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Uma revolta € uma revolta € uma revolta e este
retorno continuo sobre si pode produzir apenas
cansaco e, por fim, desejo de restauracao. A critica €
a critica € a critica e este retorno continuo sobre si
pode produzir apenas melancolia e, por fim, derriséo
aristocratica. Mas quando a revolta e a critica séo
impulsos para a imaginacdo politica, entdo ndo ha
mais tautologias. (SAFATLE, 2017, p. 19)



RESUMO

A organizagéo das ecovilas desafia o conceito de comunidade, tanto no campo
da Sociologia quanto da Filosofia. A definicdo formal identifica as ecovilas como
comunidades intencionais, tradicionais ou rurais resultantes de projetos coletivos e com
0 objetivo de regenerar o ambiente social e natural. Esta definicdo é produzida
paradoxalmente por uma grande corporacado, a Global Ecovillage Network (GEN) detém
a legitimidade da enunciagdo do que significa ser uma ecovila, e certifica experiéncias ao
redor do mundo. Esta pesquisa problematiza a apropriacdo do termo comunidade pelo
movimento das ecovilas, a partir de duas perspectivas: a primeira € teorica e analisa a
literatura produzida pela GEN; a segunda é empirica e compreensiva, produzida através
de observacédo participante numa ecovila situada no sul do Brasil. A concluséo situa as
ecovilas como manifestacdo comunitaria contemporénea. Isto quer dizer que ecovilas
sobrevivem em meio a contradi¢es. Enquanto o discurso contido no material produzido
pela GEN apresenta indicios de uma concepcdo romantica da comunidade, o carater de
sua precipitacdo fenoménica se situa numa espécie de intersticio social e organizacional,
lugar em que a experiéncia do ser-em-comum e a propriedade vivem no limite de uma

sintese impossivel.

Palavras-chaves: Ecovilas; Organizacdo; Comunidade; Hermenéutica Contemporanea



ABSTRACT

The ecovillage organization challenges the concept of community in the field of
Sociology as well as in Philosophy. The formal definition identifies ecovillages as
intentional, traditional or rural communities resulting from collective projects and aiming
to regenerate the social and natural environment. This definition is produced
paradoxically by a large corporation, Global Ecovillage Network (GEN) holds the
legitimacy of the enunciation of what it means to be an ecovillage and certifies
experiences around the world. This research problematizes the appropriation of the term
community by the movement of the ecovillage, from two perspectives: the first is
theoretical and analyzes the literature produced by GEN; the second is empirical and
comprehensive, produced through participant observation in an ecovillage situated in the
south of Brazil. The conclusion places ecovillages as a contemporary community
manifestation. This means that ecovillages survive amid contradictions. While the
discourse contained in the material produced by GEN presents a romantic conception of
the community, the character of its phenomenal precipitation lies in a kind of social and
organizational interstice, a place where the experience of being-in-common and property

live in the limit of an impossible synthesis.

Keywords: Ecovillage; Organization; Community; Contemporary Hermeneutics
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INTRODUCAO

Teorias sobre a natureza e a sociedade tém uma historia de interconexdes: as
primeiras nunca deixaram de ter implicagdes sobre as segundas, ou sobre 0 modo como os
individuos — ou grupos sociais — sdo interpretados (EGRI e PINFIELD, 1996, p. 459).
Aquecimento global, massiva extincdo de espécies e degradacdo de recursos vitais,
apontam para o fato de que a vida cotidiana da sociedade estd levando a exaustdo dos
principais componentes de que provem suas condigdes de existéncia (LITFIN, 2012, p.
129).

Com o propdsito de regenerar os ambientes sociais e naturais, surge, no inicio da
década de 1990, o movimento de ecovilas. Descrentes na capacidade dos Estados e grandes
corporac@es responderem ao desastre socioecolégico que se apresenta, decidiram tentar
criar um modo de vida que ndo implicasse em degradacdo social e ambiental. Em vez de
organizar protestos de rua, abaixo-assinados, boicote de consumidores e outros tipos de
mobilizacdo, o0 movimento de ecovilas se propfe a construir exemplos de assentamentos
sustentaveis para — com isso — demonstrar que existem alternativas viaveis de organizacao
social.

As ecovilas podem ser descritas como comunidades intencionais, tradicionais ou
urbanas, que empregam principios ecoldgicos e praticas sustentaveis para desenvolver sua
vida econémica e cultural. A forma comunitaria de organizacdo social é um valor central,
pois, da perspectiva do movimento, existe uma profunda interconexo entre a organizagéo
social e o impacto ambiental gerado pela atividade humana. A “comunidade” ¢ tida como
a forma de organizacdo capaz de promover maior satisfacdo e sensacdo de bem-estar ao
menor custo ambiental.

O conceito de comunidade, contudo, se apresenta como um campo de significacao
em disputa: uma questdo sobre a qual se debrugcara uma ampla gama de pensadores das
ciéncias humanas. A utilizacdo da ideia de comunidade como possibilidade de pensar
alternativas aos problemas da sociedade pode ser encontrada desde o final do século XVIIl,
na corrente do romantismo, e atravessa a concepcdo de tedricos como Marx e Engels,
Ferdinand Tonnies, Emile Durkheim e Max Weber. Ha trés décadas, com a Europa saindo
de uma época marcada por regimes ditatoriais, sem ter conseguido sanar suas mazelas,

surge uma nova onda de pensadores da comunidade, debatendo modos de significacdo para



o termo que ainda fornecam subsidios para a critica social, mas procurando desvencilha-lo
de suas aporias e associa¢Ges a um ethos totalitario.

Sendo a ideia de comunidade um elemento central na constituicdo do movimento
de ecovilas e diante da dificuldade em referencia-la, esta pesquisa se propde a compreender
a concepgédo de comunidade inscrita e subjacente a0 movimento de ecovilas.

Tratando-se de uma forma de organizagdo autodeclarada alternativa —
identificando-se como parte do movimento de contracultura, e que propde solucgdes para
algumas das questdes candentes da contemporaneidade, tais como a degradacdo ambiental
e as anomias sociais geradas pela crescente individualizacdo da pessoa — as ecovilas sdo
um objeto de pesquisa proficuo para area de Estudos Organizacionais. No entanto, ainda é
infima a quantidade de estudos sobre o tema, fato que pode aderir relevancia a pesquisa.
Porém, a dificuldade de abordar um objeto que parece negligenciado, ou que possui uma
base conceitual insipiente, faz este estudo assumir um carater exploratorio.

A estratégia de abordagem da problemética acerca da apropriacdo do termo
comunidade no projeto das ecovilas foi dirigir uma analise do discurso apresentado no
material programatico da Rede Global de Ecovilas (Global Ecovillage Network - GEN?),
bem como tentar compreender o carater peculiar dessa forma de organizacdo comunitaria
em sua precipitacdo fenoménica, por meio de uma observacdo participante na ecovila Arca
Verde. Os dados sdo contrapostos as formas de conceituagao propostas tanto pelos autores
classicos quanto contemporaneos.

O texto a seguir percorre as etapas de construcdo do problema e do objeto de
pesquisa. Primeiramente é apresentada uma investigagdo sobre o conceito de ecovilas e as
circunstancias de seu surgimento; em seguida, sdo debatidas fragilidades e contradi¢des do
projeto cujas raizes se relacionam a concep¢do de comunidade preconizada pelo
movimento. Levando a apresentacdo do problema de pesquisa. Na sequéncia, séo
apresentados os debates tedricos acerca do conceito de comunidade para — entdo — passar

a andlise dos dados de pesquisa.

1 GEN (Global Ecovillage Network) € a instituicdo responsavel pela criacio, desenvolvimento e propagacgio
do conceito de ecovilas. Explicacbes detalhadas sobre esta instituicdo serdo apresentadas no capitulo
seguinte.
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2 ECOVILA

De acordo com Joubert e Dregger (2015, p. 9), quando o conceito de ecovilas
surgiu, no final da década de 1980, estava relacionado a comunidades intencionais que
visavam criar um estilo de vida de baixo impacto ambiental e alta qualidade social,
oferecendo uma alternativa a cultura de consumismo e exploracéo. Mare (2000, p. 2) situa
como “a mais recente conceptualizacdo de uma longa historia de visGes utdpicas”.

Uma formulag&o aparece — pela primeira vez —em 1991, no relatério “Ecovillages
and Sustainable Communities: A Report for Gaia Trust?”, redigido pelo casal Robert
Gilman e Diane Gilman (CHRISTIAN, 2003; ERGAS, 2010; MARE, 2000; JACKSON,
1998; JOUBERT e DREGGER, 2015), com a seguinte descri¢éo:

Human scale;

Full-featured settlement;

In which human activities are harmlessly integrated into the natural
world;

In a way that is supportive of healthy human development and can be
successfully continued into the indefinite future?.

Com a finalidade de apreender seu significado, faz-se necessario investigar seu
contexto de producdo. Relatos sobre o inicio do movimento encontram-se em publicacGes
de Ross Jackson (2004) e Hildur Jackson (1998), casal de fundadores do instituto Gaia
Trust, e cofundadores do Global Ecovillage Network (GEN). Bem como nos relatos de
Mary Garden (2006), que integrava a comunidade Crystal Waters* na época em que o
movimento se constituiu. Além de Christian (2003) em seu livro “Creating a Life
Together”, Joubert e Dregger (2015) no livro “Ecovillage: 1001 ways to heal the planet”
editado pela GEN, Christopher Maire (2000), criador do primeiro curso de graduagdo em
Designe de Ecovilas, vinculado a GEN Education e Albert Bates (2003), diretor do Global
Village Institute for Appropriate Technology.

20 Instituto Gaia Trust sera apresentado em detalhes na secio a seguir.

3 Assentamento em escala humana; Completo provimento funcional; No qual as atividades humanas séo
integradas ao mundo natural sem prejudica-lo.

4 Crystal Waters é uma ecovila com aproximadamente 200 membros, assentada em 300 hectares no municipio
Maleny na Australia.
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2.1 SURGIMENTO DO MOVIMENTO DE ECOVILAS

Alguns autores (KIRBY, 2004; ERGAS, 2010; KASPER; 2008; LITFIN, 2012)
afirmam que o movimento de ecovilas deve muito de sua inspiragdo ao movimento de
comunidades intencionais nas décadas de 1960 e 1970: pessoas “motivadas por uma
profunda insatisfacdo com o materialismo econdmico e dominagdo global, mudaram-se
para o reflgio do campo para criar um estilo de vida melhor e mais puro” (MARE, 2000,
p. 2, tradugdo nossa). No final da década de 1980 — com maior visibilidade dos problemas
ambientais causados pela atividade humana — algumas dessas comunidades decidiram
internalizar concepcdes ligadas ao discurso da sustentabilidade ambiental (ERGAS, 2010,
p. 34).

Bates (2003) relata que o termo surgiu de forma simultanea em diferentes locais.
No ano de 1975, a revista americana Mother Earth News comecou a construir sistemas de
energia experimental e jardins organicos perto de seu escritério, na Carolina do Norte. Em
1979, transformou este espaco em um centro educacional e passou a chama-lo de Eco-
village. Mais ou menos na mesma época, durante a resisténcia politica contra o descarte de
residuos nucleares na cidade de Gorleben, na Alemanha, ativistas antinucleares tentaram
construir uma pequena aldeia ecoldgica no local, 14 chamada de anékodorf® (BATES, 2003,
p. 1).

Uma década mais tarde, Hildur Jackson e seu esposo Ross Jackson, fundaram o
instituto Gaia Trust, com a intengdo de apoiar — com ideias de projetos e suporte financeiro
— a transicdo para uma sociedade sustentavel e mais espiritualizada (JACKSON, 1998, p.
1). Bates (2003, p. 2) relata que Ross Jackson tinha trabalhado criando programas para
prever variacfes na cotacdo cambial de moedas internacionais, e fez fortuna com a venda
do seu algoritmo para o mercado financeiro. Garden (2006, p. 4) afirma que Jackson
decidiu investir seus recursos em uma ‘“causa planetaria” ap6s um relatado “despertar
espiritual”. Mare (2000, p. 4) explica que Jackson acreditava que “0 mundo precisava de
bons exemplos do que significa viver em harmonia com a natureza, de forma sustentavel e
espiritualmente satisfatoria, em uma sociedade tecnologicamente avangada”.

Assim nasceu o projeto Gaia Villages, uma rede dinamarquesa de comunidades
intencionais, financiadas pelo instituto Gaia Trust; 0s dois se propunham a ser “bons

exemplos” de assentamentos humanos sustentaveis. Segundo Jackson (1998, p. 1), o

5 Ecovila em aleméo.
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conceito Gaia Villages, em vez de “comunidade de permacultura®”, foi escolhido para
contemplar as dimensdes sociais e espirituais, ndo contempladas naquele conceito.

No ano de 1990, Hildur e Ross Jackson compraram a Fjordvang — uma antiga
Universidade, na Dinamarca — que havia sido um centro de aprendizagem internacional por
25 anos (JOUBERT e DREGGER, 2015, p. 246). Em 1991, a Gaia Trust contratou o casal
Diane e Robert Gilman, editores da revista In Context, para realizarem uma pesquisa global
dos melhores exemplos de comunidades sustentaveis a fim de elaborar uma base para
futuras estratégias. Em seu relatorio “Ecovilas ¢ Comunidades Sustentaveis”, eles
propuseram o termo ecovila e o conceituaram — como ja foi descrito no inicio deste
capitulo. O relatorio do casal Gilman afirmava que, embora existissem muitos exemplos
admiraveis de comunidade, a comunidade ideal — que correspondesse integralmente ao
conceito de Ecovila — ndo existia; porém, juntos, a partir dos projetos existentes, era
possivel formular a visdo de uma nova cultura e um novo modo de vida (JACKSON, 2004,
p. 2).

Em 1994, foi formado um grupo para desenvolver o conceito e estimular a
formacédo dessa forma de comunidade (GARDEN, 2006, p. 2). O grupo contava com
membros de algumas comunidades intencionais j& estabelecidas, de diversos
paises.Segundo Jackson (1998, p. 3), integravam o grupo John Talbot da comunidade
Findhorn, no norte da Escocia, fundada em 1962 (uma das mais antigas e conhecidas
comunidades intencionais); Max Lindegger da comunidade Crystal Waters, fundada em
1987 na Australia;Albert Bates da comunidade The Farm, nos EUA, fundada em 1971;
Margrit Kennedy da comunidade Lebensgarten, fundada em 1985 na Alemanha; Helena
Norberg Hodge da comunidade Ladakh Project, na india; David Bien, da Ecoville na
Russia; Daiane e Robert Gilman do In Context Institute, nos EUA; bem como Hildur e
Ross Jackson do Intituto Gaia Trust, na Dinamarca.

O movimento passou a ganhar maior visibilidade em 1995, quando a comunidade
de Findhorn dedicou sua conferéncia anual ao tema: Ecovilas e Comunidades Sustentaveis
(JACKSON, 1998, p. 4). O evento despertou interesse tanto de comunidades intencionais
quanto de estudiosos do tema da sustentabilidade (400 pessoas compareceram ao evento e

outras 300 inscri¢des tiveram que ser negadas por falta de capacidade).

6 A palavra Permacultura significa a juncdo de duas palavras, agricultura, ou apenas cultura, com permanente.
Desenvolvida nos anos de 1970 por Bill Mollison e David Holmgreen, a permacultura foca no
desenvolvimento de agricultura sustentavel de pequena escala por meio de projetos de sistemas integrados
(LITFIN, 2012).
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Ao final da conferéncia, foi formado um grupo — cerca de 25 pessoas e de diversos
paises — que decidiu formalizar o trabalho desenvolvido no evento, fundando a uma rede
global (GEN) para conectar as centenas de projetos de assentamentos sustentaveis que
surgiam em todo o mundo. O instituto Gaia Trust se comprometeu de financiar as
atividades da GEN durante os seus primeiros cinco anos (MARE, 2000, p. 3). Depois desse
encontro, muitas comunidades intencionais que ja possuiam uma orientacdo sustentavel —
como a Findhorn, Crystal Waters, Aurovile, The Farm, Lebensgarten, Damanhur —
passaram a se denominar ecovila (MARE, 2000, p. 3).

Segundo Joubert e Dregger (2015, p. 246), a Rede Global de Ecovilas (GEN) foi
fundada para tornar visivel um fenémeno que ja estava ocorrendo e para estabelecer uma
ligacdo entre as comunidades gque estavam sendo desenvolvidas. As autoras explicam que
a GEN serve como uma alianga entre comunidades rurais e urbanas, tradicionais e
intencionais visando modos de vida de alta qualidade e baixo impacto ambiental.

Mare (2000, p. 5) relata que em junho de 1996, a GEN foi convidada para a
Conferéncia da Organizacdo das NacBes Unidas (ONU) sobre Assentamentos Humanos,
em Istambul, e passou a prestar servico de consultoria para a organizagdo. Em 1998, as
ecovilas foram nomeadas na lista da ONU entre as 100 melhores préticas para o
desenvolvimento sustentavel, e as ecovilas Findhorn, na Escdcia e Crystal Waters, na
Australia, foram reconhecidas por essa instituicdo, como modelos excelentes de vida
sustentavel (MARE, 2000, p. 5).

A GEN é uma organizacdo caritativa, sem fins lucrativos, sediada na comunidade
Findhorn, na Escocia (GEN, 2017). Segundo Joubert e Dregger (2015), a GEN é composta
de cinco organizacdes regionais: a Rede de Ecovilas da América do Norte (ENA), América
Latina (El Consejo de Asentamientos Sustentables de las Ameéricas / CASA), Oceania e
Asia (GENOA), Europa e Oriente Médio (GEN Europa) e da Africa (GEN-Africa), além
da NextGEN que retine os membros jovens do movimento’. Juntas, essas redes conectam
o trabalho realizado em mais de 10.000 comunidades, em mais de 100 paises em todo o
mundo (JOUBERT e DREGGER, 2015, p. 250).

Frequentemente, a grande difusdo do movimento € associada ao fato de ter surgido
na “era da internet” (GARDEN, 2000, p. 2). Bates (2003, p. 3) relata que — logo no inicio

" Essa mesma informagéo esta em consonancia com o que é apresentado no endereco eletrdnico da instituicdo.
< https://ecovillage.org/about/gen-structure/ acesso em: 20 de abril de 2017>.
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do movimento, 1995 — j& havia preocupacdo em divulgar suas praticas por meio de paginas
na internet e correio eletrénico.

As principais atividades da GEN, segundo o website da institui¢do, sao:

1) Fornecer informagdes, ferramentas, exemplos e representacéo, para as
redes de pessoas dedicadas ao desenvolvimento e demonstracdo de
principios e praticas de sustentabilidade, em seu modo de vida.

2) Coordenar as atividades de varias redes regionais de ecovilas em todo
0 mundo.

3) Servir de incubadora e plataforma para projetos e iniciativas que
aceleram a mudanca para modos de vida sustentaveis e uma sociedade
mais resiliente (GEN, 2018, tradugdo nossa).

Por fim, é possivel compreender que 0 movimento de ecovilas foi desenvolvido —
inicialmente — pela fundagdo Gaia Trust, juntamente com membros de comunidades
intencionais localizadas principalmente em paises do Norte (enquanto conceito
geopolitico). Trata-se de um projeto que intenciona a criagdo de um modelo de
assentamento humano capaz de se contrapor aos problemas socioambientais da
contemporaneidade, pela concepcdo do que seriam as melhores praticas de vida
sustentavel. O termo ecovila — mais do que descrever um fenémeno empirico — apresenta-
se como um conceito que designa um ideal de organizacgdo, criado e coordenado pela
Global Ecovillage Network (GEN).

E possivel a distingdo de trés eixos: o primeiro é o fendmeno empirico de
formag&o de comunidades “intencionais”; o segundo € o desenvolvimento e difusdo de um
programa ideal de organizacgéo, centralizado na GEN; por fim — o terceiro — consiste nas
relacdes estabelecidas entre os dois anteriores.

Enquanto fenbmeno empirico, as ecovilas tendem a ser apresentadas como um
fendmeno de manifestacdo bastante irregular JOUBERT e DREGGER, 2015, p. 9). Suas
configuracdes e as circunstancias (sociais e ecoldgicas) também podem variar muito,
mesmo fisicamente elas podem ser muito diferentes umas das outras (CHRISTIAN, 2007,
p. xviii). O que ttm em comum € o foco em sustentabilidade social e ecoldgica. O idealismo
seria outro ponto de convergéncia entre as ecovilas (LOKYER, 2017, p. 523), sendo
fundadas sob uma visdo de viver melhor, juntos, em comunidade. “Os ideais de uma
comunidade surgem, geralmente, de algo que seus membros veem como faltando ou
perdido na sociedade” (CHRISTIAN, 2003, p. xvi).
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Enquanto modelo ideal, a caracterizacdo de uma ecovila e apresenta como uma
meta a ser perseguida. Jackson (2004, p. 2, traducdo nossa) explica que se trata de um
“trabalho em processo, em que ainda hd muito a ser aprendido”. O autor afirma que existem
milhares de solugdes parciais, uma miriade de variantes sobre o0 mesmo tema geral, ligadas
entre si por um sistema de valores comuns, baseado na preservacgdo da vida, e que desafia
divisdes tradicionais de raca, religido e cultura (JACKSON, 2004, p. 2).

Em se tratando de um trabalho em processo, a definicdo passou por diversas
modifica¢Bes nas Ultimas duas décadas. A originalmente proposta por Gilmam, elaborada
em 1991, ainda pode ser encontrada em diversos textos; este estudo — no entanto —
apresentara o conceito mais recente, disponibilizado pela GEN em seu website, como

orientacdo para reflexao.

2.2 CONCEITO DE ECOVILA

Uma ecovila é uma comunidade intencional, tradicional ou urbana, que
utiliza processos participativos locais para integrar as dimensdes
ecoldgica, econdmica, social e cultural da sustentabilidade, a fim de
regenerar 0os ambientes sociais e naturais (GEN, 2018, tradugdo nossa).

Embora “ndo exista uma Gnica maneira de ser uma ecovila” (GEN, 2018, traducéo
nossa), a partir desse conceito podem ser distinguidos trés aspectos principais dessa forma
de organizacdo: (1) Trés tipos de organizacGes comunitarias: Comunidades intencionais;
Comunidades tradicionais; Comunidades urbanas. (2) Cinco dimensGes da
sustentabilidade: Ecoldgica, Econémica, Social, Cultural e Projeto de sistema inteiro. (3)

Proposito: A finalidade das ecovilas € a regeneracdo dos ambientes sociais e naturais.

Tipos de organizacdo comunitarias

As ecovilas urbanas podem ser “comunidades novas, ou existentes, ou uma
vizinhanga com uma visdo comum para reinventar a vida na cidade e se tornarem mais
sustentaveis, colaborativas e participativas” (GEN, 2018, tradugdo nossa).

Ergas (2010, p. 33) relata que os moradores dessas comunidades “tentam mudar
as regulamentacdes locais de habitacdo da cidade, aumentar a consciéncia ambiental e ser
um modelo de vida sustentavel para os cidaddos locais”, a0 mesmo tempo que sofrem
restricbes do local — muitas vezes — na forma de burocracia ou resisténcia de alguns
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cidadaos as mudancas. Turner (2009, p. 10, traducdo nossa) destaca que — por vezes — as
ecovilas urbanas se estabelecem “em éareas problematicas, de baixa renda, onde as
comunidades ecologicamente orientadas sdo mais necessarias”.

As ecovilas que se constituem a partir de comunidades tradicionais, podem ser
“aldeias rurais, ou comunidades existentes, que querem utilizar processos participativos
para combinar sabedoria tradicional, que sustenta a vida, e inovacdo positiva, para se
tornarem mais sustentaveis” (GEN, 2018, tradugdo nossa).

Como comunidades intencionais, as ecovilas sao criadas por “pessoas que se unem
para construir comunidades novas, participativas, colaborativas e sustentaveis, em culturas
locais, baseadas em um proposito ou visdo compartilhada” (GEN, 2018, tradugdo nossa).
Kasper (2008, p. 20) explica que existe uma preferéncia por areas mais retiradas porque “a
terra € mais barata, e as leis de zoneamento e codigos de construcdo tendem a ser menos
rigidos”. Outros beneficios, apontados por Ergas (2010, p. 33), sdo: ter mais espaco onde
possam ser plantadas hortas e agricultura de subsisténcia; possibilidade de maximizar o
aproveitamento do meio ambiente e diminuir a necessidade de uso intensivo de recursos;

fomentar a interacdo comunitaria.

Cinco dimensdes da sustentabilidade

As dimens0es de sustentabilidade sdo apresentadas pela GEN conforme o Quadro 1.

Quadro 1: Cinco dimensdes da sustentabilidade

Os moradores de ecovilas tendem a trabalhar ativamente para construir
a confianga, colaboracédo e abertura entre as pessoas, e para se certificar
Sustentabilidade Social de que se sentem visto, ouvido e com poder sobre 0s rumos da
organizacdo. Ecovilas muitas vezes proporcionam um sentimento de
pertencimento através de relagdes comunitarias, projetos comuns, metas
compartilhadas e processos sociais, mas nao exigem que todos sejam
iguais, unidade e forca através da diversidade é importante para o
movimento ecovilas.

As Ecovilas visam construir ou regenerar culturas diversas que apoiem
as pessoas a capacitar e cuidar uns dos outros, de suas comunidades e do
Sustentabilidade Cultural planeta. Muitos se engajam ativamente em préaticas que incentivam as
pessoas a se sentirem profundamente conectadas entre si, com o planeta
e com eles mesmos. A celebracdo, a arte, a danca e outras formas de
expressao criativa sdo, muitas vezes, compreendidas como centrais para
a vida humana e as comunidades. A maioria das ecovilas encontra suas
proprias maneiras de falar, conectar-se, respeitar e apoiar a vida, 0s seres
e sistemas que a sustentam.

As Ecovilas visam o acesso a alimentos, abrigo, agua e energia de forma
Sustentabilidade Ecoldgica a respeitar os ciclos da natureza. Eles procuram integrar o ser humano
com o restante da natureza de formas que aumentam a biodiversidade e
regeneram ecossistemas e gue ddo as pessoas a chance de experimentar
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sua interdependéncia com sistemas e ciclos de vida em uma base direta
e didria.
As Ecovilas visam construir praticas e sistemas econbmicos que
contribuam para a partilha de recursos, apoio mutuo e economias e redes
Sustentabilidade Econdmica locais fortes que atendam as necessidades da populagdo local e dos
ecossistemas. A maioria das ecovilas trabalha ativamente para oferecer
alternativas sustentaveis & economia e ao sistema monetario tradicionais
e recuperar formas de pensar sobre a riqueza e o0 progresso que incluem
todos os aspectos da vida. Moedas locais, partilha, empreendedorismo
social, economia circular e formas colaborativas de propriedade sdo
centrais para muitas ecovilas.
Alguns principios se aplicam a todas as dimensdes da sustentabilidade e
ajudam a reuni-los em projetos holisticos para comunidades e sistemas
Projeto de sistema inteiro resilientes. Na GEN, toda a abordagem de projeto de sistemas de
sustentabilidade é desenvolvida com foco em colaboragcdo e
participacdo. Isso significa que os principios de projeto de sistemas
inteiros sdo postos em pratica de forma que incluam ativamente todos os
envolvidos e incentivem a transparéncia em todos os niveis.

Fonte: Website da GEN, traduc&o nossa.

2.3 ECOVILAS: CONFLITOS E CONTRADICOES

As informacdes apresentadas revelam que o movimento de ecovilas esta
relacionado a uma longa trajetéria de movimentos de contracultura, sendo esses
caracterizados pelo engajamento na construgdo de modos de vida alternativos baseados em
um projeto ideal de organizacéo social. Tais projetos aparecem associados a uma descrenca
de que as instituicdes sociais, por meio de mecanismos legitimados, possam promover
solucdes para suas inquietacdes.

O movimento de ecovilas se apresenta como parte do movimento antiglobalizacéo
(JACKSON, 2004, p. 1), que intenciona a regeneragéo das culturas locais, a0 mesmo tempo
que se afirma como um movimento global, que responde a causas globais. Além de ser um
ideal concebido por intelectuais do Norte, levado como modelo para os paises do Sul. A
GEN - cujo escritdrio esta localizado na Escocia — possui regionais na América do Norte,
Oceania, Asia, América Latina e Africa: parece se desenvolver da mesma forma que os
processos de globalizagao.

Enquanto o movimento de ecovilas defende a necessidade de pensar 0s processos
por uma perspectiva “holistica”, na qualidade de “comunidades intencionais”, se
apresentam como pequenas ilhas que tentam construir, para si, um modo de vida

autossuficiente, independente da cultura dominante. A organizacdo defende o
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desenvolvimento de formas sustentaveis de economia, mas foi financiada, em seus
primeiros oito anos, de forma caritativa com rendimentos advindos do mercado financeiro®.

O termo ecovila ndo surge para descrever um fenémeno social emergente, apesar
de relacionar-se com o0 movimento de comunidades intencionais dos anos de 1960 e 1970.
O termo é utilizado na concepcdo de uma nova forma de organizacdo cujos critérios e
parametros sao estabelecidos pela GEN, que parece tentar superar os conflitos de tal projeto
pela insercdo de componentes ambiguos como, por exemplo, “ndo existe uma Unica
maneira de ser uma ecovila”. No caso da tensdo gerada entre a necessidade de difusdo de
seu ideal de “assentamento humano” e o proposito de preservacdo das “culturas locais”,
aparece uma grande imprecisdo nas dimensdes de sustentabilidade social e cultural. Essa
estratégia de superacdo das contradi¢cdes acaba tornando dificil de delimitar o que pode ser
considerado uma ecovila, ou seja, de conceber qual seria a identidade do projeto. Em
referéncia a variedade de formas de ser ecovila, Fotopoulos (2000, p. 296, traducao nossa)

comenta:

As atividades de ecovilas dificilmente poderiam ser chamadas de
movimento. Um movimento pressupde, pelo menos, objetivos comuns e,
na melhor das hipoteses, estratégias comuns para alcangar os objetivos
compartilhados, bem como uma anélise comum da situacdo atual. Os
ativistas envolvidos em ecovilas, no entanto, dificilmente compartilham
uma analise semelhante da situacdo atual. Particularmente quando muitos
deles nem mesmo culpam o préprio sistema (economia de mercado e
democracia representativa) para a crise atual, mas apenas seu mau
funcionamento. Além disso, ndo s6 0s meios utilizados por esses ativistas
sdo muito diversos, desde a construgdo de ecovilas até ética financeira,
mas mesmo 0s objetivos em si ndo parecem ser compartilhados. Assim,
as preocupacOes ecologicas estdo geralmente no fim da lista de
prioridades dos desempregados e marginalizados que estdo envolvidos
em esquemas LETS®, enquanto os problemas dos desempregados e
marginalizados certamente ndo estdo no topo das prioridades de muitos
dos ativistas de classe média que vivem nas ecovilas do Norte.

Tal projeto parece marcado por uma tensdo entre local e global; egoismo e
altruismo; macroestrutura e pequenas iniciativas (ERGAS, 2010); cultura e economia
(TRAINER, 2000 e FOTOPOQULOS, 2000). Discutir essas tensdes e compreender seus
desdobramentos € essencial para que se possa refletir sobre a capacidade das ecovilas

construirem uma alternativa ao que criticam.

8A fundago Gaia Trust financiou a GEN no periodo de 1995 a 2003 (BATES, 2003).
9Local Exchange Trade System (LETS) é um sistema para comércio local no qual os membros trocam bens
e servigos utilizando uma moeda criada por eles.
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Segundo Dregger (2015, p. 23, traducdo nossa), a principal competéncia e
ecovillas e comunidades intencionais € que “decidiram lidar com seus problemas ¢ desafios
em comunidade”. A “comunidade” aparece como um conceito central para o projeto. No
entanto, nos materiais da GEN, a caracterizacdo do termo comunidade é idiossincrasica,
como se 0 presumisse auto-evidente, sem apresentar referenciais tedricos ou reconhecer a
existéncia de formas concorrentes de significacdo. Assim, este trabalho propfe que a
discusséo sobre as possibilidades de as ecovilas de fato constituirem uma “alternativa” seja
realizada com apoio no arcabouco tedrico do conceito de comunidade. Parte-se da intuicéo
de que a ideia de comunidade ndo apenas é a concepcao central do projeto de ecovilas, mas
também pode ser a raiz de suas contradices e fragilidades.

Né&o foi encontrado nenhum material académico que problematize a questdo da
comunidade no movimento das ecovilas, suas potencialidades e limitacbes em promover
uma alternativa a cultura dominante. A realizacdo de pesquisas académicas sobre o
movimento de ecovilas ainda é bastante incipiente. O termo ecovila no Portal de periddicos
da CAPES retornou apenas 21 resultados que — em maioria — problematizam a questdo da
sustentabilidade. Foi encontrada apenas uma publicacdo na area da administracéo.

Dentre os trabalhos que aportam para a discussdo do movimento em relacdo a
constituicdo de uma forma de organizagdo alternativa esté a pesquisa tedrica Os Sentidos e
a Relevancia das Ecovilas na Construcdo de Alternativas Societarias Sustentaveis, de
Dias, Loureiro, Chevitarese e Souza (2017), discutem a imprecisdo conceitual e a
dificuldade de definicdo do que poderia ou nédo ser considerado uma ecovila. Como solucgéo
a esse problema, propde uma divisdo entre ecovilas do “norte global” — com énfase em
comunidades intencionais, formadas por pessoas de classe média-alta, com processo
decisorio horizontal e foco nas questfes ambientais — e do “sul global” — com énfase em
comunidades tradicionais, formada por pessoas excluidas ou marginalizadas pela economia
capitalista, com processos decisérios hierarquizados e foco nas mazelas sociais. Como
limitacbes do movimento, o artigo reproduz algumas criticas frequentemente direcionadas
ao movimento, a saber: escapismo ou isolacionismo; elitismo e utopismo. Relatam
exemplos de articulagdes do movimento com organiza¢des nao governamentais (ONG),
sua insercdo em planos de governo e influencia em politicas publicas, como estratégia de

ampliacéo de seu potencial de alcance, criando redes de engajamento pela sustentabilidade.
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No entanto, se refere a questdo da sustentabilidade como sendo um discurso de
contracultura, sem problematizar a sua ampla inser¢&o na sistematica capitalista®.

Weber e Ferraz (2016) discutem o carater do movimento de ecovilas em relagéo
ao “movimento alternativo” da década de 1970. Os autores apresentam 0 “movimento
alternativo” como uma segunda fase dos movimentos de contracultura — critica e oposigdo
a ordem social — o “sonho hippie” se transformaria em lutas por direitos de minorias e
esforcos para fazer a Sociedade Alternativa emergir do Velho Sistema, utilizando tudo que
dele pudesse ser aproveitado. Segundo Weber e Ferraz (2016, p. 413), é este novo animo
gue marca o surgimento das comunidades alternativas ou comunidades aquarianas. Na
perspectiva proposta pelos autores, 0 movimento de ecovilas seria 0 mais recente folego
deste esforco, pois inclui muitas das antigas comunidades alternativas remanescentes.
Apontam como principais diferencas entre ambos a “complexificacdo e amadurecimento
das ecovilas em relacdo as antigas comunidades alternativas, com o desenvolvimento de
uma gama de areas de conhecimento que viabilizam e potencializam as praticas alternativas
hoje, como a Permacultura, Bioconstrucdo, Comunicacdo Nao-Violenta etc.” (WEBER e
FERRAZ, 2016, p. 433).

Muito embora o trabalho discuta algumas criticas dirigidas ao movimento — como
a alegacéo de privatopia®! e o fetichismo da natureza —, os autores no enfrentam a questao
sobre as possibilidades de as ecovilas constituirem uma “alternativa eficaz ou néo eficaz,
viavel ou inviavel, a sociedade” (WEBER e FERRAZ, 2016, p. 433). Mas, procuram
“compreender como 0 movimento alternativo e de ecovilas se posicionam e se
compreendem enquanto alternativa a uma ideia de um mundo dominado por uma cultura
industrial, repressora, consumista e irresponsavel para com a natureza”.

Santos Junior (2012, p. 5) relata a historia das comunidades intencionais e a
construgdo de suas “visdes” posicionando as ecovilas como territorios de utopia, projetos
politicos que tentam “territorializar seus sonhos de uma nova humanidade”.

Na area da Administragdo, Siqueira (2017) discute a tensdo entre as racionalidades
substantiva e instrumental na gestdo da Ecovila Itapeba, na Bahia, ¢ conclui que “as
ecovilas representam uma sintese entre conhecimento e acdo, entre teoria e pratica,
apresentando-se como uma das diversas respostas possiveis a crise civilizatoria da

atualidade”.

10 \eja: MISOCZKY e BOHM (2012); LIMONAD (2013).
1 Condominios ecoldgicos com foco em salide e qualidade de vida.
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4 OBJETO E PROBLEMA DA PESQUISA

Sendo uma forma de organizagdo cujo eixo central € o conceito de comunidade,
talvez essas contradicGes e fragilidades estejam relacionadas a forma como esse termo é
apropriado pelo movimento: na literatura sobre ecovilas, existe uma lacuna no que se refere
a abordar diretamente o conceito de comunidade inscrito no projeto do movimento de
ecovilas. A presente pesquisa propfe — entdo — uma investigacao da problemaética gerada
pela apropriacdo da concepgdo do termo comunidade no projeto das ecovilas. Sendo um
conceito cujo sentido é apresentado de forma vaga, propde-se compreender qual arcabouco
teorico estaria implicito em sua concep¢éo da comunidade, afim de melhor compreender
suas implicagOes subjacentes.

Assim, propOe-se 0 seguinte problema de investigacao:

Compreender a concepgédo de comunidade inscrita e
subjacente a0 movimento de ecovilas.

Como objetivos especificos e estratégia de enfrentamento da problematica,
propde-se:

1) Discussdo tedrica sobre o conceito de comunidade, para compreender o
significado que o termo assume nos autores classicos da sociologia e nos autores
contemporaneos da filosofia;

2) compreender, & luz da discussdo teorica precedente, a comunidade e sua forma
correlata de organizagéo no material produzido pela GEN;

3) Experienciar os modos de organizar de uma comunidade intencional,
observando uma experiéncia real de ecovila, para analisa-la a luz da discussdo teorica
precedente;

4) A partir das analises precedentes, problematizar a utilizacdo de concepcdes de
comunidade como estratégia de construcdo de alternativas de modos de vida, contrapostas

ao sistema socioecondmico vigente;
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METODOLOGIA

O estudo de caso pode ser entendido como uma exploracdo em profundidade a
partir de maltiplas perspectivas da complexidade e singularidade de um projeto, uma
politica, instituicdo, programa ou sistema especifico no contexto da “vida real” (SIMONS,
apud, THOMAS, 2011, p. 512). Segundo Thomas (2011, p. 512), o que une o0s estudos de
caso é o comprometimento em estudar a complexidade que esta envolvida em situacdes
reais: ndo € um método, mas uma escolha de objeto de pesquisa, um quadro referencial
tedrico que pode incorporar diversos métodos.

O estudo de caso aparece no presente trabalho como complemento ao debate
tedrico que tem por base — principalmente — uma analise de materiais da entidade que criou
o conceito de ecovilas. Com o propdsito de “compreender a concep¢do de comunidade
inscrita e subjacente ao projeto de ecovilas” — seguindo a tipologia de Thomas (2011) —
este estudo de caso tanto é instrumental (busca insights sobre as possibilidades de
compreensdo do fenbmeno), quanto exploratério (busca chegar a nocGes de problemas a
serem abordados).

Dessa forma, ndo se pretende a obtencdo de um relato representativo de um todo
genérico; tampouco se busca confirmar ou contestar a norma — abstrata — a partir desse
unico evento empirico. A observacdo concreta de uma ecovilas visa somente explorar
alternativas de interpretacdo das possibilidades de manifestacdo desse fendmeno em
relagdo a discusséo teorica sobre comunidade pela forga do exemplo (MATTOS, 2011, p.
462).

A fim de encontrar uma comunidade para a realizacao do trabalho de campo —em
janeiro de 2017 — foram realizadas visitas a trés comunidades no estado do Rio Grande do
Sul, Ecovila Karaguata, em Santa Cruz do Sul, Comunidade Osho Rachana, em Viaméo,
Instituto Arca Verde, em S&o Francisco de Paula, seguindo uma lista disponivel no website

www.ecovilasbrasil.com.br; a partir da vista a cada uma das comunidades, descobriu-se

que apenas a Arca Verde ainda se identificava como uma ecovila. Posteriormente
verificou-se que a Arca verde constava na lista de ecovilas cadastradas na GEN: um dos
membros da comunidade é também integrante do CASA Latina (Conselho de
Assentamentos Sustentiveis da América Latina), a regional da GEN na América Latina,

no qual atua como conselheiro do CASA Sul.
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Nos dias 04 e 05 de agosto de 2017, foi realizada uma nova visita com a intensao
de questionar os membros sobre a possibilidade de realizacdo de um estudo na comunidade.
Nesse contato, fomos informados que a comunidade ja havia recebido alguns
pesquisadores, e que a Arca estaria aberta e disponivel para a realizacdo de pesquisas.

Para um ndo membro da Arca Verde, as possibilidades de contato com o grupo
sdo por meio de visitacdo, ingresso no programa de voluntariado ou participacdo nos cursos
oferecidos por eles. Aos visitantes, é cobrado o valor de R$ 25,00 para estadia no
alojamento, ou R$ 15,00 para estadia no camping, mais R$ 35,00 para trés refei¢bes. O
programa de voluntariado tem um periodo minimo de 21 dias, nos quais se espera que 0
voluntario se integre no espaco e na rotina da comunidade que compreende — entre outras
coisas — quatro horas de trabalho comunitario no periodo da manhd. Quem ingressa no
programa também deve pagar valor de R$ 15,00 por dia, totalizando R$ 315,00 pelos 21
dias: valor destinado para a cobertura das despesas de hospedagem e alimentacdo do
voluntério.

Optou-se pelo ingresso no programa de voluntariado como melhor forma de
integragdo no espago e na rotina da comunidade e de aproximagdo com 0s membros. Ao
candidatar-se ao voluntariado, o candidato deve enviar um e-mail contendo informacdes
como: nome; idade; lugar de residéncia; talentos, experiéncia e conhecimentos que tem
apara compartilhar; com o que esta disposto a colaborar dentro da comunidade; e 0 motivo
que o levou a procurar o programa. Nesse contato, foi exposto que a participacdo no
programa de voluntariado tinha como principal motivo a realizacdo de uma pesquisa
participante na comunidade.

Ap0s a aceitacdo, foi disponibilizado o periodo de 05 e 26 de marco de 2018 para
realizacdo do voluntariado. As metodologias utilizadas na coleta de dados do campo se
constituiram na observacao participante realizacéo de entrevistas com alguns dos membros.

A observacdo tem sido caracterizada como a base fundamental de todos o0s
métodos de pesquisa nas ciéncias de comportamento social e principal guia do trabalho
etnografico. Cientistas sociais sdo observadores tanto das atividades humanas quanto do
arranjo fisico no qual essas atividades ocorrem (ANGROSINO e PEREZ, 2003, p. 107).

Se — no inicio — era pensada como uma técnica de coleta de dados objetiva,
empregada por pesquisadores que se percebam como sujeitos extrinsecos ao arranjo social
estudado, a observacdo passou a ser compreendida como um contexto no qual os

pesquisadores participam como membros, ou quase-membros, de um grupo, interagindo
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de modo dialégico com as pessoas, que deixam a posi¢do de “objeto” e passam a ser
colaboradores da pesquisa (ANGROSINO e PEREZ, 2003, p. 135).

Os etndgrafos ja ndo podem se afirmar com unicos arbitros do conhecimento sobre
as sociedades e culturas que eles estudam, porque — nos dias atuais — eles estdo em posicao
de ter a sua analise lida e contestada por aqueles sobre aqueles de quem se esta falando.
Uma “verdade objetiva” sobre uma sociedade ou sobre uma cultura dificilmente pode ser
estabelecida, porque — inevitavelmente — havera versdes conflituosas sobre o fenémeno.
Ndo é possivel afirmar uma objetividade privilegiada ou uma forma superior de
conhecimento, quando existem diversos “nativos” dispostos ¢ capazes de desafiar a
narrativa dos pesquisadores (ANGROSINO e PEREZ, 2003, p. 110).

Da mesma forma, ndo mais € possivel assegurar que o etndgrafo opera a uma
distancia do objeto de pesquisa. Melhor seria afirmar a existéncia de um didlogo entre o
pesquisador e aqueles sujeitos ou culturas que serdo descritos. Mudando a perspectiva da
observacdo como método em si, para uma énfase na observagdo como um contexto de
interacdo e colaboracdo entre os envolvidos na pesquisa (ANGROSINO e PEREZ, 2003,
p. 111).

