1. Este ensaio é dedicado a
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das por Thomas Mann, em
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O LUGAR DO SOFRIMENTO HUMANO
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sofrimento humano ainda constitui nossa miséria comum,

mesmo que para tantos assuma sentidos diversos, que

chegam a associa-lo, no limite, ao esclarecimento ou a
iluminagao redentora, o que, alids, ndo deve surpreender quem
foi socializado na tradigao judeu-crista, na qual se converte no
proprio signo da salvagao’. A morte e seu cortejo de analogias
por vezes freqiienta a reflexdao académica laicizada, pelo menos
como o ponto virtual que sustenta, por oposigao, as paixdes, o
desejo e sua versdo bastarda, o interesse. O sofrimento é um
incomodo hospede de nosso destino e irremedidavel ameaga aos
que vivem, enquanto viverem, independentemente de suas vir-
tudes individuais e, até mesmo — para os que créem — da graga
que lhes cabe, cuja fungdo ndo se confunde com o entorpecimen-
to dos sentidos ou com a protegdo analgésica.

A dor comove, ensina, revolta, enlouquece; domesticada, educa,
pela pedra; erotizada, encanta e produz éxtase; brandida como
arma do Estado policial, controla e gera ordem; antecipada no
pesadelo de todas as anguistias, estimula o recurso ao conforto
provisorio dos paraisos artificiais dos mais variados tipos; vivi-
da nas peles indiscerniveis da alma, alcanga talvez sua poténcia
méxima, dado que, ardendo ai, torna-se co-extensiva ao espirito,
certamente a etapa menos breve de nossa carne e a matéria mais
sensivel de nosso corpo.
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A miséria de nossas ciéncias sociais talvez se deva a sua resistén-
cia em abrir-se para o clamor que provém do sofrimento, em
ouvi-lo e segui-lo aos sitios mais nobres e altivos da experiéncia
humana mais radical. Estara possivelmente no fundo intangivel
e obscuro dessa demanda surda e persistente o locus do encon-
tro. No entanto, esse encontro nao reintegraria esséncias parti-
das, nao promoveria a comunhdo racional-argumentativa uni-
versal, ndo propiciaria o entendimento mituo e o contrato social
objeto de nossas escatologias politicas, nao possibilitaria a recon-
ciliagdo do sujeito consigo mesmo ou a superposigao entre a
inteligibilidade e a sensibilidade. Seria outra a natureza desse
encontro, dessa (re)ligagdo entre os seres humanos; dar-se-ia
aquém das ordens, a partir de cujos modelos é pensada a socia-
bilidade, suas motivagdes e conseqiiéncias; dar-se-ia além de toda
funcao social e politica. O encontro de que se trata prescindiria
da linguagem, da razao, de identidades ou culturas; seria vivi-
do, por paradoxal que parega, na plenitude de sua contigéncia e
da necessaria gratuidade. Seria, esse encontro, refratario a deter-
minagodes de sentido, mas sua memoria atuaria como fonte do
sentido possivel, aquele que, reportando-se a uma circunstancia
imaginaria original, langa-a ao futuro como sinal, orientagao e
motivagao pratico-moral.

