, de verdade e de
unidade, enquanto nada de semelhante fora previsto no que con-
cerne as relagdes entre os homens. Crendo ja tudo saber, esses am-
biguos niao ousaram saber, preferindo considerar que a providéncia
divina é limitada e a gléria de Deus, incompleta. Alimentaram-se,
também, de paixdes estreitas servidas por meios inadequados, numa
trama cerrada de saberes, paixdes e praticas tornada possivel pelo
recalcamento dos campos do possivel.

A ordenacgio da moral cristd e da franco-macgonaria enquanto
ambiguos entre a filosofia e a religido, permite a Fourier apreender
seus projetos e as razdes de seu fracasso. Dai resulta a indicag¢io do
ponto de obstrugdo e de recalque. Para Fourier, ordenar, criticar e
desvelar o lugar do possivel sdo operagdes que caminham juntas.
Existe, entretanto, um outro ambiguo, uma outra utopia que nio
passa 3 margem do lugar do possivel. E o sansimonismo.

* k%
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Os sansimonistas — sobretudo seus chefes, assinala Fourier,
pois os adeptos sdo de boa-fé — alimentavam-se de uma dupla uto-
pia. Queriam “‘apropriar-se do governo, passar a administragio das
finangas a um comité de lojistas simonistas sobrepostos ao mi-
nistério, eliminar da corte, nobreza, clero, magistratura e os pro-
prios militares’. Era sua utopia de ostentagiio, com a qual acalenta-
vam as esperancas do povo. Ela escondia seu verdadeiro fim, sua
verdadeira utopia: fundar uma nova religifio. Pretendendo que den-
tro de trés meses estariam nas Tulleries e que o rei estava pronto a se
juntar a eles dando-lhes sua heranga, enganavam a plebe: “estas
pretensdes ndo passavam de tumulto estudado para atrair a multi-
ddo com um tom de originalidade, de romaniismo, de grandiosidade
democratica’. A verdadeira utopia era uma ‘“‘fundagao religionaria”
que consistia, em \iltima analise, a “‘enxertar o jesuitismo no jacobi-
nismo"’.

Esta intriga religiosa recobria-se com um véu de solicitude pelo
povo. Os chefes sansimonistas afirmavam que a sorte do povo me-
lhoraria através de uma mudanga no sistema religioso. Adulavam
também as mulheres para tirarem proveito da influéncia e forga fe-
mininas “‘em intrigas de cisma religiosa’’. A experiéncia tem, po-
rém, demonstrado que as reformas religiosas acarretam quase sem-
pre a guerra civil. Quanto a liberdade das mulheres, ela s6 pode ser
iluséria enquanto os dois outros sexos, os homens e as criangas, nao
forem igualmente liberados. Os sansimonistas se enganaram em ma-
téria de liberagéo das mulheres, assim como em relagio & questio da
soberania do povo: “‘antes de dar-lhe o direito a coroa, seria preciso
dar o direito ao trabalho e ao jantar; do mesmo modo, antes de
adular as mulheres com as utopias de liberdade, seria preciso deso-
briga-las da sujeigiio do trabalho familiar”.

Entretanto, as ilusdes mantidas pela utopia sansimonista con-
seguiram seduzir. A razio estd em que sua doutrina captou e expri-
miu algo que é proprio aos tempos presentes: ela manifesta 4 sua
maneira, a utopia do século. E nesta pertinéncia que reside sua for¢a
de seducdio. A doutrina sansimonista repousa *‘sobre a pretensio de
tudo tomar, tudo invadir, a autoridade, as rendas, as propriedades €
mesmo as mulheres: um congresso de cossacos e beduinos nao teria
melhor opinado”. A utopia do século, por sua vez, repousa sobre &
crenga segundo a qual, a providéncia sendo limitada, incompleta €
impotente, “a via do progresso (estd) no ataque aos governos, as
religides e & propriedade”. Em outras palavras, a utopia do século, a
qual responde tdo bem os sansimonismo, ¢ a de que a transformagao
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social e a regeneragao dos costumes nao pode resultar senio de uma
ruptura (pacifica ou violenta, pouco importa) com a sociedade exis-
tente e da instauragio de uma outra forma de governo, de uma outra
religido e de um outro regime de propriedade.

