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Todas as vezes que retornei as comunidades indigenas na Amazonia, sempre
recebia a mesma pergunta:

- ainda ndo teve filho?

Minha resposta também era sempre a mesma:

- com a catastrofe climatica, ndo cabe mais ninguém no mundo!
Todas as vezes fui contestado, seja 14 qual rio estivesse:

- quanto mais dura a luta, mais precisamos de guerreiros!
Assim, veio Benjamin.

Bem-vindo a resisténcia terrana, ao cuidado da Terra, permanecei fiel a terra!

Para Benjamin, poténcia da terra.
Para minha companheira, Fabiana.
Para meus pais, Marcos (in memoriam) e Helga.

Para os povos da floresta dos rios Cachorro, Arapiuns, Trombetas, Solimdes,
Jutai, Iriri, Xingu, Médio Amazonas e Tapajos.
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Resumo

Castro, Emanuel Mello Mattos; Nunes, Rodrigo. A Geofilosofia e o
Antropoceno. Rio de Janeiro, 2019. 379p. Tese de Doutorado -
Departamento de Filosofia, Pontificia Universidade Catolica do Rio de
Janeiro.

A Geofilosofia ¢ uma ontologia ecoldgica apropriada para problematizar a
catastrofe climatica que vivemos, o Antropoceno. O conceito desenvolvido por
Deleuze e Guattari se relaciona com 0 nosso tempo — o Antropoceno — como modo
de ecologizar o pensamento. Um materialismo anti-humanista em oposicdo a Era
do Antropos e o humanismo da Modernidade. Nesta tese, tratamos de uma virada
ecologica da filosofia, que emergiu enquanto o capitalismo industrial e posterior, o
neoliberalismo e o colonialismo (que se apropriava de matéria e energia baratas)
tomavam o planeta de assalto. Por fim, contrapomos a um estilo de vida que imagina
um mundo inerte ¢ homogéneo a disposi¢do para consumo, modos de vida syn-
pathicos, operagdes simbidticas da vida real. Em especial, as Terras Pretas de indio

na Amazodnia, experiéncia de compartilhamento ecoldgico autoctone.

Palavras-chave

Antropoceno; Geofilosofia; Ecosofia; ecologia; Gilles Deleuze; Felix
Guattari.



Abstract

Castro, Emanuel Mello Mattos; Nunes, Rodrigo. Geophilosophy and the
Anthropocene. Rio de Janeiro, 2019. 379p. Tese de Doutorado —
Departamento de Filosofia, Pontificia Universidade Catoélica do Rio de
Janeiro.

Geophilosophy is an ecological ontology appropriated to problematize the
climatic catastrophe that we live through, the Anthropocene. The concept
developed by Deleuze and Guattari relates to our time — the Anthropocene — as a
way to ecologize thinking. An anti-humanism materialism in opposition to the
Anthropos Era and the humanism of Modernity. In this thesis, we deal with an
ecological turn of philosophy that emerged while industrial capitalism — and
beyond, neoliberalism and colonization (which appropriated cheap matter and
energy) took the planet by storm. Finally, we oppose to a life style that imagines a
homogenous and inert world available for consumption, syn-pathetics ways of life,
symbiotics real life operations. In particular, the Terras Pretas de Indio (Indigenous

Dark Earth) in the Amazon, autochthonous ecological sharing experience.

Keywords

Anthropocene; Geophilosophy; Ecosophy, ecology; Gilles Deleuze; Felix
Guattari.
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Indigenous Peoples are those who have creation stories,
not colonization stories, about how we/they came to a particular place —
indeed how we/they came to be a place.

Eve Tuck & Wayne Yang, Decolonization: Indigeneity, Education & Society
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Introducgao

... exatamente quando a maquina de guerra nao tem
mais por objeto sendo a guerra, quando ela substitui assim a mutacao

pela destruicao, é que ela libera a carga mais catastrofica.

Gilles Deleuze & Félix Guattari, Mil Platos, Vol.3.

Ndo ha registros estratigraficos, mas o professor Challenger' participou
intensamente (ou intensivamente) das conversas entre Paul Crutzen e Eugene
Stoermer quando emergiu o conceito de Antropoceno. Aquele, misturava “manuais
de geologia e biologia”, estes, um quimico atmosférico e um bidlogo,
respectivamente. O professor Challenger desterritorializou-se no ultimo destes
encontros com Crutzen e Stoermer “enquanto sua voz mudava cada vez mais, sua
aparéncia também; havia algo de animal nele desde que tinha comegado a falar do
homem. Ainda ndo se poderia jurar, mas Challenger parecia se desterritorializar ali
mesmo”. Talvez porque ninguém acreditaria, Crutzen e Stoermer jamais contaram
que Challenger “respirava com dificuldade. Suas maos transformavam-se em
pingas alongadas™. E enquanto o professor Challenger desmanchava-se numa
matéria que devinha cada vez mais fluida, Crutzen e Stoermer ndo conseguiram
ouvir de Challenger (“sua voz tinha devindo inaudivel, sibilante”) que tudo aquilo
que explicara, “que a Terra — a Desterritorializada — (...) era atravessad[a] por
matérias instaveis ndo formadas, fluxos em todos os sentidos, intensidades livres
ou singularidades ndomades, particulas loucas ou transitorias (...) a0 mesmo tempo,
produzia-se na terra um fendmeno muito importante, inevitavel, benéfico sob certos

aspectos, lamentavel sob muitos outros: a estratificacdo”. Entre a

! Personagem de fic¢do cientifica criado por Arthur Conan Doyle e ‘protagonista’ do platd A
geologia da moral (quem a terra pensa que €?), Mil Platés, v. 1, p. 69.

2 Deleuze & Guattari, Mil Platés, v. 1, p. 70.

3 Ibidem, p. 112. A pinga refere-se a dupla articulagdo que Deleuze & Guattari trataram neste
plat6. “Deus é uma Lagosta ou uma dupla-pinga, um double-bind. Os estratos ndo se limitam a
grupar-se, no minimo, aos pares; de uma outra maneira, cada estrato em si é duplo (ter3, ele
préprio, vérias camadas). Cada um apresenta, com efeito, fenbmenos constitutivos de dupla
articulagdo”, p. 71.
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Desterritorializada e a estratificacdo, Challenger sussurrou (inaudivel) o conceito

de Geofilosofia.

Crutzen e Stoermer estavam atOnitos, tanto pela ‘desterritorializacdo’ do
professor Challenger quanto com a poténcia geologica e biologica daqueles
conceitos bizarros. Diante dos problemas que “a Desterritorializada” apresentava
aos quimico atmosférico e bidlogo, surgia o conceito de Antropoceno, uma nova
Era geoldgica. Nesta, os impactos humanos (estratificagdo “lamentavel”) nos
sistemas terrestres (atravessados por ‘“singularidades nomades”) tornaram-se
irreversiveis. O problema, agora, ¢ o maior que a vida na terra jamais enfrentou, o
aniquilamento de todo o sistema Terra e a extingdo de todas as formas de vida. A
nova era geologica podera ser aquela em que “a Desterritorializada” absoluta
(movimentos infinitos) termina numa estratificacdo perene (um nada de

movimento).

As ultimas palavras do professor Challenger que puderam ser ouvidas antes da

desarticulagio, um ganido ético-politico (um novo povo, uma nova terra®): “é por

debandada que as coisas progridem e os signos proliferam. O panico ¢ a criagio™”.

skskosk

O conceito de Geofilosofia pode parecer marginal na filosofia de Deleuze e
Guattari. Sim e ndo: o sim, no sentido de Hélio Oiticica, de ser marginal, uma
estética ndmade, um devir-marginal da filosofia. Uma experiéncia® do fora, que nos
faz acreditar neste mundo, imanéncia’ radical. E, o ndo, no sentido de que aquele
conceito ¢ o meio do qual Deleuze e Guattari expressam sua filosofia. Uma ética

ndmade, afectos que produzem um devir-outro e que nos colocam diante do ato

4 Deleuze & Guattari, O que é a filosofia?, varias citacdes no capitulo Geofilosofia. Por exemplo, p.
121.

5 Mil Platés, v. 1, p. 114, Geologia da moral, quem a terra pensa que é?.

6 Experiéncia vem do latim experientia, literalmente aprender fora do perimetro, dos limites.
Sobre o fora, teremos a oportunidade de tratar mais a frente.

7 Imanéncia vem do latim in manere, permanecer dentro, dentro de si. Contrapde-se a
transcendéncia.
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politico de uma resisténcia ao presente ao tornar possivel o impossivel.

Geofilosofia® como o pensamento do meio [milieu]’, da terra.

Articular a Geofilosofia e o Antropoceno, eis a nossa tarefa nesta resisténcia ao
presente. E esta articulagdo se faz na criagdo de novos modos de vida. O pensamento
moderno, ja nos ensinara Nietzsche, ¢ o de ndo acreditar mais neste mundo. O
Antropoceno ¢ o modo de vida de uma civilizacdo que ndo acredita neste ou
qualquer mundo, que ndo acredita nesta ou qualquer vida. A Geofilosofia ¢ a
intensificacdo da vida, ¢ o movimento de criacdo de novos modos de existéncia

“mais proximos dos animais e dos rochedos”'°.

Sim, o problema mudou. O Antropoceno nos coloca muito proximos do fim. E
como antecipavam Deleuze e Guattari em O que é a filosofia?, o Gltimo livro da
dupla, onde, depois de vidas dedicadas a filosofia (e ao pensamento), finalmente
podem afirmar o que esta é: “... temos tantas razdes de ndo crer no mundo dos
homens, perdemos o mundo, pior do que uma noiva, um filho ou um deus... Sim, o
problema mudou”. A filosofia, agora eles podem dizer, ¢ a Geofilosofia. E a
resisténcia ao presente, devir-marginal, tornar-se némade, ¢ criar Maquina de

Guerra contra o Antropoceno. Acreditar neste mundo. Geofilosofia ¢ o ultimo

conceito produzido por Deleuze e Guattari.

O conceito de Antropoceno, de uma s6 vez, nos confronta a perspectiva tnica
do humano, de que o universo existe para os humanos e que existe uma méao divina
e invisivel (seja de Deus ou do Mercado) ou uma logica aristotélica que guia a
ordem do Ser. Este conceito, ironicamente, retine, por fim, os gémeos siameses

separados na modernidade europeia, o homem e a natureza, reunido que ja se

8 Diane Chisholm, na revista Rhizomes 15 (2007), diz que “o prefixo geo n3o significa uma ramo
especializado da filosofia; assinala, no entanto, o topos, o aqui e agora da problematica filoséfica
no lugar de uma metafisica transcendente que se acredita acima de lugares, abstratamente de
nenhum lugar e universalmente em todo lugar” (p. 4).

° O conceito de meio (milieu) é usado em Deleuze e Guattari para contrapor-se a filosofia cldssica
gue tenta essencializar uma ‘natureza’ como sendo uma origem. Veremos isso nos préximos
capitulos. Entre ecologistas, o meio é conceito mais rigoroso do que ambiente, pois este Ultimo
ainda pode trazer a ideia de se ter algo dentro, porém destacado, como um ambiente entorno de
uma pessoa. Um meio é absoluto, abraga o todo, é, portanto, para além do subjetivo/objetivo
(mas que pode ser analisavel no tempo e no espago, por suas propriedades sécio-politicas-
naturais). E, em Deleuze e Guattari, jamais deve ter o sentido deterministico, mas sim de
possibilidade de acontecimentos. O conceito de milieu é absolutamente fundamental para a
Geofilosofia de ambos.

10 Deleuze e Guattari, O que é a filosofia?, p. 91.
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desenhara com o apelo infinito de Deleuze e Guattari através de um outro conceito,
o de Geofilosofia (atacar a separacdo homem e natureza ¢ o projeto inicial das
péaginas de abertura do primeiro livro da dupla, O Anti-Edipo, que desagua, depois
de longa e frutifera parceria, no conceito de Geofilosofia). Destrdi-se o pensamento
antropocéntrico de que apenas a espécie humana possui agéncia e a coloca como
extragdo e consumo de energia destruindo cada vez mais futuros possiveis da Terra.
O planeta, cada vez com mais urgéncia, integra uma dindmica ética e politica entre
todos os agentes que nela habitam, habitaram ou habitardo. O Antropoceno, no seu
desenvolvimento cada vez mais acelerado, €, finalmente, nada mais do que um
feedback loop do capital. A famosa fase de grande aceleracdo (com seus graficos
em formato de tacos de hoquei) nada mais € do que a ‘mao invisivel’ do capital se
multiplicando tal e qual didxido de carbono na atmosfera, plastico nos oceanos e
pesticidas e agrotoxicos nos corpos. O capitalismo, desde Marx, sabemos que ¢é
incontrolavel (ndo, o capitalismo verde ou sustentdvel ¢ apenas uma forma
alegorica da destrui¢@o) e, ultimamente, autodestrutivel. Porém, levando todas as
formas de vida em seu funeral. Acreditamos que o pensamento de Deleuze e
Guattari é fundamental para analisar e destruir a axiomatica capitalista, como surgiu

e como deve ser enfrentada.

Em um de seus tltimos textos, Post-scriptum sobre as sociedades de controle,
escrito em 1990, Deleuze descreve uma série de sintomas da passagem de uma
sociedade disciplinar (Foucault) para uma sociedade de controle. Ele afirma que o
capitalismo, entdo, ja ndo era dirigido para a producdo, mas para o produto, para o
mercado'!. Logo depois, no livro escrito com Guattari, O que é a filosofia? -
corroborando o que ambos ja realizaram na série Capitalismo e esquizofrenia, onde
lancaram mao de uma série de conceitos geograficos - surge o conceito de
Geofilosofia. Este vem sendo utilizado por varios pensadores, das mais diversas
disciplinas, para entender as transformacdes contempordneas. Afinal, esta
Geofilosofia pode ser entendida como um método cartografico para acompanhar
processos ¢ devires (processos continuos de  desterritorializacdo-
reterritorializagdo), onde a pesquisa de realidades se transforma junto com estas
realidades (que ndo existem dadas ou estabilizadas). A Geofilosofia entende as

paisagens em suas mutagdes (e ndo metaestaveis). A cartografia ¢ um “... desenho

1 Deleuze, G., Conversagdes, p. 228.
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que acompanha e se faz a0 mesmo tempo que os movimentos de transformacao da

paisagem”'2.

Porém, acreditamos que a Geofilosofia necessita de uma releitura
contemporanea, quando entendemos viver uma nova Era, o Antropoceno;
conhecemos uma crise do neoliberalismo e da globalizagdo com o ressurgimento
de um fascismo orgulhoso de si e o capitalismo (que Deleuze identificara ter
deixado a centralidade da producdo para o produto) transforma todos nés em
matéria-prima, ao sermos todos base de dados'? para previsdes do comportamento
de cada um. Dai que ¢ preciso, para o Estado, destruir mundos, para que sejamos
cada vez mais previsiveis. O colonialismo, que parecia restrito apenas aos territorios
do Terceiro Mundo em sua ganancia por matérias-primas, agora conquista todas as
dimensdes espaco-temporais, em todo o planeta, todas as formas de subjetivagéo,
todos os modos de individuacdo, todos os ambientes: 0 meio ambiente'4, o social e
o mental'>. Somos todos matéria-prima privatizada onde tornamo-nos dados para
corporacdes privadas e o Estado; e ficamos previsiveis, dirigidos e vigiados.
Destruimos mundos ¢ o planeta, e produzimos lixo (materiais toxicos e polui¢des),
muito lixo, apenas lixo. Tornando a vida, no processo, invidvel. Viver para acabar
com a vida. Ao fim de nossa tese, defenderemos como contraponto a destruicao de

mundos do Antropoceno, a criagdo de mundos através das Terras Pretas de Indio.

E sob o Antropoceno que a Geofilosofia deve ganhar nova leitura. Se a filosofia
¢ criagdo de conceitos'® a partir de acontecimentos que nos apontam novas

possibilidades, ela deve prometer uma nova terra'’ ao construir conceitos que nos

2 Rolnik, S., Cartografia sentimental: transformagdes contempordneas do desejo, p. 15.

13 N3o hd aqui nenhuma demonizac3o de estudos de base de dados, apenas um alerta sobre a
forma como o Estado e seus 6rgdos vitais, as corporacdes, tratam aqueles de forma
monotematica, como ambiente a ser explorado e colonizado.

4 Optamos por usar o termo meio ambiente, que é o mais corrente entre ecologistas no Brasil
para se referir ao que a filosofia tradicional chama de Natureza. Meio ambiente, alias, parece um
conceito mais completo do que, por exemplo, no inglés (environment) ou francés
(environnement). O alem3o Umwelt, sim, teria um sentido bastante parecido com meio
ambiente. Usaremos muitas vezes o termo meio, do francés milieu, para designar o fluxo da
‘natureza’ em vez de apenas uma natureza essencialista. O termo milieu (ou seu plural milieux)
alids, mesmo em francés, é bastante usado em outras linguas para poder designar esta ‘natureza’
em fluxo. Em inglés, a palavra milieu estd incorporada a lingua, porém significando mais um meio
social ou arredores (usa-se inclusive o plural milieus).

15 Seguindo As trés ecologias de Félix Guattari.

6 Deleuze & Guattari, O que é a filosofia?, capitulo 1.

17 “A criacdo de conceitos faz apelo por si mesma a uma forma futura, invoca uma nova terra e
um povo que ndo existe ainda”. Deleuze & Guattari, O que € a filosofia?, p. 130.
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permitirdo ver, sentir, viver uma nova vida a partir do potencial transformativo dos
acontecimentos. Se o plano de referéncia da ci€ncia, que jamais € inferior a filosofia
enquanto modo de criacdo de pensamento, constroi cadeias de causalidades que
explicam como chegamos ao Antropoceno, a filosofia deve criar conceitos em
direcdo a uma nova terra, uma linha de fuga com novas combinag¢des que podem
desviar dos padrdes previsiveis (a catastrofe que se aproxima) de nosso mundo. Se
a ciéncia lida com o constituido (¢ mesmo assim tem de lutar com os negacionistas),
a filosofia deve lidar com a constru¢do dos acontecimentos, explorar o plano de
imanéncia composto de forgas, afectos e devires. A ciéncia almeja um novo planeta,
a filosofia, uma nova terra. E ambas se encontram, na cria¢do, com a arte, “falta-

nos resisténcia ao presente”.

A filosofia emerge quando ha o encontro do meio com o plano de imanéncia
(onde a contribuicdo grega neste plano esta na relacdo entre o horizontal ou relativo
- a fisica, o psicologico e o social — e o vertical ou absoluto — o puro plano de um
pensamento). Emerge no encontro, uma vez que a histéria universal, como veremos,
nada mais ¢ do que contingéncia. “Pensar consiste em estender um plano de
imanéncia que absorve a terra. (...) A desterritorializagao de um tal plano ndo exclui

uma territorializacdo, mas a afirma como a criagdo de uma nova terra por vir”.

A Geofilosofia, ela mesma, se afirma na “criagdo de uma nova terra por vir’. E
este encontro do meio com o pensamento ¢ fundamental para ndo “...parar o
movimento. Desde que se pare o movimento do infinito, a transcendéncia desce,
ela disso se aproveita para ressurgir, erguer-se novamente, reassumir todo o seu
relevo”'®. Este plano de imanéncia se relaciona exatamente com o movimento que
engloba todos os blocos de espago-tempo, diferenciando-se do caos, que ¢ a
absoluta impossibilidade de constituir relagdes. Sendo estes blocos de espago-
tempo exatamente este meio onde os conceitos emergem. Para Deleuze & Guattari,
foi Espinosa que “... pensou o ‘melhor’ plano de imanéncia, isto ¢, o mais puro,
aquele que ndo se da ao transcendente, [aquele que é a] possibilidade do

impossivel”. A Geofilosofia ¢, como Nietzsche no Prélogo de Zaratustra, crer na

terra, ou, como Deleuze, crer neste mundo'®. Desde Proust e os signos, Deleuze nos

8 Deleuze & Guattari, O que é a filosofia?, p. 59.
% Deleuze, A imagem-tempo, p. 207.
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diz que ndo ama-se alguém separado das paisagens?’, das contingéncias da vida,

ecologia do amor.

Neste trabalho, usaremos os conceitos de Deleuze e Guattari como
agenciamento politico para geolocalizarmo-nos no Antropoceno e criar novas
armas (“Nio cabe temer ou esperar, mas buscar novas armas”>'). Para ambos, em
sua geologia politica — o meio onde nos encontramos com este pensamento, sO
existem corpos e agenciamentos de corpos, e dois modos de matérias emergentes,
os estratos e as consisténcias. O estrato ¢ homeostatico, caracterizado por feedback
loops negativos, conforme a cibernética (retorna rapidamente, apds uma
perturbagdo, para um ponto estavel). No sentido deleuzo-guattariano, estratos
recebem também o nome de organismos, onde os 6rgaos sdo constrangidos a um
sistema do qual fazem parte, também chamado na sociologia de funcionalismo. Ja
as consisténcias, ou rizomas (trataremos deste conceito nos proximos capitulos),
possuem dominios virtuais em transformagao, amplificam a diversidade através de
feedback loops positivos. Ou seja, com as mudangas ambientais, adaptam-se (ou
evoluem) criativamente. Mudar é seu modo de vida. Porém, as consisténcias (redes
abertas), por causa de sua alta capacidade de desterritorializacdo, precisam
encontrar, também nesta, uma capacidade de reterritorializacdo, um processo de
desterritorializagdo-reterritorializagdo. Para isso, os feedback loops positivos
devem ser acompanhados de feedback loops negativos e assim evitar uma explosao
suicida. Ao que parece, o antropos viveu, ao longo do Holoceno, com a mudanga,
a adaptacdo criativa, amplificando diferengas através de feedback loops positivos.
Porém, a marca do Antropoceno, especialmente, ¢ justamente a falta de feedback
loops negativos, a falta de instintos de autopreservacao: o que Deleuze e Guattari
chamariam de maquina de guerra fascista, uma explosao suicida, exatamente o que
presenciamos com a ideia de desenvolvimento, de crescimento infinito, o mais

poderoso cliché do capital-mercado e sua mascara social, o Estado.

Deleuze e Guattari ndo sdo cegos fanaticos pelo fluxo eterno, a
desterritorializagdo absoluta, pelo contrario, acreditam nos feedback loops

negativos, no par desterritorializagdo-reterritorializacdo, nas adaptacdes criativas as

20 Deleuze, Proust e os signos, p. 7. “...as mulheres amadas estdo muitas vezes ligadas a paisagens
gue conhecemos tanto a ponto de desejarmos vé-las refletidas nos olhos de uma mulher...”.
2! Deleuze, Conversagbes, Post-scriptum sobre as sociedades de controle, p. 224.
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mudangas ambientais, nos agenciamentos de heterogeneidades: sem hierarquias

transcendentes, mas simbiose, 0 meio ambiente como rede de afectos.

Geofilosofia ¢ uma mistura heterogénea, meio intensivo, onde geo
(agenciamento maquinico de corpos) e filosofia (agenciamento coletivo de
enunciagdo) formam um hibrido, conexdes em variagdo. Um plano de imanéncia, a
busca deleuziana de uma vida imanente®?, a afirmacio de uma vida que nio seja de
si, mas uma experiéncia radical. O conceito chave em Deleuze & Guattari para esta
vida fora de si é o de desterritorializacdo, ou a busca pela imanéncia (com o par
desterritorializagdo-reterritorializagdo). Se ha um conceito que grita no encontro
Deleuze & Guattari, ¢ o de uma experiéncia radical, em busca de um devir-

revolucionario.

A Geofilosofia, enfim, ¢ uma relagdo singular com a terra, uma experiéncia de
desterritorializacdo (a vida fora de si), um ponto de vista outro (um devir-outro), ir
ao encontro de um outro ponto de vista, diferente de si, de outro lugar; devir.

Resisténcia ao presente, resisténcia ao Si, eis a Geofilosofia.

skskosk

O pensamento de Deleuze e Guattari continua, trinta anos depois, mobilizando
conceitos para enfrentarmos os problemas mais criticos de nosso tempo. E o maior
destes problemas é o Antropoceno. Na verdade, muitos dos problemas a serem
enfrentados ja encontraram conceitos proprios nas criticas de ambos ao capitalismo,
ao antropocentrismo e ao humanismo. Além do trabalho de ambos em conjunto,
Deleuze contribuiu com muitos conceitos relacionados com a filosofia do tempo ¢
a filosofia da diferenca, enquanto Guattari trouxe trabalhos sobre a cartografia e a
Ecosofia. No encontro de tudo isso, surge a Geofilosofia, clamando por uma nova

terra, um novo povo.

O termo Antropoceno, como uma nova Epoca Geologica, foi cunhado (sem e

com o professor Challenger) pelo quimico atmosférico Paul Crutzen e o bidlogo

22 A imanéncia: uma vida..., excepcional e Ultimo texto escrito por Deleuze.
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Eugene Stoermer. Isso ocorreu em uma publicagdio no ano 2000, intitulada
Programa Internacional da Geosfera-Biosfera. Nela, estabelecem o surgimento do
Antropoceno no fim do século XVIII, com a Revolugdo Industrial, especialmente
com a inveng¢do da maquina a vapor, de James Watt. Alguns historiadores misturam
o Antropoceno com o proprio Holoceno ¢ o fim da ultima Era do Gelo
(Pleistoceno), quando os humanos causaram, em varias regides, a extingao,
principalmente, da megafauna, através da caga e do manejo do fogo. Outros igualam
o Antropoceno ao surgimento da agricultura e a modificacdo de diversos
ecossistemas por volta de dez mil anos atras. Enquanto uns vao longe para
estabelecer uma data para o Antropoceno, outros permanecem proximos demais,
confundindo o Antropoceno com o ultimo estagio deste, a Grande Aceleragdo,
quando a produgdo economica e de lixo toxico e plastico aceleram barbaramente
junto com o surgimento da energia nuclear e a producdo de bombas atomicas (na
verdade, tudo se acelera: a populagdo, a extragdo mineral, extingdo de biota,

derretimento dos polos, etc., etc., etc.).

Além da hipétese de Crutzen & Stoermer (e, claro, trabalhamos especialmente
com a Grande Aceleragdo, pos Segunda Guerra Mundial, mas esta sendo a ultima
fase do Antropoceno), ha uma outra, chamada de Orbis hypothesis, muito bem
documentada e defendida, de Simon Lewis e Mark Maslin?®, que estabelecem o ano
de 1610 como o inicio do Antropoceno. Aproximadamente, nesta data, a
concentracdo de carbono na atmosfera comegou a cair drasticamente por causa do
monumental genocidio promovido pelos europeus entre os amerindios, que
determinou um ressurgimento massivo de florestas nativas. Este genocidio
decorrente da colonizagdo moderna foi a mais importante mudanga econdmica e
demografica da historia da espécie humana, quando morreram (genocidio, guerras,
pandemias, desterros, aprisionamentos) entre 2 ¢ 18 milhdes de indigenas norte-
americanos € pelo menos 37 milhdes de sul-americanos, sendo 90 porcento no
longuissimo século XVI (o genocidio, as pandemias ¢ os desterros continuam até
hoje). Este genocidio estd expresso, seguindo Lewis e Maslin, na forma de
mudangas de ecossistemas e menos didxido de carbono na atmosfera. Claro esté (a
ligagdo entre genocidios e pandemias e o Antropoceno) que no proprio século XVI

iniciou-se um processo de colonizagdo e escravidao africana com ampla derrubada

23 No livro The Human Planet, de 2018.
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de florestas para a agricultura (monoculturas) ou simples extracdo de matérias-
primas, com o consequente crescimento de didoxido de carbono na atmosfera, fato
jamais interrompido e em plena aceleracdo. A Grande Aceleragdo dos ultimos
setenta anos, alids, se expressa na explosdo da concentracdo de carbono
sincronicamente com desmatamentos desenfreados e genocidios e etnocidios de

povos autoctones.

Como historiadores marxistas sempre assinalaram, a industrializa¢do europeia
necessitava da acumulacdo primitiva de riquezas através de matérias-primas e
trabalho (tanto melhor o escravo) e isto s6 foi possivel com a colonizagdo das
Américas. No que chamam de Columbian Exchange, Maslin e Lewis consideram-
na fator mais decisivo do que a propria Grande Aceleragdo para o que vivemos (ou
morremos) hoje. O argumento dos britanicos aproxima-se, de certa forma, do
conceito de Capitaloceno, de Jason Moore®*. Porém, este ataca as causas com um
historicismo necessario ¢ até teleologico (apesar de Moore nio se aproximar — longe
disso - do Aceleracionismo), ao contrario do conceito de Antropoceno?’, que desfia
as contingéncias (uma geo-historia, como veremos a seguir), de uma forma com a
qual a Geofilosofia de Deleuze & Guattari dialoga intensamente. Maslin e Lewis

afirmam o Antropoceno e suas micropoliticas.

Outras datas mais recentes sugeridas por estratigrafos, como sendo do inicio do
Antropoceno, sdao 1945 (pela retomada econdémica pds-Guerra) ou 1964 (pela
evidéncia estratigrafica de nuclideos radioativos provenientes de testes nucleares),
por causa da Grande Aceleracdo da produgdo econdmica, consumo desenfreado,
mineragdo (extragdo ao infinito de metais e minerais), energia nuclear, extra¢ao de
combustiveis fosseis, lixo em todo lugar (inclusive internamente, de todos os seres
vivos, com a intoxicagdo organica), plastico por toda a parte (inclusive
microparticulas ingeridas por todos os seres vivos), poluicdo em todas as esferas,
explosdo no crescimento populacional com habitos de consumo que destroem

modos de vida locais, etc., etc., etc.. A nods, interessa menos o rigor da data precisa,

240 conceito é desenvolvido no monumental livro Capitalism in the web of life: ecology and the
accumulation of capital. O livro é leitura fundamental para entender como o capitalismo organiza
a natureza, incluindo a humana.

25 N3o esquecamos ainda que experiéncias ditas socialistas no século XX foram igualmente
destrutivas e de certa forma subsumidas ao capital em suas fun¢Ges. Mas, mais importante é o
fato de o conceito de Antropoceno ter sido criado por gedlogos estratigraficos do mainstream
académico, o que confere mais forga ao conceito.
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mas incluir a filosofia neste debate. A Geofilosofia de Deleuze e Guattari nos parece

um belo meio (se fosse pelo inicio, ndo seria com Deleuze e Guattari...).

Em uma nova Era, uma Era em que mergulhamos de cabeca na extingdo
generalizada, inclusive a humana, emergem novos pontos de vista, especialmente
por aqueles que ndo pisaram no acelerador capitalista, incluindo a Geofilosofia
como uma virada ecologica®® da filosofia. As Revolugdes Copernicanas (Copérnico
e Kant) ocorrem quando € necessario reposicionar o homem no cosmo. Esses novos
pontos de vista sdo fundamentais para que todos compreendam as consequéncias
de cada ato realizado por nos ocidentais (os que pisam no acelerador), que mundo
construimos, que relacdes alimentamos: onde veem prosperidade, progresso e

desenvolvimento, sintamos destrui¢do universal, real time.

O que a civilizag@o ocidental produziu e produz (além de muito lixo e gés
carbonico) ¢ uma historia de genocidio, de consumismo ganancioso, de egoismo
interespecifico, de homogeneizacdo generalizada, de um modo de vida catastroéfico.
Se, como vimos, o conceito de Antropoceno surgiu no ano 2000, em menos de uma
geracdo tornou-se o mais importante conceito da historia profunda deste planeta.
Porque este podera ndo conhecer proximas geragdes. Assim, ¢ o conceito mais
importante a ser estudado transdisciplinarmente. Por isso, a Geofilosofia ¢ a

Ecosofia.

Humanos hoje ndo sdo apenas a espécie dominante do planeta, eles também
constituem coletivamente — gracas aos seus numeros e seu consumo de energia
barata baseada em combustiveis fosseis — uma forga geoldgica que determina o
clima do planeta mesmo em detrimento da civilizagdo em si. Hoje, é precisamente
a “sobrevivéncia da espécie” numa “escala mundial” que € amplamente a questao.
Todo o pensamento politico progressista, incluindo o criticismo pos-colonial, tera
de registrar esta profunda mudanca na condi¢do humana.

D. Chakrabarty, Postcolonial studies and the challenge of climate change, p.15.%

A condi¢do humana, que ja foi tema para excelentes estudos filosoficos com
base na introspeccdo ou na exceléncia humana desde as tragédias gregas, agora ¢

uma for¢a geoldgica tragica (no sentido contemporineo), cavando a propria

26 Desenvolveremos este tema a seguir.
27 Em: New Literary History, pags. 1-18. Traduc3o minha.
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sepultura — e a de todas as outras espécies. Chakrabarty foi um dos primeiros
pensadores a entender o impacto da humanidade no sistema Terra. Também
compreendeu o impacto causado pela exclusdo da ‘natureza’ no jogo de forcas que
chamamos de histéria®®. A histéria se faz pelo meio [milieu] e ndo na origem do
homem. Emerge, entdo, no pensamento contemporaneo, uma geo-histéria e uma
Geofilosofia. Nesta ultima, Deleuze e Guattari demonstram, ao longo de suas obras,
o imbricamento do ndo-humano com o humano, o humano se desfazendo diante do
inumano, as forgas ontolégicas do ndo-humano que transbordam o humano por
dentro e por fora. O dentro, sendo uma dobra do fora, ndo ¢ nada mais do que o lado

de dentro do fora®.

E que o interior supde um comeco e um fim, uma origem e um destino capazes de
coincidir, de fazer ‘tudo’. Mas, quando ha apenas meios e entremeios, quando as
palavras e as coisas abrem-se a0 meio sem nunca coincidirem, ¢ para liberar forgas
que vém do lado de fora e que s6 existem em estado de agita¢do, de mistura e de
recombinacdo, de mutagao.

Deleuze, Foucault, p. 94.

O fora é conceito fundamental em Deleuze, que buscou em Foucault (¢ um dos
temas principais do livro-homenagem de Deleuze) e no criador do conceito,
Maurice Blanchot. No ultimo livro da dupla Deleuze e Guattari, estes aproximam o
plano de imanéncia (veremos melhor nos proximos capitulos) ao que chamam de o
fora: plano de imanéncia, que ganhara sob este mesmo titulo, um capitulo inteiro
em O que é a filosofia?. No Antropoceno, poderiamos aproximar este fora, este
plano de imanéncia, a Gaia (e sua intrusdo), a Deus sive Natura e é por isso que
Deleuze e Guattari encerram o capitulo chamando Espinosa de o Cristo dos
filosofos, “Ele mostrou, erigiu, pensou o ‘melhor’ plano de imanéncia, isto ¢, o mais
puro, aquele que ndo se d4 ao transcendente, nem propicia o transcendente, aquele

que inspira menos ilusdes, maus sentimentos e percepcdes erroneas...”?.

“[O plano de imanéncia ¢] um fora mais longinquo que todo mundo exterior,

porque ele ¢ um dentro mais profundo que todo mundo interior”. O plano de

28 No seu seminal artigo O clima da histéria: quatro teses (disponivel em Sopro 91), Chakrabarty
guebra as distin¢gOes entre histdria natural e histéria humana.

2 Deleuze, Foucault, pags. 94-96 e 127-129

30 Deleuze e Guattari, O que é a filosofia?, p. 73.
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imanéncia € o meio [milieu] ilimitado que permite conexdes e agenciamentos.
“Cada plano de imanéncia ¢ Uno-Todo”. Blanchot dird em 4 conversa infinita que
o fora é incessante, uma situacdo em que se sente que nio ha nem inicio, nem fim?!,
portanto, vive-se no e pelo meio. Na extraordinaria obra O livro por vir, Blanchot
também compara o fora a um deserto, uma imagem muito usada por Deleuze, por
ser uma experiéncia que ndo se prende a um lugar fixo, carrega uma errancia

ndmade.

O deserto ainda ndo € o tempo nem o0 espago, mas um espago sem lugar e um tempo
sem engendramento. Nele, pode-se apenas errar, € o tempo que passa nada deixa
atras de si, ¢ um tempo sem passado, sem presente, tempo de uma promessa que SO
¢ real no vazio do céu e na esterilidade de uma terra nua, onde o homem nunca esta,
mas estd sempre fora. O deserto € o fora onde ndo se pode permanecer, ja que estar
nele é sempre ja estar fora.

Maurice Blanchot, O livro por vir, p. 115.

O deserto ¢ cenario importante no Antropoceno, pois estamos diante de novas
espacialidades criadas na Grande Aceleragdo do capitalismo. A nossa Epoca ¢ a de
uma imensa desertificagdo, seja fisica ou metafisica. Se o deserto participa de
concepgoes diversas, com o aquecimento global, a desertificag@o significa apenas
o fim da vida, ndo serd possivel sobreviver em areas desertificadas, com
temperaturas cada vez mais elevadas. No artigo mais antigo ja publicado de
Deleuze®?, Causas e razées das ilhas desertas, dos anos 50, logo em sua primeira
frase, ele ja flertava com a geografia: “Os gedgrafos dizem que ha dois tipos de
ilhas. Eis uma informacao preciosa para a imaginacdo, porque ela ai encontra uma
confirmacao daquilo que, por outro lado, ja sabia. Nao ¢ o tinico caso em que a
ciéncia torna a mitologia mais material € em que a mitologia torna a ciéncia mais

933

animada”*®. Neste texto, um deserto evoca um mundo sem outrem>*. E, ao falar do

31 Maurice Blanchot, O livro por vir, p. 119, onde a fala incessante é “a fala do Fora que n3o
cessa”.

32,0 manuscrito (jamais ganhou uma forma final) foi publicado post-mortem, em 2002, numa
coletanea organizada por David Lapoujade, intitulada A ilha deserta e outros textos. Ele abre a
coletanea.

3 Deleuze, A ilha deserta, p. 17.

34 Deleuze (com Guattari) falara de desertos, mais uma vez, em O Anti-Edipo e Mil Platés, mas
para outra base conceptual: como movimentos desterritorializantes do desejo ou como exemplo
de espaco liso (espacgo intensivo). Finalmente, como espaco ndmade ou resisténcia a forma
Estado.
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romance Robinson Crusoé, de Daniel Defoe, diz que este matou a mitologia da
forma mais penosa (ver, adiante, a relacdo entre a geometria dos engenheiros de
hidrelétricas e a geo-metria Munduruku): “A visdo de mundo de Robinson reside
exclusivamente na propriedade e jamais se viu proprietario tdo moralizante. A
recriagdo mitica do mundo a partir da ilha deserta cede lugar a recomposigdo da
vida cotidiana burguesa a partir de um capital. (...) E a fun¢@o providencial de Deus
¢ garantir o lucro”®. E a desertificacio metafisica (aqui como homogeneizacio)
iniciada pela vida cotidiana dos modernos. Os empreendimentos de Robinson
Crusoé tornardo possiveis o Antropoceno, tenha este iniciado no século XVII,
XVIII ou XX. A desertificagdo fisica esta em curso, seja pelo aquecimento global,
seja pelo empobrecimento acelerado de solos; normalmente de ambos. O gedlogo
indiano Hari Eswaran, por exemplo, qualifica o Antropoceno como a idade da
desertificacio®®. Adiante, trataremos mais especificamente de solos (as paisagens
da Terra), os degradados pelo Antropoceno — desertificacio’’- e as coevolucdes das

Terras Pretas de Indio.

O fora (agora seguindo o conceito de deserto no espago liso de Mil Platés, onde,
em grego arcaico, nomos é quem esta fora da pélis, fora da lei*®) é a Intrusio de
Gaia emergindo no Antropoceno, “espago sem lugar € um tempo sem
engendramento”, o Uno-Todo. Milieu absoluto. A fluidez do meio: “...0 problema
do pensamento ¢ a velocidade infinita, mas esta precisa de um meio que se mova
em si mesmo infinitamente, o plano, o vazio, o horizonte. E necessario a
elasticidade do conceito, mas também a fluidez do meio. E necessario os dois para
compor ‘os seres lentos’ que nds somos”*’. A Geofilosofia nos permite desacelerar
— vivemos a Grande (cada vez maior) Aceleracdo, somos lentos. “O ndmade sabe

esperar, € tem uma paciéncia infinita. Imobilidade e velocidade, catatonia e

35 Deleuze, A ilha deserta, p. 20.

36 Conferéncia de 2005 na Indian Society of Soil Science: A global assessment of land quality in
the Antropocene, In: Proceedings of the International Conference on Soil, Water and
Environmental Quality. Acessado em iuss.org.

37 Gaia Vince, editora da revista Nature, em seu livro Adventures in the Anthropocene: a journey
to the heart of the planet we made, diz que o planeta perde cerca de 12 milhdes de hectares de
solos araveis por ano para a desertificagdo. Dados de 2003.

38 Deleuze e Guattari, Mil Platés, v. 5, p. 54. Tratado de nomadologia: mdquina de guerra. : “O
nomos é a consisténcia de um conjunto fluido: é nesse sentido que ele se opde a lei, ou a polis,
como o interior, um flanco de montanha ou a extensdo vaga em torno de uma cidade (‘ou bem
nomos, ou bem polis’)”. Para esclarecimento, os autores vdo explicar que nomos acabou
designando a lei, em grego classico, em sentido contrario ao original, também na p. 54.

39 Deleuze e Guattari, O que é a filosofia?, pags. 45-46.
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precipitacdo, ‘processo estacionario’, a pausa como processo, esses tragos de Kleist

2540

sdo eminentemente os do ndOmade Somos lentos e a Geofilosofia ¢ um

Desaceleracionismo.

Deleuze ¢ Guattari morreram uma década antes de o conceito de Antropoceno
ganhar corpo e o de ecologia alcancar velocidade. Mas € possivel encontrar em seus
textos uma ecologia maquinica (anti-humanista), através da teoria dos
agenciamentos (sobre estes conceitos, os proximos capitulos abordam com mais
detalhes). O texto mais explicito a respeito do tema, As trés ecologias, de 1989, de
Guattari, abre com as seguintes frases: “O planeta Terra vive um periodo de intensas
transformagdes técnico-cientificas, em contrapartida das quais engendram-se
fendmenos de desequilibrios ecologicos que, se ndo forem remediados, no limite,
ameagam a vida em sua superficie. Paralelamente a tais perturbacdes, os modos de
vida humanos individuais e coletivos evoluem no sentido de uma progressiva
deterioracdo™!. O livro era o mais proximo de uma Ecosofia (termo bastante usado
por Guattari ao longo do livro) em sua €poca. E trazia a interconexdo de conceitos
entre uma ecologia social, uma ecologia subjetiva ¢ uma ecologia ambiental
(também merecera maior analise posteriormente). Os quais seriam bastante uteis
para combater o ambientalismo que defendia a sustentabilidade de um capitalismo
verde. A ideia geral do livro parecia ainda um pouco branda se compararmos com
pensadores mais recentes e com os fatos trazidos a tona pela ciéncia do século XXI.

Mas, vejamos, o livro chegava a ser premonitorio:

Mais do que nunca a natureza ndo pode ser separada da cultura, e precisamos
aprender a pensar ‘transversalmente’ as interagdes entre ecossistemas, mecanosfera
e Universos de referéncia sociais e individuais. Tanto quanto algas mutantes e
monstruosas invadem as aguas de Veneza, as telas de televisdo estdo saturadas de
uma populagido de imagens e de enunciados ‘degenerados’. Uma outra espécie de
alga, desta vez relativa a ecologia social, consiste nessa liberdade de proliferacao
que é consentida a homens como Donald Trump que se apodera de bairros inteiros
de Nova York, de Atlantic City etc., para ‘renova-los’*?, aumentar os aluguéis e,
ao mesmo tempo, rechagar dezenas de milhares de familias pobres, cuja maior parte
¢ condenada a se tornar homeless, o equivalente dos peixes mortos da ecologia
ambiental. Seria preciso também falar da desterritorializagdo selvagem do Terceiro

40 Deleuze e Guattari, Mil Platés, v. 5, p. 55.

41 Guattari, As trés ecologias, p. 7.

420 termo gentrificacdo ainda n3o havia sido cunhado pelos gedgrafos. Assim como a tradutora,
coautora de diversos trabalhos com Guattari, Suely Rolnik, mais abaixo, ndo traduziu homeless,
quando provavelmente o termo sem-teto ainda ndo era amplamente difundido no Brasil.



26

Mundo, que afeta concomitantemente a textura cultural das populagdes, o habitat,
as defesas imunologicas, o clima, etc. Outro desastre de ecologia social: o trabalho
das criangas, que se tornou mais importante do que o foi no século XIX! Como
retomar o controle de tal situacdo que nos faz constantemente resvalar em
catastrofes de autodestrui¢do?

Félix Guattari, As trés ecologias, pags. 25-26.

Degradacao do clima e das defesas imunologicas, enunciados degenerados,
Trump, destruicdo do habitat. Tao século XXI! Estavamos, em 1989, resvalando
em catastrofes de autodestruicdo. Na verdade, j4 em plena Grande Aceleragdo,
catastrofe instalada, acelerando cada vez mais. De 14 para c4, a aceleracdo apenas
intensificou-se. A “desterritorializagdo selvagem do Terceiro Mundo” sempre foi o
velho colonialismo, a forma mais aguda de unido das trés ecologias (“mais do que
nunca a natureza ndo pode ser separada da cultura”) unindo peixes mortos, textura
cultural, habitat, enunciados degenerados, defesas imunoldgicas, clima. A pergunta

que encerra a citagdo acima pode ser respondida com outro trecho do mesmo livro:

Nao havera verdadeira resposta a crise ecoldgica a ndo ser em escala planetaria e
com a condi¢do de que se opere uma auténtica revolugdo politica, social e cultural
reorientando os objetivos da produgdo de bens materiais e imateriais. Essa
revolucdo deverd concernir, portanto, ndo so as relagdes de forgas visiveis em
grande escala, mas também aos dominios moleculares de sensibilidade, de
inteligéncia e de desejo. Uma finalidade do trabalho social regulada de maneira
univoca por uma economia de lucro e por relagdes de poder s6 pode, no momento,
levar a dramaticos impasses — o que fica manifesto no absurdo das tutelas
econdmicas que pesam sobre o Terceiro Mundo e conduzem algumas de suas
regides a uma pauperizagdo absoluta e irreversivel...

Guattari, As trés ecologias, p. 9.

Veremos ao longo de nossa tese, caminhos distintos; por um lado o niilismo e a
indiferenca dos pensadores da Nova Geofilosofia (que partem de Deleuze ¢
Guattari, mas mantém uma distancia destes), por outro, as propostas de um
Geocomunismo, do indiano Arun Saldanha, que mantém uma relagdo muito mais
estreita com os conceitos de Deleuze e Guattari. Este ultimo, com suas trés

ecologias, parece estar muito mais ligado a este segundo movimento.
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Alias, o conceito de mecanosfera, cunhado por Guattari (e bastante explorado
por Mil Platés — entraremos nele a seguir®’) e constando de citagio acima, é uma
forma de tratar o Antropoceno avant la lettre, quando a biosfera vive uma era de
impactos humanos irreversiveis e ja sabemos que ndo ha determinismo tecnolégico
(geo-engenharia) capaz de nos trazer uma salvagdo. O desastre ecologico (os trés...)
¢ causado pelo nosso modo de vida capitalista calcado no consumo excessivo. Se
hé solucdo, para Guattari, ndo ¢ através do monopolio da tecnociéncia capitalista
(mesmo que possa ser parte do debate ambientalista), mas através dos afectos, de
experimentagdes politicas e sociais, (“dominios moleculares de sensibilidade, de
inteligéncia, e de desejo”). “No futuro a questdo ndo serd apenas a da defesa da
natureza, mas a de uma ofensiva para reparar o pulmio amazonico, para fazer

reflorescer o Saara”**

, a luta global pelo meio ambiente encontra a urgéncia da
resisténcia local na Amazonia ou no Saara. Se o futuro ja ficou para tras, quando o
Antropoceno ¢ o ‘tempo do fim’, a “ofensiva para reparar o pulmao amazonico”
tornou-se cada vez mais urgente e a cada dia mais apocaliptico, onde a estratégia
dos generais € destruir o maximo que pudermos, o mais rapido possivel, entregando
tudo as corporagdes coloniais estrangeiras e seus capitdes-do-mato vestidos de
verde ¢ amarelo, antes que cheguem as ONGs ‘estrangeiras’ (mesmo que
brasileiras...). Muito menos deixar a Amazonia para os indios*’, uma vez que estes

ndo sdo brasileiros, ou melhor, ndo sdo nem mesmo gente, sdo como arvores diante

de motosserras, ao inteiro dispor do colonialismo desenvolvimentista...

Um dos desejos confessos de Mil Platos e de O que é a filosofia? (ou seja, o
coracdo da Geofilosofia) ¢ a criacdo de uma nova terra e um novo povo: “A
revolugdo ¢ desterritorializagdo absoluta no ponto mesmo em que esta faz apelo a
nova terra, a0 novo povo”*®. E ¢ exatamente aqui que a filosofia se faz Geofilosofia:

“A desterritorializagdo absoluta ndo existe sem reterritorializagdo. A filosofia se

43 Mecanosfera seria um entrelacamento de processos, sejam eles mecanicos e bioldgicos, ou
ainda arquitetonicos, tecnoldgicos, etc.. Guattari ficaria fascinado com os entrelagamentos de
processos contemporaneos que unem microbiologia com astronomia, teoria da complexidade
com teria da evolugdo, nanotecnologia com quimica, etc., etc..

4 Guattari, As trés ecologias, p. 52. Trataremos da desertificacdo do Saara adiante.

%5 fndios é o modo como os colonizadores modernos se referem aos nativos encontrados no dito
novo continente. Tratar os indigenas por indios muitas vezes expressa um modo de visdo dos
colonizadores ainda hoje. O conceito de Terras Pretas de indios (este o termo consagrado em
portugués e usado pelo arquedlogo Eduardo Neves — um dos mais brilhantes especialistas), que
veremos adiante, é produzido por arquedlogos especialmente europeus e americanos.

46 Deleuze e Guattari, O que é a filosofia?, p. 121.
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reterritorializa sobre o conceito. O conceito ndo € objeto, mas territorio. Nao ha
Objeto, mas um territério. Precisamente por isso, ele tem uma forma passada,
presente e talvez por vir”. No capitulo Geofilosofia de O que é a filosofia?, Deleuze

13

e Guattari afirmam que a filosofia moderna nés temos conceitos, nos
acreditamos té-los, depois de tantos séculos de pensamento ocidental, mas ndo
sabemos de modo algum onde coloca-los, porque carecemos de um verdadeiro
plano, desviados que somos pela transcendéncia crista. (...) Nos, hoje, temos os
conceitos, mas os gregos nao tinham ainda; eles tinham o plano, que nés ndo temos
mais”. Os gregos “contemplavam o conceito” e tinham um plano de imanéncia;
quanto a nos, a transcendéncia nos fez perder este plano “... enquanto que nds, nds
temos o conceito, nds o temos no espirito de uma maneira inata, basta refletir’. E
recorrendo a Holderlin e a Schelling, Deleuze e Guattari mostram que este plano
era o “chao natal dos gregos” — o autdctone — (Hdlderlin), a Natureza (Schelling),
“... enquanto que nds, nds vivemos sentimos e pensamos no Espirito, na reflexdo,
mas deixamos a Natureza num profundo mistério alquimico, que ndo cessamos de
profanar”. Usando vérias vezes, por estilo, a formula “... enquanto que nos, nos...”,
Deleuze e Guattari parecem lamentar, melancolicamente, algo que perdemos entre
os Pré-Socraticos e Nietzsche (veremos adiante a relagdo entre os Pré-Socraticos,
Nietzsche e a Geofilosofia*’), mas é exatamente nesta relagdo entre o plano de
imanéncia e os conceitos que emerge a Geofilosofia de ambos. Lamentar, nos, os
modernos, especialmente, as consequéncias de um tempo sem imanéncia, mas

repleto de reflexdo, o Antropoceno.

Ainda assim, esta criagdo de uma nova terra € um novo povo pode soar um tanto
quanto como um messianismo revolucionario (tdo em voga atualmente quanto no
decorrer dos séculos!), onde apenas investe-se em conceitos para pura reflexdo, sem
aterrarmos; um cliché. Na verdade, Deleuze ¢ Guattari ndo aprofundam-se no
sentido que querem dar a esta ‘nova terra’ nem mesmo a este ‘novo povo’, mas
presume-se, por toda a obra de ambos, que ¢ uma autocriagdo coletiva nos
intersticios das formagdes politicas existentes (trataremos, ao fim, de um devir-
autoctone). Como se fosse mais uma arma contra esséncias transcendentes tais
como nagdo, Estado, patria, raga, etc., um imanentismo, uma volta a terra de uma

coletividade revolucionaria, as voltas com seus problemas, em processos criativos.

47 “Nietzsche fundou a geofilosofia”, O que é a filosofia?, p. 123.
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Deleuze e Guattari nos convidam a uma filosofia de Gaia (Geo) onde seus conceitos
nos levam a uma politica e uma ética ecoldgicas. Imaginar novos modos de vida
coletivos (novo povo) e novas relagdes com a terra (nova terra) para que “um outro

9948

fim de mundo™*® seja possivel.

skskosk

Nosso trabalho terd trés partes. A primeira inicia-se com uma tentativa de
localizar uma virada ecologica na filosofia até chegarmos em Deleuze e Guattari,
os pensadores que desafiaram o modo uniforme de pensar dos Modernos no
Humanismo para fazerem surgir um pensamento longe do exclusivismo da Razao,
da dicotomia sujeito-objeto, homem-natureza, e proximo da Terra, uma ontologia

plana.

Na segunda, seguimos com uma aproximacao aos conceitos de Geofilosofia e
Ecosofia, uma vez que Deleuze e Guattari ndo buscam uma defini¢cdo precisa, e,
depois, partimos para uma analise da performance do conceito de Geofilosofia em
um percurso por seus comentadores (que deram consisténcia e exploraram a
heterogeneidade do conceito); como foi a recepgdo deste antes e depois que um

outro conceito, o de Antropoceno, tornou-se urgentissimo na filosofia e na vida.

A terceira dedica-se a promover o encontro da Geofilosofia com o Antropoceno,
tentando entender porque, enquanto os amerindios se agenciavam com a terra e co-
criavam as Terras Pretas de Indio, os Modernos aceleravam rumo ao Antropoceno

(o solo como recurso e exploragdo).

Antropoceno este que encontra um incrivel arcabougo ontologico em Mil Platés
e O que é a filosofia? ou em todo o pensamento produzido por Deleuze e Guattari.
Se, para Foucault, em 1970, um dia o século XX seria deleuziano (pela novidade
de sua obra para examinar as for¢as em relagdo do mundo contemporaneo), talvez

ele estivesse antecipando que o Antropoceno um dia poderia ser a época de Deleuze

48 De acordo com um grafite em Nanterre: Une autre fin du monde est possible.
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& Guattari*’, pela forga de seus conceitos, por fazerem emergir a Ecosofia, a
Geofilosofia e a forca da relagdo entre a terra e o pensamento. Se o capitalismo ¢é
expropriagdo, o Antropoceno € a hubris deste mesmo modo de vida, do humanismo.
E se ndo sdo todos os animais humanos que criaram o Antropoceno, ¢ exatamente
porque este é diretamente o espaco de confronto de temporalidades radicalmente
opostas. Especialmente entre o progressismo teleologico dos modernos contra o
devir-imperceptivel da “Resisténcia Terrana”°. E se, entre os modernos, o
capitalismo é o regime econdmico do Antropoceno’!, o fascismo € o seu regime

politico®Z.

Bruno Latour sugere um neologismo para confrontarmo-nos com a
modernizagio: ecologizar’® em oposigdo a modernizar. Ecologizar modos de vida
e de pensamento. E preciso nos apartar do processo epistémico-politico que confere
a modernizagdo a homogeneizacdo da vida e a hegemonia no pensamento.
Modernizar ¢ ainda separar humanos de ndo-humanos e estabelecendo, no processo,

uma hierarquizagao das espécies e até entre humanos.

A ecologizagdo, ao contrario, sugere novas operagdes de vida, constituindo
coletivos de humanos e nao-humanos. Ecologizar também pretende criar novos
modos de pensar, misturar-nos com o que teimamos em nos separar. Uma ética
ecologica. Nao ha mais humanos de um lado e ndo-humanos de outro, mas uma
mistura. Afinal, ecologia, de acordo com o criador do conceito — Ernest Haeckel,
em 1866, ¢ a ciéncia que estuda as condicdes de existéncia dos viventes e todo o

tipo de interagdo entre estes. Sendo o mais relevante exatamente estas relagoes.

O Antropoceno ¢ a materializagdo da axiomatica do capital. A Geofilosofia, uma
ontologia do entrelagamento (e a Ecosofia, uma ético-politica desta), a criagdo de
uma nova terra, que seja um coletivo (um novo povo) de coexisténcia entre seres

heterogéneos e interdependentes.

49 Nigel Clark, gedgrafo da Universidade de Lancaster, na Inglaterra, diz, no artigo Geo-Politics
and the Disaster of the Anthropocene, que o Antropoceno é uma época deleuziana.

%0 Danowski & Viveiros de Castro, Hd mundo por vir?, p. 158.

51 Danowski, Negacionismos, p. 24.

52 Marco Anténio Valentim, Fascismo, a politica oficial do Antropoceno.
http://www.ihu.unisinos.br/159-noticias/entrevistas/584155-fascismo-a-politica-oficial-do-
antropoceno-entrevista-especial-com-marco-antonio-valentim.

53 Bruno Latour, Moderniser ou écologiser?, Ecologie politique, 13, 1995.




PRIMEIRA PARTE



2

A virada ecolégica

Nao € o homem, mas a agua a realidade das coisas.

Tales (citado por Nietzsche em 4 filosofia na idade tragica dos
gregos)

Neste capitulo tragcaremos uma possivel genealogia do pensamento ecoldgico de
D&G. Uma cartografia da virada ecologica na filosofia, que desdgua na
Geofilosofia. Ou seja, examinaremos as possibilidades de emergéncia do
pensamento geofiloséfico. O termo virada ecoldogica, que aqui testaremos, ¢é
derivado do conceito de Ecologia das Imagens, de Anne Sauvagnargues, no livro
Artmachines®®. Neste, Sauvagnargues™ diz que se a Geofilosofia de Deleuze e
Guattari (doravante D&G) ¢ uma redefinicdo mesma da filosofia, esta se da desde
quando Bergson ndo trata mais a imagem como sendo uma representagdo da
consciéncia, mas um efeito da matéria (Matéria e memoria), uma imagem-
movimento. Onde cada imagem-movimento implica um meio (milien) de
individuag¢do, um agenciamento coletivo de enunciagdo e uma ecologia de imagens

(uma maquina semiotica).

Logo na abertura do primeiro item do primeiro capitulo — As mdquinas
desejantes - (I.1.1) de O Anti-Edipo, portanto, as primeiras linhas escritas em
conjunto, entendemos porque o primeiro conceito a ser lancado ¢ o de maquina,
seus acoplamentos, suas conexdes. D&G anunciam que a natureza é um processo

de producdo, sem fins ou objetivos, que engloba produtos e produtores indistintos.

54 A partir da pagina 46.

55 Tive a oportunidade de conversar com a prdpria, no Curso de Ver3o da USP, que ministrou por
uma semana, em fevereiro de 2019. Perguntei a ela sobre a hipétese de uma Virada Ecoldgica,
sedimentada por D&G, ter emergido no pensamento ocidental com Nietzsche e Bergson.
Sauvagnargues afirmou preferir manter minha hipdtese exclusivamente na filosofia francesa,
com uma linhagem a partir de Bergson com Ruyer e especialmente Simondon, culminando em
D&G. Mas, de acordo com Deleuze e Guattari, em O que é a filosofia? (p. 126), a Geofilosofia
comegou com Nietzsche e portanto testaremos a hipdtese de o caminho ter sido aberto pelo
prussiano em sua Fidelidade a Terra. Devemos ainda esclarecer que o caminho trilhado por
Sauvagnargues, com Bergson, na Ecologia das Imagens, ndo serd o mesmo que o nosso na Virada
Ecoldgica. Extrairemos esta virada no conceito de Vida em Bergson, especialmente em A
evolugdo criadora, apoiados em Bergsonismo, de Deleuze.
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O que esta em jogo ¢ um pensamento ndo-humanista onde nao ha mais a separacao

homem-natureza.

Ja ndo ha nem homem nem natureza, mas unicamente um processo [de produgao]
que os produz um no outro e acopla as maquinas. Ha em toda parte maquinas
produtoras ou desejantes, as maquinas esquizofrénicas, toda a vida genérica: eu e
ndo-eu, exterior e interior, nada mais querem dizer.

D&G, O Anti-Edipo, p. 12.