Em outras palavras, eis 0 argumento: é o sofrimento que cons-
titui 0 campo de uma experiéncia humana que, sendo radical e
responsavel pela inscrigio de uma diferenga matricial entre
momentos do processo existencial ou entre formas de vida, e,
nao podendo dar-se a pensar ou a traduzir-se, intersub-
jetivamente, transforma-se em valor, isto €, na qualificagao
diferenciadora por exceléncia, independentemente dos conteu-
dos especificos aos quais se associe. O sofrimento, portanto, ¢ a
referéncia virtual do valor. Explico: valor nao se descreve; opera,
sim, como ordenador de relevancias ou como indexador de hie-
rarquias, instituindo e circunscrevendo arenas ou espagos de
investimento efetivo e imaginario (com dimensoes cognitivas,
simbdlicas, expressivas e comunicativas) para conflitos entre
escolhas ou entre alternativas excludentes de figuragao da me-
moria humana, as quais envolvem hesitagoes intensas, cuja ten-
sao corresponde, segundo meu ponto de vista, a vivéncia mes-
ma da moralidade. Definido como diferenciador mais importan-
te para o juizo, moral e afetivamente concernido — vale dizer,
existencialmente radicado —, o valor qualifica a vida humana,
diferenciando-a, o que lhe atribui funcdao ordenadora para os
processos de significagio e um duplo papel, mneménico e
prospectivo. Nao ha teleologias desprovidas de valor, ou que
nao nas¢gam, em alguma medida, do valor.
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Valor nao completa ou se opoe a interesse, porque sao conceitos
ou “realidades” de niveis inteiramente distintos e, em certo sen-
tido, até mesmo incomensuraveis. Suas fontes sdo tao distantes
quanto o sofrimento e o calculo, que precisa esquecé-lo para
triunfar sobre a paixao. Por sua vez, a vontade de calcular e de
orientar-se estrategicamente em um mundo concebido como cons-
telagao de interesses reporta-se a um surpreendente suporte, na
tradigao do pensamento politico moderno: a morte. O valor esta
para o sofrimento, assim como o interesse esta para a morte, eis
a equagao que me proponho explorar.

I. O medo da morte como origem do
interesse, na teoria politica de Hobbes

3. A obra de referéncia ¢ O
Leviatd, Colegio Os Pensado-

res, Sao Paulo,
Abril, 1974,

Editora

O medo da morte é o determinante da mediagao racional que
submete, no pensamento politico de Hobbes’, a sociabilidade ao
interesse e a vida comum a ordem politica. Vejamos por qué. E
o medo da morte violenta em maos alheias que torna os homens
doceis as recomendagdes da razdo, no contexto imaginario do
“estado de natureza”, em que os personagens concebidos pela
antropologia hobbesiana sao postos frente a frente. Resulta des-
se experimento, projetado com rigor de gedmetra, o conflito ge-
neralizado ou a guerra virtual de todos contra todos, pelo sim-
ples motivo de que, motivados sobretudo pelo amor a vida (ape-
nas sensivel pelo avesso, quer dizer, sob a forma de medo da
morte), devotados por natureza a sobrevivéncia, os homens ten-
derao a hostilizar-se mutuamente, antecipando-se, defensivamen-
te, a suposta agressao alheia, cuja mera plausibilidade adviria de
um cdlculo elementar: o outro agiria racionalmente, caso optasse
por antecipar-se a iminéncia de minha prépria iniciativa hostil
defensiva, protegendo-se por uma precaugao legitima, plenamen-
te autorizada pelos direitos naturais que a prépria vida traz
consigo. Ora, se é legitima e racional a violéncia alheia, por que
motivo dever-se-ia hesitar em tomar a iniciativa e, rapidamente,
puxar o gatilho, nesse duelo ensejado pelas voltas em que se
enreda o imaginario do terror, alimentado pela regressao ao
infinito do argumento paradigmatico da razao parandica?

Onde esta a saida? Para Hobbes, a resposta é clara e deriva do
calculo dedutivo aplicado ao cendrio desafortunado do “estado
de natureza”: gragas ao medo da morte, provocado pela simples
consideragao das conseqiiéncias dramaticas da guerra generali-
zada — conseqiiéncias inevitavelmente desastrosas para todos,
mais cedo ou mais tarde, pois toda vitoria, neste caso, €, por
definigao, efémera —, as paixoes aplacam-se e os homens tor-
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nam-se aptos a acolher as sugestdes de sua prépria razao, no
sentido de que é conveniente sacrificar a liberdade natural irres-
trita, em nome da instauragdo de uma ordem pactada. Como,
segundo a antropologia hobbesiana, a razio apenas indica o
caminho para que o alvo identificado pela paixao seja atingido,
é preciso que alguma paixdo seja sensibilizada pelo projeto de
uma vida coletiva pacifica, de modo que a razao possa buscar os
meios de realiza-la. A paixdo pela vida, ou seu avesso, cumpre
esse papel. O contrato surgird como o meio ditado pela razao
para que se concretize a finalidade passional.