A partir dessa perspectiva, Angrosino e Pérez (2003, p. 115) discutem alguns
aspectos relevantes para a interacdo social do pesquisador. Entre eles estd a adogédo
consciente de uma identidade situacional, pois a base da interagdo é a decisdo de tomar
parte em uma configuracéo social, em vez de reagir passivamente a uma posi¢do designada
pelos outros.

Na presente pesquisa, além da identidade de pesquisador, abertamente assumida,
a forma de participacdo na comunidade foi de morador temporario na condicdo de
voluntario. Assumir um papel funcional dentro do grupo pode facilitar ao pesquisador a
percepcao de interacdes que nao se conformam as pressuposicoes de um fluxo de relagdes
de poder a partir de posicdes fixas. Angrosino e Pérez (2003, p. 118) afirmam que — na
maioria das interag0es sociais — as pessoas avaliam o comportamento ndo em termos de
sua conformidade com as normas sociais e culturais de maneira abstrata, mas em relacéo a
sua consisténcia, como padrao percebido que, de alguma forma, faz sentido para os outros,
em determinadas situagdes sociais. Muito embora exista uma tendéncia de conceber cultura
e sociedade como um todo coeso e unificado, pesquisadores constantemente se deparam
com comunidades que sdo definidas tanto pelos conflitos, fracdes e divisbes quanto por
suas conformidades e comunalidades (ANGROSINO e PEREZ, 2003, p. 119).
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Essa alternancia de posicdes e papéis pode ser observada ndo apenas entre 0s
membros da comunidade, mas também na relacdo do pesquisador com o grupo. Interacdo
é sempre um processo que envolve o continuo teste das concepcdes de que sdo formadas
por um sujeito em relagdo aos papéis dos outros: pesquisador e colaboradores ndo estéo
presos a papeis fixos e posicdes completamente definidas, seu comportamento e suas
expectativas fazem parte de um processo dindmico (ANGROSINO e PEREZ, 2003, p.
124).

O contexto especifico em que ocorrem as interacGes, além das normas sociais e
culturais, também deve ser considerado uma dimenséo relevante para a compreensao do
comportamento. Os membros da comunidade podem reagir de modo especifico aquele
pesquisador — em particular — ndo apenas como “alguém de fora” genérico, mas a
caracteristicas especificas daquele individuo como género, grupo étnico, faixa etéria,
orientagdo sexual, classe social, ou mesmo tragos distintivos de personalidade como
timidez ou autoconfiangca (ANGROSINO e PEREZ, 2003, p. 133). Dessa forma, diferentes
pesquisadores podem acabar estimulando diferentes modos de interacdes; por
consequéncia, obter registros observacionais que os direcionem a diferentes conclusdes.

Para a analise do material da GEN, optou-se pela utilizacdo da Analise de

conteudo e do Discurso como orientagcBes metodolégicas.

A andlise de conteido é um exame sistematico de formas de comunicagéo
usadas para documentar padrfes. Em geral, o texto € dividido em
categorias e a presenca dessas categorias é muitas vezes quantificada. A
analise do discurso também usa linguagem escrita, falada ou sinais como
seu objeto, mas preocupa-se com unidades maiores de analise, como
conversas e as inter-relacdes entre linguagem e sociedade. (NORUM,
2008, p. 24, traducéo nossa)

Na busca pela compreensdo do sentido implicito e subjacente a concepcdo de
comunidade, fez-se pertinente a utilizacdo de analises que apontam o sentido ligado a fala
e uso da lingua. A dimenséo do discurso permite observar a forma como 0s conceitos séo
construidos, utilizados e que consequéncias advém de sua utilizacdo (WILLIG, 1999, p. 2).
Pois, entende que a linguagem se estrutura num espago socio-historico e representa um
conjunto de praticas de producdo de significados. A abordagem analitica de contetdo
reconhece que “o texto esta aberto a interpretacdo subjetiva, reflete multiplos significados
e e dependente do contexto, como, por exemplo, parte de um discurso” (JULIEN, 2008, p.
120).
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“A pesquisa do Discurso oferece rotas para o estudo dos significados, uma forma
de investigar o que esta implicito e explicito nos dialogos que constituem a acdo social, 0s
padrdes de significacdo e representacdo que constituem a cultura” (NOGUEIRA, 2001, p.
22). A combinacdo das duas técnicas permite ao pesquisador diferentes abordagem aos
“dados”, e a aproximagao desses a uma variedade de referenciais tedricos.

Assim, leitura do material da GEN foi orientada no sentido de compreender o
arcabouco tedrico que estaria ali implicado. Este trabalho ndo propde uma
operacionalizagdo das diferentes teorias da comunidade como ferramental de anélise de um
fendmeno social. Procurou-se realizar, de modo mais modesto, uma aproximagao entre 0s
discursos sobre comunidade contidos, de um lado, no movimento de ecovilas —
representados aqui pelos textos da GEN e pelo material coletado empiricamente — de outro,
nos escritos tedricos classicos e contemporaneos, a fim de compreender o termo, sua
apropriacdo e implicagdes no contexto das ecovilas. A andlise privilegiou a busca por
possiveis homologias explicitando a correspondéncia dentre os significados do termo
comunidade no material da GEN e sua caracterizacdo socioldgica. Os resultados revelam
uma forte correspondéncia com a sociologia de Ferdinand Tonnies.

A estratégia de analise direcionou o cotejo do discurso da GEN com as teorias,
mas ndo entre os tedricos, de modo a evitar possiveis contradi¢cdes epistemologicas e
mesmo ontoldgicas. Utilizou-se como critérios distintivos caracteristicas axiomaticas das
teorias, crivando aquelas de maior congruéncia. Por exemplo, um importante critério
distintivo entre o modo de significagdo da comunidade nos autores classico e
contemporaneos é a questdo do “contorno substantivo”, dando forma a uma unidade que
poderia ser identificada em suas instancias de autonomia. Consequentemente, uma vez
tornado evidente que dada concepgdo de comunidade parte da ideia de unidade e
autonomia, é possivel rejeitar sua correspondéncia com outra — como a proposta pelos
autores contemporaneos.

Isto significa apenas que teorias foram eventualmente ndo selecionadas por
possuirem menor grau de homologia com o discurso encontrado no material da GEN. A
revisao de teoricos classicos visa tanto explicitar a variedade de formas de significagdo nas
principais correntes do pensamento socioldgico, quanto apresentar as bases e desafios que
0s tedricos contemporaneos buscam enfrentar. Entende-se que o sentido de cada uma
dessas formas de concepc¢do é melhor compreendido quando posto em contraste com as

outras. A variedade de perspectivas revisadas por este trabalho também possibilitou que o

27



discurso da GEN fosse confrontado com uma maior diversidade de modos de conceber a
comunidade. Cabe, ja neste momento, apontar que a interpretacdo dos textos da GEN e do
material empirico da pesquisa poderia ser realizado de outro modo, isto é, as perspectivas
tedricas apresentadas sdo tdo frutiferas e amplas que demandaram delimitacdo para que
esta pesquisa se tornasse viavel, dadas suas limitacGes de tempo e recursos. Est4, portanto,
aberta a possibilidade de ampliar a analise, sem prejuizo dos resultados alcangados até aqui.

A intensa congruéncia que se revelou entre o discurso da GEN e a sociologia de
Tdnnies, levou a hipotese de que este seria o arcabouco sociolégico ali, isto é, sua forma
de conceber a comunidade. A estratégia assumida frente aos dados da pesquisa de campo
foi diferente: enfrentar o desafio de aproximar a experiéncia concreta observada das
perspectivas teodricas propostas pelos autores contemporaneos. Este exercicio se mostrou
oportuno, uma vez que tais tedricos desenvolvem discussfes acerca da questdo da
comunidade no campo da filosofia. Ou seja, ndo propdem a elaboragdo de formas de
manifestacdo concreta ou de relagdes sociais especificas, como fazem os sociologos. A
analise da experiéncia de campo dedicou-se, entdo, a encontrar na vivéncia cotidiana, nos
materiais da comunidade e nas entrevistas de seus membros, elementos que pudessem
apontar para a manifestacdo de conceitos formulados nesta nova forma de conceber a
comunidade.

Portanto, ressalta-se que a secdo de analise do material da GEN confronta o
discurso encontrado, principalmente, com a interpretacdo do sentido da comunidade
formulado por Tonnies. Enquanto a analise da experiéncia de campo, deliberadamente, se
concentra na busca de manifestactes que pudessem dialogar com conceitos propostos pelos
autores contemporaneos. Evidenciando que esta pesquisa assumiu, principalmente, dois
desafios: identificar o arcabouco tedrico que melhor se ajustasse a proposicdo da GEN;
transportar o conceito filosofico de comunidade para a realidade social, a fim de discutir
suas possibilidades analiticas diante de um fendmeno social situado no tempo e espaco.

Os relatos da ecovila se apoiam em documentos da Arca Verde, dados coletados
durante a experiéncia de 21 dias participando na rotina da comunidade e em informacGes
fornecidas por alguns de seus membros durante secdes de entrevistas individuais. As
entrevistas foram conduzidas durante os trés ultimos dias de estadia na comunidade e
contou com a participacdo de oito dos 20 moradores da comunidade. Dentre 0s ndo
entrevistados, oito moradores ndo se encontravam na comunidade nos dias em que foram

realizadas as entrevistas, trés ndo foram encontrados e apenas um preferiu ndo participar.

28



A escolha por esse periodo relaciona-se com a tentativa de estabelecer vinculos pessoais
antes da realizacdo das entrevistas. Além da familiarizacdo com o repertorio semantico,
funcionamento e organizacdo da comunidade. Os convites para participacao nas entrevistas
foram feitos de forma casual as pessoas encontradas nos espacos de convivéncia
comunitaria. Além dos moradores, foi entrevistada uma voluntaria que participou do
programa no periodo de realizacdo da pesquisa. Somando, ao todo, nove entrevistas.

As entrevistas tinham como objetivo interrogar os moradores sobre o sentido que
atribuiam para o seu fazer e viver na Arca Verde. Para as entrevistas ndo foram elaborados
questionarios. A fim de direcionar as falas para os assuntos pertinentes a pesquisa, foram
selecionados trés topicos que era esperado que fossem contemplados pela fala dos
moradores, a saber: 1) tensdo entre privado e comum; 2) tensdo entre dentro e fora da
comunidade; 3) tensdo entre individuo e comunidade. Os entrevistados eram convidados a
comecar falando sobre: Como se aproximaram da ecovila? O que despertara seu interesse?
Se a vida naquele contexto diferia de outros contextos sociais? Como descreviam a sua
relacdo com os demais? — Em cada entrevista as perguntas eram remodeladas de acordo
com 0 que era proposto pelo entrevistado, procurando fazer uma escuta atenta sobre o0s
conflitos que mais inquietavam a cada um. Todas as entrevistas foram gravadas e obteve-

se autorizacdo para a publicacéo de seu contetdo.
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5 A COMUNIDADE E A HERMENEUTICA DOS CLASSICOS

A busca pela comunidade parece ser uma preocupacédo continua na vida social e a
definicdo do conceito é um espaco de disputa que permanece hd um longo tempo. Esse
trabalho voltou sua atencdo para a discussdo sobre as formas de significacdo da
comunidade a partir de questionamentos que emergiram das pesquisas sobre um crescente
fendmeno contemporaneo de contracultura, o “movimento das ecovilas”. O fato de as
ecovilas se autodenominarem “comunidades”, e a principal literatura do tema afirmar que
tal identificacdo € central na caracterizagdo do movimento, levou entdo a questao: como o
termo comunidade pode ser compreendido?

A utilizacdo do termo comunidade para pensar um modo de vida cujas
prerrogativas culturais, politicas e econdmicas divergissem da forma como se manifestam
na “cultura dominante” nao foi uma inova¢ao do movimento de ecovilas, muito embora o
movimento tenha uma agenda repleta delas. O termo comunidade ha muito tempo é
evocado no imaginario daqueles que ousam sonhar com outros modos de vida.

Ja no final do seculo XVIII, é possivel encontrar a associagdo de uma
“comunidade rural” como modo de vida ideal. A partir de autores como o inglés Thomas
Spence (1750 - 1814), a comunidade rural — em contraposi¢cdo com 0s centros urbanos que
cresciam de forma cadtica — apresentava-se como uma situacao social menos complexa;
portanto, poderia ser mais facilmente remodelada e reorganizada para que os individuos
tivessem maior liberdade, e o produto do trabalho pudesse ser distribuido com maior
equidade (WHITE, 2013, p. 2).

A obra de Spence geralmente é associada a um movimento iniciado na Alemanha,
a saber: Romantismo. Entre seus expoentes, o filésofo e poeta Friedrich Schlegel (1772-
1829) que defendia um programa de luta contra a guerra revolucionaria e os valores
estéticos de seus inimigos franceses (McCALMAN, 2001, p. 1). O movimento, contudo,
ndo ficou restrito as manifestagdes de intelectuais aleméaes; por toda a Europa surgiram
artistas, escritores e tedricos, que lutaram na virada do século para lidar com mudancas
comerciais e profissionais nas artes e letras, bem como com a eclosdo de guerras e de
revolugdes nacionais. Contra o estilo formal e mimético do Classicismo, era exaltado o
papel expressivo e imaginativo do artista, contra o materialismo iluminista mecanicista, 0s

romanticos reverenciavam a religido e o sentimento, contra as abstracGes universalistas do
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racionalismo, valorizaram o orgéanico, o particular e o histérico (McCALMAN, 2001, p.
2).

O proprio comunismo (do francés communisme?*?, derivado de commun, do latim
classico communis) tem sua forma de representacdo associada a esse signo. No periodo
entre o final do século XVIII e o inicio do século XIX, revolugdes sociais afloravam por
toda a Europa. Ndo por acaso, o0 Comunismo despontava entre as criticas sociais, pois 0
movimento, que possui como icone emblematico O Manifesto do Partido Comunista —
escrito por Marx e Engels — propunha uma completa reformulagéo da sociedade, desde as
relacGes familiares, morais, religiosas, econdmicas até instituicdes como 0s governos e as
nacgoes.

Na sociologia, 0 campo semantico abarcado pelo termo foi atravessado ja pelos
primeiros pensadores. Tonnies ([1887] 2001), Durkheim ([1893] 1999) e Weber ([1905]
1989), utilizaram-no para designar um tipo de formacéo social, cujos padrdes de relacéo
entre individuos, ou grupos, possuem caracteristicas peculiares. Ainda que as categorias
utilizadas para caracterizar essas peculiaridades variem entre 0s autores, sua significacdo
se da por comparacdo, ou contraste entre o antigo e 0 novo, o primitivismo maégico da
cultura tradicional e o racionalismo individualista da moderna cultura ocidental.

Para compor um panorama com a hermenéutica proposta por estes autores
classicos, a sequéncia desse trabalho expbe, por meio de uma sucinta reflexdo, elementos
da obra dos autores supracitados, procurando evidenciar as formas de compreender a

comunidade a partir da perspectiva de cada um deles.

5.1 COMUNIDADE COMUNISTA

O Manifesto do Partido Comunista, que teve sua primeira versao publicada em
1848, ¢ “a producdo mais amplamente difundida, mais internacional, do conjunto da
literatura socialista”. Essa afirmacao de Engels, no prefacio da edi¢do alema de 1890, ndo
é menos verdadeira nos dias de hoje, passados mais de um século de sua publicacao.

Encomendado pela Liga dos Justos — posteriormente renomeada de Liga dos
Comunistas — 0 texto visa estabelecer um programa tedrico e pratico para o partido. Por

isso, Marx e Engels salientam, no prefacio da edi¢cdo alemd de 1872, que sua aplicacdo

L2Communiste: pessoa que tem direito de pastagem em terra comum.
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pratica “dependera sempre e em toda a parte das circunstancias historicas dadas”, muito
embora, 0s principios gerais desenvolvidos conservem “toda sua razao de ser”. Nos dias
de hoje, autores como Berman (2012) ainda afirmam que o Manifesto Comunista € o livro
em que mais bem se pode aprender sobre globalizagdo, desigualdade e modernidade.
Carver e Farr (2015, p. 1) destacam — com espanto — como, apesar do evidente esforco em
dirigir-se politicamente a uma grande massa de trabalhadores europeus da metade do século
XIX, o texto se comunica de uma forma poderosa com a contemporaneidade. Os autores
(2015, p. I1) lembram que — ap06s a crise financeira de 2008 — muitos jornalistas respeitados
afirmavam: Marx esté de volta!

O Manifesto Comunista conclama a classe operaria, como uma comunidade
mundial, a se organizar para a construcdo da sociedade poés-capitalista: a sociedade
comunista. Talvez, por isso, muitos se surpreendam com o modo de descrever a burguesia
das segdes 1 e II.

Atentos ao desenvolvimento histérico, Marx e Engels (2016, p. 27) afirmam que
“a burguesia desempenhou na Histéria um papel revolucionario decisivo”. Afinal ela teria
revolucionado continuamente os instrumentos de produgdo e — com isso — as relacdes de
producdo, ou seja, o conjunto das relagfes sociais. Para os autores, 0 modo de producdo é
condicdo primordial para a existéncia das classes econémicas, ao revolucionar os meios de
producdo a burguesia abala todas as condic¢Ges sociais. As solidas relagdes feudais, com
seu repertorio de representagdes, visdes € concepgoes, sao derrubadas “profanando” o que
¢ “sagrado”, de forma que “tudo que era estavel e solido se desmancha no ar” (MARX E
ENGELS, 2016, p. 29). Os burgueses impdem seu regime obrigando as pessoas a
enxergarem sua vida unicamente pelo prisma das relagdes econdémicas.

Ao chegar ao poder, a burguesia teria destruido as relacdes feudais, patriarcais,
idilicas, que uniam os individuos a seu “superior natural”, substituindo-os pelo interesse

utilitarista e o “pagamento em dinheiro”.

Ela afogou os sagrados calafrios do éxtase devoto, do entusiasmo
cavalheiresco, da melancolia pequeno-burguesa, nas aguas gélidas do
célculo egoista. Dissolveu a dignidade pessoal em valor de troca e
substituiu as inameras liberdades conquistadas e garantidas por uma
Unica: a inescrupulosa liberdade de comércio. Em resumo, a burguesia
trocou a exploracdo envolta em ilusdes religiosas e politicas pela
exploracdo pura e simples, aberta, desavergonhada e direta. (MARX E
ENGELS, 2016, p. 27)
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A partir de uma ascensdo calcada no rapido desenvolvimento dos instrumentos de
producéo e de comunicacao, a burguesia teria adquirido o poder de forcar sua entrada até
mesmo nas culturas mais hostis, e estabelecer nas diversas na¢cbes 0 modo de producdo
burgués. “Os prec¢os baixos de suas mercadorias sdo a artilharia pesada que derrubam todas
as muralhas da China” (MARX E ENGELS, 2016, p. 30). A difusédo de seu modo de
producdo geraria a concentracdo de propriedade e centralizacdo politica; as bases para esse
desenvolvimento foram estabelecidas no seio do proprio regime feudal. A dissolucdo do
feudalismo teria sido levada a cabo quando este sistema ndo mais se mostrava compativel
com a nova forga produtiva. Em seu lugar surge a “livre concorréncia, com a organizacgéo
social e politica pertinente, a supremacia econdmica e politica da classe burguesa” (MARX
E ENGELS, 2016, p. 32), em que a instituicdo do moderno Estado representativo € tdo
somente “um comité que administra os negocios comuns de toda a classe burguesa”
(MARX E ENGELS, 2016, p. 27).

A revolucédo burguesa, no entanto, ndo supera a tensdo essencial, exposta na frase
de abertura do texto, a saber: “A historia de toda sociedade até nossos dias é a histdria das
lutas de classes” (MARX E ENGELS, 2016, p. 23). Segundo os autores, a sociedade
burguesa ndo aboliu tais antagonismos; apenas estabeleceu novas condic¢des de opressao,
novas formas de luta e simplificou o sistema de classes em dois grandes campos inimigos:
a burguesia e o proletariado.

A medida que a burguesia se desenvolve, desenvolve-se também o proletariado
que —como classe antagbnica — consiste em trabalhadores que s6 sobrevivem a medida que
encontram trabalho, o que s6 € possivel quando, com seu préprio trabalho, sdo capazes de
operar a multiplicacéo do capital. Sao “trabalhadores que precisam se vender a varejo, séo
uma mercadoria como qualquer outro artigo vendido no comércio; sujeita, portanto, a todas
as vicissitudes da concorréncia e a todas as oscilacdes do mercado” (Ibid., p. 34).

O proletariado ndo é definido como pobre, ou quem realiza trabalho bracal, ou
quem esteja submetido a parcas condi¢fes de trabalho nas industrias. As condicgdes
concretas podem oscilar acompanhando as varia¢des no mercado econdémico, na tecnologia
e na politica. O fator crucial é ter a venda da forca de trabalho como Unica forma de garantir
a subsisténcia, tendo de modelar a propria personalidade a fim de fazer-se vendavel.

Proletéario —a mais inferior das camadas da sociedade — é a condicao que se impde

a grande maioria das pessoas que vivem sob o sistema capitalista. Diante disso ao contrario
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da revolug@o burguesa, o movimento do proletariado “é 0 movimento independente da
imensa maioria no interesse dessa imensa maioria” (MARX e ENGELS, 2016, p. 43).
Como classe inferior, ndo é possivel ao proletariado se assenhorar das forcas de
producéo, a ndo ser pela elimina¢do do modo de apropriacdo burgués; por consequéncia,
de todo modo de apropriagdo existente (MARX e ENGELS, 2016, p. 47). A relacéo
subjacente a essa sentenca é: relacGes de producdo determinam (e sdo determinadas)
segundo condicdes de propriedade, ou modos de apropriacdo que — por sua vez — Sao
estabelecidas de acordo com critérios correspondente ao modo de estratificacdo social.
Diferentes arranjos sociais produziram — historicamente —modos de producdo proprios que
correspondiam a condicdes especificas de propriedade, de forma que uma alteracao nessas
condi¢cbes ndo seria, de forma alguma, um evento inédito da histéria. Assim como a
Revolucdo Francesa suprimiu a propriedade feudal em favor da propriedade burguesa, a
sociedade comunista — para ter lugar — deve abolir a propriedade burguesa em favor de seu
préprio modo de apropriagéo.
Ser capitalista significa ocupar na producdo uma posicdo ndo somente
pessoal, mas também social. O capital é um produto coletivo, e sé pode
ser mobilizado pela atividade comum de inimeros membros e, em Gltima
instancia, apenas pela atividade de todos os membros da sociedade.
Portanto o capital ndo é uma forca pessoal. E uma forca social. Assim,
quando o capital é transformado em propriedade coletiva, pertencendo a
todos os membros da sociedade, ndo € uma propriedade pessoal que se
transforma em propriedade social. E apenas o carater social da

propriedade que se transforma. Esta perde o seu carater de classe (MARX
e ENGELS, 2016, p. 49).

Eis entdo o grande avanco proposto no plano de uma sociedade comunista. Mesmo
que tenham existido diversos modos de apropriacdo, estes sempre estiveram vinculados a
um sistema de classes; por isso, ao romper com a estratificagdo por classes, a sociedade
comunista elimina ndo somente o0 modo de apropriacdo burgués como todas as formas
anteriores de propriedade.

Para romper com o sistema de classes, Marx e Engels (2016, p. 51) propdem ser
necessario impedir que o trabalho de uma pessoa seja explorado por outra, isto é, que o
trabalho ndo possa ser transformado em poder social monopolizadvel. Somente em tais
condicdes seria possivel atingir o ideal de uma “associac¢ao na qual o livre desenvolvimento
de cada um é a condicdo para o livre desenvolvimento de todos” (MARX e ENGELS, 2016,
p. 62).
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A partir do momento em que o trabalho ndo puder mais ser transformado
em capital, em dinheiro, em renda fundiéria, em resumo, em poder social
suscetivel de ser monopolizado, isto é, a partir do momento em que a
propriedade pessoal ndo pode mais converter-se em propriedade
burguesa, a partir desse instante, declarais que a individualidade est&
abolida. Portanto, confessais que, por individuo, ndo entendeis nada a
mais do que o burgués, o proprietario burgués. Efetivamente, semelhante
individuo deve ser suprimido. O comunismo ndo retira de ninguém o
poder de assenhorar-se dos produtos sociais, apenas retira o poder de
subjugar, por tal apropriacdo, o trabalho alheio. (MARX e ENGELS,
2016, p. 51-52).

O percurso que leva a sociedade comunista ndo tem como perspectiva um caminho
brando. O fim da luta de classes sera alcancado somente quando os proletarios unidos — em
luta — tomarem o poder. Os objetivos dos comunistas “s6 podem ser atingidos pela
derrubada violenta de toda a ordem social passada” (MARX e ENGELS, 2016, p. 83). Uma
vez que tivesse tomado o poder (ndo apenas o Estado, mas o efetivo poder de ordenar a
producéo) e tornado-se a classe dominante, o proletariado deve valer-se de seu poder para
abolir, pela violéncia, as relagcdes de produgdo burguesas e, consequentemente, todas as
relacbes de producdo passadas, extinguindo assim as condi¢cBes de existéncia do
antagonismo de classes e sua propria dominagdo como classe. Uma vez que toda a producéo
se concentrasse nas maos de individuos associados, “o poder publico [Estado] perderia seu
carater politico” de “poder organizado de uma classe para opressdo de outra” (MARX e
ENGELS, 2016, p. 61).

Muito embora Marx e Engels (2016, p. 13) — no preféacio da edigdo aleméa de 1872
—nao atribuam importancia especial as medidas propostas ao final da sesséo I, entendendo
que sua aplicacdo préatica dependera das circunstancias historicas existentes. Tais medidas

oferecem uma representacdo das condicGes basicas de instauracdo da nova sociedade.

1. Expropriagdo da propriedade fundiéria e utilizac&o das rendas da terra
nas despesas do Estado;

2. Imposto acentuadamente progressivo;

3. Supressdo do direito de heranca.

4. Confisco da propriedade de todos os emigrantes e rebeldes.

5. Centralizacdo do crédito nas maos do Estado mediante um banco
nacional com capital estatal e monopolio exclusivo.

6. Centralizacdo de todos os meios de transportes nas méaos do Estado.
7. Multiplicacéo das indUstrias nacionais, dos instrumentos de produgéo,
desbravamento e melhora das terras, de acordo com um plano coletivo.
8. Obrigatoriedade do trabalho para todos, organizacdo de exércitos
industriais, em especial para a agricultura.

9. Combinac&o do trabalho agricola e do trabalho industrial, medidas para
a eliminacdo gradual da oposicéao entre cidade e campo.
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10. Educacdo publica e gratuita para todas as criangas. Supressdo do
trabalho infantil nas féabricas, em sua forma atual. Combinacdo da
educacdo com a producdo material etc. (MARX e ENGELS, 2016, p. 60-

61).
Ao situar o comunismo no horizonte da revolugdo proletaria, o Manifesto define
0 topos da nova sociedade em um devir social revolucionério de oposi¢do a ordem
capitalista burguesa. A partir da tomada de poder da classe inferior, seriam criadas as
condigdes para instituicdo de um modo de producdo gque garantisse a impossibilidade de
transformacéo do trabalho em poder social monopolizavel; assegurando — a cada individuo
— a autonomia para o livre desenvolvimento do trabalho, seriam estancadas as fontes que

dao condicdes para a dominacao de classe.

5.2 COMUNIDADE ROMANTICA

Ferdinand Tonnies (1855-1936) é frequentemente citado como referéncia
fundadora do conceito de comunidade, e um dos principais autores do movimento do
Romantismo alem&o. Na obra Comunidade e Sociedade Civil ([1887] 2001), ele contrapde
a sociedade tradicional, pré-capitalista, centrada na comunidade (Gemeinschaft), a
sociedade moderna, capitalista, ancorada na associacdo (Gesellschaft). Gemeinschaft e
Gesellschaft evoluiram ao longo do século XX em conceitos sociopoliticos cuja
ressonancia transcende os limites da lingua alema. Tonnies também é reconhecido como
um dos fundadores da sociologia, sua obra precede o trabalho de autores como Emile
Durkheim e Max Weber. Sua anélise relaciona comportamento politico com psicologia,
estrutura social, processos econdmicos, histéria natural, direito, religido e linguagem
(HARRIS, 2001, p. xvi).

Tonnies (2001, p. 22, traducdo nossa) postula a comunidade (Gemeinschaft) como
uma formagao social originaria, “no estado de natureza existia uma completa unidade entre
as vontades humanas”. Assim, a comunidade ¢ produzida pela ligagdo dos sujeitos a uma
vontade essencial (Wesenwille), como uma lei natural que em tudo precede o sujeito
[semelhante aquela defendida pela Antigona, de Sofocles, enquanto contrapunha as leis da
polis, criadas pelos homens, e as leis divina, ndo escritas e imutaveis, que ninguém sabe
dizer como surgiram]. A vontade essencial aparece como um equivalente subjetivo ou

“psicoldgico” do corpo, “é 0 principio unificador da vida, concebido como o padréo da
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realidade material a que o préprio pensamento pertence” (TONNIES, 2001, p. 95, tradugéo
nossa).

A vontade essencial refere-se as condigdes biologicas da vida, por isso a
comunidade ¢ referida a uma forma organica de organizacdo. Essa “vontade” ¢ a raiz da
constituicdo das demais dimensdes que compdem a vida social em comunidade, como as
instituicdes politicas e culturais, crengas, normas, bem como a disposi¢do ou animo com
que um sujeito se dirige ao seu proximo. “A existéncia desse atributo distintivo [vontade]
em uma pessoa torna possivel inferir como ele é susceptivel de agir, ou como, em certas
circunstancias, ele necessariamente deve se comportar” (TONNIES, 2001, p. 96, tradugdo
nossa).

A Wesenwille — por sua vez — pode ser compreendida como uma atitude original
do homem, “baseia-se em impressées conjuntas, no sentimento conjunto, como gosto,
habito, memdria, e conduz a moral e ao conhecimento, dos quais, por sua vez nasce 0
imperativo categorico da acdo” (CAHNMAN, 1995, p. 91).

Assim, 0 eu humano ou o “sujeito” da vontade essencial, como o proprio sistema
da vontade essencial, constitui uma unidade; & uma unidade dentro de uma unidade maior,
contendo outras unidades menores dentro de si. Como um organismo e seus componentes,
no entanto, é uma unidade por causa de sua autossuficiéncia interior, unum per se, e porque
suas partes estdo todas relacionadas a ela como uma entidade viva (TONNIES, 2001, p.
179). Como um todo, ndo é apenas parte de outro todo e dependente dele, mas é também
um representante de sua espécie, ou de seu “tipo ideal”, podendo ser apenas uma faceta da
“gnergia infinita” ou da “vontade universal” (TONNIES, 2001, p. 179).

Cada todo é em si mesmo um fim, possui uma coeréncia interior, existe como
entidade estavel que € mantida de momento a momento por sua propria forca interior.
Apenas por estar vivo, 0 organismo prova a sua aptiddo para a vida (TONNIES, 2001, p.
180); para o todo (como “forma” imortal), a parte representa simplesmente uma variante
mais transitoria de si mesma. A parte seria apenas um meio para a vida e propdésito do todo,
ndo fosse pelo fato de que — engquanto existe — a parte é ela mesma idéntica a esta vida e
propdésito. As partes sdo todas semelhantes em ter uma participacdo no todo, mas se
distinguem na medida em que cada uma tem uma expressao e uma fungdo particular
(TONNIES, 2001, p. 181).

As formas de estrutura organica e as formas de vontade natural estdo exatamente

no mesmo plano, nem podem ser percebidas pelos sentidos, nem podem ser concebidas em
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termos meramente materiais (TONNIES, 2001, p. 188). A vontade essencial ¢ o radical
comum das relagdes na comunidade, é a vida “subconsciente” ou “vegetativa” estabelecida
no nascimento. Nessa circunstancia, as vontades humanas — cada uma alojada em um corpo
fisico — estdo relacionadas entre si por descendéncia e parentesco e permanecem ou se
tornam unidas por necessidade. Essa afirmacdo reciproca — direta — seria mais intensa em
trés tipos de relacdes: entre mae e filho; entre um homem e uma mulher, como um casal,
em seu sentido natural ou bioldgico; entre os que se reconhecem como irmaos e irmas
(TONNIES, 2001, p. 22).

Consequentemente, uma “compreensdo mutua” ou simpatia (enquanto
experiéncias subjetivas) seria a expressao da realidade interior de toda coexisténcia
genuina, na qual pessoas vivem e trabalham juntas. Tonnies (2001, p. 24) afirma que essa
relagdo pode ser observada, primeiramente, na vida domestica. Uma vez que o nlcleo desta
vida é representado pela unido do homem e da esposa com o propoésito de produzir e criar
descendentes, o casamento como uma relagdo duradoura, é o exemplo béasico desse acordo
tacito sobre deveres e privilégios, sobre o bem e 0 mal (TONNIES, 2001, p. 24).

A comunidade de sangue, ou parentesco, como unidade primordial da existéncia,
é um tipo de organizacdo na qual as pessoas compartilham as mesmas posses e desfrutam
das mesmas coisas boas, especialmente da nutricdo dos mesmos alimentos, tirados das
mesmas provisdes e partilhados sobre a mesma mesa (TONNIES, 2001, p. 28). Esse tipo
de comunidade pode desenvolver-se em comunidade de lugar, baseada na vida em
proximidade uns aos outros, essas relacbes sdo basicamente condicionadas pela
convivéncia, com a necessidade do trabalho, da ordem e da administragdo comuns criam o
habito da vida conjunta e conduzem ao conhecimento mutuo. Por sua vez, a comunidade
de lugar pode dar ensejo a uma comunidade de espirito, na qual as pessoas trabalham juntas
para 0 mesmo fim e propdsito (pessoas que trabalham por uma mesma obra como uma
profisséo de fé), sendo — entdo — condicionada e resultante ou de semelhanca das atividades
ou de opinides, os lacos de amizade advindos do compartilhamento de habitos e uma visao
comum (TONNIES, 2001, p. 28). As trés formas de comunidade podem ser identificadas
com trés tipos de vinculos correspondentes: parentesco, Vizinhanga, amizade ou
camaradagem.

No entanto, para Ténnies o arquétipo de todas as unides baseadas na comunidade
permanece sendo a propria familia, em todas as suas manifestacdes. O ser humano nasce

numa familia e pode optar por permanecer nela — ou ndo — mas nao pode razoavelmente
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considerar a base de tais relagdes como o produto de sua livre escolha (TONNIES, 2001,
p. 204). Se voltarmos aos trés pilares da comunidade, sangue, solo e espirito (ou parentesco,
vizinhanca e amizade), é possivel encontrar todos unidos no nucleo familiar, mas o
primeiro € o que constitui sua esséncia.

Da mesma forma, as leis e as normas que regem a comunidade tonniesiana
também ndo sdo produto da livre deliberacdo dos individuos. A comunidade é governada
por um agregado de vontade que seria tdo natural como a propria linguagem, e conteria —
em si — uma multiddo de entendimentos regulados por suas normas. A este “sentimento
sincero de integragdo e unanimidade” Tonnies (2001, p. 34) chama concérdia ou “espirito
familiar”. O termo designa uma situacdo em que a compreensdo mutua e a concordancia
sd0 uma s6 e mesma coisa: a vontade da comunidade em suas formas mais basicas. A
compreensao opera nas relacdes entre os individuos, a concdrdia € a forga e o carater do
todo (TONNIES, 2001, p. 34).

Para explicar o funcionamento das relagdes de poder e autoridade na comunidade,
Tonnies (2001, p. 39) faz uso da imagem de “um centro, ou ndcleo, que irradia raios em
diversas direcGes, assim o proprio centro significa a unidade do todo”, postulando uma
identificagdo do todo com sua autoridade central. A unido do todo advém da forca da
vontade que irradia do centro, por isso, tal vontade deve ser particularmente poderosa; ao
longo dos radiares, porém, novos pontos se desenvolvem, originando novos centros, e
guanto mais eles exigem energia para manter-se e expandir-se, mais eles se afastardo de
seu nucleo original. Tal esquema expde também o limite de uma comunidade, uma vez que
“os novos centros se tornam cada vez mais fracos e menos capazes de ampliar sua
influéncia em outras direcdes, a menos que possam continuar a recorrer as forcas originais”
(TONNIES, 2001, p. 39).

Tonnies (2001, p. 39) explica — assim — a distribuicdo dos bens, em uma espécie
de economia da comunidade: a posse de todos os bens residiria, principalmente, em toda a
comunidade e na sua autoridade central, desde que seja considerada representativa do todo,
porque dela deriva a participacdo dos demais e a afirmacéo de seus direitos.

A autoridade central divide os bens, distribuindo para uso comum ou individual,
quer tenham sido produzidos por mdo de obra conjunta ou individual (TONNIES, 2001, p.
40). A troca é contraditoria a propria natureza da comunidade, a menos que ocorra —
subsequentemente —ao compartilhamento principal, ou quando certa parte do que é alocado

pode ser considerada propriedade privada do individuo. Como coisas que ele fizera por
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conta propria, além da atividade comunal (TONNIES, 2001, p. 41). A unidade familiar
pode transformar os produtos excedentes em itens mais Uteis por meio de escambo. Estes
escambos podem ocorrer regularmente dentro de uma comunidade de familias — que se
assemelham a um agregado familiar estendido — como numa aldeia, cidade ou entre cidade
e pais numa regido rural ou urbana. Quando isto acontece pacificamente e de acordo com
padrdes que foram acordados como justos, o processo pode ser considerado como uma
extensdo da distribuicdo regular e partilha na mesa comunal (TONNIES, 2001, p. 46).

Enquanto na Gemeinschaft as relagdes entre os individuos se estabelecem de
forma cooperativa, “na Gesellschaft, o pensamento utilitarista é dominante, o agir
estritamente racional dos seus membros impede qualquer forma de relacdo
descompromissada [...], a vida € vivida com um negaocio, diferente da comunidade, onde a
vida € vivida como uma vocacdo” (ARENARI, 2007, p. 45). Na Gemeinschaft, os
individuos estdo unidos apesar de tudo o que os separa, na Gesellschaft eles permanecem
separados, apesar de tudo o que os une (TONNIES, 2001, p. 52).

A sociedade (Gesellschaft) é apresentada como uma organizagédo social mecanica
na qual as relagdes — que se estabelecem via objetos materiais visiveis — tém precedéncia.
Todas as relacGes se baseiam na compra de objetos e servi¢os; meros atos e palavras ndo
podem formar nenhuma base real para essas relagOes, por isso elas passam a ser
estabelecidas somente por meio de contratos. O oposto acontece na Gemeinschaft, o
“vinculo de sangue” ¢é antes um relacionamento fisico expresso em atos e palavras; a
relacdo conjunta com os objetos é de segunda natureza, porque 0s bens ndo sdo trocados,
mas possuidos, sio de uso comum (TONNIES, 2001, p. 66).

Da mesma forma que a Wesenwille (vontade essencial) é a raiz das demais
dimensdes da comunidade, a Kurwille'®, ou vontade arbitraria, é a raiz que funda a
sociedade. Enquanto a primeira diz respeito as condi¢cdes que estdo fora do espaco de
deliberacdo do individuo, a segunda transmite a nocao de “livre arbitrio” ou “livre escolha”
e se da na base do célculo racional visando a maximizacdo da satisfacdo do interesse
individual (HARRIS, 2001, p. xliii).

Na sociedade, a atividade de troca, como ato desvinculado da tradi¢do sagrada,
forma o conteldo da vontade arbitraria. Para que algo tenha valor, é necessario que seja
possuido por uma das partes — excluindo os outros — e que seja desejado por algum dos

130 termo Willkiir, utilizado nas primeiras edicGes, foi substituido na Gltima edigdo, publicada por TONNIES
em 1920, pelo termo Kirwille (HARRIS, 2001, p. xvii).
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excluidos; pressupde, portanto, o calculo individual, ndo em alianga com outra pessoa, mas
em competicdo contra ela. Suas outras caracteristicas sdo irrelevantes. O fato de que possua
certa quantidade de valor ndo implica que seja dotado de uma quantidade igual de utilidade
(TONNIES, 2001, p. 55).

A vontade arbitraria — racional, ideal, ou calculista — é um produto do préprio
pensamento e s6 surge por intermédio da pessoa que pensa, embora sua existéncia possa
ser reconhecida por outras pessoas. Enquanto a vontade essencial € real e organica, a
vontade arbitraria é artificial, mecénica e existe somente no campo do pensamento. O
sujeito da vontade arbitraria é uma abstracdo, é 0 ego humano, despido de suas outras
qualidades e concebido puramente como entidade pensada. A Kirwilledeve ser
compreendida com referéncia a desenvolvimentos no futuro, por meio dos quais ela se
concretiza. A vontade arbitraria contém o futuro como uma imagem abstrata ou uma ideia
hipotética (TONNIES, 2001, p. 96).

A esfera da Kurwille considera tudo o que uma pessoa individualmente possui
desde que os estados e transformacbes sejam determinados e dependentes de seu
pensamento e conservado em sua consciéncia individual (TONNIES, 2001, p. 188). Pelo
pensamento, processo de reconhecimento e aprovagdo das vontades, o individuo
hierarquiza as vontades, subordinando-as umas as outras, tomando — elas préprias — como
meios para satisfacdo de outra vontade mais genérica ou ampla. Dessa forma, é possivel
derivar ou explicar todas as expressdes de desejo da atividade de pensar que as organiza.
“Este processo intelectual ndo produz motivos, mas da direcdes aos motivos preexistentes”
(TONNIES, 2001, p. 115, traducdo nossa). Por isso, as formas da vontade essencial
permanecem sempre ativas, mesmo gque em grau muito pequeno: ela é a forma da prépria
vida e condicdo imprescindivel da existéncia.

Por fim, é possivel identificar em Tonnies um representante classico do
romantismo, apresentando a modernidade como uma tragédia ou crepusculo da raca
humana. Nem ao grande feito da revolucéo burguesa, o aumento da capacidade produtiva,
reconhecido no Manifesto, € atribuido algum valor especial. Entusiasta da arte e da cultura,
Tonnies (2001, p. 148) prefere lamentar o fato de o novo modo de producdo mecanicista e
racionalista toma o lugar de uma producdo mental genuina baseada na imaginacdo e na
memoria. O modelo binario de contraposicdo entre a Gemeinschafte a Gesellschaft, como

formas sociais que surgem do desenvolvimento das vontades humanas — Wesenwillee
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Kirwille — estabelece a comunidade como forma de vida originaria do ser humano, na qual

existia unidade entre a vontade de todos.

5.3 COMUNIDADE FUNCIONALISTA

Na obra Da divisao social do trabalho ([1893]1999), Durkheim procura explicar
0 movimento civilizatério da sociedade. Atribui o desdobramento do movimento
civilizatorio a divisdo do trabalho. Diferentemente de Adam Smith ([1776] 1996), para
quem a divisdo do trabalho exerce uma funcdo de prosperidade econémica, sua principal
funcdo seria a geracdo de solidariedade e coesdo social, como 0 mecanismo que da forca e
resisténcia a trama social.

A sociedade ndo é concebida como um conjunto ou associagdo de individuos, mas
como um ente distinto destes, “uma realidade propriamente dita, que existe por si mesma
e em virtude de causas especificas e necessarias, que, por conseguinte, se impde ao homem
com sua natureza propria e a qual é obrigado a se adaptar para viver, tanto quanto ao meio
fisico” (DURKHEIM, 1999, p. 355). Em caso de tensdo entre o individuo e a sociedade, a
solucdo sempre favorecera a coletividade social, na qualidade de ente irredutivel as partes.
O principal meio pelo qual é exercida a acéo social — forma como Durkheim designa a

intervencdo da sociedade a fim de fazer respeitar os compromissos assumidos — € o Direito.

Que tal anarquia seja um fendbmeno morbido é mais que evidente, pois
ela vai contra o préprio objetivo de toda sociedade, que é suprimir ou,
pelo menos, moderar a guerra entre os homens, subordinando a lei fisica
do mais forte a uma mais alta. Em véo, para justificar esse estado de ndo-
regulamentacdo, salienta-se que ele favorece o desenvolvimento da
liberdade individual. Nada mais falso do que esse antagonismo que se
quis estabelecer, com excessiva frequéncia, entre a autoridade da regra

e a liberdade do individuo. Muito ao contrério, a liberdade (entendemos
a liberdade justa, aquela que a sociedade tem o dever de fazer respeitar)
é, ela prépria, produto de uma regulamentacdo. SO posso ser livre na
medida em que outrem € impedido de tirar proveito da superioridade
fisica, econdmica ou outra de que dispde para subjugar minha liberdade,
e apenas a regra social pode erguer um obstéculo a esses abusos de poder
(DURKHEIM, 1999, p. VII-VIII).