A natureza, como processo de producdo, como maquinas interconectadas. Ela
pode ser entendida maquinicamente, como processo de produgdo e, resultando dai,
que a disting@o entre homem e natureza desaparece (ou jamais existiu, a /a Latour).
Outras distingdes também se apagam, como causa e efeito e sujeito e objeto, através
da ligacio entre produtor e produto®® (é no processo que emerge a distingdo e nio
como origem, onde ha um sujeito produtor que elabora um objeto como produto
final). Através deste pensamento maquinico, o processo produtivo, abandonaremos
a opinido generalizada (incluindo grande parte da filosofia produzida até o fim do
século XX) de que humanos sdo produtores de utensilios ¢ maquinas ¢ que a
tecnologia nos leva para além ou fora da natureza®’. E este o pensamento que produz
o Antropoceno e, pior, quer crer que evitaremos catastrofes através da geo-
engenharia (o ultimo conceito que trata da tecnologia que nos ‘salvaria’ do fim do
mundo tal e qual o conhecemos). Nao ¢, por exemplo, 0 modo como 0s povos
autoctones da Amazonia trataram esta regido nos trés milénios anteriores a chegada
dos Europeus na América, ao coproduzirem a floresta tropical, as chamadas Terras
Pretas de indio, solo amazonico que é indispensavel para o crescimento da mata
local. Isso porque estes povos viviam, e vivem, de um modo em que ndo ¢ o
‘humano’ que introduz tecnologia na natureza, porque esta ja ¢ tecnoldgica,
processos maquinicos de produgdo. Os povos autdctones (o termo humano néo
deveria caber aqui, pois ¢ conceito europeu introduzido com a colonizag¢do) sabiam-
se — ou melhor, viviam imanentemente — como componente de um agenciamento
maquinico. As Terras Pretas sdo uma incrivel dindmica ou processo de sequestro

de carbono, que acarretava em solos mais férteis. Nenhuma geo-engenharia

%6 D&G, O Anti-Edipo, p. 17.
57 Whitehead chamaria de bifurca¢do da natureza.
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(natureza bifurcada) contemporanea conseguiu sequer imaginar uma solugdo

proxima para o problema.

A questdo da ‘separacdo’ de humanos e demais animais, a partir da construg¢ao
de um ‘mundo artificial’, do trabalho e da tecnologia, ¢ fundamental no
Antropoceno. Pois se apenas humanos possuem a capacidade de agdo subjetiva e
consciente, somente estes constituem um espaco politico. A tecnologia e o trabalho
(homo faber), neste aspecto, sao fundamentais para constituir o humano como uma
natureza transcendente. O pensamento maquinico, porém, declara que ndo ha
descontinuidade entre homens e o ‘mundo natural’, portanto, estabelece-se um novo
campo de forcas para a constitui¢cdo de um novo espaco politico heterogéneo, onde
a acdo ¢ humana tanto quanto ¢ dos demais agentes animais, vegetais, bactérias,
afectos, desejos, espiritos, climas, rios, montanhas, tempos, temperaturas,
temporais, temperamentos, temperangas, etc.. Ou seja, ndo ha acdo que ocorra fora
de uma formacao maquinica, que seja exclusiva de um tnico e determinado agente,
o homem. A a¢do ndo ¢ exclusiva de humanos, e ocorre entre heterogeneidades,
estas sim, condi¢do para a a¢do: toda a acdo ¢é coletiva e heterogénea (no sentido de

que os afectos surgem na combinag¢do com outrem).

A visdo de mundo em que o homem esta separado da natureza ¢ a base do
Antropoceno, ja que em vez de a natureza ser sindnimo de processo produtivo,
apenas o homem e o seu trabalho passam a ser criativos e produtivos enquanto uma
natureza passa a ser fonte exploravel de recursos. Porém, com a insustentavel
estabilidade do planeta e de toda a forma de vida (inclusive a humana) no
Antropoceno, ¢ fundamental um pensamento ético-maquinico € uma nova agao
politica heterogénea para um novo povo, uma nova terra que emerja durante a

catastrofe em curso.

Catastrofe que ja ocorrera na matematica>® e nas artes ao longo do século XIX,

uma vez que o conceito de catastrofe®® refere-se a perda dos fundamentos, sejam

58 Conhecida como crise nos fundamentos da matematica, levada a cabo por Frege e Cantor,
entre outros.

9 Ou seja, estou fazendo uma analogia no significante, pois s3o conceitos diversos e de rara
relagdo, entre a catdstrofe climatica e a catastrofe estética. Hd uma aproximagao possivel apenas
na questdo da perda de fundamento, conceito estético, que pode ser lido da mesma forma na
catastrofe fisica. Porém, pode-se dizer que a catdstrofe ambiental nada mais é do que um
aprofundamento dos fundamentos modernos, incluindo o teoldgico e o humanistico.



35

teologicos — a morte de Deus em Nietzsche - ou humanisticos — o sujeito
transcendental consagrado por Kant (Deleuze costuma chamar de catastrofe o
processo que as artes plasticas conheceram a partir de Turner e Cézanne, entre
outros, onde a perda de fundamentos encontra-se com o caos e a arte busca uma
visdo nesta catastrofe, o diagrama que esboga um plano na desordem experimentada
pelo pintor®’: “A representacio cldssica, portanto, tem como objeto o acidente, mas
ela o apreende em uma organiza¢do otica que faz dele algo bem fundado —

fendmeno - ou uma ‘manifestagio’ da esséncia®!”

). A catastrofe climatica também
produz uma opera¢ao que instaura um dispositivo 6tico (um diagrama no intensivo,
um mapa no extensivo) onde passa a ser possivel fazer ver uma nova encenagio®?,
um outro mundo: eis o que é mais relevante para uma Geofilosofia. Timothy Morton
falara como o pensamento ecologico desperta a consciéncia da interconexao, uma

rede, uma malha (mesh):

O pensamento ecoldgico desperta porque a malha [mesh] aparece em nossos
dominios social, psiquico, e cientifico. Como tudo estd interconectado, ndo ha
fundo [background] definitivo e assim nenhum primeiro plano [foreground]
definitivo. Darwin imaginou esta malha enquanto ponderava as implicag¢des da
selecdo natural. (...) A crise ecoldgica nos faz conscientes de como as coisas sao
interdependentes. Isso resultou numa sensagao arrepiante de que literalmente nao
ha mais mundo. Estamos perdendo o solo [ground] sob nossos pés. Em linguagem
filosofica, ndo estamos perdendo apenas niveis ‘ontologicos’ de significancia.
Estamos perdendo o ‘6ntico’, o atual nivel fisico que confiamos por tanto tempo.

Timothy Morton, Ecological thought, pags. 28-31.

Ora, voltando aos povos autoctones que coproduziram as Terras Pretas de Indio
em simbiose com a floresta e seus fluxos, expressio de agenciamentos maquinicos®

¢ vidas imanentistas que Eduardo Viveiros de Castro e Téania Stolze Lima

60 \Ver em especial, em Deleuze, A légica da sensagéo, a partir do décimo-segundo capitulo.

61 Deleuze, A Légica da sensagdo, p. 126. E exatamente esta representag3o classica que Turner,
Cézanne, Manet, Gauguin, Van Gogh, entre outros, tentam quebrar. Assim, é possivel fazer uma
relagdo, agora sim, entre a virada ecoldgica (especialmente na Franga) e o fim dos fundamentos
representacionais na estética.

62 Deleuze, em suas obras iniciais, chamava de dramatizac3o: processo de diferencia¢do, campo
intensivo e diferencial de forgas que faz emergir um ‘teatro de virtualidades’ e uma
expressividade de ideias. Veremos a frente como Deleuze deve a Nietzsche este conceito.

3 Ha aqui um confesso eurocentrismo ao enquadrar cosmologias amerindias em conceitos
ocidentais e espero que a contingéncia geofilosofica possa servir como uma equivocagao
controlada ao lidar com o aparelho conceitual alheio.
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chamaram de Perspectivismo Amerindio®. Este pensamento ético-maquinico
demonstra que a condi¢@o original comum ¢ a humanidade: se tudo ¢ humano, se
todos os seres sdo dotados de consciéncia e cultura, ha, consequentemente, entre os
indigenas das Terras Pretas, uma ética e uma consciéncia politica coletivistas e
heterogéneas (entre tudo e todos). Ironicamente, a cosmologia amerindia que diz
que tudo ¢ humano, ¢ o pensamento que se contrapde com toda a sua poténcia ao
individualismo ocidental e ao Antropoceno. As Terras Pretas sdo uma simpatia®’,
um cuidado. Um cuidado de si por ser cuidado de tudo e de todos (como a ética
ubuntu, dos povos autoctones africanos de linguas do tronco banto, onde se € o que

todos sdo).

Se tudo ¢ humano, nds ndo somos especiais; esse ¢ o ponto. E, a0 mesmo tempo,
se tudo ¢ humano, cuidado com o que vocé faz, porque, quando corta uma arvore
ou mata um bicho, vocé ndo esta simplesmente movendo particulas de matéria de
um lado para o outro, vocé esta tratando com gente que tem memoria, se vinga,
contra-ataca, e assim por diante. Como tudo ¢ humano, tudo tem ouvidos, todas as
suas agdes tém consequéncias.

Eduardo Viveiros de Castro, Entrevista para a revista Cult, 13/09/2010.

Esta virada ecoldgica (da qual as cosmologias amerindias e africanas, além de
alguns Pré-Socraticos, antecedem, por milénios — sem mesmo serem virada, sendo
tdo somente ecologia) que conhece seu auge com D&G, se seguirmos a
Geofilosofia de ambos, teve seu inicio com Nietzsche, no século XIX (“Assim,
Nietzsche fundou a geofilosofia...”®). Existem outros pensadores deste mesmo
século que poderiam aqui serem incluidos, como os americanos William James e
Charles Sanders Peirce (pragmatismo) ou Alfred North Whitehead (filosofia do
processo), ja no século XX%, mas nos dedicaremos (conforme ja explicado - apds
Sauvagnargues) a uma linhagem mais direta de D&G, ou seja, ap6s Nietzsche, o
francés Henri Bergson. Foi da filosofia de Bergson que Deleuze extraiu o conceito

de vida e ¢ em Bergson, além de Gilbert Simondon e Raymond Ruyer, que a

64 Respectivamente em Os pronomes cosmoldgicos e o Perspectivismo Amerindio e Um peixe
olhou para mim.

55 No sentido bergsoniano, que veremos adiante.

6 D&G, O que é a filosofia?, p. 123.

57 Ainda devemos lembrar de outros pensadores fundamentais para esta virada ecolégica, como
o etdlogo e bidlogo Jakob von Uexkill e o antropdlogo Claude Lévi-Strauss, este o primeiro a
contrapor-se a separagdo entre natureza e cultura, nas Mitoldgicas.
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filosofia francesa inicia a virada ecologica realizada em sua plenitude por D&G.
Comecemos, porém, por Nietzsche (e os Pré-Socraticos). O filosofo que dizia que

os lugares por onde caminhava determinavam os pensamentos que nasceriam.

Nietzsche

Enquanto a Europa conhecia a Revolucdo Industrial que, para Crutzen e
Stoermer, marca o inicio do Antropoceno, a filosofia encontrava-se com a historia,
como objeto de estudo. Movimento iniciado com Kant e tendo seu auge com Hegel
e Marx®®. Logo uma contestagdo radical surge com Nietzsche, que para muitos é o
‘pai (para outros av0) da Geofilosofia’. Esta vem combater a ideia de que a
substancia tem uma forma historica. A Geofilosofia, por sua vez, enfrenta o “culto
da necessidade” historica para fazer valer a “irredutibilidade da contingéncia™: “...
ela arranca a historia de si mesma, para descobrir os devires, que ndo sdo a historia,

mesmo quando nela recaem”®’.

Nietzsche afirmava que “[o] a-historico ¢ similar a uma atmosfera que nos
envolve e na qual a vida se produz sozinha, para desaparecer uma vez mais com a
aniquilagdo desta atmosfera”’’. Nietzsche, em A filosofia na idade tragica dos
gregos, cunhou o termo meio para falar do surgimento da filosofia na Grécia, em
contraponto a uma origem, a contingéncia mais do que a necessidade. Filosofia esta
que, para Nietzsche, desabrochou entre os Pré-Socraticos e, simples assim, morreu
com Socrates e a linha classica que se constituiu. O filéosofo da atmosfera que
engendra a vida (meio) € uma espécie de precursor de uma virada ecoldgica no

pensamento.

Fisica e metafisica (ou ciéncia e filosofia), irmaos siameses, foram separados de
forma dolorosa pelos primeiros filosofos atenienses — Socrates, Platdo e

Aristoteles’!, conforme nos conta Nietzsche em A filosofia na idade tragica dos

8 D&G estdo combatendo, em O que é a filosofia?, o historicismo de Hegel e Heidegger (p. 115).
Para Kant, as palavras ndo sdo duras, muito menos para Marx.

89 D&G, O que é a filosofia?, p. 115.

70 Nietzsche, Consideragdes intempestivas, Da utilidade e dos inconvenientes da histéria, p. 140.
! Aristételes, como se sabe, nasceu em Estagira, Maceddnia. Assim, era considerado um
estrangeiro entre atenienses.
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gregos. Segundo Nietzsche, os Pré-Socraticos (ou Pré-Platonicos, como gostava de
dizer) partem de uma “ideia absurda”’?: a 4gua é a origem de todas as coisas. E
nesta enunciagdo contém-se o pensamento de que ‘tudo é um’. Tales torna-se o

primeiro filésofo grego, como um “investigador da natureza’:

... ele foi além do cientifico. Ao expor essa representagdo de unidade através da
hipotese da agua, Tales ndo superou o estagio inferior das nogdes fisicas da época,
mas, no maximo, saltou por sobre ele. As parcas ¢ desordenadas observacgdes da
natureza empirica que Tales havia feito sobre a presenga e as transformagdes da
agua ou, mais exatamente, do umido, seriam o que menos permitiria ou mesmo
aconselharia tdo monstruosa generalizacdo; o que o impeliu a esta foi um postulado
metafisico, uma crenca que tem sua origem em uma intuicdo mistica e que
encontramos em todos os filésofos, ao lado dos esfor¢cos sempre renovados para
exprimi-la melhor — a proposi¢ao: “Tudo ¢ um”.

Friedrich Nietzsche, 4 Filosofia na idade tragica dos gregos, pags. 25-26.

Ademais do empirismo transcendental deleuziano que podemos grosseiramente
transpor em Tales, imediatamente descobrimos porque D&G dizem ter retirado as
nocdes de Geofilosofia de Nietzsche: as condi¢des de possibilidade do pensamento
filoséfico sdo o que D&G chamam em O que é a filosofia? de “a coisa grega”. A
filosofia ¢ um acontecimento que teve meio geografico, fisico, politico e mental’®
na Grécia Antiga; € um encontro contingente, ou nos termos do mesmo livro, o

encontro da desterritorializagdo relativa imanente do meio politico-social com a

desterritorializacdo absoluta do plano de imanéncia do pensamento gregos.

A filosofia, em todas as épocas, de Tales a D&G, ou depois, ¢ como uma
brincadeira de cabra-cega: superar o obstaculo, apoiando-se nele: o problema, a
experiéncia, o afecto. Atravessar o rio (aqui misturando Tales e Heraclito),
nadando. E mesmo que a ldgica ou a ciéncia destrua a proposi¢cdo ‘tudo ¢ agua’,
resta algo, afinal, fecundo’*: tudo ¢ um. O jonico criava um pensamento sem

imagem, longe do pensamento mitoldgico com seus ‘homens-deuses’””. Agora, a

72 Nietzsche, A filosofia na idade trdgica dos gregos, p. 25.

73 Para mantermos os termos de As trés ecologias de Félix Guattari.

74 Fecundo, como os conceitos filoséficos em D&G, criadores.

75> Como Nietzsche, no livro citado, ainda no terceiro capitulo, trata: “... s6 acreditavam na
realidade dos homens e dos deuses e consideravam a natureza inteira como que apenas um
disfarce, mascaramento e metamorfose desses homens-deuses. O homem era para eles a
verdade e o nucleo das coisas, todo o resto apenas aparéncia e jogo ilusério. Por isso Ihes era
incrivelmente dificil considerar os conceitos como conceitos: e, ao contrario dos modernos, para
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realidade das coisas ndo estava mais nos homens ou nos deuses, mas na agua (se
esta ¢ ainda fisica, outros Pré-Socraticos terminardo por abolir esta expressdo
fisica’®), na physis’’. ‘Tudo é um’, estranho paradoxo, longe da fisica, préximo da
physis; o matematico e filésofo Tales (considerado ao mesmo tempo pai da ciéncia
e da filosofia ocidentais!) salta a ciéncia, apoiando-se nela; uma brincadeira que

poderiamos chamar de metafisica.

A Geofilosofia ‘tardia’ de D&G’® (a bem da verdade, se a série Capitalismo e
esquizofrenia ¢ claramente de inspiracdo espinosana, O que é a filosofia?, texto
onde ¢ cunhado o conceito de Geofilosofia, ¢ livro amplamente nietzscheano, onde
sdo explorados ndo s6 o conceito de Geofilosofia, mas também outros conceitos
extraidos diretamente de Nietzsche, como o novo povo € a nova terra) apoia-se em

outro trecho da filosofia nietzscheana: o famoso prologo de Assim falou Zaratustra:

0 além-homem” [Der Uber-Mensch] ¢ o sentido da terra [die Sinn der Erde]. Que
a vossa vontade diga: o além-homem seja o sentido da terra!

Eu vos imploro, irmaos, permanecei fi¢is a terra e nao acrediteis nos que vos falam
de esperancas supraterrenas! Sdo envenenadores, saibam eles ou nio.

Sao desprezadores da vida, moribundos que a si mesmos envenenaram, ¢ dos quais
a terra esta cansada: que partam, entdo!

0s quais a realidade mais pessoal se sublima em abstrac¢des, para os Gregos a maxima abstracdao
concretizava-se sempre numa pessoa”, p. 27.

76 Os favoritos de Nietzsche s3o0: Anaximandro e o apeiron, o indeterminado; Anaxagoras e o
Nous (que tanto influenciou as ménadas de Leibniz) e seu favoritissimo Herdclito que declara ‘o
uno é o multiplo’, de tanta ressonancia ao longo dos milénios, até Deleuze.

77 Um proto-anti-humanismo... lutando contra o Antropoceno desde a agricultura nos canais do
Rio Nilo...

78 Estamos valorizando uma Geofilosofia ‘intempestiva’ dos Pré-Socraticos...

79 0 maior especialista brasileiro de traducdo de Nietzsche, Paulo César de Souza, usa o termo
super-homem (e o trecho aqui citado é traduzido por ele). Porém, gosto das possibilidades de
sentido criadas pelo tradutor e filésofo francés Maurice de Gandillac, ‘além-do-homem’ e sirvo-
me aqui de termo usado por outros tradutores: além-homem. Uber traz o sentido de acima,
além, acima do homem, um super-homem mesmo. Mas esta tradugdo traria um ideal a ser
atingido, uma teleologia que ndo deve ser buscada em Nietzsche. Uber, aqui, teria o sentido de
intensificagdo, por isso o além-homem, como uma intensidade. Veremos, na préxima citagao,
que o homem deve ser superado, que “todos os seres, até agora, criaram algo acima de si
mesmos”, portanto, ndo ha um ideal a ser atingido, mas uma criagdo que deve emergir. Em
resumo, manterei o além-homem de tradutores infinitamente superiores a mim, apesar de
preferir o além-do-homem de Gandillac, por superar qualquer resquicio de humanismo (o qual
Nietzsche buscava combater na razdo iluminista e na ciéncia positivista) ainda possivel na leitura.
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Uma vez a ofensa a Deus era a maior das ofensas, mas Deus morreu, € com 1SS0
morreram também os ofensores. Ofender a terra € agora o que ha de mais terrivel,
e considerar mais altamente as entranhas do inescrutavel do que o sentido da terra!

Friedrich Nietzsche, Prologo de Assim falava Zaratustra, p. 14.

E importante, para comegar nosso movimento, esclarecer o que Nietzsche teria
em mente ao usar a expressao sentido da terra. Sentido, Sinn, sera tratado aqui
como direcdo, mais do que significado pois este pode sugerir algo fixo, parado,
enquanto dire¢do aponta para a terra por vir, o além-(do)-homem, uma terra do pos-
homem. Acredito que este ¢ o melhor modo de interpretar Sinn em Nietzsche -
apesar de a traduc@o mais comum de dire¢do seja die Richtung, porém, assim como
em portugués, a palavra aceita ambos os significados. Poderiamos ainda aproximar
o conceito de Nietzsche ao de Earthbound, usado por Bruno Latour®’, afinal, o
“além-homem ¢é o sentido da terra”! Zaratustra e Bruno Latour, certamente

possuem a for¢a de um ima(nente) a junta-los aqui.

Contudo, ndo nos aprofundaremos nas ressonadncias de Nietzsche em Bruno
Latour, mas sim em D&G?!, onde, se “o além-homem seja o sentido da terra”, nio
estariam aqui embutidos os conceitos (pouco desenvolvidos pela dupla) de novo
povo e nova terra? Quem nos deu esta incrivel pista foi Laymert Garcia dos Santos

e seu texto Rumo a uma nova terra. Entremos pelo meio:

Seria rumo a essa terra que a geofilosofia de Deleuze e Guattari parece se dirigir, e
querer ver chegar; seria esse o sentido que eles buscariam destacar. A terra se
encontra portanto adiante e ndo atras de nos, ela foi perdida, desviamos dela e seria
preciso reencontra-la; porém... ndo cabe mais ao homem fazé-lo. O fim da
transcendéncia, a fidelidade a Terra, o advento do além-do-homem, tudo isso
parece reatar o pensamento de Nietzsche ao dos geofilésofos. E a Terra enquanto
nova terra, enquanto Terra da qual o além-do-homem ¢é o sentido, s6 podemos
reencontra-la através da experimentacao radical da desterritorializagdo. Alids, se a
desterritorializagdo social e psiquica operada pelo capitalismo é violentamente
criticada, é porque ndo vai suficientemente longe, ndo vai até o fim, e sempre tenta
conjurar e adiar a descoberta de uma nova terra através de reterritorializagdes
facticias. Assim, talvez fosse preciso aproximar a ideia de fim da transcendéncia a
de plano de imanéncia, a ideia de fidelidade a Terra a de uma nova terra, ¢ a ideia
de advento do além-do-homem a de um povo por vir.

80 Em francés, originalmente, Latour utiliza Terriens, onde Déborah Danowski sugere a traducdo
de Terranos.

81 Sobre as possiveis ressonancias de D&G em Latour, eis um belo tema a ser explorado,
especialmente tratando com a Geofilosofia.
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Garcia dos Santos, Rumo a uma nova terra, p. 44.

O discurso acima de Zaratustra no Prologo, tdo importante para a Geofilosofia
por vir, onde este implora que os homens permanecam fiéis a terra, € proferido para
os homens do mercado, para que eles ndo percam (ou ainda, que se transformem) o
sentido da terra. Deus morreu, ndo o Deus Mercado (“moribundos que a si mesmos
envenenaram” e “envenenadores”), este continua ofendendo a terra envenenada e
cansada, desprezando a vida, o sentido da terra. Nietzsche ¢ também um dos
responséaveis pela virada ecolégica®® na filosofia por conhecer profundamente a
doenca que o homem europeu desenvolvia por todo o planeta: a dominacgdo da terra
e qual a dimensdo metafisica desta, 0 que acontecera a0 homem ao se separar da
terra. “A terra... tem uma pele; e essa pele tem doencas. Uma delas, por exemplo,
chama-se ‘homem’#3. Onde este homem, para Nietzsche, seria 0 homem da cultura

europeia.

O fildlogo Nietzsche* escreveu na Genealogia da moral que a palavra homem
[Mensch]® viria do sanscrito Manas, que significaria consciéncia de si, “como o
ser que mede valores, valora e mede, como ‘o animal avaliador’*®. Foi na relacio
de vendedor e comprador que “pela primeira vez defrontou-se, mediu-se uma
pessoa pela outra”, surgindo o sentimento de culpa e até mesmo “o mais antigo
pensamento do homem”. E, claro, sendo um profundo conhecedor do mundo greco-

romano, nao deveria parar de ecoar as famosas palavras do sofista Protagoras: “O

82 Nijetzsche, talvez pudéssemos dizer, pensava a ecologia também em termos sociais: podemos
extrair de seus aforismos pensamentos contra a separagdo natureza/cultura. O prussiano, no
entanto, tinha como um de seus estudos favoritos a cultura grega, a cultura alema e a cultura
europeia. Mas, cultura, para Nietzsche, ndo era algo estatico e essencialmente determinado e
separado, mas fruto de interagdes agonisticas (como tudo nos seus conceitos). Assim, uma
cultura era formada por interacbes (combate de forgas) com a natureza e com seus vizinhos
proximos ou até mesmo povos distantes. A Geofilosofia seria justamente essa indiscernibilidade
entre natureza e cultura.

83 Nietzsche, Assim falou Zaratustra, Dos grandes acontecimentos, p. 125.

84 Nietzsche estudou (em Bonn) e se formou (em Leipzig) em Filologia Classica. Além de ter sido
professor desta disciplina em Basileia, antes de se tornar um ‘errante’ pelo sul da Europa.

85 Segunda dissertacdo (tida por muitos como texto fundamental para as bases da antropologia e
da sociologia), §8.

86 Nietzsche, Genealogia da moral, p. 40. Ver também Humano, demasiado humano, §7 e Assim
falou Zaratustra, em Das mil metas e uma sé meta, onde o tradutor Paulo César de Souza usa a
palavra estimador, explicando que no “velho alto-alemdo mennisc encontra-se o radical indo-
germanico men (pensar), o mesmo que em latim deu mens (mente) e mensurare (medir). Talvez
Nietzsche se refira a este Ultimo sentido, tanto mais que ‘pensar’ guarda lembranca de: ‘tomar o
peso, ponderar’”. Nota 36, p. 320.
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homem ¢ a medida de todas as coisas”. Ora, o que ndo seria a terra estriada de D&G
sendo a terra mensurada ou mensuravel, construida, territorializada, formatada pelo
homem? A terra estriada ¢ a que tem sido a da geo-metria e da geo-engenharia, o
sentido de quem mede, calcula e controla, ou conforme Nietzsche, o “tltimo
homem”. Mas a geo-filosofia é na dire¢do da terra, por um espago liso, contra o
espago estriado que tudo apequena®’ (adiante, trataremos dos Munduruku e sua

matematica imanente resistindo a geometria ocidental):

E tempo de o homem fixar sua meta. E tempo de o homem plantar o germe de sua
mais alta esperanca.

Seu solo ainda é rico o bastante para isso. Mas um dia esse solo sera pobre e manso,
e nenhuma arvore alta podera nele crescer.

Ai de nos! Aproxima-se o tempo em que o homem ja ndo langa a flecha de seu
anseio por cima do homem, e em que a corda do seu arco desaprendeu a vibrar!

Eu vos digo: é preciso ter caos dentro de si, para poder dar a luz uma estrela
dancante. Eu vos digo: tendes ainda caos dentro de vos.

Ai de n6s! Aproxima-se o tempo em que o homem ja ndo dard a luz nenhuma
estrela. Ai de ndés! Aproxima-se o tempo do homem mais desprezivel, que ja ndo
sabe desprezar a si mesmo.

Vede! Eu vos mostro o ultimo homem.

“Que ¢ amor? Que ¢ criagdo? Que ¢ anseio? Que ¢ estrela?” — assim pergunta o
ultimo homem, e pisca o olho.

87 Nietzsche viveu durante a grande industrializacio do norte europeu. O espaco sendo estriado e
apequenando o mundo num excesso de mensurac¢do por parte dos homens do mercado. Mundo
que conheceu uma explosdo de mensuragdo (e criagdo de valor para o mercado) com as Leis de
Cercamentos (Enclosure Acts) das terras comunitdrias (Commons) na Inglaterra a partir do século
XVI (e grande aceleragdo no século XVIII). Mesmo processo em curso no Brasil desde a sua
invasdo, em 1500 (n&o é o ‘descobrimento’ um primeiro cercamento?), mas que talvez esteja
conhecendo nos dias de hoje o ataque decisivo na destruigdo de terras coletivas, a Grande (e
derradeira) Aceleracdo do Antropoceno. As terras indigenas da Amazénia sdo, literalmente, os
ultimos Commons, a uUltima resisténcia.

Gary Shapiro afirma que Nietzsche foi o primeiro filésofo das estradas de ferro (vivia na
itinerdncia), por ter vivido intensamente todo o processo de mecanizagdo e industrializagdo
europeia. Talvez por isso ele falava do mundo apequenado: Nietzsche conheceu, além das
estradas de ferro, o telégrafo e o telefone. Na década em que escreveu Zaratustra, por causa das
novas tecnologias de transporte e comunicagdo, os Estados Europeus e os Estados Unidos se
reuniram para criar um tempo padrdo para cada meridiano, acabando com os sistemas milenares
de reldgios de sol, onde cada cidade, cada povoado, cada canto da terra tinha um ‘tempo liso’.
De repente, o Estado imp&e um ‘tempo estriado’, homogéneo, transcendente. Ndo é mais o sol,
é o Estado que manda. O Estado que se cré mais potente que o sol. Ndo deve ter passado
desapercebido a Nietzsche esse sistema de tempo e espago estriado, mundo pequeno.



43

A terra se tornou pequena, entdo, e nela saltita o iltimo homem, que tudo apequena.
Sua espécie ¢é inextinguivel como o pulgdo; o ultimo homem ¢é o que tem vida mais
longa.

“Nés inventamos a felicidade”- dizem os ultimos homens, e piscam o olho.

Nietzsche, Assim falou Zaratustra, Prologo, p. 18.

O ultimo homem de Nietzsche ¢ aquele que abandonou a criacdo imanente por
pequenos prazeres. E o homem do mercado, conforme Zaratustra, ou o homem-
mercadoria, conforme David Kopenawa. E 0 homem do consumo, o homem do

Antropoceno ou, melhor ainda, o préprio Antropoceno.

No discurso do mercado, no Prélogo, Nietzsche denuncia a terra mensurada e
controlada pelo ultimo homem. Eis a imanéncia em Nietzsche: a fidelidade a terra.
Os homens do mercado, o tltimo homem, ndo deveriam acreditar em esperangas
supraterrenas, pois esta terra é o unico meio, ¢ ¢ finita. A fidelidade ¢ aceitar a
finitude, esta terra, e que devemos afirma-la e ndo destrui-la. Finitude possui dois
sentidos no Prologo, a da vida humana e a da terra, que alimenta a vida mas possui
recursos finitos (“a terra estd cansada”). Se antes os homens tinham esperancas
supraterrenas em um Deus, agora, esta esperanca significa ultrapassar a terra, em
todas as diregdes, nanomolecular (dominar a vida) ou espacial (dominar o
universo). Nietzsche, alias, ja havia cunhado um conceito muito apropriado ao
homem moderno, o de ideal ascético®®, quando o homem deixa de dialogar com a
terra e passa a responder por ela. O ideal ascético responde pela vida, corrigindo-a;
pretende dar conta de tudo, progredir, ultrapassar as velocidades e as diferengas da

terra, “‘esperancas supraterrenas’.

Eu vos ensino o além-homem. O homem ¢ algo que deve ser superado. Que fizestes
para supera-lo? Todos os seres, até agora, criaram algo acima de si mesmos; ¢ vos
quereis ser a vazante dessa grande maré cheia e retrogradar ao animal, em vez de
superar 0 homem?

Nietzsche, Assim falou Zaratustra, Prologo, p. 10.

88 Em Genealogia da moral, Ill.
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O sentido da terra ¢ o além-homem, ¢ a criagdo®, intensificacio enquanto
desterritorializacdo-reterritorializacdo. O sentido da terra no além-homem é um
devir-animal, uma vez que a tradicdo metafisica classificou o homem como o
animal racional e a razdo moderna buscou, através do ideal ascético, corrigir a terra
(o além-homem, mais uma vez, € aquele que “seja o sentido da terra”). O homem
moderno ¢ um animal que abafa expressdes da vida, buscando uma
homogeneizagdo de signos através da razdo que corrige a vida. Se Assim falou
Zaratustra tivesse um subtitulo contemporineo, este seria Jamais fomos

modernos®’.

Nietzsche ndo pode ser considerado o autor exclusivo de uma Virada Ecologica
pois sua preocupacdo maior era combater o homem moderno e seus valores,
enfrentando o humanismo metafisico, mas sempre com o humano em perspectiva.
Se o sentido da terra ¢ parte deste dgon, tanto melhor, esta fidelidade sera
importante para a filosofia que ird emergir a seguir e para a Geofilosofia de D&G.
O sentido da terra ndo ¢ uma finalidade do homem nem fundagdo de principios para

seres racionais, mas uma transformagao da vida.

Preencher um espago, partilhar-se nele, ¢ muito diferente de partilhar o espago. E
uma distribuic@o de errancia e mesmo de ‘delirio’, em que as coisas se desdobram
em todo o extenso de um Ser univoco e ndo-partilhado. Nao ¢ o ser que se partilha
segundo as exigéncias da representagdo; sdo todas as coisas que se repartem nele
na univocidade da simples presenca.

GILLES DELEUZE, Diferenc¢a e Repeti¢do, pag. 68.

O sentido da terra ndo € ser o senhor da terra, ndo ¢ partilhar o espaco. O sentido
da terra ¢ partilhar-se nela, meios que passam um no outro. A fidelidade a terra
como expressdo de vida entre meios. Eis a virada ecologica da Geofilosofia, de

Nietzsche a D&G.

8 Maria Cristina Amorim Vieira afirma, no livro Leituras de Zaratustra, que esta criacdo,
enquanto alianca com a terra, teria as seguintes possibilidades: magia, mistica e arte (p. 229),
possibilidades estas abafadas pelo dominio racional.

% Através de uma leitura com lentes nietzscheanas do livro de Bruno Latour.
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Interessante notar que Nietzsche também pode ser considerado um geofiloésofo
no sentido da afirmagio da contingéncia (o lance de dados®!, por exemplo) enquanto
pensamento tragico (afirmag¢do da vida). Em Da redengdo, em Assim falava
Zaratustra, Nietzsche combatia o “foi assim”, o historicismo e a necessidade: “Foi
assim: € este 0 nome do ranger de dentes e da mais solitaria angustia da vontade.
Impotente contra o que est feito — é ela um mau espectador de todo o passado”??.
O homem moderno ¢ aquele que, a0 mesmo tempo que cria um tempo linear
(origem, necessidade e finalidade), odeia o passado, quer corrigir o presente ¢ ndo
vé futuro. E, especialmente, ndo possui ligacdo com este mundo, distanciou-se
decisivamente da terra. Fragilizado diante da vida, s6 nos resta buscar seguranca e
controle. E, assim, entrega suas experiéncias, sua criacdo, para um ideal ascético,

que procura homogeneizar as experiéncias desta vida, isolar-nos de nossos meios

(milieux), ser infiel a terra.

Pior ainda, os homens modernos, somos aqueles que criaram o tempo do fim®>.
Quando marchamos inexoravelmente para o fim, seja com uma bomba atémica ou
com todas as outras catastrofes que estdo em curso, ja desistimos do futuro e ndo
resistimos mais ao presente (no sentido de D&G), apenas queremos corrigi-lo,
negando experiéncias e afectos (no sentido nietzscheano). Ha muito ja desistimos
deste mundo, ha muito renegamos qualquer tipo de relagdo com a terra, basta ver
todo os tipos de intoxicacdo e envenenamentos provocados por nds no planeta
(desenvolveremos adiante). Sobrou-nos o que Nietzsche chamaria, em Da
redengdo, de espirito de vinganga contra a terra. A isso Nietzsche também chamara
de niilismo, nos cremos onipotentes mas nos revelamos impotentes, quando todos
os valores se dissolvem e, acrescentaria eu, emerge o Antropoceno, a era em que o
Antropos exige a submissao da terra, quer destruir os diferentes modos de existéncia
e controlar a vida. Eis o espirito de vinganga, o ideal ascético do homem moderno;

o Antropoceno.

Ao falar da emergéncia do Antropoceno, é fundamental assinalar que a filosofia

de Nietzsche ¢ importante para a virada ecoldgica em muitos aspectos. Um deles ¢

91 Conforme interpretacdo de Deleuze em Nietzsche e a filosofia, p. 40.

92 Nietzsche, Assim falou Zaratustra, Da redencéo, p. 133.

93 Referéncia ao angustiante (em um sentido de resisténcia ao presente) livro de Giinther Anders,
Le temps de la fin.
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o proprio conceito de emergéncia. Este conceito sera indispensavel para a teoria da
complexidade e a teoria das assemblages de Manuel DeLanda, a partir de D&G e a

exterioridade das relagdes. Segundo Foucault, em um texto chamado Nietzsche, a

94

genealogia e a histéria®, o filosofo alemdo utilizava diferentes palavras® com

conceitos vizinhos para bem marcar suas ideias. Assim, Ursprung seria uma

9996

“origem miraculosa™®, uma origem que Nietzsche tratava de modo irdnico e

depreciativo, um fundamento originario que Nietzsche queria combater através de

sua genealogia contra a Histéria Monumental; Herkunfi que pde em jogo uma

297

“proveniéncia™”’, o tronco de uma raga, o pertencimento a um grupo, de sangue ou

tradigdo; Erfindung, uma invengdo, num sentido de “passe de magica™®, um

artificio e Entstehung que “... designa de preferéncia a emergéncia, o ponto de

surgimento” em um meio. Foucault prossegue com seu estilo inigualavel:

E o principio e a lei de um aparecimento. Do mesmo modo que se tenta muito
frequentemente procurar a proveniéncia em uma continuidade sem interrupgao,
também seria errado dar conta da emergéncia pelo termo final. Como se o olho
tivesse aparecido, desde o fundo dos tempos, para a contemplagdo, como se o
castigo tivesse sempre sido destinado a dar o exemplo. Esses fins, aparentemente
ultimos, ndo sdo nada mais do que o atual episddio de uma série de submissdes: o
olho foi primeiramente submetido a caga e a guerra; o castigo foi alternadamente
submetido a necessidade de se vingar, de excluir o agressor, de se libertar da vitima,
de aterrorizar os outros. Colocando o presente na origem, a metafisica leva a
acreditar no trabalho obscuro de uma destinacdo que procuraria vir a luz desde o
primeiro momento. A genealogia restabelece os diversos sistemas de submissao:
ndo a poténcia antecipadora de um sentido, mas o jogo casual das dominagdes. A
emergéncia se produz sempre em um determinado estado das forgas.

Foucault, Nietzsche, a genealogia e a moral, p. 23.

A emergéncia sdo as forgas (e Nietzsche talvez tenha sido o principal filosofo da
genealogia das forgas) em cena. Deleuze tirara dai varias licdes e conceitos
fundamentais para a virada ecoldgica: dramatizagdo, diagrama, caos, planos e tantos

outros que compoem a ontologia de D&G. Esta verdadeira cartografia nietzscheana,

% No Brasil, o texto que consultei encontra-se na 6tima coletanea Microfisica do poder, entre as
pags. 15-37. Sou grato, aqui, aos ensinamentos da professora da Graduagao de Filosofia, na Puc,
Katia Muricy, que, em um semestre de 2011, deu aulas sobre Genealogia e Histdrias em
Nietzsche.

% Especialmente em A genealogia da moral, segundo Foucault.

% Foucault, Nietzsche, a genealogia e a histéria, In: Microfisica do poder, p. 16.

97 Foucault, Microfisica do poder, p. 20.

%8 Ibidem, p. 16.
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com este lugar de enfrentamento das forgas, ¢ a propria ‘genealogia’ (aqui como
emergéncia que se opde a origem®®) da Geologia da moral, da Geofilosofia. A
virada ecologica se produz quando Nietzsche denuncia as submissdes do olhar!®,
ao se perceber que o olho também estd submetido ao jogo das dominagdes, ao agon
de forgas, que o olhar é uma operagdo que faz ver e faz esconder, que ha lutas no
olhar. Entende-se que ninguém ¢ responsavel por uma emergéncia, ndo se pode se
autoglorificar por ela; ndo ha origem (Ursprung) ou proveniéncia (Herkunft), tudo
se produz nos intersticios, no meio. Ver o mundo com um olhar heraclitico, onde

tudo ¢ um, onde tudo se produz nos intersticios, eis a virada ecologica nietzscheana.

Em Nietzsche, a virada ecologica se da quando diz que ndo ha a coisa em si
(Ding an sich), ndo ha substancia, apenas a emergéncia (Entstehung) das forgas ¢ a
exterioridade das relagdes. A historia das formas é diferente do devir das forgas,
operam em dimensdes distintas. A historia ¢ a variagdo dos sentidos, “... a sucessao
dos fendmenos de sujei¢do mais ou menos violentos, mais ou menos independentes
uns dos outros (...). Qualquer subjugacdo, qualquer dominagdo equivale a uma
interpretagio nova”!’!. E Deleuze, em seu seminal livro Nietzsche e a filosofia, que
abre, em seu primeiro paragrafo com O conceito de genealogia, fala sobre a

percepgao:

Qualquer forca € apropriagdo, dominagdo, exploracdo de uma quantidade de
realidade. Mesmo a percepgdo nos seus diversos aspectos € a expressao de forgas
que se apropriam da natureza. Quer dizer que a propria natureza possui uma
histéria. A historia de uma coisa, em geral, ¢ a sucessdo das forgcas que dela se
apoderam, e a coexisténcia das for¢as que lutam para dela se apoderar. Um mesmo
objeto, um mesmo fendmeno muda de sentido consoante a for¢a que dele se
apropria.

Deleuze, Nietzsche e a filosofia, pags. 8-9.

9 Foucault, no texto que estamos seguindo, ressalta a ironia de Nietzsche e diz: “a genealogia é
cinza; ela é meticulosa e pacientemente documentaria. A genealogia exige paciéncia. (...) Ela se
opGe ao desdobramento meta-histérico das significagdes ideais e das indefinidas teleologias. Ela
se opOe a pesquisa da origem”, pags. 15-16. Ja Deleuze, em Nietzsche e a filosofia, caracteriza
assim o projeto genealdgico do alemao: “Genealogia significa o elemento diferencial dos valores
donde emana o seu proprio valor. Genealogia quer portanto dizer origem ou nascimento, mas
também diferencga ou distancia na origem. Genealogia quer dizer nobreza e baixeza, nobreza e
vileza, nobreza e decadéncia na origem. O nobre e o vil, o elevado e o baixo, tal é o elemento
propriamente genealdgico ou critico”, p. 7.

100 Em Foucault, visibilidade, o visivel, o tornar visivel.

101 Nijetzsche, Genealogia da moral, Il, §12.
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Se Foucault compreendeu o conceito de emergéncia na genealogia de Nietzsche,
Deleuze explorou ao infinito as poténcias da emergéncia na produgdo de seus
conceitos de heterogeneidade (relagdes de exterioridade) e do fora — outro conceito
caro a Foucault. Por isso, também, prestou homenagem ao amigo, entdo recém-
falecido, no seu livro Foucault: a emergéncia é, em certo sentido, o fora, uma vez
que ¢ de tempo e lugar irredutiveis. “[O] lado de fora diz respeito a forga: se a forga
esta sempre em relagdo com outras forgas, as for¢as remetem necessariamente a um
lado de fora irredutivel, que ndo tem mais sequer forma, feito de distancias
indecomponiveis através das quais uma forca age sobre outra ou recebe a acdo de
outra. E sempre de fora que uma forca confere as outras, ou recebe das outras, a
afetacdo varidvel que s6 existe a uma tal distincia ou sob tal relagdo”!?. A
emergéncia das for¢as em combate ‘criam valores’ (ou ‘legislam’, ambos termos de
Nietzsche). A emergéncia (Entstehung) caracteriza a luta onde uma interpretagdo
dominante d4 um passo a frente e pde-se de pé!®. Em Nietzsche, interpretacdes sdo
sempre dominagdes, afinal nada ¢ separavel de uma multiplicidade de sentidos e de
uma pluralidade de forcas em combate. Em cada momento, em cada caso, ha uma
forga que predomina e expressa uma afinidade maior com algo. Em Genealogia da
moral, Nietzsche exemplifica: “... esse mundo jamais perdeu inteiramente um certo
odor de sangue e tortura (...). Nem mesmo no velho Kant: o imperativo categdrico
cheira a crueldade...”'**. Deleuze concorda no sentido de que o multiplo implica
sempre a predomindncia de um sentido entre outros, na dominancia de certas forgas

sobre outras.

Neste ponto, a filosofia de Nietzsche volta a encontra-se com a Geofilosofia
através do conceito de pathos da distancia'®. O sentido de algo é a relacio deste
com as for¢as dominantes: “o sentido de qualquer coisa ¢ a relacdo dessa coisa com
a forca que dela se apodera, o valor de qualquer coisa estd na hierarquia das forgas

. . A »106 ;
que se exprimem na coisa enquanto fendmeno complexo” ™. O que determina um

dado valor ndo ¢ um ponto de origem transcendente mas o que Nietzsche chama de

102 peleuze, Foucault, p. 93.

103 Seguindo uma traducdo ao pé da letra, onde Ent é prefixo como em desdobra e
desenvolvimento e steh seria estar de pé.

104 Genealogia da moral, Il, §6.

195 1pidem, 1ll, §14.

1% Deleuze, Nietzsche e a filosofia, p. 15.
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pathos da distancia: o que define a relagdo entre forgas e a predominancia de uma
delas ¢ a distancia entre elas (dominante e dominado). “Desse pathos da distdncia
¢ que eles tomaram para si o direito de criar valores, cunhar nomes para os valores:
que lhes importava a utilidade! (...) O direito senhorial de dar nomes vai tdo longe,
que nos permitiriamos conceber a propria origem da linguagem como expressao de
poder dos senhores: eles dizem ‘isto ¢ isto’, marcam cada coisa ¢ acontecimento
com um som, como que apropriando-se assim das coisas”!?’. Deleuze, esclarece:
“Que qualquer forca se relaciona com uma outra, seja para ordenar, seja para
obedecer, eis o que nos conduz ao caminho da origem: a origem ¢ a diferenga na
origem, a diferenca na origem ¢ a hierarquia, quer dizer, a relagdo entre uma forga
dominante e uma for¢ca dominada, entre uma vontade que submete e uma vontade

submissa. A hierarquia'®®

como inseparavel da genealogia, ¢ o que Nietzsche
designa ‘o nosso problema’. A hierarquia ¢ o fato originario, a identidade da
diferenca e da origem”™!'%. A diferenca de distancia é o valor. O pathos da distancia
como emergéncia da cartografia geofilosofica. E a visibilidade das forgas em
combate, em vez de uma hierarquia de valores, como um virada ecoldgica imanente

que emerge em detrimento a um ideal ascético.

A origem ndo permite uma verdade ultima (e sobrecodificada, nos ensinaram
D&G), porém, um campo agonistico de luta e criagdo, que so6 pode ser medido, de
acordo com Nietzsche, pelo principio da vontade. A busca pela origem promete a
Verdade, uma moral e um fundamento metafisico, mas a genealogia nietzscheana e
a Geofilosofia de D&G dissolvem o solo sob nossos pés para afirmar o embate de

forcas e uma sintese da vontade: ‘o que € que tu queres?’, pergunta Ariadne a

107 Nietzsche, Genealogia da moral, I, §2.

108 Em Nietzsche e a filosofia, Deleuze diz: “A palavra hierarquia em Nietzsche possui dois
sentidos. Significa em primeiro lugar a diferenga entre as forgas ativas e reativas, a superioridade
das forcas ativas sobre as reativas. Nietzsche pode, portanto, falar de uma ‘ordem imutavel e
inata na hierarquia’ (...) Mas hierarquia designa também o triunfo das forgas reativas, o contagio
das forgas reativas e a organizagdo complexa que dai resulta, em que os fracos venceram, em que
os fortes sdo contaminados, em que o escravo que ndo deixou de ser escravo impera sobre um
senhor que deixou de o ser: o reino da lei e da virtude. Nesse segundo sentido, a moral e a
religido sdo ainda teorias da hierarquia. Se se comparar os dois sentidos, vé-se que o segundo é
como que o inverso do primeiro. Nds fazemos da Igreja, da moral e do Estado os senhores ou
detentores de qualquer hierarquia. Temos a hierarquia que merecemos, ndés que somos
essencialmente reativos, nds que tomamos os triunfos da reagdo por uma metamorfose da agdo,
e 0s escravos por novos senhores — nds que apenas reconhecemos a hierarquia ao inverso.
Nietzsche chama fraco ou escravo, ndo o menos forte, mas aquele que, qualquer que seja a sua
forga, esta separado daquilo que pode”, pags. 92-93.

109 Deleuze, Nietzsche e a filosofia, p. 15.
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Dionisio, a verdadeira questio tragica, de onde Nietzsche extrai um método tragico,

que Deleuze chamara de dramatizacio’!’, o que uma vontade quer.

E verdade que esse método deve ultrapassar uma segunda obje¢do'!!: seu carater
antropoldgico. Mas basta-nos considerar qual é o proprio zipo do homem. Se é
verdade que o triunfo das forgas reativas é constitutivo do homem, todo o método
de dramatizagdo tende para a descoberta de outros tipos expressando outras
relagdes de forgas, para a descoberta de uma outra qualidade da vontade de poder''?
[volonté de puissance] capaz de lhe transformar as nuances demasiado humanas.
Nietzsche diz: o desumano e o sobrehumano!'3 [[’inhumain et le surhumain]. Uma
coisa, um animal, um deus n3o sdo menos dramatizaveis do que um homem ou
determinagdes humanas. Também esses sdo metamorfoses de Dionisio, sintomas
de uma vontade que quer qualquer coisa. Também esses exprimem um tipo, um
tipo de forgas desconhecido do homem. Por tudo isto, o método de dramatizacdo
ultrapassa o homem. Uma vontade da terra, o que é que sera uma vontade capaz de
afirmar a terra? O que é que querera essa vontade na qual a terra permanece ela
proépria um nao sentido [non-sens]? Qual serd a sua qualidade, que se torna também
a qualidade da terra? Nietzsche responde: “A leve...”!!.

Deleuze, Nietzsche e a filosofia, p. 120.

A vontade da terra. Eis a virada ecoldgica em Nietzsche, “um tipo de forgas
desconhecido do homem”, onde o homem ¢ constituido pelo “triunfo das forgas
reativas” e o “além-do-homem”, uma “vontade capaz de afirmar a terra”, a Leve. E
dessa forma que a genealogia nietzscheana participa na emergéncia da Geofilosofia
de D&G. Agora, ndo importa mais o sujeito transcendental ou a historia da

consciéncia, mas a terra. A virada ecoldgica se dd quando a filosofia passa a ser

110 peleuze explica que prefere chamar de dramatizac3o “se se eliminar da palavra ‘drama’ todo
o pathos dialético e cristdo que Ihe compromete o sentido”, Nietzsche e a filosofia, p. 119.

111 Sendo a primeira, através deste método de dramatiza¢do, determinar “o que quer aquele que
procura a verdade?”, Nietzsche e a filosofia, p. 119.

112 A velha discuss3o da melhor tradugdo entre vontade de poder e vontade de poténcia para
Wille zur Macht expressa-se mais uma vez aqui. Transcrevo tal e qual a tradugdo original para o
portugués da edi¢do que tive acesso, da portuguesa Rés-Editora, porém, sabe-se que Deleuze
preferia usar vontade de poténcia. Recentemente, saiu uma nova edi¢do para o portugués, da
brasileira N-1, feita por Mariana de Toledo Barbosa e Ovidio de Abreu Filho, muito mais bem
cuidada e qualificada. Nesta, a traducdo é vontade de poténcia (p. 103). Lamento profundamente
nao ter tido a oportunidade de trabalhar esta versdo para o presente trabalho.

113 Mais uma vez a traduc3o brasileira se mostra muito superior: “o inumano e o além-do-
homem”, p. 104. Agora, além de mostrar desconhecimento de Deleuze, esta edigdo portuguesa
também mostra desatengdo com Nietzsche.

114 A citagdo é de Assim falou Zaratustra, em Do espirito de gravidade: “Quem um dia ensinar os
homens a voar, deslocara todos os marcos de limite; os marcos mesmos voarao pelos ares, e esse
alguém batizara de novo a terra — de ‘a leve’.
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uma relacdo com o inumano. Wir sind uns unbekannt. Assim Nietzsche abre a

Genealogia da moral: “... de nd6s mesmos somos desconhecidos”!!®. Afirmar a terra.

Afirmar a vida ¢ parte importante desta virada. Os ocidentais criaram valores
que apenas justificavam a vida, ndo a afirmavam. A razdo moderna pretendeu —
pretende — medir e controlar a vida, mesmo que tenhamos, concomitantemente, a
propria destrui¢ao de vidas (extingdo). O tempo cronolédgico e a ldgica da Ciéncia
de Estado apenas desejam corrigir a vida, jamais afirma-la. Somos todos camelo!
Logo no primeiro discurso de Zaratustra (apos o Prologo), Das trés metamorfoses,
o camelo ¢ uma das trés metamorfoses do espirito (sendo as outras o ledo e a
crianga). O camelo ¢ aquele que carrega todo o peso da tradi¢do suportando tudo
que se lhe impde. Nada cria, tudo suporta, tudo aguenta, ndo ha ou havera outro
modo de vida. “O que é pesado? Assim pergunta o espirito resistente, e se ajoelha,
como um camelo, e quer ser bem carregado”!'®. E preciso ser ledo, recusar, dizer
nio a uma vida que apenas dé conta do real. E preciso dizer sim, a crianga que cria
novos valores, novos modos de vida. Vida, para Nietzsche, ¢ intensificagdo, ir além,

vontade de poténcia.

Intensificac@o ¢ o outro modo de dizer além-homem. Lembremos que Nietzsche
disse no Prélogo de Zaratustra que “o além-homem ¢ o sentido da terra”. O homem
europeu (desde Platdo) ¢ aquele que criou uma cisdo entre dois mundos, este aqui,
repleto de degradacdo e corrupgdo, ¢ o mundo supraterreno (o Mundo das Ideias, o
Céu cristdo, o mundo ideal da ciéncia positivista, etc.). A partir dai, Nietzsche
explica na Genealogia da Moral, surgiram os ideais ascéticos que prometem uma
outra vida (ou uma vida mais longa) enquanto corrigem ou destroem esta aqui. O
sentido da terra, a fidelidade a ela, nada mais ¢ do que recusar o Céu, perder a
esperanga — utilitaria - num futuro melhor!!” (mas fugindo do niilismo), afirmar esta
terra, ja. O senhor da terra ¢ aquele que ndo ¢ fiel a terra. Eis a Geofilosofia de

Nietzsche em sua virada ecoldgica. Mas, apesar de o Prologo de Zaratustra ser o

115 Nietzsche, Genealogia da moral, prélogo, §1. A frase completa de abertura é esta: “Nos,
homens do conhecimento, ndo nos conhecemos; de nds mesmos somos desconhecidos”.

116 Nietzsche, Assim falou Zaratustra, p. 27.

117 Nietzsche certamente daria gargalhadas com a geo-engenharia, estes neopositivistas que s6
conseguem olhar para os bolsos de amanha enquanto destroem o aqui e agora. Nietzsche
desconfiava de todos os que afirmavam o Util e visavam a melhoria progressiva da humanidade;
certamente rolaria de rir com os aceleracionistas, arautos da realidade que resumem tudo a um
cientificismo que quer corrigir aquilo que desprezam, a terra.
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texto mais ecologico que encontramos em Nietzsche, o aforismo mais geofiloséfico
(no sentido em que D&G atribuem ao ‘criador da Geofilosofia’) estd em A4

Genealogia da Moral. Se ndo, vejamos:

Demonstramos profunda incompreensao do animal de rapina e do homem de rapina
(César Borgia, por exemplo), incompreensdo da ‘natureza’, ao procurar por algo
‘doentio’ no amago desses mais saudaveis monstros e criaturas tropicais, ou
mesmo por um ‘inferno’ que lhes seria congénito: como sempre fez quase todo
moralista. Nao parece haver, entre os moralistas, um 6dio a floresta virgem e aos
tropicos? E uma necessidade de desacreditar a todo custo o ‘homem tropical’, seja
como doenga e degeneragdo do homem, seja como inferno e automartirio proprio?
Mas por qué? Em favor das ‘zonas temperadas’? em favor dos homens temperados?
Dos homens ‘morais’? dos mediocres? Isto para o capitulo ‘Moral como
pusilanimidade’.

Nietzsche, Além do bem e do mal, §197.

O prussiano Nietzsche, sempre muito doente, abandonou a vida académica na
Universidade de Basiléia em troca de uma vida errante, viajando sempre em dire¢@o
sul, em busca do sol e ares mais saudaveis: passou por Sils-Maria (Suiga), Nice
(Franga) e Veneza, Génova e Turim (Italia). Por isso o aforismo acima, onde
relaciona a moralidade ¢ a mediocridade ao homem temperante, das zonas
temperadas. Estes mesmos homens que desqualificam o homem tropical como
doente e degenerado. Por isso 0 6dio do moralista europeu ao inferno dos tropicos
¢ da floresta virgem. Antes de tudo ¢ preciso dizer que Nietzsche, o fil6sofo do
acaso no lance de dados, ndo ¢ um reducionista geografico ou determinista (algo
corrente no positivismo europeu do século XIX). Leiamos um trecho do discurso
Das mil metas e uma so meta, em Zaratustra: “[S]e conheces antes a necessidade,
a terra, o céu e o vizinho de um povo, adivinharas a lei de suas superacdes e por que
toma essa escada para alcangar sua esperanga”'!'®. Ou seja, se conhecemos os
contextos, o agon, poderemos entender os valores de um povo, jamais prever. E pra
isso precisamos do auxilio de D&G quando afirmam que “Nietzsche fundou a
geofilosofia, procurando determinar os caracteres nacionais da filosofia francesa,
inglesa e alema”!'!. Para eles, 0 modo como um povo lida com um contexto

(incluindo seu territério e territorializacdo) revela como € a desterritorializagao

118 Nietzsche, Assim falou Zaratustra, p. 57.
119 D&G, O que é a filosofia?, p. 123.
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destes. A reterritorializacdo fard com que aconteca uma identificacdo de certos
valores criados com este territorio. No caso dos gregos, D&G apontam esta
reterritorializagdo, por exemplo, na filosofia, na sociedade de amigos e rivais e na
autoctonia (imanéncia). No mesmo capitulo Geofilosofia, D&G vao sublinhar a
irredutibilidade da contingéncia em Nietzsche, “que arranca a historia do culto de
necessidade (...) [A geografia] a arranca do culto das origens, para afirmar a
poténcia de um ‘meio’ (o que a filosofia encontra entre os gregos, dizia Nietzsche,
ndo é uma origem, mas um meio, um ambiente, uma atmosfera ambiente”). A
“floresta virgem”, atmosfera ambiente, odiada pelos “homens temperantes” e

“moralistas”.

Pensar geofilosoficamente, em territdrios, demonstra uma sensibilidade nestes
agenciamentos complexos como o clima. O moralista ocidental presume conhecer
o todo, desconhece ou minimiza um georreferenciamento local, meios e ecologias.
Aqueles que medem e julgam sdo aqueles que se baseiam na necessidade historica,
numa teleologia, numa superioridade hierarquica de seu pensamento. Em
Crepusculo dos idolos, no capitulo Como o ‘mundo verdadeiro’ se tornou
finalmente fabula, Nietzsche, em um aforismo de duas frases, bate em um de seus
adversarios favoritos — Kant — e aproveita pra relacionar pensamento, territorio e
clima: “O mundo verdadeiro, inalcangavel, indemonstravel, impossivel de ser
prometido, mas ja enquanto pensamento, um consolo, uma obrigagdo, um
imperativo. (O velho sol, no fundo, mas através de neblina e ceticismo; a ideia
tornada sublime, palida, nordica, kénigsberguiana.)”'?°. Mas, como perguntaria
Nietzsche, o que quer quem quer a necessidade historica em detrimento do meio
ambiente local? A Geofilosofia articula diferengas longe de progressismos e

narrativas teleologicas.

Nietzsche ‘funda’ a Geofilosofia e esta ¢ virada ecoldgica ao articular a filosofia
com climas, territorios, espagos e interligar todas as forcas da terra (para o
prussiano, um campo de forgas que ndo ¢é ilimitado — o cosmos nietzscheano, em
sua dimensdo corporea, possibilita combinagdes finitas, base para sua teoria do

eterno retorno'2!) na vontade de poténcia. Notemos, através dos diversos textos aqui

120 Njetzsche, Crepusculo dos idolos, §3 do capitulo IV, p. 25.
121 yer, por exemplo, Scarlett Marton, Nietzsche: das forcas césmicas aos valores humanos e
Marco Antonio Casanova, O instante extraordindrio.
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citados, que Nietzsche abre uma perspectiva geografica em sua filosofia, em vez da
perspectiva historica, mainstream (na filosofia e em todas as Ciéncias Humanas que

surgiam) na Europa do século XIX, especialmente por causa de Hegel.