Assim, a critica ao sansimonismo ndo é uma tarefa simples, &
gual qualquer um pode se habilitar: “outros que nfo eu, nio teriam
o direito de desaprovar os sansimonistas, pois num século todo mer-
cantil, eles tém, como cada um, plena faculdade de especular sobre
acredulidade publica’. Aquele que quiser critica-los deve, ao mesmo
tempo, fazer a critica do século, do espirito dominante. Sé este vera
que o sansimonismo contribuiu para refor¢ar os mais enraizados
preconceitos, e que foi tragado pela desrazio dominante. E de um
lugar dificil de sustentar, de uma quase exterioridade que Fourier
julga o sansimenismo, o que lhe permite nao fazé-lo em nome de um
maior saber do real.

Essencialmente, o sansimonismo “‘nos faz recair na infincia
politica, no sistema de comunidade monéstica digna da Idade Mé-
dia, recoberta, amalgamada com algumas visdes de progresso ima-
ginarias e de teocracia absolutista”. Esta figura da comunidade é
enganosa e ndo poderia guiar o pensamento das relagdes entre os
individuos. Ela impede de ver que, apods as revolugdes, nenhuma das
classes, e particularmente a classe mais pobre, abandonara seus
proprios interesses, menos ainda em favor de novos padres. Mesmo
se isto fosse possivel, é falso anunciar, como fazem os sansimonistas,
a queda proxima do cristianismo e da velha religido. Desconhecem
assim a influéncia do clero na Franga, que pode esmagar facilmente
toda concorréncia. Os sansimonistas ignoram, ou fingem ignorar, a
natureza da sociedade pds-revolucionaria e o peso dos interesses di-
vergentes: afirmam poder remodelé-la, refunda-la sob a figura da
comunidade e apoiam-se sobre as mesmas fontes que engendraram
conflitos irreconciliaveis. Disso resultaram suas tolices politicas, sua
ingenuidade, por exemplo, a afirmagZo de que o rei doaria sua for-
tuna sob o efeito do charme da fraternidade reinante entre os san-
simonistas, que os trabalhadores seriam tomados de entusiasmo
produtivo reencontrando “‘em seu espago os dangarinos da Opera,
0s juizes das altas cortes e o veneravel Lafayette”.

Estas ilusdes politicas seduziam a utopia do século, tanto mais
que seu pretenso saber ia no mesmo sentido, quando afirmavam que
saber o que é o homem no plano fisico, moral e intelectual. Segundo
eles, 0 homem social é o casal, homem e mulher, a base sobre a qual
fundavam projetos de reabilitagdo da carne. Ora, o casal material
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constitui apenas o homem material. Fundar a reabiiitagdo da carne
sobre o homem material nio é somente dar prova do desconheci-
mento da distingdo entre o fisico e 0 moral, como também da igno-
rancia das potentes forgas materiais que ligam o fisico e o moral, por
exemplo, nas relagoes de trabalho. Também os sansimonistas pre-
tenderam que o estudo do homem nio combina com aquele de Deus,
combinagio sem a qual, segundo Fourier, nem um, nem outro sic
possiveis.

Seduzindo-a, a utopia sansimonista apropria-se da utopia do
século e, como é também o caso de outras apropriagdes, o sansimo-
nismo esconde, -sob doutrinas monstruosas, seu verdadeiro plano
“de invasdes teocriticas”, de implantag¢do de uma comunidade ho-
mogénea pela associagio pacifica, de cujo destino ele seria o mestre.
Posto em pratica, seu plano sb pode levar & guerra civil, & recrudes-
céncia extrema dos conflitos sociais. Cré-se dispor do poder de “‘re-
generar os costumes modificando a natureza do homem’’, o que é
um grave erro politico e uma acusagdo a Deus. Em outras palavras,
acredita-se poder modifica-la através da reestruturagdo de um ni-
cleo central — a religido, a forma do governo e o regime de proprie-
dade — que teria em si a capacidade de expandir harmoniosamente
sua unidade sobre o conjunto das relagdes entre os homens. Tendo a
experiéncia ensinado que toda inovagdo religiosa ou administrativa
(politica) engendra guerras e ndo traz nenhuma melhoria social, o
sansimonismo ndo sé é inutil e perigoso como contribui também
para impedir a manifestagao de novas vias.

