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Resumo: O presente artigo busca realizar uma investigacao tedrica da forma pela
qual a pos-modernizacao da economia global, nas Ultimas décadas do século XX,
produziu profundos impactos sobre as formas de organizacdo soécio-politica das
comunidades humanas, provocando, mesmo, abalos algo sismicos na forma estatal
tal qual a conhecemos. Pensar nossa existéncia coletiva em termos de manifestacdes
de conjunto ordenadas para o bem comum, penetradas por manifestacdes de um
poder politico, requer de nos hoje, portanto, um esforo de correcdo do
entendimento. E necessario que recoloquemos as questdes acerca da sociedade e do
Estado num cenario em que um novo concerto de forgas globais impde que o
econdmico, o politico e o social se sobreponham e se completem um ao outro na
producao de riqueza. Reconhecendo que uma tal reflexao poderia abrir infinitas
frentes de analise e problematizagao, propomos, para fins deste artigo, algo mais
modesto - € nosso objetivo, a partir da leitura de autores que de algum modo
afirmam a natureza relacional e dinamica do sujeito coletivo, resgatar uma forma da
nossa existéncia comum que recupere seu sentido originario de “comunidade” o que,
segundo cremos, permite a realizacdo da poténcia humana de forma plena, para
além das regulagdes econdmicas e de natureza politica.

Palavras-chave: Estado. Sociedade. Comunidade. Individuo.

Abstract: This article seeks to carry out a theoretical investigation of the way in
which the post-modernization of the global economy, in the last decades of the
twentieth century, produced profound impacts on the forms of socio-political
organization of human communities, causing, even, some seismic shocks in the state
form as we know it. To think of our collective existence in terms of manifestations as
a whole ordered for the common good, penetrated by manifestations of political
power, requires us today, therefore, an effort to correct the understanding. It is
necessary that we put the questions about society and the State back in a scenario in
which a new concert of global forces requires that the economic, the political and the
social overlap and complement each other in the production of wealth. Recognizing
that such a reflection could open up infinite fronts of analysis and problematization,
we aim, for the purposes of this article, at something more modest - it is our
objective, from the reading of authors who somehow affirm the relational and
dynamic nature of the collective subject, to rescue a form of our common existence
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that recovers its original sense of “community” which, we believe, allows the
realization of human power in a complete way, beyond economic and political
regulations.
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1 INTRODUCAO

Objeto essencial da Teoria Geral do Estado e elemento fundamental a
diferentes ramos do Direito, com destaque para o Direito Constitucional, o Estado
Moderno que se origina no final do século XVIII e inicio do XIX, que convencionou-se
definir pela unido dos elementos constitutivos “territdrio”, “soberania” e “povo”,
guarda cada vez menos semelhangas com os Estados contemporaneos.A sociedade
gue repousa em sua base, constituida pela intrincada teia de mdltiplas relacdes entre
os individuos, do mesmo modo em pouco corresponde a reuniao dos classicos
elementos consagrados pela doutrina, a grosso modo definidos em termos de
finalidade (ou valor social), manifestagdes de conjunto ordenadas e poder.

Expoentes da filosofia politica ja ha tempos sinalizam para as profundas
transformagOes sofridas pela forma estatal diante da globalizagao do modo de
producdo capitalista. A pds-modernizacao da economia global impés que o
econdmico, o politico e o social se sobrepusessem e se completassem um ao outro
na producao de riqueza, algo que tera profundos impactos sobre a soberania dos
Estados-Nagdo ja que estes terdo cada vez menos poder/autoridade para regular os
fluxos de informacgao, de trocas e de tecnologia. Sua incapacidade crescente de
regular as permutas econémicas e culturais, diante da multiplicidade de organismos
nacionais e supranacionais regidos pela nova ordem mundial, coloca que xeque,
enfim, o Estado tal como o conhecemos, impondo-nos uma nova perspectiva para
analisar os aspectos da vida coletiva, social e politica sob a qual existimos.

Neste sentido, se pensar o Estado-nacao nos moldes de sua constituicao
original ja ndo parece possivel — ou, mesmo Util — e se em sua base ja nao repousam
manifestacdes de conjunto ordenadas, mas uma complexa rede de relagdes, tal qual
um quebra-cabecas em que as pecas jamais se encaixam num todo homogéneo,
propomos recuperar para a organizacao social/politica humana seu sentido originario
na nogao de “comunidade”, mergulhando mesmo mais a fundo naquilo que nos
mantém unidos em alguma forma de vinculo social.

Em que pese a forma organizacional estatal permanecer viva e atual, apesar
de suas multiplas transformagles, propomos uma mudanga de chave, um giro

epistemoldgico a partir da leitura de autores modernos e contemporaneos para
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alcancarmos um novo conceito de existéncia coletiva que, segundo cremos, permite
a realizacdo da poténcia humana de forma plena.

Dentro desta proposta, nos socorreremos essencialmente do pensamento de
autores que se situam no terreno da biopolitica?® (FOUCAULT, 2009, p. 9) — uma
zona entre o bioldgico e o social, onde o poder politico ird atuar, intervir -, tais como
Roberto Esposito, Jean-Luc Nancy e Antonio Negri, tecendo criticas em especial ao
capitalismo contemporaneo, para propor uma forma da existéncia coletiva que
recupere para os afetos e para a dimensao relacional da existéncia a qualidade de

fundamentos da vida social.