Se Nietzsche nos da ferramentas para uma geografia de si em contraste com um
Bildungsroman (com um esbo¢o de amostra no Ecce Hommo), ele também da
sugestdes para construir um mapa geofilosoéfico do pensamento. Nietzsche olha
para a Europa, diz ele, com um “olhar trans-Europeu” (carta para Paul Deussen, 3
de janeiro, 1888). Isso ndo significa que ele ndo leva a sério histérias ndo-
Europeias, mas que ele questiona a primazia da abordagem historica Europeia, com
sua énfase etnocéntrica no ‘desenvolvimento’ (exposto explicitamente no método
filosofico pelo pensamento hegeliano); este ultimo é uma receita para perder o
entendimento da multiplicidade dos povos, a diversidade das filosofias, ¢ a arte e
cultura do mundo. Nietzsche vé a mé conduta e o carater paroquial das filosofias
teleologicas da historia (Hegelianas ou positivistas) e assim podemos dizer que ele
leva em conta tudo isso para escolher a geografia sobre a historia. Nietzsche nio
apenas pensa sobre lugares na terra, mas sugere vocabuldrio para o pensamento
baseado em fontes da geologia, geografia, e meteorologia.

Gary Shapiro, 4 companion to Nietzsche, p. 478.

A luta que Nietzsche travou contra o hegelianismo ¢ a mesma que Deleuze veio
a combater no século seguinte. E ¢ a mesma que o século XXI vem enfrentando
contra o desenvolvimentismo, a virada ecoldgica contra seu mais perigoso inimigo,
a Grande Aceleracdo no Antropoceno. Mas, apesar de ter ‘fundado’ a Geofilosofia,
como afirmaram D&G, Nietzsche jamais criou ou utilizou o termo Geofilosofia.
Porém, conhecia profundamente a teoria geografica de sua época'?’. Ele usou a
geografia (como disse Gary Shapiro) ndo apenas para a filosofia, mas também para
ideias a cerca de artes ou linguistica, reunindo todo o seu pensamento em um

“sentido da terra” :

Palavras s@o sinais sonoros para conceitos; mas conceitos sao sinais-imagens, mais
ou menos determinados, para sensagdes recorrentes e associadas, para grupos de
sensacdes. Nao basta utilizar as mesmas palavras para compreendermos uns aos
outros; € preciso utilizar as mesmas palavras para a mesma espécie de vivéncias
interiores, ¢ preciso, enfim, ter a experiéncia em comum com o outro. Por esse
motivo os individuos de um povo se entendem melhor do que membros de povos
diversos, mesmo que estes se sirvam da mesma lingua; ou melhor, quando as
pessoas viveram juntas por muito tempo, em condi¢cdes semelhantes (clima, solo,
perigos, necessidade, trabalho), nasce algo que ‘se entende’, um povo.

122 stephan Giintzel, Nietzsche’s geophilosophy, p. 78.
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Nietzsche, Além do bem e do mal, §268.

A virada ecologica se d4 a partir da experiéncia comum com o outro — ou ainda
o transindividual'>®, quando compreende-se uma ligacdo entre as ecologias
subjetiva, social e ambiental. E devemos destacar, também, que, assim como para
D&G, a estética (aqui Nietzsche usa “grupos de sensacgdes”, o que Deleuze vai
chamar de “bloco de sensagdes em Ldgica da sensag¢do) ¢ o melhor meio para
compreender-se como os agentes reagem e alteram seu ambiente: “ter a experiéncia

em comum com o outro”, ou o que Bergson (e Deleuze) definiu por simpatia'?*.

A virada ecoldgica de Nietzsche ¢ uma luta contra os trasmundanos (0s que
vivem fora do mundo, guarda certa semelhanca com a transcendéncia); no discurso
Dos trasmundanos, em Zaratustra: “Eu, que ensino aos homens: ndo mais enfiar a
cabeca na areia das coisas celestiais, mas leva-la livremente, uma cabeca terrena,
que cria sentido na terra!”'?>. A cabeca terrena que cria o sentido na terra,
poderiamos testar, ¢ a Geofilosofia que une a criagdo de conceitos, como nos
mostram D&G na abertura do livro O que é a filosofia?, com o capitulo
Geofilosofia, quando D&G escrevem que “pensar se faz na relagdo entre o territorio
e a terra”!26. O sentido na terra ¢ a direcdo na terra. A Geofilosofia se faz longe dos
dominios da filosofia-com-a-cabeca-orientada-para-o-Estado (especialmente

Hegel, assim pensou Nietzsche).

Assim falou a Geofilosofia:

Mas uma coisa doentia ¢é para eles: e bem gostariam de sair de sua propria pele. Por
isso escutam os pregadores da morte e pregam trasmundos eles mesmos.

Escutai antes a mim, irmdos, a voz do corpo sadio: € uma voz mais honesta e mais
pura.

De modo mais honesto e mais puro fala o corpo sadio, o perfeito e quadrado: e ele
fala do sentido da terra.

Assim falou Zaratustra.

123 Veremos a seguir, com Simondon, em individuag¢&es sincronicas.

124 Deleuze usou o conceito quase sempre ligando-o as ideias bergsonianas. Falaremos adiante
sobre este conceito, em detalhes, quando trataremos da Terras Pretas de indios como esta
“experiéncia em comum com o outro”.

125 Nietzsche, Assim falou Zaratustra, p. 33.

126 D&G, O que é a filosofia?, p. 103.
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Nietzsche, Assim falou Zaratustra, p. 34.

Falou assim, Zaratustra: “A terra tem uma pele; e essa pele tem doengas. Uma

delas, por exemplo, chama-se ‘homem’!'?’.

Nietzsche, o primeiro filésofo das
estradas de ferro'?®, lutava contra a mensuracao da terra pelo homem, que o afastava
do sentido da terra. A virada ecoldgica do pensamento filoséfico ocidental estava
surgindo e Nietzsche talvez ndo percebesse inteiramente que a doenga ndo era o
homem, mas o modo de vida ocidental (Nietzsche chamaria de Europeu) e o
Antropoceno. No século XXI, apds os sintomas mais do que claros da Grande
Aceleracdo, ndo ¢ mais o trem o principal motivo de especulagdo. O mundo esta
coberto de concreto e cimento, estradas e ruas entupidas de carros. Reviramos a
terra atras de combustiveis fosseis e recursos minerais, além da agua, poluindo toda
a biosfera. Agora, mensuramos os dados cibernéticos, que sdo matérias-primas

expropriadas e privatizadas pelas grandes corporacdes de Silicon Valley. O espaco

estriado passa a ser cibernético.

Mas agora a doenga ndo ¢ mais de pele: tornamo-nos uma Doenga Autoimune.
Criados pela terra, envoltos pela terra, perdemos a capacidade de experimentar em
comum, do sentido da terra. Agora, atacamos a ndés mesmos, destruimos a terra,
como uma Doenga Autoimune. Construimos anticorpos anti-corpos, contra a terra.
A produgdo, o trabalho ¢é todo contra a terra. Entre as doengas autoimunes, somos
uma Esclerose Multipla, nosso sistema imunoldgico destrdi os proprios neuronios,
até¢ a morte. Mas, por causa da esclerose, ndo sabemos mais o que fazemos, pra

onde vamos, qual o sentido da terra. Apenas destruimos tudo, o Antropoceno.

Bergson

Nietzsche fundou a Geofilosofia (tese de D&G), mas quem estabeleceu
fundamentos da virada ecoldgica no pensamento ocidental foi Henri Bergson. No

dito Ocidente, porém, ja vimos que os Pré-Socraticos ‘eram’ geofildsofos, sendo

127 Nietzsche, Assim falou Zaratustra, p. 106, Dos grandes acontecimentos.
128 Gary Shapiro, A companion to Nietzsche, p. 486. Nietzsche era um némade sobre trilhos.
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que os Estoicos os seguiram. Podemos incluir ainda Epicuro e Lucrécio na
Antiguidade, entre outros. Seguramente Espinosa, e teremos uma linha ‘ecologica’
(no sentido latouriano de ‘ecologizar’ o pensamento) no Ocidente. Bergson foi, sem
davida, o primeiro a construir uma ontologia ecologica. E se a Geofilosofia foi
sistematizada por D&G, talvez decorra do fato de que Bergson foi o “verdadeiro
mestre de Deleuze”, conforme afirmou Alain Badiou em Clamor do ser'?’. Ao
menos para que D&G utilizassem esta ontologia ecoldgica como base conceitual da

Geofilosofia de ambos, a virada ecoldgica vital no Antropoceno.

A concepcao de vida em Bergson serd o fundamento para esta virada (e muito

para o proprio conceito de vida em Deleuze). “A vida é o processo da diferenga”!3°,

vai afirmar Deleuze, sobre o conceito em Bergson. A virada ecologica, claro,
recebia influéncia de Darwin, enquanto a evolugdo sendo um processo de
diferenciacdo. Como Darwin (mas diferentemente deste), Bergson (e também

Deleuze) faz da diferenga a maquina de proliferacdo da vida.

Buscamos o conceito da diferenca enquanto esta ndo se deixa reduzir ao grau, nem
a intensidade, nem a alteridade, nem a contradi¢cdo: uma tal diferenca ¢é vital,
mesmo que seu conceito ndo seja propriamente bioldgico. A vida € o processo da
diferenca. Aqui Bergson pensa menos na diferenciagdo embrioldgica do que na
diferenciagdo das espécies, ou seja, na evolugdo. Com Darwin, o problema da
diferenca e o da vida foram identificados nessa ideia de evolugdo, ainda que
Darwin, ele proprio, tenha chegado a uma falsa concep¢do da diferenca vital.
Contra um certo mecanicismo, Bergson mostra que a diferenca vital ¢ uma
diferenca interna. Mas ele também mostra que a diferenga interna nio pode ser
concebida como uma simples deferminagdo: uma determinagao pode ser acidental,
ao menos ela s6 pode dever o seu ser a uma causa, a um fim ou a um acaso,
implicando, portanto, uma exterioridade subsistente; além do mais, a relacdo de
varias determinagdes € tdo somente de associagdo ou de adi¢do. A diferenga vital
nao so6 deixa de ser uma determinagdo, como € ela o contrario disso; €, se quiser, a
propria indeterminagao.

Deleuze, Bergsonismo, pags. 130-131.

Ao contrario de Darwin'3!, Bergson ndo confundiu a diferenca vital (Deleuze

identifica “um certo mecanicismo” em Darwin): ela ¢ a propria maquina do real, é

129 Badiou, Clamor do ser, p. 39.

130 peleuze, Bergsonismo, p. 130, no apéndice A concep¢do da diferenca em Bergson, também
presente em A ilha deserta.

131 5oy grato ao antropdélogo Mauro Almeida, da Unicamp, por me mostrar a importancia de
Darwin na virada ecoldgica do século XIX, enquanto dividiamos a mesma rabeta (pequeno barco
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o coracdo da vida e também do mundo material. A diferenca vital caracteriza ndo
s0 0 que esta vivo, tudo o que a vida compartilha em comum e tudo o que distingue
a vida do ‘meramente’ material, mas também o que da vida deriva do ndo organico,
da ndo-vida, o que a vida e a ndo-vida compartilham. A virada ecologica em
Bergson fica assim caracterizada, como também sua profunda influéncia no
pensamento filosofico até Deleuze, em sua obra maior, Diferenca e repeticdo. De
Bergson a Deleuze, o problema da vida se fara cada vez mais presente e sera cada
vez mais importante: para ambos, vida ¢ complexificag@o e diferenciagdo, jamais
reduzida a um mecanicismo ou teleologia. No Antropoceno, vida passa a ser
resisténcia (como veremos a frente), uma vez que o planeta sofre uma extingao de
espécies animais e vegetais (incluindo floras intestinais por causa de antibioticos e
uma cultura asséptica!) e uma cada vez maior homogeneizacdo de habitos
alimentares e culturais, de pensamentos e modos de vida; uma tentativa de tornar a
vida sempre mais controlavel, determinavel e previsivel (e tornou: ¢ cada vez mais
previsivel que a terra esta e sera cada vez mais imprevisivel). Se vida € ramificagao,
diferenciacdo e indeterminagdo (a inser¢do de duracdo na matéria, tanto para
Bergson quanto para Deleuze), a virada ecologica significa exatamente lutar contra
a homogeneizacdo no Antropoceno. Vida ¢ diferenciacdo e o Antropoceno nos

conduz a homogeneizagdo, o fim da vida.

[O] papel da vida ¢ inserir indeterminagdo na matéria. Indeterminadas, isto ¢,
imprevisiveis, sdo as formas que cria conforme vai evoluindo. Cada vez mais
indeterminada também, isto €, cada vez mais livre é a atividade para a qual essas
formas devem servir de veiculo. Um sistema nervoso, com neurdnios colocados
um na ponta do outro de tal modo que na extremidade de cada um deles se abrem
vias multiplas, em cada uma das quais se pde uma questdo diferente, é um
verdadeiro reservatorio de indeterminagdo. Que o essencial do impeto vital tenha
sido gasto na criagdo de aparelhos desse tipo ¢ o que nos parece mostrar um simples
lance de olhos no conjunto do mundo organizado.

Bergson, 4 evolugdo criadora, p. 137.

Bergson dir4 que a natureza nada tem a ver com as finalidades do génio humano,

“onde ha perfeita adequacdo entre o objeto fabricado e o trabalho de fabricag@o.

com motor de baixissima poténcia, ideal para rios muito rasos - ou cheios de pedras - e igarapés)
por semanas no Rio Iriri, no municipio de Altamira, Para. Na verdade, a prépria ideia de virada
ecoldgica esbogou-se nas conversas com Mauro sobre Darwin, ciéncias e conflitos ontoldgicos e
Termodinamica. Foi entdo que percebi as TPl como maquina de guerra nas guerras ontoldgicas.
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Nada de semelhante na evolugdo da vida. Nela, ¢ impressionante a desproporgao
entre trabalho e resultado”'3?. Pelo prazer de ler o Prémio Nobel de literatura de
1927 e seu belo estilo, vejamos o que Bergson diz sobre o que causa a nds mesmos

o finalismo humano injetado na natureza'3>:

Desde a base até o topo do mundo organizado, é sempre um unico grande esforco;
mas, o mais das vezes, esse esforco estaca seco, ora paralisado por forgas
contrarias, ora distraido daquilo que deve fazer por aquilo que faz, absorvido pela
forma que se aplicou a assumir, hipnotizado por ela como por um espelho. Até em
suas obras as mais perfeitas, quando parece ter triunfado das resisténcias exteriores
e também da sua propria, estd a mercé da materialidade que teve de conferir a si
mesmo. E o que cada um de nés pode experimentar em si mesmo. Nossa liberdade,
nos proprios movimentos pelos quais se afirma, cria os hdbitos nascentes que a
asfixiardo caso ndo se renove por um esfor¢o constante: o automatismo espreita-a.
O pensamento mais vivo congelar-se-a na formula que o exprime. A palavra volta-
se contra a ideia. A letra mata o espirito. E nosso mais ardente entusiasmo, quando
se exterioriza em agdo, enrijece-se por vezes tdo naturalmente em frio calculo de
interesse ou de vaidade, um adota tdo facilmente a forma do outro, duvidar de nossa
propria sinceridade, negar a bondade e o amor, se ndo soubéssemos que o morto
guarda ainda por algum tempo os tragos do vivo.

Bergson, 4 evolugdo criadora, pags. 138-139.

Também poderiamos tratar o texto acima como uma critica ao homem moderno,
ou ao positivismo de sua época. Mas ao contrario de apenas atacar a ci€ncia, o filho
de poloneses buscou outro caminho. O problema de Bergson sempre foi encontrar
uma metafisica para a ciéncia de sua época. Se até a Idade Moderna, ciéncia e
filosofia andavam de bracos dados, a partir do momento que se separaram,
caminharam por veredas distintas. Enquanto Nietzsche buscou denunciar a Ciéncia
positivista que aprisionava o mundo, Bergson procurou construir uma metafisica
que se beneficiasse de todas as descobertas cientificas do século XIX e inicio do
XX; Darwin sendo uma das grandes influéncias. Para isso, desenvolveu um novo
conceito de vida, onde este reencontro da ciéncia com a filosofia ¢ fundamental para

a virada ecologica com a qual tratamos nesta ultima.

Para Darwin, a vida é consequéncia de agdes e paixdes, sendo as agdes variagdes
individuais e selecdo sexual, e as paixdes (passividade) a seleg¢do natural. Ja para

Bergson, a vida ¢ a dindmica interna e além de si (processo de diferenciagdo), das

132 Bergson, A evolugéo criadora, p. 138.
133 Com a caprichada traducg3o de Bento Prado Neto.
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da matéria inundando o atual com a virtualidade da memoria:

simultaneamente o acumulo do passado e o movimento presente que criam a

necessidade do novo, um futuro que ndo esta contido no presente.

Deleuze, no mesmo livro, faz um grafico'?

Tudo se passa como se a Vida se confundisse com o proprio movimento da
diferenciagdo em séries ramificadas. Sem duvida, esse movimento se explica pela
inser¢do da duracdo na matéria: a duragdo se diferencia segundo os obstaculos que
ela encontra na matéria, segundo a materialidade que ela atravessa, segundo o
género de extensdo que ela contrai. Mas a diferenciagdo ndo ¢ somente uma causa
externa. E em si mesma, por uma forga interna explosiva, que a duragio se
diferencia: ela s6 se afirma e s6 se prolonga, ela s6 avanca em séries ramosas ou
ramificadas. Precisamente, a Duragdo chama-se vida quando aparece nesse
movimento. Por que a diferenciagio ¢ uma ‘atualizagio’? E que ela supde uma
unidade, uma totalidade primordial virtual, que se dissocia segundo linhas de
diferenciagdo, mas que, em cada linha, da ainda testemunho de sua unidade e
totalidade subsistentes. Assim, quando a vida divide-se em planta e animal, quando
o animal divide-se em instinto e inteligéncia, cada lado da divisdo, cada
ramificagdo, traz consigo o todo sob um certo aspecto, como uma nebulosidade que
acompanha cada ramo, que da testemunho de sua origem indivisa. Dai haver uma
auréola de instinto na inteligéncia, uma nebulosa de inteligéncia no instinto, um
qué de animado nas plantas, um qué de vegetativo nos animais. A diferenciagdo ¢
sempre a atualizagdo de uma virtualidade que persiste através de suas linhas
divergentes atuais.

Deleuze, Bergsonismo, p. 82.

4 onde esclarece que a Duracdo

(experiéncia vivida, tempo qualitativo; contrario de sucessdo, tempo quantitativo)

divide-se (o élan vital'*> como movimento de diferenciacio) em matéria e vida,

sendo matéria distensdo e, vida, contracdo. Vida subdivide-se em Planta ¢ Animal.

Plantas

armazenam energia com a fixagdo do carbono e do nitrogénio. Os animais

consomem energia e possuem um sistema nervoso que se divide em descentralizado

— Instinto, e centralizado — Inteligéncia. A inteligéncia divide-se em dominagéo da

matéria — Exteriorizagcdo, e na compreensdo da vida, a intui¢do — Conversdo. A

intui¢do x dominacdo da matéria sera tema da segunda parte, onde mostraremos que

a virada ecologica bergsoniana ¢ fundamental para a Geofilosofia x Antropoceno,

134 p, 89.

135 preferimos manter a palavra francesa élan (vital) pois nos deparamos com duas traducdes

distintas

: Bento Prado Neto traduz para eld nos livros de Bergson, enquanto Luiz Orlandi traduz

para impulso no livro Bergsonismo. Varios comentadores, em portugués, optaram por manter a
forma original, élan.
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9136

onde a inteligéncia “s6 se representa claramente o descontinuo e ‘“nossa

inteligéncia s6 se representa claramente a imobilidade”, versus a intuicdo e o

»137 & a virada

continuo ¢ o movimento. “A intui¢do é o método do bergsonismo
ecologica (trataremos também da simpatia, como a virada ecoldgica de Bergson e

Deleuze).

Deleuze ainda esclarece o fato de o pensamento de Bergson se fazer por
“dicotomias”: “O impulso vital [élan vital] é a diferenca a medida que ela passa ao
ato. Desse modo, a diferenciacdo ndo vem simplesmente de uma resisténcia da
matéria, mas, mais profundamente, de uma forca da qual a duracdo ¢ em si mesma
portadora: a dicotomia ¢ a lei da vida”!*®. Ja para Deleuze, o The Deleuze and
Guattari Dictionary registra oito conceitos diferentes de vida (uma delas com
Guattari), quatro delas a partir de Bergson. Para ambos, Bergson e Deleuze, vida ¢
dinamismo que se alimenta e retorna ao caos que circunda; uma dobra complexa,
imanente ao todo e revela permanentemente o ndo dado, o novo, a emergéncia. Mais
do que notar semelhangas entre Deleuze e seu mestre, o importante ¢ ressaltar que
Deleuze (e Guattari) participa(m) da virada ecologica que emerge em Bergson.
Vida deixa de ser algo pessoal para se tornar impessoal, “0 organismo ndo ¢ vida,

95139

ele a aprisiona. O corpo ¢ inteiramente vivo e, entretanto, ndo organico” ", a vida

¢ inorganica, se da entre, vida se faz pelo meio. E com o meio (ambiente).

E ¢é desta forma que o élan vital deve ser entendido, ndo como uma origem, mas
como uma energia criadora, jamais estatico, movimento puro. Ele também nao ¢é
exterior ao criado, mas imanente, interioridade absoluta. Um movimento de criagao,
em plena criagio. E um fluxo permanente de energia criadora, pleno de
virtualidades, mas prestes a se atualizar (atualizacdo € criagdo) em vérias linhas de
direcdo divergentes. Por ser uma virtualidade se atualizando (a evolugdo se faz do

virtual ao atual), ¢ movimento de diferencia¢do. Uma das causas para a divisdo da

136 Bergson, Evolugdo criadora, p. 168.

137 Deleuze, Bergsonismo, p. 9.

138 Deleuze, Bergsonismo, p. 112. Para separar esta dicotomia de dualismos essencialistas,
Deleuze avisa: “E a censura que Bergson dirige ao mecanicismo e ao finalismo em biologia, assim
como a dialética em filosofia, é que eles, de pontos de vista diferentes, sempre compdem o
movimento como uma relagdo entre termos atuais, em vez de ai verem a realiza¢do de um
virtual”.

139 Deleuze, Ldgica da sensagdo, p. 52.
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evolugio em linhas diferentes, para Bergson, é a resisténcia da matéria bruta'4’,

como um impulso vital. Fundamental notar que resisténcia serd um dos modos de
Deleuze descrever a vida em si. Aqui, a virada ecologica ganha seu contorno mais

politico.

Deleuze extrai uma no¢do de vida como resisténcia fazendo conversar
Nietzsche, Bergson e Foucault. Vida ¢ um conjunto de forcas ndo-orgénicas
(portanto de uma dimensao diferente do mundo das formas) que resiste a morte, ao
poder, a subjugagdo, a razdo, as for¢as dominantes e que podem ser expressas pela
virtude do pensamento. No livro Foucault, Deleuze analisa o diagrama de poder em
A vontade de saber (primeiro volume de A4 historia da sexualidade), onde Foucault

trata do ‘biopoder’, a gestdo da vida, quando a vida surge como novo objeto do

poder. E nesse instante que o Soberano perde o privilégio de causar a morte’*!, mas

o direito permite, paralelamente, que mais e mais genocidios ocorram. “[N]ao
retomando o velho direito de matar, mas, ao contrario, em nome da raca, do espago
vital, das condi¢des de vida e de sobrevivéncia de uma populagdo que se julga
melhor, e que trata seu inimigo ndo mais como o inimigo juridico do antigo
soberano, mas como um agente toxico ou infeccioso, uma espécie de ‘perigo
bioldgico’. Assim, ‘¢ pelas mesmas razdes’ que a pena de morte tende a ser abolida

e que os holocaustos aumentam, demonstrando ainda mais fortemente a morte do

homem”142

[A] partir da época classica, o Ocidente conheceu uma transformagdo muito
profunda desses mecanismos de poder. O ‘confisco’ tendeu a ndo ser mais sua
forma principal, mas somente uma pega, entre outras com fungdes de incitagdo, de
reforco, de controle, de vigilancia, de majoracdo e de organizagdo das forgas, a
fazé-las crescer e a ordend-las mais do que a barra-las, dobra-las ou destrui-las.
Com isso, o direito de morte tendera a se deslocar ou, pelo menos, a se apoiar nas
exigéncias de um poder que gere a vida e a se ordenar em fung¢do de seus reclamos.
Essa morte, que se fundamenta no direito do soberano se defender ou pedir que o
defendessem, vai aparecer como o simples reverso do direito do corpo social de
garantir sua propria vida, manté-la ou desenvolvé-la. Contudo, jamais as guerras
foram tdo sangrentas como a partir do século XIX e nunca, guardada as proporgdes,
os regimes haviam, até entdo, praticado tais holocaustos em suas proprias
populacdes. Mas esse formidavel poder de morte — e talvez seja o que lhe empresta
uma parte da forga e do cinismo com que levou tdo longe seus proprios limites —

140 Deleuze, Bergsonismo, p. 112.
141 Foucault, A vontade de saber, pags. 126-128.
142 Deleuze, Foucault, pags: 98-99.
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apresenta-se agora como o complemento de um poder que se exerce,
positivamente, sobre a vida, que empreende sua gestdo, sua majoragdo, sua
multiplicacdo, o exercicio, sobre ela, de controles precisos e regulagdes de
conjunto. As guerras ja ndo se travam em nome do soberano a ser defendido;
travam-se em nome da existéncia de todos; populacdes inteiras sdo levadas a
destruicdo mutua em nome da necessidade de viver. Os massacres se tornaram
vitais. Foi como gestores da vida e da sobrevivéncia dos corpos e da raga que tantos
regimes puderam travar tantas guerras, causando a morte de tantos homens. E, por
uma reviravolta que permite fechar o circulo, quanto mais a tecnologia das guerras
voltou-se para a destruigdo exaustiva, tanto mais as decisdes que as iniciam e as
encerram se ordenam em fungo da questdo nua e crua da sobrevivéncia. A situacéo
atdmica se encontra hoje no ponto de chegada desse processo: o poder de expor
uma populacdo a morte geral é o inverso do poder de garantir & outra sua
permanéncia em vida. O principio: poder matar para poder viver, que sustentava a
tatica dos combates, tornou-se principio de estratégia entre Estados; mas a
existéncia em questdo ja ndo € aquela — juridica — da soberania, é outra — biologica
— de uma populacdo. Se o genocidio é, de fato, o sonho dos poderes modernos, ndo
¢ por uma volta, atualmente, ao velho direito de matar; mas é porque o poder se
situa e exerce ao nivel da vida, da espécie, da raga e dos fendmenos macigos de
populagao.

Foucault, 4 vontade de saber, pags. 127-128.

“Os massacres se tornaram vitais”. Foucault esta falando sobre o século XIX,
mas estende sua linha de raciocinio até a “situagdo atdbmica” atual. Claro esta que
esta sociedade aqui descrita emergiu durante os dois séculos anteriores, o que
Foucault chamava de ‘sociedade disciplinar’. Foucault ndo trata, mas a pratica (e
criagdo de conceitos) de racismo, massacres ¢ genocidios surgiu no cotidiano das
colonias europeias nas Américas. Como se disséssemos que a sociedade disciplinar
e o surgimento dos holocaustos até a “situacdo atomica” foram pensados e
exaustivamente praticados no colonialismo das Américas. Como se o racismo € o
genocidio fossem irmaos da catastrofe climatica e do Antropoceno. “[O] genocidio
¢, de fato, o sonho dos poderes modernos”. A emergéncia destas praticas de
genocidio transformou-se em possibilidade de atualiza¢cdo na sociedade disciplinar
europeia e o desmatamento e as plantations reterritorializaram-se no desastre
ambiental e na Grande Aceleragdo. A existéncia moderna ¢ a emergéncia do modo
de vida capitalista, que nada mais ¢ do que o massacre de todos os outros modos de
vida, o holocausto de negros e indigenas, o genocidio praticado ininterruptamente
desde 1492, e com viés de alta. O que ocorre hoje, no Brasil, das favelas cariocas e
todas as outras grandes cidades do pais as comunidades indigenas, quilombolas,
ribeirinhas e camponesas da Amazonia, em verdade, deixou de ser “o sonho dos

poderes modernos” para ser o cotidiano no Antropoceno. Quando o exterminio
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passa a ser um simples exercicio de milicias, urbanas ou ndo, e o Estado passa a ser
uma zona cinzenta onde nao se diferencia mais o poder econdmico de milicias
assassinas. O Antropoceno conta partes por milhdo de didxido de carbono na
atmosfera, hectares de florestas queimadas e derrubadas e cadaveres de nao-

consumidores e resistentes.

Se o Antropoceno ¢ a destrui¢do da heterogeneidade em nome de um modo de
vida exclusivista, a vida (como em Bergson, Nietzsche, Foucault e Deleuze) sera
resisténcia. Contra a vida moderna ocidental e capitalista, que quer impor um modo
de vida que desconhece qualquer relagdo que ndo seja econdmica (distribuicdo dos
vivos em um dominio de valor e utilidade), a ecologia relacionista de Bergson a

Deleuze.

[QJuando o poder toma desta maneira a vida como objeto ou objetivo, a resisténcia
ao poder passa a fazer-se em nome da vida, e a volta contra o poder. “A vida como
objeto politico foi de certa forma tomada ao pé da letra e voltada contra o sistema
que planejava controla-la”'*. Contrariamente ao que dizia o discurso ja pronto,
para resistir ndo ha nenhuma necessidade de invocar o homem. O que a resisténcia
extrai do velho homem sao as for¢as, como dizia Nietzsche, de uma vida mais
ampla, mais ativa, mais afirmativa, mais rica em possibilidades. O super-homem
nunca quis dizer outra coisa: é dentro do proprio homem que é preciso libertar a
vida, pois o proprio homem ¢ uma maneira de aprisiona-la. A vida se torna
resisténcia ao poder quando o poder toma como objeto a vida. Também aqui, as
duas operagdes pertencem ao mesmo horizonte. (Isso pode ser notado na questio
do aborto, quando os poderes mais reacionarios invocam um ‘direito a vida’...).
Quando o poder se torna biopoder, a resisténcia se torna poder da vida, poder-vital
que vai além das espécies, dos meios e dos caminhos desse ou daquele diagrama.
A forga vinda do lado de fora — ndo é uma certa ideia da Vida, um certo vitalismo,
em que culmina o pensamento de Foucault? A vida ndo seria essa capacidade da
forca de resistir?

Deleuze, Foucault, p. 99.

O homem ¢ uma forma de aprisionar a vida: o além-homem nada mais ¢ do que
uma tentativa de libertar a vida. Vida ¢ resisténcia. Apds um periodo proficuo de

muitos livros inovadores, Foucault entra em crise no fim dos anos setenta'**:

ao
olhar para tras, entendeu que seus livros chegavam a uma conclusdo, de que o

sujeito nada mais era do que sujeitado ao poder, tudo esta sempre dominado pelos

143 Deleuze cita Foucault, A vontade de saber, p. 135.
144 Deleuze, Foucault, p. 101. “Talvez Foucault tenha percebido um certo equivoco...”.
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poderes vigentes. Poder, para Foucault, ¢ relacdo de forgas, produz afetos e agoes,
gerindo a vida, causando individuos doceis. Depois de alguns anos sem publicar,
Foucault finalmente consegue uma resposta ao problema que se colocou, ao langar
A vontade de saber. Aqui, como estamos vendo nos destaques acima, a resisténcia
é primeira'*, é anterior ao poder, ndo h4 poder sem resisténcia'*®. Esta ideia de que
a vida ¢ resisténcia, a diferenga nasce na resisténcia, apesar de Foucault ndo citar ¢
Deleuze apenas o fazé-lo de passagem'*’, vem de Bergson: a propria ideia de
resisténcia primeira, de contorno de obstaculos (conforme Deleuze, a partir de
Bergson, de problematizag@o) ao falar da vida (e no que diz respeito a evolugdo da
vida, a diferenciacdo se daria pela “resisténcia que a vida experimenta por parte da

matéria bruta”'*®) no segundo capitulo de 4 evolucdo criadora.

A resisténcia da matéria bruta é o obstaculo que foi preciso contornar primeiro. A
vida parece té-lo conseguido a for¢a de humildade, fazendo-se muito pequena e
muito insinuante, tergiversando com as forcas fisicas e quimicas, consentindo
mesmo a seguir com elas uma parte do caminho, como a agulha da ferrovia quando
adota durante alguns instantes a dire¢io do trilho do qual quer soltar-se. Dos
fenomenos observados nas formas mais elementares da vida, ndo se pode dizer se
ainda sdo fisicos e quimicos ou se ja sdo vitais. Era preciso que a vida entrasse
assim nos habitos da matéria bruta, para arrastar pouco a pouco para uma outra via
essa matéria magnetizada.

Bergson, 4 evolugdo criadora, p. 108.

Interessante notar que Bergson ird falar de contingéncia como fazendo parte
desta resisténcia (assim como o ¢ para a Geofilosofia): “A parte da contingéncia ¢
portanto grande na evolucdo. Contingentes, o mais das vezes, sdo as formas
adotadas ou, melhor, inventadas. Contingente, relativa aos obstaculos encontrados
em tal lugar e em tal momento, a dissocia¢do da tendéncia primordial em tais ou
tais tendéncias complementares que criam linhas divergentes de evolugdo.

Contingentes as paradas e os recuos; contingentes, em larga medida, as

145 Deleuze, Foucault: “... os centros difusos do poder n3o existem sem pontos de resisténcia que
tém de alguma forma, o primado...”, p. 101.

146 A heterogeneidade da vida, a diferenca, resistem — a resisténcia é primeira — a
homogeneizagdo e a dominagdo da vida na alianga Estado-Capitalismo-Modernidade-
Antropoceno.

47 Deleuze, Bergsonismo, p. 112, ja destacado anteriormente.

148 Bergson, A evolugdo criadora, p. 107.
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adaptagdes”!#’. A virada ecologica em Nietzsche e Bergson chegara a Geofilosofia

de D&G em uma ecologia de resisténcias, forcas e contingéncias.

Deleuze, em Foucault, afirma que este admirava o fisiologista francés do século
XVIII, Bichat, por ter “inventado um novo vitalismo, definindo a vida pelo conjunto
das fungdes que resiste a morte”'*°. E Foucault trata de analisar este contexto em
plena formagdo da sociedade disciplinar (e também do Antropoceno, para alguns

pesquisadores) daquele século:

[Ulm poder que tem a tarefa de se encarregar da vida terd necessidade de
mecanismos continuos, reguladores e corretivos. Ja ndo se trata de por a morte em
acdo no campo da soberania, mas de distribuir os vivos em um dominio de valor e
utilidade. Um poder dessa natureza tem de qualificar, medir, avaliar, hierarquizar,
mais do que se manifestar em seu fausto mortifero (...) Uma sociedade
normalizadora € o efeito historico de uma tecnologia do poder centrada na vida.
(...) E contra esse poder ainda novo no século XIX, as forgas que resistem se
apoiaram exatamente naquilo sobre que ele investe — isto ¢, na vida e no homem
enquanto ser vivo.

Foucault, 4 vontade de saber, pags. 134-135.

I'se encontra com o “mortalismo” de Bichat

O vitalismo de Bergson e Deleuze'®
e Foucault numa ecologia de relacdes onde vida ¢ um conjunto de forgas ndo-
organicas que resistem a morte, sendo que o conceito de homem ¢é uma forma de
aprisionar a vida. Esse conceito de homem ¢ ocidental, moderno e colonizador, que
distribui “os vivos em um dominio de valor e utilidade”, medindo e hierarquizando
a vida (ndo fossem Deleuze e Foucault profundamente influenciados por

Nietzsche...). Resistir ¢ a tarefa no Antropoceno. O modo de vida ocidental,

normalizador ¢ homogeneizador, onde apenas as relagdes econdmicas devem

149 Bergson, A evolugéo criadora, p. 276.

150 Deleuze, Foucault, p. 99. Deleuze ainda escreveu uma nota (31) reproduzindo parte do
Nascimento da clinica (p. 146), de Foucault, “Bichat relativizou o conceito de morte (...) aquilo a
gue a vida se op0e, se expode; aquilo em relagdo ao que ela é viva oposigdo, portanto vida; aquilo
em relagdo a que ela é analiticamente exposta, portanto verdadeira... O vitalismo aparece tendo
como pano de fundo esse mortalismo”. No capitulo seguinte do mesmo livro, Deleuze refere-se a
poténcia da morte em Bichat para escrever lindas palavras para Foucault: “Essa poténcia de vida
gue pertencia a Foucault, Foucault sempre a pensou e viveu também como uma morte multipla,
a maneira de Bichat”, p. 102.

151 No caso de Deleuze, ha controvérsias sobre o vitalismo deste.
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existir, ¢ a necropolitica colonizadora. Resistir contra a morte e a extingdo ¢ a
resisténcia no Antropoceno. A virada ecologica, a bem da verdade, ndo ‘inicia’ em

Nietzsche e Bergson, opera no meio deles.

Simondon

Poderiamos trazer uma série de herdeiros de Bergson para essa virada ecologica.
Ruyer'>?, James!>®, Whitehead, Canguilhem, Merleau-Ponty, Monod (e tantos
outros até¢ Deleuze). Destacaremos diretamente Gilbert Simondon. Nao como um
pensador da técnica, como normalmente se faz, mas como um pensamento do
coletivo que extrai da fonte de afetividade sua transformacdo: uma ética e uma
politica adequadas a hipdtese do ser pré-individual. Do pré-individual ao

transindividual pelo caminho da renovagdo do pensamento da relagdo.

Logo na introdu¢do de L’individuation a la lumiére des notions de forme et
d’information’>*, Simondon explica que o ser se diz em dois sentidos, normalmente
confundidos: “o ser é enquanto €, mas em um segundo sentido sempre sobreposto
a0 primeiro na teoria légica, o ser é o ser enquanto individuado”'*®. No primeiro

sentido pode-se constatar que ha ser ¢ no segundo o ser aparece como

152 Sobre Ruyer, especificamente, ressaltamos que, ao testar a hipdtese da virada ecoldgica com
Sauvagnargues, esta sublinhou a importancia dele ao lado de Bergson e Simondon para
chegarmos em Deleuze. Trataremos da contribuigdo de Ruyer para a Geofilosofia (com os
conceitos de sobrevoo absoluto e invengdo e a luta contra a transcendéncia) quando falarmos de
Rodolphe Gasché, adiante. Ruyer apoia-se na operacionalidade bioldgica de sistemas para
desacreditar em um eu individual e considerar um eu universal, transespacial e transtemporal. O
sobrevoo absoluto seria, entdo, uma dobra sobre si que ultrapassa a divisdo natureza-cultura e
uma nog¢do atomizada de sujeito. Ruyer, com o dominio absoluto do sobrevoo, evidencia uma
continuidade entre a consciéncia e a vida. Ruyer, desta forma, pensa a consciéncia a partir da
vida e sua participa¢cdo no mundo, abandonando separacdes entre sujeito e objeto, corpo e
espirito, etc.

153 Herdeiro, para William James, é modo de dizer, uma vez que é contemporaneo de Bergson e,
principalmente, a obra de um tem grande influéncia na do outro. Como veremos adiante. O
percurso de James é uma Virada Ecoldgica em agao.

154 Existem edi¢des diferentes sobre a tese de doutorado de Simondon em 1958. N6s
trabalhamos com a edicdo francesa, ampliada, da Millon, 2013 e uma em espanhol, da Cactus, de
2014, também completa. A tradugdo (ainda ndo existe edicdo em portugués) é minha.

155 Simondon, L’individuation, p. 36.
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multiplicidade de seres unos. Simondon sublinha que a tradi¢éo filosofica e a l16gica

perpetuaram esta confusdo, misturando ser e ser individuado.

Ora, desde ja aparecera para Simondon um problema central, o da individuagao.
Sendo que a tradicdo so se interessou pelo problema da individuagdo a partir do
individuo e, fazendo assim, pensa um principio de individuag@o sob a forma de uma
finalidade ja dada. Simondon ataca ndo s6 o hilemorfismo aristotélico como até o
atomismo de Epicuro e Lucrécio: ambos pensam o ser pela forma do individuo. O

ser enquanto ser ndo ¢ unidade'®®

, conforme Simondon, e precede qualquer
individuo, portanto, chamado de pré-individual. Ja ha aqui uma légica ecoldgica se

desenhando.

Para se compreender como passar do ser pré-individual ao ser individuado, ndo
deve-se buscar um principio de individuacdo. Foi o erro da ontologia tradicional
privilegiar o termo constituido, deixando fora a operagdo de constituicdo do
individuo, a individuagdo como processo. Simondon estd afirmando que, para se
compreender a individuagdo, temos que olhar para o processo. O gesto ¢ o de

substituir o individuo pela individuagdo, o principio pela operacao.

Existe entdo a suposi¢do de uma sucessio temporal: primeiro existe o principio de
individuacdo; logo esse principio intervém em uma operacdo de individuagao;
finalmente aparece o individuo constituido. Se supusermos, ao contrario, que a
individuacdo ndo produz somente o individuo, ndo buscariamos passar de maneira
tao rapida através da etapa de individuacdo para chegar a esta realidade ultima que
¢ o individuo: tentariamos captar a ontogénese em todo o desenvolvimento de sua
realidade, e conhecer o individuo através da individuagdo antes que a individuagio
a partir do individuo.

Simondon, L individuation, p. 24.

156 Simondon, L’individuation, ... um ser “que é mais que unidade e mais que identidade” [qui est
plus qu’unité et plus qu’identité], p. 26. E ainda: “A unidade, caracteristica do ser individuado, e a
identidade, autorizam o uso do principio do terceiro excluido, ndo se aplica ao ser pré-individual,
o que explica que ndo podemos recompor pds-fato [aprés coup] o mundo com ménadas (...) a
unidade e a identidade ndo se aplicam que a uma das fases do ser, posterior a operagdo de
individuagdo; essas no¢des ndao podem ajudar a descobrir o principio de individuagao; elas ndo se
aplicam a ontogénese entendida no sentido pleno do termo, ou seja, ao devir do ser enquanto
ser que se desdobra e se desloca de fase [déphase] em se individuando”, pags. 25-26.
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A individuagdo como processo, eis a virada ecoldgica se constituindo no
pensamento filosofico, quando ndo ha mais um ponto de partida do individuo, nem
um ponto de chegada no proprio individuo, mas um meio em processo (“a
individuacdo ndo produz somente o individuo”). O individuo ndo ¢ nem fonte nem

término, mas somente o resultado de uma operagdo de individuagao.

A génese do individuo s6 segue sendo uma questdo para a filosofia como
movimento de um devir que prevalece, o devir do ser. E o ser que se individua e,
ao tragar a génese dos individuos fisicos ¢ biologicos ou a génese da realidade
psiquica e coletiva, sempre ¢ o devir do ser que interessa a Simondon. Assim, o ser
sO pode ser conhecido de maneira adequada em seu meio (a virada ecologica de
Simondon), através da operagdo de individuacdo e ndo a partir do término da
operagdo. Desta forma, ao tratar da génese dos individuos a partir de um processo
de individuacdo, Simondon substitui o tradicional conceito de ontologia por uma
ontogénese, como vimos na nota anterior. Nesta, ao tratar da unidade e da
identidade, Simondon avisara que estas no¢des ndo auxiliam pois sdo posteriores
ao principio de individuagdo. Em L 'individuation, o autor ainda afirma que o ser ¢

“mais que unidade e mais que identidade”'>’

, abrindo caminho para um ser que seja
constitutivamente poténcia de mutagdo, ndo no sentido hegeliano de negacdo de
passagem de uma identidade a outra, mas como poténcia, uma vez que tudo o que
é contém uma reserva de devir. Em resumo, a ndo-unidade e a ndo-identidade tém
o sentido de mais-que-unidade e mais-que-identidade, a poténcia do ser. Simondon
toma emprestado da termodindmica'>® uma série de nogdes para descrever o ser. O

ser pré-individual resulta, entdo, apresentado como um sistema que nao ¢ estavel

nem instavel, mas metaestavel.

De um sistema fisico se diz que estd em equilibrio metaestavel (ou falso
equilibrio) quando a menor modificacdo de pardmetros de um sistema (pressdo,
temperatura, etc.) basta para romper tal equilibrio. Assim, em uma por¢do de agua
que permanece liquida a uma temperatura proxima ao ponto de congelamento, com

a introdugdo da menor impureza que tenha uma estrutura isomorfa a do gelo (germe

157

P. 26.
158 Sou muito grato ao curso do professor Rodrigo Nunes de 2016.2 e 2017.1, no Doutorado, que
trabalhou extensivamente e intensamente a termodinamica, tendo devotado longo tempo ao
pensamento de Simondon e a cibernética.
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de cristalizagdo), ja ¢ o bastante para solidificar a 4gua em gelo. Da mesma forma,
antes de qualquer individuagdo, o ser pode compreender-se como um sistema que

contém energia potencial. Mesmo existente em ato!*’

no sistema, esta energia ¢
chamada de potencial pois necessaria para transformacao deste sistema. A mudanca
de estado de um sistema (termodinamica) recebe o nome de devir em Simondon. O

ser € devir.

Toda individuacdo do ser pré-individual deve ser concebido como a resolugdo
de uma tens?o entre poténcias. Um vegetal'®, por exemplo, comunica uma ordem
cosmica (assim podemos tratar a ordem da energia luminosa) e uma ordem infra-
molecular (sais minerais, oxigénio, etc.). Mas a opera¢do de individuagdo de um
vegetal ndo faz surgir apenas o vegetal em questdo. Surge também,
simultaneamente a um individuo que mediatiza duas ordens de magnitudes
diferentes (e eis aqui a virada ecoldgica de Simondon), um meio do mesmo nivel
de ser que aquele — no caso do vegetal, o meio serd o solo sobre o qual se encontra
¢ o ambiente com o qual interage. Claro esta, para uma filosofia do devir, nenhum
individuo poderia existir sem um meio que resulte a0 mesmo tempo que ele da
operagdo de individuacdo. A operagdo de individua¢do, em resumo, produz
individuo e meio, o ser pré-individual em devir entre poténcias e tensdes, problemas
e solucdes. E que fique bem claro, em Simondon o devir ndo é um acidente exterior
que afete uma substincia, mas uma das dimensdes do ser. O ser s6 ¢ devindo,
estruturando-se em diversos dominios de individuacdo (fisico, biologico,

psicossocial, etc.) sob operagdes.

Através de Simondon, uma perfeita explanagdo das Terras Pretas de indio. Os
autoctones da Amazodnia, simpaticamente (adiante), entenderam o seu devir como
o devir da terra e o devir da terra como o seu devir. Indigenas, solo amazoénico e
floresta como processos de individuagdo, meios em devir, meios em trama. Contra

os modernos e sua eterna luta contra o devir, para travar o devir da terra e acelerar

159 Simondon usa conceitos da filosofia mais tradicional em sua argumentac3o. Ele parece 3
vontade e mesmo compelido a isso. Mas muitas vezes sdo revisitados ou substituidos por nogdes
com inspiragdo na cibernética. Porém, para fugir de um pensamento do fundamento para
estabelecer um pensamento processual cria um estilo préprio, mais dindmico. Suas frases, ndo
raras, como na ultima citagdo destacada, ndo colocam um ponto enquanto ndo apresentam
todas as fases de um movimento. Assim, é comum frases com mais de um ponto e virgula a
separa-las, sem, na realidade, separa-las efetivamente.

160 Este exemplo estd em nota 14 da p. 34 de L’individuation.
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seu modo de vida (acelerar, para os modernos, sempre significou ficar onde se esta,
manter o controle da terra e dos terranos); sendo o ser neoliberal o auge do
individualismo, aquele que jamais devém, pois o meio ndo deve ser parte da

operagao de individuagdo — o meio € apenas ser para consumo e descarte.

Voltemos ao “mais que unidade, mais que identidade”. E somente em fungdo de
um ser pré-individual compreendido desta forma, ou seja, como um sistema
metaestavel carregado de potencialidades, que se pode pensar na formagao de seres
individuados. O ser ndo se esgota nos individuos que devém, permanece “mais que

unidade, mais que identidade” em todas as fases: “O ser enquanto ser esta dado por

9161

inteiro em cada uma de suas fases, mas com uma reserva de devir”'°", conversando

com o virtual de Bergson e Deleuze.

Conceber a individuagdo como opera¢do e como operagdo de comunicagdo, €
portanto como operagdo primeira, ¢ aceitar um certo nimero de postulados
ontologicos; ¢ também descobrir o fundamento de uma normatividade, pois o
individuo nio ¢ a Gnica realidade, o inico modelo de ser, sendo somente uma fase.
No entanto, ¢ mais que uma parte de um todo, uma vez que é o germe de uma
totalidade. O ingresso no coletivo deve ser concebido como uma individuagio
suplementar, que apela a uma carga de natureza pré-individual que ¢ levada pelos
seres viventes. De fato, nada permite afirmar que toda a realidade dos seres
viventes estd incorporada em sua individualidade constituida; se pode considerar o
ser como um conjunto formado de realidade individuada e de realidade pré-
individual: ¢é a realidade pré-individual a que pode ser considerada como realidade
que funda a transindividualidade. Tal realidade ndo ¢ de nenhum modo uma forma
na qual o individuo seria como uma matéria, sendo uma realidade que prolonga o
individuo de uma parte e de outra, como um mundo no qual estd inicialmente
inserido, estando ali a0 mesmo nivel que os demais seres que compdem esse
mundo. O ingresso no coletivo € uma amplifica¢do do individuo, do ser que portava
uma realidade pré-individual ao mesmo tempo que uma realidade individual, sob a
forma de coletivo. Isto supde que a individuacdo dos seres ndo esgota
completamente os potenciais de organizacdo, ¢ que ndo ha um unico estado
possivel de realizagdo dos seres.

Simondon, L 'individuation, p. 307.

Repensado como um sistema metaestavel, o ser antes de toda individuagdo ¢ um
campo rico de potencialidades que ndo podem ser sendo devindo, individuando-se.

Mais rico que a simples identidade a si mesmo, uma vez que contém devir, o ser

61 Simondon, L’individuation, p. 307.
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pré-individual é, como vimos, mais que unidade. O ser “ndo possui uma unidade de
identidade que ¢ a do estado estavel no qual nenhuma transformagdo ¢ possivel; o
ser possui uma unidade transdutiva; que quer dizer que pode desfasar-se em relagdo
consigo mesmo. Desbordar-se ele mesmo de um lado e outro de seu centro. O que
se toma por relag@o ou dualidade de principios ¢ de fato desdobramento do ser, que
¢ mais que unidade e mais que identidade; o devir ¢ uma dimensao do ser”. Que o
ser seja mais que unidade ndo significa, entdo, que ndo haja uno: mas que o uno
advém no ser, que deve ser compreendido como a sua capacidade de desfasar-se. E
a transducdo, esse modo de unidade do ser através de suas diversas fases, de suas
multiplas individuac¢des. A transdugdo ¢ antes de tudo definida como a operagdo
onde um dominio sofre uma informacao (no sentido simondoniano, ndo de acidente
exterior, mas de modulac¢ao — que nada mais € do que uma relagdo de uma operacao
com uma estrutura). “Entendemos por transducdo uma operacao fisica, bioldgica,
mental, social, pela qual uma atividade se propaga progressivamente no interior de
um dominio, fundando esta propagagdo sobre uma estruturagdo do dominio operada
aqui e ali: cada regido de estrutura constituida serve de principio de constitui¢cdo
para a regido seguinte”!®?. Para esta operagdo, Simondon gosta do exemplo do
cristal que, a partir de um germe muito pequeno cresce em todas as diregdes e onde
“cada camada molecular ja constituida serve de base estruturante para a camada que
esta se formando”. A transdugdo expressa, em resumo, o sentido processual da
individuacdo, valendo para qualquer dominio (matéria, vida, espirito, sociedade)

nos diversos regimes de individuag@o (fisico, bioldgico, psiquico ou coletivo).

As consequéncias ontologicas de se compreender a individuagao através de sua
propria operacgdo individuante mostram que a operagdo de individuagdo nao pode
admitir um observador ja constituido, um eu penso. E, desta forma, conversa com
a Geofilosofia de D&G, onde o pensamento nao se da na relacdo sujeito e objeto,
mas na relagdo entre terra e territorio'®* (onde ‘observador’ e ‘observado’ sdo partes
da operacdo de individuagdo, simultaneamente): para Simondon, o pensamento
seria uma das fases de devir do ser “mais que unidade, mais que identidade”. E
como se disséssemos que a Geofilosofia de D&G ¢ um pensamento ecologico em

toda a sua heterogeneidade, tendo se alimentado (energizado) através de

62 Simondon, L’individuation, p. 32.
163 D&G, O que é a filosofia?, p. 103.
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pensamentos de Nietzsche, Bergson, Simondon, entre outros. A constitui¢do
transdutiva dos seres requer, ela mesma, uma descri¢do transdutiva. E € por isso

(13

que Simondon chama também de transducdo “... uma marcha do espirito que
descobre. Esta marcha consiste em seguir o ser em sua génese; em consumar a
génese do pensamento a0 mesmo tempo que se cumpre a génese do objeto (...). A
transducdo ndo é somente marcha do espirito; ¢ também intuigdo, posto que € aquilo
pelo qual uma estrutura aparece em um dominio de problematica como o que aporta
a resolugio dos problemas levantados™!%*. Essa “marcha do espirito”, a transdugo,

enquanto intui¢do, ao encontrar-se com o método bergsoniano, nos sera essencial

nos proximos capitulos.

Ha ainda um outro conceito importante na virada ecoldgica de Simondon: a
alagmatica, que Simondon define como a teoria das operagdes, sendo uma operagao
uma conversdo de uma estrutura em outra. Uma forma operacao-estrutura-operagao
quando se passa de uma operacdo a outra através de uma estrutura. Como se a
alagmatica se preocupasse com a relacdo entre a estrutura do ser e seu
funcionamento, suas relacdes. E um estudo do ser individuado, desde o ponto de
vista de um processo individuante que emerge de suas relagdes, jamais definitivo,
pronto. O resultado parcial de uma individuacdo guarda consigo uma reserva do
pré-individual e é capaz de individuagdes plurais. A alagmatica se interessa por
operagdes que podem converter-se em estruturas e vice-versa. A alagmatica, assim,
capta as transformacdes de estados, as relagdes. A alagmatica ¢ arma de guerra

contra a substancia aristotélica, que oculta as relagdes que a fizeram nascer.

Assim, apenas uma teoria que pense o ser através da multiplicidade de operagdes

em que se individua esta em condi¢des de se aproximar das relagdes, para que se

possa compreender como “a relagio é uma modalidade do ser”!'®’.

Uma relagédo deve ser captada como relagdo no ser, relagdo do ser, modo do ser e
ndo simples relacdo entre dois termos os quais poderiamos conhecer
adequadamente mediante conceitos ja que teriam uma efetiva existéncia separada.
E porque os termos sdo concebidos como substancias que a relagdo é relagdo entre
termos, € o ser ¢ separado em termos porque € primitivamente, anteriormente a

64 Simondon, L’individuation, p. 34.
165 Ibidem, p. 32.
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todo exame de individuacdo, concebido como substancia. Por outro lado, se a
substancia deixa de ser o modelo do ser, € possivel conceber a relagdo como néo
identidade do ser em relagdo consigo mesmo, inclusdo no ser de uma realidade que
ndo ¢ somente idéntica a ele, de modo que o ser enquanto ser, anterior a toda
individuacdo, pode ser captado como mais que unidade e mais que identidade.

Simondon, L individuation, p. 32.

O ser, na virada ecoldgica de Simondon, ¢ o que devém conectando-se. “[S]6
pode dar-se a analise filos6fica um ser que consiste em relagdes (...) justamente na
medida em que é real, é uma relagdo, quer dizer que comporta um aspecto historico
em sua génese”'*®. Que um individuo fisico consista em relacdes se entende de duas
maneiras'®’: a primeira (mais centrada nas relagdes) nos diz que um individuo fisico
nao ¢ distinto das relacdes e a segunda (mais centrada no verbo consistir) nos mostra
que ¢ a relagdo que da consisténcia ao ser ¢ que todo individuo fisico adquire sua
consisténcia (sua realidade) em sua atividade relacional. De qualquer maneira, para
Simondon, as relagdes sdo reais e € a relagdo que constitui o ser, ou seja, o que ha
de real nos seres, o que faz o ser de um individuo. Aquilo pelo qual um individuo
vem a ser. E para defender sua posi¢do, Simondon ataca o pragmatismo: “Quando
dizemos que, para o individuo fisico, a relacdo ¢ do ser, ndo entendemos por isso
que arelacdo expressa o ser, mas que o constitui. O pragmatismo ¢ ainda demasiado

dualista e substancialista” '8,

Mas que fique bem claro antes de prosseguirmos: ser ¢ relagdo, mas s6 ha
operagdo de individuagdo no interior de um sistema que contém suficiente energia
potencial para que surja uma singularidade, ou seja, um germe estruturante que
desencadeie uma aquisi¢cdo de forma que se efetua como a relagdo de duas ordens
de magnitude que ndo se comunicavam anteriormente. E o caso da planta (h4 pouco
destacada), que se define por instituir uma relagdo entre uma ordem cosmica da luz
¢ uma ordem infra-molecular dos sais minerais, fazendo comunicar através dela
estes sais minerais contidos na terra e a energia luminosa emitida pelo sol.

Simondon tem um lindo conceito para esta ‘virada ecoldgica cibernética’, apoiado

166 Simondon, L’individuation, p. 84.
167 0 argumento se baseia na primeira parte de L’individuation, L’individuation physique.
168 |bidem, p. 128.
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na Teoria da Informacdo, ao unir ordens cosmica e infra-molecular: nd inter-

elemental'®.

E pela atividade relacional que se define o individuo: a relagio é real enquanto
o individuo ¢ relacional; o individuo obtém sua realidade da relagdo que o constitui,
ndo na interioridade de um termo constituido. O individuo pode-se compreender
como atividade da relagdo, de ambas as maneiras: o que atua na relagdo e o que
resulta dela, € o que se constitui na relagdo, ou melhor, como relagdo. Como vimos,
¢ arealidade transdutiva da relagdo: é o ser da relagdo. O conceito de multiplicidade,

de Deleuze, encontra ressonancia aqui.

Que a relagio seja constituinte significa, no nivel dos seres fisicos!”’, que nio ha
diferenca substancial entre interioridade e exterioridade, ndo ha dois dominios, mas
uma distin¢do relativa, uma vez que, na individuagdo, o exterior pode tornar-se

interior'’!

. A relagdo, como constituinte, ¢ um limite. O individuo aparece ndo como
um ser finito, mas um ser limitado. “O ser finito ¢ também o contrario do ser
limitado, pois o ser finito esta limitado por si mesmo, ja que ndo possui uma
suficiente quantidade de ser para crescer sem fim; ao contrario, neste ser indefinido
que ¢ o individuo, o dinamismo de acrescentamento ndo se detém, porque as
sucessivas etapas de crescimento sdo como outros tantos relevos gracas aos quais
quantidades de energia potencial cada vez maiores sdo submetidas para ordenar ¢

incorporar massas de matéria amorfa cada vez mais consideraveis”!’?.

169 Simondon, L’individuation, nota 14 das pags. 34-35, nceud interélémentaire. Na mesma nota:
“0 né inter-elemental faz um trabalho intra-elemental”.

170 A diferenca entre seres fisicos e seres viventes é que estes n3o se contentam com uma
individuagdo exterior, como em cristais ou elétrons. “O individuo vivente tem, pelo contrario,
uma verdadeira interioridade, porque a individuagdo cumpre-se dentro de si, o interior também
é constituinte no individuo vivente, enquanto que no individuo fisico s6 o limite é constituinte, e
0 que é topologicamente interior é geneticamente anterior. O individuo vivente é
contemporaneo de si mesmo em todos os seus elementos, ndo é assim o individuo fisico, que
leva um passado radicalmente ja passado mesmo quando esta crescendo. O vivente é no interior
de si mesmo um no de comunicagdo informativa; é sistema em um sistema, que compreende em
si mesmo mediagdo entre duas ordens de magnitude”, L’individuation, p. 28. O vivente é, para
Simondon, um “teatro de individuagdo”, p. 27.

71 Interessante notar, mais uma vez (vimos ha pouco em Bergson), a semelhanga com o Foucault
de Deleuze.

172 Simondon, L’individuation, p. 93.
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O que caracteriza os individuos ndo € a finitude. Uma vez que esta é sempre para
Simondon a marca de uma incapacidade de acrescentar-se, o signo de uma falta de
ser pré-individual gragas ao qual amplifica-se na existéncia. O que caracteriza
melhor os individuos € a limitagdo, em virtude desta propriedade do limite de ser
deslocado. O individuo néo ¢ finito mas limitado, ou seja capaz de um crescimento
indefinido.

Muriel Combes, Une philosophie du transindividuel, p. 50.