Como a religido e a politica jamais conseguiram dominar a
totalidade das atividades humanas, progressos ocorreram aqui e ali,
nas ciéncias, nas técnicas de produgio. O dominio das relagdes entre
os homens fica, entretanto, bloqueado, suas possibilidades inexplo-
radas, de tal modo que a subversdo geral s6 cresce, e até mesmo os
eventuais progressos nio dao suficientes frutos. E em politica que a
Civilizacdo estd atrasada, é na sua dimensdio de estar-juntos que
os homens nio encontraram a via da felicidade. E, no entanto, se se
ataca os centros estruturantes da sociedade civilizada, a religido, a
forma de governo e a propriedade, o movimento do circulo vicioso ¢
apenas refor¢ado, assim como os mecanismos de ocultagdo dos espa-
cos do possivel. Isto significa que querendo aceder a uma nova car-
reira social, se lhe interdita o acesso: “‘nossos belos espiritos de todas
as capelas de sabios sio ndo somente utopistas, mas muito fracos em
utopias”.
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A aboli¢do da escravatura ou a filantropia, que representam
esforgos de parcial melhoria social, ou a empresa de refundagio da
sociabilidade pela instauracéo de formas novas de governo, de reli-
gido e de propriedade, realizam, no fundo, um mesmo trabalho de
ocultag@io. As sociedades ambiguas que as propdem constituem-se
em torno de uma unidade que gira sobre si mesma e mantém uni-
dos, sem fissura, um saber, uma paixfio e uma préitica. Isto sb é
possivel com o cerceamento da providéncia divina e desse espago
onde se juntam as rela¢des dos homens entre si e com a natureza. Se
em termos de resultado segue-se sempre a ocultagio, os procedimen-
tos ndo s&o 0s mesmos num caso e no outro. No primeiro, um domi-
nio é recortado e fechado: o trafico dos escravos negros, a indigéncia
ou a gloria de Deus, recorte que torna cego aos outros dominios e
aquilo que os pde em relagdo. No segundo, uma dimensao é igual-
mente recortada, mas com a pretensdo de subordinar-lhe todas as
outras.

Esta diferenga nos procedimentos é importante, pois se Fou-
rier quer reajustar a visdo cristd ou filantropica, parece pensar que
ndo ha corretivo possivel ao sansimonismo e a utopia do século. As
transformagdes politicas ou religiosas, segundo ele, nio poderiam
realizar a transi¢do na dire¢do do novo. Uma questio incontornavel
aparece aqui: quando ele pretende que a transformagao da socie-
dade fracassa se for acionada pela subversdo dos seus fundamen-
tos, Fourier nfio contribui para o apagamento de dimensdes consti-
tutivas da vida em comum dos homens, apagamento concluido em
seguida pelo marxismo e comunismo? Esta questio deve ser colo-
cada, tanto mais que o proprio Fourier julga as doutrinas a partir de
seus resultados efetivos, previstos ou ndo. A resposta néo é simples:
a questdo, no entanto, aponta o horizonte no qual a releitura de
Fourier, autor um pouco fora de moda hoje, é ainda importante.