O Direito é compreendido por Durkheim (1999, p. 31) como sendo uma das
principais formas de influéncia da sociedade na vida do individuo. Ao mesmo tempo, ele é
uma reproducdo das principais formas de solidariedade — apresentando-se como efeito
visivel da potencialidade que inclina os homens uns para os outros — coloca-se

frequentemente em contato entre si e multiplica as ocasifes que tém de se relacionar. O
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“direito penal” (repressivo) corresponde & solidariedade mecénica; o “direito civil”
(restitutivo), a solidariedade organica. Muito embora a solidariedade ndo se expresse
integralmente nas formas de direito, a preponderancia de uma ou outra forma de direito
marca o tipo de solidariedade mais presente em cada sociedade, bem como explicita a
forma como determinada sociedade age sobre as relagdes entre os individuos.

Os tipos de solidariedade descrevem duas formas diferentes de vinculo social.
Para Durkheim (1999), a vida social deriva de uma dupla fonte: a similitude das
consciéncias e a divisdo do trabalho social. No primeiro caso, o individuo é socializado
“porque nao tendo individualidade propria, ele se confunde como seus semelhantes, no seio
de um mesmo tipo coletivo”; no segundo, “porque, tendo uma fisionomia e uma atividade
pessoais que o distinguem dos outros, depende deles na mesma medida em que se distingue
e, por conseguinte, da sociedade que resulta de sua uniao” (DURKHEIM, 1999, p. 216). O
vinculo social advindo da similitude de consciéncia, ou “consciéncia comum’*, é chamado
de solidariedade mecanica, enquanto que o vinculo social advindo da divisdo do trabalho é
chamado de solidariedade organica.

A presenca das formas de solidariedade — a preponderancia de um tipo de
solidariedade em relacdo ao outro — marcard a estrutura social, sua cultura e suas
instituigdes, pois “quando a maneira como os homens sdo solidérios se modifica, a estrutura
das sociedades nao pode deixar de mudar” (DURKHEIM, 1999, p. 157). Em sua forma
primitiva, com pouca divisao de trabalho, as sociedades apresentavam preponderancia de
solidariedade mecanica, sua estrutura social; por consequéncia, era “caracterizada por um
sistema de segmentos homogéneos e semelhantes entre si” (DURKHEIM, 1999, p. 164).
Nas sociedades civilizadas, “a harmonia social deriva essencialmente da divisdo do
trabalho” (DURKHEIM, 1999, p. 185), sua estrutura social € marcada pela cooperacdo
produzida de forma espontanea em consequéncia da dependéncia estabelecida entre os
individuos.

Quanto mais primitiva for a sociedade, maior serd a semelhanca entre os

individuos que a compdem. Durkheim (1999, p. 112) cita como exemplo 0S povos

1Durkheim (1999, p. 50) explica que o que ele designa por consciéncia coletiva é o conjunto das crengas e
dos sentimentos comuns, ela “ndo tem por substrato um 6rgédo Unico; ela é — por definicdo — difusa em toda
a extensdo da sociedade, mas tem, ainda assim, caracteristicas especificas que fazem dela uma realidade
distinta. De fato, ela é independente das condigdes particulares em que os individuos se encontram: eles
passam, ela permanece. E a mesma no Norte e no Sul, nas grandes e nas pequenas cidades, nas diferentes
profissbes. Do mesmo modo, ela ndo muda a cada geracdo, mas liga — umas as outras — as geracdes
sucessivas; ela é, pois, bem diferente das consciéncias particulares, conquanto sé seja realizada nos
individuos”.
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indigenas, nos quais a grande “semelhanga fisica” proveria essencialmente “da auséncia de
qualquer individualidade psiquica forte, do estado de inferioridade da cultura intelectual
em geral”. Segundo o autor, nas sociedades primitivas “a originalidade nao so6 ¢ rara, como,
por assim dizer, ndo tem espaco” (DURKHEIM, 1999, p. 112). Os agrupamentos derivam
— principalmente —do vinculo familiar, individuos com a mesma origem hereditaria ou com
grau de parentesco préximo, formando comunidades de crencas e sentimentos.

Nas sociedades primitivas, um ato é criminoso “quando ofende os estados fortes
e definidos da consciéncia coletiva” (DURKHEIM, 1999, p. 51), de forma que ndo
podemos dizer que uma ac¢ao ofende a consciéncia comum porque é criminal, mas — ao
contrario — ela é criminal porque atenta contra a consciéncia comum. As leis tendem a ser
repressivas e punitivas, e as san¢des sdo expiatdrias, vingativas. Trata-se de uma reacdo
passional, violenta do corpo social por inteiro, pois o crime néo é considerado como tendo
sido cometido contra outra pessoa, mas sim contra sua cultura comum, contra 0 que 0s
mantém unidos. As puni¢bes publicas reafirmam os valores dessa cultura, enquanto
asseguram aos individuos que seus valores morais estdo corretos (DURKHEIM, 1999, p.
68).

Nesse contexto de similitude, a “consciéncia coletiva” ¢ acessada diretamente por
cada individuo, de forma que todas as regras e normas sao conhecidas por todos e regem
todas as esferas de suas vidas. Durkheim (1999, p. 117) acredita que a “vida cotidiana do
selvagem € regulada por grande quantidade de costumes (tdo imperiosos quanto leis),
complicados e ndo raro bastante incoémodos, proibicdes e privilégios absurdos. (...) muito
embora ndo sejam escritos, englobam todos os atos da sua vida”. Todos os membros do
grupo admitem e praticam a mesma religido, geralmente sem questiona-la: ela fornece a
matriz explicativa para todos os fendmenos, abrangendo todos os aspectos da vida social e
individual.

Os vinculos estabelecidos nas “comunidades de crengas e sentimentos” sao —
contudo — menos numerosos do que os resultantes da divisdo do trabalho. E mesmo que
tais vinculos apresentem grande rigidez, Durkheim (1999, p. 129) afirma que os aspectos
que produzem a rigidez de um vinculo social ndo s@o os mesmos que fazem sua forca de
resisténcia. Mesmo possuindo similitude de consciéncias, os membros de grupos onde
prepondera a solidariedade mecénica tém maior autonomia, contendo em si mesmo 0s
saberes comunitarios o0 membro possui certa independéncia e assim € tanto mais facil

deixar o grupo do qual faz parte quanto se inserir em uma nova comunidade, fazendo com
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que tal desvinculagdo aconteca com maior frequéncia nesse tipo de agregado. “O vinculo
social era demasiado fraco para reter os homens, a seu malgrado, contra as tentacdes da
vida errante e do ganho. Cada individuo conserva independéncia bastante para se separar
num instante de seu chefe” (DURKHEIM, 1999, p. 130). Desse argumento, deriva o
paradoxo entre independéncia (autonomia) e individualidade, que aparecem na obra de
Durkheim (1999) sempre de maneira inversamente proporcional nas sociedades.

Ainda que nos povos primitivos, entre individuos de um mesmo grupo, houvesse
pouca diferenciacéo, a diferenca entre os grupos era grande. Nas sociedades civilizadas —
ao contrario — pode-se constatar grande similaridade entre as sociedades, mas, em seu
interior, os individuos possuem grande diferenciacéo entre si.

Em uma situacdo de horda, a similitude entre os membros é tanta que nem 0s
chefes gozam de poderes distintivos que os cologuem em posicédo de superioridade. Sua
influéncia “repousa unicamente em titulos pessoais, so se estende e s6 dura nos limites
assinalados pela confianga e a paciéncia dos outros” (DURKHEIM, 1999, p. 161) sem que
0s membros percam sua total independéncia em relacdo ao chefe!®. O surgimento de
individuos que centralizam a autoridade aparece como a primeira divisdo do trabalho, no
entanto, nesse caso, 0 vinculo que une o individuo ao chefe assume um carater similar a
relacdo de propriedade que liga um individuo a uma coisa. Para Durkheim (1999, p. 163),
as relagdes do déspota com seus suditos “nada tém dessa reciprocidade que a divisdo do
trabalho produz (...). Toda a diferenca esta em que ela liga o individuo ndo mais diretamente
ao grupo, mas aquele que ¢ a imagem deste”. O vinculo de solidariedade mecanica
permanece, mesmo diante da “divisdo do trabalho” surgida com o estabelecimento de uma
autoridade, quando essa relacdo € estabelecida — unilateralmente — sem dependéncia
reciproca entre 0s membros.

A similitude de consciéncia promove uma coesdo especial que absorve o
individuo no grupo; portanto, tem o “comunismo” como produto necessario desse
agregado. Durkheim (1999, p. 162) entende que a propriedade consiste em uma forma de
extensdo do individuo nas coisas: quando as individualidades sdo pouco desenvolvidas,
apenas a personalidade coletiva existe, e a propriedade tampouco pode deixar de ser

coletiva. “Ela s poderd tornar-se individual quando o individuo, diferenciando-se da

15 Em regra geral, as familias vivem umas ao lado das outras numa grande independéncia e se desenvolvem
pouco a pouco, de modo a formar pequenas sociedades que ndo tém constituicdo definida, enquanto as lutas
internas ou um perigo externo — a guerra, por exemplo — ndo levam um ou varios homens a se destacar da
massa da sociedade e a se colocar a sua frente. (DURKHEIM, 1999, p. 161)
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massa, também tiver se tornado um ser pessoal e distinto, ndo apenas enquanto organismo,
mas enquanto fator da vida social”. Por isso, nas comunidades que possuem uma autoridade
centralizada, o direito a propriedade é uma prerrogativa unicamente do lider, uma vez que
este encarna a personalidade coletiva.

Nas sociedades em que prepondera a solidariedade orgéanica — nas quais 0s
vinculos derivam da divisdo do trabalho — a estrutura é constituida ndo por uma repeticdo
de segmentos homogéneos, mas como um sistema que possui diferentes 6rgdos, com
caracteristicas préprias que atendem a demandas especificas advindas da execucdo
especializada de determinadas fungdes, gerando assim “comunidades de interesses”. Tais
6rgdos “ndo sdo nem justapostos linearmente, como os anéis de um anelideo nem
encaixados uns nos outros, mas coordenados e subordinados uns aos outros em torno de
um mesmo O0rgdo central, que exerce sobre o resto do organismo uma ag¢ao moderadora”
(DURKHEIM, 1999, p. 165). Os vinculos de descendéncia deixam de ser um determinante
das relagdes sociais, no sistema que surge da execucdo de fung¢bes os individuos séo
agrupados segundo a atividade que exercem, “seu meio natural e necessario ndo ¢ mais o
meio natal, mas o meio profissional” (DURKHEIM, 1999, p. 166).

A estrutura social — apesar de centralizada — € organizada para favorecer a
funcionalidade dos 6rgéos que a compdem, de forma que essa centralizacdo ndo tem mais
o carater unilateral do caso precedente. Se — por um lado — os demais érgdos dependem de
um organismo central, por outro, também o 6rgao central depende dos outros 6rgdos. “Sem
duvida, ele ainda tem uma situacdo particular e, se quiserem, privilegiada; mas ela se deve
a natureza do papel que desempenha” (DURKHEIM, 1999, p. 165).

Os vinculos estabelecidos pela solidariedade organica sdo mais numerosos e mais
resistentes, pois, 0 agregado criado pela divisdo do trabalho ndo pode ser facilmente
separado, pois cada parte desempenha funcGes diferentes e, com o crescimento das
corporagdes, cada vez mais especializadas, criando uma forte dependéncia umas das outras.
A interdependéncia — e consequente falta de autonomia — diminui as possibilidades de
desvinculacdo dos individuos, bem como a insercéo de novos elementos. Durkheim (1999,
p. 132) explica que “na solidariedade formada por um sistema de partes diferenciadas e
que se completam mutuamente, novos elementos ndo podem inserir-se nos antigos sem
perturbar essa harmonia, sem alterar essas relagdes e, por conseguinte, o organismo oferece

resisténcia contra intrusdes”.
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A intensificacdo da solidariedade organica s6 é possivel na medida em que a
solidariedade mecanica diminui; contudo, isso ndo significa que a “consciéncia comum”
esteja ameacada de desaparecer, mas ela passa a assumir um carater indeterminado,
tornando possiveis as dissidéncias individuais. No lugar da crenca religiosa em uma
divindade, o individuo torna-se objeto de uma espécie de religido. “Temos pela dignidade
da pessoa um culto que, como todo culto forte, ja tem suas supersticGes. Trata-se, pois de
uma fé comum” (DURKHEIM, 1999, p. 155). Ademais, “se ela € comum enquanto
compartilhada pela comunidade, ela € individual por seu objeto. Se ela orienta todas as
vontades para um mesmo fim, esse fim ndo é social. E da sociedade que ela tira toda a forca
que possui, mas nao ¢ a sociedade que ela nos prende” (DURKHEIM, 1999, p. 155).

Diferente das comunidades de crencas e sentimentos — em que existia pouca
diferenciacdo interna, entre os membros, e grande diferenca externa, entre cada
comunidade — as sociedades ficam cada vez mais similares umas as outras, enquanto,
internamente, aumenta a diferenciacéo entre os individuos. “As paredes que separam os
diversos alvéolos da vida social — sendo menos espessas — sdo atravessadas com maior
frequéncia; sua permeabilidade também aumenta por serem mais atravessadas; em
consequéncia, elas perdem sua consisténcia e 0s meios se confundem. Ora, as diversidades
locais s6 podem se manter na medida em que a diversidade dos meios subsiste. As divisdes
territoriais séo, portanto, cada vez menos baseadas na natureza das coisas; por conseguinte,
perdem sua significa¢do” (DURKHEIM, 1999, p. 171).

Por fim, temos uma perspectiva funcionalista da comunidade. Mantendo uma
biparticdo na historicidade social, Durkheim confronta as sociedades primitivas com a
civilizacdo moderna. Contrapondo-se a uma concepg¢éo da sociedade baseada nas relagGes
de poder e forga, Durkheim constréi uma teoria fundamentada na solidariedade gerada pela
divisdo do trabalho, desprezando — em parte — as implicagfes do conflito de classes. A
coeséo social da Gemeinschaft de Tonnies aparece na sociedade civilizada como fruto da
interdependéncia dos sujeitos. Na sua visdo, para que algo faca jus a sua fungéo, deve
beneficiar o corpo social na sua totalidade, consequentemente, as situacGes de tensao, tais
como faléncias e greves, sdo consideradas anomias e sendo — por isso — submetidas a uma
espécie de terapéutica socioldgica que restaura o estado de normalidade (CARMO, 2007,
p. 61).
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5.4 COMUNIDADE EXTRA-COTIDIANA

Autor de uma vasta obra, Weber ndo possui um conceito de comunidade, a
utilizacdo desse termo parece assumir diferentes conotacdes (comunidades domeésticas,
comunidades étnicas, comunidades politicas e, até mesmo, comunidades de mercado),
utilizando-o em niveis de analise muito diferentes, embora sempre articulados. Marinis
(2010, p. 7) propde que sejam consideradas trés perspectivas de leituras possiveis de
comunidade nas ideias de Weber: 1) uma contribuicdo para uma espécie de “sociologia
sistematica” que busca descrever a realidade “como ela é€”; 2) uma “sociologia historica”
que tenta entender e explicar causalmente um presente moderno baseado na consideracéo
de um passado comunal, enfatizando as transformacdes institucionais e macrossociais; 3)
com uma atitude de “projecdo utopica”, assume 0 uso deste conceito como um dispositivo
tedrico-ideoldgico que permite, por um lado, criticar a presente sociedade individualista,
impessoal e dominada pela racionalidade econémica; por outro lado, projetar cenarios de
um horizonte comunitario (seja fragmentado, limitado, excepcional, pontual, local,
episédico) como uma possivel saida.

As reflexdes que seguem sobre um possivel sentido de comunidade em Weber
tomam por fundamento principalmente o que foi publicado em sua obra péstuma
“Economia e Sociedade” ([1922] 2015a e 2015b). A perspectiva que a comunidade assume
nessa Ultima fase de seu trabalho é identificada por Marinis (2015, p. 23) como possuindo
um carater prioritariamente de “proje¢do utopica’; contudo, interessa demonstrar como —
a partir de uma perspectiva do sentido da acdo — Weber desvincula a concepcdo de
comunidade da dicotomia entre sociedade capitalista e formacGes sociais primitivas ou pré-
capitalistas, presente nos autores anteriores.

Weber explica os modos de vida de forma comparativa; para tanto, cria
arcaboucos conceituais arquetipicos denominados tipos ideais. Esse método permite ao
autor comparar tragcos sui generis estabelecidos em diferentes povos ou em uma mesma
sociedade em diferentes momentos historicos. Os tipos ideias funcionam como chaves
compreensiva da acdo dos individuos nos diferentes contextos sécio-historicos. Para
Weber (2015a, p. 19), “toda acdo, especialmente a acdo social e, por sua vez,
particularmente as relagdes sociais podem ser orientadas, pelo lado dos participantes, pela

representacdo de uma ordem legitima”.
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Weber (2015a, p. 25) propde a concep¢do de dois tipos ideais de “relagdo
social”®®, a saber: “relagdes comunitarias” e “relagdes associativas”. Sua concepgio,
contudo, é definida de forma ampla, abrangendo situacdes bastante heterogéneas. Diferente
dos tipos de vontade tonniesianos e dos tipos de solidariedade durkheimnianos, os tipos de
relacdo social ndo sdo atributos cuja presenca, ou preponderéncia, produziriam formas
especificas de organizacdo social. Weber ndo propde um tipo ideal de comunidade
(Vergemeinschaftung'’); as relagdes comunitarias ndo se desdobram e geram uma forma
especifica de organizagdo social. A “comunidade” e a “sociedade” aparecem muito menos
como construtos fortes, de carater ontoldgico, do que como dimensdes, caracteristicas ou
aspectos que podem estar presentes, mesmo simultaneamente, em qualquer relacéo social
(MARINS, 2010, p. 18). Para Weber, a grande maioria das relagdes sociais “tem carater,
em parte comunitario, em parte associativo” (2015a, p. 25), pois até mesmo em relagdes
sociais limitadas de maneira racional a determinado fim, podem surgir lagos afetivos que
ultrapassam o fim previamente intencionado.

Uma relacdo social € denominada relacdo comunitaria na medida em que a
“atitude na agdo social — no caso particular ou em média ou no tipo puro — repousa no
sentimento subjetivo dos participantes de pertencer (afetiva ou tradicionalmente) ao mesmo
grupo” (2015a, p. 25). Uma relacdo comunitiria se apoia — principalmente — em
fundamentos afetivos, emocionais ou tradicionais, mas, para Weber (2015a, p. 26), nem
sempre o fato de algumas pessoas terem em comum determinadas caracteristicas,
comportamentos, ou se encontrarem na mesma situacao, significa que entre elas existe uma
relacdo comunitéria. Em outras palavras, a posse de caracteristicas bioldgicas hereditarias
— ou “raciais” — ndo significa — per se — que a relacdo social seja do tipo comunitéria,
mesmo que os individuos reajam de forma homogénea, pelo sentimento da situacdo comum
e das respectivas consequéncias. A relagdo comunitaria s6 existe quando as pessoas se
orientam umas pelos comportamentos das outras; e esse comportamento manifeste o
sentimento de pertencimento ao mesmo grupo. Afinal, uma linguagem comum, que
promove a compreensdo mutua pela internalizacdo das tradi¢cdes e costumes, dentro do

grupo familiar, ou vizinhanga, pode facilitar todos os tipos de relagdes sociais, ndo apenas

16 Weber (2015a, p. 16) entende que uma “relagdo social” ¢ um comportamento cujo sentido ¢ mutuamente
ou reciprocamente referido por uma pluralidade de agente, ou seja, uma acdo que provavelmente
correspondera ao sentido socialmente indicavel.

17 Marins (2010, p. 18) explica que muito embora o termo Vergemeinschaftung seja frequentemente traduzido
por comunidade, mais correto seria traduzi-lo por comunizagdo, para que ndo se perca o carater processual
que o prefixo ver lhe confere.
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a comunitaria. “Somente a existéncia de contrastes conscientes em relagéo a terceiros pode
criar, nos participantes da mesma linguagem, um sentimento de comunidade e relacdes
associativas cujo fundamento da existéncia, de maneira consciente, é a linguagem
comum”*® (WEBER,2015a,p. 26).

O outro tipo ideal de relacdo social é a relagdo associativa, ela designa “a atitude
na acdo social [que] repousa num ajuste ou numa unido de interesses racionalmente
motivados (com referéncia a valores ou a fins)” (WEBER, 2015a, p. 25). Pode estar
orientada a valores, na medida que se desvincula de interesses afetivos e apenas quer estar
a servico de uma causa, pela crenga no préprio compromisso; como também pode ser
orientada a fins, como no caso de uma troca racional, livremente pactuada, envolvendo um
compromisso momentaneo entre interesses opostos, porém complementares, ou um acordo
de unido continua orientada por determinados fins. As relagcdes associativas surgem do
estabelecimento de acordos entre os individuos que, principalmente em situacdo de troca,
orientam seu comportamento pelo dos outros participantes. Muitas vezes estabelecem
compromissos entre interesses antagénicos que eliminam apenas um dos objetos ou meios
de luta, deixando de pé a propria oposicédo de interesses e a concorréncia pelas melhores
possibilidades. “O mercado e a economia de troca que sobre este se fundamenta, representa
0 tipo mais importante de influéncia reciproca das a¢des pela pura e simples situagdo de
interesses, fendmeno caracteristico da economia moderna” (WEBER, 20153, p. 25).

Quanto a gestdo economica, Weber (2015a, p. 41) afirma que “a orientacao
econdmica pode realizar-se de forma tradicional ou de forma racional referente a fins”.
Explica ndo ser possivel apontar um estado primordial de situagdo econdmica, que
apresentasse um nivel técnico minimo constatavel, mesmo porque, acontecimentos nao
cotidianos e ndo econémicos podem influenciar — consideravelmente — as relacOes
econdmicas. Dessa forma, ndo se encontra em Weber a proposi¢cdo de uma estrutura
econdmica comunitaria, seja ela anterior ou posterior ao capitalismo; ao contrario, relata
algumas organizacdes que, diferentemente do que ocorre no mercado econémico, nao
orientam seus servicos pelo célculo econémico ou a maximizacao do abastecimento, mas

sim pelo sentimento imediato de solidariedade.

18A demonstracio de que raca, cultura e lingua ndo sdo, em si, elementos que produzem uma comunidade é
desenvolvida com maior profundidade no Cap. IV (p. 267). Tais caracteristicas apenas criam a ideia de
elemento comum a determinado grupo quando internalizados como tal, 0 que ocorre apenas quando estes séo
postos em contato com ragas e culturas distintas, de forma a produzir uma a¢do puramente negativa de
diferenciagdo ou desprezo.
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Esse fendmeno € identificado por Weber (2015a, p. 101) em comunidades
religiosas ou ideoldgicas, principalmente com fundamento emocional (carismatico); no
exército, ou comunidades militares, nas quais & praticada uma gestdo patrimonial de
privilegiados; no comunismo domestico, cujos fundamentos tradicionais e afetivos, como
nas gestdes patrimoniais familiares, tém a gestdo do consumo separada do empreendimento
aquisitivo (economia de troca). No entanto, a “disposi¢do do trabalho e o consumo alheio
ao calculo sdo consequéncia da atitude extracconomicamente orientada”. Ou seja, nao
existiram relacBes econdmicas comunitarias, estas seriam sempre extra-econdémicas e
ocorreriam principalmente em organizacdes de carater religioso ou militar, cujas relagdes
sdo extra-cotidianas, se fundam “no sentimento de contraste e da luta contra as ordens do
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‘mundo’” (WEBER, 2015a, p. 102). Somente em situagdo “extracotidiana” ¢ possivel a
emergéncia de comunidades orientadas primordialmente por fatores extraeconémicos. A
inscricdo desse comportamento em regimes de massa ndao é possivel, porque sua
organizacdo ndo pode prescindir de consideragOes especificamente racionais, sejam elas
referentes a fins ou a valores.

Dado que para Weber fendmeno comunitario tem caracteristicas extracotidianas,
extraeconémicas, e possui fundamento afetivo, o tipo ideal de dominacdo que € possivel
relacionar a tal fendbmeno é a dominagdo carismatica. Esse tipo de dominagdo nédo é
marcado por uma historicidade especifica, “a lideranca carismatica surgiu em todos os
lugares e em todas as épocas historicas” (WEBER, 1982, p. 100), seu carater distintivo esta
em sua efemeridade’®, sua capacidade de mobilizagdo afetiva e de “anunciar, criar, exigir
mandamentos novos” (WEBER, 2015a, p. 160). A dominagdo carismatica “baseia-Se na
veneracgdo extra cotidiana da santidade, do poder heroico ou do carater exemplar de uma
pessoa e das ordens por esta reveladas ou criadas” (WEBER, 20152, p. 141), é irracional
no sentido de que ndo conhece regras, e derruba o passado (em seu ambito), por isso é
especificamente revoluciondria, “essa ndo conhece a apropriagdo do poder senhorial ao
modo de uma propriedade de bens” (WEBER, 2015a, p. 160), ou como uma institui¢do
estavel que perdure ao longo do tempo.

Por seu carater ndo racional, o carisma —em sua forma pura, € alheio a economia.

“Constitui, onde existe, uma ‘voca¢do’, no sentido enfatico da palavra: como ‘missao’ ou

19 Segundo Weber (2015b, p. 323), tanto “a estrutura burocritica bem como a patriarcal (...) sdo formagdes
entre cujas qualidades mais importantes figura a continuidade;sendo nesse sentido, portanto, formag6es de
carater ‘cotidiano’. Particularmente o poder patriarcal esta radicado na satisfacdo das necessidades cotidianas
normais e recorrente estado por isso seu lugar origindrio na economia (...). Nesse aspecto, a estrutura
burocratica é apenas um par da primeira, transposto para a esfera racional”.
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‘tarefa’ intima” (WEBER, 2015a, p. 160), o que configura, do ponto de vista da economia
racional, uma atitude antieconémica, uma vez que se da por uma recusa sua inscricdo na
dimensdo cotidiana. Como algo extra cotidiano, opde-se estritamente tanto a dominacao
burocratica (com normas especificamente racionais), quanto a tradicional (cujas regras se
vinculam a eventos precedentes), especialmente a patriarcal e patrimonial ou a estamental.
“O carisma pode ser uma transformagdo com ponto de partida intimo, a qual, nascida de
miséria ou entusiasmo, significa uma modificacdo da direcao da consciéncia e das acdes,
com orientacdo totalmente nova de todas as atitudes diante de todas as formas de vida e
diante do ‘mundo’, em geral” (WEBER, 20153, p. 161).

O principio carismatico de legitimidade que — em seu sentido original €
interpretado como autoritario — pode ser antiautoritario, uma vez que sua vigéncia repousa
exclusivamente no reconhecimento dos dominados a caracteristicas pessoais do lider
(WEBER, 2015a, p. 175), sem um aparato que lhe garanta a autoridade para além das
situacOes contingenciais, nas quais o carisma produz provas de sua efetividade que séo
reconhecidas pelos seguidores. Para superar seu carater efémero e se tornar permanente, as
relacbes de tipo ideal carismatico devem se transformar — significativamente —
tradicionalizando-se ou burocratizando-se: ambos 0s processos Sd0 observaveis nas
comunidades religiosas e militares, podendo assumir diferentes intensidades nos diversos
aspectos das organizagoes.

N&o é dificil verificar a impossibilidade pratica da comunidade na esfera da
economia, ou — como a primeira — s6 pode ser pensada na negacdo da segunda. O
(re)surgimento da comunidade pode ser evidenciado em circunstancias politicas
especificas, como as que ddo origem a formacdo de certas “comunidades politicas” e em
situacBes de guerra (MARINIS, 2010, p. 24). Tais circunstancias poderiam produzir
consequéncias especificas na personalidade e subjetividade, permitindo que os individuos
e/ou grupos atribuam novos significados as suas relagdes, que ndo poderiam ser alcancados
de outra forma. A guerra — por exemplo — pode suscitar, nos combatentes, “uma entrega de
si incondicional” e “uma atitude de compaixdo e amor pelos necessitados”, em maior
intensidade do que sdo capazes de produzir as comunidades religiosas, pois tal “sentimento
de um sentido da morte e de uma sacralidade” pertencem somente a morte na guerra
(WEBER, 2016, p. 376). “A comunidade do exeército (...) sente-se como uma comunidade

até a morte: a mais grandiosa de seu género” (WEBER, 2016, p. 377).
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Um fendmeno similar ao descrito anteriormente pode estar na origem das
comunidades politicas. Compreendidas como aquelas em que as pessoas se dispdem a
utilizar a forca fisica para a manutencdo ou preservacdo da dominacdo ordenada
(legitimidade de regulamentaciio) pelos participantes de um “territorio”?°, de forma
permanente ou temporaria, e na qual a acdo social ndo se esgote numa atividade
exclusivamente econdmica, mas se estenda a constituicdo normativa de uma comunidade
“politica” especial (WEBER, 2015b, p. 155). Essa pode ser desencadeada de forma
intermitente em virtude de uma ameaca externa ou repentina inclinacéo dos participantes a
violéncia, em tempos “pacificos”; no entanto, a coexisténcia e acdo social das pessoas se
daria por um respeito reciproco, sem mecanismos de coac¢do para fora ou para dentro, numa
espécie de “anarquia” (WEBER, 2015b, p. 156).

A comunidade politica — entdo — exige de seus participantes atos que — em grande
parte — sO sdo realizados por saberem da probabilidade de coacdo fisica, de forma que sua
acdo social ameaca a destruicdo da liberdade de ac&o e da prépria vida, tanto de estranhos
como de participantes. “Trata-se aqui da seriedade da morte que o individuo,
eventualmente, deve enfrentar, no interesse da comunidade. E disso que a comunidade
politica tira o seu pathos especifico” (WEBER, 2015b, p. 156). As lutas politicas comuns
de vida e morte criam fundamentos sentimentais permanentes, mais fortes que os vinculos
culturais, linguisticos ou de sangue, para Weber (2015b, p. 156). Sdo essas lutas que
fornecem o matiz decisivo para a constitui¢ao de uma “consciéncia nacional”.

Por isso tais eventos, mesmo que se apresentem apenas de forma esporadica,
excepcional, extracotidiana e efémera, podem representar o principal entrave as tendéncias
de racionalizacdo da vida econdmica e 0s componentes essenciais do capitalismo, a saber:
a burocracia e 0o mercado (MARINIS, 2010, p. 25). Estes eventos permitem que individuos
e grupos produzam sentido para o que, em principio, ndo teria sentido, ou transformem o
contetdo do sentido de costumes arraigados.

For fim, é possivel identificar em Weber uma reflexdo sobre comunidade que nao
estd presa a uma temporalidade linear, ou a contraposicdo entre o antigo e o0 novo, que
suplementa com idealizacdo historicidades ndo experienciadas. Por mais que a comunidade
ainda seja apresenta em contornos substantivos, como organizacOes religiosas, ou o

exército, 0 que a define ndo sdo os projetos que se dispde a realizarem ou possiveis

20 No original em alem&o, a palavra utilizada é ein Gebiet que pode ser traduzido por territério, area, jurisdicdo
ou ambito de comando, nesse caso ndo necessariamente vinculado a uma territorialidade, mas de alguma
forma delimitavel.
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identidades em torno das quais 0s grupos se organizam; a experiéncia é que possibilita aos
sujeitos superarem os limites da ordem estabelecida e modificarem a direcdo de suas

consciéncias e de suas acdes, transformando o contetdo do sentido de costumes arraigados.

5.5 REFLEXOES

O projeto apresentado por Marx e Engels (2016) é estruturado a partir de uma
perspectiva das relacdes sociais como luta de classes. As classes — por sua vez —
constituem-se por sua relacdo com a propriedade e os modos de apropriacdo da producao.
O fim da luta de classes depende do fim delas, o que seria possivel apenas pelo
estabelecimento de novas formas de propriedade e modos de apropriagdo, que
impossibilitassem que o produto do trabalho possa ser transformado em poder social
suscetivel de ser monopolizado. Essa situacdo seria possivel se toda a producdo se
encontrasse nas maos de individuos associados, em vez de estar sob o controle de uma
classe: somente garantias de autonomia para o trabalho poderiam impedir um individuo de
ter o seu trabalho subjugado por outro.

Seguindo a tradicdo romantica, Tonnies (2001) postula a comunidade como
fenomeno precedente da sociedade. Se valendo de “tipos-formais” (produtos livres e
abstratos do pensamento) o autor arquiteta formagdes sociais ideais. Enquanto a
comunidade — organica por consistir em determinacdes principalmente hereditarias —
adquire tracos nostalgicos de uma situacdo harmoniosa que fora perdida, a sociedade,
mecanica, baseada em relacGes econdmicas capitalista, é apresenta com caracteristicas da
filosofia de Hobbes, em que cada individuo vé no outro um possivel inimigo.

Enquanto o Manifesto Comunista projeta no individuo uma unidade autbnoma, a
medida que estes se associariam uns aos outros pelas relagdes de producdo na
Gemeinschaft, é principalmente a unidade familiar (seguida da comunidade de lugar e de
espirito) que possui carater “autbnomo”, sua soberania se sobrepde a dos individuos. 1sso
acontece por uma inversdo na relacdo de causalidade: enquanto no Manifesto (2016) as
formas de producgdo explicam as relacGes sociais, em Tonnies (2001), séo as relacdes
sociais que explicam as formas de producao, “¢ o individualismo que condiciona a luta
pelo lucro e a exploragdo, nao o oposto” (CAHNMAN, 1981, p. 96).

Voltando seu olhar para o desenvolvimento do sujeito em um nucleo familiar,

Tonnies insere na analise —além das relagdes materiais — as relacfes de produgéo subjetiva
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ou constituicdo psicolégica do individuo. Assim, tal pensador postula a compreensao
mutua e a geracdo de consenso, como expressdes de vinculos intersubjetivos constituidos
de “coexisténcia genuina”. Nesse caso, os acordos sobre deveres e privilégios sao
estabelecidos de forma tacita, na dualidade entre propdésito e determinacéo, em relacdo a
uma “vontade essencial”, que antecede as condigdes deliberativas; por oposi¢cdo, tem-se a
sociedade na qual as pessoas estdo essencialmente separadas apesar de tudo que as une. Na
sociedade, as relagdes econdmicas preponderam, o pensamento utilitarista € dominante e o
agir estritamente racional dos seus membros se imp6e as relacdes afetivas e a liberdade
criativa. Assim, Tonnies estabelece o contraste entre civilizagdo e cultura, tdo caro ao
movimento do romantismo.

Em Durkheim (1999) observa-se uma inversdo das posi¢fes dos termos de
Tonnies (2001); nele, a comunidade organica passa a ser o lugar da solidariedade mecanica:
a sociedade mecanica tonniesiana aparece como 0 contexto social onde predomina a
solidariedade organica. Em uma resenha escrita em 1889 sobre o livro de Tonnies,
Durkheim afirma aceitar “o fio condutor geral de analise e a descri¢gdo da Gemeinschaft”,
todavia expde que nao pode “acompanha-lo com relagéo a teoria da Gesellschaft” (p. 117),
uma vez que sua definicdo estaria demasiadamente influenciada tanto pelas concepgdes
utilitaristas de Bentham como pela sociedade industrial de Spencer e a sociedade capitalista
de Marx. Para Durkheim, toda a sociedade € —em primeiro lugar — um fendmeno moral.

Sendo a vida social derivada de uma dupla fonte — similitude de consciéncias e
divisdo do trabalho social — os tipos de solidariedade descrevem duas formas diferentes de
vinculo social, na sociologia de Durkheim (1999). O primeiro caso é muito similar a
Gemeinschaft: o individuo ¢ socializado “porque, ndo tendo individualidade propria, ele se
confunde como seus semelhantes no seio de um mesmo tipo coletivo; no segundo, “porque
tendo uma fisionomia e uma atividade pessoais que o distinguem dos outros, depende deles
na mesma medida em que se distingue e, por conseguinte, da sociedade que resulta de sua
unido” (DURKHEIM, 1999, p. 216). Em uma reveréncia ao “movimento civilizatorio” ¢ a
capacidade de diferenciacdo e individuacdo dos sujeitos na sociedade, o autor passa por
cima das relagdes de poder para postular na diviséo social do trabalho, da forma como se
apresenta na modernidade, uma fonte de solidariedade e coeséo social, que promove a forga
e a resisténcia a trama social pela geracao de interdependéncia mutua.

Numa perspectiva conflitante a dos autores apresentados anteriormente, a

individuacdo de um sujeito ou grupo nao passa pela autonomia, material ou cultural, na
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criacdo de modos de vida. Um aumento na consciéncia individual dependeria —ao contrario
— de uma diminuicao de sua autonomia. Isso se estabeleceria por ocasido de uma alteracéo
no sistema de crencas da sociedade que torna a preocupac¢ao com o individuo uma espécie
de religido. Se a “dignidade da pessoa” € comum enquanto compartilhada pela comunidade,
“ela € individual por seu objeto. Se ela orienta todas as vontades para um mesmo fim, esse
fim ndo é social. Ela tem uma situacio totalmente excepcional de consciéncia coletiva. E
da sociedade que ela tira toda a forga que possui, mas néo ¢ a sociedade que ela nos prende”
(DURKHEIM, 1999, p. 155). Ou seja, os individuos ndo estariam presos a nada além de
uma ideia individualista de si proprios, que ndo corresponde a sua condi¢do de
interdependéncia material gerada pela divisdo do trabalho, a qual restaria como Unico
“vinculo” que os une.

Embora mantenha os contornos substantivos da comunidade — como forma e/ou
interagcOes que se inscrevem em uma ordem — Weber (2015a) rompe com a contraposi¢éo
comunidade e sociedade, para afirma-la como evento extracotidiano. Assim a comunidade
ndo estd mais vinculada a uma historicidade pos-capitalista (Marx e Engels, 2016), pré-
capitalista (T6nnies, 2011), ou como produto do préprio capitalismo (Durkheim, 1999),
mas como fendmeno que aparece em todas as épocas histéricas. Tampouco deve ser
assumida como um projeto social: a inscricdo desse comportamento em regimes de massas
ndo e possivel, pois sua organizacdo — bem como a disposicao do trabalho e o consumo
alheio ao célculo — prescinde de consideracfes especificamente racionais, sejam elas
racionalidades referentes a fins sejam referentes a valores. Sempre relegada a ser um
fendmeno marginal em relacdo a cultura dominante, a0 mesmo tempo é a propria
possibilidade de critica e de mudanca no curso do comportamento de um agrupamento
humano.

A comunidade weberiana € marcada por uma efemeridade e por ser o lugar da
critica. Surge como uma reacdo as normas instituidas para dar um novo significado e
modificar a dire¢ao da consciéncia e das agdes, “anunciar, criar, exigir mandamentos
novos” (WEBER, 2015a, p. 160). Se por um lado — assim como em Durkheim (1999) — a
comunidade ndo depende de modos de autonomia, sua consciéncia nao se dirige a uma
sacralidade da “dignidade da pessoa”, mas a uma sacralidade da morte. Somente entre
aqueles expostos a mortalidade, conscientes do risco eminente de perderem suas vidas, que

se observa “uma entrega de si incondicional” e “uma atitude de compaixao e amor pelos
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necessitados” (WEBER, 2016, p. 376) em maior intensidade do que sdo capazes de

produzir quaisquer outros tipos de organizacao.

57



6 A NOVA ONDA DA COMUNIDADE

Nas ultimas décadas, tanto no uso cotidiano como nas areas de desenvolvimento
tedrico, a questdo da comunidade parece ter ganhado novo vigor. N&o sé na Sociologia e
Antropologia, a questdo da comunidade também assumiu uma posicdo central nos debates
em Economia e Filosofia; o termo, contudo, parece ter perdido sua “inocéncia” no decorrer
século XX, encontrando-se associado a eventos traumaticos na historia ocidental. Apds
experiéncias totalitarias que fizeram milhares de vitimas, muitas pessoas passaram a recear
perspectivas com énfase comunitaria como uma ameaga a sua “liberdade individual”,
supostamente garantida pela democracia liberal.

A partir da queda dos regimes comunistas na Europa Oriental (1989 e 1991),
alguns autores — como Francis Fukuyama — sugeriam que o Unico quadro politico restante
é o0 da democracia liberal individualista, com uma politica de direitos humanos individuais,
aliada a um ideal de tolerancia e multiculturalismo. No entanto, precisamente contra este
primado liberal do individuo e contra a auséncia de uma abordagem coletiva, insurgem-se
reacdes, principalmente entre os que sofrem a violéncia dessa politica (DEVISCH, 2013,
p. 1X). Observando a luta daqueles que ndo veem na situag@o atual o “fim da historia”,
Dardot e Laval (2017, p. 16) afirmam que o comum — “longe de ser pura invengao
conceitual — € a formula de movimentos e correntes de pensamento que pretendem se opor
a tendéncia dominante de nossa época: a de ampliacdo da apropriacdo privada a todas as
esferas da sociedade, da cultura e da vida™.

Os novos pensadores da comunidade tém, portanto, de encarar pelo menos dois
desafios. Por um lado, ha a tarefa de conceber formas de oposicédo e alternativas a crescente
e devastadora apropriacéo capitalista. Por outro lado, tal critica deve ser concebida de uma
perspectiva que ndo possa ser vinculada a um ethos totalitarista; sem que seu
desdobramento acabe por desenvolver novas formas de dominacdo e serviddo. Que
estratégias politicas contra o capitalismo podem ser assumidas sem que se incorra em
contradicdes e problemas éticos?

Além do uso cotidiano e suas possibilidades de formulacao tedrica, alguns autores
chamam atencéo para o apelo afetivo sugerido pela palavra. Bauman (2003, p. 7) afirma
que algumas palavras guardam sensac0es e comunidade, sendo uma delas, sugeriria “uma
coisa boa: o que quer que ‘comunidade’ signifique, é bom ter uma comunidade, estar numa

comunidade”. Para Schmitz (1983, p. 178), o uso comum desta palavra “ret¢ém uma
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sobreposicdo de sentidos, um sentido de calor, de algo bom e duradouro, e de algo
profundamente humano e intimo — uma unidade atraente”.

Relacionada a essa sensacdo de “lugar familiar”, a comunidade assume um
sentido de grupo constituido por um numero de individuos que possuem algo em “comum”.
Quando utilizada para designar pessoas que compartilham um mesmo oficio (comunidade
cientifica), crencas religiosas (comunidade judaica), origem étnica (comunidade japonesa),
habitacdo geografica (comunidade andina), a palavra faz referéncia a algo que une os
individuos, os conectando a algo que possuem em igualdade e os torna reconheciveis como
participantes de determinado grupo. Assim a comunidade “parece se oferecer como uma
tendéncia a uma comunhdao, até mesmo a uma fusdo: como uma efervescéncia que apenas
reuniria os elementos para dar lugar a uma unidade, uma supraindividualidade”
(BLANCHOT, 2013, p. 18).

Se tomarmos 0 comum por uma classe ou categoria capaz de abarcar certo nimero
de pessoas engajadas em determinados processos de identificacdo e reconhecimento, torna-
se pertinente 0s questionamentos: Onde estaria 0 que é comum? O que pode ser comum?
Como definir o que é comum? Como tratar do comum sem — com isso — descaracterizar o
seu ser-comum?

Para Esposito (2010, p. 62), a questdo da comunidade assume o carater de tema
mais radical ao qual o pensamento pode se dedicar. Segundo o autor, a comunidade ndo é
apenas um dos varios contetdos possiveis da filosofia — nem é um problema da filosofia —
mas a propria forma do pensamento, uma vez que 0 pensamento ndo tem verdade, ou nem
ao menos sentido além do horizonte comunal em que é situado, “somos neste mundo antes
mesmo de sermos nds mesmos”.

Os desdobramentos de tal afirmacdo, no entanto, inevitavelmente se
confrontariam com questfes como: Qual relacdo sera encontrada entre a comunidade e a
existéncia de individuos? A comunidade é mais o resultado da reunido e a inter-relagdo
entre sujeitos individuais anteriormente isolados ou 0 que os constitui originalmente em
sua realidade “comum”™? A comunidade € o produto subsequente ou a desconstrucdo
antecipada da subjetividade? (ESPOSITO, 2010, p. 131).