A relagdo, como constituinte, em Simondon, recebeu grande influéncia da teoria
da relatividade, que fez com que a definicdo de uma particula dependa de sua
relacdo com outras particulas. Se a massa de uma particula varia em fungo de sua
velocidade, entdo basta que a velocidade de uma particula seja modificada por

qualquer encontro contingencial para que a massa seja modificada!’. A

r

consisténcia individual de uma particula ¢ inteiramente relativa. Uma virada

ecologica em todas as dimensdes, da infra-molecular até a cdsmica.

[T]oda modificagdo da relagdo de uma particula com as outras ¢ também uma
modifica¢do de seus caracteres internos, nao existe interioridade substancial da
particula. O verdadeiro individuo fisico, aqui também, como no caso do cristal, ndo
€ concéntrico a um limite de interioridade que constitui o dominio substancial do
individuo, sendo que esta sobre o limite mesmo do ser. Esse limite ¢ relagdo, atual
ou potencial. Uma crenga imediata na interioridade do ser enquanto individuo
provém sem duvidas da intui¢do do proprio corpo, que parece, na situagdo de um
homem reflexivo [un homme réfléchissant], separado do mundo por uma envoltura
material que oferece uma certa consisténcia e delimita um dominio fechado. Na
realidade, uma andlise psicobioldgica bastante aprofundada revelaria que a relagdo
com o meio exterior, para um ser vivente, ndo estd somente repartida na superficie
externa.

Simondon, L individuation, p. 127.

173 Daf a critica de Simondon aos atomistas da Antiguidade, incluindo Epicuro e Lucrécio. O
atomo, para estes, € uma substancia determinada por dimensdo e massa, um ser capaz de
permanecer idéntico a si mesmo. Interessante notar a questdo da velocidade, tdo destacada em
D&G em uma cartografia dos afetos, a partir da Etica de Espinosa. Para saber o que pode um
corpo, deve-se compor afetos através de velocidades e lentidGes, além de variagGes de poténcia,
conceito trabalhado por Simondon através da transdugdo. Para Simondon, o que distribui o ser
em dominios é a diferenga de velocidades no processo de formagdo, o ritmo do devir. Simondon,
pode-se especular, estd muito proximo da compreens3o espinosana do sujeito, na Etica, como
lugar de uma variagdo perpétua de sua poténcia de atuar, em fungdo de sua capacidade de afetar
e ser afetado, que aumentam ou diminuem sua poténcia. Em ambos, Simondon e Espinosa,
podemos observar um sujeito em elaboracdo permanente na sua relagdo com o fora; ao
contrario de um sujeito ja constituido, sdo as relagdes com este fora que sdo constitutivas. E aqui,
mais uma vez, uma vizinhanga com Foucault e Deleuze.
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Relativo, em Simondon, ndo guarda qualquer sinonimia com ‘irreal’. E, relativo,
para ele, ndo ¢ compreendido como relativo a uma medi¢do humana (uma avaliagdo

de um sujeito), mas como relativo a um meio associado [champ associé]'™*

que
nasce (como ja vimos) ao mesmo tempo que um individuo, em suas individuagdes
complementares. Esse meio associado, explica Simondon, ¢ uma forma como o pré-
individual subsiste através da operacdo de individuagdo. Um meio associado
carrega a energia potencial de um sistema. Nao se compreende em que consiste a
realidade do individuo enquanto ndo se entenda a importancia de sua relagdo com
um meio associado: o individuo ndo ¢ um absoluto, por si s6 ¢ uma realidade
incompleta, incapaz de expressar a integralidade do ser. No entanto, associado a um

meio de igual ordem de magnitude que ele, que retém nele o pré-individual, o

individuo adquire a consisténcia de uma relagao.

Poderiamos dizer, uma questdo bastante relevante para o Antropoceno, que a
riqueza da poténcia de um meio associado, de suas relacdes possiveis, constituem
individuagdes potentes. O contrario, Antropoceno oblige, também se segue: meio
associado pobre, energias drenadas, poténcias bloqueadas, individuagdes pobres.
Nas queimadas da Amazonia, na valorizacdo dos garimpos e da mineracdo, na
exploragdo das terras indigenas, no desmatamento, na monocultura da soja ou do
dendé, na agropecuaria extensiva, o projeto da elite brasileira alinha-se com ‘o
manual do moderno’: dominar a natureza extraindo toda a sua energia potencial!’>,

causando uma operagdo de individuacdo pobre, meio associado pobre, individuos

pobres.

Em A Dobra, Deleuze talvez tenha entendido esta relagdo do ser individuado
com seu meio associado chamando-a de “arquitetura da visdo; o estatuto do objeto,
que s6 existe agora através de suas metamorfoses ou na declinagdo dos seus perfis;
o perspectivismo como verdade da relatividade (e ndo relatividade do verdadeiro).

Acontece que o ponto de vista, em cada dominio de variagdo, é poténcia de ordenar

174 Simondon, L’individuation, p. 134. Poderia ter optado por manter uma tradu¢io mais direta,
campo associado, mas optei por meio associado para aproximar com o conceito usado ao longo
deste trabalho.

75 0 que Jason Moore chama de cheap nature, natureza barata, especialmente em Capitalism
and the web of life.
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os casos, condi¢io da manifestacdo do verdadeiro”'’¢. A relatividade do verdadeiro
seria admitir a cada identidade a sua verdade, enquanto a verdade da relatividade,
0 perspectivismo, implica em uma arquitetura da visdo, que entende a individuagéo
conjunta de um individuo e seu meio associado. A virada ecologica enquanto
arquitetura da visdo, “o ponto de vista como segredo das coisas”!”’. Afinal, uma
dobra nada mais seria que a individuagdo, numa operacao de individuagdo, junto ao

meio associado, ou seja, um tecido infinito.

E invoquemos a alagmaética de volta, como a construgdo de um ponto de vista
quando o individuo € aquele em que uma operacdo pode converter-se em estrutura
e uma estrutura em operagdo. Ndo ¢ o individuo por si s6 que ¢ capaz desta
conversdao, mas o individuo enquanto inseparavel de seu meio associado. A
alagmatica mostra que o individuo ¢ relativo, em sua conversdo, uma relagdo. O
melhor ponto de vista ¢ aquele que percebe (arquitetura da visdo) meio associado e
relacdo. A ontogénese, a filosofia da individuagdo, ¢ a virada ecoldgica em que o

ser consiste em relagdes.

E convém relembrar, além de um meio exterior (que os seres fisicos também
possuem), os seres viventes'’® possuem um meio interior, de forma que sua
existéncia ¢ uma eterna relagdo do meio interior ¢ do meio exterior, relacdo que,
segundo Simondon, o individuo efetua no interior de si mesmo. A individualidade
(em substituicdo ao conceito de identidade), assim, é uma atividade relacional. O
individuo ¢ pura relagdo e suas relagdes ampliam (ou diminuem) a poténcia do ser

(assim como em Espinosa e Nietzsche).

176 Deleuze, A Dobra, p. 43.

177 Ibidem, p. 43, Deleuze, segundo o préprio, constrdi esta frase invocando Henry James e
seguindo uma ideia de Leibniz. E notavel que Simondon (p. 131-135) tenha desenvolvido estas
ideias a partir da termodinamica e da fisica quantica, enquanto Deleuze o fez a partir de Michel
Serres (p. 43) e Leibniz (por toda parte).

178 Simondon acredita que os homens n3o se separam dos demais viventes por uma diferenca de
natureza. Assim, os animais, por exemplo, participam do transindividual pois ndo existe uma
oposicdo entre socialidades humana e animal, uma vez que esta socialidade é compartilhada se
tomarmos por socialidade uma acdo coletiva diante das condi¢Ges naturais da vida. “Na oposi¢do
entre grupos humanos a grupos animais, ndo tomamos animais como eles verdadeiramente sao,
se ndo respondendo, provavelmente de maneira ficticia, ao que para o homem é a nogdo de
animalidade, quer dizer a nogdo de um ser que tem com a natureza relagées regidas pelos
caracteres da espécie. E entdo possivel chamar grupo social humano a um grupo que tinha por
base e por fungdo uma resposta adaptativa especifica a natureza”, L’individuation, p. 294. A
nocao de animalidade é uma ficgdo. Assim como a de homem, que ndo possui uma esséncia, mas
apenas uma “resposta adaptativa especifica”.
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E agora ja podemos tratar do mais ecologico dos conceitos simondonianos, o
transindividual. Simondon chama de individuacdes psiquica e coletiva estas que
relacionam meio interior ¢ meio exterior. O transindividual une as relacOes
interiores e exteriores; mais do que individuo e sociedade, uma relagao interior do
individuo (que define seu psiquismo) e uma relacdo exterior (a que define o
coletivo): a unidade transindividual das duas relagdes ¢ assim uma relacdo de
relagdes. A individuacdo psiquica e coletiva seria, entdo, a unidade de duas

individuagdes reciprocas (a individuagio psiquica e a individuagdo coletiva)'”.

As duas individuagdes s@o reciprocas entre si; permitem definir uma categoria do
transindividual que tende a dar conta da unidade sistematica entre a individuagdo
interior (psiquica) e a individuagdo exterior (coletiva). O mundo psicossocial do
transindividual ndo € nem o social bruto nem o interindividual, supde uma
verdadeira operagdo de individuagdo a partir de uma realidade pré-individual
associada aos individuos e capaz de constituir uma nova problematica que possua
sua propria metaestabilidade; expressa uma condi¢do quéntica, correlativa a uma
pluralidade de ordens de magnitude. O vivente é apresentado como ser
problematico, uma vez superior outra inferior a unidade. Dizer que o vivente é
problematico é considerar o devir como uma dimensdo do vivo: o vivente é de
acordo com o devir, que opera uma mediagdo. O vivente é agente e teatro de
individuacao.

Simondon, L individuation, p. 29.

A individuacdo psiquica se realiza em uma série de individuacdes parciais e sob
o fato de que o ser psiquico, segundo Simondon, ndo pode resolver em si mesmo
(ou seria identidade) seus proprios problemas e, portanto, ira individuar-se em uma
dimensdo que estd além'®” (trans) do pré-individual e do ser individuado: o
transindividual. Sendo este a resposta na virada ecoldgica contra ‘os modernos da
identidade’, o neoliberalismo ultra-individualista, aquele que luta contra o devir e a

individuacdo coletiva.

179 Note-se nestes conceitos e no texto abaixo a influéncia que Simondon exerceu sobre Deleuze,
especialmente em Diferenga e repeti¢do, um livro que, de certo modo, encerra um ciclo da virada
ecoldgica através das influéncias de Nietzsche, Bergson e Simondon.

180 0 argumento estd em Le vocabulaire de Simondon, Jean-Yves Chateau, p. 59.
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O psiquismo ¢ o transindividual nascente; pode aparecer durante um certo tempo
como psiquismo puro, realidade ultima que poderia consistir em si mesma; mas o
vivente ndo pode tomar da natureza associada [nature associée] potenciais que
produzam uma nova individuag¢do sem entrar em uma ordem de realidade que o faz
participar em um conjunto de realidade psiquica que ultrapassa os limites do
vivente; a realidade psiquica ndo ¢ fechada sobre si mesma. A problematica
psiquica ndo pode resolver-se de maneira intra-individual. O ingresso na realidade
psiquica é um ingresso em uma via transitoria, pois a resolu¢do da problematica
psiquica intra-individual (a da percepgdo e da afetividade) conduz ao nivel do
transindividual; as estruturas e as fungdes completas que resultam da individuagao
da realidade pré-individual associada ao individuo vivente s6 se cumprem e se
estabilizam em um coletivo. A vida psiquica vai do pré-individual ao coletivo.

Simondon, L individuation, pags. 166-167.

O transindividual ¢é psico-social, mas ndo ¢ relacdo entre identidades
constituidas, uma vez que no transindividual a individuagdo se perpetua. Como ja
vimos, as individuagdes psiquicas e coletivas s@o reciprocas e permitem o
transindividual que une sistematicamente a individuac@o interior (psiquica) e a

exterior (coletiva); relacao de relagdes.

As individuagdes psiquica e coletiva nada mais sdo do que uma continuagdo da
individuacao biologica (primeira individuagdo), prolongam uma individuagao vital.
Mas os seres viventes s6 se mantém na existéncia perpetuando esta primeira
individuacdo, que Simondon chama de individuagdes individualizantes (mais uma

vez, para fugir da substancia aristotélica e da identidade).

[U]m ser jamais esta completamente individuado; para existir tem necessidade de
poder continuar individuando-se, resolvendo problemas do meio que o rodeia e que
€ 0 seu meio; o vivente é um ser que se perpetua exercendo uma agédo resolutoria
sobre o meio; aporta consigo entradas [amorces] de resolugdo porque é vivente;
mas quando efetua essas resolugdes, as efetua no limite de seu ser e por isso
continua a individua¢go: esta individuacdo que se produz logo ap6s a individuagao
inicial ¢ individualizante para o individuo na medida em que ¢ resolutdria para o
meio. Segundo esta maneira de ver a individuagao, uma operagdo psiquica definida
seria um descobrimento de significacdes em um conjunto de sinais, significacdo
que prolonga a individuacdo inicial do ser, e que neste sentido tem relagdo tanto
com o conjunto dos objetos exteriores como com o ser mesmo. Sendo assim, aporta
uma solug@o a uma pluralidade de sinais, uma significagdo possui uma forga em
direg@o ao exterior; mas este exterior ndo ¢ alheio ao ser enquanto resultante de
uma individuagdo; pois antes da individuagdo ndo era outro que o conjunto de ser
que se separou em meio e em individuo.

Simondon, L individuation, p. 257.
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Simondon compartilha com Bergson e Deleuze a importancia da problemdtica
para a sua filosofia, enquanto constru¢do e conexao com o meio. Mas Simondon
prefere o conceito de agdo resolutoria para aprofundar esta ecologia de relagdes
entre individuos e meios, que no processo de individuagdo formam um conjunto de

ser que se individuou em meio e em individuo.

Para Simondon, um dos atos de individuagdo operado pelo vivente para resolver
conflitos entre individuos e meios ¢ a percepgdo. Perceber, para ele, ndo ¢ captar

uma forma mas, no conjunto constituido pela relacio sujeito!®!

e mundo, o ato pelo
qual um sujeito inventa uma forma e modifica, por isso, sua estrutura propria ao
mesmo tempo que a do objeto: ndo se percebe sendo no interior de um sistema
tenso, do qual um é um subconjunto. “Cada pensamento, cada descobrimento
conceitual, cada surgimento afetivo ¢ uma retomada da individuac@o primeira, da

qual ela é um renascimento longinquo e parcial, mas fiel”!82.

Se perceber modificar formas e estruturas proprias e do objeto e “cada
surgimento afetivo ¢ uma retomada da individuag@o primeira”, Simondon podera
dizer que o individuo é “a realidade de uma relagio metaestavel”!®3
metaestabilidade do sistema individuo/meio - sendo o dominio fisico aquele onde
o individuo, ao aparecer, faz desaparecer o estado metaestavel diminuindo as
tensoes do sistema, enquanto o dominio do vivente se define pelo fato que o
individuo mantém ali a metaestabilidade do sistema onde nasceu, mas um

“equilibrio dindmico, que supde em geral uma série de estruturacdes sucessivas

novas, sem as quais o equilibrio de metaestabilidade ndo poderia ser mantido”.

4

Simondon diz que o individuo vivente ¢ “como um cristal que conservaria uma

metaestabilidade permanente ao seu redor e em sua relacdo com o meio”'®*. Mas

(13

diz também que um individuo podera ter sua existéncia limitada se “...sua propria

181 Syjeito, para Simondon, é a realidade constituida pelo individuo e a parte de pré-individual
que o acompanha enquanto vive. Essa tensdo vivida, “o sujeito é individuo e algo distinto que
individua; é incompativel consigo mesmo” (L’individuation, p. 248), sé pode resolver-se
verdadeiramente no coletivo.

82 Simondon, L’individuation, p. 257.

183 Ipidem, p. 233.

184 1pidem.
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estruturacdo se opde a manutencdo de uma metaestabilidade permanente do
conjunto formado pelo individuo e o meio. O individuo perde pouco a pouco sua
plasticidade, sua capacidade de retomar situacdes metaestaveis, e de fazer destas
problemas com multiplas solu¢des. Se poderia dizer que o individuo vivente se
estrutura cada vez mais em si mesmo”. Estruturar-se cada vez mais em si mesmo ¢
abandonar a ecologia das relagdes, distanciar-se das operagdes de individuagao e
compreender-se como substincia (negando o devir) e identidade. O moderno (e o
contemporaneo neoliberal), poderiamos dizer, é aquele que perdeu (ou abandonou)

a plasticidade.

O transindividual, ja vimos, enquanto inscricdo de um sujeito em uma
individuacdo coletiva, resolve a tensdo entre o ser individuado e o pré-individual,
onde o excesso do ser pré-individual manifesta-se impossivel de ser absorvido pelo
ser vivente. Para perpetuar-se individuando-se o individuo deve transformar-se
(devir) no coletivo. Sobre a relagdo transindividual, surpreendentemente, Simondon

busca no encontro de Zaratustra com o equilibrista'®’

o seu melhor exemplo. Doce
encontro. Ora, ¢ exatamente este trecho do Prdlogo, o meio principal da
Geofilosofia nietzscheana com o qual comecamos o nosso percurso da virada

ecolodgica no inicio deste capitulo.

Simondon quer mostrar que, mais do que qualquer conhecimento, a
transindividualidade ¢ um acontecimento e deve ser experimentada (as lindas
palavras de Simondon neste trecho sdo contrastantes com a aridez de seu texto na
maior parte do livro). Nietzsche mostra Zaratustra alcangando o topo da montanha

para ali encontrar soliddo e conversar com o Sol.

A relacdo transindividual é a de Zaratustra com seus discipulos, ou a de Zaratustra
com o equilibrista que se destrogcou no solo na frente dele e que foi abandonado
pela multiddo; ela s6 considerava ao funambulo por sua fungdo; o abandona
quando, morto, deixa de exerce-la; ao contrario, Zaratustra se sente irmdo deste
homem, e carrega seu cadaver para dar-lhe sepultura; é com a soliddo que comega
a prova da transindividualidade, nesta presenca de Zaratustra ante um amigo morto
abandonado pela multiddo. O que Nietzsche descreve como o feito de querer “subir

185 Nietzsche, Prélogo de Assim falou Zaratustra, p. 13. Zaratustra deixara a floresta e na primeira
cidade que encontra, aproxima-se da gente reunida na praga quando é anunciado um

equilibrista. “E Zaratustra assim falou a gente: Eu vos ensino o além-do-homem. O homem é algo
que deve ser superado. Que fizestes para supera-lo? (...) O além do homem é o sentido da terra”.
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sobre seus proprios ombros” € o ato de todo homem que faz a prova da soliddo para
descobrir a transindividualidade. Contudo, Zaratustra ndo descobre em sua soliddo
um Deus criador, sendo a presenca panteistica de um mundo submetido ao eterno
retorno: “Zaratustra, moribundo, sustentava a terra abracada”. A experimentacao ¢
entdo anterior ao descobrimento do transindividual, ou ao menos ao descobrimento
de todo o transindividual; o exemplo de Zaratustra de Nietzsche é precioso, pois
nos mostra que a experimentacdo mesma ¢ a menudo dirigida e iniciada por um
raio de um acontecimento excepcional [événement exceptionnel] que da ao homem
consciéncia de seu destino e o leva a sentir a necessidade da experimentagao; se
Zaratustra ndo tivesse sentido esta fraternidade absoluta e profunda com o
equilibrista, ndo teria abandonado a cidade para refugiar-se na caverna no topo da
montanha. E preciso um primeiro encontro com o individuo e a realidade
transindividual, e este encontro s6 pode ser uma situagdo excepcional que apresenta
exteriormente os aspectos de uma revelagdo. Mas de fato, o transindividual ¢
autoconstitutivo, € se bem a frase: “tu ndo me buscarias se ndo tivesse me
encontrado” déa conta do papel da atividade do individuo no descobrimento do
transindividual, parece pressupor a existéncia transcendente de um ser no qual
reside a origem de toda transindividualidade. De fato, nem a ideia de imanéncia
nem a ideia de transcendéncia podem dar conta completamente dos caracteres do
transindividual...

Simondon, L individuation, pags. 273-274.

A prova de Zaratustra, ou a “prova da transindividualidade”, se faz através da
soliddo, através da experimentagdo da soliddo, ao isolar-se no alto da montanha,
onde aprende a conversar com o sol. Eis a transindividualidade, ndo a soliddo, mas
através dela, a experimentacdo. A descoberta do transindividual ndo se da no fim
da experimentagdo, mas através. Nao ¢ um objetivo, mas um meio. O encontro de
Zaratustra com o equilibrista é este “acontecimento excepcional” (porque nao dizer
germe estruturante?) que inaugura a experimentagdo, mas € somente através da
soliddo que o processo de constitui¢ao do transindividual se dara, a partir da faisca

do acontecimento. “O transindividual é autoconstitutivo”.

O transindividual ndo € exterior nem superior; caracteriza a verdadeira relagdo
entre toda exterioridade e toda interioridade em relacdo ao individuo; talvez a
formula dialética segundo a qual o homem deve ir do exterior ao interior e do
interior ao superior e poderia igualmente enunciar a passagem da interioridade a
exterioridade antes do acesso a coisas superiores. Uma vez que ¢é na relagdo entre
exterioridade e interioridade que se constitui o ponto de partida da
transindividualidade.

Simondon, L 'individuation, p. 274.
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A experimentacdo do transindividual que atravessa a soliddo ndo ¢ uma
experiéncia vazia, sem nada, mas, como Zaratustra, uma subida da montanha e
densa de relagdes com animais, plantas e o sol. A soliddo se diz entorno de relagdes
comuns com outros humanos, mas jamais da subtracdo de qualquer tipo de relagao.
A experiéncia solitdria da transindividualidade descobre relagcdes de natureza
completamente distintas. A prova da soliddo ¢ iniciada por um encontro violento e
breve, de um ser em agonia, e Zaratustra, solitario, se mantém em proximidade com
o fora: “presenca panteistica de um mundo submetido ao eterno retorno”. A solidao
ndo ¢ a experiéncia de uma vida solitaria, mas uma operacdo decorrente de um
acontecimento para desobstruir tudo o que for além do individual, o transindividual
como arma de guerra contra o ‘em si mesmo’, contra o mundo do individualismo.
Uma incrivel interpretagdo de Simondon para Zaratustra, através de Zaratustra,
através da transindividualidade. A virada ecoldgica em um de seus mais lindos

encontros.

A filosofia do acontecimento e da problematica que encontramos em Bergson e
Deleuze (e entre tantos outros como Foucault) também tem aqui uma linda pagina.
O equilibrista ¢ 0 mais comum dos individuos, mas é exatamente neste momento,
quando sua queda tira dele sua unica qualidade — o de ser um equilibrista — que
Zaratustra converte-se em vetor de uma relagdo diferente daquela que conecta
individuos em razdo de sua posic¢do social, que é constitutiva da vida em sociedade.
A solidao, tdo brilhantemente analisada por Simondon, em vez de ser a supressao
de todo tipo de relacdo, subtrai apenas a relacdo interindividual em prol de uma
relacdo transindividual (ou o que chamaremos adiante simplesmente de simpatia).
Nietzsche, em sua soliddo permanente ¢ dores de cabeca insuportaveis, em busca
da montanha e do sol, em suas longas caminhadas e conversas com animais, plantas
e corregos, afirmava a vida, era o pensador do amor fati e, sabemos através de
Simondon, da transindividualidade. Talvez por isso Nietzsche tenha sido o maior
critico do individualismo do homem moderno. E com Zaratustra tenha surgido a

Geofilosofia e a virada ecologica, fidelidade a terra.

Quando Zaratustra chegou a cidade mais proxima, na margem da floresta, ali
encontrou muita gente reunida na praga; pois fora anunciado que um equilibrista
andaria na corda. E Zaratustra assim falou a gente:
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Eu vos ensino o além-do-homem. O homem ¢ algo que deve ser superado. Que
fizeste para supera-lo? (...)

O homem ¢é uma corda, atada entre o animal ¢ o0 além-do-homem — uma corda sobre
um abismo.

Um perigoso para-1a, um perigoso a-caminho, um perigoso olhar-para-tras, um
perigoso estremecer e se deter.

Grande, no homem, ¢ ser ele uma ponte e ndo um objetivo: o que pode ser amado,
no homem, ¢ ser ele uma passagem e um declinio. (...)

E assim falou Zaratustra ao povo:

E tempo de o homem fixar sua meta. E tempo de o homem plantar o germe de sua
mais alta esperanga.

Seu solo ainda € rico o bastante para isso. Mas um dia esse solo sera pobre e manso,
e nenhuma arvore alta podera nele crescer. (...)

Eu vos digo: ¢é preciso ter ainda caos dentro de si, para poder dar a luz uma estrela
dancante. Eu vos digo: tendes ainda caos dentro de vos.

Ai de nds! Aproxima-se o tempo em que o homem ja ndo dard a luz nenhuma
estrela. Ai de nos! Aproxima-se o tempo do homem mais desprezivel, que ja nao
sabe desprezar a si mesmo.

Vede! Eu vos mostro o ultimo homem.

“Que ¢ amor? Que € criacdo? Que ¢ anseio? Que ¢ estrela? — assim pergunta o
ultimo homem, e pisca o olho.

A terra se tornou pequena, entdo, e nela saltita o ultimo homem, que tudo apequena.
Sua espécie € inextinguivel como o pulgdo; o ultimo homem ¢ o que tem vida mais
longa.

“Nos inventamos a felicidade” — dizem os ultimos homens, e piscam o olho.

Nietzsche, Prologo de Assim falou Zaratustra, 3,4 ¢ 5.

O 1iltimo homem é o moderno liberal e ultra-individualista. E aquele que, mais
do que ndo entender o homem como “passagem” ou processo, luta contra as
mudangas, ndo aceita o além-do-homem, que tudo permanega nas maos do ultimo
homem e seus filhos. Perpetuar o ultimo homem barrando o devir, barrando os
processos. E até negando a catastrofe climatica - os negacionistas: negam-se
mudangas, seja no homem, sejano clima, o ultimo homem igual ao ultimo ambiente,
aquele onde o solo serda pobre ¢ manso. A transindividualidade simondoniana ¢

negada através do mundo de si mesmo, das identidades que negam a individuagao
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simultanea de seres e meios, s6 ha um mundo ‘seu’. Substancias e identidades
negam as operacdes de mudanca, as individuagdes transdutivas, as
transindividualidades, a relagdo com o fora. Contra os processos ¢ devires: o

homem ndo se muda, o clima ndo muda.

Mas o tltimo homem tem uma arma poderosissima: o discurso do progresso, do
desenvolvimento. Desenvolver para nada mudar, progredir para barrar o devir.
Na pratica, este discurso se faz destruindo diferengas, aumentando as desigualdades
e confinando os diferentes do metro perfeito do Ocidente branco ¢ masculino a uma
vida precaria ou escravizada. E, no meio ambiente, destruindo a diversidade
biolégica e degradando todos os biomas; como ja dissera Zaratustra, o solo sera
pobre e nenhuma arvore podera crescer. Mas o modo de vida do ultimo homem
estara preservado, assim como seu ultimo ambiente — de vacas e galinhas, de soja e

milho, e nada mais. Progredir para barrar o devir, para nada mudar.

Este cendrio ¢ um trago que se estende do presente ao futuro (a corda-animal
humano entre o animal e o além-do-homem), conforme analise de Rodrigo Nunes
sobre o filme Bacurau!®®, onde fica claro este agon entre, de um lado, o
desenvolvimentismo individualista que extrai ¢ extermina e, de outro, modos de

vida relativos a transindividuagdes coletivas e do meio associado:

[A] projecdo bastante lucida de um cenario cada vez mais possivel, em que as
fronteiras e a violéncia que as acompanha proliferam e podem aparecer em (quase)
qualquer lugar a qualquer hora. Em que ha cada vez mais bolsdes de pessoas
deixadas as margens, sem acesso aos beneficios do desenvolvimento, mas sempre
sujeitas a terem uma ultima gota de rentabilidade extraida de si (o abastecimento
de agua cortado, o safari humano como servigo de luxo). Em que as populagdes
“excedentes” se tornaram tdo numerosas que seu manejo € feito ao ar livre, em
execucdes em massa exibidas pela televisdo. Em que extrativismo e exterminismo
finalmente tornaram-se inteiramente reversiveis.

Rodrigo Nunes, ‘Bacurau’ ndo é sobre o presente, mas o futuro.

Temos, ainda seguindo Nunes, um cenario de violéncia onde o “o sistema

capitalista se expande e se defende; aquela que se manifesta na busca por mao-de-

186 Rodrigo Nunes, El Pais, 6/10/2019, ‘Bacurau’ ndo é sobre o presente, mas o futuro.
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obra e natureza baratas, nos processos de acumulacdo primitiva e na gestdo das
populagdes “excedentes” (leia-se: desprovidas de funcionalidade econdmica). Esta
violéncia ndo ¢ uma metafora; ela estd acontecendo neste exato momento em
alguma terra indigena, periferia ou fronteira que, de um ponto mais central das redes
que dela se alimentam, nds ndo vemos ou preferimos ndo ver”. O modo de vida
capitalista e ultra-individualista s6 sobrevive parasitando e aniquilando todos os

demais. E assim, Nunes ¢ certeiro em sua analise:

0 negacionismo climatico ndo é burrice, mas a aposta de setores que ja
assumiram que a manutencdo de suas condi¢cdes atuais de vida tornou-se
incompativel com a sobrevivéncia da grande maioria. O antiglobalismo nao é
um desvario, mas a justificativa ideologica de quem ja percebeu que, sem uma
correcao radical de rumo -- justamente o que eles querem evitar --, o
capitalismo nao da mais para todo mundo. O resultado disso s6 pode ser, de
um lado, o caos crescente causado pela crise ambiental, pela extincdo de
qualquer rede de protecdo social, pela automacdo do trabalho e pelo
empreendedorismo predatério; e, de outro, a formacdo de enclaves
fortemente protegidos.

Rodrigo Nunes, ‘Bacurau’ ndo é sobre o presente, mas o futuro.

O devir ¢ a corre¢@o de rumo (se experimentado), “justamente o que eles querem
evitar”. Nao da mais para todo mundo e “extrativismo e exterminismo finalmente
tornaram-se inteiramente reversiveis” (sobre extrativismo, trataremos mais tarde,
em oposicdo a um abstrativismo). Nunes aponta para uma outra virada que
presenciamos em meio ao caos climatico (e degradacdo de toda a biosfera) e a

ascensdo dos ultraconservadores no mundo:

[Ulma virada abertamente necropolitica do capitalismo. Num mundo de
concentragdo de renda astrondmica, degradacdo ambiental crescente,
recursos cada vez mais escassos e aumento das populagdes excedentes —-
desempregados estruturais, refugiados climaticos, populacdo carceral --, o
Estado tende a eximir-se da responsabilidade de fazer viver e a privatizar ——
para empresas de seguranca, “empreendedores” e “cidaddos de bem” -- o
direito soberano de fazer morrer. Vista assim, a combinacdo de
ultraliberalismo e culto da violéncia de Trump e Bolsonaro faz perfeito sentido.

Rodrigo Nunes, ‘Bacurau’ ndo é sobre o presente, mas o futuro.
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Uma “virada necropolitica”, eis um conceito perfeito para nosso fim de mundo.
Se a virada ecologica ¢ arma contra os modernos, estes agora se vestem de
ultraconservadores e contra-atacam com uma virada necropolitica, onde a terra ¢
plana e ndo existe qualquer mudanca climatica (que dirda um caos climatico),
agrotoxicos sdo indispensaveis mas florestas ndo, indigenas devem ser
incorporados ao sistema capitalista (ou exterminados) ¢ a vida de todos esta nas
maos de empresas de seguranca (empreendedores, cidaddos de bem) onde o Estado
privatizou para milicias (no campo e nas cidades) “o direito soberano de fazer
morrer”. Esta distopia ¢, na verdade, o fim do mundo, onde Nunes estende o trago
do presente até o futuro. E, diante da catastrofe climatica misturada (essa mistura ¢
justamente a “virada necropolitica”) a degradacdo acelerada de direitos, conclui que
“... ndo ha mais tempo ou espago para solu¢des de compromisso: ou diz-se um nao

definitivo a barbarie, ou ndo se esta dizendo rigorosamente nada”.

Voltando a Simondon, ¢ importante sublinhar a diferenga entre uma relagdo
interindividual (por exemplo, modernos, neoliberais, ultraconservadores) e uma
transindividual. Simondon tem a mesma preocupacdo que Nietzsche, quando este
denunciava o tltimo homem, o homem moderno. Mas Nietzsche sempre pareceu
mais preocupado em realizar etnologias, desvendando caracteristicas de diversas
sociedades — especialmente o homem ocidental e mais especificamente o homem
moderno - enquanto Simondon se ocupou mais, filosoficamente, com a
individuacdo de individuos e coletivos. Na relacdo interindividual, para o francés,
esta ocorre entre ‘eus’ ou imagens sociais. Nao poderiamos nem mesmo chamar
verdadeiramente de ‘relagdo’, mas de um simples vinculo, onde “a relagdo
interindividual oferece uma pré-valorizagdo do eu captado como personagem
através da representacdo funcional que o outro faz dele, esta relacdo evita a agudeza
do questionamento de si por si mesmo”'®’. Simondon diz, no mesmo paragrafo, que
o interindividual ¢ uma relagdo que evita a reflexdo (de Zaratustra, por exemplo),
uma preguica que evita a consciéncia reflexiva. Se a maior parte das trocas sociais
se contenta com este tipo de relagdo, ndo sera através da interindividualidade que

conheceremos o coletivo simondoniano. Na verdade, o coletivo ndo se confunde

87 Simondon, L’individuation, p. 273.
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com a comunidade humana constituida ou a soma de individuos constituidos, pois
¢ a zona pré-individual dos sujeitos que permanece virtual (tentando aproximar a
linguagem de Bergson e Deleuze) em toda relagdo funcional entre individuos. E,
lembremos, o pré-individual é ontogénese ndo apenas do individuo, mas também
de seu meio, enquanto o interindividual trata de individuos constituidos,

identidades.

O vinculo interindividual constitui mesmo um obstaculo para a efetuacdo deste
pré-individual (que ndo ocorre todo de uma vez, mas em devires). A relagdo
transindividual suspende a funcionalidade das relagdes, destituindo fung¢des sociais,
forcando o individuo para fora da individualidade ¢ a experimentar, sobretudo,
experimentar em ‘“‘acontecimentos excepcionais”. A experimentacdo funciona
como devir desindividuante (quando o potencial ndo individuado ¢ liberado e fica
disponivel para individuacdes posteriores). E, assim, finalmente, a desindividuagdo
transindividual passa a ser condi¢do de uma nova individuacdo. O transindividual
depende de um acontecimento excepcional ¢ Simondon acredita ser a soliddo um
meio para atravessar esta experimentacdo. E a relagdo genial de Simondon com

Zaratustra se completa: € na soliddo que se constitui o coletivo.

Interessante notar que, logo apods Nietzsche identificar a ‘doenca do homem
moderno’ e suas individualidades total e unicamente voltadas para o lado de dentro,
surge a psicandlise freudiana que ira dedicar-se ao problemas da psique humana,
tratadas como universais. Simondon ira denunciar tal fato como ‘psicologismo’, um
substancialismo que encerra as individuagdes apenas em relagdes internas. A
relacdo transindividual também ¢ uma relagdo consigo mesmo, mas de um
individuo individuando-se, em devir, através do que ndo ¢ identidade ou fungéo,
mas realidade pré-individual (a individuacdo de um individuo e seu meio sdo

simultaneas).

Que a individualidade psicologica se elabore na transindividualidade indica que
a presenga do coletivo nos sujeitos, sob a forma de um potencial pré-individual ndo
estruturado, constitui uma condicdo da relagdo do sujeito consigo mesmo. A
possibilidade de definir uma relagdo transindividual esta intimamente ligada a
natureza transdutiva do sujeito psicologico, que so pode ter relagdo consigo mesmo

(com um dentro) enquanto se volta para o fora. E aqui Simondon parece se juntar a
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Blanchot, Foucault e Deleuze onde o fora (o fora interior da dobra de Deleuze em
Foucault) é conceito fundamental na virada ecoldgica. O que da consisténcia a
relagdo consigo mesmo (um dentro), o que da consisténcia a dimensao psicologica
do individuo, é exatamente o que ultrapassa o individuo, o desvio em direcdo ao
coletivo. O que ha de real no psicoldgico é transindividual. Zaratustra ja o sabia. O
transindividual emerge a partir daquilo que, em nos, ndo somos noés, se constitui a
partir do que, no sujeito, ndo ¢ o nucleo individual constituido; o transindividual é

“o0 que supera o individuo enquanto o prolonga”.

[S]e se admite que o transindividual é autoconstitutivo, se vera que o esquema de
transcendéncia ou o esquema de imanéncia s6 ddo conta desta autoconstitui¢do por
abordagem simultanea e reciproca; de fato, ¢ em cada instante da autoconstitui¢ao
que a relagdo entre o individuo e o transindividual se define como o que supera o
individuo enquanto o prolonga: o transindividual ndo ¢ exterior ao individuo e no
entanto se separa dele em certa medida, por outro lado, esta transcendéncia que tem
sua raiz na interioridade, ou melhor no limite entre exterioridade e interioridade,
ndo traz uma dimensdo de exterioridade, mas de ultrapassagem em relagdo ao
individuo.

Simondon, L individuation, p. 274.

“Dentro como operagdo do fora: em toda sua obra, um tema parece perseguir
Foucault — o tema de um dentro que seria apenas a prega do fora, como se 0 navio
fosse uma dobra do mar”!®. Um dentro que faz eco aqui com a relacio entre a
exterioridade e a interioridade, onde Simondon nos diz que se constitui o ponto de
partida do transindividual. A dobra deleuzo-foucauldiana parece estar na
vizinhanga da subjetivagdo proposta na transindividualidade, apesar de Simondon
usar um conceito de Hegel (mesmo parecendo longe da logica hegeliana), uma
dialética dupla (“dialéticas conexas”), “uma que interioriza o exterior, a outra que
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exterioriza o interior”'*”, mas que opera sem uma sintese. Coube a Deleuze, no livro

Foucault, aproximar o pensamento da dobra a filosofia da individuagdo: Deleuze

188 Deleuze, Foucault, p. 104.
189 Simondon, L’individuation, p. 274.
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constréi uma cartografia simondoniana'® a partir de uma topologia do dentro e do

fora.

[T]oda organizagdo (diferenciagdo e integragdo) supunha a estrutura topologica
primeira de um lado de fora e de um lado de dentro absolutos, que induz
exterioridades e interioridades relativas intermediarias: todo o espago do lado de
dentro estd topologicamente em contato com o espaco do lado de fora,
independentemente das distancias e sobre os limites de um “vivente”; e esta
topologia carnal ou vital, longe de ser explicada pelo espago, libera um tempo que
condensa o passado no lado de dentro, faz acontecer o futuro no lado de fora, e os
confronta no limite do presente vivente. (...) Se o lado de dentro se constitui pela
dobra do de fora, ha entre eles uma relagdo topoldgica: a relagdo consigo ¢
homologa a relagdo com o lado de fora, e os dois estdo em contato, intermediado
pelos estratos, que sdo meios relativamente exteriores (portanto, relativamente
interiores). E todo o lado de dentro que se encontra ativamente presente no lado de
fora sobre o limite dos estratos. O dentro condensa o passado (longo periodo), em
modos que ndo sdo de forma algum continuos, mas o confrontam com um futuro
que vem de fora, trocam-no e recriam-no. Pensar é se alojar no estrato no presente
que serve de limite: o que é que posso ver e o que € que posso dizer hoje? Mas isso
¢ pensar o passado tal como se condensa no dentro, na relacdo consigo (ha um
grego em mim, ou um cristdo...). Pensar o passado contra o presente, resistir ao
presente, ndo para um retorno, mas “em favor, espero, de um tempo que vird”
(Nietzsche).

Deleuze, Foucault, pags, 126-127.

Uma cartografia da dobra unindo Deleuze, Foucault e Simondon para “resistir ao
presente”, “em favor de um tempo que vira”. Simondon complementaria sua
filosofia acrescentando que um sujeito € real pelo fato de conectar um dentro e um
fora, ndo estando ele mesmo nem dentro nem fora, mas constituido por um ser que
vem de antes dele, pré-individual. O ser ndo esta nem dentro nem fora, mas através,

um ser que atravessa o individuo, transindividual.

Para terminar o capitulo, vamos mostrar, de Nietzsche a Simondon, que a virada
ecologica ¢ na verdade uma retomada ecoldgica. Se localizamos na modernidade
um pensamento ‘anti-ecologico’ (uma localizagdo mais especifica apontaria para
Descartes), Nietzsche diria que este iniciou-se com Socrates e, como vimos,

defende nos Pré-Socraticos um pensamento que tratariamos por ecologico.

190 Deleuze cita, no ponto descrito a seguir, a tese de Simondon, L’individu et sa génese Physico-
Biologique, em uma edicdo de 1964, ja superada, por ter sofrido uma série de reedicdes com
complementos e outros textos.
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Simondon, sem entrar no mérito especifico de um pensamento ecoldgico,

concordaria; se ndo, vejamos.

A individuac@o ¢ uma relacdo com a natureza. Com sua linguagem influenciada
pela cibernética, Simondon explica: “A natureza ndo ¢ o contrario do homem, mas

a primeira fase do ser, sendo a segunda a oposi¢do entre o individuo e o meio,
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complemento do individuo em relagdo ao todo””'. E assim, Simondon une a

cibernética com os Pré-Socraticos ao reivindicar uma defini¢do da natureza como

“realidade do possivel”.

O ser individuado leva consigo uma devir possivel de significagdes relacionais a
descobrir: é o pré-individual aquilo que funda o espiritual no coletivo. Podia-se
chamar natureza a esta realidade pré-individual que o individuo leva consigo,
buscando encontrar na palavra natureza a significagdo que os filésofos pré-
socraticos botavam nela: os fisidlogos jonicos encontravam ali a origem, anterior a
individua¢do, de todos os tipos de ser; a natureza € realidade do possivel, sob as
espécies deste amcipov [apeiron] do qual Anaximandro faz surgir toda forma
individuada.

Simondon, L individuation, p. 297.

Toda a originalidade de Simondon esta na concepgdo de um ser polifasico
através do apeiron, em fungdo de uma natureza que nao € outra coisa que a poténcia
do real. “O coletivo é uma individuagdo que reline as naturezas que sdo
transportadas por varios individuos, mas ndo estdo contidas nas individualidades ja

constituidas destes individuos”!®?

, as naturezas transportadas ¢ o que Simondon
chamou de “carga de apeiron”. Ora, se levarmos em conta que o coletivo reune a
realidade do possivel, estamos chamando este coletivo de individuago da natureza,

o ser-devir, a carga do indeterminado!'®’

, ou ainda, para Simondon, relagdo
transindividual. Anaximandro, tal qual Nietzsche ja observara nos Pré-Socraticos,
se opondo ao individualismo moderno, que s6 conhece uma realidade interna,
substancia e identidade eterna, um psicologismo, patologia psiquica. Assim, nesta

retomada ecologica, vale a pena continuar investigando o que Simondon tem por

%1 Simondon, L’individuation, p. 297.
192 bidem.
193 O adjetivo indeterminado é a tradu¢do mais usual para apeiron.
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coletivo, uma vez que o conceito pode ser fundamental no Antropoceno, quando

‘um outro fim de mundo deve ser possivel’!*.

O que conecta entre si os individuos em um coletivo, aquilo gracas ao qual os
individuos constituidos podem entrar em relagdo e constituir este coletivo, sdo essas
partes transportadas da natureza (carga do indeterminado) de um real possivel, esses
potenciais (ou o que Simondon chamava de “energia de um sistema
metaestavel”!) ainda ndio estruturados, é o que justamente ndo é neles o individuo.

Assim, um coletivo podera ser pensado como uma relagéo, se:

A relagdo ndo pode ser jamais concebida como relag@o entre termos preexistentes,
se ndo como regime reciproco de intercdmbio de informagdo e de causalidade
dentro de um sistema que se individua. A relagio existe fisicamente,
biologicamente, psicologicamente, coletivamente como ressonéncia interna do ser
individuado; a relagdo expressa a individuagdo, e esta no centro do ser.

Simondon, L 'individuation, p. 304.

Esta incrivel definicao de relagdo em Simondon, enquanto “regime reciproco de
intercAmbio de informacdo e de causalidade dentro de um sistema que se individua”
e, especialmente, enquanto expressdo da individuagdo, entrega do melhor modo
possivel o que Simondon entende por um coletivo: claro esta, pelo o que acabamos
de descrever, que ndo ¢ uma unido de individuos que fundam uma relacdo, ¢ a
individuacdo do coletivo o que constitui a relacdo entre os seres individuados. O
coletivo ndo resulta da relagdo, a relacdo expressa a individuacao do coletivo. Aqui,
expressao parece ter bem o sentido deleuzo-espinosano, “...¢ a natureza enquanto
ela se efetua na medida em que se realiza em ato, e assim mesmo se faz entender

no ato que a realiza”!%,

Para que haja relagdo, ¢ preciso que ocorra operacdo de individuagdo, um
sistema de potenciais em tensdo (vontade de poténcia, em Nietzsche): “O coletivo

possui sua propria ontogé€nese, sua propria operacdo de individuacdo, que utiliza os

194 Esta frase é uma famosa e brilhante pichac3o francesa.
195 Simondon, L’individuation, p. 304.
1% Macherey, Avec Spinoza, pag. 243. Tradugdo minha.
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potenciais carregados pela realidade pré-individual contida nos seres ja
individuados”!®’. O que vincula os individuos entre si, e vem antes deles, é real: sdo
as partes da natureza carregadas de potencial (o apeiron) que reine a operagao de
individuacdo, de forma que o coletivo mesmo “¢ real enquanto operacao relacional
estavel”. Simondon segue combatendo com o conceito de transindividual — os
potenciais carregados pelo pré-individual na individuagdo coletiva - o que ele
chama de interindividual (individuos que se relacionam com seus interiores) € que
nés, contemporaneamente, chamariamos de individualismo liberal (Nunes chama

de ultraliberalismo'?®).

Para a consciéncia e a conduta, se trata de diferentes maneiras de traduzir o fato de
que o individuo ndo se sente s6 diante de si mesmo, ndo se sente limitado como
individuo a uma realidade que seria somente ele mesmo; o individuo comega a
participar nesta realidade por associac¢@o no interior de si mesmo antes de qualquer
presenca manifesta de alguma outra realidade individuada. A partir deste
sentimento primeiro de presenga possivel, se desenvolve a busca desta segunda
consumagdo do ser que o transindividual manifesta ao estruturar essa realidade
transportada pelo individuo ao mesmo tempo que outras realidades semelhantes e
mediante elas. (...) o transindividual ¢ aquilo que esté tanto no exterior do individuo
como dentro de si; de fato, o transindividual ao ndo estar estruturado atravessa o
individuo.

Simondon, L individuation, p. 296.

Zaratustra ¢ um exemplo da emergéncia de um transindividual na experiéncia da
soliddo de um individuo que “ndo se sente s6 diante de si mesmo, ndo se sente
limitado como individuo a uma realidade que seria somente ele mesmo”.
Influenciado pelos fisicistas Pré-Socraticos, tanto quanto Nietzsche, Simondon
aborda o problema da constituigdo do coletivo de acordo com postulados
naturalistas, como um processo natural, real. E isso ainda o afasta do hilemorfismo
e suas concepgdes formalistas de constituicdo do coletivo mediante contratos: “o
contrato ndo funda um grupo, tampouco a realidade estatutaria de um grupo ja

existente”'®”. Simondon, claramente, ndo cré na legitimidade do Estado, nem

197 Simondon, L’individuation, pags. 304-305.
%8 No artigo citado anteriormente, ‘Bacurau’ ndo é sobre o presente, mas o futuro.
199 Simondon, L’individuation, p. 290.
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mesmo na submissdo da sociedade ao Estado. A politica, de acordo com Simondon,

poderia ser, desta forma, autdbnoma em relagdo ao Estado.

Uma concepgao naturalista do coletivo, dos Pré-Socraticos a Simondon e D&G,

passando por Nietzsche e a soliddo de Zaratustra, uma ecologia contra o Estado.



SEGUNDA PARTE
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Geofilosofia: um novo naturalismo

Leibniz e Espinosa tém um projeto comum.
Suas filosofias constituem os dois aspectos de um novo “naturalismo”

Deleuze, Espinosa e o problema da expressao.

O projeto filosofico de Leibniz e Espinosa, que desagua na foz do materialismo
de Deleuze e Guattari, parte de uma nascente comum: “Esse naturalismo ¢ o
verdadeiro sentido da reagdo anticartesiana”?*’. Uma foz é um corpo de agua fluente
que desemboca em um outro corpo de agua: exemplo, a foz do Rio Amazonas
desdgua num oceano, o Atlantico. Este rio (o projeto filosofico de Leibniz e
Espinosa), que poderia levar o nome de um pré-Socratico, Heraclito, flui no sentido

antimoderno. Antimoderno no seu anticartesianismo.

[Clomo Descartes tinha dominado a primeira metade do século XVII, levando ao
extremo o empreendimento de uma ciéncia matematica e mecanicista; o primeiro
efeito desta era desvalorizar a Natureza, retirando dela toda virtualidade ou
potencialidade, todo poder imanente, todo ser inerente. A metafisica cartesiana
completa esse mesmo empreendimento, porque busca o ser fora da natureza, num
sujeito que a pensa e num Deus que a cria. Na reagdo anticartesiana, ao contrario,
trata-se de restaurar os direitos de uma Natureza dotada de forgas ou de poténcia.

Deleuze, Espinosa e o problema da expressao, p. 251.

O materialismo de Deleuze e Guattari também constroi uma foz, em formato de
delta, como o Delta do Nilo, com variag¢des, mas todas desaguando e batendo nas
pedras de Alexandria, no Antropoceno. O Delta do Nilo, provavel bergo da
agricultura, expressdo do Holoceno. O materialismo de Deleuze e Guattari recebe

o nome tardio (apenas no final da vida de ambos) de Geofilosofia.

200 Deleuze, Espinosa e o problema da expresséo, p. 251.
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Interessante notar que desde cedo os conceitos geograficos estdo presentes nos

pensamentos de ambos. Deleuze, especificamente, extrai de Espinosa uma filosofia

geografica:

[S]e somos espinosistas, ndo definiremos algo nem por sua forma, nem por seus
orgdos e suas fungdes, nem como substdncia ou como sujeito. Tomando
emprestados termos da Idade Média, ou entdo da geografia, nés o definiremos por
longitude e latitude. Um corpo pode ser qualquer coisa, pode ser um animal, pode
ser um corpo sonoro, pode ser uma alma ou uma ideia, pode ser um corpus
linguistico, pode ser um corpo social, uma coletividade. Entendemos por longitude
de um corpo qualquer conjunto das relagdes de velocidade e de lentiddo, de repouso
e de movimento, entre particulas que o compdem desse ponto de vista, isto &, entre
elementos ndo formados. Entendemos por latitude o conjunto dos afetos que
preenchem um corpo a cada momento, isto &, os estados intensivos de uma for¢a
anonima (forga de existir, poder de ser afetado). Estabelecemos assim a cartografia
de um corpo. O conjunto das longitudes e das latitudes constitui a Natureza, o plano
de imanéncia ou de consisténcia, sempre variavel, ¢ que ndo cessa de ser

remanejado, composto, recomposto, pelos individuos e pelas coletividades.

Deleuze, Espinosa: filosofia pratica, pags. 132-133.

Este novo naturalismo de Leibniz e Espinosa serd fundamental para a virada

ecologica de Deleuze e Guattari. Deleuze, ao contrario de alguns filoésofos

contemporaneos - que trataram raramente do conceito de naturalismo por identifica-

lo com uma ordem predeterminada (um essencialismo) - em seus livros sobre

Espinosa trata o naturalismo como uma critica ao dualismo e ao essencialismo. Sera

a base para o materialismo deleuziano?’!. Um naturalismo que abandona uma

Natureza como fundamentagdo de uma metafisica estatica por uma de

interconexdes dinamicas entre modos de vida humanos e¢ ndo humanos, com

integracOes €tico-politicas e ecologicas. Nao esquegamos também, entre outros, no

materialismo de D&G ha, pelo meio, o projeto de imanéncia de Nietzsche. Este

ultimo diz no Prologo de Zaratustra: “permanecei fiéis a terra”, como uma resposta

simultanea a transcendéncia platonica, cristd, racionalista e do idealismo alemao.

kokok

201 Njo podemos esquecer, também, o longo apéndice de Ldgica do sentido, Lucrécio e o
simulacro, onde a natureza, para Lucrécio, € uma multiplicidade, um poder produtivo.
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Geo. Conceitos. Mas o que significaria este geo em Geofilosofia? D&G néo se
preocupam em explicar o conceito de Geofilosofia no unico capitulo de um livro
em que tratam dele (Geofilosofia em O que é a filosofia?). Mas deixam uma boa

pista explicando o que ¢ a geo-historia em Fernand Braudel. Eis todo o trecho:

Hegel e Heidegger permanecem historicistas, na medida em que tomam a historia
como uma forma de interioridade, na qual o conceito desenvolve ou desvela
necessariamente seu destino. A necessidade repousa sobre a abstragdo do elemento
historico tornado circular. Compreende-se mal entdo a imprevisivel criagdo dos
conceitos. A filosofia ¢ uma geofilosofia, exatamente como a histéria ¢ uma geo-
historia, do ponto de vista de Braudel. Por que a filosofia na Grécia em tal
momento? Ocorre 0 mesmo que para o capitalismo, segundo Braudel: por que o
capitalismo em tais lugares e em tais momentos, por que ndo na China em tal outro
momento, ja que tantos componentes ja estavam presentes 14? A geografia ndo se
contenta em fornecer uma matéria e lugares variaveis para a forma historica. Ela
ndo ¢ somente fisica e humana, mas mental, como a paisagem. Ela arranca a
historia do culto da necessidade, para fazer valer a irredutibilidade da contingéncia.
Ela a arranca do culto das origens, para afirmar a poténcia de um ‘meio’ (o que a
filosofia encontra entre os gregos, dizia Nietzsche, ndo é uma origem, mas um
meio, um ambiente, uma atmosfera ambiente: o fildsofo deixa de ser um cometa...).
Ela a arranca das estruturas, para tragar as linhas de fuga que passam pelo mundo
grego, através do Mediterraneo. Enfim, ela arranca a histéria de si mesma, para
descobrir os devires...

D&G, O que é a filosofia?, p. 115.

Adiante, D&G explicam que o devir ndo ¢ historia, sendo esta considerada como
um conjunto de condigdes, ja o devir ¢ um desvio. Ora, um desvio, como se
visualizdssemos um acidente geografico e o ato de desviar fosse contingente e nele

emergisse a criacdo do novo, um devir.

A filosofia ndo cessa de se arrancar dessa historia para criar novos conceitos, que
recaem na historia, mas ndo provém dela. (...) O proprio acontecimento tem
necessidade do devir como de um elemento ndo historico. O elemento nao
histérico, diz Nietzsche, “assemelha-se a uma atmosfera ambiente sem a qual a
vida ndo pode engendrar-se, vida que desaparece de novo quando essa atmosfera
se aniquila”. E como um momento de graga (...) Se a filosofia aparece na Grécia, é
em funcdo de uma contingéncia mais do que de uma necessidade, de um ambiente
ou de um meio mais do que de uma origem, de um devir mais do que de uma
histéria, de uma geografia mais do que de uma historiografia, de uma graca mais
do que de uma natureza.
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D&G, O que é a filosofia?, p. 116.

Isso € quase tudo o que temos diretamente sobre a geografia e a Geofilosofia. Os
autores partem de uma discorddncia com Hegel e Heidegger a respeito do
surgimento da filosofia na Grécia. Para os alemdes, a Grécia ¢ uma origem,
enquanto que para Nietzsche e os franceses, ¢ um meio, uma atmosfera, um
ambiente. Para Hegel e Heidegger, a Grécia seria um ponto de partida de uma
historia interior ao Ocidente, “de modo que a filosofia se confunde necessariamente
com sua propria historia”. Mas, advertem D&G, o principio da razdo na filosofia é
um principio de razdo contingente “... ndo ha boa razdo sendo contingente, ndo ha

historia universal sendio da contingéncia”?%2,

Desta forma, se a filosofia ¢ a criacdo de conceitos em funcdo de problemas
apresentados, como D&G nos ensinam no capitulo O que é um conceito? em O que
é a filosofia?, ela surge de um encontro entre o meio grego € o pensamento dos
migrantes que vinham do oriente. E estabelece um plano de imanéncia que ¢é
povoado por conceitos. Os conceitos emergem deste plano de imanéncia, que € o
meio absoluto, ou um movimento que engloba todos os blocos espago-temporais; o
contrario do caos que sdo forcas desconectadas em velocidade infinita. O plano de
imanéncia, em resumo, ¢ este meio ilimitado que possibilita conexdes, além de
ligagdes de conceitos. “O plano [de imanéncia] € o absoluto ilimitado, informe, nem
superficie nem volume, mas sempre fractal”. Como o litoral grego. “Os conceitos
ladrilham, ocupam ou povoam o plano [de imanéncia], pedaco por pedago,
enquanto o proprio plano ¢ o meio indivisivel em que os conceitos se distribuem
sem romper-lhe a integridade, a continuidade: eles ocupam sem contar, ou se
distribuem sem dividir. O plano é como um deserto que os conceitos povoam sem
partilhar. (...) O plano ndo tem outras regides sendo as tribos que o povoam e nele

se deslocam”?%,

E se a Geofilosofia de D&G ¢é o nome do materialismo de ambos, a terra sera
este plano de imanéncia: “Ela [a terra] se confunde com o movimento daqueles que
deixam em massa seu territorio, lagostas que se pdem a andar em fila no fundo da

agua, peregrinos ou cavaleiros que cavalgam numa linha de fuga celeste. A terra

202 D& G, O que é a filosofia?, pags. 113-114.
203 |bidem, pags. 46-47.
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ndo é um elemento entre outros, ela reune todos os elementos num mesmo
abraco...”. E como “pensar se faz antes na relagdo entre o territorio e a terra”?* a
criagdo de conceitos, que povoam o plano de imanéncia, ¢ para além do homem,
mais do que humano, emerge da terra. A Geofilosofia, para Arun Saldanha, ¢ “antes

de tudo um sin6énimo para um imanentismo pés-kantiano”>%,

O materialismo de D&G ¢ um sistema dindmico em continuo movimento de
matéria e energia, uma terra que se desterritorializa permanentemente, onde a
Geofilosofia cartografa esta desterritorializacdo absoluta. Esta cartografia nao ¢
uma analise de esséncias, como poderia parecer em um primeiro momento, mas
exatamente como se escapa de habitos, formagdes, estratos e tendéncias (a
desterritorializacdo e a criagdo do novo). Por toda a obra conjunta de D&G, a terra
nio é um solo ou territério, mas a propria desterritorializagio. E, como se vé em O
Anti-Edipo e Mil Platés, o corpo sem orgdos, a vida antes da organizagdo, que

precede, por exemplo, toda formagéo economica.

A unidade primitiva, selvagem, do desejo e da produgdo ¢ a terra. Porque a terra
ndo € apenas o objeto multiplo e dividido do trabalho, mas também a entidade tinica
indivisivel, o corpo pleno que se assenta sobre as forgas produtivas e delas se
apropria como seu pressuposto natural ou divino. O solo pode ser o elemento
produtivo e o resultado da apropriagdo, mas a terra é a grande estase inengendrada
[stase inengendrée], o elemento superior a produ¢do que condiciona a apropriacao
e a utilizacdo comuns do solo.

D&G, O Anti-Edipo, p. 187.

A semente da Geofilosofia estava plantada desde O Anti-Edipo. Muitos
conceitos foram criados e cultivados para ficarem de pé até chegarmos a
Geofilosofia como a reunido de varios outros conceitos num “mesmo abrago”. Sera
necessario, entdo, para mais bem cartografar o conceito de Geofilosofia, mergulhar
em uma série de conceitos que a jornada comum de D&G criou. Para, ao fim deste
trabalho, podermos mostrar as Terras Pretas de Indio ndo como um solo “resultado

da apropriagdo”, mas como “corpo [sem orgdos] pleno”.

204 &G, O que é a filosofia?, p. 103.
205 Arun Saldanha, Space after Deleuze, p. 13.
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Nesta passagem em O Anti-Edipo, a terra é produgio em devir, movimento o
qual um modo de producdo “primitivo” se baseia. E cada modo de producdo
continuara a pressupor a terra como terreno virtual do que é possivel neste planeta.
O capitalismo, por exemplo, também se fundamentara na territorializagdo (ou
reterritorializagcdo) e apropriagdo do solo. O livro mostrard como a terra, as
conexdes de matéria e energia da esfera azul, chegou ao ponto de aguentar o modo
de produgdo capitalista, o mais produtivo e também destrutivo dos sistemas. Assim,
a Geofilosofia de D&G, por mais que os autores ndo tenham conhecido o conceito,

¢ ferramenta fundamental para entender e lidar com o Antropoceno.