2 REDEFININDO O “"COMUM": A COMUNIDADE ERGUIDA SOBRE O “"CUM”,
SEGUNDO ROBERTO ESPOSITO

No que concerne ao objeto da nossa investigacao - a vida em sociedade -
Roberto Esposito tratara desta questdo em sua obra Communitas de 2003,
propondo-nos uma forma da existéncia coletiva que implica em um processo de
subjetivacdo ou de abandono do nosso ser préprio, algo que nos sera bastante
valioso. Trata-se de algo diferente da morte, do desaparecimento de uma identidade
individual (ego) para que possamos existir coletivamente. O autor se refere, assim, a
uma experiéncia-limite que marcaria o fim da subjetividade egoica, individual, em
detrimento da “comunidade” como um agenciamento coletivo.

Enquanto espaco em que se vai produzir a subjetividade coletiva, o conceito
de “comunidade” had muito vem mobilizando a filosofia contemporanea. Se tomarmos
como significado do termo “comum” aquilo que tem inicio quando finda o prdprio,
excedendo-o, estariamos nos referindo a todos, e ndo a um. O comum como
multiplicidade de individuos, aquilo que nada tem de préprio, por outras palavras.

Quando associado a termos genéricos como povo ou hacao, o conceito de

comunidade traduziria uma certa vivéncia comunitdria, tendo se prestado,

20 Foucault foi quem pela primeira vez identificou a intima relacdo entre modernidade e biopoder. O
estabelecimento de uma zona entre o bioldgico e o social, seré aonde diversas tecnologias modernas
irdo atuar, intervir. O que antes se reservava ao dominio particular, doméstico — o corpo, a vida do
vivente — agora se torna matéria politica. Essa é a marca do individuo moderno, segundo ele. Nesse
sentido, dird: “Durante milénios — escrevi na célebre passagem de A Histdria da Sexualidade -, o
homem seguiu sendo o que era para Aristoteles: um animal vivente, e também capaz de existéncia
politica; o homem moderno é um animal em cuja politica sua vida de ser vivente é questionada.”
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historicamente, a unificacdo dos conflitos que frequentemente se contrapunham ao
Estado, sob a bandeira de uma identidade que facilitasse a sua contencao. A
apropriacao do termo “comunidade” pelo discurso hegemonico pds-moderno busca
precisamente isso: neutralizar a experiéncia do comum e evitar a todo custo que
haja um povo concreto, real em sua materialidade e singularidades. Conter a
multiddo que se faz “um” por sua propria necessidade e imanéncia e, mantendo-a
sob uma forma abstrata, despontecializa-la.
Para uma compreensao genealdgica desta subjetividade coletiva sempre em
tensdo com relagdo aos poderes constituidos, Antonio Negri (2004, p. 195-196)
propde que se construa um horizonte histérico e positivo segundo o qual a multidao
torna-se “Um”. Neste sentido, este dira:
Esse sujeito € um sujeito operario: um sujeito criativo, produtivo, afirmativo
(...) Nos desenvolvimentos que captamos na sociedade contemporanea, o
trabalho produtivo tende a propor dimensGes de sentido social e
completamente imanentes, independentes de qualquer coercao a
cooperacao que possa ser situada fora do préprio trabalho (...). A forma
desse sujeito € uma forma produtiva, imaterial, cooperativa, que precede
qualquer configuracdo normativa, ou melhor, que a exclui, cancelando-a
positivamente em processo institucional dinamico, aberto e continuo. Se o
normativo segue o ontoldgico e o ontoldgico é imanéncia absoluta, ndo ha
possibilidade alguma de isolamento normativo (e da sua existéncia

auténoma) que ndo seja ilusdo, fraude, imbrdglio ou, na maioria dos casos,
sobrevivéncia dos velhos poderes.

Uma forma de vivéncia comum que permita a realizacdo da esséncia
produtiva humana, para além da mera reunido de individuos que modificam?! o meio
em que vivem, naturalmente implica que se possa reconhecer nela algum sentido.
Algo experimentado na dinamica prdpria das relagdes entre os corpos e que nao se
encontra submetido a um principio associativo extrinseco a eles. Vista de uma
perspectiva imanente, enquanto sentido, a comunidade seria, assim, algo que nao
poderia ser explicado ou representado, mas forcosamente vivido enquanto
acontecimento. As tentativas de nomear ou caracterizar a comunidade, deste modo,
nao poderiam sendo limitar suas possibilidades e distorcer seu sentido. Em outras
palavras, se 0 espaco do comum é um acontecimento e ndo um espaco povoado por
elementos singulares, disso decorre que ou a comunidade “é” (acontece), ou sequer

existe- s6 existe em ato, nunca enquanto virtualidade.

21 por meio do trabalho.
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Quer seja compreendida em termos historicos, com origem em processos
violentos (guerras); como uma espontaneidade necessaria no curso da histdria
humana, que extrapola a existéncia singular do humano (e mesmo a sua vontade);
ou em termos das caracteristicas partilhadas pelos elementos que a compdem —
tracos étnicos, fisicos, etc. —, a comunidade que resulta de abstracdes
frequentemente termina por promover a exclusao dos individuos dissonantes. De um
jeito ou de outro, quando tomada em abstrato, autoriza que nela se “enquadrem” os
individuos portadores das qualidades previamente definidas como desejadas por
aquela identidade forjada, deixando de fora todo o resto. Trata-se de uma percepgao
do comunal como coletividade homogeneizada, cunhada desde o exterior, que
impede que as singularidades sejam reconhecidas e apreciadas, que se afetem umas
as outras de forma ativa.

Se desejarmos um enfrentamento desta tematica de modo a nos afastarmos
tanto de generalidades (esséncias, natureza, povo, nac¢do) quanto das ideias
contratualistas - que introduzem o elemento transcendente na origem do coletivo —
um caminho é nos aproximarmos da comunidade enquanto um “com”, tal qual nos
sugere Jean-Luc Nancy (2003 apud ESPOSITO, 2003, p. 9-19). Nesta hipotese,
colocam-se em relagdo seus elementos e se atribui a comunidade um sentido de
experiéncia concreta, material, ndo abstrata. A opgao pelo “com” reclama para o
coletivo um sentido relacional - afinal, so se poder ser “com”, somado a outro(s).