Como pode ser visto no capitulo anterior, quando traduzida em um Iéxico
sociopolitico, como forma e/ou interacgdes que se inscrevem em uma ordem, a comunidade
ganha contornos substantivos. A filosofia politica e a sociologia classica colocam a

comunidade em uma linguagem conceitual: do individuo e a totalidade, da identidade e do
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particular, da origem e do fim, ou do sujeito com suas mais irrenunciaveis conotacoes
metafisicas de unidade, integridade e interioridade (ESPOSITO, 2010, p. 1). Articulada
dessa maneira, a comunidade se pronuncia de trés formas mais frequentemente utilizadas:
como uma coletividade de sujeitos — tanto externa quanto interna (experiéncias subjetivas)
— e como um sujeito coletivo.

A coletividade externa de sujeitos ¢ o “conjunto de unidades radicalmente
discretas, relacionadas umas as outras externamente, no espaco e/ou no tempo, um
agregado de individuos radicalmente fechados” (SCHMITZ, 1983, p. 180): sujeitos
autossuficientes, cujo comportamento sustenta a relacdo reciproca — como no comunismo
de Marx e Engels (2016). A coletividade interna situa a comunidade em espacos
“intersubjetivos”, na forma de um conjunto encadeado de individuos mantidos juntos
através de lagos interiores, num ideal de intimidade e seguranca, transparéncia (SCHMITZ,
1983, p. 180). Aqui desaparecem distancia, descontinuidade ou diferenca em relagéo ao
outro, porque também ele é parte integrante: o outro aparece como um alter ego em tudo
similar ao eu (ESPOSITO, 2010, p. 53): a coletividade interna define os lagcos de amizade
e fraternidade desenvolvidos na Gemeinschaft de Ferdinand Tonnies (2001). Finalmente,
sujeito coletivo apresenta a comunidade como uma entidade, com realidade propria, que se
constitui pelo inchago de um eu para uma subjetividade maior, como a figura da unidade
das unidades (ESPOSITO, 2010, p. 2), ou seja, uma organizagdo em torno de uma entidade
coletiva, como na sociedade de Durkheim (1999).

Utilizadas separadamente ou de forma combinada, tais dimensdes sdo propostas
tanto antropoldgica — na descri¢do de modos de vida de agrupamentos humanos afastados
da “cultura moderna” — quanto sociologicamente — na descri¢cdo de alguns grupos, cujos
vinculos informais, de intimidade — aparecem como um fendmeno residual em relacao as
formas socioculturais atuais. Seja desenhando uma forma de convivéncia remota (por vezes
tida como originaria), como sindnimo de horda ou tribos ancestrais, seja projetando modos
futuros de ordenamento social, a comunidade é apresentada como um ambiente
harmonioso, uma vez que seus participantes sdo mobilizados em fun¢édo do que os une, do
que possuem em ‘“‘comum”. Tal concep¢do — geralmente — opde a comunidade
(dialeticamente) ao paradigma individualista e utilitarista, em que 0 comportamento
dirigido por interesses individuais promove a desunido e um ambiente violento.

Tal arquitetura conceitual guarda na concep¢do de comunidade a ideia de

equivaléncia, tdo tipica do movimento do romantismo. Tdnnies — por exemplo — ao
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conceituar a comunidade como um antecedente da sociedade, junta-se a tradicdo filosofica
gue compreende a sociedade como um declinio, uma traicdo a um modo de vida originario,
e, portanto, como o crepusculo da ragca humana (SCHMITZ, 1983, p. 178). Os romanticos
se voltam a ideia de comunidade na procura de alternativas a tragédia com a qual
identificam a modernidade. O neocomunitarismo norte-americano?!, na década de 1970,
com uma perspectiva mais otimista, ele reverte os tempos da dicotomia sem discutir suas
implicacbes subjacentes (ESPOSITO, 2010, p. 135); dessa vez, é a comunidade (ou
comunidades particulares em que o arquétipo de Tonnies é dividido) que sucede a
sociedade moderna num momento marcado pelas crises do paradigma do estado e pela
disseminacéo de conflitos multiculturais. Neste caso, a comunidade ndo é mais entendida
como um fendmeno residual em relacdo as formas socioculturais que a modernidade
assume, mas sim como uma resposta a insuficiéncia do modelo individualista-universalista
da modernidade (ESPOSITO, 2010, p. 136).

Ha trés décadas, a Europa saia de uma época marcada por regimes totalitarios,
sem ter chegado onde pretendia na tentava de reconstruir “identidades nacionais” em
Estados soberanos com brasdes monarquicos. Era preciso admitir que ndo se pode
reconstruir ideais obsoletos, e “que o fascismo nao havia sido simplesmente uma crise, mas
um primeiro e violento reflexo diante da dificuldade que a democracia experimenta de se
compreender, se fundar e até mesmo de se justificar por si mesma” (Nancy, 2016, p. 11).

Surge entdo uma nova onda de debates acerca das possibilidades de compreenséo
da comunidade, inaugurada com o artigo de Jean-Luc Nancy em 1983, “La Communauté
désavouée ” (“A comunidade inoperada™) para a revista Aela, do escritor Jean-Christophe
Bailly (SCHUBACK, 2016, p. 14). No artigo referido, a questdo da comunidade aparece
influenciada pela concepc¢édo de ser de Martin Heidegger e pela problematica da morte e
finitude em Georges Bataille, pois repensar a comunidade exigia — inevitavelmente — por
em questdo o sujeito, ou o que significa ser humano. Nancy (2016, p. 11) explica que a
publicagdo ndo tinha como objetivo refletir sobre a politica, mas sobre o que precede a
politica, ou seja, “das condi¢des do ser-em-comum”.

O primeiro a responder a essa publicacdo foi Maurice Blanchot, que na obra A

Comunidade Inconfessavel (2013 [1983]) oferece uma hermenéutica da filosofia de

21 Surge como uma reagdo a publicacdo de John Rawls em 1971, “Uma Teoria da Justica”, perante a qual
filosofos politicos como Alasdair Maclntyre, Michael Sandel, Charles Taylor e Michael Walzer, contestavam
0 pressuposto de Rawls de que a principal tarefa do Estado era garantir e distribuir - de forma justa - as
liberdades e recursos econdmicos que os individuos precisam para desenvolver suas vidas podendo ter
escolhidas livres (BELL, 2016).
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Bataille diferente da apresentada por Nancy. A publicacdo de Blanchot ajudou Nancy a
reformular suas declaracfes originais para escrever um livro com mesmo titulo do artigo,
“A Comunidade Inoperada” (2016 [1986]).

A essa publicacdo se seguiram outros textos de Nancy como “A Comunidade
Afrontada” (La communauté affrontée, 2001) e — mais recentemente —, “A Comunidade
Desautorizada” (La communauté désavouée, 2014). O debate colocado por Blanchot e
Nancy repercutiu intensa e extensamente em autores como Giorgio Agamben (2013
[1990]), Roberto Esposito (2010 [2006]) e Greg Bird (2016).

Esses autores partilham a ideia de que as concepgdes anteriores de comunidade
apontam para uma impossibilidade de comunidade ou para o mito da comunidade. Eles
entendem que as articulag¢des politica do “comum”, como propriedade, no limite, levariam
tdo somente a supressdo da possibilidade ser-em-comum. Seus questionamentos sobre o
proprio abrangem uma ampla gama de dimensdes: na economia politica, a relacéo entre
propriedade privada e publica; enquanto moralidade, na relacdo entre comportamento
apropriado e inapropriado; biopolitica, vidas proprias e improprias; epistemologicamente,
discutem representacdes auténtica e inauténtica; na ontologia, na relagédo entre o 6ntico e o
ontoldgico (BIRD, 2016, p. 37).

A fim de compreender o que traz essa nova onda de intérpretes da comunidade,
esse trabalho apresenta uma breve exposi¢do do debate proposto nas obras A comunidade
Inconfessavel de Maurice Blanchot (2013), A Comunidade Inoperanda de Jean-Luc Nancy
(2016), A Comunidade que Vem de Giorgio Agamben (2013) e — por fim — Communitas:
The origin and destiny of community, de Roberto Esposito (2010). Estas obras introdutorias
— pois todos os quatro autores continuaram a desenvolver suas reflexdes acerca dessa
problematica em diversos textos posteriores — expdem a problematica que a nova fase de

abordagens em torno da nocdo de comunidade se propde a enfrentar.

6.1 COMMUNITAS: A comunidade sem imunizagéo

O comum ndo se caracteriza pelo que € préprio, mas pelo que é
impréprio, ou mesmo, mais drasticamente, pelo outro; por um
esvaziamento, parcial ou total, da propriedade em seu contrario; uma
desapropriacdo que investe e descentraliza 0 sujeito proprietario,
forcando-o a sair de si mesmo, para se alterar. Na comunidade, os sujeitos
ndo encontram um principio de identificagdo nem um ambiente asséptico
dentro do qual se estabelece uma comunicacgdo transparente ou mesmo
um contetido a ser comunicado. Eles ndo encontram mais nada, exceto
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aquele vazio, essa distancia, essa estranheza que os constitui como
faltando a si mesmos. (ESPOSITO, 2010, p. 7, tradugdo nossa)

Roberto Esposito — em seus termos — é um filésofo do “impolitico”??. Seu
empenho em questionar categorias fundamentais no pensamento politico moderno — em
vez de prescrever solugdes praticas — leva diversos criticos a perguntar se uma politica
concreta poderia ser extraida de sua teoria. No entanto, Esposito se coloca mais préximo
de filésofos que preferem procurar novas aberturas para repensar politicas radicais
criticando as formagdes politicas contemporaneas em vez de fornecer prescri¢des (BIRD e
SHORT, 2013, p. 2.).

A communitas de Esposito (2010, p. 3) difere das descri¢cdes tradicionais
representativas da teoria social e politica, em que a comunidade é concebida em sentido
substancial e subjetivo. A tradicdo deriva seus conceitos de uma “figura do préprio” (a
condi¢do de membro é atribuida exclusivamente na reivindicacdo de cada proprietario
sobre sua comunalidade) porque todo pertencimento € concebido no sentido de
propriedade.

Na obra Communitas (2010 [1998]) Esposito busca avancar na tese de que a
categoria de imunizacdo pode ser tomada como chave explicativa do paradigma moderno
(ESPOSITO, 2010, p. 12). Ele apresenta uma releitura da trajetdria pensamento politico de
Thomas Hobbes a Georges Bataille, evidenciando a questdo da comunidade, juntamente
com as transformacdes das experiéncias comunitarias propostas nessa transicdo da
semantica de Hobbes do “medo”, Rousseau de “culpa” para aquela kantiana de "lei", até
chegar a abertura “extéatica” de Heidegger e a experiéncia “soberana” de Bataille
(ESPOSITO, 2010, p. 15).

O autor apresenta uma investigacdo etimoldgica. O significado do substantivo
latino communitas e do seu adjetivo correspondente, communis, expde — primeiramente —
a oposicdo ao que € préprio. Em todas as linguas neolatinas (embora ndo s6), comum
(commun, comun, kommuri) é o que comeca onde 0 que é o préprio termina. Esse
significado possui lastros que véo até o termo grego Koinos cuja t traducéo esta no gotico
gemein (do qual derivam as palavras Gemeinde, Gemeinschaft, Vergemeinschaftung).

Designa 0 que pertence a mais de um, a muitos ou a todos; portanto, o que € “publico” em

22 A politica considerada a partir de sua fronteira externa — sua determinagdo — no sentido de que ela define
os “termos”: palavras e limites.
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oposi¢do a “privado” ou “geral” (embora também ‘“coletivo”) em contraste com
“individual” (ESPOSITO, 2010, p. 4).

Outro significado pode ser encontrado a partir de sua origem no termo grego
mumnu (sua forma arcaica é moinus, moenus). Esse termo oscila entre trés significados —
onus, officium e donum — sendo que, nos dois primeiros, é claro o significado de dever
(obrigacéo, oficio); o terceiro (donum) — contudo — aparece ligado a ideia de presente, mas
um tipo especifico de presente, que se distingui pelo seu carater obrigatorio, e unilateral. O
munus indica apenas o presente que se da, e ndo o que recebe, sem implicar a estabilidade
de uma posse ou € menos ainda algo ganho, mas sim a perda, a subtragdo, um “tributo” que
se paga de forma obrigatéria (ESPOSITO, 2010, p. 5).

Relacionando este significado do munus com as communitas coletivas, € possivel
extrair um novo significado em relacdo a dualidade classica publico/privado, que
problematiza a homologia generalizada entre communitas e respublica. A disparidade
semantica pode ser atribuida a imprecisdo do vocabulo publico, especialmente a qualidade
da res. Afinal, qual é a coisa que os membros da comunidade tém em comum? Os
dicionarios, afirma Esposito (2010, p. 6), dizem que o significado antigo e
presumivelmente originario de communis seria “aqueles que compartilham um oficio, um
fardo, uma tarefa”. Assim, é possivel pensar que communitas sdo unidos ndo por uma
propriedade, mas por uma obrigacdo ou uma divida; ndo por uma adi¢do, mas por uma
“subtra¢dao”, ou mesmo como aquele que é afetado, ao contrario do que é isento. Os
communitas ndo encontrariam nada, exceto o vazio, a distancia, a estranheza que 0s
constitui como faltantes de si mesmos. Enquanto os communitas estariam vinculados pelo
sacrificio da compensacdo, aos immunitas caberia o beneficidrio da dispensacdo
(ESPOSITO, 2010, p. 6).

Os sujeitos que experimentam a exposi¢cdo ao munus, ndo o fazem sem dor. A
experiéncia do munus expde 0s sujeitos ao que eles ndo sdo — ao seu nada — de forma que
essa exposicdo constitui sua mais extrema possibilidade e — ao mesmo tempo — a mais
arriscada. A comunidade nao é identificavel com a res publica, pois néo se refere a uma
coisa comum, mas 0 espago em que a coisa comum corre o risco de se perder, a experiéncia
ndo coisal ou, 0 nada do sujeito: sua impropriedade. Esse espaco vazio seria a falta que

atravessa e circunda o social, mais do que uma ameaca a coabitacdo humana, seria seu
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componente constitutivo. Nao a coisa, mas antes 0 nada seria nosso terreno em comum.
N&o é possivel separar a coisa publica (res publica) donada?.

Essa concepcdo é analoga a das historias sobre um crime fundador ou ritual de
sacrificio. Tal ideia evoca — metaforicamente — justamente a falta, no sentido de estar
faltando, que nos mantém juntos: a violagdo, o trauma, a lacuna de que nos originamos;
ndo uma origem, mas a auséncia, a retirada (ESPOSITO, 2010, p. 8).

Importantes autores da tradicdo filosofica apontam para uma intuicdo das
fronteiras da comunidade na morte desde a versdo cristd com Caim e Abel ao mito de
ROmulo e Remo. Segundo Esposito (2010, p. 11), St. Agostinho diz algo que pode ser
considerado uma introducdo a visdo moderna e hobbesiana da comunidade: “o0 amor pelo
proximo é diretamente proporcional a memoria do perigo comum que compartilhamos”.
Se a “comunidade do pecado”, de que nos originamos, € marcada pelo medo, essa
propriedade nao desapareceria na “comunidade de espirito”, como proposta por Toénnies
(2001). As relacBes de irmandade ou camaradagem, que também estruturam a
“comunidade de fé”?*, de modo a ser a compensacio sagrada do “pecado original”,
continua a ser vitima do medo da morte (ESPOSITO, 2010, p. 12). O projeto imunitario da
modernidade ndo é dirigido apenas contra um munera especifico (obrigacbes de classe,
vinculos eclesiais, servi¢os gratuitos que pesam sobre os homens na fase anterior), mas
contra a mesma lei de sua convivéncia. O individuo moderno, que atribui a cada servigo
seu preco especifico, ndo pode mais ter a gratidao que o presente exige (ESPOSITO, 2010,
p. 12).

1) Medo

Segundo Esposito (2010, p. 13), Thomas Hobbes foi o filésofo que primeiro e
mais radicalmente seguiu a légica do sacrificio, para ele o que os homens teriam em comum
seria a capacidade generalizada de ser morto. Se a comunidade ameaca tanto a integridade
individual dos sujeitos que ela coloca em relagdo, nada mais resta exceto “imunizé-los” de
antemao; ao fazé-lo, negar os fundamentos da comunidade. Assim, o vinculo com a

dimensao originaria da vida comum € afrouxado pela instituicdo de uma origem artificial

2 Problemética introduzida por Heidegger (1953) na obra Introducéo a Metafisica, desenvolvida em torno
da questdo “Por que héa simplesmente o ente e ndo antes o nada?”.

24 «Qim, somos irmdos, koinonoi, mas irmdos em Cristo, em uma alteridade que nos retira da nossa
subjetividade, de nossa propriedade subjetiva, de modo a fixa-la em um ponto que é “vazio de sujeito” do
qual viemos e para o qual somos chamados, enquanto permanecermos “agradecidos” para responder a esse
primeiro munus” (ESPOSITO, 2010, p. 10).
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que coincide com a figura juridicamente privatizadora e logicamente privativa do contrato
que, acima de tudo, é o que ndo € um presente; é a auséncia de munus (ESPOSITO, 2010,
p.13-14).

Passivel de ser morto significaria — acima de tudo — ser sujeito de temer, 0 medo
que atravessa e constitui os sujeitos é o medo da morte. O medo seria o afeto primeiro:
alguém ndo teme a morte porque quer sobreviver, mas quer sobreviver precisamente
porque teme a morte (ESPOSITO, 2010, p. 21). Quando se move para 0 dominio da
politica, o papel do medo torna-se ainda mais decisivo. O medo ndo é apenas a origem do
politico, mas o medo é a sua origem no sentido literal, de que ndo haveria politicas sem
medo (ESPOSITO, 2010, p. 22).

Alguns autores reconhecem o papel do medo na politica e tendem a percebé-lo
como principio do regime despdtico; no entanto — para Hobbes — 0 medo nédo é delimitado
pelo universo da tirania ou do despotismo, ele é o prdprio lugar onde a lei e a ética do
melhor dos regimes sdo fundadas. O Estado surgiria da transicdo de um medo originario,
de todos uns para os outros, para 0 medo derivado e artificial em relacdo ao estado, que
pode proteger, mas apenas proporcionalmente a ameaca continua de sangdes (ESPOSITO,
2010, p. 23).

Se a relacdo entre os homens é — por si s6 — destrutiva, a Unica via de fuga possivel
seria a destruicdo da propria relacdo. Os sujeitos de um soberano sdo aqueles que ndo tém
nada em comum, tudo esta dividido entre “meu” e “seu”, divisao sem compartilhamento.
Esta divisdo os imunizaria do risco de morte que esta contido na comunidade, de acordo
com a oposicdo entre immunitas e communitas que organiza todo o projeto moderno
(ESPOSITO, 2010, p. 28). A passagem do nivel comunitario de gratiddo para o da lei é o
que opera a subtracdo de todo munus (ESPOSITO, 2010, p. 29), dando inicio a logica de
sacrificio do cum (convivéncia) em favor da criacdo de um lugar de destino para 0 medo
da morte.

Mesmo que — por l6gica — o pacto deve preceder a soberania; historicamente, tem-
se a precedéncia da soberania, posto que qualquer pacto seria ineficaz sem a violéncia que
0 assegure. Identificar-se com outro pode significar trazer o outro para si, ou abdicar o “eu”
em favor do “outro”, e a l6gica (ou a forgca) se move na direcdo do segundo. A identificacdo
com o soberano exige a subtracdo da subjetividade em favor deste, significa renunciar a
autonomia em relacdo as suas a¢des, sendo consideradas como préprias (ESPOSITO, 2010,

p. 31); o préprio — a propriedade — € uma prerrogativa da soberania. O mecanismo da
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identificacdo, em vez de amenizar a logica do sacrificio, eleva o sacrificio a dimensao
indenitéaria.

A identificacdo da vitima com seu perseguidor marca o auge de um mecanismo
de sacrificio iniciado pelo desejo mimético; posteriormente institucionalizado no
intercdmbio politico da falsa oposicao entre protecdo e obediéncia (ESPOSITO, 2010, p.
32). O sacrificio se prop8e proteger toda a comunidade de sua propria violéncia, levando-
a a escolher vitimas de “fora”. Nessa logica, a comunidade s6 pode sobreviver a violéncia
que a atravessa deslocando-a para um inimigo capaz de atrai-la (ESPOSITO, 2010, p. 33).

Assim a comunidade ¢ sacrificada para sua autopreservagdo. O Estado-Leviata
coincide com a quebra de todos os lacos comunitarios, com a destruicdo da relacédo social
que é estranha ao intercdmbio vertical de protecdo-obediéncia. Se a comunidade envolve
crime, a sobrevivéncia reside no crime da comunidade. Dessa forma, os homens séo —
paradoxalmente — sacrificados em sua recusa de conviverem, para a propria sobrevivéncia
deles. O desarranjo hobbesiano é vivido com um sentimento de “culpa” em relacdo a

comunidade, com a qual tanto falta quanto reconhece sua necessidade.

2) Culpa

A identificacdo de que uma politica do sacrificio levaria a morte da comunidade
foi — primeiramente — apresentada por Jean Jacques Rousseau, 0 primeiro grande
adversario de Hobbes. Ao recusar a ideia de uma origem totalmente reprodutivel como tal,
Rousseau teria sido o primeiro a retirar o conceito de comunidade de sua entificacdo
afirmativa (ESPOSITO, 2010, p. 16). Se o crime nao foi cometido por ninguém, se ele
aparece como critério transcendental, como uma negatividade da historia, isso significa que
ndo pode ser expurgado por meio de sacrificio (ESPOSITO, 2010, p. 42).

O problema com a concepc¢do hobesiana nao seria quanto ao contetdo, mas no
que diz respeito ao tempo por historicizar o inicio da histéria (ESPOSITO, 2010, p. 44).
Pouca mudanca causa a concepcao do homem como pacifico ou violento, solidario ou
egoista, “em cada caso, comega com homens e ndo com o Homem, com fato e ndo com a
lei, com histdria e ndo a logica” (ESPOSITO, 2010, p. 45). Para ndo repetir o equivoco, é
preciso partir da negatividade pura, “o estado da natureza ndo é sendao ndo-sociedade, ndo-
estatal e ndo-historica”.

No entanto, tal compreensdo nao impediria Rousseau de cair em outra forma de

aporia. Ele recorre a uma modalidade “comunidade positiva” — a dos homens isolados uns
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dos outros como o estado que precederia a sociedade — o individuo, sem contexto
sociocultural, paradoxalmente produzindo uma comunidade de homens sem contato. Dessa
falta de contato € que derivam as caracteristicas conotativas da comunidade como a
contingéncia, transparéncia e inocéncia, um acontecimento antes de toda a série de
mediacdes sobre as quais a civilizacdo é construida (como linguagem, poder, dinheiro, leis)
que perverte a condicdo originaria (ESPOSITO, 2010, p. 46);no entanto, esse antes — 0
nexo que junta um depois como uma queda, uma “degradacdo necessaria” —atinge a origem
puxando-a para fora de si.

Na concepcao de Rousseau, 0s homens isolados — ou no seu estado de natureza —
seriam submetidos, um apds o outro, a uma unica pessoa. Dessa situacdo, poderia advir
apenas uma relacdo de mestre e escravo, mas nao de uma nacdo e seu lider, pois ndo
possuem propriedade publica nem corpo politico (ESPOSITO, 2010, p. 49). Enquanto no
estado de natureza de Hobbes os individuos j& estariam naturalmente em conflito no grande
corpo do Leviata — e o que os une seria 0 medo compartilhado, podendo apenas resultar em
uma serviddo compartilhada (ESPOSITO, 2010, p. 50) —, Rousseau rompe 0 nexo entre o
individualismo e o absolutismo; isso é feito, no entanto redefinindo o estado da natureza
de forma ainda mais individualista (ESPOSITO, 2010, p. 50).

Em Rousseau, o grau de perfeicéo e felicidade do homem seria proporcional com

seu nivel de autoidentificacdo, o “homem natural” é inteiramente para ele.

Aspiro pelo momento em que, liberto do embaraco do corpo, serei eu sem
contradicdo, sem partilha, e s6 necessitarei de mim para ser feliz;
entretanto, ja o sou nesta vida, porque considero como insignificante
todos os males, porque a considero como quase alheia ao meu ser, e
porque todo o verdadeiro bem que dela posso retirar depende de mim?3.

A partir dos pressupostos de um individuo encerrado em seu préprio absoluto, “a
formulacdo politica da comunidade em Rousseau inevitavelmente deriva para um possivel
totalitarismo” (ESPOSITO, 2010, p. 52). Ele adota o conceito de vontade geral, pois, tal
como Hobbes, considera a sociedade civil como uma pessoa com atributos de
personalidade. Tal vontade age como uma correcdo automatica contra tentativas
autoritarias dos individuos, sendo parte integrante da sociedade, o individuo estaria
garantido pelo fato de que cada ordem da vontade geral teria sua participacao, assim como

se ele proprio a tivesse emitido (ESPOSITO, 2010, p. 52). O ideal do ego autossuficiente

%5 ROUSSEAU, Jean-Jac—. Emilio. Vol. 1. Publicages Europa-America. Lisboa, 1990. (p. 104).
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¢ entdo transposto para um mito da comunidade autossuficiente. Essa comunidade
prefigurada no Contrato € uma democracia da identidade que exclui qualquer distin¢édo
entre governados e aqueles que governam (ESPOSITO, 2010, p. 53).

O ponto de ruptura de Rousseau com a filosofia moderna seria a concepcéo do
sujeito na sua existéncia e ndo no pensamento. O existir € uma verdade do coragdo, do
sentimento, da paixdo, do sofrimento mais do que é da mente: “Nossa sensibilidade é
incontestavelmente anterior a nossa inteligéncia, e nds possuimos sentimentos antes de
formarmos ideias”?® (ESPOSITO, 2010, p. 55-56).

N&o sem contradicéo, o filosofo afirma:

Aquele cujas vis paixdes lhe atrofiaram, na alma, esses sentimentos
deliciosos; aquele que, por muito se concentrarem si mesmo, acaba por
sO se amar a si proprio, deixa de ter transportes, e 0 seu coragéo, gelado,
deixa de palpitar de alegria; um suave enternecimento ndo lhe humedece
nunca os olhos; ndo goza de nada; o infeliz deixa de sentir, deixa de viver;
ja estd morto?’.

Rousseau traca a ligacdo entre existéncia e comunidade (ESPOSITO, 2010, p. 56):
0 que mata a vida € a sua separacdo da existéncia. Muito embora existéncia coincidisse
com o espaco da vida, ndo o faz com o tempo, pois existéncia é a vida detida no instante
de pura presenca, enquanto a vida é a existéncia sujeitada a continuidade, ou seja, em
relacdo a retrospectiva do passado e a perspectiva de futuro, alterando o presente e tirando-
o0 para fora de si mesmo. Por isso Rousseau criticaria o sacrificio do presente ao passado
ou futuro, como se a existéncia fosse obrigada a chantagear o desejo tanto quanto sequestrar
a memoria, movendo a presenca da dimensao de ser para a de ter, ou querer (ESPOSITO,
2010, p. 58).

No entanto, sem esse alongamento para frente e para tras, a pura presenca
permaneceria fragil de mais para se fazer vida. A fim de sobreviver a sua prépria
inconsisténcia constitutiva, a consciéncia subjetiva de existir que se move além de uma
existéncia irreflexiva, duplicando-a e reconstruindo o eu que € constituido pela memoria
(ESPOSITO, 2010, p. 59). E a memdria que estende o sentimento de identidade a todos os
momentos da existéncia, e assim unifica e destroi a multiplicidade da existéncia, a torna
um, o mesmo, fazendo do exterior o interior. Em vez de tempo exteriorizando o sujeito, é

0 sujeito que interioriza o tempo (ESPOSITO, 2010, p. 59). Se por comunidade se entende

26 ROUSSEAU, Jean-Jacques. Profession of Faith of a Savoyard Vicar. New York: Peter Eckler, 1889.
27 ROUSSEAU, Jean-Jacques. Emilio. Vol. 1l. Lishoa: Publicagdes Europa-América, 1990. (p. 97)
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a exteriorizacdo da existéncia, a sua mitologia pode ser referida como a interiorizacéo dessa
exterioridade (ESPOSITO, 2010, p. 60).

3) Lei

A ideia que conecta Rousseau e Kant é o primado da lei, muito embora ela seja
articulada de forma diferente nos dois fildsofos. A lei — que em Rousseau estava ligada ao
sujeito por meio da participacdo deste na “vontade geral” — em Kant, sofre um
deslocamento, ndo apenas por prescindir de uma autorizacao do sujeito para sua existéncia
como também por prescrever algo que o sujeito ndo pode realizar.

Para Esposito (2010, p. 64), a abordagem da lei em Kant e Rousseau esté unida
por sua relacdo com a liberdade, ultrapassando assim as concepgdes psicoldgicas ou da
ética utilitarista. Em Rousseau a lei seria originada na vontade livre de condicionamento
externo: “(...) acrescenta-se a aquisi¢ao do estado civil a liberdade moral, a Unica que torna
0o homem verdadeiramente senhor de si, porquanto o impulso do mero apetite é a
escravidio, e a obediéncia a lei que se prescreve a si mesmo ¢ liberdade”?8. Afirmando uma
inclusdo da liberdade na esfera da lei, o que é contrariada pela inclusdo correspondente da
mesma lei na “vontade geral”, pois a lei civil ndo apenas é moldada pelo legislador — como
se apresenta como a prépria fonte que o institui (ESPOSITO, 2010, p. 64) —, Kant propde
a lei na fronteira transcendental, dentro da qual a propria vontade é constituida
(ESPOSITO, 2010, p. 64). Assim, a vontade ndo € mais “ela prépria” — um absoluto —; ela
depende transcendentalmente de algo. E por isso que Esposito (2010, p. 64) afirma — que
na semantica de Kant — ¢ a lei e ndo a vontade que esta na origem da comunidade.

Se, por um lado, a necessidade de ter leis esta ligada a existéncia do mal nas
relacGes entre os homens, sendo ele préprio a linguagem que coloca os homens em relagéo,
por outro, sem a lei, ndo poderiamos perceber o mal. A “culpa”, atribuida de antemé&o, que
ndo pode ser negada por estar relacionada a natureza do homem, torna-se visivel apenas
quando contrastada com a lei (ESPOSITO, 2010, p. 65). Aparecendo como uma esséncia,
configurada de o inicio como uma divida, um negativo ndo produzido pela historia;
portanto, ndo pode ser remediada (ESPOSITO, 2010, p. 66).

O principio ndo coincide com o seu inicio, a causa com 0 nascimento, a origem

estd sempre fora de si mesma, vem antes e segue outra origem que — no entanto — €

2 ROUSSEAU, Jean-Jacques. O Contrato Social. S&o Paulo: Martins Fontes, 1996. (p. 26)
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“copresente”. O mal é inato; no entanto, deve ser atribuido a nossa livre escolha: é
livremente inato e necessariamente gratuito. Nenhuma das duas perspectivas pode ser
sacrificada nem sobreposta a outra sem que com isso se perca a conexdo logica entre a
liberdade e a culpa (ESPOSITO, 2010, p. 68).

Muito embora seja a lei moral que leve ao conceito de liberdade, a liberdade é a
condicdo formal da lei moral. A forma de abordar esse complexo, sem separa-lo, seria
considera-lo em duas dimensdes que determinam padrbes diferentes de precedéncia, a
epistémica, como uma relacdo ratio cognoscendi (razéo do saber), de acordo com a qual a
lei determina o significado de liberdade, e a Ontica, ratio essendi (razdo do ser), que teria a
liberdade como antecedente da lei (ESPOSITO, 2010, p. 69). A liberdade, no entanto, diz
respeito a um ser, o humano, que simultaneamente pertence a duas ordens, a ordem
inteligivel dos fins e a ordem sensivel das causas produtivas. Assim, no primeiro, a
liberdade e a lei moral devem coincidir, com base no principio compartilhado da razéo, no
segundo, no entanto, devem se separar, tornando a liberdade uma contradigéo a lei a qual
ela deveria corresponder (ESPOSITO, 2010, p. 70). O politico entdo € organizado de modo
a conter o poder de destruicdo dessa contradi¢ao dentro de limites aceitaveis. Se é possivel
afirmar que a humanidade é unida por uma forma universal que agrupa os homens, por
outro, é separada pelos interesses materiais de que sdo o conteldo, assim a sociabilidade é
equilibrada e contradita por uma insociabilidade mais poderosa (ESPOSITO, 2010, p. 71).

Esposito (2010, p. 73) afirma que a abordagem de Kant para a comunidade nao
esta nem no sujeito, nem nas formas de intersubjetividade presumida. A lei se encontra no
ambito da capacidade de pensar a comunidade, como retirada do sujeito, coincidindo com
0 carater ndo subjetivo da lei. Ndo apenas porque a lei seja autolegislada — uma lei em si
mesma, uma vez que ndo tem um sujeito como autor — mas também porque 0 sujeito €
constitutivamente incapaz de compreender a lei (ESPOSITO, 2010, p. 74). O imperativo
categorico se apresenta tanto como uma lei soberana, incondicional e irrevogavel quanto
uma retirada aporética de qualquer tentativa de execucgéo dessa lei (ESPOSITO, 2010, p.
75). O sujeito, em Kant, estaria incluido na exterioridade da lei, sem qualquer possibilidade
autoconsisténcia (ESPOSITO, 2010, p 75).

N&o h& necessidade de evitar a contradigdo e o paradoxo resultante, porque € pela
sua exposicao que Kant se distingue dos filésofos que o precedem, divididos entre aqueles
gue negam a comunidade, como faz Hobbes e aqueles que tentam resolver tal questao pelo

recurso do mito, como faz Rousseau. A impossibilidade da comunidade é a Unica
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comunidade que o ser humano pode experimentar se aceitar sua lei. O que 0s humanos
compartilham é impossibilidade de comunidade, esse € seu munus comum (ESPOSITO,
2010, p. 77).

A lei € a lei da comunidade; ndo obstante, a0 mesmo tempo que é dada como uma
morada fixa, sendo lei, ndo é possivel entrar diretamente em contato com ela, sem uma
norma que aparece como forma de mediacdo. A lei ndo prescreve sua obediéncia absoluta,
ela mesma nos impde desobediéncias, porque obedecer completamente a lei, significaria
remover sua transcendéncia, tornando-a inscrita no Real (ESPOSITO, 2010, p. 84). A
comunidade deve ser protegida para que ndo se caia nela, para ndo ser incorporado em um
“objeto” no qual ndo seria possivel resistir como “sujeito” (ESPOSITO, 2010, p. 84).

Contudo, o desejo parece impulsionar o sujeito a ir além da finitude e de
experimentar o infinito, a entrar em contato direto com o Real; ter prazer no Real — contudo
— seria realizar a lei até o ponto de cancelé-la. Segundo Esposito (2010, p. 85), o sublime
kantiano foi a tentativa mais recente e mais importante de separar ética e desejo, impedindo
a identificac¢@o do sujeito com o “todo” autodestrutivo da comunidade, fazendo-0 sublimar
esse “mais prazer”. O lugar da moral ndo é constituido pelo que é possivel, mas sim pelo
impossivel.

Esta é a hermenéutica que levara a ética para além da dialética entre a lei e pecado,
sendo a lei como ocasido ou mesmo a exigéncia de pecar. Nao é possivel se livrar da lei
transgredindo-a, isso, de fato, € a melhor maneira de ratifica-la. Para ultrapassar a lei €
preciso mudéa-la para outra ordem de discurso a qual ndo possa ser traduzida em seu Iéxico:
é preciso acessar a ordem do desejo (ESPOSITO, 2010, p. 85).

4) Extase

O filosofo que toma a questdo da comunidade do ponto onde Kant a deixou —
segundo Esposito (2101, p. 86) — foi Martin Heidegger. Muito embora Kant tenha forcado
os limites da linguagem metafisica, ele o faz dentro da semantica cartesiana do “ser
pensante”, mesmo negando a possibilidade de determinar o eu de acordo com as categorias
onticas, ele ndo chega as suas determinagcGes ontoldgicas (ESPOSITO, 2010, p. 88). A
questdo ética, no entanto, € a unica suscetivel a uma interpretacdo ontoldgica, como ser
emergente de uma falta necesséria. “Uma criatura que esta — fundamentalmente —

interessada em um dever se conhece em um ainda-nao-cumprido, assim o que realmente
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deve fazer torna-se questionavel por isso”?°. Dessa perspectiva, Heidegger® afirma que a
ética esta terminada como uma disciplina de valores que cercam ou reencaminham o ser,
que busca apontar a maneira correta e que se baseia na dialética entre ser e o dever, refutada
mais explicitamente na Introducdo a Metafisica, onde a ética aparece limitada e
determinada por uma alteridade que a altera, que a esgota e a completa em sua raiz
ontoldgica (ESPOSITO, 2010, p. 88).

Esposito (2010, p. 89) afirma que a “ética original” é sempre uma ontologia, ela
ndo fornece comandos morais, teoldgicos e juridicos, na medida em que estes devem ser
derivados de um exemplo mais originario que coincide com o ser-lei de toda lei, ou seja,
com a possibilidade da lei, como uma lei das leis. Para Kant, também a lei ndo comanda
nada além de sua propria obrigatoriedade; no entanto, isso ocorre de acordo com um léxico
que ainda prescreve a realizacdo da comunidade, mesmo como desejo impossivel
(ESPOSITO, 2010, p 89).

Em Heidegger, também a comunidade ndo pode ser concretizada, mas pela razdo
de que ela ndo é um destino, nem um pressuposto, mas uma forma arc-originaria em que o
pressuposto € uma lei em si mesma, ndo mais uma lei no sentido de ter que ser, mas no
sentido de um ser que é necessario (ESPOSITO, 2010, p. 90). E assim que se apresenta a
identificacdo da ética e da ontologia; em Carta Sobre 0 Humanismo, é possivel encontrar
Heidegger referindo essa lei das leis na forma de um munus, como uma ética original do
ser dada por se retirar (ESPOSITO, 2010, p 91):

O nduoc [nomos] ndo é apenas lei, mas mais originariamente a
adjudicacdo oculta na destinacdo do ser. S6 esta é capaz de dispor do
homem no seio do ser. Sé tal disposicdo é capaz de sustentar e vincular.
De outra maneira toda a lei permanece apenas artificio da razdo humana.
Mais importante do que qualquer fixacdo de regras é o homem encontrar
o caminho para morar na verdade do seu ser. E somente esta habitagéo
que garante a experiéncia do que pode ser sustentado e dar apoio
[protecdo]. O apoio para todo o comportamento presenteia a verdade do
ser. 3t

Assim, a comunidade ndo aparece como uma potencialidade aporética, nem como
uma lei colocada antes do da sein, mas como algo que estd na sua constituicdo
singularmente plural. A comunidade ndo pode ser destruida porque até a sua destruicdo
seria uma modalidade de relagdo inter-humana (ESPOSITO, 2010, p 91). Qualquer esfor¢o

2 HEIDEGGER, Martin. Kant and the Problem of Metaphysics, 151.
301dem. Introducdo a Metafisica. Rio de Janeiro: Edicdes Tempo Brasileiro, 1966. p. 279-280.
3l1dem. Carta Sobre 0 Humanismo. Lisboa: Guimaraes Editora, 1985. p. 93.

73



para alcancar a comunidade € indtil, tanto quanto as tentativas de reapropriacdo de uma
origem perdida; ela ndo pertence nem ao passado nem ao futuro, mas ao presente, € o lugar
do éxtase, se apresenta para 0 homem na medida em que ele esta extasiado. N&o esta antes
ou depois da sociedade, ndo € o que a sociedade suprimiu, nem o objetivo que a sociedade
deve ter, como também ndo é o resultado de um pacto ou vontade compartilhada por alguns
individuos, porque ndo existe nenhum individuo fora de seu ser-em-um-mundo-comum
(ESPOSITO, 2010, p 92).

Tudo o que existe, coexiste, ou que a existéncia é o ser constituido pelo com (cum),
0 mit ou existir-com(mit-sein), o cum ndo é adicionado ao ser, € 0 que faz ser ter existéncia
(ESPOSITO, 2010, p. 93). O cum, no entanto, ndo deve ser entendido no sentido de
intersubjetividade ou intencionalidade, segundo o qual um sujeito se dirige a outro que
transcendente primeiro. Heidegger deixa — decisivamente — o0 problema da passagem da
imanéncia de um eu para a transcendéncia de outro uma vez que, na analise da existéncia,
ndo s6 ndo ha lugar para o ego, como também ndo teria esse outro, se esse outro é tido
como outro sujeito, ou um alter-ego (ESPOSITO, 2010, p. 93).

Contra a tentacdo de fusdo e — portanto — para o sacrificio de um ou de outro,
Heidegger refere-se ao carater original singular e plural de uma existéncia compartilhada,
que esta devidamente extatica: cada ser se abre para o todo, ndo apesar de, mas a medida
que € singular, o contrario de individual. O outro nao pode ser aproximado, nem pode ser
absorvido ou incorporado por um eu, ou vice-versa, porque o outro ja é dado com o
primeiro, ndo ha ninguém sem o outro. Isso significa comecar ndo com um eu, nem com
um ndo-eu, mas com cum, uma unido ndo como elementos que em certo ponto se juntam,
nem no modo de uma totalidade que é subdividida, mas na forma de ser sempre uns-com-
os-outros e os-uns-dos-outros (ESPOSITO, 2010, p. 94).

Os seres compartilham a impossibilidade de “fazer” a comunidade que eles ja
“sd0”, ou seja, a abertura extatica que os destina a uma falta constitutiva. Nossa a¢éo, ou
melhor, a atuagdo que somos, surge como completamente investida por esse nada, quando
0 sentido constitutivo, que € expresso em acao, ndo € sendo o lado projetado de uma falta
de sentido subjacente (ESPOSITO, 2010, p.95).

O proposito (se é que é possivel falar em prop6sito) da comunidade ndo pode ser
0 de apagar seu negativo constituinte. A origem s6 pode ser apropriada na forma de seu
negativo, do ndo que a comunidade é, assumindo como tal; portanto, cuidando dele. Seria

0 cuidado e ndo o interesse que operaria um papel central na comunidade. A comunidade
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é determinada pelo cuidar, na mesma medida em que o préprio cuidar é determinado por
uma comunidade. A tarefa da comunidade ndo seria a de liberar os individuos desse cuidar,
mas ao contrario de cuidar do cuidar que consiste na prépria possibilidade de uma

comunidade.

A presenca [dasein] decidida se liberta para seu mundo a partir daquilo
em virtude de que o poder-ser se escolhe a si mesmo. Somente a decisdo
de si mesma coloca a presenca na possibilidade de, sendo com os outros,
se deixar “ser” em seu poder ser mais proprio €, juntamente com este,
abrir a preocupagéo libertadora e antecipadora. A presenca decidida pode
torna-se “consciéncia” dos outros®.

Isso significa que ndo hd um modo positivo, afirmativo, “politico”, ou ético de se
relacionar com outros que ndo se co-abrem a eles, a co-abertura de um eu a
responsabilidade comum para seu proprio cuidado. A comunidade é constitutivamente
apolitica, pois s6 se pode corresponder ao ser-em-comum na medida em que é mantida
afastada toda demanda por uma atualizacdo historico-empirica da comunidade, sem o eu
assumir para si proprio o papel de sujeito, a comunidade ndo pode ter sujeitos porque é a
propria comunidade que constitui (desconstroi) a subjetividade na forma de sua alteracao
(ESPOSITO, 2010, p. 97).

Heidegger parece ter interpretado a existéncia de uma maneira comunitaria desde
sua origem, o dasein sempre € sempre mit-sein. O dasein revela-se como improprio em sua
origem, tanto quanto a propria origem se mostra impropria, pois a origem nao se separa da

condicdo comunitaria do dasein.

5) Experiéncia

Apesar de designar o cum como constitutivo da existéncia do ser, Heidegger
parece manter a expectativa de retorno a um passado aureo; Georges Bataille, no entanto,
ird cortar o vinculo de uma origem e seu derradeiro eco. Esposito (2010, p. 114) explica
essa ruptura através de uma questdo que é abordada tanto por Heidegger quanto por
Bataille, a saber: o fim da filosofia.

Enquanto para Heidegger o fim da filosofia seria 0 momento em que a totalidade
da histdria da filosofia esta reunida em suas possibilidades mais extremas, regenerando em
seu fim um novo comeco. Embora esse comeco deixe para tras as tradigdes filosoficas, o

faz para restaurar sua origem auténtica, que coincidiria com a semantica dos gregos,

HEIDEGGER, Martin. Ser e Tempo. Petropolis: Editora Universitaria Sdo Francisco, 2007. p. 379.
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mantendo o pensamento do “fim da filosofia” dentro da filosofia, apenas como uma
subsequéncia (ESPOSITO, 2010, p. 114).