® %k ¥

Retornemos ao texto para examinar como Fourier, depois de
ter desvelado o espago do verdadeiro progresso social, pretende ocu-
pé-lo e torna-lo ativo. Este segundo aspecto da tarefa critica, como
se disse, é inseparivel do primeiro. Os dois se sustentam: é porque
Fourier acredita estar de posse da verdade que pode denunciar o
erro ou as ilusdes dos outros, mas é também porque os outros en-
ganam-se que ele deve estar de posse da verdade. Esses dois movi-
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mentos, entretanto, nio se reencontram; a bela simetria € apenas
aparente. Dir-se-4, antes, que seu encontro é apenas possivel, nio
garantido, pela boa e simples razao que, entre eles, no lugar mesmo
de seu encontro possivel ha o leitor, e de modo mais geral, o objeto
cuja verdade se trata de enunciar.

Em outras palavras, o discurso critico, discurso de dentincia
dos erros e das ilusdes e de enunciagio da verdade, articula-se pondo
no pblo mesmo onde tem (terd) lugar a articulagdo, seu outro en-
quanto Quitro, o leitor a quem se dirige e 0 mundo do qual fala, para
tentar deles fazer o lugar do acordo (possivel) entre os dois movi-
mentos. Fourier enuncia o acordo para poder provoca-lo. Resta,
assim, uma fissura, um espago incontrolavel no cerne mesmo do
discurso, do qual ele se alimenta e que ele pretende eliminar. Eis por
que Fourier ndo cessa de afirmar que a verdade ja esta descoberta, e
gue ele deve retardar sempre sua enunciagio.

O leitor do discurso nfo é uma fic¢do deste, mas a multiplici-
dade concreta dos leitores. Pelo menos dir-se-a que o discurso tenta
passar pelas diferentes paixdes, os diferentes saberes e as diferentes
praticas de seus leitores, sem desfazer-se. Considere-se o leitor ciim-
plice da moral cristd e apaixonada pela aboli¢io da escravatura:
mostrando-lhe que os resultados de sua agio produzem o contrério
do que ele quer, trata-se menos de mostrar a falsidade da moral
cristd que de reprovar-lhe a coeréncia subversiva. Os cristdos ndo,
assumem sua diferenca em toda sua amplitude e universalidade.
Deus nao pode nio querer a libertagio de todos os homens e o fim de
todo tipo de opressdo; ele deve entdio ter previsto os meios necessé-
rios, naturais e eficazes. Ora, a teoria da inddstria atraente e socie-
taria, fundada sobre a livre escolha das fung¢des produtivas e sobre a
variedade dos trabalhos em curtas sessdes e obtendo a quadruplica-
¢do do produto, pressupde a universalidade da providéncia divina,
cujo codigo social ela enuncia. Ela pretende nio somente tornar o
trabalho escravo initil, mas pdr-lhe um termo sem chocar-se com o0s
interesses divergentes em jogo. Além disso, pretende religar e re-
solver em conjunto a questdo da escravatura e a das outras formas
de serviddo. Se se assume a tese da universalidade da providéncia, 0
que exige a coeréncia da moral cristd, ndo se pode aderir sendo “‘du-
bidativamente, e salvo exame’, 4 teoria da industria atraente.
O leitor cristdo, se ele o é efetivamente, estd assim convocado 2
terminar sua leitura reforcado na sua fé em Deus e possuido por
um novo espirito de experimentagdo, liberado dos antigos precon-
celtos.
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Considere-se o leitor franco-magon. Fourier mostra-lhe que os
meios de que dispde a sociedade magdnica — nimero, fortuna e
unidade cooperativa — devem ser operados de outro modo para que
seu duplo fim, a gloria do grande arquiteto e a causa dos povos, nio
seja estéril. Estes meios recobrem possibilidades de operagio e de
invenc¢do que esconde, justamente, a falta de contato entre um fim e
outro. Se o fim da gléria de Deus e o da causa dos povos nio se
comunicam, é porque a sociedade dos magons permanece presa a
uma época superada, insensivel aos tempos modernos. O atraso, no
entanto, podera ser atribuido a sabia prudéncia se, hoje, ela pudesse
contribuir para os procedimentos de melhoria da sorte do povo.
Tendo escolhido aquele que melhor preenchera as condigdes estabe-
lecidas, a sociedade fornecera os meios para uma tentativa definiti-
va. Os critérios para o julgamento do melhor procedimento nascem
da experiéncia passada: quadruplicagdo da produgio, trabalho se-
dutor, emprego 1til das paixoes, instintos, etc., método oposto aque-
les ja tentados e que fracassaram. Como antes, a divida se impora
enquanto a prova definitiva ndo for dada.