A pergunta sobre o porqué de a filosofia ter surgido na Grécia, de tantos filosofos
e também de O que é a filosofia?, ¢ a mesma de Braudel sobre o surgimento do
capitalismo na Inglaterra. Tanto a filosofia na Grécia quanto o capitalismo na
Inglaterra ndo sdo um ponto de partida, ou um milagre se auto realizando (Hegel e
Heidegger), mas uma confluéncia. Para dar conta desta confluéncia, suas conexdes,
ndo se parte de uma historia da necessidade, mas de uma cartografia das forgas,
uma Geofilosofia. E ¢ nesta geografia (ndo a das esséncias) que conceitos emergem.
Como paisagens (a geografia mental que destacamos do texto de D&G acima), que
sdo contingéncias ou desterritorializacdes, mais do que historia de determinagdes e
necessidades. Um encontro, como vimos, entre 0 meio (ambiental, social, mental)
e o plano de imanéncia do pensamento (conceitos). Sim, a criacdo do novo surge
do e através do meio (como vimos no conceito de individuagdo em Simondon, tdo
importante a Deleuze), da paisagem geografica, do encontro entre meio [milieu] e

plano de imanéncia.

No neoliberalismo conservador (ou melhor, ultrarreacionario) e fascista — nao
sdo excludentes - de nossos dias (ndo apenas, mas especialmente no Brasil), onde
reinam fake news e opinides (a busca do consenso) contra a ciéncia, a criagdo de
conceitos ganha uma dimensdo ético-politica mais urgente do que nunca. Para
D&G, a forma ndo proposicional do conceito tem a poténcia de aniquilar “a
comunicag3o, a troca, o consenso e a opinido”2%. Os conceitos possuem uma forca
que pode sabotar as redes capitalistas (e porque ndo acrescentar: do Antropoceno)

e criar novos modos de producio e de vida.

206 D& G, O que é a filosofia?, p. 120.
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Enquanto o capital desterritorializa pessoas e ideias apenas de forma relativa,
uma vez que as reterritorializa no mundo do lucro (o marketing, a publicidade e o
comunicacdo de massas sdo denunciados por D&G como lugares de
reterritorializagdo — contemporaneamente poderiamos incluir redes sociais de
comunicacdo ultra rapidas e a producdo robotizada de factoides), “A filosofia leva
ao absoluto a desterritorializagdo relativa do capital, ela o faz passar sobre o plano
de imanéncia como movimento do infinito e o suprime enquanto limite interior,

voltando-o contra si, para chamd-lo a uma nova terra, a um novo povo™*"’.

Nao ¢ falso afirmar que a revolugdo ‘¢ culpa dos filosofos’ (embora ndo sejam os
filosofos que a conduzam). Que as duas grandes revolugdes modernas, a americana
e a soviética, tenham dado no que deram, ndo impede o conceito de prosseguir sua
vida imanente. Como mostrava Kant, o conceito de revolugdo ndo estd na maneira
pela qual esta pode ser conduzida num campo social necessariamente relativo, mas
no ‘entusiasmo’ com o qual ela é pensada sobre um plano de imanéncia absoluto,
como uma apresentacdo do infinito no aqui-agora, que ndo comporta nada de
racional ou mesmo de razoavel. (...) A revolugéo ¢ desterritorializagao absoluta no
ponto mesmo em que esta faz apelo a nova terra, a0 novo povo.

D&G, O que é a filosofia?, p. 121.

Os modernos possuem os conceitos (basta refletir), mas ndo temos mais o plano
de imanéncia que os gregos possuiam (que ndo tinham ainda os conceitos, por isso
a contemplacio platonica do mundo das ideias, 0 movimento de sair da caverna). E
o que D&G identificam no pensamento de Schelling (como vimos na Introdugdo)
¢ este trabalho busca nos pré-Socraticos (através de Nietzsche) - pois pré-Platonicos
- pré-contemplacdo do mundo das ideias: “os gregos viviam e pensavam na
Natureza, mas deixavam o Espirito nos ‘mistérios’, enquanto que nos, nds vivemos,
sentimos e pensamos no Espirito, na reflexdo, mas deixamos a Natureza num
profundo mistério alquimico, que ndo cessamos de profanar. (...) Assim, Nietzsche
fundou a geofilosofia...”?*®. A Geofilosofia, assim, afirma uma ativa criagido do
novo (novos valores e modos de vida) e de diferentes modos de sentir, de pensar e

de viver.

207 D&G, O que é a filosofia?, pags. 119-120. Grifo do original.
208 |pidem, p. 123.
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A Geofilosofia, digamos, ¢ o materialismo mais bem acabado de D&G. Eo
resultado de todos os conceitos vizinhos (conceito, para D&G, lembremos, ndo ¢é
objeto, mas um territdrio) que povoam ou ocupam um plano de imanéncia (“Um
conceito ¢ uma heterogénese, isto ¢, uma ordenacdo de seus componentes por zonas
de vizinhanga... o conceito estd em estado de sobrevéo com relagdo a seus
componentes. Ele ¢ imediatamente copresente sem nenhuma distancia de todos os
seus componentes ou variagdes”2%%), o iltimo conceito que emerge da parceria entre
ambos. Geofilosofia ¢ o ambiente criado por todos os conceitos que surgem da
colaboragdo D&G. Apos terminar sua tltima aula do ano no curso de Vincennes,
em 1989, Deleuze avisou a seus alunos que o curso do ano seguinte seria sobre o
que ¢ a filosofia. Gargalhadas generalizadas. Depois de toda uma vida filosofica,
Deleuze se sentiu, finalmente, apto a falar sobre tudo o que tinha feito até ali, o que
¢ a filosofia: uma Geofilosofia, o conceito que abraga todos os outros conceitos
criados por D&G, tal e qual a Terra que retine todos os elementos em um s6

abrago®!?.

Sendo assim, passamos a sobrevoar os conceitos que ocupam as obras em
conjunto de D&G. Antes porém, ficamos devendo uma resposta, sobre o que viria
a ser o geo em Geofilosofia, para D&G. Certamente ndo € retirada apenas da
geografia ou qualquer atividade em particular, mas de uma multiplicidade de
conexdes como a geologia (tdo explorada em Mil Platos), a geopolitica, a geofisica,
a geovirologia (tdo evocada ultimamente sem que nem mesmo o termo tenha
emergido... existindo, porém, a geobiologia), ad infinitum. Guattari usa uma
estratégia parecida em seu livro As trés ecologias com o eco de ecologia, ao
prontamente destacar que sdo trés ecologias, a mental, a ambiental e a social (mas
poderiamos ampliar para economia, ecopolitica, etc.). A geografia emerge como
atividade principal em O que ¢é a filosofia? por causa da proximidade conceitual
com a geo-historia de Braudel e também porque seria importante destacar as forgas
que atuam no meio [milieu], no ambiente grego onde surgiu a filosofia. Deste modo,

iniciaremos pelo meio, para mantermo-nos fiéis as ideias de D&G...

Meio. Aliang¢as simbiéticas. Imanéncia e relacionismo, enfatizando as interagdes

humanas e ndo-humanas, eis o projeto perseguido por D&G. Da palavra grega oixog

209 D& G, O que é a filosofia?, pags. 28-29.
210 1pidem, p. 103.
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(oikos), obtivemos o radical eco que significa casa, habitat, ambiente e meio, nosso
destaque agora. Todo o trabalho de D&G remete a uma constante mudanga, ndo
teleologica, ndo deterministica, de um mundo imanente que emerge de uma
diversidade de meios conectados por varios modos complexos. Nao ha ‘ordem pré-
ordenada’ ou progresso nestas mudancgas. Meio [milieu] é a palavra que D&G usam
para se referir a tudo o que estd envolvido nas interagcdes entre elementos,
componentes, energias e organismos, do molecular ao molar. Um bloco espago-
temporal. Meios [Milieux] desenvolvem-se pelo meio [au milieu] quando materiais
moleculares sdo trocados e organizados entorno de uma membrana ou limite

reversivel, formando uma unidade de composicao, que € unica:

Do caos nascem os Meios e os Ritmos. E o assunto das cosmogonias mais antigas.
O caos ndo deixa de ter componentes direcionais (...) Cada meio € vibratério, isto
¢, um bloco de espago-tempo constituido pela repeticdo peridodica do componente.
Assim, o vivo tem um meio exterior que remete aos materiais; um meio interior
que remete aos elementos componentes e substdncias compostas; um meio
intermedidrio que remete as membranas e limites; um meio anexado que remete as
fontes de energia e as percepgoes-acoes.

D&G, Mil Platos, v.4, pags. 124-125.

Tomando o conceito de ecologia como referéncia para a ideia de inter-relacdes
entre seres vivos € seus ambientes, um meio seria o habitat, a cena, o ambiente de
encontros e interagdes. Um meio pode também ser pensado com um bloco espago-
temporal de interagdes entre meios cada vez menores como o clima, a geografia,
populagdes, solos, virus, etc. O que é um solo se ndo relagdes entre micro-
organismos, minhocas, vegetais, terra, etc. (este ¢ exatamente nosso objeto de
estudo mais adiante)? E assim por diante, mas poderiamos também fazer como
D&G e estudar as relagdes do molecular para o molar. Estes meios estdo
permanentemente abertos a transformagdes ¢ em relativo equilibrio. Os meios
intermediarios sdo limites flexiveis e dobraveis (tal e qual o desenho e explicagoes
que Deleuze apresenta em Foucaulf) que alteram relacdes, afetando meios.
Organismos e meios, assim, transformam-se mutuamente e continuamente, num
processo de devires cruzados (Simondon chama este processo de individuagdo). Um
procedimento geofilos6fico ¢ o mapeamento deste processo ecologico nas

interagdes humanas e ndo-humanas até um meio absoluto, a Terra.
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Como explicado por D&G, toda a diversidade da vida se exprime através de
processos de criacdo e devir. Estes processos ndo possuem uma origem, mas um
meio; muito menos um movimento de progresso desenvolvimentista, do primitivo
ao avancado, mas uma evolugdo rizomatica, ou seja, ndo ha uma dire¢do pré-
determinada nem qualquer centralidade hierarquica. A diversidade da vida se da
num fluxo ativo de relagdes e encontros interativos com transformagdes mutuas.
Como escrevem no platd Rizoma, “Os esquemas de evolugdo ndo se fariam mais
somente segundo modelos de descendéncia arborescente, indo do menos
diferenciado ao mais diferenciado, mas segundo um rizoma que opera

imediatamente no heterogéneo e salta de uma linha ja diferenciada a uma outra™?'!.

Esse esquema rizomatico forma o que D&G chamam de “aliangas simbioticas”,
em linha com a teoria da endossimbiose, da mesma época, da bidloga americana
Lynn Margulis (também conhecida pela Hipdtese de Gaia, na qual colaborou com
James Lovelock), segundo a qual a mitocondria teria surgido da simbiose entre
organismos e células eucarioticas. A vida teria emergido de fusdes simbioticas. As
aliangas simbioticas entre meios ¢ organismos diversos mostram um co-
funcionamento: “O devir ¢ sempre de uma ordem outra que a da filiacdo. Ele ¢ da
ordem da alianga. Se a evolugdo comporta verdadeiros devires, € no vasto dominio
das simbioses que coloca em jogo seres de escalas e reinos inteiramente diferentes,

sem qualquer filiagio possivel™'%,

Nao sdo esséncias que determinam as relagdes, mas estas, sempre suscetiveis a
mudangas, que atribuem as qualidades de uma individuacdo. Ou seja, as relagdes
sdo aliancas simbioticas entre meios e seres vivos. Aliangas estas que acompanham
os devires entre todas as coisas em relacdo, iniciando-se sempre pelo meio, sendo

0 meio todas as interagdes em jogo.

Plano de imanéncia. O novo naturalismo de Deleuze inclui também a etologia em
sua pratica filosofica (D&G também o fardo, especialmente nos platos 10 e 11 de
Mil Platés). No caso, serve para mostrar a continuidade de formas de vida humanas
¢ ndo humanas e suas interrelagdes simbidticas, enquanto propde uma sobreposi¢do

entre campos fisico-quimicos, bioldgicos, sociais e ético-politicos. Deleuze se

211 &G, Mil Platés, v. 1, p. 27.
212 &G, Mil Platés, v. 4, p. 19.
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inspira em Espinoza para trazer o conceito de um plano de imanéncia (fundamental
para a Geofilosofia) comum, no qual todos os corpos € mentes e todos os individuos

estdo situados. A Natureza ¢ este plano de imanéncia:

Vé-se que o plano de imanéncia, o plano de Natureza que distribui os afetos, ndo
separa absolutamente coisas que seriam ditas naturais e coisas que seriam ditas
artificiais. O artificio faz parte completamente da Natureza, ja que toda coisa, no
plano imanente da Natureza define-se pelos agenciamentos de movimentos e de
afetos nos quais ela entra, quer esses agenciamentos sejam artificiais ou naturais.
Muito tempo ap6s Espinosa, diversos biologistas e naturalistas tentaram descrever
mundos animais definidos pelos afetos e pelos poderes de afetar ou de ser afetado.
Por exemplo, J. von Uexkiill o faré para o carrapato, animal que suga o sangue dos
mamiferos. (...) Um mundo com trés afetos apenas, em meio a tudo o que se passa
na floresta imensa. (...) Tais estudos, que definem os corpos, os animais ou os
homens, pelos afetos de que sdo capazes, fundaram o que chamamos hoje de
etologia. Isso vale para nds, para os homens, ndo menos do que para os animais,
visto que ninguém sabe antecipadamente os afetos de que é capaz; ¢ uma longa
historia de experimentagdo, uma demorada prudéncia, uma sabedoria espinosista
que implica a construgdo de um plano de imanéncia ou de consisténcia. A Efica de
Espinosa ndo tem nada a ver com uma moral, ele a concebe como uma etologia,
isto €, como uma composicdo de velocidades e das lentides, dos poderes de afetar
e de ser afetado nesse plano de imanéncia.

Deleuze, Espinosa: filosofia pratica, pags. 129-130.

Note-se que ao longo de toda a sua obra, incluindo a parceria com Guattari,
Deleuze agencia-se com a etologia, a biologia, a fisica, a quimica, a geologia, a
geografia, raramente com a historia (sob o ponto de vista da necessidade e do
determinismo). S3o os acontecimentos que merecem uma cartografia neste plano
de imanéncia. O plano de imanéncia “¢ um plano de composi¢do, ¢ ndo de

organizagdo nem de desenvolvimento”?!3,

Nesta Natureza tUnica, plano de
imanéncia comum, a vida acontece de acordo com suas relacdes de movimento e
pausa. E a dinamica da capacidade dos corpos de afetarem e serem afetados
interagem entre si. E todos se expressam na Natureza comum, onde tudo se da por

igual:

O plano de consisténcia da Natureza ¢ como uma imensa Maquina abstrata, no
entanto real e individual, cujas pecas sdo os agenciamentos ou os individuos
diversos que agrupam, cada um, uma infinidade de particulas sob uma infinidade
de relagdes mais ou menos compostas. Ha, portanto, unidade de um plano de

213 Deleuze, Espinosa: filosofia prdtica, p. 133.
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natureza, que vale tantos para os inanimados, quanto para os animados, para os
artificiais e os naturais.

D&G, Mil Platos, v.4, p. 41.

A natureza, neste materialismo, é o comum, a todos os humanos e nao humanos,
seus encontros e desencontros... “Todo ponto tem seus contrapontos: a planta e a
chuva, a aranha ¢ a mosca. Nunca, pois, um animal, uma coisa, ¢ separavel de suas
relagdes com o mundo: o interior € apenas um exterior selecionado, o exterior, um
interior projetado; a velocidade ou a lentiddo dos metabolismos, das percepcdes,

acdes e reacdes entrelacam-se para constituir tal individuo no mundo”?'.

Natureza ¢ o plano imanente da vida, e a Geofilosofia, uma conceituacao dos
devires desta natureza. Neste plano de imanéncia, cada coisa se expressa com suas
composigdes Unicas e suas relagcdes com outras composi¢des unicas. A Terra, sim,
¢ este plano de imanéncia, porém, jamais fixo, mas em permanente devir, onde as
multiplicidades ocorrem: dai o mapeamento cartografico de forcas. Para a ideia de
devir, ¢ fundamental notar que as coisas ndo estdo conectadas umas as outras
diretamente, pois nada ¢ fixo ou respeita uma ordem invaridvel. Neste fluxo, a
natureza distribui afectos (ndo ¢ um produto de um sujeito em relacdo com um
objeto) que formam uma base de continuidade entre os elementos no mundo ao
mesmo tempo que se reconhece a rica diferenciacdo da multiplicidade desta

natureza.

Este materialismo de D&G ndo apresenta uma totalidade unificada que
transcende as coisas e seus meios. Mas, ao contrario, mostra a complexidade de
continuidades e diferen¢as - que caracterizam as aliangas simbidticas, entre as
composicdes e seus meios, que atravessam a Terra. Sem cair no velho dualismo do
humano e do ndo humano. Tudo se passa em interagdes e transformagdes de corpos
unicos ¢ meios, numa natureza dinamica. A Geofilosofia deve mapear esta
complexa rede ecoldgica para propor, em meio ao fluxo, novos modos de sentir,
pensar e agir. Sempre de acordo com valores nietzscheanos: distinguir o que

beneficia o florescimento de toda a vida na Terra.

214 Deleuze, Espinosa: filosofia prdtica, p. 130.
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Uma eco-politica. No Antropoceno, esta afirmacdo aponta para um sentido ético-
politico no naturalismo de D&G (a questdo ¢ elaborada explicitamente apenas na
Ecosofia de Guattari) face a destrui¢do de todos os meios (ambientes) da Terra,
desde a destruicdo das florestas, a desertificacdo dos solos, a degradagdo das
cidades, a monumental polui¢do do ar, do mar, dos rios, dos aquiferos, dos solos ¢
a extingdo em massa das espécies. De todo e qualquer habitat natural-social (ponto
mais bem explorado em As trés ecologias, de Guattari). A Geofilosofia (e a
Ecosofia guattariana) deve apontar quais conceitos, praticas e valores promovem
melhor a vida entrelacada de meios e individuos, os diversos modos de existéncia
que compartilham o planeta. Para os humanos, uma questiao mais especifica seria a
de quais institui¢des e formagdes sociais nos levariam a novas e melhores praticas

de interse¢do com a natureza ndo humana.

Uma perspectiva politica da Geofilosofia se faz urgentissima pela Intrusdo de
Gaia, o Antropoceno transforma todo conceito, toda pratica e todos os valores em
uma geo-ético-politica, toda filosofia numa Geofilosofia. Novos valores sdo
primordiais para uma pratica ecoldgica de intera¢do entre meios e individuos a fim

de beneficiar a diversidade da vida na Terra, resistindo a extingdo que se aproxima.

A singularidade dos diversos meios (ambientes) — suas relacdes e composigdes
locais - obrigam a novos modelos de intervengao politica, mais fluidas, definidos
por problemas e conflitos locais, com sentidos locais, respeitando dindmicas de
afectos locais. Esta singularidade n3o obstrui a formagdo de aliancas entre
diferentes movimentos, ou entre lutas eco-politicas e outras formas de resisténcia.

A singularidade geofilosofica contra a historia universal.

D&G, porém, deixam bem claro em Mil Platés que “tudo é politico, mas toda
politica é a0 mesmo tempo macropolitica e micropolitica™". Claro esta que, para
ambos, macrossistemas de organizacdo sdo gerados pelas intersecdes de multiplas
praticas locais que, por sua vez, sdo influenciados pelas atividades de instituigcoes
macropoliticas. Ora, o que D&G pretendem, com uma Geofilosofia, ¢ justamente
gerar maior aten¢do e cuidado com a diversidade das situac¢des locais e criar

conceitos politico-filosoficos uteis. Afinal, “a revolugdo ¢é culpa dos filoésofos”.

215y 3, p. 99.
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E, no Antropoceno, conceitos urgentes. E preciso aprender a conjugar lutas
locais e outras planetarias, partindo sempre de lutas ecologicas locais, que pdem em
perigo meios e individuos, uma vez que este conhecimento local de problemas
ecologicos devera contribuir para a construgdo de uma ecopolitica. De forma mais
consistente do que lutas emanadas de estruturas centrais. O enredamento de
micropoliticas locais talvez enfrente com mais efetividade os perigos que se
apresentam a este planeta. Como vimos, de uma perspectiva deleuzo-guattariana,
problemas ecologicos (todas as Iutas sdo ecologicas neste enredamento) sdo sempre
simultaneamente locais e globais, uma vez que os meios se combinam e os locais

se sobrepdem em camadas que atingem o ecossistema planetario e as Iutas globais.

Uma pragmatica destas lutas locais e outras enredadas ¢ dada por Eduardo
Viveiros de Castro em um pequeno (porém monumental) texto chamado Os
Involuntarios da padtria. Como sabemos, existem mais de 300 povos indigenas no

pais, e ndo apenas um Unico povo indigena:

Quando perguntaram ao escritor Daniel Munduruku se ele “enquanto indio, etc.”,
ele cortou no ato: ‘ndo sou indio; sou Munduruku”. Mas ser Munduruku significa
saber que existem Kayabi, Kayapo, Matis, Guarani, Tupinamba, e que esses nao
sdo Munduruku, mas tampouco sdo Brancos. Quem inventou os ‘indios’ como
categoria genérica foram os grandes especialistas na generalidade, os Brancos, ou
por outra, o Estado branco, colonial, imperial, republicano. O Estado é sempre
unico, total, um universo em si mesmo. Ainda que existam muitos Estados-nag@o,
cada um é uma encarnagdo do Estado Universal, ¢ uma hipéstase do Um. O povo
tem a forma do Multiplo. For¢ados a se descobrirem ‘indios’, os indios brasileiros
descobriram que haviam sido wunificados na generalidade por um poder
transcendente, unificados para melhor serem des-multiplicados, homogeneizados,
abrasileirados. O pobre ¢ antes de mais nada alguém de quem se tirou alguma coisa.
Para transformar o indio em pobre, o primeiro passo ¢ transformar o Munduruku
em indio, depois em indio administrado, depois em indio assistido, depois em indio
sem terra.

E ndo obstante, os povos indigenas originarios, em sua multiplicidade irredutivel,
que foram indianizados pela generalidade do conceito para serem melhor
desindianizados pelas armas do poder, sabem-se hoje alvo geral dessas armas, e se
unem contra o Um, revidam dialeticamente contra o Estado aceitando essa
generalidade e cobrando deste os direitos que tal generalidade lhes confere, pela
letra e o espirito da Constitui¢ao Federal de 1988. E invadem o Congresso.

Eduardo Viveiros de Castro, Os Involuntdrios da pdtria.
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Em sua micropolitica, uma Geofilosofia deve combater a generalizagao
transcendente do conceito, criado pelo Estado Universal, através do enredamento
de lutas locais e relacionando meio ¢ pensamento. Invadir o conceito ¢ dar-lhe “a
forma do Multiplo”, assim como os povos indigenas, que pertencem a terra e criam
um relacionamento imanente com o meio. E ndo como “os grandes especialistas na
generalidade, os Brancos, ou por outra, o Estado branco” que produzem
pensamento para autorizar a propriedade que transforma indigena em pobre e

universaliza conceitos, matando (literalmente, um etnocidio) a diferenca.

Deleuze assim descreve a problematica da micropolitica: “[A] questdo da
esquizo-analise ou da pragmatica, e da propria micropolitica, ndo consiste em
interpretar, mas em perguntar apenas: quais as tuas linhas, individuo ou grupo, e
que perigos existem em cada uma?”?'%, Uma Geofilosofia que cartografa problemas
e cria conceitos nas perguntas e ndo na interpretacdo que parte de um sistema pré-
definido. Deleuze aprendeu com Guattari em seu trabalho com criangas autistas,
mas que serve para todos, o que aquele chama de “a cartografia que Deligny nos
propde hoje quando segue o percurso das criangas autistas”, e¢ realiza “uma

geoandlise, uma analise de linhas que se situa longe da psicanalise”?!”.

Esta valorizacdo da micropolitica ndo vai significar uma volta ao ‘estado de
natureza’. Deleuze rejeita a visdo de que existe ou existiu uma condi¢do natural
original e ndo-problematica, que poderia ser recuperada. Como ja vimos, a natureza,
incluindo os elementos humanos, esta em constante fluxo, ou melhor, ¢ este fluxo,
esta no meio, entra-se pelo meio, ndo ha estado essencial. Pensar assim seria cair no
que Deleuze chama de alternativa grotesca (conceito irmdo das alternativas
infernais de Isabelle Stengers): “Quando se recusa o modelo do aparelho de Estado,
ou da organizacdo de partido que se modela a partir da conquista desse aparelho,
ndo se tem de cair numa alternativa grotesca: ou se faz apelo a um estado de
natureza, a uma dinadmica espontanea, ou entdo torna-se o pensador dito Iucido de

uma revolugio impossivel, da qual se retira prazer pelo fato de ser impossivel”?!%.

Mas se os humanos ndo podem transcender a natureza e sdo parte do fluxo —

para o bem e para mal -, certamente podem destrui-la, pelos seus modos de vida,

216 Deleuze&Parnet, Didlogos, p. 172.
217 Ibidem, p. 155.
218 Deleuze&Parnet, Didlogos, p. 118.
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praticas antiecologicas que buscam esta mesma transcendéncia, agarrando-se no
progresso humano. Ao nome destas praticas antiecoldgicas e de destruicdo da-se o
nome de Antropoceno. Cabe a Geofilosofia a criagdo de novos conceitos e praticas,
para que emerjam novos modos de existéncia que afirmem, como diria Nietzsche,

a vida.

D&G, podemos concluir, desejam fazer ver (uma perspectiva) que os elementos,
humanos ou ndo humanos, sdo imanentes aos meios e se misturam reciprocamente
(como vimos na influéncia de Simondon e a teoria da individuagdo na virada
ecologica de D&G) na formagdo de individuos, espécies ¢ meio ambientes, uma
interagdo perpétua. Assim, o pensamento de ambos (a Geofilosofia e a Ecosofia)
sdo armas conceituais importantes no Antropoceno. Reconhecer nossa existéncia
enredada com nossos meios, simbiotica, para perceber que nossa existéncia esta
interrelacionada com o fluxo e as diversas dimensdes da natureza. O naturalismo
ecologico de D&G ¢ a afirmacdo de um destino comum compartilhado por todos os

modos de vida na Terra.

A professora em Harvard de literatura francesa, a americana Verena Conley,
(especializada em Hélene Cixious e Clarice Lispector) em seu livro Ecopolitics: the
environment in postestructuralist thought credita ao pensamento francés p6s-maio

de 68, o surgimento de uma consciéncia eco-politica no mundo?®"’

. O pensamento
vem a calhar com o que faldvamos ha pouco, com o entrelagamento da macro e
micropolitica, algo que frutificou apds maio de 68, nas lutas por todo o planeta.
Para ela, D&G “lideraram a produ¢@o de mudangas no modo em que pensamos o
mundo”, através de uma “consciéncia ecologica”??’. Ora, desde O Anti-Edipo, os
conceitos da dupla sdo, literalmente, todos de meio ambiente e geograficos. Mesmo
conceitos como Ritornelo sdo terrestres, uma vez que este constrdi um territorio em
torno de si ou Nomadologia, que esta sempre engajado com movimentos através de

ambientes espaciais. A filosofia de D&G emergiu geografica, espacial, imanente a

natureza, & Terra. Eis 0 movimento que D&G fizeram ao longo de sua colaboragéo

219 De certa forma, um desenvolvimento parecido com o que defendi no capitulo sobre a virada
ecoldgica (conceito ndo utilizado por Conley) no pensamento francés, porém, ampliando para
suas origens em Nietzsche, Bergson e Simondon. Conley fixa-se no que ela chama de pds-
estruturalismo pds-maio de 68. Ela trata especialmente de D&G, Baudrillard, Serres, Foucault e
Luc Ferry.

20p 1,
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e puderam finalmente dizer ao fim de suas vidas: criaram uma filosofia imanente,
uma Geofilosofia, Uma filosofia eco-logica, uma vez que jamais estd destacada

(transcendéncia) do solo, do mar, do deserto, do céu, do clima, do cosmos, da Terra.

Nossa proposta de ligar a Geofilosofia ao Antropoceno, nada mais é do que a
proposta de D&G ao longo de suas obras, especialmente Capitalismo e
esquizofrenia, onde os dois relacionaram a destruicdo do meio (mental, social e
ambiental) com o capitalismo. Como Braudel e sua geo-historia demonstraram, o
capitalismo sempre esteve ligado a movimentos no ambiente, especialmente de
destrui¢@o, e movimento espacial e mental de pessoas, para mais bem explora-las.
Dai a importancia da criacdo de conceitos geofilosoficos para constituir maquina
de guerra contra o capitalismo, contra o aniquilamento do meio ambiente, a extingdo

de todas as espécies.

Para D&G, a Natureza ¢ uma for¢ca em movimento, ou melhor, o movimento par
excellence, sempre gerindo gastos de energia, engendrando singularidades e
diferengas. O capitalismo, com planos econdOmicos transcendentes, impoe
violentamente uma forca de exploragdo a este movimento, qualificando tudo como
fontes de recursos a disposicdo. Tudo de um ponto de vista da modernidade
antropocéntrica, destacando-se do fluxo da natureza, impondo valores morais
niilistas, entendendo as mutagdes da natureza apenas como fonte de exploracdo. O

Antropoceno ¢ o auge desta modernidade antropocéntrica.

Terra. Para irmos em um crescendo em dire¢do ao conceito de Geofilosofia em
D&G, apds tratarmos dos conceitos de meio [milieu], plano de imanéncia e
Natureza, além de suas implicagdes eco-politicas, cabe agora sobrevoar o conceito
de Terra, para em seguida entrar em conceitos fundamentais (ou melhor,
ambientais) para o materialismo de ambos: a desterritorializacdo e a
reterritorializacdo, a partir do conceito de ferritorio. Todos conceitos vizinhos que

ocupam o plano de imanéncia.

A explicacdo mais direta que D&G dao para Terra esta na abertura do platd 4
geologia da moral, de Mil Platés: “[A] Terra — a Desterritorializada, a Glaciaria, a
Molécula gigante — era um corpo sem Orgdos. Esse corpo sem oOrgdos era

atravessado por matérias instaveis ndo formadas, fluxos em todos os sentidos,
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intensidades livres ou singularidades ndmades, particulas loucas ou transitdorias™?>!.

Ou, em O que ¢ a filosofia?, junto com seus conceitos vizinhos:

A terra’® ndo é um elemento entre outros, ela retine todos os elementos num
mesmo abraco, mas se serve de um ou de outro para desterritorializar o territorio.
Os movimentos de desterritorializagdo ndo sdo separaveis dos territorios que se
abrem sobre um alhures, e os processos de reterritorializagdo ndo sdo separaveis da
terra que restitui territérios. Sao dois componentes, o territorio ¢ a terra, com duas
zonas de indiscernibilidade, a desterritorializagdo (do territorio a terra) e a
reterritorializacdo (da terra ao territorio). N&o se pode dizer qual é primeiro.

D&G, O que é a filosofia?, p. 103.

O objetivo de D&G ao dizerem que a Terra ¢ um corpo sem 6rgaos € entende-la
como um plano de consisténcia virtual, onde estratos se impdem (em Geologia da
moral): estes estratos sdo como “juizos de Deus”, camadas que consistem em
“aprisionar intensidades ou fixar singularidades em sistemas de redundancia ou
ressonancia”. Mas a Terra ndo cessa “de se esquivar ao juizo, de fugir e de se
desestratificar, se descodificar, se desterritorializar”. A Terra consiste neste fluxo
entre formagdo de territorios e desterritorializacdo. Juntando todas estas pistas, a
Terra funciona como um meio formado de encontros e relagdes, fora dos territorios,
como uma reunido de todas as forcas (Nietzsche) que possibilitam agenciamentos

territoriais intensivos. A poténcia da criagdo do novo, em devir.

A estratificagdo, para D&G, ¢ um processo onde ocorre implantagdo de codigos
e territorios sobre corpos. Nao significa que estratos, codigos e territorios ndo sejam
necessarios. No minimo, para servirem como intervalos para experimentos
posteriores na formagdo de uma nova terra. Mas sendo cauteloso para nio
transformar esta estabilidade dos estratos em eterna, definitiva, imutavel e
identidade fixa. Se a estratificagdo ganha contornos de eterna, logo surge uma
moral, o juizo de Deus. Como Zaratustra diria, a Terra ¢ a afirmacéo (“o sentido da

terra”) da vida e ndo sua negacdo (“os desprezadores da vida”).

Territério. Nao se pode dizer qual vem primeiro, de acordo com D&G, como

vimos acima, mas a dindmica de forcas que forma a Terra ¢ composta por

21 D&G, Mil Platés, v. 1, p. 70.
222 John Protevi e Mark Bonta afirmam, em Deleuze and Geophilosophy, que n3o ha nenhuma
consisténcia no uso de Terra com maiuscula ou minuscula, p.80.
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desterritorializacao (“do territoério a terra”) e reterritorializacdo (“da terra ao
territorio”). O territorio € formado por sobrecodificagdes sob um regime de signos
e/ou um aparelho de Estado. Em Mil platés, um territorio aproxima-se do que os
autores chamarao de espago estriado, ou seja, um terreno que pode ser objetificado,
transformado em propriedade. Ndo ¢ nem mesmo necessario experimenta-lo para
classifica-lo, cerca-lo e vende-lo. Foi o que fizeram Portugal e Espanha no Tratado
de Tordesilhas (codificagdo), em 1494 (portanto, antes de Cabral ‘descobrir o
Brasil’), sob os auspicios da Igreja (sobrecodificagdo), que repartiu a América (ja
sobrecodificando...) entre os dois Estados. E também o que faz o Estado até hoje,
onde as florestas sdo ‘nacionalizadas’, territério da Unido (o que, no Brasil atual,
ironicamente, serve para proteger estas florestas do neoliberalismo, que quer
privatizar a exploracdo destas florestas, e do militarismo, que quer ‘salvar’ o Brasil
da ameaca estrangeira — ONGs - entregando estas mesmas florestas a empresas

privadas estrangeiras ou milhares de garimpeiros-milicianos).

[N]ao temos ainda um Territorio, que ndo é um meio, nem mesmo um meio a mais,
nem um ritmo ou passagem entre meios. O territorio ¢ de fato um ato, que afeta os
meios e os ritmos, que os “territorializa”. O territorio ¢ o produto de uma
territorializacdo dos meios e dos ritmos. (...) Precisamente, ha territorio a partir do
momento em que componentes de meios param de ser direcionais, quando eles
param de ser funcionais para devirem expressivos. Ha territorio a partir do
momento em que hi expressividade do ritmo. E a emergéncia de matérias de
expressao (qualidades) que vai definir o territorio. Tomemos um exemplo como o
da cor, dos passaros ou dos peixes: a cor € um estado de membrana, que remete ele
proprio a estados interiores hormonais; mas a cor permanece funcional e transitoria,
enquanto esta ligada a um tipo de agdo (sexualidade, agressividade, fuga). Ela
devém expressiva, ao contrario, quando adquire uma constancia temporal e um
alcance espacial que fazem dela uma marca territorial ou, melhor dizendo,
territorializante: uma assinatura.

D&G, Mil platés, v. 4, p. 127.

Territério € um conceito que Guattari tomou emprestado da geografia, e a
utilizava quase como um sinénimo de lugar, ainda nos anos 60, interessado que
estava em posicionamentos identitarios e criacdo de espacialidades fisicas ou
discursivas. Ja Deleuze (acima, o exemplo ¢ da dupla) busca na etologia o conceito
de comportamentos territoriais enquanto extensdo dos instintos, mas inverte o
sentido com o conceito de territorializagdo: ndés ndo somos territoriais por que

somos agressivos (instintos), mas Somos agressivos por que somos territoriais.
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Territorializagdo, ao contrario dos instintos, ¢ um agenciamento de forcas
exteriores. Que forcas? A resposta esta em Capitalismo e esquizofirenia, o conceito
de territério se amplia e torna-se um exame de dindmicas materiais em qualquer
escala. Assim, um espago seria uma confluéncia (de fluxos), tais como de desejo,
de violéncia ou financeiro. O conceito ganha for¢a nas andlises de D&G sobre o
capitalismo e seus fluxos financeiros, de commodities ¢ populagdes. Enfim, um
territorio ¢ exatamente o resultado de uma agdo sobre o meio, criando limites entre
o interior e o exterior. Poderemos ter agenciamentos de territorializagdo com fungéo
apenas de expressividade (como os exemplos acima), em conformidade com seu
meio, ou com fungdes de opressdo, transcendentais, de domina¢do do meio
ambiente. Quanto a expressividade de uma territorializacdo, ela esta na origem da
arte e da musica enquanto interagdes dos seres vivos: ndo como um impulso que
leva a uma ag¢do, mas estilos, ritornelos, a assinatura. Enfim, um territorio recebe
sua mais bela explicagdo na abertura do platd Acerca do ritornelo, quando uma
crianga, no escuro, por medo, comega a cantar. Territorio ¢ o que emerge através
das interagdes de fun¢des e marcas expressivas de se sentir em casa (refrdo, ou
ritornelo, ¢ um bloco de conteudo — no caso da crianga, bloco de musica - que serve
de principio de organizagdo de um territdrio. Ele estabelece uma ligagdo entre um
corpo e meios, ¢ este ‘sentir-se em casa’). Muitas vezes, D&G ndo oferecem
qualquer explanacdo sobre um determinado conceito (exemplo, Geofilosofia);
outras vezes, sdo poetas (exemplo, o ritornelo da criangca medrosa e o conceito de

territorio).

Desterritorializacdo. Linhas de fuga. Ja uma desterritorializagdo ocorre quando,
num agenciamento, as partes de meios que formam um territério, perdem sua
funcdo transcendente neste territério € se comunicam ou Se misturam em outros
agenciamentos (reterritorializacdo). Este conceito sera extremamente util para a
filosofia politica de D&G, uma vez que uma desterritorializacdo desencadeia

“efeitos maquinicos” em uma série de movimentos ¢ novos agenciamentos.

[E] preciso considerar os efeitos da desterritorializagdo, da desnatalizagdo, em tal
espécie e a tal momento. Cada vez que um agenciamento territorial ¢ tomado num
movimento que o desterritorializa (em condi¢des ditas naturais ou, ao contrario,
artificiais), diriamos que se desencadeia uma maquina. E essa a diferenga que
queriamos propor entre mdquina € agenciamento: uma maquina ¢ como um
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conjunto de pontas que se inserem no agenciamento em vias de desterritorializagao,
para tragar suas variagdes e mutagdes. Pois ndo ha efeitos mecanicos; os efeitos sao
sempre maquinicos, isto €, eles dependem de uma maquina diretamente conectada
com o agenciamento e liberada pela desterritorializagao.

D&G, Mil platés, v. 4, p. 154.

A desterritorializagdo pode ser vista como o ponto onde uma linha de fuga do
desejo se estabelece. As linhas de fuga sdo participantes dos agenciamentos. E, na
existéncia humana (D&G afirmam que os homens s3o animais territoriais), assim
como os agenciamentos territoriais sdo fundamentais, as linhas de fuga sdo
componentes primordiais, uma vez que os territorios sdo formados por meios
dindmicos, em constante mutacdo. Ou seja, ndo apenas o territorio, mas o seu fora,
devem ser objetos da cartografia geofilosofica. A propria nogdo de territorio pode
variar nos diversos regimes de signos. Para o Estado, um territério ¢ o conjunto de
terras a sua disposicdo. Para nomades, a terra é o solo, suporte de um territério

movel.

Toda desterritorializagdo de um agenciamento territorial ¢ um processo
complexo que se da através das linhas de fuga (constitutivas deste agenciamento) e
desemboca em uma reterritorializagdo, ou seja, forma novos agenciamentos. Nao
ha uma romantica fuga pela fuga ou um retorno ao velho territorio, mas
reterritorializagdes. As desterritorializacdes formam “um novo ‘jeito’ produzido
pelo cruzamento do semidtico e do material”**, ou, como D&G conceituam, dos
agenciamentos coletivos de enunciacgdo e os agenciamentos maquinicos de corpos.
Se o territorio ¢ um modo de se sentir em casa, a desterritorializagdo ¢ o processo
de sair de casa, a constru¢cio de novos habitos em uma nova casa
(reterritorializacdo). D&G sempre anulam possiveis interpretagdes romanticas
sobre este processo, como deixam claro no platd de conclusdo: um
desterritorializagdo pode ser mnegativa. Isso ocorre, por exemplo, quando
camponeses sdo forcados a abandonar o campo (a casa) e sdo reterritorializados

pelo trabalho, na cidade.

A D [fungdo de desterritorializagdo] pode ser recoberta por uma reterritorializagdo
que a compensa, com o que a linha de fuga permanece bloqueada; nesse sentido,

223 D&G, Mil platés, v. 4, p. 160.
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podemos dizer que a D ¢é negativa. Qualquer coisa pode fazer as vezes de
reterritorializacdo, isto é, ‘valer pelo’ territério perdido; com efeito, a
reterritorializagdo pode ser feita sobre um ser, sobre um objeto, sobre um livro,
sobre um aparelho ou sistema... Por exemplo, o aparelho de Estado ¢ erroneamente
dito territorial: na verdade ele opera uma D que, no entanto, ¢ imediatamente
recoberta por reterritorializagdes sobre a propriedade, o trabalho e o dinheiro (é
evidente que a propriedade da terra, publica ou privada, ndo ¢ territorial, mas
reterritorializante).

D&G, Mil Platés, v. 5, p. 238.

E 0 mesmo raciocinio que D&G fazem em relacio ao capitalismo (a partir da
geo-historia de Braudel), enquanto funcdo desterritorializante e reterritorializagdo
sob o trabalho, a propriedade e o dinheiro. Desterritorializagdo negativa ocorre
quando as linhas de fuga sdo imediatamente bloqueadas por reterritorializacoes
compensatorias e ocorre uma imposicdo de leis transcendentes tais como a
dignificagdo do trabalho, a sacralidade da propriedade e a valorizagdo do dinheiro
como fonte de riqueza. Junho de 2013 foi uma desterritorializacdo bifurcadora,
onde podia-se “tragar um plano de consisténcia” para a criacdo de “uma nova terra”
(desterritorializacdo positiva), mas pode-se também sofrer uma sobrecodificacdo do
pior dos perigos (desterritorializagdo negativa), um Estado fascista. Que

transformam as linhas de fuga em “linhas de destruicdo e morte”.

[A]s linhas de fuga ndo sdo apenas bloqueadas ou segmentarizadas, mas
convertem-se em linhas de destruigio e morte. E justamente ai que o negativo e o
positivo estdo em jogo no absoluto: a terra cinturada, englobada, sobrecodificada,
conjugada como objeto de uma organizagdo mortuaria e suicida que a rodeia por
toda parte, ou entdo a terra consolidada, conectada ao Cosmo, situada no Cosmo
segundo linhas de criagdo que a atravessam como outros tantos devires (as palavras
de Nietzsche: Que a terra devenha leve...).

D&G, Mil platés, pags. 240-241.

O exemplo de Junho de 2013 nos mostra a relevancia de uma cartografia no
mapeamento de forcas e modos de suas atualizagdes. Detectar como as linhas de
fuga podem ser obstruidas e reterritorializadas através de normas transcendentes,
capturadas e reterritorializadas pelo neoliberalismo da nova ordem da ‘gestdo de
si’. O capitalismo, mais uma vez e cada vez mais no Antropoceno (e ainda na
pandemia do virus corona), encontra linhas de destruicdo e morte na busca da

propria salvacdo (onde a ‘gestdo de si’ € na verdade o ‘cada um por si’).
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Plano de desenvolvimento. Nesta cartografia geofilosofica de D&G, como ja dito
no inicio do capitulo, o plano de imanéncia € conceito que ganha extrema relevancia
em O que ¢ a filosofia?. De acordo com o ultimo dos Mil platés, um plano é um
modo de conexdo, “o plano opera a seccdo em multiplicidades de dimensoes
variaveis”??*. O plano de imanéncia é onde estas conexdes entre multiplicidades
tornam-se possiveis (tanto no campo virtual quanto no intensivo). O plano de
imanéncia é, desta forma, um campo de experimentagdes para a construgdo de
relagdes horizontais, rizomaticas (contra as relagdes verticais impostas de cima para
baixo, hierarquizantes e transcendentes — estas formam o que D&G chamam de
plano de organizagdo). O plano de imanéncia exige uma ética da experimentacao,

enquanto o plano de organizacdo recorre a transcendéncia dos julgamentos morais.

E importante fixar esta diferenga entre plano de imanéncia e plano de
organizagdo, uma vez que apenas o primeiro € parte do processo geofilos6fico. Em
francés, plan recebe dois sentidos diversos: o primeiro (que é o de plano de
imanéncia) como um movimento de tracar um plano, um esbogo; esbocar um
desenho (da forma como as criangas de Deligny faziam). O segundo como uma
planta definida (plan de Paris; que combina com o modelo arborescente de D&G),
um produto acabado que apenas reproduz o atual e propriedades extensivas. O plano
de organizagdo, assim, ¢ um padrdo estabelecido ao qual tudo deve ser submetido,
como um julgamento (o juizo de Deus). E a forma da representagio que Deleuze
denuncia em Diferenca e repeti¢cdo: identidade, analogia, oposi¢do ¢ semelhanca.

Este plano de organizagao ¢ o responsavel pela subjetividade.

[O] plano, assim concebido ou assim feito, concerne de todo modo o
desenvolvimento das formas e a formag@o dos sujeitos. Uma estrutura oculta
necessaria as formas, um significante secreto necessario aos sujeitos. Sendo assim,
¢ forgoso que o proprio plano ndo seja dado. Ele s6 existe, com efeito, numa

dimensdo suplementar aquilo que ele da (n + 1). Nesse sentido, ¢ um plano
teleologico, um desenho, um principio mental. E um plano de transcendéncia.

D&G, Mil platés, v. 4, p. 57.

Neste plano, a subjetividade ¢ central, comanda os afectos. E ¢ dimensdo

suplementar em relacdo aos seus produtos, enquanto o plano de imanéncia ¢ raso,

224 D&G, Mil platés, v.5, p. 237.
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e possui apenas as dimensdes que as multiplicidades desenham nele (tornam
possiveis as conexdes no campo virtual). Esse plano de imanéncia funciona como
uma potencializacdo de possibilidades e promovendo conexdes entre corpos,
agenciamentos. Na teoria da complexidade, diriamos ser o movimento que
desencadeia uma singularidade ou processo de auto-organiza¢do. Ao contrario do
plano de organizacdo, que parte do dado e do atual, o plano de imanéncia dispde de
longitudes e latitudes, velocidades e lentiddo dos corpos intensivos, conforme a

licdo de Espinosa.

Aqui ndo ha mais absolutamente formas e desenvolvimento de formas; nem
sujeitos e formagdes de sujeitos. Nao ha nem estrutura nem génese. Ha apenas
relagdes de movimento e repouso, de velocidade e lentiddo entre elementos ndo
formados, a0 menos relativamente nao formados, moléculas e particulas de toda a
espécie. Ha somente hecceidades, afectos, individuagdes sem sujeito, que
constituem agenciamentos coletivos. Nada se desenvolve, mas coisas acontecem
com atraso ou adiantadas, e formam esse ou aquele agenciamento de acordo com
suas composicdes de velocidade. Nada se subjetiva, mas hecceidades formam-se
conforme as composi¢des de poténcias ou de afectos ndo subjetivados. A este
plano, que s6 conhece longitudes e latitudes, velocidades e hecceidades, damos o
nome de plano de consisténcia ou de composi¢do (por oposicdo ao plano de
organizagdo e de desenvolvimento). E necessariamente um plano de imanéncia e
de univocidade. Nos o chamamos, portanto, plano de Natureza, embora a natureza
ndo tenha nada a ver com isso, pois esse plano ndo faz diferenca alguma entre o
natural e o artificial. Por mais que cres¢a em dimensdes, ele jamais tem uma
dimensdo suplementar aquilo que se passa nele. Por isso mesmo ¢ natural e
imanente.

D&G, Mil platés, v. 4, pags. 57-58.

Um plano, para D&G (e aqui eles estdo falando de todo e qualquer espécie de
plano), é o “que d4 a ver aquilo que se vé, a ouvir aquilo que se ouve”??>. A tarefa
da Geofilosofia ¢ construir um plano de imanéncia, pois “atribuir importancia
demasiada a esses matizes [planos de organizacdo e desenvolvimento] impediria
que captassemos algo de mais importante”. Cartografar forcas e afectos para criar
novos conceitos que ocupardo este plano de imanéncia, de onde emergirdo “um

povo por vir” e “uma nova terra”.

225 D&G, Mil platés, v. 4, p. 56.
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Ha duas concepgdes bem opostas da palavra ‘plano’, ou da ideia de plano, mesmo
quando essas duas concep¢des se misturam e quando nods passamos
insensivelmente de uma para a outra. Chamamos plano teoldgico toda organizacéo
que vem de cima e diz respeito a uma transcendéncia, mesmo oculta: designio no
espirito de um deus, mas também evolugéo nas profundezas supostas da Natureza,
ou ainda organizac¢do de poder de uma sociedade. Tal plano pode ser estrutural ou
genético, e os dois ao mesmo tempo; ele se refere sempre a formas e a seus
desenvolvimentos, a sujeitos ¢ a suas formagdes. Desenvolvimento de formas e
formagio de sujeitos: é o carater essencial dessa primeira espécie de plano. E pois,
um plano de organizagdo e de desenvolvimento. Desde logo sera sempre,
independentemente do que se diga, um plano de transcendéncia que dirige tanto as
formas quanto os sujeitos, e permanece oculto, que nunca é dado, que deve ser
adivinhado, induzido, inferido a partir do que ele oferece. Ele dispde, de fato, de
uma dimensdo a mais, implicando sempre uma dimensdo suplementar as
dimensoes daquilo que é dado.

Ao contrario, um plano de imanéncia ndo dispde de uma dimenséo suplementar: o
processo de composi¢do deve ser captado por si mesmo, mediante aquilo que ele
da, naquilo que ele da. E um plano de composigdo, e ndo de organizagio nem de
desenvolvimento. (...) o plano sera percebido como aquilo que ele nos faz perceber,
passo a passo. Ndo vivemos, ndo pensamos, ndo escrevemos da mesma maneira
num e noutro plano.

Deleuze, Espinosa: filosofia prdtica, p. 133.

Involucio. Contra o desenvolvimento, D&G propdem o que chamam de involugdo,
“onde a forma nio para de ser dissolvida para liberar tempos e velocidades”*?®. E
dao dois exemplos, um do cinema e um da literatura. No cinema, Goddard e seus
planos fixos que dissolvem as formas para fazer ver (“o que da a ver aquilo que se
vé”’) “tdo somente minusculas variagdes de velocidade entre movimentos
compostos”. E na literatura, com Kleist e seu urso®?’ que consegue ver por tras das
aparéncias do esgrimista (que falseia golpes) a verdadeira ‘alma’ do movimento, “o
afecto ndo subjetivo: devir-urso de Kleist”. Involugéo (do latim in + volvere, voltar
para dentro) contra o plano de desenvolvimento, ou os planos estruturais de
desenvolvimento evolutivo com suas organizagdes hierarquizadas e principios
mentais transcendentes. Os Involuntdrios da Patria sdo seres ‘involuidos’, aqueles
que desertam: “Nunca ninguém os representou, aqueles que se sentem indigenas.
S6 ndés mesmos podemos nos representar, ou talvez, s6 nés podemos dizer que

representamos a terra — esta terra. Nao a ‘nossa terra’, mas a terra de onde somos,

de quem somos. Somos os Involuntarios da Patria. Porque outra é a nossa vontade.

226 D&G, Mil platés, v. 4, p. 58.
227 p&G ni3o informam, mas o conto citado é Sobre o teatro de marionetes.



122

Involuntarios de todas as Patrias, desertai-vos!”??%. Involugdo (voltar a terra, de

quem somos) para ndo dobrar-se diante do colonizador.

Planos de organizacdo ou de imanéncia, D&G ndo cessam de lembrar que
passamos de um ao outro todo o tempo. O plano de desenvolvimento nos faz ver
aquilo o que os autores chamam de estratificacdo. As formas e os sujeitos, os quais
falavamos acima, sdo estratos, assim como suas funcdes sido relacdes entre estratos.
O plano de imanéncia ¢ aquele de desterritorializagdo, “que implica uma

desestratificacio de toda a Natureza”?%.

Mas este plano ndo preexiste as
desterritorializagdes, ¢ o tracejar das linhas de fuga e o movimento dos devires que
o compdem (dai sua imanéncia). Os planos de transcendéncia procuram neutralizar
as linhas de fuga para barrar as desterritorializagdes, reconstituindo formas e

sujeitos estratificados.

Inversamente, o plano de consisténcia ndo para de se extrair do plano de
organizagdo, de levar particulas a fugirem para fora dos estratos, de embaralhar as
formas a golpe de velocidade ou lentiddo, de quebrar as fun¢des a forca de
agenciamentos, de microagenciamentos. Mas, ainda aqui, quanta prudéncia é
necessaria para que o plano de consisténcia ndo devenha um puro plano de
aboli¢do, ou de morte. Para que a involugdo ndo se transforme em regressdo ao
indiferenciado. Ndo serd preciso guardar um minimo de estrato, um minimo de
formas e de fung¢des, um minimo de sujeito para dele extrair materiais, afectos,
agenciamentos?

D&G, Mil platés, v. 4, p. 63.

Para ndo virar farrapo, um minimo de estrato para dele extrair involugdes. Ao
contrario da reterritorializagdo capitalista que a tudo quer extrair. Extracdo de
corpos, humanos e todas as espécies, das florestas, do solo, do subsolo, do mar, dos
rios, todos os biomas, €, no Antropoceno, até do ar, uma vez que s6 viveremos com
mascaras especiais, seja por poluicdo ou virus. Nao estd longe o dia que
precisaremos de escafandros para andar nas ruas... Extra¢do privada para barrar
fluxos de desestratificagdes coletivas. Assim, a Geofilosofia passa a ser uma ética
da prudéncia dos afectos resistindo ao “puro plano de aboli¢do, ou de morte”. O que

¢ o Antropoceno se ndo uma abolicao absoluta das linhas de fuga e um plano de

228 \/iveiros de Castro, Os Involuntdrios da Pdtria.
222 D&G, Mil platés, v. 4, p. 63.
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morte? O virus corona ja mostrou que a humanidade nada aprendeu na pandemia:
a economia ¢ maior que a vida, o trabalho ¢ cada vez mais a esséncia do homem (se
ndo trabalha, ndo ¢ humano), o poder de consumo define e separa as pessoas, a
acumulagdo de bens (nem que sejam comestiveis) torna-se maior que nunca. Os
ricos ficam mais ricos, no sentido que aumentam suas distancias sociais (mesmo
que diminuindo volumes de riqueza), ¢ os pobres ¢ desassistidos (todos aqueles que
ndo trabalham) morrem. O Antropoceno ¢ uma necropolitica por definicdo.
Extingdo das espécies e inviabilizagdo (por degradacdo) de todos os meios que

proporcionam a vida.

Plano de organizacio e plano de imanéncia. Este fazer ver do plano de
organizagdo faz parte do processo geo-historico do Estado. Arun Saldanha, no seu
livro Space after Deleuze, traz uma interessante analise do agenciamento do Estado
com o fazer ver o espago construido através da geometria de Euclides, um

matematico platonico:

Euclides, o primeiro tedrico formal do espaco, (...) [no] seu trabalho ¢ onde o plano
de organizacdo ¢ mais suscintamente e¢ efetivamente fundamentado. Euclides
fornece o subsolo de organizagdo para grandes populagdes humanas. E impossivel
pensar em sociedades estatais sem engenharia e geometria. Prédios, estradas e
pontes, canais, planejamento e exames topograficos, dominio, navegacao,
sensoriamento remoto, € colonizacdo sdo quintessencialmente empreendimentos
Euclidianos antes mesmo de serem problemas de materiais. Euclides obteve um
grau de sistematicidade formal sem precedentes, mas, deste modo, nos deu a mais
sofisticada representacdo do que ¢ um plano de organizacdo que o Estado requer
para a segmentaridade da terra. Mais ainda, vimos que (...) o método axiomatico
que Euclides inventou ¢ central para o funcionamento do capital. Equivaléncia
geral e quantificacGes abstratas iriam, muitos séculos depois, alimentar o
mecanismo do dinheiro capitalista ¢ segmentaridades. (...) O espago euclidiano ¢
estriado em contraste com a flexibilidade e proliferacdo de espagos n-dimensionais
da geometria de Riemann. Cidades desde a Antiga Grécia ¢ Roma até a Paris do
século XIX, Manhattan do século XX e Shanghai do século XXI sdo construidas
para prevenir a incontrolavel irrup¢ao de espagos lisos.

Arun Saldanha, Space after Deleuze, p. 147.

Em 2017 encontrei-me no Rio Tapajos com dois pesquisadores junto aos
Munduruku (indigenas que habitam a margem direita do Tapajos), o matematico
francés Pierre Pica (que frequenta os Munduruku desde os anos 70), aluno de Noam
Chomsky, e o cientista politico Mauricio Torres (morador da regido desde os anos

90), maior especialista quando o assunto ¢ aquela area e conflitos territoriais
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amazonicos. Pica pesquisava a no¢ao de niimeros entre os Munduruku e, Mauricio,
a importancia deste mesmo estudo para a realizagdo do protocolo de consulta da
Convengdo 169 da Organizagdo Internacional do Trabalho®* (esta Convengdo
determina que o Estado deve consultar indigenas e comunidades tradicionais antes
de tomar decisdes que os afetem). Desde este encontro, ao aprender sobre a
geometria Munduruku, ficou mais claro para mim o que é o fazer ver da
Geofilosofia: confrontar planos de organizagao e desenvolvimento, transcendentes,
com planos de imanéncia, uma vez que aqueles fazem ver, através, por exemplo, da
geometria euclidiana, a importancia das sociedades de Estado para organizar e

desenvolver a vida humana. Geometrias autoctones sdo imanentes ao meio.

Arqueologos e historiadores acreditam que os numeros surgiram com O
Holoceno, cerca de 10 mil anos atrds. A pratica teria aparecido com a agricultura e
anecessidade do comércio, para controle de mercadorias. Saldanha, acima, explica
que a geometria euclidiana (cerca de 300 A.C.) aparece junto a necessidade do
Estado de organizar grandes popula¢des humanas, mas as primeiras nogdes de
geometria surgiram cerca de 3 mil anos atras, para satisfazer algumas necessidades
basicas em construgdes e agricultura. Mas como se da o fazer ver de uma sociedade

contra o Estado?

Os Munduruku possuem até o nimero 4 e utilizam os dedos para contar. De
cinco em diante, a mao cheia representa a quantidade. Se Geo-metria significa a
medida da terra, os Munduruku possuem medidas imanentes. E comum
perguntarem as familias indigenas de povos que ndo possuem niimeros maiores do
que 3, 4, como eles contam seus filhos ou parentes. A resposta, sempre desconfiada
(eles tém motivos centenarios para esta desconfianga), ¢ que os filhos sdo da
comunidade, sdo muitos, sempre. Por qué alguém precisa contar o nimero de
filhos? Por qué esses brancos querem saber isso? (O programa Bolsa Familia, no

entanto, vem mudando o tipo de resposta diante da burocracia do Estado e Bancos).

Geometria € o estudo das relagdes no espago. O filésofo matematico Pitagoras
ja havia observado que os nimeros possuem caracteristicas espaciais. Ou seja, 0s
nameros agenciam-se com perfeicdo ao plano da organizagdo. E como isto se da

para os Munduruku? Estes indigenas da arvore linguistica Tupi ndo veem de forma

230 http://www.planalto.gov.br/ccivil 03/ ato2004-2006/2004/decreto/d5051.htm
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linear, como os descendentes de Euclides. Mas de modo perspectivo, explica Pica:
se estamos a cem metros de uma arvore e a mais cem de uma segunda arvore, a
segunda serd mais proxima — ou aproximada (€ o que se apresenta a nossa visao e

nossos afectos). Em O Anti-Edipo®!