Para Bataille, o fim da filosofia ndo seria a tarefa que abre um espaco virginal para
novos conhecimentos, mas um “ndo-conhecimento”, que esta na raiz do pensamento e o
destina a sua irrealizagdo. Segundo Esposito (2010, p. 115), o ndo-conhecimento néo se
restringe as lacunas do pensamento, nem se destina a captura da zona do “real” ainda
intocada pelo conhecimento, ndo é uma forma de pensamento que é posterior ou superior
a filosofia, mas € o n&o. E o buraco em que o conhecimento se dissipa sem deixar nenhum
rastro além da perda de seu proprio objeto. Essa € a dimensdo da filosofia que Esposito
(2010, p. 115) acredita faltar no pensamento de Heidegger, a do autocancelamento, como
a possibilidade de se mover para além de si mesmo.

O ndo-conhecimento ndo constitui um espago separado e autdbnomo do
conhecimento, ndo pertence mais a dialética entre o conhecido e o cognoscivel, ao
contrério, € a negacdo que ndo tem nada mais a negar, € uma experiéncia interior
(ESPOSITO, 2010, p. 116). A compreensdo de Bataille sobre a experiéncia € o contrario
dessa experiéncia organizada em torno do eu de Rousseau, tambeém se opde a experiéncia
do tipo fenomenoldgico de forma afetiva, participativa ou fusional: ela se aproxima o mais
possivel do ndo vivenciavel, a vida em jogo para além das operacfes de separagdo
(ESPOSITO, 2010, p. 116).

A experiéncia interior € o que transporta o sujeito para fora e por isso, ndo pode
haver um sujeito da experiéncia. A experiéncia é o que coloca o sujeito em questdo, que o
coloca diante de sua destruicdo, sua conversao em outra coisa, que escapa ao conhecimento
porque é completamente um com a sua exteriorizacdo. Considerando que o conhecimento
tende a costurar todas as feridas, o ndo-conhecimento consiste em abrir a abertura que ja
somos; em vez de blogquear ou tentar suplantar, ele exibe a ferida dentro e fora da existéncia
(ESPOSITO, 2010, p. 118).

O conceito de experiéncia de Bataille coincide com o de comunidade na medida
em que € a ndo representatividade do sujeito para si, 0 sujeito ndo pode estar presente para
si mesmo; ele falta a si mesmo. Para Esposito (2010, p. 119), isso significa que o sujeito
persiste, de alguma forma, mesmo que seja sujeito da falta. Esta falta é inferida
subjetivamente, embora sem assumir as caracteristicas de uma subjetividade metafisica.
Essa é a diferenca que marca as concepgOes de Bataille e Heidegger, para quem o que falta

é o ser do ente e ndo o sujeito, em Heidegger, ndo ha ferimentos simplesmente porque nao
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h& nenhum individuo sujeito a uma ferida (ESPOSITO, 2010, p. 119). O “sujeito” do nao
conhecimento coloca-se no limite entre dentro e fora, imanéncia e transcendéncia,
humanidade e ndo-humanidade, seu “sujeito” € autbnomo e dependente, um e muitos, 0 eu
e 0 outro de si mesmo. Embora ndo seja mais um Sujeito, na medida em que é submetido
a forgas, instintos, paixdes que o atravessam (ESPOSITO, 2010, p. 130).

Essa falta seria, entdo, o que coloca o sujeito em comunicagdo com o que ele ndo
€, com 0 seu outro, que é principalmente constituido por objetos a partir do qual nossa
subjetividade é revelada, para entdo adotar sua propria identidade. Mas nesse movimento
0 sujeito é levado se perder, e arrasta 0 objeto junto consigo. “A experiéncia atinge, para
terminar, a fusdo do objeto e do sujeito, ndo-saber como objeto, o desconhecido. Ela pode
deixar se quebrar sobre isso a agitacdo da inteligéncia: fracassos repetidos a servem menos
que a docilidade wiltima que ¢é de se esperar”®3. Fica anulada — entdo — a concepcao idealista
da relagéo entre sujeito e objeto entendido como seres separados e justapostos, Como seres
“no momento de inércia, o objeto visado é a projecdo do sujeito ipse querendo se tornar o
todo, que toda representacdo do objeto é fantasmagoria resultante dessa vontade néscia e
necessaria”** (ESPOSITO, 2010, p. 120).

Embora os homens estejam isolados um do outro, sua verdade reside no momento

em que tal separacdo colapsa no continuo da comunidade:

S6 comunico fora de mim, abandonando-me ou langando-me para fora.
Mas, fora de mim, ndo sou mais. Tenho esta certeza: abandonar o ser em
mim, buscé-lo fora, € correr o risco de estragar — ou de aniquilar — aquilo
sem 0 gue a existéncia do fora ndo teria sequer aparecido para mim, esse
eu sem o qual nada “do que ¢ para mim” seria. O ser na tentagdo se
encontra, se ouso dizer, triturado pela dupla tenaz do Nada. Se ndo
comunica, aniquila-se — nesse vazio que € a vida ao se isolar. Se quer
comunicar, arrisca-se igualmente a se perder *.

Enquanto — em Heidegger — a morte aparece como 0 que é mais proprio do
homem, sendo o sentido ultimo da vida, sua mais autentica possibilidade; em Bataille a
morte representa a anulacdo de uma possibilidade na dimensdo expropriadora e
expropriada do impossivel (ESPOSITO, 2010, p. 121). A morte é nossa comum
impossibilidade de ser o que nos esforcamos para permanecer, ou seja, individuos isolados.

Se em Heidegger o cum é a forma original que define nossa condicdo desde o inicio, para

33 BATAILLE, Georges. A Experiéncia Interior. Belo Horizonte: Auténtica Editora, 2016. P. 39.

%1bid. p. 87.

SBATAILLE, Georges. Sobre Nietzsche: Vontade de Chance. Belo Horizonte: Auténtica Editora, 2017. p.
62.
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Bataille, o cum constitui o limite para além do qual ndo se pode ter uma experiéncia sem
se perder (ESPOSITO, 2010, p.121). Por isso, 0 sujeito ndo pode permanecer no cum
exceto por curtos periodos (risada, sexo, sangue) no qual sua existéncia atinge o seu auge
e se abstem, sentindo-se fora de si mesmo (ESPOSITO, 2010, p.122).

Para que haja comunidade, ndo basta que 0 ego se perca no outro, se apenas essa
“alteracdo” fosse suficiente, o resultado seria uma duplicacdo do outro produzido pela
absorcdo do ego; por isso, € necessario que a fuga do ego seja determinada
simultaneamente também no outro por meio de um cont&gio metonimico que se comunica
a todos os membros da comunidade e & comunidade como um todo (ESPOSITO, 2010, p.
122). O abandono do sujeito — nessa perspectiva — ndo assume mais o carater sacrifical,
mas virando-o para fora, em sua exterioridade nua, assume sua falta ndo mais como um
meio doloroso para a realizacdo de um proposito final, o da sobrevivéncia, mas como
proposito proprio, despojado de todas as instrumentalidades e reduzido por esse motivo até
um fim (ESPOSITO, 2010, p. 126).

Em nome do medo da morte, Hobbes teoriza a destruicdo ndo sO6 de toda
comunidade que ndo coincide com o Estado, mas também da propria comunidade, como
um projeto de imunizagdo dirigido & sobrevivéncia individual. Bataille rejeita a obsesséo
de Hobbes com a conservacdo da vida, estendida a ponto de sacrificar qualquer beneficio
da convivéncia. Em Bataille a vida culmina em um excedente que a expde a morte.

Por meio de uma incursao entre alguns dos principais pensadores, Esposito (2010)
mostra como a filosofia politica promove formas de imunizacdo que visam assegurar a vida
do individuo. Tal projeto tem, sucessivamente, apontado para a necessidade de criacao e
fortalecimento de artefatos que se interpde a relacdo entre os sujeitos, suprimindo sua
convivéncia como um sacrificio necessario a sua sobrevivéncia. Para romper com o
paradigma do sacrificio, Esposito (2010) atravessa a historia da filosofia politica em
direcdo ao seu limite, em que as reflexdes sobre ética e ontologia ndo mais correspondem
a distincdo cartesiana entre sujeito e objeto, ou ratio cognoscendi eratio essendi. A partir
da ontologia negativa de Heidegger e o problema morte em Bataille, a vida ndo mais é
compreendida como uma possibilidade de conservacdo do ser, mas como 0 excesso, 0
limite no qual ele se expbe. N&o pode haver sacrificio para a preservacdo da vida, pois o

ser ja contém a morte como sua impropriedade.
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6.2 QUALQUER: O “sujeito” da comunidade

N&o o trabalho, mas a inoperosidade e a descriacdo séo, nesse sentido, o
paradigma da politica que vem (que vem ndo significa futura). A
redencao, o tigqun® que est4 em questdo no livro, ndo é uma obra, mas
uma espécie particular de férias sabética. Ela é o insalvavel, que torna
possivel a salvagdo, o irreparavel que deixa advir a redencdo. Por isso a
pergunta decisiva nao € “o que fazer?”, mas “como fazer?”, o ser € menos
importante do que o assim. Inoperosidade ndo significa inércia, mas
katargesis — isto €, uma opera¢do na qual o como substitui integralmente
0 que, na qual a vida sem forma e as formas sem vida coincidem em uma
forma de vida. A exposicdo dessa inoperosidade era a obra desse livro.
(AGAMBEN, 2013, p. 103)

O filosofo italiano Giorgio Agamben, é um dos pensadores mais lidos na
atualidade. Sua obra, publicada a partir de 1970, comeca debatendo a estética e a obra de
arte, e assume, a partir do ano de 1990, maior intensidade sobre as reflexdes politicas
(ASSMANN e BAZZANELLA, 2012). O livro A comunidade que vem (2013 [1990]), que
segue o debate proposto por Maurice Blanchot (2013) e Jean-Luc Nancy (2016), marca o
inicio da segunda fase do autor.

A estrutura fragmentaria dos capitulos, sua prosa obtusa e a transitividade de
referéncias tornam a obra de dificil leitura e, segundo Bird (2016, p. 117), impossivel de
ser sistematizada. Nela, Agamben tenta repensar a relacdo entre ontologia, ética e politica,
como que buscando uma forma de ser; sem, contudo, converté-lo em uma ética prescritiva,
num duelo para “reconciliar seus objetivos filos6ficos com suas prescricdes praticas”
(BIRD, 2016, p. 104). Sua principal problematica — entéo — trata da subordinag&o do ser
pela politica e a ética modernas. Também reflete sobre a palavra e a apropriacdo pelo ser
linguistico dos referentes, o vinculo entre significado e significante; o nome — enquanto
nome proprio ou lastreado no desvelamento — que revela as construg@es dos lastros ou a
total desvinculagdo da linguagem com sua origem no ser linguistico (BIRD, 2016, p. 104).

A obra A comunidade que vem é dividida em duas partes principais “Limiar” e “O
irreparavel”. O autor comega propondo pensar o “ser que vem”, como o “ser qualquer”
(Quodlibet), ¢ assim desvincular a singularidade “do falso dilema que obriga o
conhecimento a escolher entre a inefabilidade do individuo e a inteligibilidade do
universal” (AGAMBEN, 2013, p. 10). O Quodlibet néo designa o ser por sua indiferencga,
mas ao contrario: “o ser tal que, de todo modo, importa” (AGAMBEN, 2013, p. 10).
Contém em sua etimologia algo que remete para a vontade (libet), o ser qual-quer

3% Um conceito proveniente do judaismo que indica — simultaneamente — reparaco, restituicio e redenco.
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estabelece uma relacéo original com o desejo. Com isso o autor liberta a singularidade das
relacbes de pertencimento, sem transforma-la em um ente genérico, desprovida de
caracteristicas distintivas, apenas que tais caracteristicas ndo — necessariamente —

constituem algum tipo de propriedade “comum’.

[...] n&o é um universal, nem o individuo enquanto compreendido em uma
série, mas “a singularidade enquanto singularidade qualquer”. Nesta o
ser-qual é recuperado de seu ter esta ou aquela propriedade, que identifica
0 seu pertencimento a este ou aquele conjunto, a esta ou aquela classe e
recuperado ndo para uma outra classe ou para a simples auséncia genérica
de todo pertencimento, mas para 0 seu ser-tal, para o proprio
pertencimento. Assim, o0 ser-tal, que permanece constantemente
escondido na condicdo de pertencimento, e que ndo é de modo algum um
predicado real, vem, ele mesmo, a luz (AGAMBEN, 2013, p. 10).

Afirmado o ser, enquanto singularidade qualquer, o autor passa a discorrer sobre
o ter lugar do fendbmeno. Para Agamben o entendimento de Thomas de Aquino sobre o
Limbo oferece elementos para compreensdo do reino do qualquer, como um lugar aparte
da antinomia binaria. O limbo € o lugar de destino das criangas que morrem sem serem
batizadas, assim nao possuem outra culpa além do pecado original. Sem a atribuicdo de um
pecado que as levaria a condenacdo no inferno e sem terem recebido o sacramento que lhe
pudesse garantir a salvacdo, sua condenagdo consistiria “na perpétua auséncia da visao de
Deus” (AGAMBEN, 2013, p. 13).

Pois é exatamente nesse lugar que o autor prop8e pensar a singularidade. Sem a
ideia de salvagdo ou condenacédo o ser tal-qual-quer estria irremediavelmente entregue a

sua singularidade de ser tal-qual-é.

A maior punic¢do — a caréncia da visdo de Deus — se inverte assim em
natural alegria: irremediavelmente perdidos, eles se demoram sem dor no
abandono divino. N&o é Deus que 0s esqueceu, mas sdo eles que desde
sempre o olvidaram, e contra o seu olvido é impotente o0 esquecimento
divino. Como cartas que permaneceram sem destinatario, estes
ressuscitados permaneceram sem destino. Nem bem-aventurados como
os eleitos, nem desesperados como 0s condenados, eles estdo cheios de
uma alegria ndo destindvel (AGAMBEN, 2013, p. 13).

O ser qualquer tem lugar em um “ndo lugar”, em um espago de transitividade,
mas que ndo leva a um destino, sem um fim, sendo o de permanéncia no limiar. Para
Agamben (2013, p. 17), o deslocamento das singularidades para sua relacdo de
pertencimento na antinomia do individual e do universal, tem a sua origem na linguagem.

E a palavra que transforma a singularidade em membro de uma classe, cujo sentido define
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a propriedade comum (a condicdo de pertencimento). “A compreensdao num todo M dos
distintos objetos m ndo é outra coisa do que o0 nome”.

No entanto, o raciocinio por sistema de classes leva a uma contradi¢do, conforme
exposto foi exposto por Russell*” em 1901. Ao afirmar que determinados objetos possuem
todos certa propriedade, esta implicito que tal propriedade constitui em si um objeto
definido, distinta dos objetos a que pertence. N&o obstante, “os objetos que tém a
propriedade em questdo formam uma classe, e que essa classe €, de algum modo, uma nova
entidade distinta de qualquer dos seus elementos” (AGAMBEN, 2013, p. 65), formando
entdo a classe de todas as classes que ndo pertencem a si mesmo.

O paradoxo das classes, que também revela a antinomia gerada pelo uso do nome,
uma vez que representa uma classe, definindo o lugar de do ser linguistico. Este (o ser
linguistico) é uma classe que pertence —ao mesmo tempo que ndo pertence — a si préprio’;
representa a classe de todas as classes que ndo pertencem a si mesmas seria — entdo — a
propria lingua. “Pois o ser linguistico (o ser dito) € um conjunto (a arvore) que €, a0 mesmo
tempo, uma singularidade, (uma arvore, esta arvore), e a mediacdo do sentido, expressa
pelo simbolo €, ndo pode de modo algum preencher o hiato no qual s6 o artigo consegue se
mover com desenvoltura” (AGAMBEN, 2013, p. 17).

A dicotomia posta nas relacdes de pertencimento ao qual é submetido o evento,
ou ser, na linguagem, é determinante para 0 modo como a ética € estabelecida. A partir do
ditado filoséfico: veritas patefacit se ipsam et falsum32, o autor procura demonstrar como
a nomeacao do bem, do verdadeiro, do auténtico, se afirmava somente dando lugar, ao
mesmo tempo, ao seu reverso, que nao é banido a um outro lugar, mas aparece como uma
exposicao de sua prépria impropriedade. “A ética comega somente |4 onde o bem se revela
ndo consistir em outra coisa que a apreensao do mal, e 0 auténtico e o préprio, ndo ter outro
conteddo sendo o inauténtico e o improprio” (AGAMBEN, 2013, p. 21).

O conceito que escapa o paradoxo das classes é 0 exemplo, pois “ele vale para
todos os casos do mesmo género e a0 mesmo tempo esta incluido entre eles” (AGAMBEN,
2013, p. 21). O exemplo se mostra tanto um caso particular quanto uma classe, pois ele ndo

vale por si proprio. “Nem particular nem universal o exemplo ¢ um objeto singular”

37 O paradoxo publicado por Bertrand Russell em 1901 demonstrava uma contradicio no sistema apresentado
por Frege no livro Leis fundamentais da aritmética. Esse paradoxo havia sido comunicado por carta a Russel
pelo proprio Frege que — posteriormente, em 1903 — também publicou uma formulacdo desse paradoxo no
segundo volume do seu livro.

% A verdade ndo pode manifestar-se a si propria sem manifestar o falso.
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(AGAMBEN, 2013, p. 21). O exemplo € o ser linguistico, ou ser na linguagem, é o ser que
nédo é definido por nenhuma propriedade exceto o ser-dito. “O ser-dito — a propriedade que
funda todos os possiveis pertencimentos (o ser-dito italiano) — é, de fato, também aquilo
que pode colocé-los mais radicalmente em questdo. Ele é o Mais Comum, que elimina toda
comunidade real” (AGAMBEN, 2013, p. 18). Pois, mais do que as necessidades
econémicas e o desenvolvimento tecnolégico, 0 que empurra as na¢fes para um Unico
destino comum ¢ a alienacgdo do ser linguistico, o desenraizamento de cada povo da sua
morada na lingua (AGAMBEN, 2013, p. 75).

Decisivo, nessa obra, é a ideia de uma comunidade inessencial, pois o0 que é
comum ndo pode constituir a esséncia de uma coisa singular. N&o se trata de ndo reconhecer
distingdes, mas da indiferencga, ou a “apropria¢do”, do comum e do proprio, ou da esséncia
e do acidente constitui o qualquer. Uma forma de ter lugar com todas as suas propriedades
sem que estas constituam diferenga. O “ter-lugar, a comunicagdo das singularidades no
atributo da extenséo, ndo as une na esséncia, mas dispersa-as na existéncia” (AGAMBEN,
2013, p. 27).

A qualidade de inessencial aparece exatamente em decorréncia de 0 comum estar
no que o autor define como o “atributo da extensdo”, ou seja, algo que ndo possui um
carater proprio, mas que tem uma falta como o traco que possibilita a comunicacao. Assim,
do mesmo modo como a palavra ndo seria nem a apropriacdo de algo comum (a lingua)
nem a comunicacao de um proprio, também “0 rosto humano nédo é nem o individuar-se de
uma facies genérica nem o universalizar-se de tragos singulares: € o rosto qualquer, no qual
0 gue pertence a nhatureza comum e 0 que € proprio sdo absolutamente indiferentes”
(AGAMBEN, 2013, p. 27).

Sem uma apropriacdo das qualidades, o que se externaliza seriam apenas formas
de ser. Comum e préprio, género e individuo, aprecem como aspectos colaterais do

qualquer.

A passagem da poténcia ao ato, da lingua a fala, do comum ao préprio
acontece a cada vez nos dois sentidos segundo uma linha de cintilacdo
alternante na qual a natureza comum e singularidade, poténcia e ato
trocam de papeis e se penetram reciprocamente. O ser que se gera nessa
linha é o ser qualquer e a maneira na qual ele passa do comum ao préprio
e do préprio ao comum se chama uso — ou seja, ethos (AGAMBEN, 2013,
p. 28).

O autor também utiliza o termo manere para explicar esse “ethos”, que, embora
seja préprio, ndo constitui uma esséncia e, embora seja singular, ndo constitui uma
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individualidade. Assim, manere designa “uma maneira nascente; ndo um ser que é em tal
ou tal modo, mas um ser que € o0 seu modo de ser e, portanto, mesmo permanecendo
singular e ndo indiferente, ¢ multiplo e vale para todos” (AGAMBEN, 2013, p. 34). Aideia
de uma modalidade nascente — como um “maneirismo original do ser” — permitiria
encontrar “um caminho entre ontologia e ética”. Pois o ser como manere ndo pressupde a
si como uma esséncia, a qual estaria fatalmente destinada a ser nas qualificagbes — ao
contrario, ele se exporia nelas; exporia a sua maneira, 0 seu ser assim, no livre uso de si
mesmo. “Um tal ser ndo ¢ acidental nem necessario, mas é, por assim dizer, continuamente
gerado a partir da propria maneira” (AGAMBEN, 2013, p. 35), como necessariamente
contingente e contingentemente necessario.

Compreender o ser como sendo gerado a partir da sua propria maneira de ser—
que, segundo Agamben (2013, p. 35), é a propria definicao de habito — seria 0 Unico modo
de pensar uma ética verdadeiramente possivel para 0 homem, uma ética que ndo fosse
fundada na existéncia de uma propriedade, que nao teria lugar somente dando lugar ao seu
reverso, mas que apareceria como exposicdo de sua impropriedade. Assim como a
passagem da poténcia ao ato — que aconteceria a cada vez nos dois sentidos (do comum e
do préprio) —, a relacdo entre poténcia de ser e poténcia de ndo ser ndo se da por exclusao
ou simetria, como se a poténcia de ser tivesse de negar ou superar a poténcia de néo ser

para se manifestar em ato.

Fugindo da nossa prépria impoténcia ou, na verdade, tentando servimo-
nos dela como uma arma, construimos o maligno poder com o qual
oprimimos aqueles que nos mostram a sua fraqueza; e faltando com a
nossa intima possibilidade de ndo ser, declinamos da Unica coisa que
torna possivel o amor. A criacdo — ou a existéncia — ndo é, de fato, a luta
virtuosa de uma poténcia de ser contra uma poténcia de ndo ser, é, antes,
a impoténcia de Deus frente a sua propria impoténcia, o seu, podendo nao
ndo-ser, deixar ser uma contingéncia. Ou: o nascimento, em Deus, do
amor (AGAMBEN, 2013, p. 38).

Agamben (2013, p. 40) entende que, enquanto a poténcia de ser tem por objeto
um certo ato, a poténcia de ndo ser é uma poténcia que tem por objeto a propria poténcia
— de modo que a poténcia de ndo ser poderia tanto a poténcia quanto a impoténcia, como
uma “poténcia suprema”, cuja passagem ao ato somente poderia advir “transportando no
ato a propria poténcia de nao ser”. Dessa forma, entdo, desapareceriam, a0 mesmo tempo,
tanto a necessidade quanto a contingéncia — entre 0 ndo poder ndo ser, que postula a

necessidade, e 0 poder néo ser, que define a contingéncia, a “poténcia suprema” dirige uma
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“contingéncia a segunda poténcia”, que ndo contém ou cria nenhuma liberdade, “ele pode
nao ndo-ser, pode o irreparavel” (AGAMBEN, 2013, p. 44).

Irreparavel, no entanto, nao significa dizer que o homem esta entregue a fatalidade
—ou que ele ndo tenha que ser coisa alguma, um nada —, nem que ele possa, a sua vontade,
decidir arbitrariamente estabelecer ou ndo estabelecer este ou aquele destino. “Ha de fato,
algo que o homem é e tem de ser, mas esse algo ndo é uma esséncia, nao €, alias
propriamente uma coisa: € o simples fato da propria existéncia como possibilidade ou
poténcia” (AGAMBEN, 2013, p. 45). Este, entdo, € o estatuto ontoldgico do homem para
Agamben: “o ser mais proprio do homem ¢ ser a sua propria possibilidade e poténcia”,
como determinacdo de uma indeterminacdo — justamente o que tornaria a ética efetiva.
Sendo a poténcia — ou seja, podendo ndo ser — “um sentindo proprio lhe falta”, desde
sempre “privado de fundo”; ele é e se sente em débito: “o homem sendo poténcia de ser,
esta sempre em débito, tem sempre uma ma consciéncia antes de ter cometido qualquer ato
culpavel” (AGAMBEN, 2013, p. 46).

O culpavel, no entanto, ndo € remissivel — pois ndo se refere a um ato que tenha
sido cometido por um homem, mas como estatuto ontolégico. O unico mal, portanto,
estaria na decisdo de apropriar-se desse débito, da poténcia de ndo ser, como substancia
exterior a existéncia, ou olhar apara a prépria poténcia como uma culpa que deve ser
reprimida. “Por isso, na ética ndo ha lugar para o arrependimento, por isso a Unica
experiéncia ética (que, como tal, ndo pode ser tarefa nem decisdo subjetiva) é ser a (sua
prépria) poténcia, existir a (sua propria) possibilidade; isto é, exporto em toda forma a
propria amorfia” (AGAMBEN, 2013, p. 46) — mantendo na poténcia de ser a poténcia de
nao ser, ou em todo ato a impossibilidade da acao.

O debate sobre classes iniciado no capitulo 3 (Exemplo) — que apresentava a
linguagem como a “classe de todas as classes que ndo pertencem a si mesma”, ¢ a palavra
(ou 0 nome) como a origem das antinomias — é retomado ndo mais questionando a relacéo
de pertencimento, mas, dessa vez, refletindo sobre o problema da possibilidade de passar
de um conceito a sua extensao, ou seja, de um conceito significar o objeto que denota.
Agamben (2013, p. 66) acredita que na base desse paradoxo reside 0 mesmo problema
reportado por Kant, na carta a Marcus Herz, quando este questionava: “Como as nossas
representagdes podem se referir aos objetos?”, ou seja, “o que significa dizer que o conceito

‘vermelho’ denota os objetos vermelhos?”. Pois — se é verdade que todo o conceito
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determina uma classe, que constitui a sua extensao — “como €é possivel falar de um conceito

independentemente da sua extensdo?”.

Na formulacdo de Mestre Eckhart®: “Se a forma (species) ou imagem,
através da qual uma coisa é vista e conhecida, fosse outra coisa diferente
da coisa mesma, ndo poderiamos conhecer atraves dela, nem nela, a coisa.
Mas se a forma ou imagem fosse completamente indistinta da coisa, entdo
ela seria inGtil para o conhecimento... Se a forma que esta na alma tivesse
a natureza de um objeto, entdo ndo conheceriamos através dela a coisa da
qual é forma, uma vez que se fosse ela mesma um objeto, nos conduziria
ao conhecimento de si e nos afastaria do conhecimento da coisa”. (Isto €,
nos termos que aqui nos interessam: se a palavra, através da qual uma
coisa e expressa, fosse outra em relagdo a coisa mesma ou idéntica a ela,
entdo a palavra ndo poderia exprimir a coisa.) (AGAMBEN, 2013, p. 68)

Desintrincar o pensamento do paradoxo do ser linguistico é possivel — segundo o
autor, somente por uma teoria das ideias. Tal solucéo é depreendida por Agamben (2013,
p. 69) a partir da frase de Aristoteles — 0 qual, em sua obra “Metafisica”, ao explicar a
relacdo das ideias platdnicas e os multiplos fendmenos, diz que: “segundo a participagéo,
a pluralidade dos sinénimos ¢ homdnima em relacdo as ideias”. Os sindnimos, de acordo
com essa perspectiva, seriam 0s entes que tém o mesmo nome e a mesma defini¢do — ou
seja, fendmenos que participam de um mesmo conceito, enquanto 0os homoénimos seriam
0s objetos que tém 0 mesmo nome, mas conceitos diferentes. “Assim, os cavalos singulares
sdo sindnimos em relacdo ao conceito de cavalo, mas homonimos em relacdo a ideia de
cavalo: exatamente como, no paradoxo russeliano, 0 mesmo objeto pertence e, a0 mesmo
tempo, ndo pertence a uma classe” (AGAMBEN, 2013, p. 69).

Essa alternativa ao paradoxo estabelecido no seio da Idgica proposicional — que,
de certa forma, invalidaria mesmo a possibilidade de raciocinar em termos de classe sem
entrar em contradigdo — corrobora com a proposicao do autor de que a singularidade deve
ser compreendida ndo como conceito, categoria ou identidade, mas como manere, como
exemplo, ou como ideia. O autor explica que a “singularidade qualquer ndo tem identidade,
ndo é determinada relativamente a um conceito, mas também ndo é simplesmente
indeterminada; ela é, antes, determinada somente através de sua relagdo com uma ideia,
isto é, com a totalidade de suas possibilidades” (AGAMBEN, 2013, p. 63).

Ser a sua maneira significa, entdo, que a singularidade se confina com todo o
possivel, e recebe a sua determinacdo nédo através da sua participacdo em uma identidade

conceitual ou de uma propriedade (o ser vermelho, comunista), mas unicamente através

39 Eckhart von Hochheim foi um teélogo, mistico e filosofo medieval nascido na Alemanha em 1260.
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desse confinar. “Ela pertence a um todo, mas sem que esse pertencimento possa ser
representado por uma condicdo real: o pertencimento, o ser-tal, € aqui apenas a relacéo
com uma totalidade vazia e indeterminada” (AGAMBEN, 2013, p. 63). Com esse confinar,
deve ficar entendido que ndo estd em questdo um limite, “que ndo conhece exterioridade,
mas um limiar, isto €, um ponto de contato com o espago externo, que deve permanecer
vazio” (AGAMBEN, 2013, p. 63).

Por ter lugar no limiar, o qualquer s6 pode ser o acontecimento de um fora. O
autor explica que, em muitas linguas europeias, a palavra utilizada para designar o “fora”
significa, também, lugar “a porta” (fores é, em latim, a porta da casa, thyrathen, em grego,
quer dizer literalmente, “na soleira”, “no limiar” (AGAMBEN, 2013, p. 64)) — ou seja, ndo
como espaco que jaz para além de um espaco delimitado, mas como a prépria passagem.
O limiar, na concepgdo apresentada por Agamben (2013, p. 64), ¢ “a experiéncia do limite
mesmo, o ser-dentro de um fora” — e ndo a experiéncia de “alguma outra coisa” em relagdo
a um limite. “O que é pensado no arquitranscendental quodlibet é, portanto, o que € mais
dificil de pensar: a experiéncia, absolutamente ndo-coisal, de uma pura exterioridade”
(AGAMBEN, 2013, p. 64).

Um conjunto de seres quaisquer ndo expressa uma necessidade de reforma do
Estado burocratico de direito, ou implica a formacdo de um novo Estado: o que essas
singularidades manifestam ¢ antes o “ter lugar” de uma forma de existéncia ininteligivel

para o Estado — que, portanto, se apresenta como a verdadeira ameaca a este.

O fato novo da politica que vem € gue ela ndo sera mais a luta pela
conquista ou pelo controle do Estado, mas luta entre o Estado e o ndo-
Estado (a humanidade), disjuncao irremediavel entre as singularidades
quaisquer e a organizacao estatal. Isso ndo tem nada a ver com a simples
reivindicagdo do social contra o Estado, que, em anos recentes,
encontrou, muitas vezes, expressdo nos movimentos de contestacdo. As
singularidades quaisquer ndo podem formar uma societas porque nao
dispéem de nenhuma identidade para fazer valer, de nenhum lago de
pertencimento para ser reconhecido. Em Ultima instancia, de fato, o
Estado pode reconhecer qualquer reivindicacdo de identidade que seja —
até mesmo (a historia das relacdes entre Estado e terrorismo, no nosso
tempo, é a sua eloquente confirmacdo) a de uma identidade estatal no
interior de si mesmo; mas que singularidades facam comunidade sem
reivindicar uma identidade, que homens copertengam sem uma condi¢do
representavel de pertencimento (mesmo que seja na forma de um simples
pressuposto) — eis o0 que o Estado ndo pode de forma alguma tolerar. Pois
0 Estado, como mostrou Badiou, ndo se funda no lago social, do qual
seria a sua expressdo, mas na sua dissolucdo, que ele interdita
(AGAMBEN, 2013, p. 78).
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Por fim, Agamben (2013) articula as questbes de identidade por via de
comunicacdo e linguagem. Relacionando ontologia e ética, o autor se volta para 0s
paradoxos de classe a fim de repensar as relacfes de pertencimento, e assim retirar o ser da
antinomia particular e universal. Enquanto o ser-que-vem é o ser-qualquer, sua
singularidade sé deixa ver, por si mesma, enquanto explicitada sua origem de ser-na-
linguagem. A singularidade qualquer “pertence a um todo, mas sem que esse pertencimento
possa ser representado por uma condicdo real: o pertencimento, o ser-tal, € aqui apenas a
relagdo com uma totalidade vazia e indeterminada” (AGAMBEN, 2013, p. 63).

N&o é o trabalho, mas sim a inoperosidade e a descriacdo que sdo, nesse sentido,
0 paradigma da politica que vem: € o insalvavel que torna possivel a salvacdo; é o
irreparavel que deixa advir a redencdo (AGAMBEN, 2013, p. 103). Para Agamben, as
modalidades imprdprias aparecem em diferentes grupos de pessoas que representam um
desafio a comunicacdo, moralidade e modos de ser — que ndo estdo subordinados pela
politica e ética modernas. A politica da singularidade qualquer seria mais bem descrita por
uma comunidade que ndo fosse mediada por condicdes de pertencimento — ou tampouco

pela simples auséncia de condi¢des —, mas pela pacifica manifestacdo do seu ser comum.

6.3 A COMUNIDADE INOPERADA

O filésofo francés Jean-Luc Nancy (1940) é “uma das vozes mais ressonantes na
cena filosofica contemporanea” (SCHUBACK, 2016, p. 13). Esta inscricdo de seu
pensamento esta ligada principalmente a questdo da comunidade. Para ele, a questdo da
comunidade, do ser-em-comum e do ser singular plural sdo as principais questdes de nosso
tempo, e a necessidade de sujeita-las a uma analise filoséfica completa assumiu o lugar
central em seu trabalho, ao lado de reflexdes sobre arte e literatura (DEVISCH, 2013, p.
xi). Nancy (2016) ndo prop0de a articulacdo de uma nova teoria da comunidade. Em vez
disso, o autor coloca em questdo as formas com que se fala e pensa sobre o vinculo social,
para abri-lo.

Para superar a biparticdo estabelecida entre individualidade e diferenca, ele
propde analisar a questéo a partir da perspectiva da ontologia plural de Heidegger, do ser
como ser-com, de forma a romper com a dialética binaria e expor a fratura na esséncia do
ser. Uma vez que essa concepc¢do ontologica é assumida, ndo é possivel justificar uma acéo

politica que proponha a organizagéo social pela identificacdo de uma identidade propria —
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seja ela formada na condicdo do sujeito individual ou na condicdo de uma supra-
individualidade na qual comunguem diversos individuos (DEVISCH, 2013, p. xii).

Nancy (2016, p. 36) propde repensar a comunidade “olhando para tras”. Rousseau
foi o primeiro “a fazer a experiéncia da questdo da sociedade como uma inquietacdo
dirigida a comunidade”, identificando-a com a perda de uma intimidade comunitaria — que
“produz ao mesmo tempo, pela forca, o solitario, mas pelo desejo e projeto, o cidadao de
uma comunidade soberana livre”. Concebendo a comunidade como um dos nomes do
“divino”, ou como seu substituto, “a comunhdo — substancia e ato da substancia imanente
comunicada — é que foi definitivamente retirada da comunidade” (NANCY, 2016, p. 38).

Por isso, a concep¢do romantica ou desejo da comunidade poderiam ser téo
somente uma invencdo que tentou responder a frustrante experiéncia cotidiana da
modernidade — da qual “o divino se retirou infinitamente da imanéncia” (NANCY, 2016,
p. 38), sendo substituido uma racionalidade tecnoecondmica. Nancy (2016, p. 39) afirma
que “a consciéncia cristd, moderna, humanista de perda da comunidade tem todas as
chances de ser uma ilusdo transcendental de uma razdo passando os limites de sua
experiéncia possivel”.

Além disso, de tal comunhdo entre “substdncia e ato da substancia imanente
comunicada” ndo poderia surgir algo como uma comunidade — ao contrario, “se tivesse
lugar, suprimiria instantaneamente a comunidade, ou ainda a comunicacdo como tal”
(NANCY, 2016, p. 40). A comunidade ndo poderia significar o elo com o imortal, ou
transcendental, ou mesmo corresponder a “ligacdes inferiores” de “consubstancialidade de
sangue ou de uma associa¢do de necessidades”. Para Nancy (2016, p. 43), a comunidade
apenas poderia ter lugar constitutivamente, “ordenada a morte daqueles que chamamos

talvez erroneamente de seus ‘membros’”.

A comunidade se revela na morte do outro, para o outro e pelo outro. Néo
¢ 0 espago de “mim mesmo” — sujeitos e substancias, no fundo imortais —
mas aquele dos eus que sdo sempre outrens (ou ndo sdo nada). Se a
comunidade é revelada na morte de outrem, é que é a morte ela mesma a
verdadeira comunidade dos eus que ndo sdo mim mesmo. Ndo € uma
comunhdo que fusiona 0s mim mesmos num Mim mesmo ou num NGs
superior. (...) ela assume a impossibilidade de sua prépria imanéncia, a
impossibilidade de um ser comunitario enquanto sujeito. A comunidade
assume e inscreve — esse € seu gesto e trago proprios — de algum modo a
impossibilidade da comunidade. Uma comunidade ndo é um projeto
fusional, nem de maneira geral um projeto produtor ou operatério — nem
um projeto simplesmente (essa é também a diferenca radical frente ao
“espirito de um povo” que de Hegel a Heidegger ja figurou a coletividade
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como projeto, e o projeto, reciprocamente, como coletivo) (NANCY,
2016, p. 43).

Portanto, para pensar a insistente exigéncia de comunidade, é preciso ir além do
modelo comunitarista. Ndo ¢ possivel figurar uma esséncia comunitaria em um “poér-se em
obra tecnoeconémico” (NANCY, 2016, p. 53), de forma a reproduzir a légica da obra, da
operagdo, da operatividade. A comunidade somente poderia significar uma condicédo
ontoldgica como comunicagdo, “um fato que ndo acrescenta de modo algum a realidade
humana, mas a constitui” (BATAILLE, 1988, p. 24, apud NANCY, 2016, p. 52). Uma
partilha entre existéncias singulares que ndo sdo sujeitos, cuja relacdo ndo é nem uma
comunh&o nem a apropriacdo de objetos — nem a comunicacgdo que se daria entre sujeitos
—, mas seres singulares constituidos pela partilha.

A comunidade é o que confronta o sujeito com a sua finitude — 0 que o apresenta
ao seu nascimento e morte, sua existéncia fora de si mesmo. O que néo significa que sua
existéncia esteja revestida na ou pela comunidade, como outro sujeito posto em seu lugar.
“A comunidade ndo assume o lugar da finitude que ela expde. Ela é ela mesma, em suma,
tdo somente essa exposi¢cdo” (NANCY, 2016, p. 58).

“O ser singular, que nao ¢ o individuo, ¢ o ser finito” (NANCY, 2016, p. 58). A
singularidade, entdo, ndo pode ser o resultado de uma operacdo, ou de um processo de
singularizacdo: ela ndo pode ser extraida, produzida ou derivada. A singularidade talvez
proceda do nada, pois a finitude, por si mesma, nada é. Mas “ela parece, ela se apresenta,
se expoe, e assim existe enquanto comunicacdo” (NANCY, 2016, p. 60); o adjetivo da
finitude € o comparecimento. “A comunidade consiste primeiramente nessa partilha e nessa
compari¢do da finitude” (NANCY, 2016, p. 60). O ser-finito existe pelo principio da
extensao que faz com que cada singularidade seja extensiva. “A finitude comparece, ou

seja, € exposta: essa ¢ a esséncia da comunidade” (NANCY, 2016, p. 61).

A comunica¢do ndo é um “elo”. A metafora do elo-social superpde de
modo inconveniente aos sujeitos (ou seja, objetos) uma realidade
hipotética (aquela do “elo”), a qual nos esforcamos por conferir uma
natureza duvidosa “intersubjetiva”, dotada de ligar esses objetos uns aos
outros. Isso seria tanto o elo econdmico como o elo do reconhecimento.
Mas a ordem da compari¢do é mais originéria do que a do elo. Ela
consiste na apari¢do do entre como tal (NANCY, 2016, p. 61).

A comunicagdo, ou 0 “lugar da comunica¢do” pode aparecer apenas COmMo
presenga-para-si. Qualquer tentativa de equivaléncia desse lugar por uma fusdo do sujeito

e do objeto tem por consequéncia a objetificacdo e supressao do ser, de sua alteridade e,
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portanto, leva a impossibilidade da partilha, da comunicacdo. A comunidade na qualidade
de “elo social” — de natureza “intersubjetiva” — aparece como dotada da virtude de ligar
esses objetos uns aos outros, identificando essa relacao tanto pelo reconhecimento quanto
pelo elo econdmico. No entanto, a comunidade ndo poderia estabelecer — nem emergir,
entre sujeitos/objetos ja dados — como algo produzido, seja essa producdo intencional ou
n&o.

O ser singular se da nessa comunicagédo, pois a comunicacao € o fato constitutivo
de uma exposic¢éo que define a singularidade: “ao0 mesmo tempo, sem elo e sem comunh&o,
a uma distancia igual, tanto de um motivo de apego como de uma juncao pelo exterior e de
um motivo de uma interioridade comum e fusional” (NANCY, 2016, p. 61).

Por isso, Nancy (2016, p. 63) afirma que a comunidade como um projeto de obra,
ou pelas obras, “pressuporia que o ser comum é como tal, objetivavel e produzivel (nos
locais, pessoas, edificios, discursos, instituicdes, simbolos: em suma, nos sujeitos)”. Se
assumirmos a impossibilidade de existir um ser singular como sujeito — seja ele produzido
por “for¢as alienadoras” ou autoproduzido — 0 que ainda resta € a experiéncia: fazemos a
experiéncia da comunidade, ou sua experiéncia nos faz — a experiéncia, como tal, finita. A
comunidade “é simplesmente seu ser — seu ser suspenso sobre seu limite. A comunicacao
é a inoperancia da obra social, econdmica, técnica, institucional” (NANCY, 2016, p. 63).

N&do sendo a comunidade uma obra, ela ndo somente ndo pode ser construida,
como também ndo pode ser perdida. Como atividade de partilha — movimento de passagem
ininterrupta —, a comunidade designaria algo sob o qual qualquer forma de “sociedade”
poderia ter lugar. Mesmo 0s projetos politicos mais autoritarios e repressores ndo
conseguiriam anular a comunidade — muito embora a comprometessem e a suprimissem
gravemente. “N&o se trata de fazer, produzir, ou instalar uma comunidade, ndo se trata
tampouco de venerar ou temer uma forca sagrada — mas se trata de ndo alcancar o
acabamento de sua partilha” (NANCY, 2016, p. 68), como uma tarefa infinita no &mago
da finitude.

Nancy (2016) identifica, na relacdo dos amantes, ndo a partilha que se da por uma
relacdo entre “sujeitos” — como vinculos estabelecidos a partir de identidades —, mas a
partilha de um excesso por aqueles que sdo levados para fora de si. Ndo é o outro sujeito
que toca ou expde 0 “individuo” desta maneira, mas sim o que constitui o outro do outro
(ou sua alteridade). E a singularidade do outro que provoca o amor; é 0 que marca certa

estranheza ou alteridade. De forma que ndo é possivel estabelecer uma “economia” da
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paixao, onde ndo ha nada a perder ou a ganhar — apenas o abandono a experiéncia do outro,
que ndo pode ser conhecido; ndo se configura uma identidade — na relacéo, como tal, se da
somente a experiéncia. “A presenca do outro ndo constitui uma borda colocada para limitar
0 desencadeamento das minhas paixdes: ao contrario, somente a exposi¢cdo ao outro
desencadeia minhas paixfes” (NANCY, 2016, p. 65).

Os amantes nao configuram outra “sociedade”, nem o seu “negativo e nem a sua
assuncdo”: “os amantes comportam uma verdade de relacdo, essa relagdo ndo esta nem a
margem, nem por baixo da sociedade, mas enquanto eles s&o como amantes que s&o
expostos a comunidade” (NANCY, 2016, p. 71). A paixd0 ndo operaria uma unido,
tampouco uma comunhdo transcendental, que no seu limite seria o “trabalho da morte”,
como no suicidio daqueles que se inclinam para o mito do “estar junto” numa forma pura,
que “abole a0 mesmo tempo o tocar ¢ o limite” (NANCY, 2016, p. 73). A paixdo dar-se-ia
tocando o limite, expondo os seres singulares ao seu limite, no instante do gozo, finito,
COmo seres que sao expostos para o fora: sem criar uma nova unidade, estdo afundados na
impossibilidade de tal comunh&o ou imanéncia, sem poder dar lugar a uma autopresenca.