A comunidade desde esta perspectiva ndo é afirmada em termos de
qualidades ou propriedades intrinsecas ou naturezas essenciais, mas como algo que
se da no espaco entre as coisas. N3o esta nos corpos, mas entre eles. Desta leitura
se poderia extrair, ainda, uma outra caracteristica fundamental da comunidade: o ser
incorporal. Diferente do que poderia indicar o prefixo de negacao (/n), nao se pode
dizer seja a comunidade um vazio ou um nada, mas algo que, embora existente, nao
se incorpora em coisa alguma. Um “sem corpo” que apenas existe no “entre” coisas,
nao sendo, ela mesma, um.

Se acolhermos esta hipdtese, importante ressaltar que nao basta que a
comunidade seja vivida enquanto acontecimento, é necessario que se produza nela
um sentido. Vale dizer, se ndao forem postos em relacdo (concretamente) os

individuos que experimentam o comum, ndo teremos sendo um agregado de corpos.
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Mais do que isso: para além da producdo de sentido, € necessario que este seja
dindmico, que “circule”, que constantemente se renove, do contrario, nao se pode
dizer que de fato ele acontece, sendo apenas que aconteceu. E preciso que o sentido
produzido devenha de novo e de novo a partir daquilo que é vivido. Que se
reconstrua e que se reafirme o sentido de estar-se em relagao.

Compreendida desta forma (aberta e dinamica), a comunidade se afasta
ainda da nocao de pertencimento, recorrentemente associada a ela pelo pensamento
moderno e contemporaneo na construcao de identidades que precederam a
formagao dos Estados nacionais europeus. Nesta perspectiva, o nacional ou o
cidadao seria aquele que pertence a algo maior que si mesmo por meio da adesao a
valores tomados abstratamente, delimitando-se, assim, um certo campo de
existéncia. Diferentemente, se nos referimos ao comum como aquilo que nao traz,
em si, nada de proprio, ndo ha que se falar em pertenca ou algo de dentro que
delimita o espaco do fora - nos e eles.

Por fim, a comunidade em perspectiva relacional - do existir “com” -
implicaria, ainda, algum tipo de compromisso entre seus membros, vale dizer, nao
basta a existéncia individual do sujeito, é necessario que reiteradamente se produza
um compromisso na experiéncia do coletivo, um engajamento. Em sintese, segundo
Jean-Luc Nancy, seriam exigéncias fundamentais da comunidade: 1. A producdo de
sentido; 2. A sua reiteracao; e 3. O compromisso entre seus membros. Sao esses 0s
elementos que nos permitirdo compreender o projeto imunitario da modernidade que
apresentamos neste item.

Se aqueles que estao em comunidade encontram-se unidos por um dever
comum, disso decorre que eles nao se percebem como expropriados de suas
subjetividades. Em outras palavras, todos sentem essa “perda coletiva” imposta pela
vida civil como se fora uma compensacao daquilo de que abdicamos de ndés mesmos
em favor do coletivo — todos cedem um pouco de si para que viver juntos seja
possivel. Isso se daria ndo apenas por forca da vinculacdo livre de todos aquele
compromisso, mas também porque, enquanto acontecimento que produz um
sentido, ndo haveria propriamente individuos na comunidade, tampouco

subjetividades que lhes acompanhem. Neste sentido, as subjetividades singulares
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como que se retirariam em nome da subjetividade coletiva, como se os individuos se
dissipassem no comum.

Haveria uma experiéncia em que o sujeito pudesse perder sua identidade e
como que apagar-se de si mesmo? Essa experiéncia nos levaria ao paradoxo da
“experiéncia da nao-experiéncia”, quando tanto sujeito quanto objeto estdo correndo
0 risco de desaparecer, levando-se o sujeito para fora de si. Trata-se de uma
experiéncia anénima que forma um sujeito sem qualquer identidade, quando este se
transforma na comunidade. A existéncia humana, no sentido proposto por Esposito,
portanto, € apenas algo embrionario em nds, ndo podemos ser reduzidos apenas a
isso. A comunidade seria, enfim, a perda da experiéncia humana mesma.

O discurso filoséfico politico, contudo, distorce a nogdao de “comunidade”
quando tenta nomea-la ou ainda quando pensa a mesma como um sujeito mais
amplo, forjando a ideia de povo, por exemplo, para legitimar o poder. A nogao de
povo invoca certa ideia de um passado histérico comum e Esposito rejeitara este
ponto de partida em direcao a um conceito de identidade. Nao reconhece que haja
uma tal origem comum a forjar um certo tipo de identidade, vale dizer, que a
coletividade seja vista como um povo reconhecendo-se reciprocamente como
elementos dessa comunidade. Nao é deste modo que Esposito pretende trabalhar o
tema da comunidade pois, desde a sua perspectiva, um contrato ou a mera
constituicdo consensual de um corpo coletivo, nao é suficiente para definir
comunidade, que seria, na sua visao, um algo mais. Trata-se de diferenciar a
definicao abstrata da experiéncia concreta, enfim.

Partindo da etimologia da palavra comunitas, Esposito reflete sobre o que é
0 “comum”. Comum é aquilo que ndo é préprio, que comeca onde este termina. E o
que concerne a todos, e ndao a um. Em todas as teorias modernas o significado de
comunidade remete a uma propriedade dos sujeitos, diferente desse significado
etimoldgico que parece ter se perdido. Para aparecer a comunitas é preciso que se
perca algo, uma parte de nés mesmos. Em outras palavras, somos sujeitos de uma
auséncia. Auséncia de algo que nos é préprio.