A sociedade €, portanto, o produto da intervencao reguladora
do Estado; o artificio politico gestado pela vontade comum dos
homens, racionalmente orientada. A vida comum pacifica torna-
-se possivel quando as expectativas funestas sao substituidas
pela previsao de respeito as normas estabelecidas pelo poder
politico. A estabilizagio das expectativas corresponde a efetiva estabi-
lizagdo das relagdes sociais: a profecia, mais uma vez, se autocumpre.

Ora, se a vida social depende da rentincia a liberdade, transfe-
rida coletivamente ao Leviata, reduz-se a conquista de garantias
minimas de sobrevivéncia e de acesso a condigdes propicias a
prosperidade, entendida como extensao da sobrevivéncia ade-
quada. Manter-se vivo, ampliar e aprimorar as condigoes da
propria sobrevivéncia, eis a missao humana, redefinida pela teo-
ria absolutista hobbesiana. Restam aos homens seus interesses, o
conjunto das metas identificiveis pelas paixoes, devidamente
filtradas pela razao, a qual, por sua vez, sobretudo a partir do
pacto, passa a operar como mediadora, apenas em cujos termos
atualiza-se o determinante passional’.

Em outras palavras, a razao converte-se no lugar-tenente da
paixdo fundamental, que ordena e hierarquiza as demais, res-
tringindo-lhes os respectivos poderes motivacionais. Submeti-
das, via mediagao racional, ao compromisso estrito com a sobre-
vivéncia, as paixdes transformam-se em sua imagem civilizada
e politicamente domesticada: o interesse. O interesse passa a ser
o epicentro da agao do homem que calcula; ou o epifendmeno
do movimento humano reativo a8 ameaga da morte.

4. Deixo de lado considera-
¢oes alternativas, que pode-
riam provir de uma leitura
distinta da obra de Hobbes
(refiro-me a O Leviatd) cujo
foco fossem interrogagoes
ético-politicas (tais como:
“Devo obedecer? E legitimo
o poder politico? Em que
circunstancias deixaria de
sé-lo?"). Este foco alternati-
vo constitui o ponto de
partida (ou de chegada) de
minha tese de doutora-
mento, defendida junto ao
IUPER]J, em 1991, intitu-
lada: A invengdo do sujeito
universal; Hobbes e a politica
como experiéncia dramdtica do
sentido.

II. O sofrimento do outro e a centralidade do
valor no imagindrio ético-politico de Rousseau

Em suas duas principais obras politicas — se me for permitida

a simplificagao classificatéria —, Discurso sobre a origem da de-
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5. Ambas as obras encon-
tram-se no volume Rous-
seau, Colegio Os Pensadores,
Sao Paulo, Editora Abril,

1973.

sigualdade entre os homens e O contrato social’, Rousseau combina
suas virtudes de ficcionista e de critico agudo e cdustico da so-
ciedade “civilizada”. Na primeira obra, pinta o quadro nostélgi-
co e envolvente de uma doce fantasia primitiva: os homens, antes
das letras e do cdlculo, desprovidos de compromissos e interes-
ses, saciam suas paixdes na natureza prodigiosa, entregando-se
inteiramente ao presente (o que s6 € possivel com a auséncia do
célculo estratégico), cuja fruigao pode ser plena, na medida em
que a morte ndo esta presente, nem mesmo como a sombra que
inevitavelmente recobre toda a beleza que o homem “civiliza-
do”, porventura, ainda possa experimentar.