A moral cristd e a franco-magonaria encontram, assim, na cri-
tica de Fourier uma tAbua de salvagio, com a ajuda da qual as duas
sociedades ambiguas poderio efetivamente realizar seus fins. A cri-
tica lhe permite reconhecer a coeréncia subversiva, os corretivos per-
mitem reverté-la e coloca-la na boa via. Observar-se-a, no entanto,
que a “‘tibua de salvagdo” ndo vem simplesmente preencher um
vio, ou articular melhor um conjunto de saberes, paixdes e praticas.
O espago vazio que a critica mostrou néo € o lugar de um elo ausente
de uma cadeia. Lugar de uma outra espécie de articulagiio, ele se
manifesta como espago de um movimento em dire¢do a exteriori-
dade, como abertura em dire¢do ao novo. Assim, a aboli¢do da es-
cravatura é religada 4 aboli¢io de toda forma de opressao, e a uni-
dade associativa dos franco-magons religa-se ao conjunto da huma-
nidade. O espago do possivel aberto no interior de cada uma das
sociedades revela-se um espago por onde tudo passa e se transforma,
por onde as possibilidades sio chamadas a manifestar-se, de tal
sorte que a manifestagiio de cada uma é condi¢io da manifestacdo
de todas as outras e vice-versa.

Sem divida hd em Fourier uma visdo da totalidade, mas tam-
bém a idéia de que a totalidade n@o poderia ser seletiva ou sintética,
nem uma instincia acima das diferengas. Em outros termos, nao
haveria uma totalidade sendio a totalidade das diferengas. Isto im-
plica, como agudamente assinalou M. Blanchot, e antes dele En-
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gels,! na finitude do mundo humano. No entanto, nem um nem outro
observou que, em Fourier, a morte absoluta, a morte por esgota-
mento das possibilidades é também a conquista da imortalidade.

No que concerne o sansimonismo, Fourier ndo propde nada
que possa lhe servir de tdbua de salvacdo. A razdo € que o sansi-
monismo e a utopia do século nada ocultam sob a trama de suas
paixdes, de seus saberes e de suas praticas. Um e outro visam a
totalidade: querem a transformagio radical do homem e da socie-
dade, a instaura¢io de uma sociedade atravessada em todos os seus
dominios pelos mesmos principios, pelo mesmo poder, uma socie-
dade que manifeste por toda parte os novos fundamentos religiosos,
politicos e de propriedade. Dado que estes trés lugares estruturam a
sociedade civilizada, querer apoderar-se deles significa ndo apenas
querer ficar no interior da Civilizagdo, mas igualmente acalentar “‘as
loucas esperancas’ para melhor esconder uma vontade de poder. O
novo nio esta inscrito nos horizontes civilizados, mas além deles. A
experiéncia histérica ensinou que nenhuma melhoria significativa
resulta das transformagdes nos centros fundadores da sociedade civi-
lizada. A transformac@o social, para nao cair na utopia, deve visar
além da civilizag3o, e procurar meios novos. A utopia sansimonista
consiste em acreditar que uma doutrina enunciou principios que
controlam todas as dimensdes da vida em comum dos homens.