Por essa razao, a comunidade nao pode ser pensada como uma fusao de
corpos, reunido de individuos com mesma histdria e passado ou um individuo maior.

Para Esposito a comunidade ndo € um modo de ser do sujeito individual, ao contrario
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disso, este precisa se perder, ser mesmo expropriado de sua subjetividade para
emergir a comunidade. Nao sendo uma multiplicidade de sujeitos, € a sua exposicao
que interrompe esse “encimesmamento” ou o fechar-se em si mesmo, lancando-o
para fora, se “descontinuando”. O sujeito € como que empurrado a encontrar o que
ele ndo é, o que esta fora, um risco e ameaca que a comunitas traz de forma
dolorosa e inevitavel.

A comunitas ¢ marcada, assim, por uma auséncia, algo nos falta, que
perdemos, mas nessa perda emerge o compromisso. Para haver comunitas, logo, é
preciso que haja vazio, uma perda, uma auséncia, perde-se algo de si mesmo.
Somos entao sujeitos de uma auséncia de algo que nos é prdprio. Por esta razdo a
comunidade nao pode ser pensada como agregado de corpos, nao € um modo de ser
do sujeito individual, pelo contrario, é preciso que este se perca.

Esposito vai pensar a modernidade como um projeto de neutralizagao das
relagdes, marcado pelo individualismo possessivo do capitalismo e relagdes entre os
individuos e coisas — dinheiro, mercadorias - mais do que entre sujeitos.
Diferentemente, se estamos no campo das relacdes, do sentido, esse é o terreno do
devir, uma dinamica qualquer em que ha algo acontecendo, e nao cristalizado. Se
“somos” algo (se o homem “é"”), este algo é algo de aberto, constantemente sendo
produzido nas relacdes. O aberto ndo se agrega ao ser, ndo o predica, é
acontecimento. E ele mesmo um “com”, um sujeito sem duvida, mas ndo como ego
e sim uma subjetividade sem ego que se vai apoiar pura e simplesmente na relacao,
no que acontece entre as coisas. Had a producao de um sujeito quando se produz
uma relagao, um sentido, uma manifestacao.

Nossa linguagem € numerosa em termos de substantivos - dizemos cadeira,
arvore, cama, nomes que indicam coisas que tém naturezas proprias e fixas, como
se existissem esséncias fixas e imutaveis. Numa outra perspectiva, Esposito sugere
que descrevamos as coisas pelo que fazem ou, noutras palavras, como acontecem
(verbos). E nesse sentido que reivindica a relacdo, o com (“cun?’, em latim). Busca
pensar a comunidade a partir de algo que nao é qualidade de nenhum elemento nem
é elemento disso que se chama comunidade. E algo que acontece entre, ndo dizendo
respeito a esséncia desses elementos nem tampouco é acidente. Pensa-se, assim, a

comunidade pela relacao, pelo “com”, com algo que se relaciona com o outro, ou
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seja, isso é o nada, um incorporal. A relagdo nao esta em nenhum dos corpos, esta

no entre.

3 APOIANDO A EXPERIENCIA COLETIVA SOBRE O CONCEITO DE “NOCOES
COMUNS"”, DE SPINOZA

Outro autor que oferece importantes esforcos no sentido da compreensao
dessa comunidade corporal pensada por autores como Esposito e Nancy, no intuito
de redefinir o que é o comum, na busca pelo senso de comunidade que nos reoriente
a nossa existéncia coletiva, serd Baruch de Spinoza, em especial na sua Etica
(SPINOZA, 2009). Advogando em defesa de uma subjetivacao coletiva que se da em
meio a outros corpos e nao se pode afirmar em abstrato, o autor apresenta-nos, seu
conceito de “nogdes comuns”. O elemento do comum, do modo como aparece em
Spinoza, se refere ao que ha de comum entre dois corpos, rejeitando os universais,
pois o universal ndao corresponde a nada que exista no mundo real, de fato sao
abstracdes que provém da imaginagdo — juntamente com a sensibilidade e a
memodria.

A natureza comum entre todos os corpos é algo de concreto que aparece
como condicao para que possam 0s corpos afetarem e serem afetado uns pelos
outros, seja para o0 bom ou para o mau - bom encontro/mau encontro. O comum,
aqui, portanto, ndo garante bons encontros. Se ha mais de comum no encontro do
meu corpo com outro corpo, isso me alegra e, diferentemente, se ha menos de
comum, me entristeco, ainda que isso nao seja uma regra — encontro entre homens
podem causar tristeza, por exemplo, embora tenham muito em comum. Spinoza
rejeita, assim, a ideia de comunidade como tradicionalmente é pensada, marcada
pelo pensamento politico contemporaneo dominante, impregnado por ideias
abstratas como povo, nagdo, etc., ldgica que cria identidades coletivas meramente
imaginarias e impede uma coletividade em que seja concretamente experimentado o
comum.

Spinoza reconhece que ha algo de comum aos individuos e esse comum
refere-se aos corpos, o que ha de comum entre eles, pensa no fisico, portanto, e ndo

no abstrato. Nesse sentido, Deleuze (2002, p. 98) dira:
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As nogles comuns n3ao sao assim nomeadas por serem comuns a todos os
espiritos, mas primeiramente porque representam algo de comum aos
corpos; quer a todos os corpos (a extensdo, 0 movimento e 0 repouso),
quer a alguns corpos (no minimo dois, 0 meu e outro).