A comunicacao que se estabelece na relagdo dos amantes —a partilha que se expde
a comunidade —tem como trago 0 comparecimento. A a¢do da comunidade é a comparicao,
comparecimento na partilha. A comunicagdo entre os amantes, a singularidade do seu
amor, compareceria, por exemplo, na comunicac&o literaria. Por literatura o autor designa
“uma inscricdo da exposicdo comunitaria e que essa exposicdo pode apenas se inscrever
ou se oferecer por uma inscri¢do”. Uma vez que a palavra dos amantes “busca, para seu
gozo, uma duracdo a qual o gozo se furta, a ‘escritura’ nesse sentido viria inscrever, ao
contrario, a duracdo coletiva e social no instante da comunicacao, na partilha” (NANCY,
2016, p. 74). Assim, mesmo sendo obra, ndo opera um sentido Unico, ndo busca o
reconhecimento, ndo realiza um projeto. Pois 0 éxtase tem esse preco erético ou fascista:
“ele supde também, necessariamente, obras (literérias, politicas etc.), mas o que se
inscreve, e se inscrevendo passa ao limite, se expde e se comunica, 0 que se partilha é a
inoperancia das obras” (NANCY, 2016, p. 74).

Assim, a “obra literaria”, como concebida aqui, ndo carregaria uma verdade, ndo
capturaria uma esséncia, ndo objetificaria uma relacdo; ela estaria mais préxima da
oralidade, de uma “simples troca publica da fala” (NANCY, 2016, p. 75). Pensar o
“politico” — nesse prisma — exigiria ndo o designar como um projeto, uma obra, a assuncao

ou elevagdo de individuos, nem operar uma comunhéo (perdida, ou por vir). “O politico
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seria o tracado da singularidade, de sua comunicagao, de seu éxtase” (NANCY, 2016, p.
75). O politico inscreveria a partilha — “uma comunidade fazendo conscientemente a
experiéncia da partilha” —, o que ja pressupde estar engajado na experiéncia da partilha —
ndo dependendo, assim, de uma “vontade politica”. Tal engajamento estaria presente na
experiéncia da comunicagao, e isso implica escrever: “¢ preciso nao parar de escrever, nao
deixar de expor o tragado singular do nosso ser-em-comum’ (NANCY, 2016, p. 75).

Por fim, para superar a concepcao de diferenciacdo pela individuacdo, Nancy
(2016) propde a singularidade do ser como uma marca ontolégica — ou seja, anterior a
constituicdo do ser como sujeito — que se apresentaria como uma forma de objetificagédo da
singularidade, por meio da supressdo de alteridade. A comunidade, entdo, seria 0 que expde
0 sujeito a sua existéncia fora de si mesmo: o levaria a sua “desobjetificacdo” através da
confrontagdo com sua finitude. “A finitude comparece, ou seja, € exposta: essa € a esséncia
da comunidade” (NANCY, 2016, p. 61). O ser-finito — ou o ser-singular — existe na sua
extensdo, € 0 ser suspenso sobre seu limite: existe somente como comunicagao e enquanto

comunicacdo, sem objetificacdo.

6.4 A COMUNIDADE DOS SEM COMUNIDADE

A “Comunidade Inconfessavel”, de Maurice Blanchot (2013), ¢ fortemente
influenciada pelos escritos entre guerras de Georges Bataille. Divide-se em duas partes: “a
comunidade negativa” e “a comunidade dos amantes”. A primeira desdobra dois conceitos
de Bataille — principio da insuficiéncia e o éxtase —, para demarcar tracos essenciais da
comunidade. A segunda deriva do conceito batalliano de mundo dos amantes — a concepgéo
de comunidade dos amantes —, com apoio em relatos literarios sobre a experiéncia do amor
romantico.

Blanchot (2013, p. 11) descreve sua intengao:

A partir de um importante texto de Jean-Luc Nancy, gostaria de retomar
uma reflexdo jamais interrompida, mas que se expressa somente cada vez
mais espagadamente, sobre a exigéncia comunista, sobre as relacdes
dessa exigéncia com a possibilidade ou impossibilidade de uma
comunidade, em um tempo que parece ter perdido até a compreensdo
disso (mas a comunidade ndo esta fora do entendimento?), enfim, sobre
a auséncia de linguagem que tais palavras, comunismo, comunidade,
parecem incluir, se pressentimos que elas portam uma coisa totalmente
outra que aquilo que pode ser comum aqueles que pretenderiam pertencer
aum conjunto, a um grupo, a um coletivo, mesmo que fosse defendendo-
se de fazer parte deles, sob qualquer forma que seja.
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O primeiro debate refere-se a0 que chama “exigéncia comunista”: de uma
comunidade satisfazer igualmente as necessidades de todos os homens (BLANCHOT,
2013, p. 12). Exigéncia que traz em si uma concepcao do humano “como ser absolutamente
imanente”. Trata-se da necessaria dissolucdo de tudo que impede o humano de “se por
como pura realidade individual”, situacdo em que um individuo pode se auto afirmar
autossuficiente em “sua recusa de ter outra origem que si, sua indiferenca a toda
dependéncia teorica frente a um outro” (BLANCHOT, 2013, p. 13).

Para contrapor esta ideia, a exigéncia de comunidade dar-se-ia ndo pela
autossuficiéncia do ser, mas por seu oposto, “na base de cada ser existe um principio de
insuficiéncia” (BLANCHOT, 2013, p. 16). Tal insuficiéncia**comanda e ordena a
possibilidade de ser — por isso ndo deriva dessa insuficiéncia qualquer “necessidade de
completude”. “O ser, insuficiente, ndo busca associar-se a um outro ser para formar uma
substancia de integridade. A consciéncia da insuficiéncia vem de sua propria colocacdo em
questdo, a qual tem necessidade do outro ou de um outro para ser efetuada” (BLANCHOT,
2013, p. 16-17).

Dito de outra forma, o ser insuficiente s pode tornar-se consciente quando em
relacdo com um outro — o que Blanchot descreve como um processo de contestacdo (se
opondo a teoria do reconhecimento). O ser, para existir, deve ir em direcdo ao outro, que 0
conteste: isto o torna consciente (esté ai a origem de sua consciéncia) da impossibilidade
de ser em si mesmo, como um individuo separado.

O ser — entendido a partir de um principio de insuficiéncia — tampouco pode ser
sujeito de uma comunidade de comunhdo, fusdo, ou “efervescéncia que reuniria 0s
elementos para dar lugar a uma unidade, a uma supraindividualidade que se exporia as
mesmas objecdes que a simples considera¢do de um Unico individuo, enclausurado em sua
imanéncia” (BLANCHOT, 2013, p. 18). Primeiramente porque 0 processo de composi¢ao
de uma unidade “supra-elevada” dar-se-ia pela decomposicao dos elementos que nela estéo
inseridos — dessa forma, suprimindo seus elementos, anularia a si mesma como
comunidade. Ademais, a insuficiéncia, como principio, ndo buscaria um fim, mas o excesso
de uma falta que se aprofunda a medida que ela va se preenchendo, pois como “existéncia
que se coloca radical e constantemente em questdo, ela ndo pode manter por si s6 essa
possibilidade” (BLANCHOT, 2013, p. 20).

40 Blanchot (2013, p. 13) atribui a Georges Bataille a concepgéo do principio de insuficiéncia que utiliza.
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O que colocaria o ser mais radicalmente em questdo, expondo-o a sua
insuficiéncia, seria a morte do outro, sua presenca para 0 outro enquanto este se ausenta.
Para Blanchot (2013, p. 22), ¢é esse “primeiro e tltimo evento (nascimento, morte)” que
funda a comunidade a partir desse movimento para fora, no qual o ser é confrontado com
a impossibilidade de ser sujeito de si, numa relagdo de assimetria com o outro, que o rouba
de si mesmo. Eis porque “a relacdo de transcendéncia que se introduz com e¢la
[comunidade] desloca a autoridade, a unidade, a interioridade, confrontando-as com a
exigéncia do fora que ¢ a regido nao dirigente” (BLANCHOT, 2013, p. 22).

A comunidade sendo revelada pela morte do outro assume a impossibilidade de
sua propria imanéncia, a impossibilidade de um ser comunitario como sujeito e, assim, a
impossibilidade da propria comunidade. Dois tragos essenciais emergem dessa reflexdo
inicial: “1) comunidade ndo é uma forma restrita de sociedade, tanto quanto ela ndo tende
a fusdo comunal; 2) A diferenca de uma célula social, ela se interdita de fazer obra e néo
tem por fim nenhum valor de producao” (BLANCHOT, 2013, p. 23).

A comunidade alude a abertura que pde o ser para fora de si mesmo — na presenca
do outrem que se retira — como “fora que ¢ a regiao nao dirigente”, negacdo de toda
soberania:

Ela inclui a exterioridade de ser que a exclui. Exterioridade que o
pensamento amestra, mesmo que lhe dé nomes variados: a morte, a
relagdo com o outrem, ou ainda a palavra, quando esta ndo é redobrada
em maneiras falantes e assim ndo permite nenhuma relacdo (de
identidade ou alteridade) consigo mesma. A comunidade, enquanto rege
para cada um, para mim e para ela um fora de si (sua auséncia), que é o
seu destino, da lugar a uma palavra* sem partilha e, no entanto,
necessariamente multipla, de tal sorte que ela ndo possa se desenvolver
em palavras: sempre ja perdida, sem uso e sem obra e ndo se
magnificando nessa perda mesma (BLANCHOT, 2013, p. 24).

Que comunidade poderia ser formada a partir de um discurso sem partilha,
multiplo, que ndo se desenvolve em palavras? Blanchot (2013, p. 25) relembra a
comunidade Acéphale*? (1936-1937), a qual “fazia um apelo a um saber fragil, ndo

engajava seus membros, como seu auditorio, sendo para um trabalho de reflexdo e

41 No original, em francés, a palavra parole, que seria mais bem traduzida por discurso ou fala, diferente de
paroles, que aparece na sequéncia, traduzido corretamente porpalavras. (“La communauté, en tant qu'elle
régit pour chacun, pour moi et pour elle, un hors-de-soi (son absence) qui est son destin, donne lieu a une
parole sans partage et pourtant nécessairement multiple, de telle sorte qu'elle ne puisse se développer en
paroles” — BLANCHOT, 1983 p. 25).

42 https://www.universalis.fr/encyclopedie/acephale-revue/
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conhecimento sobre temas que as institui¢des oficiais parcialmente negligenciavam”
(BLANCHOT, 2013, p. 24).

A comunidade Acéphale — utilizando o simbolismo da privacdo da cabeca —
pretendia excluir ndo apenas o primado da “razdo razoavel”, do lider, do calculo, da medida
e do poder. A decapitagdo simboliza o sacrificio que funda a comunidade, como um “doar-
se sem retorno ao abando sem limites”, que nao permitiria a comunidade nem aos que se
entregam a ela “nenhuma forma de presenga, e remetendo-0s assim a soliddo que, longe de
protegé-los, os dispersa” (BLANCHOT, 2013, p.28), no “desencadeamento das paixdes”
sem lei, sem fim. Assim, a Acephale é tratada como uma experiéncia compartilhada daquilo
que n&do podia ser compartilhado, nem mantido como o proprio. Existiria somente como “a
iminéncia e a retirada: iminéncia de uma morte mais préxima do que toda a proximidade;
retirada prévia daquilo que ndo permitia que ninguém se retirasse dela” (BLANCHOT,
2013, p. 29). Diferente do se observa entre os monges que “se despojam daquilo que tém,
e se despojam de si mesmos para assim fazer parte da comunidade a partir da qual eles
voltam a ser possuidores de tudo, sob a garantia de Deus; do mesmo modo os kibutz”
(BLANCHOT, 2013, p. 29).

E 0 mesmo que apelar para o “desencadeamento das paixdes”, como algo abstrato
que estaria previamente disponivel a quem quer que se ofereca sobre elas, atrelando essa
concepgdo de comunidade a uma enorme carga de passividade, reconhecida pelo proprio
autor. Contudo, esse parece ser um 6nus inevitavel — pois da mesma maneira que o amor e
a amizade, a libertacdo do espaco de intimidade e da interioridade s6 pode ocorrer por via
de um deslizamento para fora dos limites do sujeito. Segundo Blanchot (2013, p. 30), “o
unico ‘elemento emocional’ capaz de ser compartilhado, escapando a partilha, permanece
sendo o valor obsessivo da eminéncia mortal, [...] libertando [a existéncia] de tudo aquilo
que nela permanecia de servil” (BLANCHOT, 2013, p. 30).

A comunidade ndo poderia acontecer na limitagdo de um individuo — mas como
“deslizamento para fora de seus limites”, ela tem sua origem na profunda relagdo com o
outro. Blanchot (2013, p. 31) utiliza o conceito de “Experiéncia Interior” de Bataille para
descrever esse ato que, a0 mesmo tempo que se realiza, preserva sua incompletude, em
uma partilha que “expode seus limites, se expde nos limites que ela propoe transgredir”.
Inscreve-se em uma compreensdo ou acordo, mesmo momentaneo, de dois seres singulares,
“rompendo com poucas palavras” a impossibilidade de transmitir o traco Unico da

experiéncia, sua intransmissibilidade. A exposicdo maxima do individuo ao limite do ser
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encontra referéncia no conceito de éxtase, entendido ele mesmo como a comunicacéo,
“negacdo do ser isolado que, a0 mesmo tempo que desaparece nessa violenta ruptura,
pretende exaltar ou se ‘enriquecer’ com aquilo que quebra seu isolamento até abri-lo ao
ilimitado” (BLANCHOT, 2013, p. 32).

Apresentam-se assim o0s dois tracos essenciais da comunidade: o principio de
incompletude, que marca uma falta que ndo pode ser suprida, mas tdo somente excedida; e
0 éxtase, que marca o0 movimento do sujeito para fora de si mesmo — “aquilo que a leva até
0 risco do seu desaparecimento” — e aponta para sua finitude, na sua continua
descontinuidade, “seu cumprimento naquilo que precisamente a limita, sua soberania

naquilo que a torna ausente ou nula” (BLANCHOT, 2013, p. 34).

Georges Bataille enunciou [...]. “Minha conduta com meus amigos ¢é
motivada: cada ser é, creio, incapaz de ir sozinho ao extremo do ser”, essa
afirmacdo implica que a experiéncia ndo poderia ter lugar para o Unico,
jaque tem por trago romper a particularidade do particular e de expor este
a outrem: portanto, de ser essencialmente para outrem; “Se quero que a
minha vida tenha sentido para mim, é preciso também que ela tenha
sentido para outrem”. Ou entdo: “Nao posso por um instante sequer
deixar de me provocar a mim mesmo ao extremo e nio posso fazer
diferenca entre mim mesmo e aqueles dentre 0s outros com 0s quais
desejo me comunicar”. (BLANCHOT, 2013, p. 36)

A segunda parte do livro, entdo, versard exatamente sobre esse estado no qual 0s
individuos — abertos um ao outro, e, portanto, fora de si — experienciam a soliddo da
distancia irredutivel que os distingue, e que a0 mesmo tempo os redne. Situacao analoga
ao que Georges Bataille chama de “mundo dos amantes”, o qual pressupde um mundo que
¢ precisamente o esquecimento do mundo. “A afirmacao de uma relacao tao singular entre
0S seres, que 0 amor mesmo, ndo é necessario nessa relacdo” — entretanto, ainda querem
“tender em direg¢do aos Unicos seres dos quais eles ndo saberiam se aproximar por nenhuma
paixdo viva” (BLANCHOT, 2013, p. 36).

No romance A Doenca da Morte, de Marguerite Duras, que retrata a “relagdo”
de um homem com uma jovem prostituta, Blanchot (2013, p. 52) traga uma analogia entre
esse lugar furtivo de presenca da comunidade com as formas de significagdo da amada aos
olhos do amante. E em uma relacdo sempre de assimetria com o outro, que o rouba de um
si mesmo.

A comunidade dos amantes também oferece um contexto para discussdo da

separa¢do usualmente tomada entre “comunidade tradicional” e “comunidade eletiva”, na

medida em que se pode questionar o grau de liberdade dos amantes entregues um ao outro.
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A primeira se apresenta como algo imposto, a respeito do qual ndo nos cabe deliberar,
aquela a qual nossa liberdade ndo alcanca: “é a socialidade de fato, ou ainda a glorificacao
da terra, do sangue, e até mesmo da raca” (BLANCHOT, 2013, p. 65). A segunda, no
entanto, parece presumir uma decisdo, uma escolha de seus participantes — ao que Blanchot
(2013, p. 65) pergunta: “essa escolha é livre? Ou, pelo menos, essa liberdade é suficiente
para exprimir, para afirmar a partilha que é a verdade dessa comunidade”? Sem responder
a pergunta, o autor retorna, a partir de uma citacdo do Bataille, ao que propée como uma
concepgdo axiologica de suas elaboragdes: “se 0 mundo ndo fosse incessantemente
percorrido pelos movimentos convulsivos dos seres que se buscam um ao outro..., ele teria

a aparéncia de uma derrisdo oferecida aqueles que ele faz nascer”.

A comunidade inconfessavel: Serd que isso quer dizer que ela ndo se
confessa, ou entdo que ela é tal que ndo ha confissdes que a revelam, ja
gue, cada vez que se falou de sua maneira de ser, pressente-se que nao se
apreendeu dela sendo aquilo que a faz existir por auséncia? Entdo, melhor
teria valido se calar? Melhor valeria, sem p6r em valor seus tragos, vive-
la naquilo que a torna contemporanea de um passado que jamais pode ter
sido vivido? O preceito de Wittgenstein célebre demais e reiterado
demais, “E preciso calar aquilo do qual ndo se pode falar”, indica
justamente que, ja que ele ndo pdde, ao comunica-lo, se impor o siléncio
a si mesmo, é que, em definitivo, para se calar, é preciso falar. Mas com
que espécie de palavras? Eis aqui uma das questdes que este pequeno
livro confia a outros, menos para que eles respondam a ela do que para
que eles queiram justamente porta-la e talvez prolongé-la. Assim
descobriremos que ela também tem um sentido politico compelente e que
ela ndo nos permite nos desinteressar do tempo presente, o qual, abrindo
espacos de liberdades desconhecidos, nos torna responsaveis por relagdes
novas, sempre ameacadas, sempre esperadas, entre aquilo que chamamos
de obra e aquilo que chamamos de desobramento (BLANCHOT, 2013,
p. 76-77).

Blanchot (2013) - com um estilo de escrita por vezes referido como obscuro
(JORIS, 1988) - retoma a questdo da comunidade como um importante tema no debate
politico, apesar do terror com que a marcaram 0s regimes totalitarios. O autor se vale da
filosofia de Bataille para desvincula-la das concepcdes que tencionam para uma fusdo ou
comunh&o de seus elementos, bem como o enclausuramento do sujeito em formas de
autoimanéncia, uma vez que ambas as formas apresentariam a propria anulacdo da
comunidade. Como alternativa, Blanchot (2013) propde uma comunidade negativa, cujo
ethos estaria no deslizamento para fora dos limites do sujeito, ocasionado pela morte do

outro.

97



A comunidade negativa, contudo, encontraria apenas formas muito restritas de
expressao. Um exemplo capaz de ilustrar a forma como o autor a concebe seria a Acephale,
uma comunidade literaria integrada por Bataille — que Blanchot compreende como uma
experiéncia compartilhada daquilo que né&o podia ser compartilhado, nem mantido como o
proprio, e que conseguia romper “com poucas palavras” a impossibilidade de transmitir o
traco unico da experiéncia, sua intransmissibilidade. “A experiéncia s6 pode ser tal (ir ao
extremo) se ela permanece comunicavel, e ela s6 € comunicavel porque, em sua esséncia,
ela é a abertura o fora e a abertura para outrem, movimento que provoca uma relagdo de
violenta dissimetria entre mim e outro: o rasgo € a comunica¢ao” (BLANCHOT, 2013, p.

36).

6.5 REFLEXOES

Duas principais influéncias podem ser identificadas nessas novas propostas de
pensar essa exigéncia da comunidade. Uma delas € o conceito de mitsein, o ser-no-mundo
como ser-com, postulado por Heidegger no quarto capitulo de “Ser e Tempo”. A segunda
pode ser encontrada na filosofia de Georges Bataille e sua experiéncia de uma comunidade
dos que “nao possuem comunidade” — ou seja, de uma comunidade daqueles que s&o unidos
por uma falta, uma impossibilidade ou uma impropriedade.

Os autores procuram extrair as condi¢des do ser-em-comum do discurso politico,
das identidades nacionais, bem como uma suposta comunidade de igualdade normativa.
Embora eles ainda persigam uma instancia de compartilhamento — como nas formas
classicas de retratar a comunidade, que apontam o compartilhamento de bens, decisoes,
repertério simbolico e identidade. O que é compartilhado ndo é uma coisa, mas o0 nada,
como limite que constitui cada ser e os coloca em relacdo. Em vez de exaltar uma esséncia
comunitaria, se dedicam a pensar a exigéncia da comunidade, articulando a concepgao de
comunidade sem que isso assuma 0 carater de uma ética prescritiva, ou que possa ser
assumida como um projeto.

Orientam seu esfor¢o na concepgdo de uma comunidade em que 0 ser ndo seja
dominado pelo ter. A experiéncia da alteridade n&o é instrumentalizada em favor de uma
ética de valores: sua expressdo corresponde a uma condi¢do ontologica negativa. Assim, a
comunidade sé poderia ser pensada enquanto experiéncia daqueles que nédo teriam
nenhuma propriedade em comum — nenhuma substancia, nenhum modelo, nenhum projeto

ou obra a realizar.
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Entre os autores classicos, Weber é o primeiro a retirar a questdo da comunidade
em contraposicdo a sociedade, nega-la como um projeto pelo qual a humanidade deveria
trabalhar, bem como desvincular a comunidade de sua organizacdo em torno de uma
identidade. Weber aponta para relagcdes extracotidianas como a possibilidade de uma
vivéncia sem consideragdes especificamente racionais, sejam elas referentes a fins ou a
valores. No entanto, o extracotidiano ndo pode prescindir do cotidiano, no qual as normas
ganham estabilidade sob a forma de costumes habituais, tradicionalizando-se (cujas regras
se vinculam a eventos precedentes) ou burocratizando-se (com normas especificamente
racionais). A racionalizacdo € o horizonte inescapavel em que a comunidade de Weber se
descaracteriza — ao mesmo tempo em que fornece as condi¢des primeiras de sua existéncia.

Weber acaba por operacionalizar a comunidade que, por um lado, possibilita a
modificacdo da direcdo de suas consciéncias e de suas ac¢oes; ela aparece como o lugar da
critica, transformando o conteudo do sentido de costumes arraigados; — por outro lado, tem
uma duracdo momentéanea, ou seja, sera estabilizada de forma tradicional ou burocrética.
Dito de outra forma, os sujeitos tendem a deixar de agir de forma imprépria (WEBER,
20044, p. 18), e 0 novo sentido é apropriado em costumes — criando uma dialética entre o
habitual e o ndo habitual, o cotidiano e o extracotidiano. O sentido aparece como algo que
pode ser apropriado, possuido e entdo contido em formas estaveis.

Entre os fil6sofos contemporaneos, no entanto, a comunidade ndo € apenas o lugar
da critica, mas se refere as condigdes em que qualquer comunicacéo se torna possivel. Mais
do gerar novos sentidos, a comunidade colocaria o sujeito em questdo — como sujeito cujo
sentido falta. Enquanto a formagdo de sentido seria possivel apenas em um contexto
comunitario, em relacdo as forma de presenca, é a auséncia de comunidade que indica a
demanda por comunidade como aquela que nos falta e, de fato, como o estado de falta
mesmo: um vazio que nunca pede para ser preenchido com mitos novos ou antigos, mas
sim para ser reinterpretado a luz de seu proprio ndo (ESPOSITO, 2010, p. 148). A
inoperancia é utilizada para descrever justamente esse ndo alcangar uma forma apropriada
ou apropriavel — rompendo com a no¢do mitoldgica da esséncia humana, de um destino
comum, da esséncia que estd pronta para ser posta em funcionamento, dirigindo-se a sua
finalidade. A inoperancia compareceria no limiar — em que o ser se apresentaria tal-qual-¢é
—, nas relagdes, sem estar subjugado ao pertencimento nas categorias que o produziram

como coisa, excluindo o ser de qualquer governabilidade.
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N&o é Deus que 0s esqueceu, sao eles que o esqueceram desde sempre, €
contra 0 seu esquecimento é impotente o esquecimento divino. Como
cartas sem destinatario, estes ressuscitados ficaram sem destino. Nem
bem-aventurados como o0s eleitos, nem desesperados como 0s
condenados, eles estdo cheios de uma alegria que ndo pode chegar ao fim
(AGAMBEN, 2013, p. 14).

As consideracOes de Blanchot (2013) sdo pautadas principalmente por um esforgo
em desvincular a comunidade de concepgdes que possam dirigir 0os &nimos no sentido de
uma comunhao, fusdo, ou “efervescéncia que reuniria 0s elementos para dar lugar a uma
unidade, uma supraindividualidade que se exporia as mesmas objecGes que a simples
consideragdo de um dnico individuo, enclausurado em sua imanéncia” (BLANCHOT,
2013, p. 18). Para isso, ele propde uma perspectiva negativa da comunidade, ou uma
comunidade daqueles que nada tem em comum.

A comunidade seria marcada por dois tragcos essenciais: 1) o principio de
incompletude — que marca uma falta que ndo pode ser suprida, mas tdo somente excedida
—, € 2) 0 éxtase — que marca o movimento do sujeito para fora de si mesmo, “aquilo que a
leva até o risco do seu desaparecimento”, e aponta para sua finitude, na sua continua
descontinuidade, “seu cumprimento naquilo que precisamente a limita, sua soberania
naquilo que a torna ausente ou nula” (BLANCHOT, 2013, p. 34). A comunidade, no
entanto, apenas se relevaria em formas bastante restritas, considerada principalmente na
escrita literaria, inscrita em uma compreensdo ou acordo momentaneo — entre dois seres
singulares — “rompendo com poucas palavras” a impossibilidade de transmitir o trago Unico
da experiéncia, sua intransmissibilidade.

Nancy (2016) compartilha com Blanchot (2013) a ideia de que tanto o primado
liberal do individuo quanto o primado comunitario da comunidade partilham da mesma
concepgdo imanentista, como uma “metafisica da autoproducdo” (DEVISCH, 2013, p. xi).
Isso significa que eles partem de uma concepc¢do de identidade como uma totalidade
imanente que s6 é marcada posteriormente pela diferenca.

Esse modelo é criticado por ser produtivo em um duplo sentido. A comunidade
representaria o objetivo de seres que produzem, na esséncia, a sua propria esséncia como
seu trabalho. A relacdo de potencialidade-atualidade produz um fechamento totalitario da
comunidade em uma nocao mitoldgica da esséncia humana, em que a esséncia esta pronta
para ser posta em funcionamento (BIRD, 2016, p. 70). E precisamente esse mito produtivo

que Nancy tenta interromper.
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Para superar essa concepc¢do, Nancy (2016) propde a singularidade do ser como
uma marca ontologica: isto é, anterior a constituicdo do ser como sujeito, que ja seria uma
forma de objetificacdo da singularidade. A comunidade, entdo, seria 0 que expde 0 sujeito
a sua existéncia fora de si mesmo — o levaria a sua “desobjetificagdo” pela confrontagio
com sua finitude. “A finitude comparece, ou seja, € exposta: essa ¢ a esséncia da
comunidade” (NANCY, 2016, p. 61). O ser-finito — ou o ser-singular — existe na sua
extensdo, é o ser suspenso sobre seu limite; deste modo, existe somente como comunicacao
e enquanto comunicacdo, sem objetificacdo.

Se assumirmos a impossibilidade de um ser-singular como sujeito — seja ele
produzido por “forgas alienadoras” ou autoproduzido —, 0 que ainda resta é a experiéncia.
Assim como em Blanchot (2013), Nancy (2016) vé no “desencadeamento das paixdes”
uma experiéncia da liberdade que ndo esté relacionada com a autossuficiéncia. Contudo —
diferente de Blanchot (2013) —, para Nancy (2016, p. 71) os amantes ndo sdo o0 negativo da
sociedade: “essa relacdo ndo estd nem & margem, nem por baixo da sociedade, mas
enguanto eles sdo, como amantes que sdo expostos a comunidade”. Mas adverte que a
relacdo dos amantes, ou a exposicdo a comunidade, ndo estd imune a uma ldgica
totalitarista, pois “0 éxtase tem esse prec¢o: erotico ou fascista” (NANCY, 2016, p. 74), uma
vez que necessariamente pressupde obras — mesmo que o que se partilhe seja a inoperancia
dessas obras.

Pensar o “politico” — nesse prisma — exigiria que este ndo fosse assumido como
um projeto ou uma obra. A politica deveria manter aberto o espaco necessario a
coexisténcia. O politico inscreveria a partilha — “uma comunidade fazendo
conscientemente a experiéncia da partilha” —, 0 que, na verdade, ja pressupde estar
engajado na experiéncia da partilha, ndo dependendo, assim, de uma “vontade politica”
(NANCY, 2016, p. 75).

Agamben (2013) também articula as questbes de identidade por meio da
comunicacgéo e da linguagem. No entanto, leva a discussdo para uma radicalidade mais
extrema. Relacionando ontologia e ética, o autor postula o ser como ser na linguagem.
Volta-se para os paradoxos de classe a fim de repensar as relacdes de pertencimento e assim
retirar o ser da antinomia particular e universal. Enquanto o ser-que-vem é o ser-qualquer,
sua singularidade s6 deixa ver — por si mesma — enquanto explicitada sua origem de ser-
na-linguagem. Isso acontece pelo uso do exemplo, que é a0 mesmo tempo uma

particularidade e uma universalidade; € o ser-dito. “O ser-dito — a propriedade que funda
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todos os possiveis pertencimentos — é, de fato, também aquilo que pode coloca-los mais
radicalmente em questdo. Ele ¢ o Mais Comum, que elimina toda comunidade real”
(AGAMBEN, 2013, p. 18).

Ele elimina toda a comunidade “real” porque o lugar do exemplo é sempre ao lado
de si mesmo, na sua extensdo — em um espago vazio que, consequentemente, ndo constitui
nenhuma esséncia. “Ha de fato, algo que o homem ¢ e tem de ser, mas esse algo ndo ¢ uma
esséncia, ndo €, alias, propriamente uma coisa: € o simples fato da propria existéncia como
possibilidade ou poténcia” (AGAMBEN, 2013, p. 45). Como um “maneirismo original do
ser”, ndo pressupde a si como uma esséncia — que estaria fatalmente destinado a ser nas
qualificagcdes —; ao contréario, ele se exporia nelas, a sua maneira, 0 seu ser-assim, no livre
uso de si mesmo.

A singularidade qualquer “pertence a um todo, mas sem que esse pertencimento
possa ser representado por uma condigdo real: o pertencimento, o ser-tal, é aqui apenas a
relacdo com uma totalidade vazia e indeterminada” (AGAMBEN, 2013, p. 63). Nesse
confinar, deve ficar entendido que ndo estd em questdo um limite, “que ndo conhece
exterioridade, mas um limiar, isto €, um ponto de contato com 0 espago externo, que deve
permanecer vazio” (AGAMBEN, 2013, p. 63). A politica da singularidade qualquer seria
melhor descrita por uma comunidade que ndo fosse mediada por condicbes de
pertencimento — ou tampouco pela simples auséncia de condi¢Ges (comunidade negativa,
como proposto por Blanchot (2013)) —, mas pela pacifica manifestacdo do seu ser comum.

Enquanto a obra de Nancy (2016) se concentra no cum, Esposito (2010)
desenvolve a questdo do munus. Ele mostra como a filosofia politica — desde Hobbes —
procurou promover formas de imunizacdo direcionada para garantir a sobrevivéncia
individual e, nessa intengdo, prescreve a criagdo de “proteses artificias” — ou artefatos —
que se interpdem a relacdo entre os sujeitos. Esposito encontra no munus uma alternativa a
imunizagdo que ligaria politica, ética e ontologia a partir de uma falta apresentada como
dever comunal. Essa conexdo ¢ indicada por Heidegger: “uma criatura que esta
fundamentalmente interessada em um dever, conhece a si como um ainda-nao-cumprido”.
Pelo munus, Esposito (2010) cria a abertura no ser dos communitas: como um débito que
ndo pode ser sanado, ele aparece ndo como uma propriedade, mas o seu limite, como uma
impropriedade. Os communitas sdo pessoas unidas por uma obrigacdo ou uma divida; ndo
por uma “adi¢do”, mas por uma “subtragdo”, ou mesmo como aquele que ¢ “afetado”, ao

contrario do que ¢ “isento”.
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O outro ndo pode ser aproximado, nem pode ser absorvido ou incorporado por um
eu, ou vice-versa, porgue o outro ja € dado com o primeiro: ndo ha ninguém sem o outro.
Isso significa comegar ndo com um eu, nem com um ndo-eu, mas com cum, que ndo aparece
como elementos que em certo ponto se juntam, nem no modo de uma totalidade que é
subdividida, mas na forma de ser sempre uns-com-0s-outros € 0S-uns-dos-outros
(ESPOSITO, 2010, p. 94).

No entanto, essa abertura no ser — que em Heidegger levaria a dissolugédo do
sujeito — é apresenta pela perspectiva batailiana apenas como uma ferida que, por um lado,
leva o sujeito ao limite do ser, o destituindo de sua subjetividade; e por outro lado, garante
a persisténcia do sujeito de alguma forma, mesmo que seja o sujeito da falta. Se em
Heidegger o cum é a forma original que define nossa condicdo desde o inicio, para Bataille
0 cum constitui o limite para além do qual ndo se pode ter uma experiéncia sem se perder
(ESPOSITO, 2010, p. 121). Tal experiéncia tem por exigéncia a abertura do outro, como
se por contagio. N&o seria apenas uma abnegacdo do eu em favor do outro, mas também
de seres expostos ao seu limite.

O abandono do sujeito — nessa perspectiva — ndo assume mais o carater sacrifical,
mas virando-o para fora — em sua exterioridade nua — assume sua falta ndo mais como um
meio doloroso para a realizagdo de um proposito final — o da sobrevivéncia —, mas como
propdsito préprio, despojado de todas as instrumentalidades e reduzido por esse motivo até
um fim (ESPOSITO, 2010, p. 126). O que sera encontrado nesse “exterior” nao ¢ possivel
dizer: assim como ndo é possivel afirmar quando ou onde 0 homem se deparard com ele.
No entanto, a distancia do horizonte nunca foi uma boa razdo para desviar o olhar
(ESPOSITO, 2010, p. 128).
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7 ECOVILAS E AS CONCEPCOES DE COMUNIDADE

A fim de compreender a concepcao de comunidade inscrita e subjacente ao projeto
do movimento de ecovilas este capitulo apresenta, primeiramente, uma exposi¢do do
discurso sobre comunidade contido em materiais da GEN e textos escritos por pessoas que
estiveram diretamente envolvidas na sua constituicdo. Posteriormente, sdo exploradas
possibilidades de aproximacgédo desse discurso com as concepcdes teoricas revisadas no
capitulo anterior. Por fim, é realizado um debate acerca das possibilidades de compreenséao
dos dados de campo, coletados a partir do estudo de caso.

7.1 O PROGRAMA GEN

Embora a “comunidade” seja um elemento central na concep¢do do que se
pretende designar por ecovila, uma consulta a principal fonte de informacdes oficiais do
movimento — o0 website da GEN - revela despreocupagdo com especificidades
terminoldgicas.

Contudo, na resposta a questdo “o que sdo ecovilas?”, a GEN caracteriza
comunidade segundo trés subdivisdes: “[as] ecovilas sdo comunidades intencionais,
tradicionais ou rurais, que sdo conscientemente projetadas pelas pessoas locais, de forma
participativa, nas quatro dimensdes da sustentabilidade (social, cultural, ecologica e
econdmica) para regenerar o ambiente social ¢ natural” (GEN, 2018, traducao nossa).

Comunidades urbanas consistiram em: “comunidades ou ecovizinhanga com uma
visdo comum, para reinventar a vida na cidade e se tornarem mais sustentaveis,
colaborativas e participativas” (GEN, 2018, tradugdo nossa). Por comunidades tradicionais
sdo designadas: “vilas rurais ou comunidades ja existentes que decidiram projetar o seu
proprio caminho para o futuro, utilizando processos de decisdo participativos para
combinar a sabedoria de sustentacdo da vida tradicional com inovagdes positivas” (GEN,
2018, traducdo nossa). E as comunidades intencionais seriam “criadas por pessoas que se
unem com um proposito ou visdo compartilhada” (GEN, 2018, traducéo nossa).

“What is an Ecovillage”, de Hildur Jackson (1998, p. 9, traducéo nossa), uma das
fundadoras da GEN, apresenta a seguinte descri¢ao (no tépico comunidade): “Ecovilas sao
comunidades em que as pessoas se sentem apoiadas e responsaveis pelos que estdo a sua
volta. Elas fornecem um sentimento profundo de pertencimento. Elas sé&o pequenas o
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suficiente para que todos se sintam empoderados, vistos e ouvidos. Assim, as pessoas sao
capazes de participar de forma transparente na tomada de decisdo sobre as questdes que
afetam a sua propria vida e de sua comunidade”.

Indicios sobre o sentido em que o termo é empregado aparecem numa das poucas
publicagcbes da GEN, o livro Ecovillage: 1001 ways to heal the planet. Nele s&o
apresentados relatos de experiéncias de ecovilas nos cinco continentes. O capitulo: The
power of communty, escrito por Leila Dregger (2015), editora responsavel pelo material de
comunicacdo da GEN, expde algumas reflexdes.

A comunidade ¢é representada como “casa original dos seres humanos”
(DREGGER, 2015, p. 23). Porque “tudo vive em comunidade”, desde os planetas até as
células que formam os organismos: tudo encontra um lugar na sua singularidade em
interagdo com o outro, dentro da estrutura de um todo maior. Somente juntos, na sua
diversidade, coordenados pelo misterioso principio de auto-organizagdo, as partes sao bem-
sucedidas (DREGGER, 2015, p. 23).

Citando o trabalho da arquedloga Marija Gimbutas, Dregger (2015, p. 23) afirma
que, na cultura das tribos originarias, existia pouca violéncia e punicéo, a sexualidade era
vivida de forma relaxada, homens e mulheres eram relativamente iguais. As decisdes eram
tomadas em conjunto — sem hierarquia — e provavelmente eram sustentaveis, pois eram
alteradas quando a tribo sentia que havia alcangado o limite ecoldgico. Essa cultura teria
sido substituida na revolugdo neolitica, quando surgiu uma nova organizacdo social
baseada na lavoura e domesticacdo de animais. Essas novas sociedades usaram a violéncia
e substituiram a complementaridade e a cooperacdo pelas hierarquias de comando e
controle (DREGGER, 2015, p. 24). A essa mudanca social corresponderia uma
transformacéo no desenvolvimento interior do sujeito e na auto-organizacdo — levando a
uma crescente autoconsciéncia e alteracdo das formas organizacionais para que as pessoas
pudessem encontrar mais liberdade e libertacdo das tradicdes e convengdes estabelecidas
(DREGGER, 2015, p. 24).

Dregger (2015, p. 24) afirma que — ao se voltarem para a hierarquia e o patriarcado
— essas sociedades cortaram o vinculo com a comunidade. O homem aprisionando o
homem na solidao, sem o0 senso de pertencimento a uma comunidade de vida, passaria a
arruinar o mundo com sua ganancia (DREGGER, 2015, p. 23).

Esse movimento teria gerado um trauma coletivo, deixando em aberto um anseio

por comunidade — que permaneceria, desde entdo, insatisfeito. Seria preciso uma reacdo
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conjunta contra a competicao e a separacao que estdo destruindo a terra. A qual s6 pode ser
alcancada por uma auténtica experiéncia do todo e da comunidade, sentindo essa rede de
afinidades que nos une como uma cola invisivel (DREGGER, 2015, p. 22).

A principal competéncia que ecovilas e comunidades intencionais trazem € esta:
“decidiram lidar com seus problemas e desafios em comunidade, e continuarem juntos
apesar dos conflitos, dificuldades e fadiga que inevitavelmente ocorrem” (DREGGER,
2015, p. 23, traducdo nossa).

Frequentemente referenciado, 0 Occupy € trazido como exemplo desse anseio por
comunidade. O movimento que ocorreu em 2011 é descrito como um fenémeno em que
pessoas jovens — sobrecarregadas com a pressdo da competicdo e sem perspectivas
significativas — experienciaram o “milagre da comunidade”. Contudo, em pouco tempo,
sem experiéncia e conhecimento sobre como unir um grupo de forma permanente, as
pessoas teriam se dispersando das questdes essenciais: 0 grupo acabou perdido em infinitas
discussdes sobre banalidades, como uma vitéria do paradigma “melhor confiar em si
mesmo” (DREGGER, 2015, p. 22, traducdo nossa).

Todavia, segundo a autora, para criar o “mundo lindo que nés sonhamos”, ¢
preciso um novo paradigma social com comunidades de confianca em seu centro
(DREGGER, 2015, p. 22). Ela afirma que iniciativas e projetos inovadores falham néo por
causa de ameagas externas — mas devido a brigas internas, disputas de poder, inveja e
segredos, em vez de um trabalho conjunto para o bem comum. Para que as comunidades

ganhem permanéncia, devem observar cinco aspectos exposto no Quadro 2:

Quadro 2: Os cinco aspectos das comunidades permanentes

A comunidade deve dar suporte a singularidade individual, tanto quanto
ao seu sentimento de pertencimento (DREGGER, 2015, p. 24). As
comunidades futuras ndo se caracterizariam pela conformidade; seria
preciso deixar espago para o desenvolvimento individual e para a
diversidade. Mas também reconhecemos a diferenca entre o Eu e 0 Ego:
enquanto o primeiro € algo que nos conecta, 0 segundo nos separa
(DREGGER, 2015, p. 24). Assim, a comunidade deve fornecer um lugar
para encontrarmos e falarmos da nossa verdade pessoal.

Amizade e simpatia uns pelos outros sdo importantes, mas podem ser
momenténeos. A autora acredita que, para manter uma comunidade
unida, é essencial uma compaixao global e um objetivo comum com o
2) Um objetivo comum: qual os participantes possam se identificar (DREGGER, 2015, p. 25).
N&o seriam interesses individuais que criam uma comunidade
duradoura, mas os “objetivos da humanidade”: uma forte ligagdo surge
entre 0s membros quando eles percebem que se complementam e que
podem confiar uns nos outros em relagdo ao objetivo comum
(DREGGER, 2015, p. 25).

A confianga s6 aparece quando as pessoas agem com transparéncia e
mostram o0 gue esta em seu interior, sem medo de serem julgadas pelos

1) Relacéo entre
comunidade e
individualidade:
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3) Confianga e outros. Em vez de fofocas e segredos, seria preciso que as comunidades
transparéncia: utilizassem métodos que ajudem as pessoas a expor 0 que sentem
profundamente. N&o se trata de machucar uns aos outros, mas de se
mostrar e compreender e se liberarem uns aos outros (DREGGER, 2015,
p. 25).

Ndo € possivel haver comunidade sem uma estrutura decisdria
4) Estrutura de lideranca e participativa em que todas as vozes sao ouvidas. Mas a democracia de
democracia de base: base exige pessoas maduras com qualidades de lideranca, para que a
responsabilidade  possa  verdadeiramente  ser  compartilhada.
Fundamentalmente, as decisdes devem ser tomadas por aqueles que
estdo dispostos a assumir a responsabilidade (DREGGER, 2015, p. 25).
Diferencas, atracGes e mal-entendidos entre homens e mulheres criam
uma dindmica em cada comunidade, de tal modo que ndo devem ser
5) A dindmica dos géneros: ignorados. As comunidades podem ser um espaco de cura para casais e
familias. No caso de conflitos, ajuda ter amigos que ndo fiquem do lado
de um ou de outro, mas que estejam do lado do amor e da verdade entre
eles (DREGGER, 2015, p. 26).

O que foi exposto sobre a relacdo dos individuos na comunidade é valido para
pensar a relacdo entre comunidades. Nao apenas respeitar suas diferengas, mas utiliza-las
como complementariedade, trabalhando para um objetivo comum, de forma democratica e
transparente (DREGGER, 2015, p. 26). O que foi dito sobre a relacdo entre individuo e
comunidade corresponde ao modo das comunidades relacionarem-se com a GEN. Esta
funciona como uma comunidade de comunidades.