“De que lado estd a deméncia, a utopia, nessas predicagdes
contraditérias? Ela est4 do lado dos parisienses que se engajam num
tecido de doutrinas monstruosas, cobrindo um plano de invasdes
teocraticas.” A desrazdo do século nada esconde em seu seio, nenhu-
ma possibilidade que, indicada e ativada, poderia por fim a sua incoe-
réncia. E por isto que ela mostra melhor que a moral cristd ou a
filantropia, a alternativa, a outra via, a escolha incontornavel entre
permanecer no circulo vicioso civilizado ou virar este monde a re-
bours. Para o leitor sansimonista e para todos aqueles que sdo par-
tidarios da utopia do século, o fourierismo nio oferece nenhuma ta-

(1) Reenvio ao texto de M. Blanchot que abre o niimero dedicado a Fourier da
revista Topique, n° 4-5 (Paris, PUF, 1970), e 4 famosa brochura de Engels, Socia-
lisme Utopique et Socialisme Scientifique.
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bua de salvacao: ele os coloca diante da escolha entre dois caminhos
irreconciliaveis.

Talvez ndo seja inatil resumir e reformular as linhas-mestras
da analise desenvolvida.

A ordenagdo de uma série de ambiguos contemporéneos per-
mite a Fourier indicar e inventar o lugar de onde seu pensamento
torna-se enunciavel. Este lugar encontra-se simultaneamente no
centro e no exterior das paixdes, dos saberes e das praticas das so-
ciedades sabias de seu século. Esta no centro porque é 14, na arti-
culagio mesma do desejo e das coisas, que um espago de possivel se
desvela. Esta no exterior porque Fourier escolheu apostar na possi-
bilidade de uma manifestagdo integral das diferenciacdes daquilo
que ja se manifestou, e porque o espago central do possivel é um
espago de indeterminagdo. Fourier aposta na ultrapassagem da so-
ciedade civilizada, esta sociedade cuja representagio esta fundada
sobre um critério absoluto de partilha entre o possivel e o impossivel.
A filosofia e a religiio alimentam a crenga nesse critério, acabando
por engendrar projetos sociais cujo resultado implica a mudanga da
natureza humana, para nada dizer da implicag¢dio de ateismo e de
desconfianga em relag@o & providéncia divina. Elas consagram assim
um mundo fragmentado onde tudo é desligado, onde a opressao e a
desordem social testemunham a rebelido do homem contra Deus,
contra a natureza, contra a harmonia do universo e contra si mesmo.
Nada poderia obrigar o homem a escolher outra via, ela nio é neces-
saria, mas estd em jogo a felicidade, a verdade e a justica.

O discurso fourieriano articula-se como lugar de passagem da
sociedade civilizada & sociedade harménica. E, assim, um discurso
lacunar, fundado sobre um vazio. Um tal discurso articula-se con-
seqiientemente, mais como apelo, como provocagio enderecada a
seu Outro, para que ele se manifeste: sio os leitores, a sociedade
civilizada, a sociedade harmoniosa, a providéncia divina, etc. E um
discurso que depende de sua exterioridade para simplesmente poder
enunciar-se, que chama, interpela, provoca este OQutro sem poder
tomar seu lugar, sob pena de anular-se. O discurso fourieriano nao
diz 0 que &, nio diz também o que seré: ele diz o possivel e torna-se,
por este mesmo fato, discurso possivel ou discurso das possibilida-
des. Querendo-se discurso critico, introduz no interior do objeto cri-
ticado sua propria exterioridade, artificio pelo qual desmonta as ar-
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ticulacdes que ocultam o possivel. Tais articulagdes, por outro lado,
sio complds contra a enunciabilidade do discurso fourieriano,
donde a obstinacio eritica e a impossibilidade de separar os corre-
tivos. A dentincia da utopia do século revela-se, ao mesmo tempo.
dentincia de sua falta de utopia. Discurso de provocagdo, artificio
astucioso contra os preconceitos do saber, contra a estreiteza das
paixdes e contra a impericia das priticas, ele é, em dltima analise,
discurso de convite & invengdo do objeto do qual ele quer ser dis-
curso. O resultado é que este discurso ndo estd em parte alguma, ¢
se condena a jamais terminar, de tal modo vinculou-se a possibili-
dade da enunciagiio de todos os discursos possiveis, de que depende
para poder, enfim, calar-se,