, D&G tratam da variagdo de perspectivas de
acordo com distancias e pontos de vista através de Proust em Em busca do tempo
perdido. Quando o narrador mal consegue distinguir o rosto de Albertine de outras
meninas, mas a medida que vai se aproximando dela, transformacdes intensivas
ocorrem com as mudangas de plano. A geometria Munduruku ¢ perspectiva, de
transformacdes intensivas e local, enquanto a Euclidiana ¢ da organizagdo
extensiva. Se hd uma arvore a cem metros para a esquerda e outra na mesma
distdncia a direita (segundo a geometria Euclidiana), os Munduruku jamais
considerariam estas distdncias como iguais, afinal, as dificuldades e os problemas
nos caminhos serdo diferentes, portanto, uma distancia imanente se faz no percurso.
Até mesmo o caminho para a mesma arvore, jamais tera distancia perene, pois as
dificuldades serdo sempre diversas. Os Munduruku entenderam o rio heraclitico

muito melhor do que Socrates, Platdo e toda a filosofia ocidental. E Proust talvez

tenha conhecido a Mundurukania para escrever sobre transformagdes intensivas.

Além disso, em vez de possuirem a mania de tudo organizar e controlar com
nameros fixos, os Munduruku veem de forma mais aproximativa e através de
proporgdes: todos os niimeros possuem o sufixo ayu, ou seja, eles ndo falam dois,

mas aproximadamente dois®>’.

Pica acredita que eles ndo precisam enumerar
quantos frutos possui uma arvore para descobrir qual estd mais carregada, entre
duas arvores frutiferas com um niimero parecido de frutas. Ou seja, para Pica, os
indigenas fazem avaliacdes muito mais rapidas porque ndo precisam controlar e
organizar planos (transcendentes) mentais. Em termos de geometrias, a dos

Munduruku varia mais, € perspectivista. Nao possui pontos fixos como a euclidiana

B1pRG, 0 Anti-Edipo, 1.3, p. 95. A sintese conectiva de produgdo. Na minha Dissertacdo de
Mestrado, O perspectivismo em Deleuze, o mesmo argumento foi usado para mostrar, através de
Proust, a variacdo de perspectivas de acordo com as distancias e pontos de vista: “Ou, como o
beijo de Albertine (personagem central de Em busca do tempo perdido de Marcel Proust), citado
por Deleuze e Guattari em O Anti-Edipo, quando o narrador mal consegue distinguir o rosto de
Albertine de outras meninas, mas a medida que vai se aproximando dela, transformagdes
intensivas ocorrem com as mudangas de plano”. Um produtivo encontro entre Geofilosofia e
perspectivismo, distancias e pontos de vista.

232 pjerre Pica & Alain Lecomte, Theoretical implications of the study of numbers and numerals in
Mundurucu, In: Philosophical Psychology, vol. 21, 2008, p. 510.
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(neste aspecto, se parece mais com a riemanniana). Pica afirma que, a respeito do
tema, o sistema de nimeros Munduruku, em suas relacdes com o espago, ¢ mais
complexo que o euclidiano. Além disso, sempre deixam uma abertura para as
variagdes, com seus numeros aproximados. Pica, mesmo visitando os Munduruku
anualmente, ha mais de quarenta anos, estuda neste momento, sem uma conclusio,
se existem aproximagdes diferentes em relagdo aos numeros. Ele pesquisa, por

exemplo, as aproximagdes coletivas, diferentes das individuais.

“O sujeito e o objeto oferecem uma ma aproximacgao do pensamento. Pensar ndo
¢ nem um fio estendido entre um sujeito ¢ um objeto, nem uma revolugdo de um
em torno do outro. Pensar se faz antes na relagcdo entre o territorio e a terra”. Assim
D&G abrem o capitulo Geofilosofia de O que é a filosofia??*3. Nao é o plano de
organizagdo do sujeito, mas o plano de imanéncia na relagdo com a terra. Pica
observa que a gramatica Munduruku (como discipulo de Chomsky, Pica estuda
fortemente a relacdo da matematica com a linguagem) “parece ndo identificar
objetos no sentido de uma relagéo de filiagdo, mas no sentido de uma relagdo parte-
todo”?**. Em termos deleuzo-guattarianos, relagdes hierarquicas e relagdes
rizomaticas. A geometria, a relagdo com o espago, o fazer ver Munduruku ¢é
ecologico, no sentido de ndo separar humanos e natureza. O mesmo se dard com as
Terras Pretas de Indio (a qual veremos ao fim deste trabalho), produto da imanéncia
autdctone, onde uma vida ecoldgica se faz no entrelagamento entre solo, floresta e

indigenas.

Finalmente, os numerais possuem relacdes imanentes com o que estd sendo
contado, assim, ndo ¢ um numero transcendente, exato e perfeito, pois é preciso ver,
sentir aquela coisa para quantifica-la. “Por exemplo, unidades sdo diferenciadas
com a sua forma, em termos de objetos compridos semelhantes ao brago [ba] (como
em ako-ba, uma banana), objetos redondos semelhantes a semente (como em kasop-
ta, uma estrela) ou objetos em grupo (como em ako-dot, um cacho de banana), entre
muitos outros”?*® (na lingua japonesa os niimeros também sdo empregados de

acordo com o objeto que se conta; também usam-se sufixos diferentes de acordo

233p 103.

234 pierre Pica & Alain Lecomte, Theoretical implications of the study of numbers and numerals in
Mundurucu, p. 515.

235 Mauricio Torres, Jairo Saw Munduruku & Pierre Pica, Ocekadi, p. 313.
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com a forma do objeto). O sistema de nimeros Munduruku, assim como sua
geometria, pode parecer bastante simples, para um ocidental. Porém, revela-se
complexa na sua relacdo com seu meio. Em vez de uma geometria euclidiana
universal em seu plano de organizacdo, uma geometria local e imanente (e anexata,

como veremos adiante).

Os colonizadores, com seu fazer ver Unico e universal, querem impor uma
hidrelétrica em meio ao rio que ¢ fluxo de vida para os amerindios, em nome da
organizagdo e do desenvolvimento de uma sociedade que massacrou os indigenas
por séculos. E, para isso, desacreditam a geometria intuitiva ¢ 0s nimeros anexatos
dos Munduruku, com seus niimeros racionais e geometria exata, perfeita e
transcendente. Assim, colonizadores distanciam-se do apregoado na Convengdo
169 da OIT, onde uma consulta aos povos afetados deve ser livre, prévia e
informada (CLPI). Os colonizadores atropelam os indigenas desautorizando-os
como seres menores, sem raciocinio e razao, sem numeros, sem geometria, sem a
medida do desenvolvimento. A 16gica dos colonizadores €: se nem mesmo niimeros
eles conhecem, como podem decidir sobre seu proprio futuro, quanto mais o da
‘patria’? E imediatamente vestem-se de representantes dos indigenas, tomando as

‘melhores’ decisdes em nome do progresso de todos.

Ha uma longa tradicdo de colonizadores ao desprezarem modos diferentes de
pensamento. Em um famoso relato do francés Jean de Léry, missionario protestante,
no seu livro Historia de uma viagem feita na terra do Brasil, viagem a Franca
Antartica (atual Rio de Janeiro), em 1567, este afirma que os Tupinambads (assim
como os Munduruku, ambos do tronco linguistico Tupi) contavam apenas até cinco,
sendo o numero cinco simbolizado pela mao e, quando tinham de falar de
quantidades maiores, apontavam para as maos de outros indigenas ou para os
cabelos. John Locke, em varias de suas cartas, se apoia neste relato para provar que
as ideias ndo sdo inatas (em seu empirismo) e que ha uma nogdo de progresso da
mente em direcdo ao conhecimento ¢ a razdo. No Ensaio sobre o entendimento
humano, em 11.xvi.6, Sobre os numeros, afirma que os Tououpinambos (assim ele

os tratou) so6 contavam até cinco porque a vida simples deles ndo necessitava de
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outros numeros, uma vez que “ndo estavam familiarizados com o comércio ou a

matematica”?°.

Anexato. Ciéncia Régia x ciéncia nomade. D&G buscam, em Mil platos, um
conceito de Husserl (mas que afirmam terem retirado de Michel Serres — La
naissance de la physique) que serve para combater o platonismo (de Euclides) do
mundo das formas: o anexato. Em vez das ideias perfeitas, das formas exatas e dos
angulos precisos, os numeros aproximativos (tal e qual os Munduruku) e a

geometria anexata. Logo na introdugdo, escrevem: “sdo absolutamente necessarias
95237

(13

expressdes anexatas para designar algo exatamente A anexatiddo ¢ “a
passagem exata daquilo que se faz”, por subverter modelos e esbocar mapas (neste
primeiro platd, D&G tratam mapa como um sindnimo de rizoma, por suas multiplas
entradas, ao contrario de um decalque, uma simples reproducdo de um modelo,
sistema hierarquico do tipo arborescente). A vida passa anexata, ou seja, ela passa
exatamente anexata, ela nao ¢ exata de acordo com a medida de um modelo. Os
Munduruku, conta Pica, ndo possuem conceitos tais como um quadrado ou circulos
perfeitos, mas conceitos intuitivos como waketkut, ‘arredondado’. Eles também nédo
possuem unidades exatas de medida de espago e tempo, como metros, quildmetros,
segundos, minutos, quilos, etc. Enquanto isso, os informes do Estado para a CPLI

sdo todos com medidas aritméticas e geométricas exatas, modelos precisos, que por

serem perfeitos (e modelos) ndo fluem como o Rio Tapajos.

D&G chamam a esta modelagem perfeita de Ciéncia Régia, do Estado. Em
contraponto a ciéncia ndmade, anexata: “Estamos diante de duas concepgdes da
ciéncia, formalmente diferentes; e, ontologicamente, diante de um s6 ¢ mesmo
campo de interagdo onde uma ciéncia régia ndo para de apropriar-se dos contetdos
de uma ciéncia ndmade ou vaga, e onde uma ciéncia ndmade ndo para de fazer fugir
os contetidos da ciéncia régia®**®. D&G buscam no neoplatonico Proclo uma
primeira aparicdo desta divisdo: Proclo, em um livro sobre o pensamento de
Euclides?*’, afirma que a geometria grega esté atravessada pela oposicio entre dois

polos, o teoremdtico e o problemdtico. A Ciéncia Régia tem em Euclides um grande

26 John Locke, An essay concerning human understanding, p. 122.
237 D&G, Mil platés, v.1, p.42.

28 D&G, Mil platés, v.5, p. 35.

239 Comentdrios sobre o primeiro livro dos Elementos de Euclides.
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pensador teorematico (D&G usam, milénios depois, axiomdtico). A ciéncia ndbmade
¢ representada pela corrente problematica (eles usam também intuicionista). Muito
tempo depois, encontramos batalha semelhante entre o Estado e seus megaprojetos
ideais (vide Belo Monte, que, na pratica, ndo soluciona nada, apenas distribui novos
problemas) contra os Munduruku, cujo modo de vida é a propria mdquina de

guerra: “os problemata sio a propria maquina de guerra”?.

[A] protogeometria [que se dirigiria a esséncias morfologicas nomades] seria ela
mesma vaga, no sentido de vagabunda: nem inexata como as coisas sensiveis, nem
exata como as esséncias ideais, porém anexata e contudo rigorosa. O circulo é uma
esséncia fixa ideal, organica, mas o redondo é uma esséncia vaga e fluente que se
distingue a0 mesmo tempo do circulo e das coisas arredondadas (um vaso, uma
roda, o sol..). Uma figura teorematica é uma esséncia fixa, mas suas
transformacodes, deformacdes, ablagdes ou aumentos, todas suas variagdes, formam
figuras problemadticas vagas e contudo rigorosas, em forma de ‘lentilha’®*!, de
‘umbela’ ou de ‘saleiro’. Dir-se-ia que as esséncias vagas extraem das coisas uma
determinagdo que ¢ mais que a coisidade, € a da corporeidade, e que talvez até
implique um espirito de corpo.

D&G, Mil platés, v.5, p. 35.

Os Munduruku, estes anexatos, ao protegerem do Estado e das corporagdes a
terra que os protege, abstraem das coisas uma corporeidade, seu meio associado, e
que talvez até faz ver “um espirito de corpo”. Ha uma frase em Rizoma que define
bem o combate entre as multiplicidades do plano de imanéncia Munduruku e a
estrutura do plano de organiza¢do dos colonizadores: “Toda vez que uma
multiplicidade se encontra presa numa estrutura, seu crescimento ¢ compensado por
uma reducdo das leis de combinacdo”?*?. Os Munduruku, assim como todos os
povos atingidos por Belo Monte, ndo desejam a reducdo das suas leis de
combinagdo (aniquilamento) em troca do crescimento (destrui¢ao da floresta) dos
colonizadores. Enquanto um plano de imanéncia ndo existe fora de suas expressoes
anexatas, o plano de desenvolvimento avalia... avalia a perfeicdo e ¢ esta a forma
que ele transcende, criando uma representagdo separada, uma lei. Assim,

geofilosoficamente, o plano de imanéncia ¢ um enredamento de expressoes locais,

240 D& G, Mil platés, v.5, p. 27.

241 Lembremo-nos do ta, a unidade Munduruku em forma de semente, uma figura problematica
e vaga.

22 D&G, Mil platés, v. 1, p. 21.
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enquanto, em um plano de organizagdo, planos e estruturas podem ser replicados,
como uma hidrelétrica que barra o fluxo do rio. “[N]ao ha revolugdo enquanto se
permanece na geometria de Euclides: € preciso chegar a uma geometria da razao
suficiente, geometria diferencial do tipo riemanniano, que tende a engendrar o
descontinuo a partir do continuo ou a fundar as solu¢des nas condi¢des dos

problemas™?*. Se chega a revolugio (local) com a geometria Munduruku.

A geometria Munduruku (anexata, ndmade) ndo se faz com coordenadas fixas e
transcendentes (espacos estriados, conforme D&G), mas com qualidades vividas,
paisagens (o que faz ver) reveladas por sensagdes. SAo espagos que se movem e se

transformam de acordo com passagens de corpos.

Os problemas Munduruku se ddo na relagdo entre terra e territorio com criagdo
de conceitos anexatos e rigorosos. Ja o plano de organizagdo do Estado e suas
corporacdes existe como atualizacdo de uma axiomatica, como a lei, o juizo de
Deus, uma transcendéncia que sobre-vive (como o mundo das ideias, sobre a vida)
destacando-se eternamente da vida. Nos estratos, o plano de desenvolvimento faz
ver uma realidade através de uma estrutura (o plan francés) pré-determinada, que
organiza a vida previamente. As hidrelétricas da Amazonia, por exemplo: elas
necessitam existir porque precisam ser construidas. “Nao vivemos, ndo pensamos,
ndo escrevemos da mesma maneira num e noutro plano”. Nao se faz ver da mesma
maneira. J4 um plano de imanéncia é um campo de potencialidades que se auto-
organiza durante o processo de agenciamentos. Dito de outra forma, o plano de
imanéncia é o campo virtual dos agenciamentos. Ou o Deus de Espinosa: processo
de composicdo em si, que se expressa através do que se da e no que se da. O juizo

de Deus (plano de transcendéncia) e o Deus de Espinosa, nao sdo o mesmo Deus.

Cartografia. Se Nietzsche ¢ o criador da Geofilosofia (de acordo com O que é a
filosofia?), Espinosa ¢ aquele que cria as ferramentas cartograficas geofilosoficas.
Enquanto o plano de transcendéncia molda uma realidade de acordo com planos
pré-determinados, um plano de imanéncia a faz emergir com suas expressoes em

fluxo. Espinosa cartografa enquanto produz o caminho, vagabundeando.

243 Deleuze, Diferenca e repeti¢do, p. 157.



131

Espinosa produziu boa parte de suas obras a partir da geometria mais tradicional
(euclidiana), mas libertando o pensamento com linhas de fuga para uma outra
geometria ndo transcendente. “Se elas sdo geométricas [as nog¢des comuns da
Etica], ¢ no sentido de uma geometria natural, real, que relaciona seres reais, fisicos,

existentes”?**

, um Espinosa Munduruku. A Natureza, em Espinosa (um novo
naturalismo) ¢ a afirmagdo de uma substancia inica, um plano comum de imanéncia
onde estdo todos os corpos ¢ as almas. “Esse plano de imanéncia ou de consisténcia
ndo ¢ um plano no sentido de designio no espirito, projeto, programa, ¢ um plano
no sentido geométrico, se¢do, intersecdo, diagrama. Entdo, estar no meio de
Espinosa ¢ estar nesse plano modal, ou melhor, instalar-se nesse plano; o que
implica um modo de vida, uma maneira de viver”. Proclo, relembremos, ja nos
mostrara o intenso combate grego que ocorreu entre uma geometria “teorematica”
e uma outra “problematica”, o mesmo combate que conhecemos na filosofia entre
pré-Socraticos (e ndo era a geometria, entdo, parte da filosofia, como Tales, por
exemplo, nos mostrou?). Espinosa entra neste combate, dois milénios depois, para
reaproximar uma geometria natural de uma filosofia pratica. Assim, constréi mapas

neste plano comum de imanéncia que implicam novos modos de vida. De certa

forma, a tarefa que D&G problematizam através da Geofilosofia.

A cartografia de Espinosa, assim como os estoicos, ¢ a dos corpos. E estes corpos
sdo formados por uma infinidade de particulas e definidos pelas relacdes de repouso
e movimento, de velocidades e de lentiddes entre estas particulas (a individualidade
de um corpo). Mas estes corpos se afetam e o poder de afetar e serem afetados
também constituem a singularidade dos corpos. Definir corpos por relagdes e
poténcias ¢ muito diferente de defini-los por formas ou fun¢des pré-estabelecidas
(platonicos). As formas sdo derivadas das relagdes. A vida ndo ¢ uma forma, mas
relagdes complexas. A ecologia de Espinosa, como ja vimos ao tratarmos do
conceito de plano de imanéncia, se faz através de composicdo de velocidades e de
lentidoes num plano da Natureza. “[U]ma questdo de... maneira de viver: ¢ pela
velocidade e lentiddo que a gente desliza entre as coisas, que a gente se conjuga
com outra coisa: a gente nunca comega, nunca se recomega tudo novamente, a gente

desliza por entre, se introduz no meio, abraga-se ou se impde ritmos”?**. Na filosofia

244 Deleuze, Espinosa: filosofia prdtica, p. 120.
25 Deleuze, Espinosa: Filosofia prdtica, p. 128.
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espinosista, assim como na de D&G, um meio € um bloco espaco-temporal fluxo
de relagdes. E na geografia destes, estas coordenadas de velocidade e lentiddo sdo

a longitude.

Ja a latitude dos corpos e dos pensamentos ¢ o poder de afetar e ser afetado.
Assim, ndo definem-se corpos como sujeitos ou por sua forma, mas pelos afectos
que se ¢ capaz. E, se ndo sabemos o que pode um corpo, eis que uma cartografia
virtual e intensiva emerge: um processo de atualizagdo espago-temporal intensivo
de diferencas virtuais. Desta maneira, mapear o virtual ¢ tarefa da Geofilosofia para
saber o que pode um corpo, suas relagdes. Mapear o plano de imanéncia, as
capacidades dos corpos, suas potencialidades. “Eis por que Espinosa lanca
verdadeiros gritos: ndo sabeis do que sois capazes, no bom como no mau, ndo sabeis
antecipadamente o que pode um corpo ou uma alma, num encontro, num

agenciamento, numa combinagdo?*°,

Rizoma. A Geofilosofia deve desenhar latitudes e longitudes, esbocar o virtual e
as capacidades dos corpos e “cartografar, mesmo que sejam regides ainda por
vir?*7. A Geofilosofia, de certa forma, ¢ a pergunta deleuzo-espinosista “o que
pode um corpo?”. Para responder, uma vez que ndo sabemos que relagdes um corpo
ira construir, tracam-se mapas. No plato de introducao de Mil Platos, D&G afirmam
que um mapa ¢ rizomatico, por suas multiplas entradas e conexdes e
heterogeneidade. Qualquer ponto de um rizoma pode ser conectado a qualquer
outro. Diferentemente da arvore (modelo arborescente), que possui apenas pontos

fixos, uma ordem pré-estabelecida.

Diferente ¢ o rizoma, mapa e ndo decalque. Fazer o mapa, ndo o decalque. A
orquidea nao reproduz o decalque da vespa, ela compde um mapa com a vespa no
seio de um rizoma. Se o mapa se opde ao decalque ¢ por estar inteiramente voltado
para uma experimentacdo ancorada no real. O mapa ndo reproduz um inconsciente
fechado sobre ele mesmo, ele o constroi. Ele contribui para a conexdo dos campos,
para o desbloqueio dos corpos sem orgdos, para sua abertura maxima sobre um
plano de consisténcia. Ele faz parte do rizoma. O mapa ¢é aberto, ¢ conectavel em
todas as suas dimensdes, desmontavel, reversivel, suscetivel de receber
modificagdes constantemente. Ele pode ser rasgado, revertido, adaptar-se a
montagens de qualquer natureza, ser preparado por um individuo, um grupo,
uma formagdo social. Pode-se desenha-lo numa parede, concebé-lo como

26 Deleuze, Espinosa: filosofia prdtica, p. 130.
247 D&G, Mil platés, v. 1, p. 19.
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obra de arte, construi-lo como uma agdo politica ou como uma meditagao.
(...) Um mapa tem multiplas entradas contrariamente ao decalque que volta
sempre ‘ao mesmo’. Um mapa € uma questao de performance, enquanto que
o decalque remete sempre a uma presumida ‘competéncia’.

D&G, Mil platés, v. 1, p. 30.

O decalque, ainda segundo D&G, apenas injeta redundéancia nas coisas € por isso
¢ perigoso. O decalque é o modo de reprodugdo do plano de organizagdo, enquanto
o rizoma (ou o mapa) ¢ o modo de produc¢do do plano de imanéncia. E se a arvore
¢ aimagem do decalque (por suas estruturas fixas e hierarquicas), D&G apresentam
uma proto-Geofilosofia em Mil platos (sem trazer ainda o conceito, que viria no
ultimo livro deles), ao relacionar o modo de pensar ocidental a uma geografia

arborescente ou, mais diretamente, ao desmatamento:

E curioso como a arvore dominou a realidade ocidental e todo o pensamento
ocidental, da botinica a biologia, a anatomia, mas também a gnosiologia, a
teologia, a ontologia, toda a filosofia: o fundamento-raiz, Grund, roots e
fundations. O ocidente tem uma relagdo privilegiada com a floresta e com o
desmatamento; os campos conquistados no lugar da floresta sdo povoados de
plantas de grdos, objeto de uma cultura de linhagens, incidindo sobre a espécie e
de tipo arborescente; a criagdo, por sua vez, desenvolvida em regime de alqueire,
seleciona as linhagens que formam uma arborescéncia animal. (...) Haudricourt
[botanico, antropodlogo e linguista francés] vé ai uma razdo da oposigdo entre as
morais ou filosofias da transcendéncia, caras ao Ocidente, aquelas da imanéncia no
Oriente: o Deus que semeia e que ceifa, por oposicdo ao Deus que pica e desenterra
(picar contra semear). Transcendéncia, doenca propriamente europeia.

D&G, Mil platés, v. 1, p. 39.

Adiante, D&G dirdo que, na América, no “mapa americano”, o oeste ¢
rizomatico, com “indios sem ascendéncia” e “onde até as arvores fazem rizoma”.
Nao existem dualismos, as arvores podem fazer rizoma assim com o0s rizomas
podem se tornar arborescentes: “pluralismo=monismo”, o inimigo ¢ o dualismo, é
preciso estar sempre em movimento. “[O] rizoma se refere a um mapa que deve ser
produzido, construido, sempre desmontavel, conectavel, reversivel, modificavel,
com multiplas entradas e saidas, com suas linhas de fuga”®*®. A cartografia

geofilosofica se faz com mapas acentrados e pelo meio, com multiplas entradas e

28 D&G, Mil platés, v. 1, p. 43.
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saidas, sempre em devir, transversal no modo que conjuga latitudes e longitudes.

Um mapa deve:

[R]everter a ontologia, destituir o fundamento, anular fim e comego (...) é que o
meio ndo ¢ uma média; ao contrario, é o lugar onde as coisas adquirem velocidade.
Entre as coisas ndo designa uma correlagdo localizavel que vai de uma para outra
e reciprocamente, mas uma dire¢do perpendicular, um movimento transversal que
as carrega uma e outra, riacho sem inicio nem fim, que roi suas duas margens e
adquire velocidade no meio.

D&G, Mil platés, v. 1, p. 49.

E se mergulhamos em um riacho sem inicio nem fim, voltemos ao Tapajos, aos
Munduruku: o plano de desenvolvimento (arborescente, fixo, decalque colonial) é
condicdo para a acumulacdo capitalista global, o que nés, no Terceiro Mundo,
chamamos de colonizacdo extrativista e genocida. E os Munduruku chamam
localmente de hidrelétrica, garimpo e desmatamento. Diferenca e repeti¢do ja nos
demonstrou, “ndo ha revolucdo enquanto se permanece na geometria de Euclides”.
Assim, € papel da Geofilosofia a criacdo de novos conceitos para povoar o plano de
imanéncia, para um “povo por vir’ e “uma nova terra”. A Geofilosofia nada mais ¢
do que uma pratica local de desconectar o pensamento do plano de transcendéncia
para permitir linhas de fuga que possibilitem uma multiplicidade de conexdes
(rizoma). Inviabilizar a medida, a lei transcendente e o Estado (geo-metria) através
do pensamento autdctone (geo-filosofia) e contingente. O plano de
desenvolvimento capitalista torna homogéneos paisagens e mentes, a Geofilosofia
teria como tarefa a conexdo de heterogeneidades para uma pragmatica de politicas

locais.

Espaco. Mapas. Nesta pragmatica, os problemas demandam solugdes para o
mundo material. Estes problemas sdo espacos de possibilidades de onde podera
haver a atualizacdo de espacos e temporalidades, o dominio do virtual. O espago ¢
o proprio processo material se organizando. Ja a realidade, em D&G, combina o
virtual e o atual, o intensivo e o extensivo. A cartografia geofilosofica dos franceses
ocorre entre o que pode € o que ndo pode ser identificado e mensurado. Tracar
mapas ¢ como o processo de criar conceitos, sobrevoando todo o real, tanto o atual

quanto o virtual. E a atualizag@o de algo € exatamente a ocupacdo de um espago do
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virtual. Deste modo, os problemas também constituem o real, sdo imanentes a
matéria. E marcante a frase de Deleuze em Diferenca e repeticdo: “O virtual nio
se opde ao real, mas apenas ao atual. O virtual possui uma plena realidade como
virtual>*. E podemos chamar regides desta realidade virtual de mapas, onde a
Geofilosofia acompanha os movimentos de desterritorializag@o (do atual ao virtual)

e de reterritorializagdo (do virtual ao atual).

Ora, mapas e geografias ndo sdo novidades no pensamento ocidental. O proprio

Deleuze ja tratava do assunto em Diferencga e repeticdo:

Um vivente ndo se define s6 geneticamente pelos dinamismos que determinam seu
meio interior, mas também ecologicamente pelos movimentos externos que
presidem sua distribuicdo no extenso. Uma cinética da populagdo se junta, sem
semelhanga, a cinética do ovo; um processo geogrdfico de isolamento ndo é menos
formador de espécies do que variagdes genéticas internas e, as vezes, as precede.
Tudo isso € ainda mais complicado caso se considere que o proprio espago interior
¢ feito de multiplos espacos que devem ser localmente integrados, ligados; caso se
considere que essa ligacdo, capaz de fazer-se de muitas maneiras, impulsiona a
coisa ou o vivente até seus proprios limites, em contato com o exterior; caso se
considere que essa relagdo com o exterior, com outras coisas € com outros viventes,
implica, por sua vez, conexdes ou integracdes globais que diferem por natureza das
precedentes. Sempre uma encenagdo em VvArios niveis.

D&G, Diferencga e repeticdo, p. 204.

Uma tipica luta deleuziana contra o essencialismo. A evolugao da genética nao
pode ser entendida fora das interagdes ecologicas de populagdes em ecossistemas.
A “cinética da populag@o”, suas velocidades e lentiddes, se junta a “cinética do
ovo”, ovo, aqui, entendido como o mundo, “o0 mundo inteiro ¢ um ovo”. E o ovo
também ¢ um mundo, com suas dindmicas espaco-temporais. A evolugdo ¢ a
individuacdo s@o dependentes do meio (coevolugdo e transindividuagdo). A
ontologia de Deleuze realiza uma virada ecologica quando um vivente ndo se define
geneticamente, mas também ecologicamente. Deleuze, tal e qual Bergson com a
ciéncia de sua época, esta conversando (e as vezes pressagiando) com a teoria da
complexidade, termodinamica, a hipdotese de Gaia (e a simbiose) e a epigenética.
Com o dogma reducionista neo-darwinista defendendo que a seleg@o natural ocorre

somente através de mutacdes genéticas, Deleuze precisa introduzir o conceito de

249p 339,
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“processo geografico” (uma proto-Geofilosofia); algo, alids, feito por Darwin nos
capitulos 11 e 12 (ambos sob o0 mesmo titulo, Distribui¢do geogrdfica) de A origem

das espécies, onde o cientista inglés chamava de “variagdo geografica”.

Em sua cinética, ondas sdo processos geograficos. Surfar € tragar um mapa com
e nas ondas, em cada uma especificamente. Estamos no bloco espago-temporal do
atual, contemporaneamente aos problemas apresentados, que sdo do dominio do
virtual. Podem surgir tendéncias e instru¢des, mas elas nunca sdo perfeitamente
exatas para aquela onda especifica (sua longitude, velocidade e dire¢do), com
aquele vento (entrelagamentos com o meio), que esta sendo surfada (sua latitude, o
que pode o agenciamento prancha-onda-surfista). E preciso explorar, dentro do
plano de imanéncia, a totalidade do campo virtual. Surfar é tragcar mapas no espago
virtual (ondas de tendéncias, obstaculos e possibilidades). Assim como todas as
acOes da vida sdo cartografias virtuais. O surfe passou a ser assunto de Deleuze nos
ultimos anos de sua vida. Em uma entrevista para Claire Parnet para o L Autre
Journal, em 1985, Deleuze argumenta sobre a reflexdo filosofica enquanto retorno
as origens e pontos de partida versus uma filosofia (claramente um esbogo da

Geofilosofia) que se entra pelo meio:

Os movimentos mudam, no nivel dos esportes e dos costumes. Por muito tempo
viveu-se baseado numa concepgdo energética de movimento: ha um ponto de
apoio, ou entdo se ¢ fonte de um movimento. Correr, langar um peso, etc.: é esforco,
resisténcia, com um ponto de origem, uma alavanca. Ora, hoje se vé que o
movimento se define cada vez menos a partir de um ponto de alavanca. Todos os
novos esportes — surfe, windsurfe, asa delta — sdo do tipo: inser¢do numa onda
preexistente. Ja ndo é uma origem enquanto ponto de partida, mas uma maneira de
colocagdo em orbita. O fundamental € como se fazer aceitar pelo movimento de
uma grande vaga, de uma coluna de ar ascendente, ‘chegar entre’ em vez de ser
origem de um esforgo.

Deleuze, Conversagoes, p. 155.

“Se fazer aceitar pelo movimento” em vez de “um esfor¢o”. Eis um processo
geografico de uma vaga, um “chegar entre” de um vagabundo. Para Deleuze, na
mesma entrevista, a criacdo se da entre, pelo meio. Como um surfista, se fazer
movimento ao “se fazer aceitar pelo movimento”. Mas, como em todo o
pensamento em Deleuze, ndo ha que se glamourizar este movimento, pois o

capitalismo tudo alcanga, se reterritorializa nele também. No seu artigo mais
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famoso, Post-Scriptum sobre as sociedades de controle, no mesmo jornal, em 1990,
um de seus ultimos, Deleuze diz que o homem da disciplina era o do trabalho,
“produtor descontinuo de energia”, enquanto “o homem do controle ¢ antes
ondulatorio, funcionando em orbita, num feixe continuo. Por toda parte o surf ja
substituiu os antigos esportes”*°. No Antropoceno, porém, as ondas estdo sendo
destruidas pela elevacdo dos mares. Na Amazonia, a onda mais conhecida do Brasil,
até recentemente, desapareceu completamente, estd extinta, a Pororoca, pelo
desmatamento e especialmente pela ocupacdo dos rios amazonicos, em sua foz,

pelos bufalos, que destroem suas margens.

Voltando a Deleuze, meses antes de sua morte, Gibus de Soultrait, um surfista e
também estudante de filosofia que acompanhava as classes de Deleuze, convida seu
professor para um festival de filmes de surfe no Cinema Rex de Paris: La nuit de la
glisse. Deleuze, que mal saia da cama, ja muito debilitado, comparece ao festival.
E escreveu uma carta para agradecer ao convite, dizendo-se angustiado e em jubilo
em meio ao publico jovem. E que os filmes o impressionaram muito. “H4 ali,
evidentemente, uma combinacdo matéria-movimento muito nova. Mas também
uma outra maneira de pensar. Estou certo que a filosofia tem relagdo com o

99251

surfe”>". Seguramente a Geofilosofia, quando o pensamento se faz “aceitar pelo

movimento”.

Implicag¢do. A Geofilosofia examina o dominio virtual, as heterogeneidades, e
suas atualizagdes através de mapas intensivos de corpos e fluxos. Para usar termos
de Deleuze em Diferenca e repeticdo, a Geofilosofia é um processo de implicagéo,
sendo a implicacdo um movimento do intensivo ao extensivo enquanto todas as
intensidades estdo implicadas uma nas outras (os estoicos diriam: insistem), cada
uma expressando a totalidade das mudangas: “todas as intensidades estdo
implicadas umas nas outras, sendo cada uma, por sua vez, envolvente e envolvida.
Deste modo, cada uma continua a exprimir a totalidade cambiante das Ideias, o

conjunto variavel das relagdes diferenciais”?2.

Zourabichvili dird que o pensamento de Deleuze ¢ uma filosofia do Fora. E disse

mais: “Uma filosofia do Fora ¢ uma filosofia da Implicacdo. (...) A Implicagdo ¢é o

250 Deleuze, Conversagdes, p. 227.
251 Daniel Lins, Deleuze: surfista da imanéncia, In: Nietzsche/Deleuze: jogo e musica. Org: José Gil.
252 Deleuze, Diferenca e repetigdo, p. 238.
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movimento loégico fundamental da filosofia de Deleuze. Ela exprime a implicagéo
do fora em todo fenomeno, em toda existéncia®®. A ‘Natureza’ passa a ser a
“universal modificagdo de si”, onde a diferenga ¢ uma implicagdo reciproca (o ser
passa a ser ponto de vista sobre) e envolve distancias, quando distancia ¢ abrir
perspectivas sobre. Em Deleuze, a diferenca s6 existe nas diferencas que a
diferenciam, uma implicag¢@o reciproca, um envolver-se mutuamente, dobrar-se e
desdobrar-se em pontos de vista heterogéneos®*. A Geofilosofia de D&G ¢ um
perspectivismo, diferengas e distdncias em implicagdo reciproca, expressando

pontos de vista: defino Geofilosofia como uma ecologia perspectivista.

“Em cada livro, ou em quase todos eles, a questdo ¢ de ‘coisas’ que se enrolam
e se desenrolam, se envolvem e se desenvolvem, se dobram e se desdobram, se
. . . . . 29255 . . ~ 7 r : ~
implicam e se explicam, e assim se complicam”~>°. A implicacdo € a propria relagao
exterior, “€¢ o movimento logico apropriado para descrever as relagdes num campo
de exterioridade”. E os meios se atualizam nos espagos-tempos que eles desdobram,
esclarece Zourabichvili, “os corpos implicam o tempo que eles explicam”. E o

espirito de corpo.

Acreditamos ter encontrado na articulacdo do fora (heterogeneidade, exterioridade
de relacdes) e da implicagdo (dobra, envolvimento-desenvolvimento, complicagio
virtual), o motor abstrato do pensamento deleuziano. No cruzamento desses dois
temas elabora-se a maior parte dos conceitos.

Frangois Zourabichvili, Deleuze: uma filosofia do acontecimento, p. 153.

Como ja vimos, a Geofilosofia ¢ o materialismo de D&G, onde se encontram
todos os conceitos: uma articulagdo cartografica “do fora e da implicagdo”. Se para
Zourabichvili, a implica¢do de meios (do Fora, de acordo com o comentador) € o
movimento fundamental da filosofia de Deleuze, o par desterritorializacao-
reterritorializacdo sera este movimento de envolvimento mutuo na Geofilosofia de
D&G. Ao fim, a cartografia ¢ abrir uma perspectiva sobre o Fora (em Foucault,

Deleuze afirma que o fora é povoado por meios e entremeios>>®) e sobre o

253 7ourabichvili, Deleuze: uma filosofia do acontecimento, p. 149.

254 Gilles Deleuze, segundo capitulo de A Dobra, As dobras na alma.

255 Zourabichvili, Deleuze: uma filosofia do acontecimento, pags. 112-113.
256p. 94,
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dobramento de meios os quais estamos envolvidos e implicados, em perpétua

modifica¢do. Uma perspectiva sobre o Fora, mas em involugao.

Estruturalismo. Como ja vimos, o espago é o proprio processo material se
organizando. Este ¢ um processo de dobra e desdobra entre corpos e meios, o atual
e o virtual. Natureza ¢ producdo e ela se expressa neste processo. Os corpos € 0s
meios sdo imanentes a natureza no envolvimento deste processo. Deleuze escreveu
em Diferenca e repeti¢do: “A realidade do virtual consiste nos elementos e relacdes
diferenciais e nos pontos singulares que lhes correspondem. A estrutura ¢ a
realidade do virtual”®’. Ainda nos anos sessenta, Deleuze, ao lado de Foucault, ndo
se colocava em confronto com o estruturalismo. Fazer um mapa, para ele, entdo,
como Foucault (a quem ele nomeou — no livro Foucault, em um capitulo dedicado
ao amigo - de Um novo cartografo), era localizar as diferengas no espago virtual
(ou o Fora). Uma topologia de um espacgo estrutural. Porém, com Maio de 68 e o
encontro com Guattari, vieram novas formas de pensamento (assim como para
Foucault). “Que curiosa tor¢do da linha foi 1968, linha de mil aberragdes! Dai a
tripla defini¢do de escrever: escrever ¢ lutar, resistir; escrever ¢ vir-a-ser; escrever

é cartografar, “eu sou um cartografo...””>%8,

Em o Anti-Edipo emerge um anti-humanismo radical que afasta-se do
estruturalismo transversalmente, seja na antropologia, na psicanalise ou na
linguistica. Agora, o espago virtual consiste em fendas e desejos. A ruptura com o
estruturalismo (ensaiada por Guattari em Mdquina e estrutura, de 1969) se da logo
na abertura do primeiro livro de D&G, no capitulo 4s mdquinas desejantes, apesar
de o conceito que os afasta definitivamente do estruturalismo aparecer apenas de
Kafka em diante, o de mdquinas abstratas. O estruturalismo mostra-se estatico

demais, ndo coaduna com causas imanentes.

E uma causa que se atualiza em seu efeito. Ou melhor, a causa imanente ¢ aquela
cujo efeito a atualiza, integra e diferencia. Por isso nela héd correlagdo,
pressuposicdo reciproca entre a causa e o efeito, entre a maquina abstrata e os
agenciamento concretos. (...) Se os efeitos atualizam, é porque as relagdes de forgas
ou de poder sdo apenas virtuais, potenciais, instaveis, evanescentes, moleculares, e
definem apenas possibilidades, probabilidades de interagdo, enquanto ndo entram

27p, 197.
258 Deleuze, Foucault, p. 53. Foucault se declarou um cartégrafo na Nouvelles Littéraires,
17/03/1975.
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num conjunto macroscopico capaz de dar forma a sua matéria fluente e a sua fungéo
difusa.

Deleuze, Foucault, pags. 46-47.

O conceito de mdquina abstrata ¢ um contraponto ao estruturalismo. Em vez de
uma topologia estatica, uma cartografia ou diagrama “altamente instavel ou fluido,
ndo para de misturar matérias e fun¢des de modo a constituir mutagdes (...) Faz a
historia desfazendo as realidades e as significacdes anteriores, formando um
namero equivalente de pontos de emergéncia ou de criatividade, de conjungdes
inesperadas, de improvaveis continuuns”*°. Afinal, como ja vimos, uma maquina
¢ um conjunto de pontas que se conectam com o0s agenciamentos em
desterritorializagdo criando pontos de emergéncia. A mdquina abstrata é
justamente a ponta afiada da desterritorializagdo, as novas conexdes, de um
agenciamento. A Geofilosofia prové novas coordenadas (fluidas, ao contrario da
topologia estatica do estruturalismo) para uma pragmatica de uma realidade que se
desfaz e cria novos pontos de emergéncia. Na primeira citagdo de O que é a
filosofia? que fizemos no inicio deste capitulo (referente a p. 115), D&G dizem que
a filosofia ¢ Geofilosofia justamente quando a “arranca das estruturas”, traga linhas
de fuga e faz valer a contingéncia e a forca do meio. Diziamos, entdo, que esta foi

a melhor definicdo que D&G deram ao conceito de Geofilosofia.

Antropoceno. O capitalismo torna todo espago reconhecivel e equivalente (o GPS
nos prova a cada segundo). Sua face contemporanea, o Antropoceno, porém, destroi
toda a forma de vida ao tornar a Terra inabitavel. A destrui¢do de meios aniquila a
vida. O auge do plano de desenvolvimento suprime o plano de imanéncia e, com
ele, a propria transcendéncia. Tornar a terra homogénea, destruindo suas
multiplicidades, ¢ o resultado da colonizagdo moderna em todo o planeta. Se o
Antropoceno ¢ o problema absoluto, a Geofilosofia se faz cada vez mais urgente ao
construir planos de composi¢ao e recomposicao para a criagdo de espacos € tempos

com potencialidades revolucionarias de pensamento.

Quando D&G tratam do nascimento da filosofia na Grécia, falam de
agenciamentos entre a opinido livre (possivel na democracia grega, mas ndo no

império), a amizade (isonomia em comunidade) e a imanéncia (a geografia grega).

259 Deleuze, Foucault, pags. 44-45.
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Mas ndo de uma forma deterministica, em que a geografia e o ambiente definem
automaticamente o curso da historia. Muito menos de apenas o desenrolar de uma
historia da razdo humana, como gostariam Kant e Hegel. E uma geo-histéria, ou
seja, a contingéncia do meio, sendo este meio [milieu] um bloco espago-temporal
(mas jamais apenas as propriedades naturais e sim todas as dimensdes), onde
ocorrem as conexdes possiveis (“o que pode um corpo?”’), no caso, entre doxa,
comunidade e imanéncia (que ndo se origina na histdria, mas na geografia). Quando
meios associados se transformam em meio criativo. Na Geofilosofia de D&G,
meios ndo sao simplesmente resultados de um espacgo, mas aderem a um plano de
imanéncia, ou seja, emergem em um lugar por serem produtivos; uma pragmatica.
E se, na Europa, durante a Idade Média, ndo surgem novas formas de filosofar, ¢é
porque ndo surgiram novas possibilidades contingentes, o que voltou a ocorrer com
0s agenciamentos no capitalismo entre o fluxo do trabalho e do dinheiro, pontos de
vista (fazer ver) cientificos, as navegagdes transoceanicas e a colonizagdo
ultramarina. Cabe a filosofia pensar agora novos modos de vida coletivos e novas
formas de relagdes com a terra. E toda a filosofia sera uma Geofilosofia. A luta, por

defini¢do, no Antropoceno. Afinal, o pensamento se da entre a terra e o territorio.

kokok

Depois de sobrevoarmos os conceitos que formam a Geofilosofia na obra
conjunta de D& G, sabemos que, a partir da ideia de que a Terra ndo ¢ um elemento
entre outros, mas exatamente o abraco singular que a todos estes engloba, enquanto
usa-os para desterritorializar territorios, seus movimentos de variagdo desdobram-
se em novas relagdes de matérias e forgas. A Terra exprime continuidade enquanto
diferencia-se, sendo, portanto, nem inerte nem passiva, uma pluralidade de

elementos em constante interacdo - imanéncia. Eis o materialismo de D&G.

Geofilosofia, para os autores, ¢ a tentativa de conceituar um modo de
pensamento como afirmacao dos devires de uma natureza diversa e multipla. De
fato, este novo naturalismo é um esforco para construir um pensamento de
orientacdo ecoldgica, uma vez que elimina a tradicional dicotomia que separa a

humanidade (o sujeito) e a natureza (o objeto) ao estender um plano de imanéncia
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que abraga a Terra sem eliminar diferencas e singularidades de cada parte que
emerge das relagcdes. Como afirmamos anteriormente, Geofilosofia ¢ o nome do
materialismo de D&G. Geofilosofia, para eles, ¢ uma geometria imanente,
cartografia problematica, onde tragar planos € dar a ver um outro mundo, expressar-

se em linhas de fuga para compor novos modos de vida em simpatia com o milieu.

A partir deste conceito, que D&G pouco desenvolveram em menos de uma
pagina em O que é a filosofia? (apesar de haver um capitulo com este titulo,
destacando sua relevancia), uma série de envolvimentos ¢ desdobramentos foram
realizados por varios pensadores neste milénio. A Geofilosofia e a cartografia
propostas pelos franceses ganharam variadas versdes e mapeamentos ao longo deste
século, quando emerge um outro conceito que desafia o planeta: o Antropoceno, a
dicotomia homem-natureza repaginada, for¢ca reativa que destrdi este singular

abraco, a Terra.

Antes, porém, de passarmos para estas produgdes cartograficas, no proximo

capitulo, trataremos de um outro conceito tardio, o de Ecosofia, de Guattari.



4

Ecosofia: uma ecologia do virtual

A ecologia generalizada — ou a ecosofia — agira como ciéncia dos
ecossistemas, como objeto de regeneragao politica mas também como
engajamento ético, analitico, na iminéncia de criar novos sistemas de
valorizag&o, um novo gosto pela vida, uma nova suavidade entre os

sexos, as faixas etarias, as etnias, as ragas...

Félix Guattari, Caosmose.

Uma nova suavidade, um novo gosto pela vida. Eis o projeto da Ecosofia
guattariana, com forte influéncia nietzscheana de transvaloragdo de todos os
valores, em uma ecologia transversal: as trés ecologias, mental, social e ambiental.
A vida € a base da ética de Guattari, assim como de Nietzsche e Deleuze. “Torna-
se imperativo refundar os eixos de valores, as finalidades fundamentais das relagdes

humanas e das atividades produtivas”?*.

Para Guattari, uma “nova suavidade” s6 sera possivel com a criacdo de novas
dimensodes existenciais da expressdo, novos modos de vida. E isso s6 se ¢ capaz ao

»261 Para ele, “o

engendrar-se “linhas de virtualidades, de campos de possiveis
mundo contemporaneo, emaranhado em seus impasses ecoldgicos, demograficos,
urbanos... se engajou em uma corrida vertiginosa, seja para o abismo, seja para a
renovagdo radical”. Deve-se, assim, abandonar antigos paradigmas por uma
ecologia do virtual, “paradigma estético, o da criagdo e da composicao de perceptos

e de afetos mutantes”.

Uma ecologia do virtual se impde, entdo, da mesma forma que as ecologias do
mundo visivel. E, a esse respeito, a poesia, a musica, as artes plasticas, o cinema,
em particular em suas modalidades performaticas ou performativas, t€ém um lugar
importante a ocupar, devido a sua contribuicdo especifica mas também como

260 Guattari, Caosmose, p. 106.
261 |pidem, p. 103.
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paradigma de referéncia de novas praticas sociais e analiticas — psicanaliticas em
uma acep¢do muito ampliada. Para além das relagdes de forca atualizadas, a
ecologia do virtual se propora ndo apenas a preservar as espécies ameacadas da
vida cultural mas igualmente a engendrar as condi¢des de criacdo e de
desenvolvimento de formagdes de subjetividade inusitadas, jamais vistas, jamais
sentidas.

Félix Guattari, Caosmose, p. 106.

Subjetividades jamais vistas, jamais sentidas, sendo a ecologia do virtual
formada por “blocos de perceptos ¢ de afetos mutantes, meio-objeto meio-sujeito,
ja instaurados na sensagdo e fora deles mesmos nos campos de possivel. Nao serdo
facilmente encontrados no mercado habitual da subjetividade e talvez ainda menos
no da arte, entretanto habitam tudo o que concerne a criacdo, ao desejo de devir

0utr057262

A ecologia do virtual, para Guattari, era foco de diferenciacdo, devires que “se
poem a existir em vocé, apesar de voc€”. Assim, ndo ¢ representacdo ou
discursividade, mas existéncia. “[N]do sou mais eu mesmo como antes, fui
arrebatado em um devir outro, levado para além de meus Territorios existenciais
familiares™?%. A ecologia do virtual é um devir outro no sentido da transvaloragio

de todos os valores em diregdo a “subjetividades jamais vistas, jamais sentidas”.

Este desejo de devir outro ¢ uma ecologia do virtual na medida em que ha
composi¢do com o meio (milieu) nos campos do possivel, através de perceptos e
afetos mutantes instaurados na sensagdo. Onde, na atualizagdo (composi¢do com o
meio) da ecologia do virtual, tudo é meio-objeto, meio-sujeito e estd em permanente
devir. Guattari, entdo, se baseia nos bidlogos Humberto Maturana e Francisco
Varela para uma defini¢do de sistemas vivos (ecologia): maquina autopoiética.
Autopoiese, para os bidlogos chilenos, ¢ a capacidade de autorreproducdo de uma
estrutura ou de um ecossistema. Guattari estende o conceito para maquinas sociais,
econdmicas e até maquinas incorporais da linguagem e criacdo estética. Todas

Imanentes.

[Ulm ecossistema incorporal, cujo ser ndo € garantido do exterior, que vive em
simbiose com a alteridade que ele mesmo concorre para engendrar, que ameaga

262 Guattari, Caosmose, p. 107.
263 |bidem, p. 108.
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desaparecer se sua esséncia maquinica for danificada acidentalmente (...) Nao ¢ um
objeto ‘dado’ em coordenadas extrinsecas mas um Agenciamento de subjetivacdo
dando sentido e valor a Territdrios existenciais determinados. Esse Agenciamento
deve trabalhar para viver, processualizar-se a partir das singularidades que o
atingem. Tudo isso implica a ideia de uma necessaria pratica criativa e mesmo de
uma pragmatica ontologica. Sdo novas maneiras de ser do ser que criam os ritmos,
as formas, as cores, as intensidades da danca. Nada esta pronto. Tudo deve ser
sempre retomado do zero, do ponto de emergéncia cadsmica. Poténcia do eterno
retorno do estado nascente.

Félix Guattari, Caosmose, p. 109.

Territorio existencial. Simbiose com a alteridade que ele mesmo concorre para
engendrar, eis a Ecosofia de Guattari, onde ha intersecdo de subjetividade e
alteridade, elas mesmas parciais e em transicdo. Ele a chamava de “Territorio
existencial multivalente”, jamais idéntico a si mesmo, em fuga permanente,
maquinando transi¢des. “A relacdo com o outro ndo procede por identificagdo de
icone preexistente, inerente a cada individuo. A imagem ¢ transportada por um devir
outro, ramificada em devir animal, devir planta, devir maquina e, se for o caso,
devir humano”?®*. Talvez a ideia mais importante de Caosmose seja a da criagdo de
um novo paradigma estético (subtitulo do livro), blocos de perceptos e afetos
mutantes que surgem nesta simbiose com a alteridade em um ecossistema de
maquinas autopoiéticas. A Ecosofia guattariana se faz maquinica enquanto maquina
estética, maquina molecular de guerra: “pode se tornar uma alavanca essencial de
re-singularizacdo subjetiva e gerar outros modos de sentir o mundo, uma nova face
das coisas, e mesmo um rumo diferente dos acontecimentos”. Trataremos adiante
do conceito bergsoniano de simpatia, como um outro modo de sentir o mundo. No
Antropoceno, a unica saida possivel ¢ a re-singularizac¢do subjetiva, na interse¢ao

com a alteridade.

Tanto em As trés ecologias quanto em Caosmose, Guattari parece valorizar uma
ecologia da subjetividade (ecologia mental, especialmente no primeiro) sobre
outros campos ecologicos. A razdo ¢ que Guattari entende ser necessario um novo
paradigma estético (relag@o com a alteridade através de perceptos e afetos mutantes)
para a criacdo do novo, “maquina molecular de guerra”. Porém, os tomos de
Capitalismo e esquizofrenia ja nos esclareciam, o psiquismo de um individuo néo

surge de faculdades interiorizadas, mas em conexdes expressivas com a vida social

264 Guattari, Caosmose, p. 110.
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(ecologia social) e o meio ambiente (ecologia ambiental). Foi exatamente a
excessiva interiorizagdo e o surgimento do Eu soberano na modernidade que fez
nascer a ideia de separacdo da mente em relacdo ao socius e ao meio. E a
consequente hierarquiza¢do com a dominacao da mente sobre o socius (aniquilando
o diferente) e o ambiente (tornando-o a disposi¢do enquanto matéria prima). E na
modernidade também que se separam definitivamente (e se especializam) as nogoes
de estética, economia, social, religido, politica, trabalho, etc.. Na Ecosofia de
Guattari, um novo paradigma estético ¢ necessario para unir as trés ecologias e nao
tratarmos mais a questdo ecoldgica apenas como ambiental (apesar de esta ser
extremamente urgente). E este s6 vird com a criagdo de novos valores em uma
ecologia do virtual e a poténcia estética de sentir (afetos mutantes) e criar novos

modos de existéncia.

Emergira, deste modo, segundo Guattari, uma “subjetividade polissémica,
animista, transindividual”, a qual ele mesmo diz que podemos encontrar em
sociedades sem Estado, ¢ também “no mundo da primeira infancia, da loucura, da
paixdo amorosa, da criacdo artistica”®®. Nesta subjetividade transindividual até

mesmo os conceitos de territdrio e espago ganham novas dimensdes:

O territério existencial, aqui, se faz a0 mesmo tempo terra natal, pertencimento do
eu, amor do cla, efusdo cosmica. (..) Estratos espaciais polifonicos,
frequentemente concéntricos, parecem atrair, colonizar, todos os niveis de
alteridade que, por outro lado, eles proprios engendram. Os objetos instauram-se
em relagdo a tais espagos em posicdo transversal, vibratoria, conferindo-lhes uma
alma, um devir ancestral, animal, vegetal, cosmico.

Essas objetividades-subjetividades sdo levadas a trabalhar por conta propria, a se
encarnar em foco animista: imbricando-se umas com as outras, invadem-se, para
constituir entidades coletivas — meio-coisa, meio-alma, meio-homem, meio-
animal, maquina e fluxo, matéria e signo... (...) Na verdade, ndo ha de fato um
exterior: a subjetividade coletiva territorializada é hegemdnica.

Félix Guattari, Caosmose, p. 117.

Como ja tinhamos visto na Geofilosofia de D&G, na Ecosofia de Guattari o
espaco e o tempo nunca sdo receptaculos neutros, mas engendrados por produgdes

de subjetividade que envolvem ritornelos e enunciacdes coletivas. Na modernidade,

265 Guattari, Caosmose, p. 116.
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como tinhamos afirmado anteriormente, a separacdo dos campos (politico,
econdmico, ambiental, social, religioso, etc.) “erige um polo de referéncia
transcendente autonomizado: o Verdadeiro das idealidades logicas, o Bem do
desejo moral, a Lei do espago publico, o Capital do cambismo economico, o Belo
do dominio estético... Este recorte de transcendéncia € consecutivo a uma
individuacdo de subjetividade, que se encontra ela propria despedagada em
faculdades modulares tais como a Razdo, a Afetividade, a Vontade... (...) A
valorizagdo que, na figura precedente, era polifonica e rizomatica, se bipolariza, se
maniqueiza, se hierarquiza, particularizando seus componentes, o que de certo
modo tende a esteriliza-1a”?%. Os valores transcendentes se posicionam como
eternos, sempre estiveram ai, sempre estardo aqui. Como escreveu Nietzsche no
prefacio do Ecce Homo, a “mentira do ideal se torna a maldig@o suspensa acima da
realidade”. A Ecologia do virtual luta por uma “valorizagdo polifonica e
rizomatica” contra a individuagdo reificada, a subjetividade padronizada e a
hierarquizacdo arborescente. Para Guattari, a criagdo de novos valores passa por

experimentagdes e bricolagens bloqueadas pelo capitalismo homogeneizante.

Essa setorizacdo e bipolarizagdo dos valores pode ser qualificada de capitalistica
em razdo do esgotamento, da desqualificacdo sistematica das matérias de expressao
que ela realiza e que as engajam na Orbita da valorizagdo econdmica do Capital.
Este trata num mesmo plano formal valores de desejo, valores de uso e valores de
troca, e faz passar qualidades diferenciais e intensidades ndo discursivas sob a
égide exclusiva de relagdes binarias e lineares.

Guattari, Caosmose, p. 119.

Ecologia Profunda. O termo Ecosofia, que caracteriza o pensamento ecologico de
Guattari, ¢ compartilhado com a Ecosofia da Ecologia Profunda de Arne Naess. Por
isso, muitos confundem o pensamento de ambos, pela vizinhanga. Eles
compartilham muitas questdes, especialmente o anti-humanismo, ndo no sentido de
negar os seres humanos, mas o fato destes serem as unicas fontes de valores. A
Ecosofia de Naess tem uma forte influéncia de Espinosa, o que o aproxima de

Guattari, via Deleuze. Podemos dizer que, para Guattari e Naess, a Ecosofia ¢ uma

266 Guattari, Caosmose, p. 118.
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¢tica da natureza em sua transvaloracdo. No caso de Naess, a natureza possui

valores intrinsecos independentes das finalidades humanas.

Mas h4 diferencas. No artigo Deleuze and Deep Ecology’?’, Alistair Welchman
afirma que a principal delas ¢ que, em algumas interpretacdes da Ecologia Profunda,
esta ¢ organmicista nas suas relagdes ecossist€micas, parecendo-se, segundo
Welchman, com a Hipotese de Gaia, de James Lovelock e Lynn Margulis. Ja
Guattari (com Deleuze), desde O Anti-Edipo, combate ferrenhamente a nogo de
organismo, onde um dos principais conceitos ¢ o Corpo sem Orgdos. D&G
condenam qualquer nocao holistica. Para eles, o todo ndo tem nenhum privilégio
ontoldgico sobre as partes e &, inclusive, produzido junto com as outras partes. Em
1.6 O todo e as partes, do referido livro, os autores afirmam: “Tudo funciona ao
mesmo tempo nas maquinas desejantes, mas nos hiatos e rupturas, nas avarias ¢
falhas, nas intermiténcias e curtos-circuitos, nas distancias e fragmentagdes, numa
soma que nunca reune suas partes num todo. E que, nelas, os cortes sdo produtivos,

e s0, eles proprios, reunides”?*®,

A transvaloracdo de todos os valores nietzscheana ¢ levada ao maximo rigor em
O Anti-Edipo, onde D&G atacam todos os residuos da identidade. Dai a hostilidade
de ambos com a coeréncia funcional, algo fundamental para a identidade, seja com
organismos, finalidades, totalidades ou holismos. Se os ataques parecem mais
brandos em Mil Platés, ¢ apenas para que uma certa integridade seja base para a
producdo de diferenga. A Ecosofia rizomatica de Guattari difere da Ecosofia
holistica de Naess. Este satisfaz-se com a desconstrucdo da superioridade humana
sobre a natureza. E € aqui que emerge o conceito de maquina, presente na filosofia
de D&G. Um agenciamento, um sistema constituido de partes heterogéneas, ¢
maquinico nas suas extremidades desterritorializadas, suas linhas de fuga, ao se
conectar com outros agenciamentos. Estas conexdes desterritorializadas permitem
variagdes ¢ mutagdes. A transvaloragdo maquinica da Ecosofia guattariana (e
Deleuze) ¢ anti-humanista, de acordo com Welchman, por abandonar inferesses

valorativos por valores interessantes, sistemas produtivos de criagao.

267 pyblicado em An [un]likely alliance, organizado por Bernd Herzogenrath.
268 pags. 61-62.
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Degradacoes e destruicoes. Em O que é a filosofia? D&G explicam que um
conceito ¢ um instrumento que serve para entender ¢ a0 mesmo tempo construir o
mundo. Acreditamos que o conceito de Ecosofia de Guattari ¢ um utensilio
apropriado para o Antropoceno. Esta filosofia ecologica ¢ uma ética da vida. Uma
ética contra microfascismos do capitalismo neoliberal contemporaneo, que toma
conta de toda a existéncia. Este, ao tomar conta de tudo e de todos, do molar ao
molecular, torna-se real e concreto, reterritorializagdo. Como uma commodity que
pode ser substituida em nome do todo. E o microfascismo funciona ao fazer-nos
desejar sermos partes deste todo, invadindo as subjetividades disponiveis. A grande
questdo politica de Guattari ¢ exatamente a degradagdo e a destruicdo destas
subjetividades, paralela a degradacdo e destruicdo do tecido social e do meio

ambiente.

Mais do que paralela, as patologias mentais emergem com e da fascistizagdo da
vida, do colapso do sentimento de comunidade e a polui¢éo e intoxicagdo do meio
ambiente. As subjetividades resultantes ndo sao mais uma multiddo de diferencas,
de pontos de vista, mas partes homogéneas de um todo, o capitalismo.
Subjetividades homogéneas (mesmos desejos e patologias), sociedade homogénea
(que ndo tolera diferengas) e ambiente homogéneo (biodiversidade degradada). A
Ecosofia ¢ uma ética desta subjetividade tecida mentalmente, socialmente e

ambientalmente.