Contudo, mesmo ndao compreendendo as vicissitudes inexoraveis
da finitude humana, o homem, que vibra usufruindo o gozo de
seus bons momentos, comove-se com a morte e o sofrimento
alheios, de quaisquer seres vivos. A repugnancia que lhe causa
a dor alheia, por identificagdo, torna-o, em certo sentido, conscien-
te de si. O sofrimento do outro devolve ao sujeito sua prépria
imagem humana. Mesmo lutando pela vida, o personagem na-
tural da antropologia rousseauista evitara provocar sofrimento
e, com esse espirito, preferird a paz e esperara desarmado pelo
encontro. Todo encontro o encontrara disponivel para a possibi-
lidade do convivio.

A historia da civilizacao e do desenvolvimento da racionalidade
é interpretada sob o signo da queda, da perda, do declinio. Ci-
vilizagao é decadéncia. A propriedade representa a origem e o
fim do processo de diferenciacio social, que deteriora a vida
comum e aliena os individuos, na medida em que eles se deixam
dominar pelas avaliagdbes comparativas do juizo alheio. A coer-
gao moral (durkheimiana) impde um padrao que uniformiza e
hierarquiza. O amor de si cede lugar ao amor-préprio; a vaidade
substitui a identidade referida a comunhdo com o préximo, na
dor. A gléria ocupa o lugar da piedade. O célculo, balizado pela
expectativa da reagao (e do juizo) alheia(os), e a prospecgao es-
tratégica, que vincula a consciéncia ao contexto pela mediagao
do interesse, substituem a espontaneidade dos movimentos ins-
pirados pela contingéncia.

No paraiso primitivo certamente nao ha lugar para o valor e sua
linguagem, mas tampouco estao postas as condigdes interativas
que propiciarao a supremacia do calculo e do interesse. O valor
surgird na obra politica por exceléncia, O contrato social, justa-
mente para diferenciar modalidades de arranjos civilizacionais
ou formas de organizagao da sociedade. Serdao a pritica e a
institucionalidade politicas os depositarios do valor e os indices
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da distingao intersocietaria. Sera pela politica que Rousseau imagi-
nara a recuperagao parcial dos beneficios da vida original perdi-
da; e uma politica ordenada a partir da imputacao de papel
central ao valor.

Vejamos por que o valor é central, na politica que Rousseau
imagina e propde. No modelo contratualista que defende, a so-
ciedade seria a responsavel direta pela criagdo legislativa, a qual
prestaria estrita obediéncia o poder executivo, reduzido a sim-
ples agéncia a servigo da vontade coletiva. Todos os cidadaos
participariam do debate sobre as questdes sociais, que exigiriam
decisoes publicas. A legitimidade das leis dependeria exatamen-
te de sua origem; e a tinica origem capaz de garantir a legitimi-
dade de compromissos coletivos, traduzidos em legislagao (ori-
gem que validaria o préprio contrato social, a matriz da legiti-
midade das institui¢des politicas), seria a vontade do povo, ex-
pressa por votagao majoritaria.

O ponto mais importante da teoria politica de Rousseau é seu
conceito de “vontade geral” e € esta nogao que explica as condi-
¢Oes necessdrias a expressao legitima da vontade popular. Para
que a “vontade geral” seja observada, é preciso que cada um se
pronuncie sobre a matéria submetida a apreciagao ptblica (ma-
téria sempre genérica e passivel de se traduzir em regra univer-
sal, no contexto societario em causa, é claro) procurando respon-
der a seguinte questdo: “O que considero melhor para a socieda-
de?” em outras palavras: “Qual deveria ser a posi¢ao adotada, se
eu me afastasse de interesses individuais e me deslocasse, ima-
ginariamente, ao ponto de vista comum, aquele que
corresponderia a perspectiva de um sujeito que reunisse em si,
idealmente, a vontade comum, orientada pela identificagio do
bem comum?”

Portanto, a posicao ideal do sujeito politico ou do individuo
enquanto cidadao (eis ai a versdo politica do sujeito trans-
cendental concebido por Kant, alids grande admirador de
Rousseau, em sua teoria da moralidade), posigao que condiciona
a legitimidade da legislacao e das agoes politicas, define-se por
sua orientagao moral, imagindria e politica, segundo o principio
do bem comum — bem comum que constituiria, conseqiiente-
mente, o eixo basico do valor, na sociedade politicamente orga-
nizada.