Ea partir do conceito de nocdes comuns que Spinoza nos permite pensar o
individuo inserido no social, bem como de que forma o coletivo favorece o
fortalecimento da poténcia de existir e de agir de cada individuo. E a partir da
experiéncia concreta, dos encontros, do desenvolvimento da nocao de que algo
convém a relagdo caracteristica de nossas partes e nos afeta positivamente (e que,
diferentemente, algo nos decompde e enfraquece a poténcia) que nos afirmamos
mais fortemente na existéncia e, nessa medida, somos mais reais ou perfeitos.

Ainda em relacdo a formacdo das nogGes comuns, Spinoza dira que as
primeiras que formamos sao naturalmente as que se encontram mais proximas de
nos, ou seja, aquilo que diz respeito a nosso corpo e a um outro. Em outras palavras,
“aquelas que convém diretamente como nosso corpo e o afeta de alegria.”
(DELEUZE, 1974, p. 260). A partir do momento em que conquistamos uma série de
nogoes comuns, se vao desfazendo as ideias imaginativas e em seu lugar teremos
ndo mais fragmentos da realidade e sim ideias adequadas — o que sd é possivel
quando se conhece verdadeiramente, vale dizer, pelas causas e nao pelos efeitos.
Formadas em série, as nogdes comuns nos permitirdo gerir nossa propria existéncia
no mundo, organizar nossas experiéncias.

Ademais de oferecer valiosas contribuices aos esforcos de Esposito em
ressignificar a comunidade para algo além da reunido de individuos, Spinoza também
se revela Util na destituicdo do homem de sua centralidade na natureza. O individuo
spinozista nao é uma substancia, algo que possua uma esséncia particular, propria,
mas apenas um modo da existéncia. Afirmando que “o corpo humano é composto de
um grande numero de individuos (de natureza diversa), cada um dos quais é
também muito composto”, Spinoza (2009, p. 149) desmonta a crenca de que além
de ndo sermos substancia per si, nada temos de especial ou ocupamos no mundo
posicdo de privilégio. Somos tao somente uma multidao de corpos, alguns fluidos,
alguns moles, outros duros, que guardam entre si certas relagdes (de movimento e
repouso). Mesmo 0 corpo mais simples revela-se como uma infinidade de outros

corpos. E questio para além de volume, forma, figura ou medida. Corpos sdo
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definidos aqui por proporcoes de velocidade e lentidao, movimento e repouso, isso
sim define a matéria, que é tao vibrante e potente quanto a outra dimensao, a do
pensamento.

Ou seja, na esteira do que postula Esposito acerca da comunidade sendo um
aberto, relagdo, um “com” qualquer, também o homem o seria. Somos relacoes,
inimeras relacdes que nao cessam de mudar, se reconfigurar. Spinoza (2009, p.
148) dira, neste sentido:

Quando um certo nimero de corpos da mesma ou de diversas grandezas
sao constrangidos pela acdo dos outros corpos a aplicar-se uns sobre os
outros; ou, se eles se movem com o mesmo grau ou com graus diferentes
se rapidez, de tal maneira que comunicam os seus movimentos entre si
segundo uma relacdo constante, diremos que esses corpos estdo unidos

entre si e que, em conjunto, formam todos um corpo, isto €, um individuo
que se distingue dos outros por essa uniao de corpos.

Recolocada a questdao da “natureza humana” de modo a romper com a
perspectiva antropocéntrica e a subjetividade cartesiana (centrada no pensamento),
Spinoza retira o individuo do centro do mundo e mistura-o a todas as outras coisas —
somos coisas -, desfazendo as ilusdes modernas acerca de quaisquer instancias de
transcendéncia deste sobre a natureza, e em especial da mente sobre o corpo.
Trata-se de um individuo que tem aspectos cinéticos e dinamicos e se esforga em
continuar a existir, apenas isso. Perseverar no tempo e no espago enquanto
experimenta variagdes ou flutuagdes na sua poténcia de existir e de agir que o
constituem. O que ha de esséncia no homem, nesse sentido, é tdo somente o apetite
e o desejo, determinados pelo esforco em seguir “sendo” - a esse esforgo Spinoza
denomina conatus —'esforco pelo qual toda coisa tende a perseverar no seu ser nao
€ sendo a esséncia atual dessa coisa.” (SPINOZA, 2009, p. 149).

Uma vez mais, trata-se de buscar reconstituir a nogao de comunidade, neste
caso, tendo por base a mais fundamental de todas as nogdes comuns segundo nos
lembra Spinoza (2009, p. 89) no corolario I da proposicao XXXV, parte IV de sua
Ftica, onde afirma que “ndo existe nenhuma coisa singular na Natureza que seja
mais Util ao homem do que o homem que vive sob a direcao da razdo. Com efeito, o

que é mais Util ao homem é o que esta mais de acordo com a sua natureza (...), isto
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é (como é evidente), o homem...22”, Numa exposicdo mais simples, podemos
afirmar, com base em Spinoza, enfim, que nada ha na Natureza que seja mais Util ao
ser humano do que outro ser humano.

Temos, assim, o carater necessario e natural da constituicdo desse individuo
coletivo que nos propomos a investigar. Ndo ha como ser de outra forma, ndo cabem
pactos, contratos ou acordos de vontades que derivem do livre-arbitrio. A
subjetividade coletiva nao se forma de fora, mas desde seu interior, por suas forgas
internas e pela necessidade mesma que |he constitui. Em suma, se todas as coisas
que existem se esforcam em seguir existindo, isso s6 é possivel dentro de uma teia
de relagOes onde o afetar e o ser afetado se passam. S6 é possivel que atualizemos
nossas esséncias em meio a multiplicidade, ao multiplo.