A Ecosofia ndo ¢ uma sintese das trés ecologias (mental, social e ambiental),
mas heterogénea. Ao contrario das subjetividades controladas pelo Todo capitalista,
as subjetividades ecosdficas sdo pequenos cosmos que emergem das combinagdes
destes fragmentos. A Ecosofia ¢ um modo de pensar, um modo de viver, uma ética
da diferenga. E por isso que a estratégia politica de revolugdes moleculares que
desmantelariam microfascismos se da por pequenas transformagdes e ndo por
grandes confrontos que apenas corroboram a consisténcia e a cristaliza¢ao do Todo.
Revolugdes moleculares sdo revolucdes subjetivas e a revolucdo social - assim

como a mental e a ambiental — é apenas um aspecto destas revolugdes moleculares.

A Ecosofia é uma luta contra o Poder do Todo, mas ndo como um contra-Poder,
e sim como um nao-Poder ( “eu preferiria ndo”, do Bartleby de Herman Melville).

Nao € se opor a, mas compor elementos heterogéneos. Nao ¢ ser homem ou mulher,
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mas homem e mulher. A ecologia do virtual ¢ uma escolha ética molecular: ndo ser

parte do Todo, do capitalismo, eu preferiria nao.

Articulacio ético-politica e estética. Desnecessario dizer que, em seu anti-
humanismo, a Ecosofia de Guattari ndo ¢ um ambientalismo essencialista. E, na
verdade, uma complexa articulag@o ético-politica e estética entre os trés registros
ecologicos: o meio ambiente, o socius e a subjetividade humana. E um relacionismo
na medida que entende que individuos ndo pré-existem as relagdes que os
compdem. “Relacionismo ¢ um valor ecosofico porque dissipa a crenca que
entidades ou pessoas podem ser isoladas dos seus ambientes. Falar de interacdo
entre entidades e seus ambientes leva a mas interpretacdes, porque uma entidade é

uma interacdo™*®.

A Ecosofia também ndo se mistura com o discurso do desenvolvimento
sustentavel, que enfatiza as relacdes entre individuos e seu ambiente enquanto o
pensamento ecosofico chama a atengdo para a pluralidade de ecologias e ambientes
que nao nos envelopa, mas nos define e ¢ definida por ndés em uma rede de relacdes.
Esta pluralidade de ecologias ¢ uma busca por novos modos de subjetividade, novos
modos de vida neste enredamento de relacdes. A Ecosofia ndo ¢ uma prosaica
preocupacdo com o meio ambiente, mas um sistema ontoldgico e epistemologico
de feedback loops e contingéncias. E, importante para Guattari, um paradigma
estético-politico na busca pela criacdo artistica de novas possibilidades de novos
modos de existéncia. A arte deve ser, na explora¢do do novo, resisténcia contra a
homogeneizacdo do capitalismo, contra o individualismo liberal. A ocupacdo

estética de novos territorios existenciais.

A subjetividade em Guattari ¢ agenciamento maquinico social, dai a importancia
de uma cartografia do virtual, dos fluxos de uma individuacao (o que coaduna-se
com a virada ecoldgica em Simondon), para o desenho de um territorio existencial
e todas as suas possibilidades de transformacdo. E, no enredamento ecolégico, o
ponto de vista de outrem, humanos ou ndo, enriquecem o meu proprio. Uma

pluralidade de ecologias, um relacionismo.

269 Félix Guattari, Qu’est-ce que I’écosophie?, p. 33.
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A Ecosofia encaixa-se perfeitamente no que o platd Tratado de nomadologia
definiu como ciéncia ndmade, menor. Mais do que uma ciéncia, uma sabedoria,
como vimos com os Munduruku e os niimeros, como veremos adiante com o
conceito de simpatia, onde esta ciéncia menor ¢ caracterizada por afectos,
singularidades e variagdes centrados em problemas e eventos. A ciéncia nomade
ndo deseja tomar o poder ou ser reconhecida por ele, mas seguir as singularidades
da matéria relacionando-se com a intui¢do. Porém, esta ciéncia ndomade deve saber
relacionar-se também com a ciéncia maior, a ciéncia institucional, Antropoceno

oblige.

E como Guattari deixa claro em Caosmose, o paradigma estético ¢ fundamental,
onde esta estética liga-se a etimologia da palavra aesthesis, a dimensdo sensivel
operada por afectos e singularidades (a simpatia). Ao contrario da Arte isolada num
campo especifico (a industria, o negdcio da Arte), a arte “menor” ¢ expressdo de
subjetividades individuais e coletivas. Esta tem um papel importante para destruir

a homogeneizagdo do sensivel e gerar novos campos de possiveis.

A obra de arte, para aqueles que a usam, ¢ um empreendimento de
desenquadramento, de ruptura de sentidos, de proliferagdo barroca ou de
empobrecimento extremo que implica o sujeito em uma recriagdo e uma reinvengao
de si mesmo. Sobre ela, um novo suporte existencial oscilard sobre um duplo
registro de reterritorializagdo (fung@o de ritornelo) e de ressingularizagdo. O
acontecimento deste encontro pode fechar irreversivelmente o curso de uma
existéncia e gerar campos de possiveis “longe do equilibrio” do quotidiano.

Félix Guattari, Qu 'est-ce que [’écosophie?, p. 67.

Para Guattari, o capitalismo contemporaneo tenta implantar seu modo de
subjetivacdo homogéneo sobre todo o plancta. A arte ¢ dominio da resisténcia, “o
dominio que resiste” a subjetividade capitalista. “E 14 [na laminagdo da
subjetividade capitalista] que encontramos uma proliferagdo de cogumelos
parasitas, nucleos de resisténcia a este reducionismo dominante da
subjetividade™?’’. Este é o ponto de emergéncia da producdo de subjetividade
coletiva. “A arte vai no sentido da heterogénese contra a homogénese capitalista”.

E para isso, deve emergir um novo paradigma estético-politico, novas

270 Félix Guattari, Qu’est-ce que I’écosophie?, p. 152.
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subjetividades “jamais vistas, jamais sentidas”. Para Guattari, o desaparecimento
de subjetividades heterogéneas ¢ “comparavel ao desaparecimento de certas
espécies de passaros ou mamiferos”, a ecologia do virtual resiste ao
desaparecimento de subjetividades, da vida e de espécies culturais. O artista ¢ um
ecologista do virtual, afirma Guattari, ele tem a habilidade da transformagdo
material e resiste contra degradacdes de subjetividades e meio ambiente produzidas

pelo capitalismo.

Um primeiro momento da Ecosofia mostra a necessidade de uma nova ecologia
mental, o que, alias, foi a grande luta de Guattari durante sua vida, como mostra o
trabalho dele na clinica La Borde. Para isso, o conceito de inconsciente maquinico
ja abria para um relacionismo socio-politico e econdmico e ambiental que
ultrapassava a homogeneizagao edipiana da familia e da infancia. O inconsciente
como ecologia do virtual. “O inconsciente, eu insisto, ndo ¢ algo que se encontre
em si, uma sorte de universo secreto. E um né de interagdes maquinicas, através do
qual nés estamos ligados a todos os sistemas de poténcia e a todas as formagdes de

poder que nos cercam”?’!,

Assim, a consciéncia ambiental ndo se preocupa apenas com ambientes naturais
e territorios fisicos, mas também com a criacdo de territorios existenciais
individuais e coletivos de acordo com as conexdes com a biosfera. E preciso
desenvolver um novo paradigma estético e ecoldgico (compartilhar o sensivel)
baseado em singularidades definidas pelo coletivo: um projeto comum para criar

novas conexoes socioambientais.

O fil6ésofo e o politico. A Ecosofia pode ser vista como uma espécie de reclaim
diante da destruicdo do capitalismo, tomar de volta uma relacdo criativa com a
Terra, no sentido dado por Isabelle Stengers. E combate a separacdo sociedade x
natureza assim como todas as dicotomias criadas pelo mundo moderno:
inconsciente e razao, teoria e pratica, individual e coletivo, terapéutico e politico,
etc.. Sobre a separagdo entre teoria e pratica, note-se, Guattari foi candidato as
eleigdes regionais de Paris pelos Verts em 1992, sem sucesso, mesmo ano em que

veio a falecer. Nas elei¢cdes, Guattari queria mostrar que o movimento ecologico

271 Félix Guattari, Qu’est-ce que I’écosophie, p. 195.
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francés era limitado em suas lutas, buscando liga-lo a questdes politicas e

filosoficas.

Guattari, se eleito, poderia experimentar um parlamento ecosoéfico ou
rizomatico, um agenciamento coletivo com ndo-humanos, animais, plantas e
objetos. Neste parlamento ecosofico, as relagdes seriam mais determinantes que as
enunciagdes; 0 que importa sdo as conexdes ou construgdo de possibilidades de
conexdes, uma ecologia do virtual. Guattari afirmara, em Ecrits pour L’ Anti-
Oedipe, que a esquizoanalise consistiria em inventar uma nova linguagem que
substituiria a centrada no sujeito, personologica. A Ecosofia vai além do sujeito,
criando possibilidades de novas conexdes (fazer rizoma). A Ecosofia ¢ uma

continuagdo estética e ético-politica da esquizoanalise.

Trés ecologias. Guattari lancou As trés ecologias em 1989, livro onde ja se
mostrava a importancia das lutas ecologicas como resisténcia ao capitalismo global.
O texto se preocupava com a extrema degradacdo da superficie da Terra através das
toxinas ambientais, sociais e mentais produzidas pelo sistema capitalista e como
essa deterioragdo acelerada compromete a renovagdo ambiental, a capacidade de
devir e a criacdo do novo. A ecologia assume uma face ético-politica, com Guattari,
na construcdo de novas praticas ambientais, sociais € mentais que respeitem
(simpatia) os ciclos naturais (expressoes). A Ecosofia, esta estética ético-politica,
desenvolve trés dimensodes de relagcdes com a Terra. A primeira € a ecologia mental,
a qual Guattari muito se dedicou através da esquizoanalise e também na praxis da
clinica La Borde. Esta ecologia trabalha na reconstruggo da ligagdo de cada um com
a terra (um povo autdctone) e com a Terra. Ligacdo destruida com a extrema
desterritorializagdo do capitalismo através da privatizagdo do comum, da
apropriacdo da natureza e até de dados cibernéticos. A ecologia social se segue por
desenvolver novas relagdes de produgdo entre humanos ou entre humanos ¢ nio
humanos, tendo especial atengdo com estes ultimos ¢ 0 meio ambiente. Uma nova
suavidade nas relagdes de producdo para um maior respeito entre humanos e destes
com os demais seres vivos € 0 meio ambiente. J4 a ecologia ambiental prové
sabedorias que permitirdo a emergéncia de todas estas novas ligacdes e relagdes.
Tudo isso implica em diferentes composicdes de acordo com diferencas locais. A
praxis ecosofica transforma e pde em jogo novos agenciamentos e territorialidades.

Os agenciamentos das trés ecologias serdo armas de descentralizagdo contra a
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centralizacdo homogeneizadora do capitalismo. Desfazer o modo de produgdo
capitalista para criacdo de novos agenciamentos, eis uma tarefa que o

ambientalismo tradicional ndo enxerga, mas a Ecosofia, sim.

As formagdes politicas e as instincias executivas parecem totalmente incapazes de
apreender essa problematica [desequilibrio ecologico e deterioragdo de modos de
vida humanos individuais e coletivos] no conjunto de suas implicagdes. Apesar de
estarem comegando a tomar uma consciéncia parcial dos perigos mais evidentes
que ameacam o meio ambiente de nossas sociedades, elas geralmente se contentam
em abordar o campo dos danos industriais e, ainda assim, unicamente numa
perspectiva tecnocratica, ao passo que s6 uma articulagdo ético-politica — a que
chamo ecosofia — entre os trés registros ecologicos (o do meio ambiente, o das
relagdes sociais e o da subjetividade humana) ¢ que poderia esclarecer
convenientemente tais questoes.

Félix Guattari, As trés ecologias, p. 8.

O modo de producao e de existir homogéneo e capitalista, para Guattari, produz,
além da degradacdo ecologica e destruicdo de relacdes sociais, desemprego,
marginalidade opressiva, soliddo, ociosidade, angustia e neurose. Uma nova
“articulagdo ético-politica” busca, além da reinvencdo do meio ambiente e

enriquecimento dos modos de vida e de sensibilidade, pesquisa, cultura e criagio®’?.

Logo, a Ecosofia ndo busca uma recuperacdo ambiental via desenvolvimento
sustentavel nem mesmo reduzir os problemas ecoldgicos aos efeitos prejudiciais de
um modo de vida e uma economia que incentiva o consumo. Para Guattari, estas
mudangas seriam apenas quantitativas e permitiriam a permanéncia de praticas
sociais reaciondrias. Para o psicanalista, sdo necessarias novas experimentacgdes de
modos de vida, novos afectos e a transformacdo de subjetividades com novas
relagdes sociais no trabalho, ocupagdes de espagos publicos, praticas de
solidariedades e recomposi¢des de relagdes geopoliticas. E claro que ndo se
olvidam as lutas pelo fim da dependéncia a industria do petréleo, da poluicdo da
biosfera, da exploracdo do trabalho escravo, da opressao feminina e do colonialismo

no sul global, entre tantas outras lutas locais.

Cartografia de fluxos: ecologia do virtual. Guattari, como ja vimos, chama de

territorios existenciais a formagdo de meios onde humanos, animais e vegetais

272 Guattari, As trés ecologias, p. 9.
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coevoluem. Através de suas acOes, os seres vivos transformam o ambiente
preservando estes territorios para si e destruindo os territorios existenciais de outras
espécies. Os territorios existenciais sdo transformagdes irreversiveis na busca da
permanéncia de sua propria espécie. Assim, uma cartografia de fluxos se faz
necessaria para perceber a dinamica de um meio e criar “um novo gosto pela vida,
uma nova suavidade”. E o que Bergson e Deleuze chamam de simpatia (trataremos
adiante). Uma ecologia do virtual que coloca devires para trabalharem, pela criagdo

de novos modos de vida.

Uma revolucdo devera sempre ser molecular pois antes de tudo € preciso liberar
subjetividades das proprias condi¢des que as produzem e que as obrigam a
manterem-se sob dominagao voluntaria. A revolugdo molecular guattariana nao ¢é
por nocaute, mas por producdo de fissuras e desejos de mudangas. A revolugéo
molecular deve ser criada a todo momento, em todo lugar. Estas fissuras deverdo
ser preenchidas com sabedoria ecoséfica para emergéncia de novos modos de
existir. A esquizoandlise e a Ecosofia se encontram nesta revolugdo molecular
criando conexdes transversais entre seres vivos, humanos ou ndo, € o cosmos. Apds
estas transformagdes mentais, desejos de mudanga se seguem no socius € nas

relacdes ambientais. Uma revolugdo perpétua, uma nova suavidade.

Geofilosofia e Ecosofia. Assim como a Geofilosofia ¢ um conceito que encerra
(literalmente, cronologicamente) a filosofia de D&G, a Ecosofia age da mesma
forma, com Guattari. Ha ainda uma relacdo direta entre Geofilosofia e Ecosofia,
sendo esta ultima a expressdo politica da ontologia na primeira. O pluralismo da
ultima encontra a heterogeneidade da primeira. A metafisica da Geofilosofia se
conecta com a ético-politica ecoséfica. E a ligdo espinosista da Natureza, onde
metafisica e filosofia pratica se encontram. Nesta praxis ecosofica, Guattari define
assim a heterogénese: “processo continuo de re-singularizagdo. Os individuos

devem se tornar a um so tempo solidarios e cada vez mais diferentes”?’>.

Na sua aula de 17 de marco de 81, Deleuze afirma que foi Espinosa quem juntou
ontologia e ética. O problema da expressdo, que Deleuze identifica em Espinosa,
decorre da unidade da substincia e a diversidade dos atributos. A logica da

expressdo, na interpretagdo de Deleuze, que dai se segue, ¢ um verdadeiro ethos,

273 Félix Guattari, As trés ecologias, p. 55.
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uma ética no modo de viver. Este ¢ exatamente o paradigma ético-estético da
heterogénese na Ecosofia de Guattari, onde os individuos devem ser solidarios e
diferentes. Paradigma estético porque uma arte da experimentacdo e dos bons
encontros. Uma ecologia vitalista contra a homogeneizacdo do capitalismo

neoliberal.

Claro esta que em O Anti-Edipo, D&G substituem o conceito de expressionismo
pelo de mdquinas (que também sdo expressivas). A expressdo era conceito
excessivamente idealistico, enquanto as mdquinas parecem mais produtivas no
materialismo dos autores. Assim, os animais humanos parecem menos espectadores
da Natureza e mais envolvidos na produ¢do, maquinas humanas. Ja em Mil Platos
o conceito é novamente substituido, desta vez pelo de agenciamentos, apos Guattari
apresentar o pensamento de Uexkiill para Deleuze. No cruzamento do pensamento
de Espinosa com o de Uexkiill ¢ possivel entender a emergéncia do inovativo
conceito de cartografia, tdo importante para a Geofilosofia de D&G e a Ecosofia

de Guattari. A ecologia do virtual ¢ a cartografia ecosofica.

No paradigma estético da arte de viver espinosista, que deriva da metafisica da
diferenca univoca, emerge a responsabilidade em nossa propria singularizagdo e
também com a alteridade, um comprometimento inerente ao pluralismo e a
heterogénese. A Ecosofia ¢ a expressdo deste comprometimento e desta
responsabilidade ética, estética e politica em suas trés dimensdes: mental, social ¢

ambiental.

Guattari chamava o ambientalismo europeu (preso exclusivamente na dimensao
ambiental) de Khmer Verde, uma vez que, para acabar com a supremacia humana
sobre a Natureza, propunha a inversao total da piramide, colocando humanos abaixo
da Natureza, mantendo, assim, a distdncia de humanos desta Natureza. E enquanto
Arne Naess enfatizava a preservacdo da Natureza para livrar-se deste
ambientalismo, a Ecosofia de Guattari prioriza a subjetividade e uma profunda
mudanca de mentalidade para transformar nossa relagdo com (pelo meio) a

Natureza. Lembremos o que € subjetividade para Guattari:

Minhas atividades profissionais no campo da psicopatologia, assim como meus
engajamentos politico e cultural levaram-me a enfatizar cada vez mais a
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subjetividade enquanto produzida por instincias individuais, coletivas e
institucionais.

Considerar a subjetividade sob o angulo da sua produgdo ndo implica
absolutamente, a meu ver, voltar aos sistemas tradicionais de determinacdo do tipo
infraestrutura material — superestrutura ideoldgica. Os diferentes registros
semidticos que concorrem para o engendramento da subjetividade ndo mantém
relagdes hierarquicas obrigatorias, fixadas definitivamente. Pode ocorrer, por
exemplo, que a semiotizagdo economica se torne dependente de fatores
psicologicos coletivos, como se pode constatar com a sensibilidade dos indices da
Bolsa em relacdo as flutuacdes da opinido. A subjetividade, de fato, é plural,
polifénica, para retomar uma expressdo de Mikhail Bakhtin. E ela ndo conhece
nenhuma instdncia dominante de determinagdo que guie as outras instdncias
segundo uma causalidade univoca.

Pelo menos trés tipos de problemas nos incitam a ampliar a definigdo da
subjetividade de modo a ultrapassar a oposicao classica entre sujeito individual e
sociedade e, através disso, a rever os modelos de Inconsciente que existem
atualmente: a irrup¢do de fatores subjetivos no primeiro plano da atualidade
histérica, o desenvolvimento macigo de produgdes maquinicas de subjetividade e,
em ultimo lugar, o recente destaque de aspectos etologicos e ecoldgicos relativos a
subjetividade humana.

Félix Guattari, Caosmose, pags. 11-12.

Os aspectos etologicos e ecoldgicos relativos a subjetividade humana nos
impelem a destacar a subjetividade como primordial para uma transformagao
radical da relacdo de humanos com a Natureza. “Nos aqui estamos para forjar a
vida, produzir subjetividade”®’®. Nés estamos incessantemente moldando
subjetividade. Mas, no meio capitalista, ha que se lutar contra a homogeneizacao
imposta as subjetividades através da criacdo de novo paradigma estético e

transformando modos de pensar e agir, a arte de viver.

Resistir a homogeneizagdo com perspectivas singulares heterogéneas, uma
pluralidade de subjetivagdes cujo processo de produgdo permanente ¢ chamado por
Guattari de cartografia. Uma ecologia do virtual, a forja de subjetividades que sdo,
para Guattari, pré-pessoais, polifénicas, coletivas e maquinicas. Esta
heterogeneidade de subjetividades constroi a riqueza de perspectivas no mundo, ao
contrario da homogeneizagdo do capitalismo neoliberal que, com um sistema de
valores dominante, empobrece e aniquila perspectivas. Na politica, este
empobrecimento se faz pela busca do consenso democratico pasteurizado, pela

ditadura da maioria e o apagamento das diferengas. H4 ainda o passo seguinte,

274 Guattari, Qu’est-ce que I’écosophie?, p. 562.
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quando consenso e maioria viram apenas alavancas para ditaduras fascistas. O
paradigma estético ¢ resisténcia contra valores dominantes empobrecedores e que

destroem pontos de vista.

Dissenso criador. A Ecosofia é uma transvaloragdo de todos os valores onde criam-
se condicdes para novas subjetividades, onde a diferenca e o dissenso enriquecem
o comum. Em vez do consenso generalizado e homogéneo, a singularizacdo
heterogénea do dissenso (dissenso este que ndo pode ser resolvido
transcendentalmente). As subjetividades, transvaloradas, sdo transindividuais. E
quanto mais heterogéneas, maiores possibilidades de maquinagoes. “Saiamos das
politicas consensuais, aceitemos a alteridade do outro, sua diferenca; a partir deste

movimento ético da acolhida do outro pode acontecer algo”?”>.

Se trata de conceber praticas de intervengdo social, incluindo as politicas,
governamentais, que sejam coerentes com praticas sociais no territorio, com
praticas de dissenso, culturais, analiticas individuais e de grupo, e estéticas, ¢ de
desenvolver uma politica e meios, dispositivos, que permitam esse carater de
dissenso. Penso que ha de se ultrapassar completamente o essencial de nossas
posi¢des tradicionais entre movimentos, partidos ou associagdes e encontrar uma
nova forma que permita sobrepor, estabelecer uma relagdo polifonica entre os
diferentes objetivos pragmaticos.

Félix Guattari, Qu est-ce que [’écosophie?, p. 76.

Para Guattari, as subjetividades sob o capitalismo estdo petrificadas e perderam
o gosto pela diferenca, do imprevisto, do acontecimento singular. Guattari, em seu
livro péstumo, que retine alguns de seus Gltimos textos, Qu ‘est-ce que [’écosophie?,
cumpre o0 mesmo papel (mas sem tanta repercussdo) que Conversagoes, de Deleuze,
e o texto sobre a sociedade de controle. Nele, Guattari usa o conceito de Ecosofia
para ler, com bastante precisdo, uma antecipacdo dos desdobramentos que

conheceriamos no Antropoceno do século XXI. Se ndo, vejamos:

Devemos desejar uma brusca parada da historia, devemos aceitar como uma
fatalidade o retorno ao nacionalismo, ao conservadorismo, a xenofobia, ao racismo
e ao fundamentalismo? O fato de que porgdes apreciaveis de opinido estejam hoje
presas por tais tentagdes ndo as faz menos ilusorias e perigosas. E na condigdo de
que sejam forjadas novas terras transculturais, transnacionais, transversais e

275 Guattari, Qu’est-ce que I’écosophie?, p. 76.
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universos de valores separados da fascinagdo do poder territorializado, que poderao
ser desbloqueadas saidas do atual impasse planetario. A humanidade e a biosfera
sdo solidarias entre si e o porvir de ambas ¢ igualmente tributario da mecanosfera
que as envolve. Quer dizer que ndo se pode esperar recompor uma terra
humanamente habitdvel sem a reinvencao das finalidades economicas e produtivas,
dos agenciamentos urbanos, das praticas sociais, culturais, artisticas e mentais. A
maquina infernal de um crescimento econdémico cegamente quantitativo, sem
preocupacdo de suas incidéncias humanas e ecologicas e situada sob a égide
exclusiva da economia do lucro e do neoliberalismo deve dar lugar a um novo tipo
de desenvolvimento qualitativo, que reabilite singularidade e a complexidade dos
objetos do desejo humano. Chamo ecosofia ao enlace da ecologia ambiental, da
ecologia cientifica, da ecologia econdmica, da ecologia urbana e das ecologias
social e mental, ndo para englobar todas estas abordagens ecologicas heterogéneas
em uma mesma ideologia totalizante ou totalitaria, sendo para assinalar, pelo
contrario, a perspectiva de uma escolha ético-politica da diversidade, do dissenso
criador, da responsabilidade a respeito da diferenga e da alteridade.

Félix Guattari, Quest-ce que [’écosophie?, pags. 32-33.

Uma escolha. O paradigma ético-politico da Ecosofia se encontra no dissenso
criador. Guattari ¢ bastante claro: a Ecosofia ¢ uma escolha. E uma escolha é sempre
“uma encruzilhada praxica”. Um ponto de bifurca¢do que engendra um processo de
singularizagdo. “Esta escolha ética mergulha sempre em: que faco aqui? Que sou
aqui? Tenho eu uma responsabilidade por estar aqui agora, mas também uma
responsabilidade do que vem a seguir, ndo somente para mim, mas para 0 outro,
para o conjunto de universos de sentido que estio envolvidos??’¢. O historiador
Luis Antonio Simas e o pedagogo Luiz Rufino desenvolveram uma “filosofia do
cruzo”?”’, saberes da encruzilhada, baseada em saberes ancestrais diasporicos
encarnados e enunciados por corpos transgressores. For¢as cdsmicas incorporadas
que reinventam a vida enquanto possibilidade. A encruzilhada enquanto uma

problematica imanente a vida, as existéncias enquanto diversidade, ao dissenso. A

encruzilhada enquanto Ecosofia.

A questdo ¢ quando o capitalismo consegue superar o caminho até esta
encruzilhada, consegue suprimir a escolha e langa-se diretamente no processo de

singularizagdo, capturando-o:

276 Guattari, Qu’est-ce que I’écosophie?, pags. 316-317.
2770 conceito é de Luiz Rufino em Pedagogia das encruzilhadas, com repercussdo em toda a obra
de Simas, especialmente O corpo encantado das ruas.
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A escolha do Capital, do Significante, do Ser, participa de uma mesma opgao ético-
politica. O Capital esmaga sob sua bota todos os outros modos de valorizag¢do. O
Significante faz calar as virtualidades infinitas das linguas menores e das
expressdes parciais. O Ser ¢ como um aprisionamento que nos torna cegos e
insensiveis a riqueza e a multivaléncia dos Universos de valor que, entretanto,
proliferam sob nossos olhos. Existe uma escolha ética em favor da riqueza do
possivel, uma ética e uma politica do virtual que descorporifica, desterritorializa a
contingéncia, a causalidade linear, o peso dos estados de coisas e das significagdes
que nos assediam. Uma escolha da processualidade, da irreversibilidade e da re-
singularizagao.

Félix Guattari, Caosmose, p. 42.

A ecologia do virtual ¢ “uma escolha ética em favor da riqueza do possivel, uma
¢tica e uma politica do virtual que descorporifica... o peso dos estados de coisas ¢
das significagdes que nos assediam. Uma escolha da processualidade” e da re-
singularizagdo. Ha mundo de “coag@o semidtica”, mas outros que “s6 exigem a
bifurcacdo para fora de seu universo de virtualidade e o engendramento de novos
campos de possivel”. A escolha ecosofica: “O jogo de intensidade da constelagdo
ontoldgica ¢ de alguma forma uma escolha de ser ndo apenas para si, mas para toda

a alteridade do cosmos e para o infinito dos tempos™?7%,

Em Guattari, escolher mundos e seus valores ¢ assumir uma perspectiva, uma
alteridade constitutiva da realidade. E, em Qu’est-ce que [’écosophie?, como na
Geofilosofia de O que ¢ a filosofia?, a pratica se reencontra com a filosofia: “A

praxis precede o ser’?”’

, perspectivas constituem a realidade, “o processo precede
a heterogénese do ser”?®. E toda pratica implica em uma ética, o paradigma ético

da Ecosofia.

Uma responsabilidade a respeito do ser tomado como criatividade, ¢ o que tentei
apresentar como ecosofia, como sabedoria do ecos, ndo somente as sabedorias das
relagdes inter-humanas, mas também as das relacdes com o entorno, com os
phylums maquinicos, com os universos de sentido, com os territorios existenciais.

Félix Guattari, Quest-ce que [’écosophie, pags. 326-327.

278 Guattari, Caosmose, p. 67.
279 p, 349,
280 Guattari, Caosmose, p. 138.
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Relacdo com o cosmos. As nossas praticas atuais, pensa QGuattari, sao
absolutamente desconectadas de uma concep¢do maquinica da Natureza e
inconsistentes com um entendimento desta como fundamentalmente
heterogenética, complexa e enredada. “Hoje em dia, a subjetividade individual e
coletiva vive sob um regime de si mesmo, de infantilizacdo mass-mediatica, de
desconhecimento da diferenca e da alteridade tanto no ambito humano quanto no

registro cosmico”?8!

, pensamento que tem inspiracdo em Bateson (que tanto
influenciou Guattari em sua Ecosofia), quando diz, no filme An ecology of mind,
que os maiores problemas do mundo sdo resultantes da diferenca entre como opera

a natureza ¢ o modo como as pessoas pensam.

A questdo central da Ecosofia de Guattari, que o levou a desenvolver uma
ecologia do virtual, € o processo de subjetivacdo: como mudar mentalidades, como
reinventar praticas, como ter responsabilidade com o futuro da vida no planeta -
tanto as espécies animais e vegetais quanto as espécies incorporais heterogéneas
como as artes e as relagdes com o tempo -, em resumo, como nos relacionamos com
o cosmos (algo que a filosofia do cruzo realiza através das forgas cosmicas para
reinventar a vida). Adiante, nesta tese, tentaremos trazer o conceito de simpatia,
usado inicialmente por Bergson e Deleuze, para ajudar a nos orientarmos nesta
cartografia do virtual. Uma subjetividade (ou mentalidade) simpdtica com uma
complexa ecologia da pluralidade que se alimenta da diferenca, da alteridade, que
encontra sentido na relagdo com este cosmos. Uma arte de viver com o Deus
espinosista ou a ciéncia encantada das macumbas, uma singulariza¢do enquanto
subjetividade polifonica (no sentido de Bakhtin, citado por Guattari tanto em

Qu’est-ce que [’écosophie? quanto Caosmose). Enriquecer a relacdo com o mundo.

N2o se pode conceber resposta ao envenenamento da atmosfera e ao aquecimento
do planeta, devidos ao efeito estufa, uma estabilizacdo demografica, sem uma
mutagdo das mentalidades, sem a promo¢do de uma nova arte de viver em
sociedade. N3o se pode conceber disciplina internacional nesse dominio sem trazer
uma solugdo para os problemas da fome no mundo, da hiperinflagdo no Terceiro
Mundo. Néo se pode conceber uma recomposigéo coletiva do socius, correlativa a
uma re-singularizacdo da subjetividade, a uma nova forma de conceber a
democracia politica e econdmica, respeitando as diferencas culturais, sem
multiplas revolugdes moleculares. Nao se pode esperar uma melhoria nas
condig¢des de vida da espécie humana sem um esfor¢o consideravel de promogéo

281 Guattari, Qu’est-ce que I’écosophie?, p. 65.
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da condi¢do feminina. O conjunto da divisdo do trabalho, seus modos de
valorizagdo e suas finalidades devem ser igualmente repensados. A produgéo pela
producdo, a obsessdo pela taxa de crescimento, quer seja no mercado capitalista ou
na economia planificada, conduzem a absurdidades monstruosas. A tnica
finalidade aceitavel das atividades humanas ¢ a produgdo de uma subjetividade que
enriquega de modo continuo sua relagdo com o mundo.

Félix Guattari, Caosmose, p. 33.

“A Unica finalidade aceitavel das atividades humanas ¢ a produgdo de uma
subjetividade que enriqueca de modo continuo sua relagdo com o mundo”, eis a
simpatia, eis um novo gosto pela vida, a nova suavidade. “[N]ovas perspectivas so
adquirem sentido se o guia ¢ uma verdadeira experimentagdo social, que conduza a
uma avaliacdo ¢ a uma reapropriagdo coletiva e que enriqueca a subjetividade

individual e coletiva™?%?,

Guattari usa o verbo enriquecer constantemente
relacionando-o a subjetividades individual e coletiva para marcar uma diferenca
fundamental com economias que ligam o enriquecimento ao mercado, a taxas de
crescimento, a produgdo pela produg@o e ao consumo excessivo que terminam no

“envenenamento da atmosfera e ao aquecimento do planeta”.

Em sua ético-politica que se relaciona com o cosmos, como a experimentagdo
ecosofica pode promover uma perspectiva dissensual? Responde Guattari em
Qu’est-ce que [’écosophie?: “Sou um feroz partidario do dissenso. Por uma politica
que aceita por principio as diferencgas. E ndo apenas a aceitacdo das diferencas, a
tolerancia, mas o amor a diferenga, ao motor que ela representa. E porque eu néo
te compreendo, porque és de outro modo, que estou atraido por vocé. Desta
diferenca vou tirar algo essencial para mim***. Uma ética da re-singularagdo na
producdo de novas subjetividades. O dissenso ¢ uma experimentacao da diferenca

¢ da heterogeneidade.

Um povo por vir. Se ha um conceito enigmatico em D&G é o de povo por vir, um
novo povo, o povo que falta. Encontramos em Guattari um novo paradigma ético-
politico onde ndo hd uma forma de fazer politica que se adapta ao povo através de
consensos (na forma eleitoral ou ndo), mas constréi uma politica que inventa um
povo, que gera um povo que falta, um povo por vir a partir do dissenso. O consenso

se da em um povo homogéneo, preso na origem, enquanto o dissenso faz emergir

282 Guattari, Qu’est-ce que I’écosophie?, p. 51.
283 p_334. Grifo do original.
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um povo pela heterogeneidade, no processo. Um povo por vir no dissenso
ecosofico. Uma estética politica que inventa um povo que falta nesta nova terra; um
povo e uma terra que surgem de novas relagdes de suavidade. Uma politica que se
compromete com o povo que vem, um povo que ainda ndo existe. A invengdo de

um povo ecosoéfico.

Esta politica ndo se faz de cima para baixo, de modo arborescente, respeitando
hierarquias, mas de forma transversal, rizomatica. Ndo ¢ uma acgdo global ou
governamental, mas deve emergir da multiplicidade de praticas locais, individuais
e coletivas. E também ndo deve haver uma unificacdo de agdes em um ‘nivel
superior’, mas uma €tica da diferenca e da divergéncia. Contudo, como acomodar
por um lado a dissidéncia e por outro agenciamentos coletivos? As experimentagdes
dirdo que politicas promoverdo uma polifonia na dissonancia (Guattari, tanto
quanto Deleuze, gostava de trabalhar com a musica e a dissonancia era pauta
comum na procura de um ritmo que eclodisse do caos), saberes da encruzilhada

reinventardo a vida.

Aqui entra a transvalorag@o de todos os valores de Nietzsche e Guattari: em vez
de um sistema de valores que privilegiam o consenso, articular relacdes de dissenso.
Ou seja, em vez de uma totaliza¢do, uma unificagdo, uma simplificacdo ¢ uma
homogeneizagdo, uma transvaloracdo de politicas complexas de multiplicidades e
heterogeneidades onde, seguindo a licdo deleuzo-guattariana, pluralismo =
monismo. Uma transvalorag@o de todos os valores, novas subjetividades, um novo

paradigma ético-politico que inventa um povo por Vir.

Porém, da morte de D&G para ca, observamos o movimento exatamente
contrario, onde consensos fabricados sdo incentivados via redes sociais, pelas
midias de massa, por governos que promovem valores ‘superiores’ € transcendentes
como o nacionalismo, a xenofobia, o racismo e a supremacia branca. As piores
subjetividades sdo cultivadas com homogeneizacdo de mentalidades e o incentivo

a um consumo uniforme. Guattari deixa pistas de lutas:

O problema que me esfor¢o em colocar é entdo o da articulagdo transversal entre o
nivel individual, microssocial e o nivel macrossocial da acdo politica. (...) Isso
implica a promogao de outro tipo de 16gica, uma logica multivalente que permita a
cada vez tomar posigdes taxativas, ou de compromissos a nivel molar, e a0 mesmo
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tempo, ter uma disponibilidade, uma abertura de espirito, um espirito dissensual.
Penso na diferenga das sensibilidades do movimento das mulheres, dos imigrantes,
dos jovens, dos artistas, das pessoas do teatro... é preciso que sejamos capazes de
articular uma florescéncia de movimentos.

Félix Guattari, Quest-ce que [’écosophie?, p. 561.

Sdo agenciamentos coletivos moleculares e dissensuais que integram
agenciamentos molares de modo que seja possivel o devir de um povo ecosoéfico. E
somente a experimentagdo de um novo paradigma ético-estético permitira a
elevacdo de poténcia de cada singularidade. Uma ético-politica que encoraja a
emergéncia de novas praticas, valores e subjetividades em vez de abrir espago para
uma solucdo universal, transcendente e homogénea. Assim, sdo as solugdes locais
que carregam seus proprios devires, de acordo com suas realidades singulares. E
como se ndo houvesse um Estado que impde uma guarda transcendente, mas a
construcdo de multiplicidades de praxis e valores imanentes. S6 assim havera uma
habilidade para fazer coexistir, de forma ndo-hierarquica, uma pluralidade de
regimes e de povos. Uma politica polifénica de multiplicidades para um povo

ecosofico por vir.

Sabedoria heterogénea. Re-singularizacio. As trés ecologias de Guattari trata
desta praxis politica e busca demonstrar que ¢ impossivel tratar problemas
ambientais sem levar em conta igualmente os modos de existéncia humanos,
individuais e coletivos. E para que mudangas conscientes e voluntarias aconte¢am,
¢ no nivel psiquico que devemos prestar mais atencdo. Para que emerja uma
sabedoria heterogénea e polimorfa de oikos, ha que se debrucar simultaneamente
sobre as ecologias ambiental, social e mental, dimensdes maquinicas da

subjetividade individual e coletiva.

A ecologia ndo pode jamais se restringir as questdes ambientais, o livro nos
mostra, como se a Natureza devesse ser protegida, como se conservada
independente dos processos sociais e dos comportamentos individuais. O que esta
em jogo na catastrofe (Guattari ainda ndo usava esta palavra) ecologica ¢ um
conjunto politico dos modos econdémicos de exploracdo da Terra. Ha uma
interrelacdo na exploracdo de fontes naturais, do trabalho social e das existéncias
individuais. A Ecosofia busca possibilidades de respostas a estas catastrofes

interligadas: a ambiental, a social e a mental. A Ecosofia de Guattari sempre se
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encontra com a Geofilosofia de D&G no sentido de compreender a (geo)historia
humana como geografia da Terra: o que se passa com a Terra? A historia do animal
humano ¢ inseparavel do devir do planeta. A historia do espirito deve ceder espago
para o devir do ecossistema terrestre. O devir, ja nos ensinaram D&G, se da no e
pelo meio, uma zona de co-criacdo, uma atividade mutua, imersa no meio,

constituido e constituinte do milieu.

As catastrofes de nossa época demandam novas praticas sociais, novas praticas
estéticas e novas praticas de si em relagdo ao outro e a Terra. Estas praticas deverdo
estar todas articuladas com a prote¢do ambiental. Mas o objeto ecoséfico ndo se
reduz a um objetivo definido univocamente ou a um projeto politico tradicional: ele
visa criar um lugar de transversalidade entre dominios heterogéneos com uma
perspectiva de re-singularizagdo. Isso implica em uma suave atengdo com as
mutagdes subjetivas de nosso tempo e a adocdo de posturas de criagdo e

experimentagao.

A Ecosofia deve articular dimensdes que sempre coexistiram mas devem entrar
em novos agenciamentos criativos. Uma ecologia do virtual deve inventar vias
alternativas as da reproducdo capitalista e sua logica da produtividade e a
exploracdo da natureza. Nao ha ecologia ambiental que ndo tenha que se deparar
com logicas sociais e subjetivas. Nao ha catastrofe ambiental que ndo seja social e
mental a0 mesmo tempo. Nao ha degradagao social que ndo seja também mental e
ambiental. E, finalmente, colapsos mentais sdo, geralmente, expressdes de outros

ambientais e sociais.

Com novas praticas de si e relacdes com o outro e com a Terra, na transvaloragao
de todos os valores, o local deve articular-se contra o universalismo e suas
ideologias transcendentes, como o crescimento econdmico sem limites. Valores
locais e imanentes potencialmente se agenciam com decrescimento econdOmico,
dissenso politico, despolui¢do ambiental e mental; a revolugdo molecular. Uma
cartografia do virtual deve mapear novos espacos politicos, novas formas de pensar,
novas abordagens estéticas, novas formas de se relacionar com o meio. E a
esquizoanalise deve ser vista como essa cartografia do inconsciente. Mas ndo um
inconsciente enquanto interpretagdo do que se passou: virado para o porvir,

mapeamento de agenciamentos maquinicos. O ato cartografico transversal jamais
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sera neutro ou sem consequéncias, mas performativo e criativo, faz emergir novas

realidades.

Enquanto transvaloracdo, a Ecosofia ndo ¢ uma doutrina, mas uma vasta
experimentagdo que se entra pelo meio. Segundo Guattari, uma experimentagao que
s0 pode ser realizada a partir de um paradigma estético, ndo kantiano,
desinteressado, mas processando novos modelos de criatividade, novas proposigoes
¢tico-politicas singulares. Agenciamentos produtores de afectos e subjetividades,

uma re-singularizagao criativa.

Assim como uma ecologia ndo se define a partir de individuos ou espécies, mas
estabelecendo conjuntos de formas de vida que coevoluem em contextos
especificos com toda forma de simbiose ¢ mutualismo. Estamos falando de todas
as ecologias, incluindo a ambiental, a social e a mental (agenciamentos maquinicos
de transindividua¢@o). Um meio jamais ¢ apenas um veiculo de interagdes, mas um
agente ativo numa rede de relagdes complexas. O proprio conceito de individuo
deve ser rediscutido nesta ecologia do virtual, uma vez que esta mapeia relagdes
pelo meio. Também, nesta escalada, a nogao de territorio, se pensado com Guattari
como territorio existencial, deixa de ser um suporte para ser a propria mecanosfera
(conceito preferido por Arun Saldanha) ou rizosfera (conforme o primeiro plato),

constituindo e constituido (por) agenciamentos.

O principio particular a ecologia ambiental ¢ o de que tudo ¢é possivel, tanto as
piores catastrofes quanto as evolugdes flexiveis. Cada vez mais, os equilibrios
naturais dependerdo das intervengdes humanas. Um tempo vird em que serd
necessario empreender imensos programas para regular as relagdes entre o
oxigénio, o ozOnio e o gas carbdonico na atmosfera terrestre. Poderiamos
perfeitamente requalificar a ecologia ambiental de ecologia maquinica ja que, tanto
do lado do cosmos quanto das praxis humanas, a questdo ¢ sempre a de maquinas
— e eu ousaria até dizer de maquinas de guerra. Desde sempre a ‘natureza’ esteve
em guerra contra a vida! Mas a aceleragdo dos ‘progressos’ técnico-cientificos
conjugada ao enorme crescimento demografico faz com que se deva empreender,
sem tardar, uma espécie de corrida para dominar a mecanosfera.

No futuro a questdo ndo serd apenas a da defesa da natureza, mas a de uma ofensiv
.a para reparar o pulmao amazonico, para fazer reflorescer o Saara. A criagdo de
novas espécies vivas, vegetais e animais, esta inelutavelmente em nosso horizonte
e torna urgente ndo apenas a adocdo de uma ética ecosdfica adaptada a essa
situacdo, a0 mesmo tempo terrificante e fascinante, mas também de uma politica
focalizada no destino da humanidade.

Félix Guattari, As trés ecologias, pags. 52-53.
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Em wuma leitura contemporanea, Guattari pode receber interpretagao
aceleracionista com sua “aceleracdo dos ‘progressos’ técnico-cientificos”, sua
“corrida para dominar a mecanosfera”. Mas ao assumir o aspecto maquinico da
‘natureza’, este “dominar a mecanosfera” recebe ares de re-singularizac¢do, de uma
simpatia, onde “os individuos devem se tornar a um tempo solidérios e cada vez
mais diferentes”. A ecologia maquinica ¢ uma ético-politica que afronta “o face a
face vertiginoso com o Cosmos para submeté-lo a uma vida possivel”?%*. Dominar
a mecanosfera somente se torna possivel com uma revolugdo molecular, transpassa
sabedorias heterogéneas e muta¢des mentais para alcangar devires psiquicos de re-

singularizagdo.

A Ecosofia e 0 Antropoceno. O espago deve ser concebido, tanto na Geofilosofia
quanto na Ecosofia guattariana, como relacional e ndo como substancia, para se
evitar que este espaco seja apenas um suporte. Desta forma, fica mais simples
entender que o espago tem a capacidade de ser modificado pela a¢do dos homens e
de passar essas modificacdes adiante (inclusive de volta aos homens, afinal, estdo
imersos no meio). Fica mais facil compreender que os homens modificam o clima
e instalam efeitos retardados como o aumento de temperatura. O espago € produto
social e historico assim como agente produtor do social. E a espacializagdo (a

distancia) ¢ produtora de diferencgas (processo de individuagdo, singularizagao).

O espaco (e o meio) ¢ produzido por e produtor de relacdes. Nesta interacoes
emergem signos, significagdes e sentidos. Dai a emergéncia de uma sabedoria
ecologica, a Ecosofia, como uma articulagdo ético-politica. A Ecosofia, como
podemos ler em A4s trés ecologias, ¢ um conceito-manifesto, tanto quanto o conceito
de revolucdo molecular; o conceito de Ecosofia substitui historicamente este. Esta
transformagdo conceitual mostra que ndo ha um paradigma revolucionario unico,
mas as singularidades locais e temporais devem ser levadas em conta. A Ecosofia

¢ um novo paradigma ético-estético para a Era do Homem, o Antropoceno.

Sem usar o termo ecologia, o mental e o social sempre foram as preocupacdes
dos livros-solo de Guattari. Nos anos noventa, ele entende a urgéncia das questdes

ambientais junto aos problemas do socius e da psique. Guattari sempre foi um

284 Guattari, As trés ecologias, pags. 53-54.
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pensador do cosmico tanto quanto do molecular: a ecologia ambiental
corresponderia a0 macroscopico enquanto a mental ao microscopico, e a social a
uma dimensao intermediaria. O capitalismo e o Antropoceno demonstram que uma
transformacdo deve englobar as varias escalas, das mentalidades ao colapso
climatico, passando pelo social. Como aponta a Teoria da Complexidade, as
solugdes devem atacar os problemas de larga escala mas, para serem efetivas, as
transformagdes devem ocorrer nas menores escalas. A importancia da ecologia no
pensamento de Guattari recebe a influéncia tanto da Teoria da Complexidade

quanto da etologia, ao estudar relagdes de entidades com seus meios.

O capitalismo agarra-se em todas as dimensodes da vida, da escala microscopica
a macroscopica e dai a importancia da Ecosofia, por englobar ndo apenas as
revolugdes moleculares e sociais, mas também a catastrofe climatica planetaria.
Como 4s trés ecologias deixa claro, a problematica ecosofica ¢ a da produgdo da
existéncia humana em novos contextos geo-historicos. A dimensdo subjetiva da
ecologia mental deve encontrar a ecologia social para enfrentar o colapso climatico

e todos os problemas do meio ambiente.

Mas sem uma transvaloracao de valores e a transformacdo de desejos politicos,
a tecnologia continuarad a atuar contra o planeta, raramente a favor. Guattari ndo
culpa a tecnologia pela catastrofe climatica e sempre insiste que ela pode melhorar
a existéncia humana ou trabalhar contra ela e o planeta. A questdo ¢ encontrar
caminhos para o uso da tecnologia na dire¢@o de uma re-singularizagdo. A Ecosofia,
assim, ¢ uma cartografia ético-politica: produz agenciamentos enunciativos capazes
de capturar pontos de singularidade de uma situa¢do. Mapear, para D&G, ndo
apenas serve para analises, mas, acima de tudo, produz. A cartografia ecosofica ¢é
um paradigma ético-politico que produz subjetividades nesta transvaloracdo de

todos os valores e novas formagdes afetivas.

Se ¢ tdo importante que, no estabelecimento de seus pontos de referéncia
cartograficos, as trés ecologias se desprendam dos paradigmas pseudocientificos,
isso ndo se deve unicamente ao grau de complexidade das entidades consideradas,
mas, mais fundamentalmente, ao fato de que no estabelecimento de tais pontos de
referéncia esta implicada uma logica diferente daquela que rege a comunicagio
ordinaria entre locutores e auditores e, simultaneamente, diferente da logica que
rege a inteligibilidade dos conjuntos discursivos e o encaixe indefinido dos campos
de significacdo. Essa l6gica das intensidades, que se aplicam aos Agenciamentos
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existenciais autorreferentes e que engajam duragdes irreversiveis ndo concerne
apenas aos sujeitos humanos constituidos em corpos totalizados, mas também a
todos os objetos parciais (...), os rostos, as paisagens etc. Enquanto a légica dos
conjuntos discursivos se propde limitar muito bem seus objetos, a ldgica das
intensidades, ou a eco-logica, leva em conta apenas o movimento, a intensidade
dos processos evolutivos. O processo, que aqui oponho ao sistema ou a estrutura,
visa a existéncia em vias de, ao mesmo tempo, se constituir, se definir e se
desterritorializar. Esses processos de ‘se por a ser’ dizem respeito apenas a certos
subconjuntos expressivos que romperam com seus encaixes totalizantes e se
puseram a trabalhar por conta propria e a subjugar seus conjuntos referenciais para
se manifestar a titulo de indicios existenciais, de linha de fuga processual...

Em cada foco existencial parcial as praxis ecologicas se esfor¢ardo por detectar os
vetores potenciais de subjetivagdo e de singularizagao.

Félix Guattari, As trés ecologias, pags. 27-28.

O mapa ecosoéfico ndo apenas desenha uma imagem dos territorios envolvidos,
mas também transforma os territorios, indicando linhas de fuga desterritorializantes
e identificando reterritorializagdes potencialmente perigosas. Esta foi a ultima
causa do militante Guattari, sempre pensando o molecular para ambicdes
planetarias. A Ecosofia ¢ uma revolu¢do molecular global, visa todo tipo de
existéncia, cada molécula por vez. Mapear € produzir novas conexdes complexas

entre subjetividades e o cosmos.

Uma eco-logica, a harmonia do dissenso e a suavidade da co-criagao.

kokok

A vida ¢ a virtude de uma incrivel poténcia de conectividade. Se vocé diminui
esta poténcia, vocé controla a vida. Se vocé destroi esta poténcia, sem conexdes,
vocé extingue a vida. E o que estamos vivendo no Antropoceno: uma diminuigao
de poténcia e uma iminente destruicdo desta mesma poténcia de singularizagdo.
Passaremos, no proximo capitulo, a tratar com geofilosofos que, ao contrario de
Deleuze e Guattari, conheceram o conceito de Antropoceno e lidam com a

catastrofe climatica no seu pensamento.
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O que é a Geofilosofia? A poténcia de um conceito

Amar aqueles que sao assim: quando entram num
lugar,

nao sdo pessoas, caracteres ou sujeitos;
€ uma variacao atmosférica,

uma mudanga de cor, uma molécula imperceptivel,
uma populacéao discreta,

uma bruma ou névoa.

Claire Parnet & Gilles Deleuze, Didlogos

S6 ha histéria universal da contingéncia.

Deleuze & Guattari, O Anti-Edipo

A Geofilosofia de Deleuze e Guattari se revela por completo no quarto capitulo
do livro O que é a filosofia? intitulado Geofilosofia; incluido na primeira parte,
denominada simplesmente de Filosofia. Tudo muito simples, em principio, mas,
por principio, o objetivo ¢é reelaborar em conceitos todo o pensamento desenvolvido
na produgdo conjunta anterior, especialmente em O Anti-Edipo e Mil Platés, que

formam a extensa obra Capitalismo e esquizofrenia.

No primeiro capitulo desta primeira parte do mesmo livro, os autores

285 A producio de

preocupam-se em definir a filosofia como criagdo de conceitos
conceitos ¢ necessaria para nos proteger do caos. A violéncia do caos é como o
panico no labirinto: sem orientacdo, a vida se deslocaria entre pistas falsas e
impasses. Para nos orientarmos, a ferramenta que nos protege do caos ¢ um mapa.
O conceito serviria como um mapa dentro do labirinto da existéncia. Usando a
linguagem dos autores, orientar-se seria criar um sistema de coordenadas, pontos

cardeais, marcas singulares que permitem explorar e experimentar, ou seja, linhas

de fuga (do caos, do labirinto). O conceito, operando como mapa, funciona como

285 Deleuze & Guattari, O que é a filosofia?, p. 24.
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protocolo de experimentacgdo vital, para “que a linha de fuga atravesse o muro, que

ela saia dos buracos negros”%.

Claro esta que o mapa nao substitui a experiéncia (experiéncia, aqui, como agao
de um corpo sobre o meio ambiente e, por sua vez, as mudangas promovidas pelo
meio ambiente sobre os corpos). Ele substitui o caos. A ferramenta consiste em criar
e utilizar conceitos como mapas plurais, para se resolver problemas vitais, sejam

eles teodricos ou praticos.

Em Deleuze & Guattari, o conceito tem uma fungéo bastante precisa: “... mesmo
na filosofia, ndo se cria conceitos a ndo ser em fungdo dos problemas que se
consideram mal vistos ou mal colocados”?*’. O conceito, assim, serve para colocar
e resolver um problema e ele € relativo ao problema que ataca. O conceito permite
orientar uma experimentagdo. E fundamental para os autores, desde o inicio do
primeiro capitulo de O que é a filosofia?, quando se quer estabelecer “o que € um
conceito?”, tratar do conceito de outrem, porque este permite reconfigurar o campo

perceptivo.

. [Ulm conceito possui um devir que concerne, desta vez, a sua relagdo com
conceitos situados no mesmo plano. (...) Um conceito ndo exige somente um
problema sob o qual remaneja ou substitui conceitos precedentes, mas uma
encruzilhada de problemas em que se alia a outros conceitos coexistentes. No caso
do conceito de Outrem, como expressdo de um mundo possivel num campo
perceptivo, somos levados a considerar de uma nova maneira os componentes deste
campo por si mesmo: outrem, ndo mais sendo nem um sujeito de campo, nem um
objeto no campo, vai ser a condi¢do sob a qual se redistribuem, ndo somente o
objeto e o sujeito, mas a figura e o fundo, as margens e o centro, o moével e o ponto
de referéncia, o transitivo e o substancial, o comprimento e a profundidade...
Outrem ¢ sempre percebido como um outro, mas, em seu conceito, ele é a condigdo
de toda percepgio, para os outros como para nés. E a condigdo sob a qual passamos
de um mundo a outro. Outrem faz o mundo passar, € o “eu” nada designa sendo um
mundo passado...

Deleuze & Guattari, O que é a filosofia?, p. 26-27.

Assim, podemos perceber que o conceito ndo é um mapa, ¢ a operagdo de criacdo
de um mapa ¢ a utilizacdo do mapa ¢ semelhante & criagdo de conceitos. Um

conceito funciona como um mapa, atingindo um ponto de vista que permite se

286 Deleuze & Guattari, Mil Platés, vol. 3, p. 122.
287 Deleuze & Guattari, O que é a filosofia?, p. 24.
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orientar na experiéncia. Experimentar o espaco, explorar, se orientar, tornar visivel,

“expressdo de mundo possivel num campo perceptivo”.

Estabelecer uma analogia operatdria entre mapa e conceito traz consigo uma
grande novidade, qual seja, a de propor uma solucgdo para a tradicional dicotomia
entre teoria e pratica. Esta perspectiva cartografica do conceito mostra que
estabelecer um problema e criar um conceito € ja uma transformag@o do mundo pois
o conceito ¢, geograficamente e necessariamente, pratico, uma vez que ele emerge,
por definicdo, como uma orientacao na experiéncia. Essa orientagdo pode mudar o
mundo, uma vez que surge junto a um novo campo perceptivo (que redistribui

novos valores, etc.). Outrem faz o mundo passar...

Essa perspectiva cartografica do conceito ndo passou desapercebida aos
discipulos e estudiosos de Deleuze e Guattari. Porém, em meio a um turbilhdo de
novos conceitos na producdo de ambos, a Geofilosofia deleuzo-guattariana
permanece pouco explorada (a Ecosofia de Guattari menos ainda) em sua
potencialidade se compararmos com tantos outros conceitos criados ao longo de
mais de trinta anos da prolifica parceria (além da produgdo solo, anterior e

simultanea).

Frangois Dosse, em seu texto Vers une Geophilosophie, chama a Geofilosofia
de micropolitica espacializada. Se o mundo se globaliza, ¢ preciso cartografar
forcas e localiza-las num rizoma mundial, ndo num estado de coisas dado, mas

experimentando e multiplicando vias de acesso:

A filosofia tera assim efetuado seu papel, ao menos aquele que lhe atribui Deleuze,
aquele de criar conceitos e os gedgrafos podem também bem utiliza-las como caixa
de ferramentas para elucidar enigmas politicos e culturais de um mundo cada vez
mais complexo, cada vez menos suscetivel de ser reduzivel a oposi¢des binarias.
O emaranhado, por exemplo, de mecanismos de desterritorializagdo proprios a
globalizacdo e reacdes de reterritorializagdo contribui para mais bem esclarecer as
crispagdes atuais de nossa pesada atualidade de potenciais catastrofes.

Francois Dosse, Vers une Géophilosophie, p. 10.
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A Geofilosofia ¢ rizoma planetario de experiéncias e lutas locais. Levar a terra

288

consigo~°°. Agenciar o meio com o plano de imanéncia da filosofia.

289 mas um movimento

O meio e o pensamento. Pensar ndo ¢ saber/ignorar
geografico de procurar/encontrar, experimentar, estabelecer planos, realizar
cartografias, constituir e dissolver territorios. Meio, para Deleuze, ¢ uma contragdo

de instantes, um presente variavel, um presente que dura®”°

. O meio se define pelo
habito, um espaco-tempo periodico. “Ele [o habito] é a propria consisténcia,
diferenciada e qualificada, de nossa existéncia”?!. O meio ¢ onde nés agimos, ou
mais amplamente em Deleuze, nos o somos**. Dai a proximidade da Geofilosofia
de D&G - e especialmente da Ecosofia de Guattari - com as teorias de subjetividade

de ambos:

... os alemdes que fundam, mas os ingleses habitam. Basta-lhes uma tenda. Eles
forjam para si uma concepcdo extraordindria do habito: adquirimos habitos
contemplando, e contraindo o que contemplamos. O habito é criador. A planta
contempla a agua, a terra, o azoto, o carbono, os cloros e os sulfatos, e os contrai
para adquirir seu proprio conceito, e se sacia com ele (enjoyment). O conceito é um
habito adquirido contemplando os elementos dos quais se procede (de onde a
grecidade muito especial da filosofia grega, seu neoplatonismo empirico), Nos
somos todos contemplagdes, portanto habitos. Fu ¢ um héabito. Ha conceito em toda
a parte onde hé habito, e os habitos se fundam e se desfazem sobre o plano de
imanéncia da experiéncia radical...

D&G, O que é a filosofia?, p. 127.

Eu é um hébito. Uma contemplagio?®*, uma contragdo. D&G traduziram para a
filosofia a magistral poesia de Rimbaud. O Eu ¢ um habito contemplativo que
contrai elementos materiais e sensoriais que compdem um meio onde vivo e ajo.
“Tenho exatamente a consisténcia dos meus habitos; minhas agdes e reacdes

supdem a prévia contracdo de um meio, que portanto sou. No sentido proprio, isso

28 Deleuze & Guattari, Mil Platés, v.4, p. 124.

28 7Zourabichvili, Deleuze: uma filosofia do acontecimento, p. 87.

290 7Zourabichvili assim define: “Um meio é a representacdo de uma diferenca, de uma dimens3o
temporal que se atualiza na contra¢do”. Deleuze: uma filosofia do acontecimento, p. 124.

291 |bidem, p. 100.

292 No platd Acerca do ritornelo, o conceito de meio serd amplamente discutido. H&, neste plato,
uma frase de onde tiramos a ideia aqui desenvolvida: “... a nogdo de meio ndo é unitaria: ndo é
apenas o vivo que passa constantemente de um meio para outro, sdo 0s meios que passam um
no outro” (Mil Platés, v. 4, p. 119).