A afirmagao do valor como referéncia fundamental e necessaria
a determinagao da natureza da ordem politica corresponde, no
pensamento de Rousseau, ao deslocamento do juizo tipicamente
politico do cidadao de sua orbita de interesses privados (delimi-
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6. Preferi evitar as discus-
soes relativas as eventuais
distingoes conceituais entre
ética e moralidade; nem por
isso, todavia, deixo de re-
conhecer sua relevancia em
certos contextos. O leitor
encontraria reflexoes da
maior importancia em; Liva
Vaz, H. C. de, Escritos de
Filosofia 1. Etica e cultura,
Sao Paulo, Loyola, 1990.

7. A continuagio deste per-
curso reflexivo levar-nos-a,
na préxima unidade, a
Bentham e a seu utilitaris-
mo, fundado, como vere-
mos, no duplo movimento
de fuga da dor e busca do
prazer; movimento que en-
;.;cnd ra uma economia, ma-
triz do calculo racional no
cotidiano e na politica. Sua
versao individualista do
sofrimento associa-o direta-
mente ao interesse. O pa-
drio de articulagdes simbo-
lico-conceituais morte, inte-
resse, sofrimento, valor, en-
contra, portanto, em Bent-
h-]m e em seus 'p-]fl'("ifl!,‘\
(James Mill, por exemplo),
seu ponto de inflexdo. A
hipotese que exploro atribui
a redefini¢io estritamente
individualista ou egocen-
trada do sofrimento (por
contraste com o lugar cen-
tral que a piedade assume no
pensamento de Rousseau) a
responsabilidade pela in-
versdo da estrutura mitica
examinada ou proposta no
presente ensaio. Tudo se
passa como se Bentham,
sem pretendé-lo, tivesse
inscrito a temitica chave da
teoria rousseauista no mo-
delo antropolégico-politico
criado por Hobbes ou por
determinada apropriagio
hermenéutica de sua obra
— a qual, alidgs tornou-se
predominante.

tada por cdlculos estratégicos), impondo-lhe a grave exigéncia
ética (ou moral)’, sem cujo respeito o individuo renunciaria a
cidadania e a soberania que lhe competem.

A legitimidade politica resulta, na democracia imaginada por
Rousseau, do agregado de comportamentos individuais,
parametricamente orientados, no contexto balizado por uma razao
pratica limitada pelo valor. Instituidos e respeitados os espagos
legais para a acao individual, torna-se legitima a aplicagao estra-
tégica da razdo, visando a afirmagdo de interesses privados. Estes
sao avaliados no contexto de um juizo mais amplo e anterior,
relativo a legitimidade da legislagao e do poder politico; juizo
referido ao valor e a sua matriz: a concepgio variavel e eventual-
mente equivocada sobre o que venha a ser, em cada caso e face
a cada consulta, o bem comum.

Eis ai minhas versoes de dois mitos fundadores modernos: o
Leviatd, que inventa o contratualismo moderno, propondo o
absolutismo, mas langando as bases do pensamento liberal; e O
contrato social, que imagina a democracia estruturada pelo valor
e como valor. O primeiro é o mito de origem do homem econo-
mico, individualista, que poe as virtudes de sua razao a servigo
do cilculo estratégico privado; o segundo é o mito de origem do
cidadao democrata e eticamente orientado, que entrega as artes
e malicias de sua fantasia a invengao intersubjetiva (e, portanto,
coletiva) de uma ficgao: o bem comum. Ficgao que, compartilha-
da, conquista crédito e, antecipada, atualiza-se, a0 menos no plano
prospectivo da orientagao das agdes socialmente significativas.