O fundamento para a constituicao deste ndao se localiza, portanto, na razao,
mas no plano afetivo, haja vista 0 que asseveramos acerca do desejo e do amor
como afetos fundantes da comunidade. Os homens reconhecem uns nos outros a
utilidade dos encontros que se dao na vida em comum nao com fins utilitaristas ou
individualistas, mas porquanto lhe aumentem a poténcia de ser e agir. Pela imagem
do outro?3, (SPINOZA, 2009, p. 59) vendo-nos refletido nele, somos afetados de
modo semelhante ao que nele se passa, quer sejam afetos de alegria ou de tristeza.
Desta constatacdo decorre que um afeto que seja experimentado coletivamente sera
sempre mais intenso, ou seja, maior do que o mesmo afeto quando experimentado
individualmente.

Em outras palavras, o afeto sentido no coletivo traz consigo um adicional da
imagem de outros (semelhantes a nés) que foram afetados de maneira parecida com
0 que em nds se passa, potencializando-se. E nessa dindmica afetiva e a partir dessa
particular acepcdo da ideia de utilidade — nada nos é mais Util, na natureza, que
outros semelhantes a nds -, que compreendemos como a experiéncia do coletivo

fortalece o esforgo proprio de cada coisa em seguir existindo.

22 £ pela demonstracdo da utilidade do comum que Spinoza poderd localizar na multiddo a origem da
democracia absoluta, radical, quando entdo a interacdo de singularidades que terminam por produzir
uma so voz, vontade comum ou absoluta.

23 Temos presente aqui a ideia de affectumimitatio, segundo a qual “a imitacdo das afecgGes (afetos),
quando se refere a tristeza chama-se comiseracao (...); mas referida ao desejo, chama-se emulacao,
a qual ndo é sendo o desejo de uma coisa gerado em nos pelo fato de imaginarmos que outros seres
semelhantes a nds tem o mesmo desejo.”
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4 0 PROJETO IMUNITARIO CONTRA A IDEIA DE COMUNIDADE

Uma vez que tenhamos estabelecido satisfatoriamente que juntos somos
mais fortes do que em isolamento e que é no coletivo que se percebe como “um”
que as poténcias humanas se tornam plenas, fica claro o perigo que tal sujeito
coletivo traz aos poderes constituidos, ao estado de coisas, a uma certa forma de
reger-se a vida social desde o seu exterior. Neste momento, retornamos ao inicio
para concluir nossa investigacao, buscando compreender de que modo a experiéncia
do coletivo, do comum, se foi perdendo em favor de uma certa “conformidade de
rebanho”.

Segundo Antonio Negri, a vitoria do projeto capitalista que a tudo fagocita -
e a consequente subsungdo da sociedade ao capital que dai resultou — mergulhou-
nos em obscuros tempos em que disseminaram-se as regras e a disciplina proprias
das fabricas, pela sociedade inteira, fazendo desta um sistema sans-dehors ou sem
fora (NEGRI, 2004, p. 25). Uma sociedade-fabrica em que as dimensdes humana e
econdmica da vida ndo se separam e que conserva, de forma estratégica, uma
aparéncia ou simulacro de sociedade civil. Dito de outro modo, por meio do suposto
respeito as particularidades e liberdades dos individuos, o Estado assim
compreendido - pos-civil ou pos-moderno - em verdade age para inviabilizar
qualquer possibilidade de dialética, anulando toda forma de poder social que possa
representar uma ameaca a si. Empenha-se em conter as subjetividades coletivas, o
dissenso e os conflitos, em favor do individualismo e do consenso. Neste sentido,
Negri (2004, p. 131 e 135) dira:

A absorcdo social no politico se transforma na evacuacdo do espago do
social (...). Para afirmar a proeminéncia de um simulacro de sociedade civil,
o Estado pds-moderno remove qualquer dialética social que possa constituir

uma sociedade civil real (...) anula qualquer poder social, obrigando-o a ver
sentido apenas na forma do Estado.

Na qualidade de agente produtor das dindmicas sociais, o Estado, de fato,
termina por esvazia-las de seu movimento espontaneo, fazendo com que operem
sob a légica do mercado e forjando um individualismo com ares de valor supremo.
Neste sentido, a construcao de um sistema ou forma de governar que conserve tais

forcas sob um rigoroso regime de contengdo, torna-se indispensavel a
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governamentalidade pds-moderna. Operando na ténue linha entre interditar e
liberar, permitir e negar, estimular e desestimular, o Estado pds-civil seque cedendo
anéis para conservar dedos, em um jogo de poder que lhe garante o dominio sutil
sobre a populacao.

E neste sentido que Esposito afirma que a modernidade empreende um
“projeto imunitario” no sentido de que, além de buscar desconstruir as relacdes
tipicas do Antigo Regime, objetiva interditar a convivéncia associativa dos homens a
fim de se evitar o risco — incerteza, ambiguidade, temor. Nada muito diferente do
que Hobbes ja havia imaginado, quando afirmou que a vida civil, por via do contrato
social, poria fim a guerra de todos contra todos que envolve o homem natural (no
estado de natureza, prévio ao social) e assim, ao risco, garantindo a seguranca para
as vidas individuais. A sociedade motivada por esse temor ndo é comunitas posto
que neutraliza as possibilidades associativas entre os homens e, mais do que isola-
los, os imuniza da convivéncia uns com os outros. Trata-se da empresa imunitaria da
modernidade.