Outro relato pode ser encontrado no livro escrito por Jonathan Dawson,
Ecovillages: New Frontiers for Sustainability. Dawson é ex-presidente da GEN, principal
autor do curriculo de economia sustentavel do Gaia Education, professor de “economia
para transi¢do” no Schumacher College ¢ morador da comunidade Findhorn, onde se
encontra a sede da GEN.

Dawson (2006, p. 13) afirma que o conceito de ecovila, cunhado pelo casal
Gilman (1996), ndo representou uma tentativa de retorno a qualquer passado idealizado. A
intencdo era criar uma sintese da expertise sobre governanca no ambito comunitario e
aplicacdo de tecnologias modernas de eficiéncia energética. Contrastando com a crescente
especializacdo, gigantismo e alienacdo da sociedade, as ecovilas eram propostas como uma
integracdo de funcbes em escala humana: assim, se tornariam um microcosmo
compreensivel de toda a sociedade. Espelhando-se em descobertas da teoria da
complexidade e do pensamento sistémico, enfatizando as conexdes e relagfes entre as
atividades, processos e estrutura, foi possivel projetar as ecovilas como uma
micromanifestacéo fisica de uma nova e holistica visdo de mundo (DAWSON, 2006, p.14).

Explicando as diferencas com o movimento de cohousing, Dawson (2006, p. 23)
afirma que, nas ecovilas, a dimensdo da comunidade é mais forte, pois seus residentes
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teriam menos espacos de privacidade, com membros trabalhando dentro da comunidade,
frequentemente por um salario menor daquele que é pago na sociedade e —em muitos casos
—com algum elemento de divisao dos recebimentos ou formas de redistribuicéo de riqueza
entre o grupo. As ecovilas também tendem a ser comunidades com forte compartilhamento
de valores. Os membros das ecovilas se veem como estando a servi¢o de uma causa maior,
geralmente apresentada como restauracdo da natureza (dimensdo ecologica) e
fortalecimento da comunidade (dimensdo social), nutrindo a economia local (dimensédo
econdmica) e se aprofundando em seu conhecimento espiritual (dimensao cultural).
Mesmo que o termo ecovila seja utilizado na designacdo de fendmenos que
expressam uma grande variedade de circunstancias, visoes e estratégias, Dawson (2006, p.
34) acredita que existem cinco atributos que — em maior ou menor intensidade — parecem

estarem presentes em todas elas (ver Quadro 3).

Quadro 3: Os cinco atributos das ecovilas

As ecovilas, talvez acima de tudo, sdo uma resposta a alienacdo e
solidao da condicdo moderna. Ela responde a um anseio das pessoas
1) Primazia da comunidade por se reconectarem de forma significativa, de se sentirem membros
Uteis e valiosos de sociedades em escala humana. Os beneficios do
comunitarismo ndo se limitam & convivialidade: facilitado pela escala
reduzida, o compartilhamento das refei¢des, instalacdes,
equipamentos, ferramentas, entre outros, permite uma reducdo
significativa no consumo de recursos (DAWSON, 2006, p. 34).

As ecovilas dependem totalmente, ou menos no seu inicio, dos
recursos, imaginacdo e visdo dos membros da comunidade.
Geralmente elas sdo resultado de uma insatisfacdo generalizada com a
2) Iniciativas de cidaddos cooptacdo do estado por interesses corporativos e seu descaso ou
inabilidade de lidar com problemas ecoldgicos e sociais, fazendo as
pessoas procurarem alternativas fora do sistema. As ecovilas assumem
um significado de libertacdo como consequéncia de uma escolha
consciente de se retirar dos acordos da sociedade dominante para
criarem outros que supram melhor as suas necessidades (DAWSON,
2006, p. 34). Mesmo que algumas comunidades, como Auroville e
Mabam and Faoune, gozem o beneficio de contar com doadores e
investidores generosos, as iniciativas foram geradas pelos proprios
membros das comunidades.

Nas comunidades do Sul, as batalhas entre comunidades e empresas
sdo bastante evidentes: a agua, por exemplo, é frequentemente
desviada das pequenas fazendas para abastecer a monocultura de

3) Lutam para reaver o grande escala. No Norte, essas batalhas também existem: as
controle sobre seus proprios comunidades sdo achatadas e ficam dependentes de recursos providos
recursos por empresas com condi¢des de trabalho precérias e ecologicamente

degradantes. A oposi¢cdo a economia globalizada fornece uma 6tima
razao para as ecovilas tentarem reaver o controle das varias dimensdes
da vida, como plantar sua propria comida, construir suas proprias
casas, produzir sua propria energia, criar uma cultura e modos de vida
proprios (DAWSON, 2006, p. 35).

Muito embora um grande nimero de ecovilas ndo fagam nenhuma
referéncia a espiritualidade e alguns se mostrem bastante receosos
dessa questdo, para além de comunidades explicitamente espirituais,

108



4) Valores compartilhados como Auroville, entre as comunidades do movimento de ecovilas
existe um comprometimento geral com a justica global, restauracdo
ecologica, reconstrucdo da comunidade, entre outros. No entanto,
Dawson (2006, p. 23) afirma que, mesmo sem reivindicar nenhuma
forma de espiritualidade, os objetivos humanistas, socialistas e
ecoldgicos das ecovilas assumem uma dimensdo quase espiritual.

A fungdo central das ecovilas é desenvolver novas ideias, tecnologias
5) Centros de pesquisa, e modelos, e compartilhar isso como o mundo, desenvolvendo
treinamento e demonstracéo solugdes para problemas globais. Essa é uma importante medida de
distincdo das ecovilas e outros movimentos de regeneracdo ambiental
que focam em melhorar as condic@es locais; as ecovilas estdo sempre
a servico de um objetivo maior (DAWSON, 2006, p. 36).

Confronto com arcaboucos teéricos

Sem citar nenhuma concepcdo tedrica especifica, 0s textos apresentam uma
perspectiva bastante homogénea. Afirmam a comunidade como um projeto concebido e
realizado por pessoas que compartilham certos valores e objetivos e anseiam se
“reconectarem” de forma significativa (DREGGER 2015, p. 24), a ponto de se sentirem
membros uteis e valiosos de sociedades em “escala humana” (DAWSON, 2006, p. 34).

Muito embora ecovilas possam ser estabelecidas em trés tipos de comunidade —
intencionais, tradicionais e urbanas — todas pressupdem certo nimero de pessoas habitando
um espaco proprio. Para que comunidades tradicionais ou urbanas preexistentes se
convertam em ecovilas, € necessario que os habitantes se unam pela vontade de se integrar
a esse projeto. Em todas as perspectivas, € possivel identificar a referéncia ao
compartilhamento de propriedades subjetivas — valores e crengas — e objetivas — habitar
determinado espago geografico. A caracterizacdo de uma ecovila passa necessariamente
pela identificagdo de tais propriedades.

Atentando para a expressdo “escala humana”, que possui uma conotagdo vaga,
percebe-se que ndo se refere a um sentido genérico de espécie. Seu uso pode ser mais bem
compreendido como sindénimo de uma escala inteligivel para seus membros, “elas devem
ser pequenas o suficiente para que todos se sintam empoderados, vistos e ouvidos”
(JACKSON, 1998, p. 9), tornando evidente que — na concepg¢ao do movimento de ecovilas
—a comunidade pressup8e contornos substantivos.

A questdo dos contornos substantivos demarca uma diferenca entre a teoria
classica e a contemporanea, j& referenciadas em capitulos anteriores. Entre os autores
contemporaneos, € explicita a contraposicdo a concepcdo da comunidade como projeto,

obra ou propriedade comum; a reflexdo é direcionada para uma ontologia do ser-com, sem
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contornos substantivos; portanto, desde ja € possivel afirmar que o sentido subjacente a
concepcao de comunidade nas ecovilas ndo encontra correspondéncia na semantica
proposta pelos autores contemporaneos.

Dentro do espectro de teorias classicas, um valioso critério distintivo estd na
énfase explicativa de relacOes sociais versus relagfes de producdo. No projeto proposto
pelo movimento de ecovilas, € evidente a primazia destas primeiras. Dregger (2015, p. 23)
afirma que a ganancia, a competicéo e o individualismo — que caracterizam o modo de vida
no capitalismo — sdo resultados de uma cultura patriarcal e hierdrquica. Para serem
superados, ¢ preciso que os sujeitos tenham uma “experiéncia do todo da comunidade”,
sentindo a “rede de afinidades que nos une como uma cola invisivel” (DREGGER, 2015,
p. 22, traducdo nossa). Manifestando assim uma perspectiva préxima da concepgédo
romantica da sociedade.

Muito embora, Dawson (2006, p. 13) afirme que as ecovilas ndo representam uma
tentativa de retorno ao passado idealizado; diversos indicios permitem afirmar a
proximidade das concepcdes no projeto de ecovilas com 0 movimento do Romantismo.

Segundo White (2013, p. 2), o Romantismo utilizava o termo comunidade
principalmente para significar pequenos grupos rurais que — em contraposi¢cdo com 0s
centros urbanos que cresciam de forma cadtica — apresentavam-se com uma situacao social
menos complexa e — por isso —, poderiam ser mais facilmente remodeladas e reorganizadas
para que os individuos tivessem maior liberdade, e o produto do trabalho pudesse ser
distribuido com maior equidade. Dawson (2006, p. 34) — em estrita consonancia — explica
as ecovilas em termos de um “microcosmo compreensivel”, criado por pessoas
comprometidas com a justica, que se retiram da sociedade para criarem seus proprios
acordos com maior liberdade (DAWSON, 2006, p. 35).

Dentre os teoricos revisados nesse trabalho, Ferdinand Tonnies (2001) é o autor
que melhor corresponde a perspectiva romantica (TOTTO, 1988; SCHMITZ, 1983;
LUKACS, 1972; MIRANDA, 1995). Ele concebe a Gemeinschaft como uma organizagio
social organica, originaria do ser humano, na qual os sujeitos cooperam por coincidirem
sua acdo com a vontade essencial. Por mais que cada ser constitua um sujeito, esse sujeito
é caracterizado por uma disposicao para a agdo, que coincide com uma orientacdo que esta
em sua esséncia, determinando seu lugar de pertencimento em um todo. Os sujeitos
constituem a matéria do todo; o todo — enquanto forma infinita — cria e da sustentacdo aos
sujeitos, finitos e substituiveis (TONNIES, 2001, p. 180).
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Assim, 0 eu humano ou o “sujeito” da vontade essencial, como o proprio
sistema da vontade essencial, constitui uma unidade. Ou seja, € uma
unidade dentro de uma unidade maior, bem como contendo outras
unidades menores dentro de si. Como um organismo e seus componentes,
no entanto, € uma unidade por causa de sua autossuficiéncia interior,
unum per se, e porgue suas partes estdo todas relacionadas a ela como
uma entidade viva (TONNIES, 2001, p. 179, traduc&o nossa).

Essa forma de organizagédo, contudo, foi sucedida pela sociedade, na qual os
individuos estdo fundamentalmente separados apesar de tudo que os une (TONNIES, 2001,
p. 52). A disposicdo para a acdo, nesse caso com a vontade arbitraria, emana de um
individuo (sujeito da vontade arbitraria), ou ego, desenvolvido, consciente de si, cuja
existéncia esta orientada para um objetivo fixo (TONNIES, 2001, p. 117).

Em sentido analogo, Dregger (2015, p. 23) apresenta a comunidade como “casa
original dos seres humanos”. Em comunidade, os sujeitos unidos em cooperagdo, como um
organismo, eram coordenados pelo misterioso principio da “auto-organizacdo”. Essa
cultura, contudo, teria sido substituida pelo patriarcado e a hierarquia que marcam a
sociedade moderna. A esta mudanga social corresponderia uma transformacdo no
desenvolvimento interior do sujeito e na auto-organizacao, levando a uma autoconsciéncia
crescente (DREGGER, 2015, p. 24).

No entanto, 0 homem ficou com o anseio de pertencimento insatisfeito para o qual
as ecovilas surgem como uma alternativa de satisfacdo. Ao explicar como uma comunidade
ganha permanéncia, Dregger (2015, p. 24) entende ser essencial uma “compaixao global e
um objetivo comum com o qual os participantes possam se identificar” (DREGGER, 2015,
p. 25, traducdo nossa). Nao seriam interesses individuais que criam uma comunidade
duradoura, mas os “objetivos da humanidade” (DREGGER, 2015, p. 25).

A autora replica a forma concebida da relacéo do individuo com a comunidade na
explicacdo da relacdo das comunidades entre si: comunidades individuais se relacionam
entre si e com a comunidade maior, a GEN — uma comunidade das comunidades. Cada
comunidade se abre a outra, reconhecendo suas diferencas, pois especialmente estas
apresentam um grande potencial de complementariedade umas com as outras (DREGGER,
2015, p. 26).

O mesmo sentido € encontrado em Dawson (2006, p. 34), quando afirma que as
ecovilas sdo uma resposta a alienacdo e a soliddo da condi¢cdo moderna, satisfazendo o

anseio das pessoas por se reconectarem de forma significativa sentindo-se membros Gteis
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e valiosos. Como importante distingdo de outros movimentos, as ecovilas estdo sempre a
servico de um objetivo maior (DAWSON, 2006, p. 36).

Em Tonnies, as unidades sdo definidas por algum nivel de soberania ou
autossuficiéncia interior; de forma analoga, Dawson afirma que as ecovilas lutam por
reaver o controle de seus préprios recursos. A oposi¢do a economia globalizada fornece
uma Otima razdo para as ecovilas tentarem retomar para si as varias dimensdes da vida,
como plantar sua propria comida, construir suas proprias casas, produzir sua propria
energia, criar uma cultura e modos de vida proprios (DAWSON, 2006, p. 35)

O que se deixa perceber —em todos esses casos — & uma concepg¢do de comunidade
como um “todo”, definido por uma ou mais instancias de autonomia (ou a0 menos uma
tentativa de soberania politica, material e cultural), que se relaciona com um todo maior,
como parte extraparte. Tomar parte nesse todo € o que seria mais proprio do ser humano;
as pessoas (sujeito da vontade essencial) —nessa circunstancia — ndo sao caracterizadas por
sua singularidade, mas por seu alinhamento com algo que estabelece sua forma de
participcdo em relacdo a esse todo, havendo uma sobreposicédo do todo em relacéo as partes.

Uma objecdo ao paralelo da teoria de Ténnies com a concepgdo proposta pelo
movimento de ecovilas poderia surgir do fato de que Tonnies (2001, p. 204) afirma que a
esséncia da Gemeinschaft esta na familia, postulando uma forca maior nos vinculos de
sangue. As ecovilas — por seu lado — prop6em, principalmente, comunidades intencionais,
enfatizando o vinculo advindo do compartilhamento de objetivos, valores e crencas.
Contudo, também esta forma de comunidade encontra correspondéncia em Tonnies (2001,
p. 28), ja que, como um desdobramento da comunidade de sangue, surgem as comunidades
de espirito, nas quais as pessoas trabalham juntam — para 0 mesmo fim e propdsito (como
uma profissdo de fé) — os lagos de amizade e uma visdo comum, sdo resultado da
semelhanca de habitos e atividades (TONNIES, 2001, p. 28).

Outra objecdo poderia advir do fato de que — na concepcdo das ecovilas — 0s
membros teriam liberdade para criar suas proprias regras e seus proprios acordos
(DAWSON, 2006 p. 34). Dregger (2015, p. 25) afirma que ndo € possivel haver
comunidade sem uma estrutura decisoria participativa em que todas as vozes sdo ouvidas,
pois as comunidades futuras ndo se caracterizariam pela conformidade: seria preciso deixar
espaco para o desenvolvimento individual e para a diversidade (DREGGER, 2015, p. 24).

A capacidade de influéncia nas questdes politicas, econdmicas e culturais poderia servir de
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contestacado a ideia de que, em sua concepcdo de comunidade, existe uma superposicao do
todo em relacdo ao individuo.

Mas como poderia um sujeito ter liberdade para criar um modo de vida proprio e
ainda assim servir a um “objetivo maior”?*® Ora, Ténnies tampouco fala de conformidade
quando explica as relagcdes na Gemeinschaft mesmo afirmando que as regras e as leis que
regem a comunidade ndo sdo um produto da livre deliberacdo dos individuos (TONNIES,
2001, p. 33). A conformidade aparece somente quando o autor explica que — na sociedade
— 0 sujeito acaba tendo que se conformar aos objetos artificiais do seu pensamento
(TONNIES, 2001, p. 150), gerando — assim — a questdo: Como seria possivel que um
comportamento regido por normas que ndo emanam do proprio sujeito ndo seja
considerado conformidade?

Né&o ha conformidade porque existe coincidéncia. O sujeito ja é — desde sempre —
um sujeito da vontade essencial, a qual tambem é a fonte que origina as normas que regem
a comunidade da comunidade. Ou seja, € um sujeito que ndo é caracterizado por sua
singularidade, mas definido em relacdo a uma posicdo em uma totalidade. Essa mesma

totalidade marcaria também o carater das regras e normas da comunidade.

Pode-se dizer que qualquer coisa, que esteja de acordo com o carater
interno do relacionamento da comunidade, constitui a sua lei e sera
respeitada como a verdadeira e essencial vontade de todos que sdo unidos
por ela. Assim, se as diferengas em recompensas e trabalho correspondem
a diferencas naturais, principalmente em capacidade para lideranca, entdo
temos uma lei natural, uma regra para a coexisténcia que atribui a cada
personalidade a sua esfera ou funcao, incorporando deveres e privilégios
(TONNIES, 2001, p. 33, traducéo nossa).

Esse mesmo principio que pode ser identificado na concepcdo das ecovilas.
Dregger (2015, p. 24) — explicando a relacédo entre individuo e comunidade — afirma que é
preciso distinguir entre 0 eu e 0 ego: “enquanto o primeiro é algo que nos conecta, 0
segundo nos separa”. Ou seja, Dregger (2015) apresenta duas formas de ser do sujeito,
como Tonnies. A possibilidade de criacao dos “proprios” acordos estaria condicionada a

manifestacdo do eu, o que os une, e ndo o ego, que os separa. Somente dessa forma, as

43 Esse dilema pode ser discutido tanto com a concepgio de Ténnies — opgéo utilizada nesse momento da
analise — quanto com a concepcao de Kant sobre a forma da lei, e seu desdobramento em ratio cognoscendi
(razdo do saber) eratio essendi (razdo do ser). Se — por um lado — a humanidade é unida por uma forma
universal que agrupa os homens, por outro, eles sdo separados pelos interesses materiais de que sdo o
contedido, assim a sociabilidade é equilibrada e contradita por uma insociabilidade mais poderosa
(ESPOSITO, 2010, p. 71), num léxico que ainda prescreve a realizacdo de uma forma positivada de
comunidade, mesmo como desejo impossivel.
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normas “proprias”, poderiam exprimir ndo apenas um interesse individual, mas um
“objetivo maior”.

Né&o ha diferenca entre uma formacao social — centrada na figura de um lider — e
uma estrutura — em que os membros participem igualitariamente na tomada de decisédo —
se 0 que é autorizado a ser manifestado ndo é a sua singularidade. Os sujeitos nao
constituem a “‘si mesmos”, se 0 que os define é a sua coincidéncia com o todo, que 0s
precede transcendentalmente e os sobrepde.

A coincidéncia com esse traco, na dualidade entre propdsito e determinacédo, que
devem direcionar o comportamento dos sujeitos, marcaria também a sua subjetividade.
Assim, é possivel conceber a comunidade segundo os ideais de intimidade, confianca,
transparéncia, sobre os quais sdo arquitetadas as estruturas de relacdo social, politica e
econdmica no projeto das ecovilas. Essas caracteristicas — naturais ao ser humano — teriam
sido reprimidas por toda a série de mediac¢Ges sobre as quais a civilizagdo é construida
(como estado, mercado, dinheiro, leis, etc.) que perverte a condi¢do originaria. Nessa
situacdo, Esposito (2010, p. 53) explica que ndo ha distancia, descontinuidade ou diferenca
em relacdo ao outro que ndo é mais outro, porque o outro também é parte integrante
daquele, o outro aparece como um alter ego em tudo similar ao eu.

Por (ltimo, salienta-se que a Gemeinschaft adere a uma concepgdo de
desenvolvimento histérico, tanto cultural quanto tecnoldgico; portanto, poderia ser
concebida apenas como um acontecimento anterior ao da formacéo da sociedade. Esposito
(2010, p. 135) alerta para a inversdéo dos tempos dessa dicotomia entre o0s
neocomunitaristas, desconsiderando as implicaces subjacentes, essa mesma formacéo
deixa de ser um residuo da formacao social e assume o carater de resposta a insuficiéncia
do modelo individualista-universalista da modernidade. No movimento de ecovilas, a
remediacdo dessa inversdo aparece como defesa de uma “cultura local”, contra a
globalizacdo, e desenvolvimento de tecnologias proprias, ou melhor, “tecnologias
apropriadas”, no sentido de recuperagdo ou preservagdo de algo auténtico ou proprio
daquelas pessoas.

Assim, parece ndo haver duvidas de que as diversas instancias do significado de
comunidade, no arcabouco do programa da GEN: coincide com o desenvolvimento
conceitual romantico, principalmente na forma como foi concebido por Ferdinand Tonnies
(2001). Esta aproximacdo permite considerar que a concepcao de comunidade, subjacente

ao projeto de ecovilas, aponta para o mito da comunidade, procurando criar modelos ideias
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de organizacdo social a partir do que percebem como ruim nas praticas sociais vigentes.
Esse modelo implica uma concepcao dogmatica de um todo transcendental que precede e
subordina os sujeitos. Além de que, esta forma de proposicdo alternativa, por
contraposicdo, acaba por estruturar a “concepg¢do critica” com 0s mesmos componentes
constituintes do fendmeno que intentam superar. A ideia de que um homem — capaz de
compreender o mundo se colocando aparte dele — esta causando um desastre ecoldgico pela
forma como explorar os “recursos naturais”, ¢ contraposta pela ideia de que um homem —
capaz de compreender o mundo se colocando aparte dele — pode defender e preservar o
“equilibrio” do ecossistema. Desta forma, 0 movimento parece romantizar ndo apenas a
natureza, como também o homem, na qualidade de seu salvador. Um exemplo de reflexdo,
acerca da crise da contemporaneidade, que tenta superar as aporias da concepcao romantica

é fornecida pelos nossos amigos do Comité Invisivel (2016, p. 35):

A mentira de todo e qualquer apocaliptico ocidental consiste em projetar
sobre 0 mundo o luto que noés ndo Ihe podemos fazer. Nao foi o mundo
que se perdeu, fomos nés que perdemos 0 mundo e o0 perdemos sem parar;
ndo € ele que em breve vai acabar, somos nés que estamos acabados,
amputados, cortados, nds que recusamos o contato vital com o real. A
crise ndo € econbmica, ecoldgica ou politica, a crise € antes de tudo crise
de presenca.

Que, de forma alguma, nega a existéncia de crises econdmicas e ambientais,
apenas sinaliza a necessidade de reconhecer as condi¢des primeiras de formulacdo de uma
concepcao de crise econémica, politica ou ambiental. Ou seja, clama por uma consideracéo
dos mecanismos internos a partir dos quais esses “objetos” sao estabelecidos, expondo seus

mecanismos constituintes.

7.2 ESTUDO DE CASO

O projeto da ecovila Arca Verde teve inicio em 2005, na cidade de Séo José dos
Ausentes, com um coletivo de quatro pessoas. Segundo o website da instituicao, o primeiro
mutirdo — que reuniu mais de cinquenta apoiadores — contou com pessoas que haviam
participado do “Chamado do Beija-Flor”, encontro mundial de comunidades alternativas
gue acontecera em 2005, em Goiés. A primeira edificacdo, construida a partir de uma pipa
de vinho de 100 mil litros, transformada em “casa-m&e” com dois andares e coberta com

telhado vivo, tornou-se um simbolo do lugar e atraiu a atencdo de diversos meios de
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comunicacdo. Em 2009, no entanto, devido as adversas condi¢cdes do local, distante dos
centros urbanos e de dificil acesso, o projeto foi transferido para uma propriedade em Séo
Francisco de Paula.

Um coletivo com cerca de dez pessoas criou o Instituto Arca Verde (Associagdo
e ONG proprietéria do novo terreno) com o objetivo de “ser um ponto de aglutinagdo de
talentos, conhecimentos e vibracGes positivas na construcdo e promocdo da vida
sustentavel” (ARCA VERDE, 2018). “O novo lugar, estratégico sob varios aspectos, ja
acolheu, desde entéo, outros ciclos de morte-renascimento da comunidade, com pessoas
chegando e saindo, novos sonhos e criangas, lagrimas e desilusdes e claro, aprendizados
imensos” (ARCA VERDE, 2018). A propriedade, localizada em S&o Francisco de Paula,
possui 25 hectares e conta atualmente com cerca de 20 moradores, sendo que 15 deles
constam no contrato social como socios da associacdo sem fins lucrativos que detém a
propriedade do terreno. A Arca possui membros moradores (socios efetivos), parcialmente
moradores (socios colaboradores) e ndo-moradores (visitantes, voluntarios, participante

dos cursos).

Estamos desfrutando de um processo de desenvolvimento comunitario,
do qual faz parte um grupo permanente. Além da nossa comunidade,
existe a grande comunidade, que sdo as pessoas que estiveram conosco,
vizinhos e amigos que visitam e frequentam a Arca, e irmdos e irmés
conectados pela internet e pela empatia, nesta grande rede em muitos
pontos do nosso querido Planeta (ARCA VERDE, 2018).

A comunidade Arca Verde (Instituto e Ecovila) existiria pelo desejo de viver com
a natureza de forma saudavel e sustentavel, cuidando e valorizando as relagfes sociais,
gerando abundancia com justica, reconectando-se ao universo: “estamos unidos enquanto
grupo por lacos de amor e por acreditarmos no espirito cooperativo como forma de nos
relacionarmos” (ARCA VERDE, 2018). A Arca Verde participa oficialmente das redes
GEN (Global Ecovillage Network), CASA (Conselho de Assentamentos Sustentaveis da
América Latina), ABRASCA (Associacdo Brasileira de Comunidades Aquarianas).
Segundo seu website, a ecovila possui em torno de 30% de autonomia na alimentacéo.
Entre as fontes de energia utilizadas pela comunidade: a lenha, rede elétrica, painéis solares
e projeto de micro-hidraulica. Seu recurso financeiro provem de vivéncias, visitacoes,
venda de produtos, servigos, e cursos sobre os temas: Permacultura; BioConstrucao;

Agrofloresta; Ecologia Profunda; Consumo consciente; Vivéncias do Feminino; Vivéncias
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de Autoconhecimento; Comunicacdo N&o-Violenta; Dancas, Arte e Cura. Possuem

também moeda social propria, chamada Verdinha, administrada pelo Ecobanco da Arca.

Definem a sua missdo como:

Nossa maior missdo é criar um terreno fértil para que a natureza seja
plena em sua abundancia e as pessoas empoderadas em seus dons e sua
espiritualidade pessoal, realizando novas ideias e tecnologias ecolodgicas,
econdmicas e sociais. Aprender uns com 0S outros e com 0s sistemas
naturais, trabalhar com arte, amar com liberdade, dedicar nossas vidas a
divulgacdo da permacultura e dos valores da ecologia profunda, séo as
bandeiras da nossa Arca Verde. Agindo localmente, temos como objetivo
o0 cuidado com a terra, bem como trabalhar pela sensibilizacdo ambiental
e oferecer alternativas para a sustentabilidade de toda a regido (ARCA
VERDE, 2018).

A visdo da Arca Verde € apresentada em quatro perspectivas: social, ecoldgica,

econdmica e cultural. Esta descrita no webesite da ecovila conforme o Quadro 4:

Quadro 4: As quatro dimensdes da sustentabilidade na Arca Verde

Social

Nossas decisdes sdo tomadas em conjunto — no grande grupo ou em grupos
menores empoderados para tal, dividindo poder e responsabilidades. A
vontade de trabalhar a n6s mesmos, resolver conflitos, melhorar enquanto
pessoas e em nossas relacbes fazem de nds uma comunidade. Para tanto,
utilizamos ferramentas sociais e buscamos uma comunicagdo cada vez mais
enriguecedora de vida.

Ecologia

A infraestrutura da Ecovila Arca Verde segue seu projeto-planejamento
permacultural (em construcdo) que inclui hortas e agrofloresta, alojamento
coletivo, cozinha e refeitdrio comunitarios, espaco social e espiritual, ateliés,
galpdes e oficinas, espago para as criancas, lotes de uso particular, familiar e
coletivo, entre outros.

Economia

A economia da Arca Verde é baseada em ecoempreendimentos comunitarios
e individuais, que gerem trabalho prazeroso e sejam éticos do ponto de vista
ecoldgico e social. Alguns exemplos de atividades econdmicas de grande
potencial: educagdo, musica, producdo agricola e florestal, comunicagao,
artesanato, terapias, entre outros. A comunidade da importancia a constante
educacdo econdmica de seus membros, visando multiplicar em nossa rede a
pratica do consumo consciente e da economia solidaria.

Cultura/Espiritualidade

Nossa comunidade celebra ritualmente os ciclos naturais e 0s pequenos ritos
de nossa vida comunitaria, procurando viver o sagrado de cada momento.
Vivemos nossa espiritualidade coerente a todo instante, em todas as nossas
acOes. A Arca é um espaco para praticas espirituais coletivas, sociais, artisticas
e festivas. Cada membro tem também liberdade plena para seguir seu caminho
espiritual pessoal e individual, com o respeito de todos.

Fonte: website Arca Verde

O arranjo fisico conta tanto com instalagfes de uso comunitario como com

espacos privativos. Entre os espacos comunitarios estdo: um chalé de madeira que funciona

como cozinha comunitéria, escritdrio e biblioteca; uma construcdo circular de alvenaria,

onde séo servidas as refeicdes em dia de curso e onde se encontra a lojinha com produtos
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da comunidade; trés Yurts, sendo um deles utilizado para a realizacéo de reuniGes e espago
de recreacdo (filmes e musica), os outros dois sdo utilizados como casa de ferramentas; Um
alojamento com cinco quartos coletivos, onde se hospedam quem vai participar dos cursos
e o0s socios colaboradores (em processo de integracdo efetiva). Ha cinco pequenos chalés
(um quarto, sala, cozinha, banheiro) que pertencem comunidade, mas séo utilizados como
residéncias individuais de alguns sécios. E uma casa construida inteiramente de barro, que
pertence a comunidade, mas também € utilizada como residéncia privativa de um dos
socios. A Arca também possui lotes de terrenos a venda, para uso particular. A compra de
terrenos é permitida apenas para socios efetivos que — caso queiram fazer edificagdes —
devem seguir as normas de construcdo da comunidade e ndo podem repassa-las
hereditariamente. Um terreno na comunidade custa em torno de R$ 16.000,00. Apenas dois
sOcios ja construiram suas proprias moradias, e outras duas moradias estdo em construgao.

Os demais sécios residem em instalagdes pertencentes a comunidade.

Figura 1: Terreno da Arca Verde

Fonte:Google Maps

A possibilidade de ocupacdo de uma residéncia individual — em vez da moradia
no alojamento coletivo — tem como Unico critério o tempo de vinculo com a comunidade.

Assim, quem estd a mais tempo na comunidade tem preferéncia na ocupacdo dessas
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residéncias. Os custos financeiros sdo 0s mesmo para todos o0s membros,
independentemente do tipo de residéncia que ocupe.

A Arca ainda conta com hortas comunitarias e areas comunitarias de plantio e
agroflorestas. Assim como acontece no caso das moradias, também existem areas
privativas de plantio em que os socios podem desenvolver culturas de interesse proprio.

O principal guia normativo da comunidade chama-se “Acordos da Arca”. O
documento expressa 0s acordos estabelecidos entre os moradores sobre todas as questdes
que envolvem o funcionamento da comunidade, discorrendo sobre: acordos e regras de
convivéncia e de uso dos espacgos; desenho social estabelecendo as condicGes de associacdo
ao instituto, processos de integracdo e desintegracdo, estrutura politica (reunides de
decisdo) e as rotinas da comunidade; desenho econémico, tratando dos custos financeiros
e das condicOes de remuneracdo do trabalho comunitario; desenho de terrenos e casa,
abordando as condi¢des de ocupacdo e construcbes na area da comunidade.

A Criacdo de novos acordos ou alteragdo de acordo ja estabelecidos € discutida
nas reunides internas de partilha, toda terca-feira as 18 horas das quais somente s6cios
efetivos participam, e busca-se que as decisdes sejam tomadas por consenso. Nos casos em
que ndo € possivel o estabelecimento de consenso, as decisdes sdo tomadas por maioria:
cada membro conta — igualmente — como um voto. Socios colaboradores podem participar
da reunido, mas ndo tém direito a fala nem ao voto.

Nenhum integrante trabalha regularmente fora da comunidade. Os valores
recebidos por cada um sdo proporcionais a quantidade de horas de trabalho comunitario —
autodeclaradas por cada membro, pois ndo sdo utilizadas ferramentas de supervisédo e
controle. Quanto ao valor recebido pela hora de cada membro é igual: a hora/trabalho de
todos os membros tem exatamente o mesmo valor independente da funcéo que exerca.

O funcionamento da comunidade segue uma rotina de cinco horas de trabalho
comunitario por dia, de terca a sbado, das 9 horas as 13 horas, mais uma hora para o
preparo de refeicdes ou reunides. As tardes sdo livres para desenvolvimento de atividades
de interesse pessoal. Café da manha e almogo sao refei¢des coletivas, preparados para todos
que estdo na comunidade. A janta é “autogestionada”: cada pessoa € responsavel por
preparar sua propria comida, podendo utilizar os alimentos da dispensa comunitaria ou
alimentos particulares.

A distribuicdo das tarefas é realizada as tercas-feiras, apds o café da manha.

Existem trés quadros na cozinha que contém informacGes sobre tarefas e agenda de
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atividades. O quadro maior é dividido entre demandas pontuais, que eram apresentadas
durante a reunido, como servicos de manutencgdo; projetos em andamento, que haviam sido
debatidos nas reunides de partilha (somente para sécios), como a ampliacdo da cozinha;
rotinas semanais, como designacdo de responsaveis pelo preparo das refeigdes coletivas.
Outro quadro exibe o calendario de eventos: cursos, reunides, celebraces e datas de
aniversario. O terceiro quadro destina-se a organizacdo do mutirdo de limpeza realizado
nas sextas-feiras.

A reunido é conduzida por um membro da comunidade que se voluntarie na
ocasido para a tarefa. Primeiramente € checado se as demandas registradas na semana
anterior foram realizadas; posteriormente questiona-se sobre novas demandas a serem
acrescentadas a lista de tarefas; por fim € solicitado aos membros que se voluntariem para
a execucdo das tarefas listadas. Todo o trabalho dentro da comunidade é realizado pelos
membros; a contratacdo de prestadores de servigo € utilizada em Gltimo caso e precisa ser
aprovada em reuniao.

O processo de integracao de novos membros exige uma vivéncia minima de 21
dias que — geralmente — ocorre pelo programa de voluntariado. O voluntario deve cumprir
a rotina de trabalho comunitario além de pagar valor de R$ 15,00 por dia, totalizando R$
315,00 pelos 21 dias, que visam cobrir as despesas de hospedagem e alimentacdo. Apés
esse periodo, a pessoas deve comunicar sua vontade de se tornar sécio e escolher um
padrinho, dentre os sécios efetivos, para lhe auxiliar no processo de integracdo. Para se
tornar socio colaborador, é necesséaria a aprovacdo unanime de todos 0os membros e o
pagamento de uma joia de R$ 500,00. Para se tornar socio efetivo é necessaria uma vivéncia
minima de seis meses, quando se espera que a pessoa obtenha maiores conhecimentos sobre
permacultura, comunicagdo nao violenta e ferramentas sociais, além de disposicdo para
assumir responsabilidades e comprometimento de longo prazo.

A Arca conta com 20 membros adultos (12 homens e oito mulheres) e cinco
criangas. Entre os membros da comunidade, existe grande amplitude etéria: duas pessoas
tém idade superior a 65 anos e trés criancas tém idade inferior a dois anos. Os membros da
comunidade vieram de diferentes regides, um dos membros ndo é natural do Brasil e

somente dois membros sdo naturais de Sdo Francisco de Paula.
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Confronto com arcaboucos tedricos

Se — por um lado, esse trabalho se voltou para a questdo da comunidade na busca
de compreender o significado que o termo assumia no projeto das ecovilas — por outro, 0
que a experiéncia de campo revelou foi uma ocasido para o engajamento no debate dos
autores contemporaneos. Ndo apenas como a teoria poderia ajudar a compreender o
fendmeno social, mas também, como o contetido da experiéncia pode ajudar a refletir sobre
os conflitos apontados por essa nova onda de pensadores. Fica claro que estes autores ndo
fornecem instrumentos para a analise dos fendmenos sociais, tampouco propdem estruturas
politicas ou uma ética normativa. Nao se trata de operacionalizar este pensamento, mas de
tentar refletir sobre alguns eventos a luz de alguns de seus conceitos.

Mesmo porque, como fica subentendido a partir do titulo de Agamben (2013), A
comunidade que vem, tais concepg¢des possuem um componente escatolégico. Se, ao
discorrer sobre ontologia, é possivel afirmar o ser-com como algo absolutamente tdpico e
presente, uma expressdo fenomenoldgica, como na figura do sujeito fora de si, ndo € algo
observavel cotidianamente, conforme relata Esposito (2010, p. 128, traducgéo nossa): “O
gue podemos encontrar neste ‘fora’, ou o que isto pode ser, ninguém hoje é capaz de dizer.
De fato, ndo vemos nem o seu lugar nem o seu tempo”.

O programa comunitdrio da GEN se vincula a concepcdo roméntica da
comunidade, a medida que propde a comunidade como uma critica, a partir de sua
percepcao da sociedade e retine 0s sujeitos em projetos de unidades autbnomas, propondo
o0 vinculo a uma nova identidade com caracteristicas proprias, a saber: permacultor. Os
autores contemporaneos afirmam que tal concepcdo aponta para 0 mito da comunidade e
levam a supressdo do ser-em-comum. Ao identificar a relacdo na dimensdo ontoldgica,
anterior a da formacao de identidades, sugerem que a experiéncia da relacdo — do ser-em-
relacdo — dependeria de uma desapropriacdo do sujeito.

Certamente ndo € possivel afirmar que o cotidiano da Arca € vivenciado por
singularidades suspensas sobre seu limite**, como sujeitos fora de si*® mesmos, na sua
exterioridade nua*. Tampouco seria o caso de identificad-la como um ambiente
pasteurizado, homogéneo, em que se instaura a harmonia com cada sujeito identificando o

outro como um alter ego, ou como nas perspectivas que opde liberdade e seguranga como

4 NANCY, 2016, p. 63.
4 BLANCHOT, 2013, p. 34.
46 ESPOSITO, 2010, p. 126.

121



polos antitéticos, reproduzindo a l6gica do sacrificio. A saida da zona urbana para uma area
rural afastada nao apenas se relaciona com a possibilidade de desenvolvimento de praticas
agricolas como também pode ser compreendida no sentido de se “retirar” da protecao do
estado, que cobra o preco da adequagdo ao modo de vida da cultura dominante.

O que pode ser observado durante a vivéncia foi menos a apropriagdo de uma nova
identidade do que a continua negacdo e desvinculacdo de identidades convencionadas,
como processo experienciado singularmente. Uma identificacdo do que nédo se &, que
assume imediata rela¢do com um “ndo fazer”, parece ter precedéncia em relacdo as
possibilidades de positivacdo de um projeto de recuperacdo ecoldgica ou de um modo de
vida roméantico.

Nesse sentido, é proposta uma discussao de algumas dimensdes do cotidiano da
Arca Verde em relacdo a dois conceitos fundamentais nessa nova forma de concepcéo da
comunidade: Inoperancia e Impropriedade. Para ilustrar algumas dimensdes dos debates
revelados por tais conceitos sao utilizados, principalmente, trechos de entrevistas realizadas
com membros da comunidade. Mesmo que — por vezes — 0s trechos sejam bastante longos,
acreditou-se ser necessario maior tempo de fala para que pudessem expressar 0 modo como

experienciam a vida na comunidade.

Inoperancia

A comunidade Arca Verde existe ha aproximadamente dez anos; apenas uma
pessoa do grupo original permanece na ecovila. O grupo de quinze sdcios efetivos possui
poder de deliberacdo sobre qualquer questéo, e cada pessoa conta — igualmente — como um
voto. Da dinamica de transito, aliada ao poder deliberativo dos participantes, emerge uma
exposicao a alteridade que perpassa todas as dimensdes do projeto.

O principal documento normativo da comunidade, Arcordo da Arca, esta
constantemente em mudanca. A versdo cedida para esta pesquisa (oferecida
espontaneamente apds uma entrevista) datada de outubro de 2015 foi entregue com o aviso
de que diversos acordos haviam sofrido alteragdo. Outros trés integrantes da ecovila
advertiram para a mesma questdo quando tomavam conhecimento sobre a utilizacdo do
documento na pesquisa. No proprio documento, é possivel observar diversas datas de

alteracdo dos acordos, principalmente nas clausulas que versam sobre formas de
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participacdo, condi¢Bes de associacdo, custos financeiros e remuneracdo pelo trabalho
comunitario.

Conforme o relato de um dos membros, inicialmente tinha-se o entendimento de
que o0 pré-requisito para integracdo ao grupo seria a identificacdo com os valores e a visdo
de mundo proposta pela Permacultura. Esse seria o principal fator de distingéo entre as
ecovilas e outras comunidades intencionais que, por vezes, se organizam em funcédo de
alguma crenca mistica ou religiosa. Nao haveria sentido para a integracdo de alguém que
n&o compartilhasse a visdo de mundo proposta pela Permacultura, a0 menos na forma como
essa teoria ¢ compreendida e traduzida na “Visao da Arca”.

Tal posicdo seria mais bem relacionada com a semantica politica no paradigma
tradicional, criando concepcdes politicas ideais que — por estarem relacionadas com uma
esséncia do ser humano — deveriam ser postas em préatica. A inoperancia é utilizada entre
0s autores contemporaneos justamente para romper com a noc¢ao de esséncia humana, de
um destino comum, da esséncia que esta pronta para ser posta em funcionamento,
dirigindo-se a sua finalidade. A inoperancia compareceria no limiar, em que o ser se
apresentaria tal-qual-¢, nas relacfes, sem estar subjugado ao pertencimento nas categorias
que o produziriam como coisa.

Pensar o “politico”, nesse prisma, exigiria que este ndo fosse assumido como um
projeto ou uma obra. A politica deveria manter aberto o espaco necessario a coexisténcia.
O politico inscreveria a partilha, “uma comunidade fazendo conscientemente a experiéncia
da partilha”, o que, na verdade, ja pressupde estar engajado na experiéncia da partilha, ndo
dependendo, assim, de uma “vontade politica” (NANCY, 2016, p. 75).

Nesse mesmo sentido, Esposito (2010) expGe a filosofia politica como um
processo de imunizagdo pelo sacrificio de suas relagfes em funcdo do medo de que tais
relacdes se apresentem como uma ameaca para o sujeito. Se a relacao entre os homens é —
por si sO destrutiva — a Unica via de fuga possivel seria a destruicdo da propria relacéo. Os
sujeitos de um soberano sdo aqueles que ndo tém nada em comum, tudo esta dividido entre
“meu” e “seu”: divisdo sem compartilhamento. Esta divisdo os imunizaria do risco de morte
que esta contido na comunidade, de acordo com a oposi¢do entre immunitas e communitas
que organiza todo o projeto moderno (ESPOSITO, 2010, p. 28). A passagem do nivel
comunitario de gratiddo para o da lei é o que opera a subtracdo de todo munus (ESPOSITO,
2010, p. 29), dando inicio a logica de sacrificio do cum (convivéncia) em favor da criacdo

de um lugar de destino para o medo.
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As relacdes na Arca — contudo — parecem estar mais proximas de uma inoperancia
do que das posicdes tradicionais. As condic¢des de vinculacdo de pessoas a comunidade,
por exemplo, assumem caracteristicas cada vez mais heterogéneas, ou Como um processo
de continua ressignificacdo da norma, sem que isso seja realizado como forma de
concentracdo de poder ou aquisicdo de privilégios, mas como uma relagdo entre o

contingentemente necessario e 0 necessariamente contingente.