Gostaria de concluir, lembrando as referéncias preferenciais a
morte, quando a construgao conceitual focaliza o interesse, e ao
sofrimento, quando a énfase politica e reflexiva recai sobre o
valor. Talvez porque morte remeta a uma area semantica vincu-
lada a individualidade e a sobrevivéncia, como seu destino;
enquanto sofrimento reportar-se-ia a uma experiéncia que seria
sobretudo compartilhada, na medida em que assinalaria nossa
fragilidade individual (espelhada nos outros que sofrem) e a
necessidade da solidariedade alheia. Enquanto a morte remete a
finitude da existéncia individual, o sofrimento remete aos limi-
tes do insulamento individual e a inexordvel participacio do
individuo numa coletividade determinada’.

Certamente ha outras leituras pertinentes dos autores abordados
que produziriam configuragoes de sentido diversas. Mas estas,
aqui expostas, sao pragmaticamente titeis porque nos ajudam a
compreender, em primeiro lugar, a superposigdo, na moderni-
dade, de duas humanidades distintas e por vezes opostas, habi-
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tando os mesmos corpos, animados por estimulos e ventos his-
toricos distintos. Por vezes, uma versao predomina, mantendo a
outra provisoriamente excluida da cena, ou subordinada, como
uma realidade latente, a espera da oportunidade para manifes-
tar-se; em outros momentos, a realidade preterida retoma a
supremacia e redefine sentidos, diregdes, valores, hierarquias,
conceitos, afetos e razdes. Os dois autores foram mais profetas
do que socidlogos empiricos; mais criadores do que fiéis servi-
dores do real instituido®. Profetas das pestes e dos sonhos que,
paradoxalmente, ajudaram a inventar.

8. A respeito do carater cria-
dor das teorias politicas,
sugiro consulta ao impor-
tante trabalho de Renato
Lessa, Vox Sextus, tese de
Doutoramento, IUPER],
1992,

IIl. O calculo do prazer e da dor

Para a afirmagao de uma destas humanidades e até mesmo para
seu predominio, foi decisiva a contribuigio de Jeremy Bentham
e de seus seguidores, nos séculos XIX e XX. O sofrimento surge,
na ética utilitarista de Bentham, rebatido sobre a matriz
hobbesiana. O tema rousseauista é seqiiestrado e redefinido. O
deslocamento semantico produzido corresponde ao movimento
de individualizagao do sujeito, confundido com a singularidade
empirica.

Vejamos como o pensador inglés estabelece a base axiomatica e
axioldgica, sobre a qual repousa todo seu sistema moral e juri-
dico-politico: “Por principio de utilidade entende-se aquele prin-
cipio que aprova ou desaprova qualquer agao, segundo a ten-
déncia que tem a aumentar ou a diminuir a felicidade da pessoa
cujo interesse esta em jogo, ou, o que é a mesma coisa em outros
termos, segundo a tendéncia a promover ou a comprometer a
referida felicidade. Digo qualquer agao, com o que tenciono di-
zer que isto vale ndo somente para qualquer agio de um indivi-
duo particular, mas também de qualquer ato ou medida de go-
verno” (Bentham, 1984: 4)°. Adiante, complementa: “O termo
utilidade designa aquela propriedade existente em qualquer coisa,
propriedade em virtude da qual o objeto tende a produzir ou
proporcionar beneficio, vantagem, prazer, bem ou felicidade (tudo
isto, no caso presente, se reduz a mesma coisa), ou (o0 que nova-
mente equivale a mesma coisa) a impedir que aconteca o dano,
a dor, o mal, ou a infelicidade para a parte cujo interesse estd em
pauta...” (idem, ibidem).

Para Bentham, o interesse da comunidade é “a soma dos interes-
ses dos diversos membros que (a compdem)” (idem, ibidem). “E
inttil (diz-nos) falar do interesse da comunidade, se ndao se com-
preender qual é o interesse do individuo. Diz-se que uma coisa
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promove o interesse de um individuo, ou favorece o interesse de
um individuo, quando tende a aumentar a soma total dos seus
prazeres, ou entao, o que vale afirmar o mesmo, quando tende
a diminuir a soma total das suas dores” (idem, ibidem).