A referéncia a um projeto ou paradigma imunitario remete-nos, deste modo,
a tudo aquilo que se opde a comunidade, sendo sua negacao mesma. Em
Communitas, Esposito (2003) apresenta-nos a figura do “imune” ou aquele que nada
da de si ou que nao desempenha qualquer oficio?*, precisamente o oposto do que
nos exige a vivéncia comunitaria da forma como propomos que se lhe compreenda.
Fazer nascer o neutralizado ou o imune a partir de uma acao externa a ele, por meio
uma estratégia de poder, impde que se conceba a comunidade em termos daquilo
que Ihe “falta” ou que ela “ndo é&”, um incorporal ou um impossivel. Mais do que isso,
demanda que se criem meios de se evita-la em nome de proteger a vida (quando de
fato se lhe nega), esvaziando-se o sentido de “existir com”.

Mais do que aderir a auto proclamada tarefa moderna de desconstituicdo das
relacoes do Antigo Regime, a tarefa moderna de imunizar implicaria, portanto,
neutralizar a convivéncia associativa e, com ela, o temor das relacdes que se dao
entre as multiplas singularidades. O que esta imune ndo precisa desempenhar papel

nenhum na sociedade, nada "da”, ndo ha a nocao de sacrificio, marca da comunitas.

24 Numa possivel etimologia de comunidade, Esposito identifica koynos e munus, designando algo que
se compartilha (comum) e um dom, respectivamente. O mdnus, uma espécie particular de dom,
denota um intercdmbio, uma contrapartida a algo que se recebe.
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Na comunidade “eu” devo algo a comunidade e o que devo ceder é algo que vou
perder. Esse dever (munus) une os sujeitos de modo que somos expropriados de
nossa propria subjetividade, ndo somos donos sequer de nds mesmos, em ultima
analise. Nesta perspectiva é o outro, o improprio, mais do que o préprio, que
caracteriza o comum, portanto.
O paradigma imunitario, da forma como nos apresenta Esposito (2004, p.
132) representa, portanto, uma sociedade de individuos isolados, assente, enquanto
sociedade, na sua imunidade reciproca, isto &, na prépria privacao e subtracdo do
munus cuja partilha sustenta qualquer relagdo comunitaria. Trata-se de projeto que
persegue um isolamento normativo, ou seja, que deseja a existéncia autdbnoma dos
individuos aos quais prescreve determinados comportamentos e condutas. Uma
estratégia limitadora da agdo cooperativa e criadora do poder constituinte e que
resulta em que a communitas seja devorada pela immunitas e o ser “com” pelo o ser
“em si mesmo”.
A tendéncia imunitaria da politica moderna e contemporanea a que Esposito
(2003, p. 83-84) se refere, aponta, deste modo, para tudo aquilo que se esforca por
inviabilizar as possibilidades associativas entre os homens. Imuniza-los é neutraliza-
los, fazé-los apegaram-se com forca aquilo que julgam ser, sem nada darem ou
perderem de si.
Isto que vai imunizada, em suma, é a comunidade mesma em uma forma
gue juntamente a conserva e a nega — ou melhor, a conserva através da
negacao de seu originario horizonte de sentido. Deste ponto de vista se
poderia chegar a dizer que a imunizacdao, mais que um aparato defensivo
sobreposto a comunidade, estd em sua engrenagem interna. [...] Para
sobreviver, a comunidade, cada comunidade, é constrangida a introjetar a

modalidade negativa do prdprio oposto; ainda que tal oposto permanega um
modo de ser, na verdade privativo e contrastante, da comunidade mesma.

Do mesmo modo que se passa no aspecto bioldgico, a imunizacdo opera
como uma forma de protecao negativa da vida, vale dizer, elementos percebidos
como oportunistas, perniciosos, perigosos, capazes de decompor a relacao entre as
partes do corpo devem ser combatidos como forma de preservacao da vida coletiva.
No que concerne a esse sentido negativo de protecdo a vida, dird Esposito (2004, p.
72):
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A resolugao da natureza paradoxal da biopolitica reside justamente em
estabelecer uma relacdo de imanéncia entre uma e outra. Ora, a
vantagem hermenéutica do modelo imunitario esta precisamente na
circunstancia que estas duas modalidades, estes dois efeitos de sentido —
positivo e negativo, conservador e destrutivo — encontram finalmente
uma articulagdo interna, uma conexao semantica, que o dispde em uma
relagdo causal, ainda que seja de tipo negativo. Isto significa que a
negagao ndo € a forma da sujeigdo violenta que de fora o poder impoe a
vida, mas o modo intrinsecamente antindbmico em que a vida se conserva
através do poder. Deste ponto de vista, pode-se muito bem dizer que a
imunizacao é uma protecao negativa da vida.

Em sintese, com relacao ao carater imunitario ou contra-comunitario da
modernidade, segundo Esposito, o que se tem é a negacao do comum, o
aprisionamento da espontaneidade prépria da vida e do espirito comunitario em
favor de relagdes contratuais e utilitaristas ou, segundo ainda Alexandre Franco de
S4a (2004 apud ESPOSITO, 2004, p. 7-13):

O termo latino immunitas consiste numa negacdo ou privagao do termo
munus, o qual pode ser traduzido tanto por “cargo” ou “oficio” como por
“graca” ou “dadiva”. Associando estes significados, Esposito atribui a
communitas o sentido de uma associagao humana baseada na ideia de uma
mutua pertenca, através da partilha, pelos homens que a compGem, de uma
déadiva reciproca a partir da qual se comentasse a sua concordia e relacdo. E
CcOmo hegacao ou privacao dessa relacao, ou do cum da communitas, que o
conceito de Jmmunitas emerge (...). Nela poder-se-a encontrar o
aparecimento de uma associagdo humana ndo comunitaria, cuja fonte se
encontra ndo na gratuidade de uma dadiva reciproca, mas precisamente na
impossibilitacdo de qualquer relacdo de gratuidade, isto €, no
estabelecimento de uma relacdo contratual a partir da qual, ndo havendo
nada de gratuito, cada um aceita sacrificar a sua liberdade individual
originaria em funcdo da seguranga ou, o que é o mesmo, da imunizagdo da
sua pessoa e da sua propriedade.