Entrevistado(a) 1: Antes tinha muito, eu diria, um fundamentalismo
permacultural. Tinha uma certa ideia, de algumas pessoas, que nao era
assim abertamente defendida, ou até era, mas ndo era abertamente aceita
por todos, de que a pessoa para estar aqui tem que ser permacultor. Seria
a cola da comunidade. E uma pessoa gue nao fosse, que ndo adorasse a
permacultura, ndo faria sentido estar aqui. Eu venho batendo de frente
contra isso. E acredito que isso tem mudado. Que hoje em dia as pessoas
valorizam mais a vida em comunidade, os relacionamentos, ser saudavel
nisso, do que ser uma coisa ecoldgica fundamentalista, em que o que
importa é a ecologia, sem importar se temos que entrar em conflito com
todo mundo para defender essa ecologia. Entdo eu acho que hoje em dia
estd mais equilibrado, no sentido de ndo dar tanto valor para esse
fundamentalismo. E enxergar o0 que para mim é o mais importante, que
séo os relacionamentos e a vida em comunidade.

Nesse sentido, a “lei” de identificagdo com valores ¢ visao da comunidade nédo
prescreveria nada, sendo a sua propria desobediéncia. Como espacgo que se propde a “criar
um terreno fértil para que a natureza seja plena em sua abundancia”, a regra ndo prescreve

uma coisa que seja apropriavel, mas a sua inoperancia.

Entrevistado (a) 3: sdo muitas coisas acontecendo ao mesmo tempo, e
que tem inter-relacBes, interdependéncia, e que configuram alguns
padrdes. Como, por exemplo, o viver permacultural, o que é isso? Tu vai
estabelecer alguns padrdes. Mas se tu for perguntar aqui dentro, muitos
ndo tém muita afinidade com a questdo de agrofloresta, mas sim de
conservagao, e € isso que move eles. Eles ndo tém interesse em aprender
coisas que envolvam o manejo ou plantio, e muitas vezes sdo até
contrarios a isso, a manejar o mato e tudo. Entdo tém visdes muito
diferentes aqui dentro. E isso é bem interessante porque ndo deixa de
fazer parte da permacultura. Porque no momento que se comeca a
restringir, e a achar que todos tém que pensar igual a ti, € contra a
permacultura.

Na narrativa, de alguns membros sobre como se deu sua aproximacao com Arca,
é possivel observar nodos de significacdo bastante diversos do que é a vida na Arca. Os
relatos parecem apontar mais em dire¢do de uma vinculacgéo relacionada com a negacgéo de
submissdo a uma légica que suprime a experiéncia das possibilidades, do que propriamente

a vinculacdo a um projeto ou identidade especifica. Nesse sentido, 0 espaco da Arca
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apareceria quase como um significante vazio, aberto a compor novas formas de unidade,
sem figura, capaz de agenciar diferentes projecGes, sem que os circuitos de implicacdes

assumam formas hierarquicas.

Entrevistado(a) 2: Entdo, tem esse grande motivo de ndo me contentar
com o mundo 4 fora, esse mundo de competicdo ja ndo fazia sentido para
mim. E na Arca eu encontre algo que € totalmente o contrario disso. Ndo
gue a Arca seja um lugar perfeito, uma comunidade perfeita. Mas eu
encontrei isso, um lugar onde eu consegui me explorar como individuo e
também como comunidade, aprender a se relacionar com as pessoas,
aprender a dividir, aprender a compartilha.

Entrevistado(a) 7: Quando eu vim para cé (...) tinha acabado de conhecer
0 conceito de permacultura. Eu sempre acreditei no colapso, que vai ter
um colapso futuramente. Talvez eu esteja vivo ou ndo. Mas préximo. Que
iria ter um colapso gue as pessoas iam ter que sobreviver sem contar com
as forcas de energia. E eu queria aprender as coisas basicas para viver.

Entrevistado(a) 3: o primeiro atrativo foi encontrar pessoas gue tivessem
esse olhar para a sustentabilidade na pratica. Vivendo isso e trazendo isso
para forma como se conduz o dia a dia, seja na alimentagéo, seja na
moradia. A gente percebe aqui existe um ambito ecoldgico, mas também
social, porgque o pessoal tem uma dinAmica de reuni@es, de tratar as coisas
no coletivo. Mas antes de a gente conhecer, o0 que atraiu mesmo foi essa
questdo da sustentabilidade acontecendo na pratica.

Entrevistado(a) 5: Eu tinha uma vontade de voltar a Sdo Francisco de
Paula, que eu havia conhecido quando era jovem. E descobri que havia a
Arca Verde. Entdo o meu enfoque nédo foi querer achar uma comunidade
onde eu pudesse passar um tempo. No Rio, eu morava na casa de um
amigo, onde eu morei esses trinta anos. Que ndo me cobrava nada, eu
tinha onde morar. Era uma casa em obra. Cuidava da casa em um lugar
muito bom, com clima bom. Entdo nada estava me expulsando de 1. Eu
poderia continuar 14 indefinidamente e em um lugar bom, que eu gostava.
Mas tinha essa atracdo por Sdo Xico. E casualmente tinha uma
comunidade que poderia me abrigar para uma eventual viagem de
bicicleta.

Entrevistado(a) 1: Acho que a razdo para eu buscar algo diferente é o
desajuste social. Eu tinha um problema grave de depressdo, e nédo
conseguia me encaixar na sociedade, normalmente. Entdo eu ficava
buscando coisas alternativas, coisas diferentes, porque la eu néo
funcionava. Entdo tem um elemento de fuga da sociedade, normal. E ao
mesmo tempo de busca de algo melhor também. E o que eu mais gosto
aqui na Arca € a questao de nao ter hierarquia, ndo ter ninguém que é o
dono e nem que manda. E a vida em comunidade mesmo.

Entrevistado(a) 6: O que me trouxe aqui foi um apaixonamento, um
encantamento, pela possibilidade de viver de acordo com principios que
eu encontrei na permacultura. A permacultura eu conheci em 2010, e eu
fui me dando conta que ela propde uma maneira muito holistica de se
viver. E que eu me sentia mais inserida, mais integrada e menos
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direcionada. Porgue a gente vem para 0 mundo e a gente tem que cumprir
um script, escola, fazer escolhas decisivas para a tua vida, profissdo. E
eu nunca consegui me inserir nesse script. E na permacultura eu vi que
as possibilidades sdo muito mais abertas.

Conforme foi exposto na fala do(a) entrevistado(a) 6, a Arca ndo pressupde papéis
fixos ou rigidos sob o0s quais o0s sujeitos atuam. Mesmo que cada pessoa possa ter mais
desenvoltura e disposicdo para a execucdo de determinadas tarefas, a realizacdo de funcdes
independe de identidades profissionais; deixando espaco para que as pessoas explorem suas
possibilidades e encontrem afinidades, a Arca incentiva que haja alternancia na execucéo
das tarefas. A regra — nesse caso — ndo se apresenta como um mecanismo de imunizagao
que defende e protege os sujeitos, mas 0s expde a suas interrelagoes.

Se — por um lado — essa forma de convivéncia oferece o beneficio do ndo
enclausuramento dos sujeitos em identidades presumidamente estaveis, por outro,
apresenta-se como um desafio a operacionalizacdo do trabalho, expondo o conflito entre

expectativas de resultado e produto efetivamente gerado.

Entrevistado(a) 6: Aqui € um espago em que a necessidade de controle...
A gente estd muito em uma sociedade de controle né. Em diversos niveis.
E a gente traz esse padrdo de controle aqui pra dentro, mas quando tenta
projetar ele nas pessoas e na comunidade, ou até mesmo na natureza, tu
encontra uma grande fonte de sofrimento (...). As vezes tu tem que
esperar as coisas acontecerem porque precisa gerar afetacdo no nivel
coletivo. E para quem tem necessidade de controle isso é uma grande
fonte de sofrimento. A pessoa entra em sofrimento mesmo. E eu estou
falando a partir da minha experiéncia pessoal. E eu vejo outras pessoas
passando por esse processo (...). Tem que ter muito desapego, e abrir um
espaco grande dentro de ti para o experimentalismo. E o
experimentalismo inclui experiéncias que ndo ddo certo. O ndo dar certo
também é relativo, né? Eu diria que isso é o gue eu mais estou aprendendo
aqui dentro. N&o existe, por exemplo, uma lideranca que é colocada.
Existe uma lideranca que é reconhecida. Por exemplo, tu faz uma coisa
que a comunidade ou o espaco se beneficia, tu faz isso muito bem, tu
empodera outras pessoas. Entdo isso te torna uma lideranca no que tu faz.
Mas tu ter uma posicdo de lider, na qual tu sujeita outras pessoas a
decisBes tuas, isso ndo é uma coisa que se deseja aqui dentro. Por isso
que a gente fala em governanga circular, em gue as decisdes sédo tomadas
por todos. E isso € algo supercomplexo. Porque ideologicamente todo
mundo decidir junto as coisas é muito legal, é muito bonito. Mas na
pratica tem pessoas que tomam decisdes muito facilmente, e tem pessoas
que se sujeitam a coisas colocadas muito facilmente. Entdo é um
exercicio. Quando tu esta em um lugar onde tu tem uma tendéncia muito
grande a decidir coisas, tu tem que te mudar, tem que desacomodar.
Quando tu esta em posicao que tu quer que outros decidam por ti, que tu
ndo quer ter que refletir sobre determinado tema, porque ele é polémico,
ou porque ele envolve que tu se exponha. Tu também vai ter que te
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desacomodar. Entdo, muitas vezes, é como andar huma areia movedica.
Ndo é uma coisa muito 6bvia. E uma fonte de grande aprendizado.

Essa dindmica na realizagdo de funcdes, com espaco para que as pessoas Se
experimentem, sem que a organizacdo do trabalho assuma uma padronizagdo e
normatizacdo, ndo é experienciada sem conflitos, tampouco existe consenso sobre esta ser
a melhor forma de operacionalizar o trabalho. Em diversas ocasifes, foi possivel observar
os conflitos advindos dessa abertura que expde as diferencas. Pdde ser notada — também —
que n&o no espago do qual se fala existe uma forma padronizada de lidar com os conflitos
individuais que — por vezes — assumem a forma de uma confrontacéo direta; por outras, sédo
levados para serem trabalhados nas reuniGes com todo o grupo.

Aceitar que sdo possiveis diferentes formas de compreender e realizar as
demandas e propdsitos da comunidade — sem que isso implique uma hierarquizacao
valorativa — apresenta-se como um continuo desafio de ressignificacdo de parametros e um
duro exercicio de negociacdo entre a satisfacdo de necessidades e a aceitacao de resultados

ndo coincidentes com a expectativa de alguns, mas expressao da singularidade de outros.

Entrevistado(a) 2: Eu penso totalmente diferente em varios assuntos do
que outras pessoas daqui. E mesmo assim a gente consegue conviver e
ter coisas em comum. E colocar foco nessas coisas que a gente combina
para tocar adiante. Mas ndo é facil fazer isso. E bem desafiante. A gente
tem que sair da nossa zona de conforto. Porque a gente esta acostumado
a ndo se expor. A se esconder. A ndo colocar para fora, a ndo ser
transparente com as pessoas. A ndo resolver as coisas diretamente. E para
a comunidade dar certo, que é outro assunto, mas vendo a questdo da
Arca, tem que ter isso, a gente tem que se expor. Tem que se abrir (...).
Muitas vezes da vontade de ser escravo um pouco de novo, de s
obedecer a alguém, ndo perguntar nada, ndo questionar nada, s6 fazer
alguma coisa. Porque aqui € um processo de muita descoberta, tem que
estar muito com um propésito forte de manter aquilo (...). E mais fécil
obedecer, ndo se descobrir e etc. Entdo é um processo diario, cotidiano
de esforco para a gente conseguir viver em comunidade. Porque a gente
foi moldado desde pequeno para viver individualmente.

Assim, mesmo sendo obra, ndo opera um sentido Unico, ndo busca o
reconhecimento, ndo realiza um projeto. Quando Nancy (2016, p. 74) explica que a
exposicdo a comunidade tem um preco er6tico ou fascista, pois sup8e obras, “mas o que se
inscreve (...), se expde e se comunica, o que se partilha ¢ a inoperancia das obras”. E
possivel compreender que ndo se trata de encontrar uma forma objetiva de figuracdo da
comunidade, tampouco de escondé-la em uma dimensdo transcendental como nos modelos

teoldgicos; trata-se de conceber os aspectos relacionais na propria abertura. Ndo €
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simplesmente o caso de conceber uma nova estrutura, ou negar toda forma de estrutura
(que seria outra forma de fazer valer sua vigéncia), mas de continuamente expd-la, a fim

de rendé-la inoperante.

Impropriedade

Para Agamben (2013), a impropriedade é relacionada com manifestacdes que
representam um desafio a comunicacdo, moralidade e modos de vida que ndo estdo
subordinados a politica e ética modernas. A impropriedade — nesse sentido — poderia ser
revelada no declinio econémico vivido pelas pessoas que decidem abrir mao da construgdo
de uma identidade profissional, comercializavel no mercado capitalista, para poder
experienciar relacdes que sdo excluidas ou suprimidas por essa estrutura social.

A integracdo na comunidade — muitas vezes — é vivenciada como uma forma de
automarginalizagdo, em que pessoas abandonam uma condi¢do econdmica que lhes
garantiria certo poder aquisitivo para assumir uma vida com condigdes econdémicas
inferiores aquela, mas que se apresentaria como uma possibilidade de experienciar algo
diferente das possibilidades dentro da cultura dominante. Estabelecem — com isso — uma
relacdo bastante impropria entre rebaixamento das condi¢fes econdmicas e melhores

perspectivas de vida.

Entrevistado(a) 3:Eu tive uma crise bem grande no trabalho logo que eu
conheci aqui e conheci outras comunidades. Por perceber que era esse 0
tipo de vida que eu queria, mas, a0 mesmo tempo, como abrir mao de
tudo? Porque eu cheguei num ponto em que eu estou ganhando o salario
mAaximo que eu posso conseguir dentro da minha formagdo. Sendo
concursada, tendo mestrado, em um emprego federal e tudo. Mas
percebendo a forma de vida que as pessoas que estéo na instituicdo tém e
como elas conduzem as coisas. Na época eu ndo tinha filhos, mas eu
pensava se quando eu tivesse uma familia e tivesse filhos se era aquela
vida que eles tém que eu queria ter. Mas eu sabia que ndo bastava eu ficar
s6 pensando em que tipo de vida eu queria passar para eles. Eu tinha que
realmente viver aquilo. N&o bastavam esses principios que eu achava
importante, relacionais, tanto com o ambiente como entre as pessoas. SO
tentar ensinar para os filhos. Porque, na real, eu precisava aprender né?
Porque a gente escreve e Ié e pensa que sabe. Entdo eu entrei nesse
processo de busca, que me levou a uma crise muito grande. Eu cheguei a
ficar de atestado de saude por uns seis meses do trabalho. E pensando
mesmo que eu ndo queria estar fazendo aquilo, que eu ndo queria aquela
vida para mim. Entdo eu vim fazer o voluntariado aqui.
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Além de perda de poder econdmico, ao se somarem a um movimento de
contracultura, as pessoas dificilmente encontram suporte entre seus amigos e familiares.
Ao contrario, frequentemente acabam tendo que enfrentar a desaprovacdo de seu
comportamento e lidar com o distanciamento das pessoas que ndo aceitam essa escolha,

levando-as a uma forma de automarginalizacdo ndo apenas econdmica, mas também social.

Entrevistado 2: Eu ja conhecia via Facebook e internet. E acho que eu
nunca tinha vindo também por um pouco de resisténcia, porque a propria
Arca tem muita resisténcia na cidade. Tinha mais ainda do que tem hoje,
de preconceito, aqueles loucos Ia do meio do mato, aqueles hippies e etc.

Entrevistado(a) 5: Eu tenho trés filhas. Duas aqui no Rio Grande do Sul,
e uma no Rio de Janeiro. Mas nenhuma delas tém essa visdo alternativa.
Elas sdo formais, sdo casadas, tém filhos, tém a vida delas. E elas ficam
nisso. E por incrivel que pareca, eu tenho uma cunhada em Canela, esposa
de um irm&o que eu perdi, é falecido, e também tém trés filhos. E os trés
tém essa coisa alternativa. Entdo eu estou mais proximo de trazer esses
meus sobrinhos, quer dizer, convidar, quando eu tiver um lugar. Ou
mesmo agora. Eles tém mais probabilidade de aceitar essa ideia do que
0s meus filhos.

Tanto em Nancy (2016) como em Blanchot (2013), a questdo da impropriedade
se relaciona com a abertura do sujeito. A comunidade compareceria na partilha entre
existéncias singulares que ndo sdo sujeitos, cuja relagdo ndo é nem uma comunhdo nem a
apropriacdo de objetos, nem a comunicacdo que se daria entre sujeitos, mas seres singulares
constituidos pela partilha. O sujeito deste evento é tdo extensamente desconfigurado que
ndo poderia reconhecer nenhuma forma de apropriacdo para “si mesmo”
(descaracterizando o “sujeito” da agdo, como poderia esta ser realizada?). A descrigdo da
communitas de Esposito (2010) difere das descri¢cdes tradicionais de comunidade porque
seus conceitos ndo sdo derivados da figura do proprio, a participacdo na communitas
prescinde da reivindicacdo de proprietarios sobre sua comunalidade.

A impropriedade é utilizada na contraposicdo de ser e ter — neste sentido, a obra
de Nancy se distingue da obra de Esposito. Enquanto Nancy foca no cum, ou ser-com,
evidenciando a impossibilidade do pér-se em obra de uma esséncia, Esposito chama
atencdo para 0 manus, ou ser-em-débito, cujo ethos ndo depende da cria¢do ou legitimacao
de relagbes de pertencimento ou modos de apropriagéo.

Entrar em relacdo de forma ndo apropriativa — contudo — ndo seria possivel na
condicdo identitaria do sujeito. A experiéncia de ser-em-relacdo apenas seria possivel por

uma abertura na substancialidade do sujeito, através de um movimento do sujeito para fora
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de si, no abandono de um em-si-mesmo. Em Heidegger*’,0 ser-para-a-morte fornece um
desafio fundamental para o “homo apropriador”, seu confronto com a finitude, como
antecipacdo da mais propria de todas as possibilidades, abre a presenca para entrar em
relagdes de carater ndo apropriativo (BIRD, 2016, p. 39).

A tradicdo da filosofia politica parece ter intuido — desde sempre — a questdo da
comunidade limitada a morte, de tal forma que — de Platdo a Maquiavel, por diferentes que
sejam — € sempre possivel encontrar uma negociacdo na equacdo entre a morte e a
comunidade (ESPOSITO, 2010, p. 9); contudo, sempre no sentido de justificar o adiamento
do dom da vida ao insuportavel rapto do medo da morte. Tanto a antecipacdo da morte
guanto o adiamento da vida colocam o sujeito em posicao de abrir mao de si, seja em favor
de sua preservacdo como individuo, seja pela experiéncia da verdade do ser. O resultado
final seria um modelo autoritario de comunidade que exige que 0s sujeitos se sacrifiqguem
em nome de um “bem maior”, um modelo de comunidade ndo muito diferente dos modelos
comunitarios da teoria politica tradicional. Para escapar a ldgica do sacrificio, é preciso
assumir uma hermenéutica que leve a ética para além da dialética entre morte e
sobrevivéncia.

A Unica forma de superar a l6gica do sacrificio ndo seria negando-a por meio de
uma espiritualizacdo que reproduzisse sua dindmica, tomando-a como um meio doloroso
para a realizacdo de um proposito final, a sobrevivéncia eterna, mas assumindo-a como
propdsito em si, despojado de toda instrumentalidade, um sacrificio de perda, que perde e
se perde sem ganhar nada (ESPOSITO, 2010, p. 126). A comunidade é o que confronta o
sujeito com a sua finitude, 0 que 0 apresenta ao seu nascimento e morte, sua existéncia fora
de si mesmo. O que ndo significa que sua existéncia esteja revestida na ou pela comunidade,
como outro sujeito posto em seu lugar. “A comunidade ndo assume o lugar da finitude que
ela expde. Ela é ela mesma, em suma, tdo somente essa exposicao” (NANCY, 2016, p. 58).

E nesse ponto em que o impréprio e o inoperante estio inter-relacionados, o que
levaria o ser para além de sua finitude é obra, como objeto proprio, que carrega em si uma
essencialidade do ser que a originou. O ser exposto a finitude ndo mais se apropria das
relacdes como possibilidade de prolongamento de sua existéncia: ele apenas existe como
ser-finito.

Na Arca Verde, propriedade, em suas multiplas dimensGes (moral, identitaria e

econémica), ndo é vivenciada de forma dogmatica; seus conflitos e contradi¢cdes séo

4" HEIDEGGER, Martin. Ser e Tempo. Petrépolis: Editora Universitaria Sdo Francisco, 2007. p. 342.
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continuamente expostos ao debate e ao questionamento. As delimitacdes entre o que é de

uso comum e de uso privado — por exemplo — estdo constantemente em negociagéao.

Entrevistado(a) 2: Eu acredito que a Arca é feita pelas pessoas que moram
nela, entdo o que é comum e o que é particular vai sendo estabelecido
pelas pessoas que estdo vivendo aqui. Algumas coisas que eram comuns
antes ja ndo sdo mais, outras coisas que eram privadas podem se tornar
comuns. Apenas duas pessoas moram aqui hd mais de cinco anos, entdo
os acordos mudam muito. Por isso é tdo importante que todos 0s
membros sejam igualmente ouvidos e que 0 meu voto, mesmo estando
ha pouco tempo aqui, tenha 0 mesmo peso do voto do Leandro, que esta
desde o inicio.

Enquanto algumas pessoas parecem tensionar para mais privatizacdo, controle e
responsabilizacdo individual de espacos, outros tentam reafirmar a necessidade do
abandono da propriedade como intermediagédo/interdicao das relagdes.

Entrevistado 2: Eu gosto que algumas coisas sejam comuns e de trabalhar
em comunidade, mas também gosto de ter minha privacidade. Gosto de
ir para minha casa, poder, as vezes, cozinhar s6 para mim, de ter o meu
espaco. Eu ndo gostaria de morar em uma casa coletiva.

Entrevistado 7: Para mim, comunidade é tentar acabar com a ilusdo de
separacdo do ser humano. E um passo singelo e humilde para tentar
refletir a unidade do cosmos. Aqui na Arca tem iSSo um pouco, as pessoas
tém esse conceito, essa ideia de unidade. Mas para mim ndo estad muito
amadurecida a questdo de comunidade aqui (...). Ainda tem sentimento
de injustica, de que uma pessoa foi mais favorecida que outra. Tem as
coisas humanas né. Tem bastante padrdo de 14 de fora. Mas elas estdo
buscando alguma coisa. Tem pessoas que buscam mais estar em uma
comunidade em que o individualismo tem mais de peso. E € por isso que
a gente tem terreno particular, porque se a gente realmente fosse uma
comunidade, a gente ndo teria terreno particular. Seria um terreno Unico,
da comunidade, em que todo mundo se ajudaria. Mas ndo, as pessoas aqui
dividiram lotes, venderam, entdo € um condominio comunidade digamos.
Mas se continuar nesse impulso de venda de lote, de que cada um da o
seu jeito de construir a sua casa. SO de ter que ter grana para vir para ca
ja é um pouco limitante para a comunidade, porque, enfim né, favorece o
individualismo.

A principal controladora de toda a “propriedade” da comunidade ¢ a associacdo.
A propriedade territorial individual ndo pode ser repassada hereditariamente nem pode ser
negociada livremente. O conjunto dos membros possui ingeréncia tanto sobre as formas de
apropriacdo dos espac¢os, quanto sobre os modos de ocupacdo, assim a aquisicao de
propriedade ndo imuniza o individuo em relacdo ao grupo. No entanto, essa subtracdo da
propriedade individual ndo é realizada como uma interrup¢cdo do mecanismo de

propriedade, mas se d& em favor da propriedade e soberania da associagdo. Essa dinamica
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estd mais préxima do modelo de distribuicdo de propriedade na Gemeinschaft Tonniesiana
do que das propostas de interrupcdo dos mecanismos de propriedade dos autores
contemporaneos.

Na Arca, a propriedade ainda opera como uma garantia de soberania e delimitacéo
da comunidade. A inclusdo na associacdo, como sujeito pertencente ao conjunto de
proprietarios, € 0 mecanismo que determina as condic¢des de participacdo na comunidade.

Cabe referir que processo de integracdo na associagdo — muitas vezes — €
experienciado como uma forma de automarginalizacdo, um abandono de diversas
propriedades (em suas diferentes formas), que caracterizavam sua identidade de sujeito
engajado na cultura dominante, sem que isso seja feito em favor de novas propriedades,

mas como abertura das possibilidades de ser-em-comum.
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8 CONSIDERACOES FINAIS

Esse trabalho se voltou para as ecovilas com o intuito de investigar as
possibilidades de compreensdo desse fendmeno contemporaneo de contracultura. O
movimento de ecovilas propbe um projeto de pequenos grupos de pessoas que
compartilham objetivos e valores, organizados a partir dos principios da sustentabilidade e
da permacultura como forma de enfrentamento a degradacdo ambiental e social. Essa
coletividade reunida em um espaco funcional é nomeada pelo movimento como
comunidade. Muito embora o signo comunidade seja apresentado como um valor central
de tal projeto, a palavra é utilizada de forma idiossincrasica, sem uma preocupacao em
caracterizar o sentido atribuido a este termo ou reconhecer suas diferentes formas de
significacao.

Procurando compreender o conceito de ecovila, evidenciou-se a Global
Ecovillage Network (GEN) como sendo a entidade que detém a legitimidade de enunciacdo
do que significa ser uma ecovila. Conjuntamente, foi possivel observar diversas
contradicdes e fragilidades no projeto das ecovilas. Como estratégia de abordagem dessas
contradicOes, optou-se por dirigir uma investigagdo acerca da concepc¢ao de comunidade
subjacente a este projeto.

O movimento de ecovilas ainda é um tema pouco explorado academicamente. As
pesquisas publicadas tendem a apresentar abordagens técnicas relativas as dimensdes da
sustentabilidade. Dentre as pesquisas com viés social, estd o trabalho tedrico de Dias,
Loureiro, Chevitarese e Souza (2017), que enfatiza o potencial do movimento no
engajamento de instituicdes publicas e privadas, gerando uma rede pré-sustentabilidade. A
questdo da sustentabilidade € apresentada como parte do discurso de contracultura, sem
problematizar a sua ampla insercdo na sistematica capitalista. Weber e Ferraz (2016),
problematizam a questdo da contracultura e propde que, tendo falhado em seu objetivo de
transformar a cultura dominante na década de 1960, reaparece como “cultura alternativa”
buscando, desta vez, construir para si mesmo um novo modo de vida. Santos Jr. (2012)
relata a historia das comunidades intencionais e a construcao de suas “visdes” posicionando
as ecovilas como territérios de utopia, projetos politicos que tentam territorializar seus
sonhos de uma nova humanidade, “sdo parciais, na medida em que, apesar de buscarem
principios de harmonia na relagdo com o Planeta, elas ainda estdo tentando, com as diversas

contradicOes e fragilidades que este processo pressupde” (SANTOS JR, 2012, p. 9). Na
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area da Administracdo, Siqueira (2017) discute a tensdo entre as racionalidades substantiva
e instrumental na gestdo da Ecovila Itapeba, na Bahia, e conclui que “as ecovilas
representam uma sintese entre conhecimento e agéo, entre teoria e pratica, apresentando-
se como uma das diversas respostas possiveis a crise civilizatéria da atualidade”.

Nenhuma das pesquisas supracitadas se propde a discutir a estratégia do
movimento — comunidades sustentaveis — em relacdo ao objetivo que estabeleceram para
si: regenerar os ambientes sociais e naturais; ou seja, construir um modo de vida
alternativo. Ndo enderecam questionamentos tais que: é possivel estabelecer uma nova
ordem social, ou lutar contra a cultura dominante, criando e fomentando a criagcdo de
“comunidades sustentaveis”? Ou, sob que circunstancias “comunidades sustentaveis”
poderiam se apresentar como antitese da ordem social vigente?

Assim, Dias, Loureiro, Chevitarese e Souza (2017) acabam por apostar, de forma
acritica, no discurso da sustentabilidade como uma alternativa a atual degradacéo social e
ambiental. Weber e Ferraz (2016) incluem as ecovilas em um contexto historico de
movimentos de contracultura sem discutir sua relagdo e impacto na “cultura dominante”.
Santos Jr. (2012) posiciona as ecovilas como territorios de utopia e assumi que
contradicOes e fragilidades sdo inerentes a este processo, escapando, assim, de uma
discussdo sobre os limites dessa proposta em especifico. Siqueira (2017) se propbe a
observar aspectos da gestdo de uma ecovila, em relacdo ao referencial tedrico de Alberto
Guerreiro Ramos, discutindo a tensdo entre as racionalidades substantiva e instrumental
naquele contexto. Ou seja, a ecovila aparece apenas instrumentalmente, servindo “como
campo de estudo para a compreensdao da tensdo entre racionalidade instrumental e
substantiva” (SIQUEIRA, 2017, p. 771).

Esta pesquisa se distingue dos demais trabalhos, principalmente, por explorar
formas de questionar os limites dessa estratégia de agdo. Sendo o conceito de comunidade
o valor central do projeto, e uma vez que o0 movimento de ecovilas ndo expressa qualquer
filiacdo a correntes tedricas, buscou-se compreender os limites e as implicacfes dessa
estratégia de acdo (comunidades sustentaveis), encontrando congruéncias e ponto de
contato com as teorias. O termo comunidade hd muito tempo é evocado no imaginario
daqueles que sonham com modos de vida cujas prerrogativas culturais, politicas e
econdmicas divergem da forma como se manifestam na “cultura dominante” (Capitalismo

ou Sociedade Civil). Portanto, fez-se necessario uma incursdo pela obra de alguns dos
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principais autores da sociologia, bem como da filosofia contemporanea, a fim de extrair
possibilidades de significacdo da comunidade em diferentes perspectivas teoricas.

Buscar compreender a forma como o debate acerca da comunidade se apresenta
na filosofia contemporénea — optou-se por autores que desenvolvem este conceito em
relacdo a uma ontologia negativa — é outro importante fator distintivo em relacdo as
pesquisas realizadas até agora. Os filésofos contemporaneos repensam as configuracoes
socio-historicas a partir das proposi¢cdes ontologicas de Martin Heidegger e Georges
Bataille. Tal perspectiva ndo traz como implicagdo imediata uma filosofia da emancipacgéo
que visasse ao desmascaramento e a desmistificacdo, mas dirige-se a questdo da aparéncia
e aos procedimentos discursivos, a fim de abrir as possibilidades de novas experiéncias do
ser (MACHADO, 1988, p. 33). Versam sobre o dizer e o agir provisorio, que se iniciam
com uma perda; e ndo pretendem construir posicdes estaveis, por assim dizer, cartesianas,
cujas formas de enclausuramento do ser suprimem outras possibilidades de manifestar-se.

A utilizagdo de abordagens relacionadas a ontologia negativa, tem implicacGes
marcantes nos modos de compreensdo dos fendmenos socio-historicos. Desta forma,
tornou-se premente refletir tanto sobre as possibilidades de congruéncia das proposicées
da GEN com os arcabougos tedricos, quanto testar as possibilidades de articulacdo de
conceitos estabelecidos nesta nova abordagem com o que foi observado na experiéncia real
de um movimento de contestacdo. Evidenciando que esta pesquisa assumiu,
principalmente, dois desafios: identificar o arcabouco tedrico que melhor se ajustasse a
proposicdo da GEN; transportar o conceito filosofico para a realidade social, a fim de
discutir as possibilidades de compreensdo do fenbmeno social, providas por essa nova
forma de conceber a comunidade.

O discurso apresentado no material da GEN contém diversos indicios que
permitem afirmar a proximidade da concepg¢do de comunidade no projeto de ecovilas com
0 movimento do Romantismo. Isso significa dizer que esta concepcao pressupde um “todo”
da comunidade como uma unidade autbnoma. Esse “todo” € significado a partir de sua
coincidéncia com um “todo” maior, descrito como uma forga originaria de tudo que é
“natural” — como no caso da “vontade essencial” (TONNIES, 2001) ou do “misterioso
principio da auto-organizacdo” (DREGGER, 2015). Esta arquitetura conceitual tende a
esconder o carater social do que ¢ dito “natural” em um transcendente, como lei dada por
algo supra-humano. Esta concepcdo autoriza afirmar que o sujeito é — primeiramente —

constituido por algo exdgeno, transcendental, que o significa a partir da demarcacgéo de sua
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forma de participacdo na “unidade”, destituindo o ser de sua singularidade, que apareceria
apenas posteriormente como diferenca, marcada a partir de sua relagdo com outro. Além
disso, desdobra-se em uma forma de pensamento sist€émico, em que a “ordem” ¢ a primazia,
e os conflitos sdo anomalias, pois, as relagbes de poder obedecem a essa mesma ordem
natural que rege tanto a estrutura de tomada de decis&o quanto a de distribui¢do econémica.

Tal concepcdo opde a comunidade (dialeticamente) ao paradigma individualista e
utilitarista, em que o comportamento dirigido por interesses individuais promove a
desunido e um ambiente violento. Quando a concepgdo de comunidade é criada a partir de
uma critica a sociedade, tende a conter tracos do contedo de sua origem, pois, suas formas
e dimensdes sdo concebidas a partir da percepcdo que se tem da sociedade, mesmo que por

antagonismo.

Uma sociedade pode ser analisada como um sistema de normas, valores
e regras que estruturam formas de acdo e julgamento em suas aspiragdes
de validade. Nesse caso, ela sera compreendida em sua processualidade
de interacdo entre fatos e normas, 0 que nos levaria a uma nogéo
atualmente hegemonica da critica como exposicdo de contradicbes
performativas entre fundamentos normativos e realizagGes préaticas. Essa
critica traz, no entanto, consequéncias importantes na limitacdo de seu
objeto, pois nos vincula a defesa dos fundamentos normativos
pressupostos no interior da situacdo atual. Ela traz em seu bojo a reducéo
dos horizontes de transformacdo ao espaco dos possiveis pressupostos
pelo atual, ja que toda critica s6 teria validade por ser, de certa forma,
imanente & situacdo criticada (SAFATLE, 2018, p. 7).

Nesta circunstancia o apaziguamento das rela¢ées na comunidade é provido pela
ideia de equivaléncia na posse de propriedades tidas como fontes dos conflitos na
sociedade. O “comum” poderia ser — igualmente — possuido por todos do grupo, como uma
etnia, lingua, localizacdo geogréfica, religido, entre outros. A posse igualitaria dessas
propriedades se desdobraria em disposi¢cdes subjetivas como empatia, solidariedade e
confianca.

Assim como outras teorias classicas, 0 romantismo deriva seus conceitos de uma
“figura do préprio” (a condi¢ao de membro ¢ atribuida exclusivamente na reivindicagéo de
cada proprietério sobre sua comunalidade) porque todo pertencimento é concebido no
sentido de propriedade. Sua teoria pressupde uma metafisica do sujeito, aprisionado na
busca “ontoteolégica” de um fundamento original, reproduzindo estruturas de inclusdo
versus exclusdo. Assim, autores tdo diferentes quanto Marx e Engels (2016), Tonnies
(2001), Durkheim (1999) tendem a conclusdes similares sobre o sujeito (unidade,
autonomia e identidade), porque o dispositivo do proprio cria uma série de
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enclausuramentos peculiares a esta semantica, sacrificando os relacionamentos e, portanto,
a comunidade.

A dialética da alienacéo e apropriacdo € um exemplo marcante da operacdo do
dispositivo de propriedade. Quando concebida como produto dessa dialética, a comunidade
é constituida pelo ato coletivo de negar uma condicao prépria, supera-la e apropriar-se de
condicdes alienantes. Formula repetida na maioria das teorias da emancipacdo coletiva,
incluindo politicas anti-imperialistas, de libertacdo nacional, entre outras, fazendo da
apropriacdo o horizonte através do qual a salvacdo pode ser obtida (BIRD, 2016, p. 22). A
esta dupla negacdo (negacdo da negagdo) da alienagdo, corresponde uma dupla
apropriacdo; ao caracterizar a comunidade como uma coisa, tomar parte significa nao
apenas se apropriar da propriedade que Ihe garante o pertencimento, mas também da
prépria comunidade. Sendo esta segunda apropriacdo o direito de reivindicar propriedade
parcial sobre a comunidade. Porém, tomar o comum, mesmo que em parte, por propriedade
individual ndo o descaracterizaria enquanto comum? Ou, ao contrario, como um sujeito
poderia tomar parte em uma comunidade sem ter sua singularidade descaracterizada por
ela? Se comum fosse o que pode ser dividido entre aqueles que o tomam por propriedade,
existiria alguma instancia de compartilhamento? Em outras palavras, a apropriacdo da
relacdo ndo a descaracterizaria enquanto relacionamento, tornando-a ndo relacional?
Assim, tanto conter a comunidade quanto ser contido por ela criam, inevitavelmente, sérias
aporias (BIRD, 2016, p. 23).

O projeto de ecovilas — na forma como se apresenta no discurso da GEN — se
vincula a figura da propriedade tanto em suas dimensdes culturais quanto econdmicas e,
assim, reproduz crencas teoldgicas ingénuas de uma origem harmonica que representa a
condicdo mais propria do ser humano e pode ser retomada pela abnegacdo da
individualidade em favor da reapropriacdo de seu alinhamento com uma forca
transcendental. Tal concepcdo é analoga a de projetos politicos que levaram a desastrosos
regimes totalitarios no século XX, além de incorrer nas formas classicas de aporia, pois,
traduzida em um Iéxico sociopolitico — como forma e/ou interagdes que se inscrevem em
uma ordem — a comunidade fica contida na linguagem do individuo e da totalidade, da
identidade e do particular, da origem e do fim, ou do sujeito com suas mais irrenunciaveis
conotacOes metafisicas de unidade, integridade e interioridade.

Os filosofos Roberto Esposito (2010), Geogio Agamben (2013), Jean-Luc Nancy

(2016) e Maurice Blanchot (2013) partilham a nocdo de que a comunidade, pensada em
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termos de propriedade, ou seja, como algo que pode ser tomado como proprio por um
individuo ou grupo, aponta para uma impossibilidade ou para o mito da comunidade.
Afinal, 0 “comum”, etimologicamente, designa exatamente o que nao € proéprio e nem pode
ser tomado por propriedade. As articulacdes politicas do “comum”, como propriedade —
pessoas que possuem a mesma crenca religiosa (comunidade judaica), origem étnica
(comunidade japonesa), habitacdo geografica (comunidade andina) —, no limite, levariam
tdo somente a supressdo da possibilidade de ser-em-comum.

Para Esposito (2010, p. 7), por exemplo, 0 comum ndo se caracteriza pelo que é
préprio, mas pelo que é improprio, ou seja, pelo esvaziamento da propriedade, em seu
contrario; uma desapropriacdo que investe e descentraliza o sujeito proprietario, forcando-
0 a sair de si mesmo, para se alterar. Assim, na comunidade, os sujeitos ndo encontrariam
um principio de identificacdo, que a tornaria dependente de uma espécie de
“conscientiza¢do”; ou um ambiente asséptico dentro do qual se estabelece uma
comunicacdo transparente, superando todos 0s entraves a comunicacgdo estabelecendo o
outro como um alter ego; nem mesmo um conteddo a ser comunicado, como uma
“racionalidade substantiva”.

Se orienta por uma concepgdo de comunidade em que o ser ndo seja dominado
pelo ter. A experiéncia da alteridade ndo é instrumentalizada em favor de uma ética de
valores, mas esta relacionada a uma condigdo ontoldgica. A relagcdo comunitaria é proposta
enguanto experiéncia daqueles que ndo teriam nenhuma propriedade em comum, nenhuma
substancia, nenhum modelo, nenhum projeto ou obra a realizar. A comunidade néo abriga,
contém ou protege, em vez disso, a comunidade € a propria inauguracdo de um processo
de expropriacdo. Em comunidade, os chamados sujeitos proprietarios sdo mutuamente
expostos e suspensos em um munus comum, que nunca forma uma propriedade estavel ou
fornece uma identidade essencial*® (BIRD e SHORT, 2013, p. 2.). Dirigindo a “questo da
comunidade” para uma reflexdo ontoldgica, os autores referidos ndo mais a conceituam em
relacdo a tracos da sociedade, mas buscam estabelecer a relacdo entre ontologia e ética.
Esta mudanca marca a abertura para a possibilidade de superacdo de aporias da critica
social, e aparece como a mais importante contribuicdo trazida por esta perspectiva de
pensamento: que a critica social ndo parta do que é percebido como injusto ou disfuncional

na sociedade, mas que seja pensada em relagdo a uma concepcao ontoldgica.

“8 Interessante observar o sentido de propriedade fisica de um objeto que corresponde a uma predicacio do
ser — por exemplo, a agua é transparente e inodora. Entretanto, aqui, a supressdo dos predicados combina-se
com a presenca e permanéncia do ser.
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Nancy (2016) e Blanchot (2013) entendem que tanto o primado liberal do
individuo quanto o primado comunitario da comunidade partilham da mesma concepc¢éo
imanentista, como uma “metafisica da autoprodugdo” (DEVISCH, 2013, p. xi). Isso
significa uma concepgéo de identidade como totalidade imanente, marcada posteriormente
pela diferenca. Para superar essa concepcdo, Nancy (2016) propde a singularidade do ser
como uma marca ontoldgica, isto é, anterior a constituicdo do ser como sujeito. A
comunidade seria, entdo, 0 que expde 0 sujeito a sua existéncia fora de si mesmo — o levaria
a “desobjetificacdo” pela confrontagdo com sua finitude.

Assim, a superacdo das aporias somente seria possivel pelo abandono da
propriedade como ferramenta de significacdo das relacdes. Esta experiéncia ndo seria
possivel na condi¢ao metafisica do sujeito como unidade autonomia e identidade, mas pelo
abandono dessa condicéo. Isso p6de ser observado, em parte, durante a vivéncia de campo
na Arca Verde, onde foi encontrado uma situacao de exposi¢ao a alteridade que prescinde
— em boa medida — de ferramentas de mediacdo e controle das relagdes. Também foi
observado que alguns membros experienciaram o processo de integragdo como uma forma
de automarginalizacéo, ou seja, pelo abandono de predicados que Ihes imunizavam e Ihes
garantiam certa seguranga.

A discussdo sobre comunidade, no entanto, esta longe de dar-se por encerrada.
Diversas sdo as criticas enderecadas a perspectiva adotada por Blanchot, Agamben,
Esposito e Nancy. Muitas vezes, apontados como replicadores do modelo radicalmente
passivo de Heidegger que, quando traduzido em comunidade, se torna inerentemente
conservador, altruista e alienante (BIRD, 2016, p. 33). Dardot e Laval (2017, p. 294)
afirmam que a proposi¢ao de um “ser-em-comum” se deve a uma interpretacdo equivocada
da ontologia proposta por Heidegger; estabelecendo o nada como o objeto fundamental de
partilha, faz-se desaparecer o mundo comum, relacdo primeira do Dasein. Dardot e Laval
(2017, p. 296) apontam a impossibilidade de formular uma proposigéo ética ou politica a
partir desta concepcdo ontologica.

Este trabalho se limitou a buscar formas de concepcdo da comunidade com maior
congruéncia frente ao projeto proposto pelo movimento de ecovilas. Uma vez encontrados
os indicios de uma possivel analogia com a teoria de Ferdinand Ténnies, deixou-se em
aberto as eventuais similitudes, divergéncias e contradi¢cdes que possam ser encontradas

pelo confrontamento do discurso do projeto das ecovilas com as proposi¢des teoricas de
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Marx e Engels, Max Weber e Emile Durkheim. Quanto a isso, ha muito o que fazer para
dar continuidade a este trabalho.

Por fim, a conclusdo que parece ter sido encontrada, ap6s a longa e conflituosa
experiéncia de criacdo, é de que a concep¢do da comunidade em termos de propriedade
acaba por reproduzir 0s mesmos mecanismos segundo 0s quais a sociedade esta
organizada. De forma que, qualquer ato politico, apenas poderia ser considerado ético a
medida que destitui a importancia da propriedade como modo de significacdo das relagdes.
Nos 21 dias de vivéncia na comunidade Arca Verde, acredito ter encontrado pessoas néo
mais capturadas pelo medo ou receio de ndo alcancar algo proprio, que estavam dispostas
a aceitar ndo mais encontrar o reconhecimento dentro da cultura dominante, em favor da

experiéncia das possibilidades de ser-em-comum-no-mundo.
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