A astiicia do discurso de Fourier € a invengio de uma espécie
de vazio central que é ao mesmo tempo um espago de possibilidades.
A invengio revela a existéncia de uma escolha entre uma via subver-
siva e uma via harmdnica; inversamente, é a escolha que abre o
espago das possibilidades. A escolha € livre na medida em que néo
esté inscrita na histéria, que, contudo, a enuncia, e na medida em
que também ndo esta inscrita na providéncia divina, que, contudo a
previu, O mesmo vale para o espago de possibilidades,

Mas, assim, o discurso fourieriano é um diseurso sem funda-
mento nem objeto, um discurso incapaz de dar discursivamente a
prova de sua verdade ou de refletir o objeto do qual é discurso. Uma
tal estratégia nio é um dos signos da forga e da fraqueza do discurso
moderno, desse discurso que ndo cessa de procurar seus proprios
fundamentos, perseguido pela possibilidade de crer e de fazer crer
— de impor a crenga pela for¢a bruta — que & o Gltimo, que domi-
nou suas origens ao se dizer integralmente, assim como o leitor € 0
mundo?

No seu esforco para desvelar e tornar ativo o espago do possi-
vel, no seu esfargo para deslocar o saber, as paixdes e as praticas po-
liticas dos centros fundaclores da sociabilidade civilizada em diregéo
aes dominios da relagdio dos homens entre si, com a natureza e com
Deus, Fourier reconhece as dimensdes fundadoras da sociedade e
quer revird-las de uma so vez, No entante, ao contrario das propo-
siches utopicas, a transformagiio social, para ele, nio passa pelo
atague e pela tomada direfos desses centros fundadores, Ele reco-
nhece que a politica, a religidio e o regime de propriedade fundam a
sociedade civilizada; denuneia igualments o fracasso revolucionario:
a transformacio foi ineficaz e ndo fez senfio engendrar a violgncia, A
ineficAcia da violéneia é devida ao fato de que ela ndio pode engen-
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drar as mediagdes permitindo uma saida para o eonflito. A violéncia
provoca a rupiura, ndo a passagem.

Ora, a ruptura e a fragmentagiio ja estio ai, nesta sociedade
marcada pela revolugao., Nao que a revolugdo tenha sido causa: a
revoluciio é, antes, uma tentativa de reconstituigio da unidade so-
cial, tentativa que nfo fez sendio expor e agugar a divisdo social. A
utopia sansimenista, sua utopia de ostentagéo, consistia em crer que
um partido poderia apropriar-se pacificamente dos centros estrutu-
rantes da sociedade e reunir a ele todos os interesses divergentes. A
hipétese de uma violéncia dltima, se auto-suprimindo e suprimindo
todas as outras, seria somente o extremo oposto e idéntico da ilusdo
sansimonista.

A questdo para Fourier se colocaria menos em termos de es-
colha entre a via pacifica ¢ a via violenta, as duas sendo igualmente
utdpicas, que em termos de inversdo do espago do possivel ocuitado
pela politica, a religido e a propriedade civilizadas. O que é possivel
¢ sua reinvengdo. De tal sorte que se pcde perguntar se o pensa-
mento de Fourier ndo anuncia, 4 sua maneira, o desabamerto dos
principios fundamentais da sociabilidade e a impossibilidade de se
apropriar desses lugares vazios. Se ele o faz, nio o &, entretanto,
para ai parar, mas, antes, para sugerir a possibilidade de uma car-
reira nova aberta a humanidade, para convida-la & invenc¢do de uma
sociabilidade tendo em todas suas regides os fundamentos de uma
coesdo horizontal — uma forma de coesdo tanto mais nova que sva
horizontalidade se articula com o além do homem, e dele ignalmente
depende.

Em todo caso, ndo é a partir desta figura que fala Fourier,
mas de alguma parte entre os fundamentos arruinados da sociedade
moderna de gue ele ndo quer apropriar-se, e a cidade harménica
que ele ndo pode descrever.

Tradug@o de Maria Regina de Souza
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