O comum enquanto aquilo que é incorporal e impréprio define-se pelo outro
gue nao é dono de si mesmo, uma forma de existéncia descentrada de si, aberta ao
outro. Visto deste modo, o compromisso que assumimos para vivermos juntos (a
comunidade) demanda que algo se perca em cada um e em todos. Naturalmente
que este ndo é um processo que se possa se dar sem sacrificios, irremediavelmente
0 acompanha a incomoda ideia de uma auséncia ou falta. Nao hd comunidade sem
que os sujeitos se esforcem por romper seu fechamento particular e se exponham,
se lancem para fora de si, corram riscos. O abrir-se para fora &, assim, processo

violento e espasmaddico, produz vertigem - tao s6frego quanto inevitavel ao viver
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“com”. Deixar para tras a seguranca daquilo se julga ser seria, neste sentido, o maior
risco trazido pela comunidade.

N3o resta dlvida de que a communitas a que tanto Nancy quanto Esposito
se referem, portanto, em nada se assemelha ao vinculo social formado pela
necessidade de se evitar a guerra de todos contra todos hobbesiana, a uma
coletividade constituida de fora para dentro pelo medo da morte violenta. O Leviatd
de Hobbes é poder que, em tese, se encarrega de conservar a vida, quando, de fato,
distribui @ morte. Sacrifica alguns pela seguranca dos outros, o que, do ponto de
vista que propomos compreender o coletivo, se opde as leis fundamentais da

sociedade, nao havendo outro resultado possivel que ndo a sua prépria dissolugao.

5 CONCLUSOES

Concluimos, deste modo, que os poderes constituidos que se exercem sobre
a coletividade nao se afirmam de cima para baixo e de fora para dentro, apartados
da dinamica produtiva do comum. Ao contrario, o poder politico se subordina
necessariamente a forca da comunidade enquanto subjetividade coletiva que supera
a soma de seus membros singulares, esta sera sempre seu norte de agao.

Se sem 0 outro, ndo existe o “si mesmo”, é precisamente por essa razao que
a realizacdo do comum ndao demanda “realidade presumidas”ou tedricas, mas
individuos de fato em relagdo, com concreto, no campo da préxis, € nao no
axioldgico, conforme Esposito (2004, p. 178). O sujeito coletivo que engendra a
comunidade subjetivada que temos como horizonte de nossa reflexao, nao € um
valor a aspirar ou um ideal ou conceito, mas uma pratica. Trata-se de
agenciamentos, relacdes de composicao, dinamicas afetivas. Nao ha aqui nada sendo
a atividade imanente da propria multiddo, nada havendo que, de fora, a realize.

A instituicao do espaco do coletivo da forma como propomos reorientar
nosso pensamento se da, portanto, ndo por um acordo racional de vontades, mas
pelo movimento afetivo determinado apenas pelo desejo de afirmarmos a nossa
existéncia e expandirmos nossa poténcia de agir. Neste sentido, Negri (2004, p. 186-
187) dira:
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Ndo existe um comum que possa ser referido simplesmente a elementos
organicos ou a elementos identitarios. O comum é sempre construido por
um reconhecimento do outro, por uma relagdo com o outro que se
desenvolve nessa realidade. As vezes chamamos a essa realidade multidao
porque quando se fala de multidao, de fato, se fala de toda uma série de
elementos que objetivamente estdo ali e que constituem o comum. Mas o
problema ndo é simplesmente ser comum ou ser multiddo, o problema é
fazer multiddo, construir multiddo, construir o comum, construir
comumente, em comum. Este fato é cada vez mais fundamental.

O ponto de partida de nossa reflexao foi a constatacao de que as formas de
nossa existéncia coletiva ha muito encontram-se em descompasso com a ideia de
comunidade que tem por base o estar-se inserido no comum. Existimos sob um
regime de rigorosas normatizacdes, regulacao e contengdes que nos isolam
progressivamente e, em assim vivendo, perdemos do coletivo aquilo sua poténcia
transformadora, emancipadora, libertaria.

As profundas transformagdes sofridas pela forma estatal diante da
globalizagdo do modo de produgao capitalista revelam-se, segundo cremos, uma
preciosa oportunidade de repensarmos de que modo nos inserimos no mundo.
Questionar os alicerces de nossa organizacao social e politica e redefinir os
fundamentos de nossa existéncia coletiva - a forma como elegemos nossas
prioridades, o tratamento que dispensamos uns aos outros, 0 compromisso que
firmamos abrindo mao de realizar a plenitude nossos desejos e apetites individuais
em nome de valores comuns mais elevados.

Sociedade e individuos, neste sentido, nao possuem exigéncias conflitantes,
como ja chegou a supor a psicanalise freudiana. Nao se encontram em permanente
estado de tensdao em virtude das demandas castradoras da civilizagdo sobre os
apetites e instintos humanos. Um individuo natural ndo precedeu a sociedade que,
como forma de superacao de um estado de natureza primitivo e violento, normatizou
da vida e a disciplinou dos corpos. Sociedade e individuos sdo reciprocamente
constituintes e constituidos, nada existindo para além da dimensao relacional da sua
existéncia.

Quando a sociedade retorna para a comunidade, enfim, temos a
oportunidade de superar o individualismo possessivo nosso de cada dia, em favor do

ser “com”, ser junto de forma cooperativa, integrada e solidaria.
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