Prazer e dor, as unidades minimas significativas da economia
psicolégico-motivacional e politico-moral deixam-se medir e
ordenar por diferenciais de for¢a ou wvalor. O cédigo desta ratio
inclui qualidades como intensidade, duragao, certeza, proximi-
dade, fecundidade ou pureza e extensao. Projetada a série de
adjetivos sobre o ato em juizo obtém-se as condigdes para o
calculo do interesse, fundamento da legitimidade moral e poli-
tica. Nas palavras de Bentham: “Soma todos os valores de todos
os prazeres de um lado, e todos os valores de todas as dores de
outro. O balango, se for favoravel ao prazer, indicara a tendéncia
boa do ato em seu conjunto, com respeito aos interesses desta
pessoa individual; se o balango for favordvel a dor, indicara a
tendéncia md do ato em seu conjunto” (Bentham, op. cit.: 17).

Afinal, chegamos a panacéia que racionalizaria a identificagao
polémica, por tantos séculos, do bem comum: “Faze uma avalia-
¢ao do miimero das pessoas cujos interesses aparecem em jogo e
repete o processo acima descrito em relagao a cada uma delas.
Soma depois os niimeros que exprimem os graus da tendéncia
boa inerente ao ato, com respeito a cada um dos individuos em
relacdo ao qual a tendéncia do ato é boa em seu conjunto (...).
Faze o mesmo com respeito a cada individuo em relagao ao qual
a tendéncia do ato é md em seu conjunto”.

“Feito isto, procede ao balango. Este, se for favordvel ao prazer,
assinalara a tendéncia boa geral do ato, em relagdo ao nimero
total ou a comunidade dos individuos em questao. Se o balango
pesar para o lado da dor, teremos a tendéncia md geral, com
respeito a mesma comunidade” (Bentham, op. cit.: 17 e 18).

Eis, portanto, como do sofrimento ressemantizado passa-se ao
interesse, pela mediagao do calculo, sem recurso a uma antropo-
logia radical do tipo hobbesiana, sem alusdes mitico-categoriais
a centralidade da morte, mas tampouco concedendo autonomia
a problematica do valor. Este deixa de ser o resultado do exer-
cicio livre da razio — liberdade que requer, em Rousseau e
Kant, a idealidade do sujeito — para tornar-se a expressao direta
da experiéncia sensivel, consciente de si. Em outras palavras,
dor e prazer dao-se imediatamente a consciéncia e a representa-
gao. A loquacidade dos sentidos reenvia o valor a experiéncia e,
conseqiientemente, a subjetividade individualizada, isto &,
empiricamente constituida. A problematica adquire sua versao
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contemporanea: o sofrimento, exaurido de sua dimensao
intersubjetiva, converte-se em objeto e ultima ratio da politica; o
desafio da sociabilidade remete a politica como célculo e admi-
nistracao da justiga agregada, ou do bem comum enquanto mé-
dia.

No pensamento de Bentham, a mediagao racional que define a
moralidade (ptblica e privada; subjetiva e politica) nao corres-
ponde a movimento ideal do sujeito, como agente, suporte e
estrutura do processo de autoconstituigao reflexiva, ou seja, nao
corresponde a redugdo transcendental da subjetividade. Sabe-
mos que tal redugao poe, a priori, a condi¢ao mais radical da
eqiiidade, que € a universalidade do juizo, garantida pela natu-
reza ideal do sujeito. A mediagdo racional, no pensamento de
Bentham, nao se realiza na génese do valor, mas no balango em
que valores, ja dados (porque postos na imediaticidade da expe-
riéncia), combinam-se, comparam-se, opdem-se na cesta do cal-
culo das médias.

Em sintese, sujeito transformado em individuo empirico, o comum
identificado com agregacao e valor, anterior a razao, convertido
em interesse pela razao, por sua vez reduzida ao calculo do dado,
subtraida da reflexividade: eis os termos da equagao utilitarista,
em cuja ordem a modernidade depositou parcela significativa
de sua inteligéncia, de sua esperanca ética e de sua paixao po-
litica.
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