293 Contemplagdo como captagdo de uma ou varias forcas.
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se chama habitar, e o cogito deleuziano ¢ um ‘Eu habito’...”?**, Como quer a

Ecosofia de Guattari, um territorio existencial.

O interior, diz Deleuze em Foucault, ¢ povoado por comecos ¢ fins, origens e
destinos, para dar conta de ‘tudo’. Ja o Fora é povoado por meios e entremeios, ...
para liberar forgas que vém do lado de fora e que s6 existem em estado de agitacao,

de mistura e de recombinacio, de mutacdo”?%.

Este conceito de meio, abre ampla conversa com o de univocidade, quando a
‘Natureza’ passa a ser a “universal modificacdo de si”?’° onde a geografia e a
histéria se fundem em geo-historia € com a ontologia em Geofilosofia. Onde a
diferenga ¢ uma implicagdo reciproca (o ser passa a ser ponto de vista sobre) ¢
envolve distancias, quando distancia ¢ abrir perspectivas sobre. Em Deleuze, a
diferenca s6 existe nas diferengas que a diferenciam, uma implicagdo reciproca, um
envolver-se mutuamente, dobrar-se ¢ desdobra-se em pontos de vista

heterogéneos?’.

Zourabichvili classificava o pensamento de Deleuze como uma filosofia do
Fora. E disse mais: “Uma filosofia do Fora ¢ uma filosofia da Implicacdo. (...) A
Implicagdo ¢ o movimento légico fundamental da filosofia de Deleuze. Ela exprime

a implicacdo do fora em todo fendmeno, em toda existéncia”>%.
plica¢ )

“Em cada livro, ou em quase todos eles, a questdo é de ‘coisas’ que se enrolam
e se desenrolam, se envolvem e se desenvolvem, se dobram e se desdobram, se
implicam e se explicam, e assim se complicam”. A implicacdo ¢ a propria relagdo
exterior, “€¢ o movimento logico apropriado para descrever as relacdes num campo
de exterioridade”. E os meios se atualizam nos espagos-tempos que eles desdobram,

esclarece Zourabichvili, “os corpos implicam o tempo que eles explicam”.

Acreditamos ter encontrado na articulacdo do fora (heterogeneidade, exterioridade
de relagdes) e da implicag¢do (dobra, envolvimento-desenvolvimento, complicagio

2% 7ourabichvili, Deleuze: uma filosofia do acontecimento, p. 101.
25 Deleuze, Foucault, p. 94.

2% 7ourabichvili, Deleuze: uma filosofia do acontecimento, p. 111.
297 Gilles Deleuze, capitulo Il, As dobras na alma em A Dobra.

2%8 7ourabichvili, Deleuze: uma filosofia do acontecimento, p. 149.
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virtual), o motor abstrato do pensamento deleuziano. No cruzamento desses dois
temas elabora-se a maior parte dos conceitos.

Frangois Zourabichvili, Deleuze: uma filosofia do acontecimento, p. 153.

A Geofilosofia de D&G e os conceitos de desterritorializagao-reterritorializagdo
seguramente se encontram neste envolvimento mutuo entre o fora e a expressao,

implicagdo reciproca.

Recepcio filosofica. A Geofilosofia deleuzo-guattariana e a Ecosofia guattariana
espalharam-se rapidamente, multidisciplinarmente, logo apos o lancamento de O
que ¢ a filosofia?. A Ecosofia foi, especialmente, bastante explorada enquanto
ferramenta de analise da subjetividade em Psicanalise. A Geofilosofia teve grande
repercussdo na Geografia (pela forma com que aproximou esta disciplina da
Filosofia, uma vez que a Geografia permanecia inexplicavelmente isolada no
campo de Humanas), abalou uma séric de certezas sedimentadas na Historia
(contribuindo para questionar alicerces petrificados e corroidos) e alcangou até a
Biofisica, estabelecendo ampla conversa com esta area, uma vez que muitos dos
conceitos empregados na Geofilosofia decorrem da Biologia, da Fisica ¢ até da

Geologia.

Nossa tarefa agora ¢ seguir o caminho trilhado pela Geofilosofia até aqui. Este
nao € conceito dos mais explorados na Filosofia pelos comentadores de Deleuze &
Guattari, porém estd longe de ser desdenhado ou esquecido. A Geofilosofia e a
Ecosofia (¢ o que queremos assegurar neste trabalho) s@o conceitos fundamentais
para o pensamento (ndo apenas filosoéfico) no Antropoceno. Neste capitulo, ndo
apenas apresentaremos as ideias dos autores que lidaram com o conceito desde a
sua emergéncia, como ‘conversaremos’ com estes enquanto nos aprofundamos em
seus desenvolvimentos. Como apenas um dos autores abaixo (Arun Saldanha)
pensou uma relagdo entre a Geofilosofia e o0 Antropoceno, tentaremos, sempre que

possivel, expandir este didlogo para que suas ideias funcionem neste ambiente.

Iniciamos o percurso analisando a recep¢do em lingua francesa para depois
prosseguir nas obras em lingua inglesa, onde ha enorme ressonancia. Terminaremos
com uma recente corrente da Geofilosofia, autodenominada Nova Geofilosofia, que
realiza uma curiosa tor¢do tentando se distanciar de Deleuze e Guattari, se

aproximando de Nietzsche.
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Vejamos, entdo, como pensadores experimentam a Geofilosofia.

1) Anne Sauvagnargues

A filésofa francesa Anne Sauvagnargues realiza a maior parte de seus estudos

sobre Arte, onde ela utiliza permanentemente os conceitos geofilosoficos de D&G.

r

Uma de suas definigdes classicas é: “A arte em Deleuze ¢ geo-grafia,
transformacdo territorial e expressiva”?’. Assim sendo, trataremos aqui de alguns
trabalhos de Sauvegnargues, culminando com um texto especifico sobre
Geofilosofia, uma vez que ela se tornou uma das maiores especialistas no tema em

lingua francesa.

Em Deleuze, a Arte jamais ¢ um fendmeno antropomorfico, mas uma questio
territorial, um fenomeno vital; em Mil Platés, D&G, propdem, ao longo do livro, o
tratamento de ‘bio-estética’. Sauvegnargues faz uma curta genealogia de
pensadores que influenciaram D&G neste pensamento: o primeiro a considerar a
Arte como fendmeno vital € Nietzsche (a criacdo como vontade de poténcia), depois
Uexkiill, Ruyer e Leroi-Gourhan (estes pensando Arte como agenciamento
territorial). A territorializacdo como agenciamento de material expressivo em uma
operacdo vital. A etologia transforma-se em filosofia da arte quando se explicam

qualidades expressivas através de uma cartografia de forgas.

No inicio do percurso com Sauvegnargues, seria Util extrair em D&G a relagdo
entre territorio e arte e a genealogia da palavra habitacdo (através de habito, como
vimos acima com Zourabichvili). Curioso notar como a habitagdo, o dominio, a
moradia, surge no Platd Acerca do ritornelo (com forte influéncia, anotada pelos

autores, de Gabriel Tarde):

No seio do territorio, ha inimeras reorganizagdes, que afetam tanto a sexualidade,
como a caga, etc.; ha até mesmo novas fungdes, como construir um domicilio. Mas
essas fung¢des s6 sdo organizadas ou criadas enquanto territorializadas, e ndo o

299 sauvegnargues, Anne, Deleuze: De ’animal & 'art, p. 212. Por desconhecer tradu¢des da obra
de Sauvegnargues para o portugués, estas sdo de minha responsabilidade.
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inverso. (...) O territorio seria o efeito da arte. O artista, primeiro homem que erige
um marco ou faz uma marca... A propriedade, de grupo ou individual, decorre
disso, mesmo que seja para a guerra e a opressdo. A propriedade ¢ primeiro
artistica, porque a arte é primeiramente cartaz, placa. Como diz Lorenz, os peixes
de recifes de coral sdo cartazes. O expressivo é primeiro em relagdo ao possessivo,
as qualidades expressivas ou materiais de expressdo sdo forgosamente
apropriativas, e constituem um ter mais profundo que o ser*®. Nio no sentido em
que essas qualidades pertenceriam a um sujeito, mas no sentido em que elas
desenham um territério que pertencera ao sujeito que as traz consigo ou que as
produz. Essas qualidades sdo assinaturas, mas a assinatura, o nome proprio, nao ¢
a marca constituida de um sujeito, é a marca constituida de um dominio, de uma
morada.

D&G, Mil Platés, vol. 4, pags. 129-130.

Neste trecho, D&G argumentam contra Lorenz*’! (que defende a tese de que a
agressividade esta na base do territorio, seria a evolugdo filogenética de um instinto
de agressdo que faria o territorio); ¢ concluem: “Essa tese ambigua, com
ressonancias politicas perigosas, parece-nos mal fundada”*??. Assim, afirmam que
o fator territorializante encontra-se no “devir-expressivo do ritmo ou da melodia”.
Para Sauvagnargues, o conceito de agenciamento ¢ fundamental, ele coordena
territorio e expressividade do material e os determina em conexdo, ndo ha pré-

existéncia separada. A consisténcia do territorio é semiotica®®.

O territorio ndo ¢ um dado espacial, um lugar, mas um ato de relacdo. “O
territorio ¢ primeiramente a distancia critica entre dois seres da mesma espécie:
marcar suas distancias. O que ¢ meu € primeiramente minha distancia, ndo possuo
sendo distancias™% (pontos de vista, acrescentaria Zourabichvili). Manter a
distancia as forcas do caos que o territorio mantém visivel. “Nesta captura das

forcas consiste a comunidade das artes%,

Ainda para Sauvagnargues, a passagem do habito ao habitat e a insisténcia sobre
o valor construtivo da forma expressiva do territorio dominam a tltima filosofia da

arte de D&G, os afectos e perceptos em O que é a filosofia?. A arte libera blocos

300 Neste ponto hd uma nota indicando o texto L’Opposition universelle, de Tarde, sobre um
primado vital e estético do ‘ter’.

301 Konrad Lorenz, etdlogo austriaco, ganhou um Nobel em 1973 por seus estudos sobre o
comportamento animal.

302 D& G, Mil Platés, vol. 4, p. 129.

303 sauvagnargues, Deleuze: De 'animal & I'art, p. 212.

304 D&G, Mil Platés, vol. 4, p. 134.

305 sguvagnargues, Deleuze: De I'animal & I'art, p. 213.
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de sensacdo, ndo de objetos, mas de territérios (atos de relacdo). Os blocos de
sensacdo modulam com o territorio, do qual retira forgas, para produzir um bloco

que dure.

Em Deleuze et [’art, Sauvagnargues compromete-se logo na abertura do
primeiro capitulo (ndo ha introdu¢@o), intitulado Cartographies de [’art: de la
littérature a l'image, a fazer uma ampla cartografia deleuziana, detalhando as
modalidades dos encontros por toda a obra de Deleuze. O objetivo ¢ “estabelecer
uma cartografia dinAmica da apari¢io de problemas e conceitos”**. Este estudo de
for¢as foi experimentado inicialmente pelo proprio Guattari, especialmente em
mapeamentos politicos na Italia e no Brasil. Sauvagnargues se propde a tal tarefa
para liberar “as tensdes do pensamento [deleuziano] em devir”. E ela afirma
claramente a influéncia de Guattari entre os anos 1972-1980 para que Deleuze, a
seguir, em pleno desenvolvimento dos conceitos geofilosoficos, amadureca sua
propria filosofia da arte, afastando-se cada vez mais de dominios discursivos e
modelos de interpretacdo para se aproximar de uma semidtica e os problemas
propostos por esta. “[O] trabalho tedrico e pratico de coescrita com Guattari,
permite-o de passar do estatuto intelectual do signo a sua etologia, seu meio vital,
sua eficiéncia material”. O signo deixa de ser interpretagdo de significantes para
uma logica das forcas, uma composicdo de afectos e perceptos - a Geofilosofia e a
Ecosofia emergem nesta cocriagdo. O signo ¢ agora um complexo de forcas
hibridas, agenciando coédigos mentais e sociais, linguisticos e pragmaticos. O
proprio Deleuze parece brincar com o fato nos titulos de seus livros: de uma Ldgica

do sentido a uma Logica da sensagdo. E a fungdo do autor vira um devir-social:

Um livro ndo tem objeto nem sujeito; ¢é feito de matérias diferentemente formadas,
de datas e velocidades muito diferentes. Desde que se atribui um livro a um sujeito,
negligencia-se este trabalho das matérias e a exterioridade de suas correlagdes
[[’exteriorité de leur relations]. Fabrica-se um bom Deus para movimentos
geologicos. Num livro, como em qualquer coisa, ha linhas de articulagdo ou
segmentaridade, estratos, territorialidades, mas também linhas de fuga,
movimentos de desterritorializagdo e desestratificagdo. As velocidades comparadas
de escoamento, conforme estas linhas, acarretam fendmenos de retardamento
relativo, de viscosidade ou, ao contrario, de precipitacdo e de ruptura. Tudo isto, as
linhas e as velocidades mensuraveis, constitui um agenciamento.

306 sguvagnargues, Deleuze et Iart, p. 9.
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D&G, Mil Platés, vol. 1, p. 18.

A Geofilosofia transborda Mil Platos, desde a primeira pagina. Para
Sauvagnargues, esta nova teoria consiste em “inventar uma escrita multipla, um
pensamento coletivo e se desenvolve na forma de uma escrita filosofica tendo
rompido com o isolamento soberano do pensamento, se efetuando ‘no meio’ deste
ser coletivo, Deleuze e Guattari”*?”. Um método assubjetivo, um devir-social,
etologia pragmatica (se efetuando ‘no meio’) da constitui¢do politica dos sujeitos.
A Geofilosofia ¢ a Ecosofia de Guattari se retroalimentam, se dobram e desdobram,

se implicam e explicam.

A cartografia geofilosofica substitui a gé€nese historica dos individuos pela
captagdo das forcas em ato, sem imposi¢do da forma sobre a matéria. Para
Sauvagnargues, o importante nesta cartografia, em sua relacdo com a arte, ¢ render
sensivel for¢as insensiveis, render sensivel devires e complexos de forcas. A arte ¢
um mapa de afectos. Esta cartografia permite a arte e a filosofia tratarem com
99308

b

acontecimentos e ndo com coisas. Além de permitir uma “entrada no rizoma

descrevé-lo enquanto atividade critica.

A experimentacdo substitui a interpretacdo nesta cartografia vital e, segundo
Sauvagnargues, se inscreve junto a etologia, no senso ordinario de um ethos da

399 Uma cartografia plural de

habitacdo animal. Habitacdo complexa e aloplastica
trajetos possiveis, uma experimentacdo de territorios. Sauvagnargues identifica em
Kafka: por uma literatura menor, uma primeira experimentagdo de D&G com os
conceitos que serdo aprofundados cinco anos depois®'® em Mil Platés. Kafka ¢ o
autor em que seus livros estdo permanentemente percorrendo territorios,
produzindo e destruindo habitos e habitagdes. Assim comega o livro de D&G:

“Como entrar na obra de Kafka? E um rizoma, uma toca. (...) qual é o mapa do

rizoma, e como ele se modificaria imediatamente se se entrasse por um outro

307 Deleuze et I'art, p. 33.

308 Ibidem, p. 119.

309 Alopldstico é um neologismo criado por Freud e utilizado por D&G: o sentido seria o de um
comportamento voltado para o meio externo, o que constitui agenciamentos aloplasticos.

310 kafka é de 1975, Mil Platés de 1980. Portanto, aquele foi elaborado entre este e O Anti-Edipo,
de 1972.
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pont0773 11

As obras kafkianas sdo cartografias que desenrolam espagos de
habitacdo, de circulacdo e de fuga (a toca). Esta cartografia sera essencial para o
desenvolvimento do conceito de rizoma, titulo da introducdo da obra seguinte, Mil
Platés. Neste exercicio desenvolve-se uma literatura menor, um devir-minoritario
que desequilibra as normas majoritarias de uma sociedade. Uma cartografia
molecular de captura de for¢as onde a arte tem por missdo lutar contra a

estratificacdo do organismo, da significagdo e da subjetivagdo. A arte, assim,

consistiria em fazer devir.

Vai ficando mais claro porque Sauvagnargues lanca mdo da Geofilosofia de
D&G para pensar a arte: toda critica (inclusive para a arte) € uma cartografia, uma
vez que organiza os bons encontros, diagrama as experiéncias, compoe forcas e
poténcias, uma verdadeira arte da Efica de Espinosa. Uma Afectologia, uma
cartografia dos afectos: uma vez que nao sabemos o que pode um corpo, devemos
compor com os afectos que o atravessam (composicao de velocidades e lentiddes e
variagcdo de poténcias), se podem ou ndo agenciar-se com outras forgas, outros

corpos e assim tornar-se mais potente.

A Arte € uma cartografia etologica (modos de vida em relacdo com o habitat
natural) ao sublinhar uma capacidade expressiva do vivente que modula-se com seu
territorio. Uma geo-estética da Ecosofia guattariana encontrando-se com uma geo-
¢tica na Geofilosofia deleuzo-guattariana, compondo um quadro de conexdes
espago-temporais de conceitos. Sauvagnargues conclui Deleuze et [’art’’? de forma
surpreendente, afirmando que a Geofilosofia ¢ uma filosofia da histoéria, que
Deleuze desdobraré ao estudar profundamente os textos de Foucault, apds a morte
deste. Assim, os estratos historicos ganham problematizacdo filoséfica enquanto
filosofia da criagdo. Sera em Foucault, A Dobra e O que ¢é a filosofia? que Deleuze

desenvolverd uma filosofia da historia enquanto ontologia do devir e criagdo do

novo nas movimentagdes estratigraficas, enfim, uma Geofilosofia.

2) Guillaume Sibertin-Blanc

311 D&G, Kafka: por uma literatura menor, p.7. Interessante notar que toca, no original, é terrier.
Além disso, A Toca é o titulo de um conto de Kafka.
312p 265.
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Entre os grandes comentadores de Deleuze, Sibertin-Blanc € o primeiro francés
a aproximar diretamente a Geofilosofia da geografia. Ele o faz num texto para a
revista L ‘espace géographique’’, sob o titulo de Cartographie et territoires e com
o subtitulo La spatialité géographique comme analyseur des formes de subjectivité
selon Gilles Deleuze. E se o publico da revista ¢ majoritariamente de geodgrafos, o
autor apressa-se para afirmar que a Geofilosofia ndo ¢ uma filosofia da geografia,

mas uma “geografia afectiva™!4,

Como o subtitulo entrega, Sibertin-Blanc quer discutir a importancia da questao
do espaco em Deleuze através de um conceito original de cartografia e analisar os
vetores territorializantes e desterritorializantes nas transformagdes das identidades
coletivas. Para o autor, a espacialidade devém, em Deleuze, “pedra angular de
renovagdo na vocagdo critica da filosofia”, ou quando a filosofia devém

Geofilosofia.

O espaco deixa de ser um simples objeto de reflexdo, como tantos outros, para
se transformar em esquema do pensamento, uma maneira de abordar os problemas
e de construir conceitos. Nao deixa de ser um brevissimo e esclarecedor resumo de

O que é a filosofia?.

Sibertin-Blanc comeca explicando ao publico da revista que, para Deleuze,
pensar € devir, contra o pensamento da representacdo. Nao devemos mais imaginar
um sujeito que conhece um objeto representado, mas que pensar ¢ um devir na
relacdo sempre provisoria, um processo de diferenciagdo. Um devir-outro na
transformacdo singularizante. Na sua Geofilosofia, D&G relacionam este devir-
outro a um questionamento constante com o espago: movimentos, velocidades,
tracar linhas e planos. E isso traz um primeiro estranhamento para filésofos que
estdo muito mais acostumados a relacionar o devir com o tempo do que com o
espaco. Como relacionar o devir com espacialidade? Se o texto na sua abertura
parecia dirigido a gedgrafos, magistralmente ele demonstra que os geografos
deveriam ter mais facilidade para entender os conceitos de D&G do que os

filésofos! Sibertin-Blanc esta ciente desta provocacdo e propde “uma profunda

313 Edicd0 2010/3 — volume 39. Porém, o texto aqui utilizado foi retirado da internet.
314 sibertin-Blanc, G.: Cartographie et territoires, p.225.
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transformacdo de nossos habitos intelectuais que somente um pensamento
‘espacializado’ e ‘espacializante’ permite cumprir”3!3. O autor, no entanto, recorda
que ha uma tradigdo neste tipo de intuigdo no pensamento do fora, de Blanchot,
Foucault e do proprio Deleuze - que ataca frontalmente a representagdo e a

identidade.

Este pensamento geofilosofico se distancia da representacdo ao apreender os
fendmenos pelas suas maneiras multiplas de se distribuirem nas relagdes exteriores.

Ou seja, em vez de serem unificados pelas leis da representacio’!®

, pela
interioridade de uma esséncia, um pensamento que afirma as distancias, as
diferencas, as heterogeneidades em vez das identidades. D&G, assim, encaminham

0 pensamento a sua contingéncia, a sua imanéncia.

E a formacdo de um conceito de cartografia que articula uma logica empirista
das relagdes de exterioridade (ou heterogeneidade) contra l6gicas essencialistas de
identidade, praticas ndo representacionais de saber. E uma “teoria de geografias

libidinais e afectivas™!”

que relaciona o espaco as multiplicidades individuais e
coletivas que condicionam as formacdes subjetivas. Para Sibertin-Blanc, os
conceitos de territorializagao e desterritorializagdo formam uma teoria das praticas
de apropriacdo coletiva do meio ambiente [milieux de vie] determinando modos de
construcdo e transformacao de individuos nos devires das formacdes sociais; contra
todo tipo de essencialismos de identidades. Uma cartografia imanente dos modos
de vida, uma analise geografica dos processos de desejos inconscientes, uma analise
territorial das identidades coletivas. Apesar de ndo tratar da Ecosofia de Guattari, a

relacdo desta com a Geofilosofia se faz por inteiro aqui, vinculando, no

Antropoceno, territorios existenciais e destruicdo do meio ambiente.

Na emergéncia da cartografia, ainda identificamos os seguintes pensamentos:
“Os devires sdo geografia, sdo orientacdes, direcdes, entradas e saidas™*'®. E “O

devir é geografico™®!”. Estas frases sdo de 1978. Em 1991, em O que é a filosofia?,

315 Cartographie et territoires, p. 226.

316 Brilhantemente descritas no primeiro capitulo de Diferenca e Repeti¢cdo.
317 Cartographies et territoires, p.226.

318 Deleuze & Parnet, Claire, Didlogos, p. 2.

319 1bidem, p. 30.
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D&G nomeiam de Geofilosofia. Em Critica e clinica, livro editado post mortem,

um texto fundamental para entender a criacdo do conceito:

A libido ndo tem metamorfoses, mas trajetorias historico-mundiais. Desse ponto
de vista, ndo parece que o real e o imaginario formem uma distin¢do pertinente.
Uma viagem real carece em si mesma da forga para refletir-se na imaginacdo; e a
viagem imagindaria ndo tem em si mesma a forga, como diz Proust, de se verificar
no real. Por isso o imaginario e o real devem ser antes como que duas partes, que
se pode justapor ou superpor, de uma mesma trajetoria, duas faces que ndo param
de intercambiar-se, espelho moével. Assim, os aborigenes da Australia unem
itinerarios ndmades e viagens em sonho, que juntos compdem “um entremeado de
percursos, num imenso recorte do espago ¢ do tempo que € preciso ler como um
mapa™?. (...)

Uma Concepgao cartografica ¢ muito distinta da concepgdo arqueologica da
psicanalise. Esta ultima vincula profundamente o inconsciente & memoria; ¢ uma
concepgdo memorial, comemorativa ou monumental, que incide sobre pessoas ou
objetos, sendo os meios apenas terrenos capazes de conserva-los, identifica-los,
autentifica-los. Desse ponto de vista, a superposi¢io das camadas ¢
necessariamente atravessada por uma flecha que vai de cima para baixo e trata-se
sempre de afundar-se. Os mapas, ao contrario, se superpdem de tal maneira que
cada um encontra no seguinte um remanejamento, em vez de encontrar nos
precedentes uma origem: de um mapa a outro, nao se trata da busca de uma origem,
mas de uma avaliacdo dos deslocamentos. Cada mapa ¢ uma redistribuigdo de
impasses e aberturas, de limiares e clausuras, que necessariamente vai de baixo
para cima. Ndo ¢ s6 uma inversdo de sentido, mas uma diferenca de natureza: o
inconsciente ja ndo lida com pessoas e objetos, mas com trajetos e devires; ja ndo
¢ um inconsciente de comemoragdo, porém de mobilizagdo, cujos objetos, mais do
que permanecerem afundados na terra, levantam voo.

Gilles Deleuze, Critica e Clinica, pags. 85-86.3!

Constroi-se uma nog¢ao singular de cartografia. H4 uma diferenca entre os mapas

tracados pelo Estado, seus exploradores e colonizadores ¢ os desenhados por povos

e coletivos. Os mapas tracados pelos primeiros sdo monumentais, conservam,

identificam e autentificam objetos. Ja os ultimos cartografam maneiras de ocupar

seus territorios com praticas, suas organizagdes materiais ¢ simbdlicas, com seus

mitos e sonhos que compdem “um entremeado de percursos, num imenso recorte

do espaco e do tempo que ¢ preciso ler como um mapa”, numa bela citagdo de

Glowczewski. (Lembremo-nos também do espago que faz ver e da geo-metria

320 Deleuze e Parnet citam aqui Barbara Glowczewski, Du réve a la loi chez les Aborigénes,
primeiro capitulo.

321 Este trecho faz parte do capitulo 9, O que as criangas dizem. Texto fundamental para
entender-se a formagdo do conceito de Geofilosofia.
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Munduruku). A pratica ja podia ser observada em Fernand Deligny e os desenhos
de mapas dos trajetos de criancas autistas*??, com suas curvas e linhas dinamicas,
mas especialmente com suas experimentacdes de linhas diversas destituidas de
intencionalidades subjetivas. Sibertin-Blanc lembra ainda que D&G recorrem
constantemente a Jacob von Uexkiiel**® para combater explicagdes mecanicistas
sobre o comportamento dos animais através da cartografia que estes realizam de
seus meios ao tragarem linhas que distinguem zonas de habitagdo, de caca, de

reproducdo e reservas de alimentag@o.

Quando D&G langam pela primeira vez o conceito de cartografia, em

Rizoma’**

, 0 objetivo destes ndo era, obviamente, o de desenvolver a técnica
especifica, mas o de reelaborar o modo de se ver toda e qualquer pratica.
Cartografar, assim, ndo significa apenas uma representacao grafica de um espago
preexistente. Mas sim uma atividade vital, implicada em todos os processos
praticos, individuais ou coletivos, naturais ou culturais (um método rizomatico).
Ou, a la Foucault®®, conceber um regime de saber implicados por estes processos
praticos. Toda e qualquer pratica implica em uma espacialidade especifica que lhe
¢ propria. Sdo, desta forma, atividades cartograficas, uma criagao artistica, praticas
politicas, formagdes sociais ou psiquicas e até biologicas. Cartografar nada mais €

do que a experimentacdo em ato, que problematiza cada pratica promovendo a

criacdo e o devir.

O trabalho do pensamento e da escrita ndo escapam a esta determinacdo geral da
pratica. (...) [P]ara criar novas constelacdes de sentido e abrir novos universos de
referéncia, elas funcionam cartograficamente: examinam novos espagos possiveis
de vida, de conhecimento e de a¢do. O esquema cartografico proposto por Deleuze
[como] a imagem de um saber ndo representacional mas imanente as nossas
praticas do espago. Que sejam praticas sociais, estéticas, politicas, ou ainda

322 Muitos destes desenhos estiveram na Trigésima Bienal de S3o Paulo, em 2012. Fernand
Deligny foi um pedagogo francés que procurava criar um ambiente ao ar livre para criangas
autistas a partir das respostas destas, pelo modo de elas “estarem no mundo”.

323 Bjblogo, etdlogo e fildsofo estoniano que postulava que cada ser vivo s6 pode ser entendido
no meio em que vive. A ideia desenvolvida aqui esta especialmente no décimo platd, Devir-
intenso, Devir-animal, Devir-imperceptivel.

324 Em 1976. Este texto viria ser, mais tarde, transformado na introdugdo de Mil Platés, lancado
guatro anos mais tarde.

325 Deleuze, em 76, escreveu um artigo para a revista Critique, denominando Foucault de Um
novo cartografo, a partir de uma entrevista de Foucault para a revista Hérodote, no mesmo ano,
conforme descrito por Dosse, em que Foucault se autodenominava um cartégrafo. Deleuze se
referia ao método genealdgico empregado em Vigiar e Punir.
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psiquicas, simbolicas ou imaginarias, o mapa ndo é simplesmente ‘sobre’
movimentos, como um saber que permanece externo ao seu objeto; ele faz fazer o
movimento e ajuda a fazé-lo [elle — la carte- fait faire le mouvement, et aide a le

faire].
Sibertin-Blanc, Cartographies et territoires, pags. 227-228.

O mapa ¢ ele mesmo movimento. Um saber pragmatico. Um saber que néo ¢é
reflexdo, mas mobilizagdo, em movimento. Ndo ¢ reprodug¢do de uma realidade
preexistente, mas operador de exploragdo e producdo criativa de novas realidades.
Para Sibertin-Blanc, estes mapas, assim imaginados, implicam por um lado planos
de acdo, por outro sentido ético e ontolégico’?®. Viver e pensar, como um
cartografo, € recusar toda submissao a processos praticos nos quais estamos presos
a normas transcendentes, exteriores. Mas nao significa viver sem normas ou regras
e sim que estes processos praticos devem estar ligados a avaliagdes imanentes. Esta
atividade cartografica deve ser refeita permanentemente, reavaliando problemas,
ela mesma pratica de desterritorializagdo e reterritorializacdo. Esta ética, sublinha
o0 autor para os gedgrafos, ¢ abandonar esséncias para promover analises sensiveis
a contingéncia do real. Uma cartografia imanente ¢ analise pelas relacdes exteriores
nas quais aquela se transforma permanentemente. Os seres, as pessoas € as coisas
sd0 mapas de conexdes externas variaveis, trajetorias ndo pré-determinaveis e
encontros sempre fortuitos. Como ja ensinava o empirismo inglés, as relagdes sdo

sempre primeiras e exteriores aos seus termos.

Os movimentos de autodemarcagao indigenas, quilombolas e de comunidades
autdctones, com apoio de GPS (estas populagdes sabem muito bem o que ¢é ser
escravizado pelo colonizador e dominam como ninguém tecnologias que atuam
como armas de contra-ataque), sdo exatamente isso, mapas em movimento, nao sao
territorios previamente determinados, mas vividos ¢ sonhados pelos povos e seus
antepassados. As Terras Pretas de indio como cartografia imanente, como co-
criagdo. Sdo avaliagdes afectivas de mapas intensivos, onde mais do que a extensao,
importam trajetos de animais e espiritos, os voos dos passaros, historias contadas e

a semiodtica das pedras. Meios que se implicam e expressam modos de vida.

326 Sibertin-Blanc, Cartographies et territoires, p. 228.



186

Uma geografia das relagdes. Para esta, ¢ preciso um novo conceito de espago,
que ndo ¢ subordinado a um plano transcendente, a principios de inteligibilidade
como um mundo de esséncias ou um sujeito transcendental. Este novo conceito traz
consigo uma espacialidade dindmica, sempre se refazendo em ac¢des locais, um

“principio de razdo contingente”:

7

O principio de razdo tal como aparece na filosofia é um principio de razdo
contingente, e se anuncia: ndo ha boa razio sendo contingente, ndo ha historia
universal sendo da contingéncia (...) A geografia ndo se contenta em fornecer uma
matéria e lugares variaveis para a forma historica. Ela ndo é somente fisica e
humana, mas mental, como a paisagem. Ela arranca a histéria do culto da
necessidade, para fazer valer a irredutibilidade da contingéncia. Ela a arranca do
culto das origens, para afirmar a poténcia de um ‘meio’ (o que a filosofia encontra
entre os gregos, dizia Nietzsche, ndo € uma origem, mas um meio, um ambiente,
uma atmosfera ambiente: o fildosofo deixa de ser um cometa...).

D&G, O que é a filosofia?, p. 115.

Nem fundag@o subterranea, nem principios celestes, mas simples plano de
imanéncia, um plano univoco da experiéncia. Sibertin-Blanc acrescenta ainda que
a vida de uma crianga ¢ essencialmente exploragdo dos meios e constituicdo de
mapas por trajetos dinamicos. Estes mapas, afirmam D&G, sdo primordiais para a
atividade psiquica. Segundo nosso autor, relacionar a subjetividade ao espaco
permitira a ambos superar criticas psicanaliticas surgidas apos O Anti-Edipo: uma
concepcio egoldgica®®’ do desejo. “Somos compostos de linhas variaveis a cada
instante, diferentemente combindveis, pacotes de linhas, longitudes e latitudes,
tropicos, meridianos, etc. Nao ha monofluxo. A analise do inconsciente deveria ser

uma geografia mais do que uma histéria”328,

Aqui temos uma cartografia da intensidade, ndo apenas de extensdes. Um espaco

geolibidinal’®®: “Os mapas nio devem ser compreendidos s6 em extensdo, em
relagdio a um espago constituido por trajetos. Existem também mapas de

intensidade, de densidade, que dizem respeito ao que preenche o espago, ao que

327 Sibertin-Blanc, Cartographies et territoires, p. 229.
328 Deleuze e Parnet, Didlogos, p. 83.
329 sibertin_Blanc, Cartographies et territoires, p. 230.
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subtende o trajeto**. Este espaco intensivo, para Deleuze, ¢ o que forca a sentir na
experiéncia, jamais o espago representavel, das formas e qualidades. A experiéncia
acontece nas diferengas intensivas, nos espagos inextensivos>>!. Talvez aqui esteja
a explicacdo de por que Deleuze dizia que os devires se ddo sem sair do lugar,
viagens em intensidade (“os nomades sdo pessoas que ndo viajam”), sem

deslocamentos, “viagem imovel*32,

Na ultima parte de seu texto, Sibertin-Blanc tem por objetivo esclarecer aos
gedgrafos o que Deleuze quer dizer quando usa o conceito de ferritorio, uma vez
que ndo ha, em livro ou entrevista algum, a sistematizagdo deste conceito de forma
direta e explicita; resta apenas aos comentadores extrair, ou melhor, agenciar-se
com estes textos para com eles produzir pensamentos. Sibertin-Blanc inicia
afirmando que ¢ um signo geografico que entra nas formagdes simbolicas,
significantes e imaginarias com um valor extensivo, uma operacdo semiotica que
possibilita a individualizagdo de pessoas e a classificacdo de conjuntos
(ensembles)***, além de empregar um espaco dimensional que demarca limites.
Estes signos s@o, por um lado, indices intensivos de uma geografia inconsciente do

desejo, mas também marcadores de dominios, ou seja, territorios.

Mas Sibertin-Blanc avanca: territorio ¢ um processo apropriativo, que nao ¢
nem subjetivo nem objetivo, mas relaciona um conjunto objetivo de meios (milieux)
e investimentos subjetivos, individuais e coletivos, destes meios. Territorializa¢do
¢ justamente este processo reciproco. Nota-se imediatamente a dimensao semidtica
de territorio. “Nao ha territorio sem um ato de apropriacdo, mas nada de apropriagao
sem signos especificos que exprimem esta apropriagdo ao mesmo tempo que as
realizam - estes sdo os dois aspectos correlativos deste ato: ‘marcar seu

territorio’***. Ora, o ato simples de nomear ¢ caso tipico de um gesto semiotico:

330 Deleuze, Critica e clinica, pags. 86-87.

31sibertin-Blanc, Cartographies et territoires, p.231.

332 Deleuze, Abeceddrio, V de Viagem.

333 Sibertin-Blanc, Cartographies et territoires, p. 233.

334 Sibertin-Blanc, Cartographies et territoires, p. 234. Os italicos s3o do original. Devemos notar,
ainda, que a relagdo expressdo-implicagdo esta contida em varios livros de Deleuze,
especialmente as duas monografias sobre Espinosa e a sobre Leibniz. E possivel mesmo dizer que
a Geofilosofia cria novas possibilidades para a conceito de expressdo. O livro de Zourabichvili ja
nos apontava nesta diregdo. Expressdo, meios e signos, Sibertin-Blanc e Zourabichvili
encontraram um caminho comum, mesmo que o primeiro tenha explorado especialmente a
producdo conjunta de D&G e Zourabichvili tenha focado mais nas monografias deleuzianas dos
anos 60.
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assinalar, criar um signo. Esta marca exprime um valor territorial, signo expressivo
que territorializa, que constitui um lugar, o que os franceses apropriadamente diriam

‘chez soi’.

Tal conceito filosofico de territorio permitira a D&G um questionamento sobre
os modos de semiotizagdo do espago, como peca tedrica indispensavel para analises
sociopoliticas, econdmicas, ideologicas e existenciais dos meios geograficos.
Sibertin-Blanc sublinha um aspecto importante da genealogia do conceito de
territorio em D&G: ele ndo foi desenvolvido a partir da teoria da cultura, mas da
etologia animal®**. Desta forma eles podem contestar o paradigma linguistico da
analise semiotica através de uma pensamento da expressividade dos modos de

existir no espaco.

Os meios de um ser vivo estdo em permanente conexao (troca de informagao)
com as fungdes internas (instintos) ¢ externas (comportamentos) comuns as
espécies. Os territorios, assim, carregam funcdes e codigos comportamentais que
estdo conectados com os sistemas de expressao, definidos pelos agenciamentos de

336 “Um territorio é sempre o produto de uma expressio territorializante:

signos
estes signos ndo exprimem um terrvitorio preexistente, eles constituem o territorio o
qual adquirem simultaneamente uma objetividade”**”. Deste modo, odores, cores
de plumagens, cAnticos, posturas , etc., sdo verdadeiras assinaturas**® que delimitam
um territorio a ser construido ou defendido. E como nos ensina o platd Acerca do
ritornelo, para que estes odores, cores, sons, etc. sejam territorializantes, devem
tornar-se relativamente autonomos em relagdo aos codigos instintivos da espécie,
formando relagdes espaco-temporais relativamente independentes dos impulsos

internos de um organismo ou circunstancias externas do meio (milieu). Habitar e a

Arte possuem, assim, uma génese simultinea e reciproca”’.

335 Sibertin-Blanc, Cartographies et territoires, p.234. Isso fica clarissimo a partir da leitura do
platd Acerca do ritornelo.

336 Este agenciamento de signos esta razoavelmente descrito em um livro recente, do
antropologo equatoriano Eduardo Kohn, How forests think, primeiro capitulo. Kohn utiliza a
semidtica de Peirce para demonstrar que todas as formas de vida estdo engajadas em processos
de significagdo.

337 Sibertin-Blanc, Cartographies et territoires, p. 235. Grifo meu.

338 Do latim signature, colocar uma marca, assinar, signum, marca, sinal, signo.

339 Agora, Sibertin-Blanc conversa indiretamente com o texto analisado acima, de Sauvagnargues.
Em Acerca do ritornelo, lemos: “O territdrio seria o efeito da arte” (p.129, vol. 4 de Mil Platés).
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A Geofilosofia, portanto, abre amplo terreno de estudos, nas mais diversas
areas, a partir da etologia animal. Falamos agora de uma etologia dos modos de
vida coletivos. Para isso, devemos analisar as varia¢Oes de territorializagdo e
desterritorializagdo que afetam os diferentes componentes de um dado meio
historico (“fungdes sociais, cddigos institucionais, disposi¢des afectivas, esquemas
coletivos de percepcio e agio**?). Do ponto de vista dos estudos socio-historicos,
a analise dos fatores territoriais deve permitir discernir melhor os vetores internos
de devir e transforma¢do®!. Em suma, esta etologia dos modos coletivos de
existéncia diagramara as rela¢des de for¢a de um campo social, suas contradigdes,
seus coeficientes de territorializagdo e desterritorializa¢do, seus investimentos

subjetivos e suas possibilidades de transformagao.

Cartographies et territoires tem a nitida inten¢do de realizar conexdes entre
filosofia e geografia e, a partir dai, criar condi¢des para que a Geofilosofia avance
nas mais variadas dire¢oes. Sibertin-Blanc termina o texto em uma nota onde deixa

isso claramente exposto.

Em todos os aspectos, os prolongamentos mais fecundos da geofilosofia deleuziana
nos parece dever ser hoje explorados em duas direg¢des principais: de um lado, os
trabalhos em filosofia politica sobre a institui¢do da fronteira (a ressurgéncia
contemporanea do racismo e da xenofobia de massa) e as crises que imprimem as
transformagdes do Estado-nagdo, e do outro as pesquisas em psicanalise que
interrogam as repercussdes da emigracdo forgada, os errantes ou a ghetoizagdo
geografica e social, no plano das construgdes subjetivas.

Sibertin-Blanc, Cartographies et territoires, p. 237, nota de encerramento.

3) Rodolphe Gasché

A partir de agora vamos nos dedicar a recep¢do na lingua inglesa, comecando
com Rodolphe Gasché. Apesar de nome e sobrenome franceses, Gasché escreveu o
livto que nos aprofundamos agora em inglés, Geophilosophy. Gasché ¢

luxemburgués e professor da State University of New York at Buffalo.

340 sibertin-Blanc, Cartographies et territoires, p. 236.
341 D&G, O que é a filosofia?, pags. 82-83.
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O trabalho de Gasché ¢ extenso, de muito félego, onde sua principal
preocupacdo ¢ uma arqueologia dos conceitos encontrados no ultimo livro escrito
por D&G. Tratou com especial atengdo o mundo grego e o fato de o livro de D&G
perguntar em que sentido a Grécia ¢ a terra da filosofia, o territorio do filésofo: ndo

como origem, tal e qual Heidegger e Hegel, mas como meio’*%,

Além de Nietzsche, segundo Gasché, outro filésofo que inspirou D&G em O
que é a filosofia?, especialmente na questdo dos conceitos, foi Raymond Ruyer e
seu livro Neo-finalisme. Segundo Ruyer, a criacdo (nos termos dele, invencio** ou
acdo) ndo € jamais da ordem de uma funcdo, ou seja, da totalidade de movimentos
dados de uma maquina. A criagao ndo se da numa lista de operacdes, procedimentos
ou mecanismos. Ainda segundo Ruyer, em vez de levantar “... uma pura sucessao
de causas e efeitos que podem ser numeradas, ¢ uma se segue a outra numa bem
definida ordem espaco-temporal sem possibilidade de reversibilidade, e que sdo,

4 sobre si mesmas, [inveng¢do ¢] uma

por defini¢do, incapazes de sobrevoar**
atividade que da sentido, livre, e de valor criativo (...) criagdo de forma, e ndo de
funcionamento™#°. Conceitos ndo sio operagdes de abstragdo ou generalizagio,
mas a luta contra a transcendéncia®*¢, conforme Alliez. Assim, como para os gregos,

a filosofia serd sempre Geofilosofia.

r

O que caracteriza um conceito ¢ a consisténcia na qual seus componentes
heterogéneos se ligam e assim permanecem inseparaveis: consistem. Esta

consisténcia ndo ¢ logica, pois ndo ¢ relacdo de compreensdo. Mas relacdes

342 “se 3 filosofia aparece na Grécia, é em func¢3o de uma contingéncia mais do que de uma
necessidade, de um ambiente ou de um meio mais do que de uma origem, de um devir mais do
que de uma histdria, de uma geografia mais do que de uma historiografia, de uma graga mais do
que de uma natureza.” D&G, O que é a filosofia?, p. 116.

343 Ruyer, Neofinalism, p. 12. Infelizmente, n3o tive acesso a um exemplar no original, em
francés, tendo que recorrer a uma versdo em inglés. A tradugdo é minha.

344 Ruyer, Neofinalism, p. 14. No texto em inglés o termo é survey, exame. Mas resolvi manter-me
mais fiel ao termo em francés survoler, pois este verbo é fundamental para o conceito de
conceito. E quando o conceito dobra-se sobre si mesmo, o que Eric Alliez chamou de “vitalismo
conceitual” no livro Signature of the world: what is Deleuze and Guattari’s philosophy?
(obviamente brincando com o titulo do ultimo livro dos dois) — p. 84, numa luta contra a
transcendéncia. Claro esta que Deleuze sempre usou o verbo na relagdo entre incorporais e
acontecimentos (especialmente em A Ldgica do sentido e O que é a filosofia?), como ele mesmo
esclarece no livro dele e de Claire Parnet, Didlogos, no item Sobre os estoicos, p. 76. O livro de
Alliez existe em portugués, A assinatura do mundo, mas infelizmente sé consegui um exemplar
em inglés, uma vez que o original é em francés, La signature du monde.

345 Ruyer, Neofinalism, pags. 13-14.

346 para Platdo, o conceito (rhema) é parte do mundo das Ideias, permanecendo sempre
transcendente e imutavel.
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topologicas: “E que cada componente distinto apresenta um recobrimento parcial,
uma zona de vizinhanca ou um limite de indiscernibilidade com um outro: por
exemplo, no conceito de outrem, o mundo possivel ndo existe fora do rosto que o

exprime, embora se distinga dele como o expressado e a expressdo; € 0 rosto, por

sua vez, é a proximidade das palavras de que ja é o porta-voz”*¥.

A criagdo de conceitos ¢ ainda a criagdo de acontecimentos do pensamento.
Como acontecimentos, os conceitos ganham stafus ontologico. Eles sdo incorporais
e efetuados nos corpos, o conceito ¢ sempre um ato do pensamento que diz sobre
acontecimentos, ndo esséncias ou coisas, mas heceidades. Deleuze deve muito de
seu pensamento ao estoicismo antigo, escola sempre acusada de materialista pelos
adversarios por causa da teoria de que tudo, tudo é corpo, ou melhor, mistura de
corpos. Mas, eles avisavam também da existéncia de incorporais, sendo os quatro
mais importantes, o espago, o tempo, o vazio e o lekton ou expremivel**®. E deste
ultimo que o conceito de conceito de D&G deve muito, ¢ com os estoicos que
Deleuze aprende uma outra maneira de enxergar o mundo, onde nascia uma nova

cartografia:

Quem dira que mistura € boa ou ma, ja que tudo ¢ bom do ponto de vista do Todo
que simpatiza, tudo é perigoso do ponto de vista das partes que se encontram e se
penetram? Que amor ndo € do irmdo e da irma, que festim ndo é antropofagico?
Eis, porém, que de todos esses corpos a corpos se eleva uma espécie de vapor
incorporal que ja ndo consiste em qualidades, em a¢des, nem paixdes, em causas
que agem umas sobre as outras, mas em resultados dessas agdes e paixdes, em
efeitos que resultam de todas essas causas juntas, puros acontecimentos incorporais
impassiveis, nas superficies das coisas, puros infinitos dos quais nio se pode sequer
dizer que sdo, ja que participam, antes, de um extra-ser que envolve o que é:
‘avermelhar’, ‘verdejar’, ‘cortar’, ‘morrer’, ‘amar’... Tal acontecimento, tal verbo
no infinitivo é também o expresso de uma proposi¢do ou o atributo de um estado
de coisas. E a forca dos estoicos ter feito passar uma linha de separagdo, no mais
entre o sensivel e o inteligivel, ndo mais entre a alma e o corpo, ¢ sim la onde
ninguém a havia visto: entre a profundidade fisica e a superficie metafisica; entre
as coisas e 0s acontecimentos; entre os estados de coisas ou as misturas, as causas,
almas e corpos, acdes e paixodes, qualidades e substancias, por um lado, e, por outro,

347 D&G, O que é a filosofia?, pags. 27-28.

348 Aqui seguimos a tradugdo brasileira de A teoria dos incorporais no estoicismo antigo, de Emile
Brehier, a grande referéncia, ndo sé de Deleuze, mas de todos os estudiosos do estoicismo. Em
rapidas palavras, lekton é um acontecimento, com ou sem sujeito. Nos exemplos mais
conhecidos dos estoicos, proposi¢cdes que exprimem fatos sem nenhum sujeito inerente: ‘é dia’.
“0 exprimivel, portanto, ndo é uma modalidade qualquer de representacdo racional, mas
unicamente a do fato e do acontecimento”, p. 49 do livro aqui citado. Ou seja, ndo é o ser ou
uma propriedade deste, mas o que é dito ou afirmado do ser.
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os acontecimentos ou os Efeitos incorporais impassiveis, inqualificaveis, infinitos
que resultam dessas misturas que se atribuem a esses estados de coisas que se
exprimem nas proposicdes.

Deleuze & Parnet, Didlogos, pags. 76-77.

Com o auxilio de Gasché e Brehier, aqui, conhecemos o conceito como o ‘vapor
incorporal’. Como um incorporal, os conceitos filosoficos flutuam no vapor dos
acontecimentos que, de acordo com os estoicos, emergem das misturas corporais.
E, como D&G sempre gostam de lembrar, os conceitos filos6ficos sdo criados

sempre em face de problemas, sem os quais, os conceitos ndo teriam o minimo

349

sentido”™™. Gasché tenta dar conta do monumental beneficio trazido por D&G para

o seio da filosofia através de uma nova concepgao de conceito:

... 0 conhecimento que conceitos filosoficos puros trazem ndo € o de objetos ou de
estado de coisas (esta é a seara das ciéncias). (...) Gostaria de enderecar
rapidamente a enorme aposta da reconceituagdo do conceito filosofico.
Tradicionalmente, um conceito é entendido como uma representacido, ou nogao,
que ¢ formado na mente por objetos externos ou experiéncias ligadas a estes, que
servem ao entendimento ou controle cognitivo dos objetos®*. Porém, de acordo
com D&G, conhecer os objetos ndo € o objetivo dos conceitos criados pela
filosofia. Para D&G, um conceito que serve para fazer objetos inteligiveis
cognitivamente ¢ o tradicional conceito filoséfico de conceito. Realmente, o que
eles sugerem € que o conhecimento do conceito como sendo a servico do
conhecimento das coisas € o cientifico ou metafisico conceito de conceito e jamais
filosofico. Argumentando que o conceito ndo € ldgico e, assim, ndo tem referéncia
aos objetos — que ndo sdo, além disso, propositivos e discursivos — D&G separam
metafisica, entendida desde Aristoteles como o conhecimento de causa e definicéo,
da filosofia. Metafisica expulsa da filosofia transforma-se no dominio proprio das
ciéncias cujos ‘functivos’ e ‘prospectos’ (opostos aos ‘conceitos’) sdo, realmente,
referenciais e cujo modo operacional ¢ discursivo.

Gasché, Rodolphe, Geophilosophy, pags. 49-50.

Fica bastante claro um dos principais objetivos de Gasché em seu texto, o de

clarear e delimitar os dominios da filosofia, da ciéncia e da arte através de O que é

349 “0 conceito é bem uma solucdo, mas o problema ao qual ele responde reside em suas
condig¢bes de consisténcia intencional” ou “Se o conceito é uma solucdo, as condi¢cdes do
problema filosoéfico estdo sobre o plano de imanéncia que ele supde”, D&G, O que é a filosofia?,
pags. 97 e 98 respectivamente.

350 Gasché refere-se a uma tradic3o kantiana (a partir da Critica da Razéo Pura) do que é um
conceito. Um conceito nomeia o que é universal a respeito de uma coisa e imobiliza (destacando-
a de um ambiente) uma esséncia. Os conceitos estdo diretamente ligados a cognicdo de objetos.
O conceito é a consciéncia de alguém operando uma unificagdo de uma multiplicidade e
reproduzindo uma representagdo do objeto.
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a filosofia?. Para ele, D&G, através da definicdo de conceito, foram fundamentais
para separar a filosofia da metafisica. Gasché assume que o discurso do
conhecimento através dos séculos foi responsavel por esta confusido entre
metafisica e filosofia. Ao esclarecerem que filosofia ¢ Geofilosofia, D&G ao
mesmo tempo que ddo o crédito da emergéncia da filosofia a Grécia Antiga,
afirmam que os gregos, desde muito cedo, eles mesmos, misturaram filosofia,

metafisica e ciéncia®!

. Os gregos também conheciam os dominios da ciéncia: “...
os Pré-Socraticos detinham ja o essencial de uma determinacdo da ciéncia, valida
até os nossos dias, quando faziam da fisica uma teoria das misturas e de seus
diferentes tipos*>2. Os Estoicos, como ja destacamos, também diferenciavam as
misturas de corpos (onde se atualizam os acontecimentos) e os acontecimentos
incorporais, “que se elevam como uma fumaca dos proprios estados de coisas. (...)
Os conceitos e as fungdes se apresentam assim como dois tipos de multiplicidades
ou variedades que diferem em natureza”. Ou seja, desde os Estoicos e até mesmo
dos Pré-Socraticos, que o estado de coisas (mistura de corpos) ¢ dominio das
ciéncias enquanto os conceitos filosoficos tratam dos acontecimentos; a
Geofilosofia trata dos acontecimentos, os conceitos geofiloséficos tratam do mundo
possivel que existe naquilo que o exprime, o vapor incorporal na superficie das

coisas.

Dir-se-ia que a ciéncia e a filosofia seguem duas vias opostas, porque os conceitos
filosoficos tém por consisténcia acontecimentos, ao passo que as funcdes
cientificas t€ém por referéncia estados de coisas ou misturas: a filosofia ndo para de
extrair, por conceitos, do estado de coisas, um acontecimento consistente, de algum
modo um sorriso sem gato, ao passo que a ciéncia ndo cessa de atualizar, por
fun¢des, o acontecimento num estado de coisas, uma coisa ou um corpo referiveis.

D&G, O que é a filosofia?, p. 150.

Gasché discute profundamente a questdo do conceito e o surgimento da filosofia
na Grécia Antiga, que sdo problemas centrais em O que é a filosofia?. A filosofia ¢
Geofilosofia desde a emergéncia na Grécia, pela luta contra a transcendéncia, e por

isso o conceito de autoctonia ¢ tdo importante para D&G (e Gasché). Nele, o

351 Ver Exemplo XI, p. 174 de O que é a filosofia?.
352 D&G, O que é a filosofia?, p. 150. Os autores esclarecem que a ideia vem do livro A Nova
alianga, de llya Prigogine e Isabelle Stengers.
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conceito ¢ usado em maiuscula, Autdctone, e, para os autores, ¢ uma poténcia da
terra, meio de imanéncia na luta contra a transcendéncia. Uma caracteristica
fundamental da polis grega, junto com philia e doxa, que D&G traduzem por
imanéncia, amizade e opinido. Autoctonia (que sera conceito fundamental em nossa
discussdo adiante) ¢ a luta contra a transcendéncia, exprime a imanéncia, € a
imanéncia. Segundo Gasché, esta ligacdo entre imanéncia e Autoctonia foi proposta
primeiro por Kant, na Critica da Razdo Pura, no Apéndice a dialética
transcendental — do uso regulativo das ideias da razdo pura: o uso das ideias pode
ser transcendente ou imanente e Kant define imanéncia como [ndigena
[einheimisch], nativa, autoctone ou local, o que ndo transcende ao territério. Uma
familia de conceitos particularmente importante para a Geofilosofia. Voltaremos a

Autoctonia adiante.

4) John Protevi

Se percebemos um primeiro movimento dos europeus em aprofundar-se no rigor
do conceito, quando a Geofilosofia ganha o planeta, recebe contornos de uma linha

de fuga, liberando o conceito para novos mundos.

A recepgdo de D&G, especialmente do primeiro, foi maior na lingua inglesa do
que nas latinas, francés incluido. A tentativa de aplicar os conceitos de ambos nos
mais diversos planos foi exemplar, desde os anos noventa, especialmente com
Manuel DeLanda e Brian Massumi**®>. Ambos agenciaram os conceitos da dupla
francesa com diversas areas do pensamento, formando novos modos de criagdo,

novas maquinas de guerra.

Os textos escritos a partir dos conceitos de D&G explodiram na lingua inglesa

em toda e qualquer disciplina; ndo s6 nos Estados Unidos, mas também na Gra-

353 Manuel DeLanda é mexicano, mas estudou nos Estados Unidos e é professor em Nova lorque.
Seus livros foram todos escritos em inglés. Destaca-se por unir o pensamento deleuzo-
guattariano a Teoria da Complexidade. Onde, para muitos, chegou a criar uma disciplina
separada, a Teoria dos Agenciamentos (Assemblage Theory, também o nome de um de seus
principais livros). Ja Brian Massumi nasceu nos Estados Unidos, mas desenvolveu boa parte de
sua carreira académica no Canada. E talvez o principal tradutor de D&G para a lingua inglesa e
também desenvolveu, para muitos, uma disciplina destacada, a affect theory, tema de seus livros
mais conhecidos.
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Bretanha e Australia. A Geofilosofia encontrou em John Protevi sua principal voz,
chegando a escrever um livro inteiro dedicado ao assunto, em parceria com o
gebdgrafo americano Mark Bonta, chamado Deleuze and Geophilosophy, A guide
and glossary. Este livro €, de longe, o0 mais importante para o estudo da Geofilosofia
em todo o mundo. Nio apenas pelo glossario, que ocupa trés quartos do livro, mas
pelo modo com Protevi ¢ Bonta abordam a Geofilosofia, sob forte ¢ decisiva
influéncia de DelLanda, aproximando esta da Teoria da Complexidade, realizando
uma mistura da ciéncia com a filosofia. Como veremos, mais uma vez, o livro de
maior influéncia de D&G para a dupla americana, que retine um filésofo e um
gedgrafo, é Mil Platés. Em seguida, iremos nos dedicar a um outro livro de John
Protevi, desta vez solo, Life, War, Earth, onde a preocupacdo ndo € mais de
aprofundamento conceitual, mas de aplicacdo da teoria. Em resumo, a tese de

Protevi que iremos abordar aqui € que a Geofilosofia ¢ a versao politica da Teoria

da Complexidade.

Os autores de Deleuze and Geophilosophy, desde o prefacio, se jogam de cabeca
na ideia de que Mil Platos € o resultado de uma relagdo entre D&G e a Teoria da

Complexidade. E ndo tém medo de afirmar, por este exato motivo, que:

Talvez ndo seja demais, entdo, na nossa visao, dizer que Deleuze — assim que seu
trabalho for integralmente entendido — pode ser o Kant de nosso tempo. Ao afirmar
isto, ndo queremos falar sobre o autor mediocre e racista dos trabalhos sobre
geografia repletos de preconceitos comuns em seu tempo, mas o grande filosofo
que providenciou os fundamentos filosoficos da ci€ncia moderna classica. Assim
como as Criticas de Kant eram de certa forma epistemologia, metafisica, ética, e
estética para um mundo de espaco Euclidiano, tempo Aristotélico, e fisica
Newtoniana, Deleuze fornece conceitos filosoficos que produzem sentido do nosso
espago fragmentado (os fractais de Mandelbrot, os patchworks de Riemann),
twisted time (os ditos efeitos antecipatorios de sistemas que sentem a aproximagao
de um limite), e efeitos ndo-lineares de termodinamicas longe do equilibrio. Para
providenciar tal ontologia, Deleuze examina a auto-organizagdo e propriedades
emergentes de sistemas materiais em registros amplamente diversos — o fisico,
quimico, biolégico, neural, social, e antropoldgico — e estabelece conceitos basicos
que fazem sentido no mundo assim como devem fornecer resultados extraidos pela
teoria da complexidade.

Bonta & Protevi, Deleuze and Geophilosophy, prefacio, pags. vii-viii.
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Descartes, para Bonta & Protevi, ¢ o inventor do espago estriado por exceléncia,
o sistema de coordenadas cartesianas. E recorrem a David Harvey, que afirma que
a ‘estrutura cartesiana-kantiana’ (conceito de Harvey) forneceu os fundamentos da
geografia ocidental dos ultimos dois séculos. Assim, Mil Platés é considerado pelos
autores americanos como imprescindivel para “um novo paradigma geofiloséfico
materialista™***. Mas ainda ddo crédito aos esforgos kantianos e cartesianos para a
filosofia de D&G ao afirmarem que Descartes fundou uma nova cartografia e
sistema de coordenadas, enquanto Kant insistia sempre na importancia das ciéncias
naturais. Mil Platos, nesta genealogia filosofica, coloca-se como uma tentativa de
desenvolver um novo materialismo politico da ‘filosofia da diferenga’ ao se juntar

a teoria da complexidade para repensar a Terra.

Logo na introducdo, Bonta & Protevi destinam a Geofilosofia a mais bela das
tarefas contemporaneas: construir uma ‘nova terra’. De forma mais direta,
acreditam que a Geofilosofia é o encontro de Espinosa (a base deleuziana de Mil
Platés), Marx (a base guattariana do mesmo livro), Nietzsche e Bergson com o

355 D&G foram os primeiros a insistir

estudo cientifico da teoria da complexidade
na informacdo politica da teoria da complexidade em sistemas sociais, segundo
Bonta & Protevi, e, no processo, refazendo toda a geografia e a filosofia, desfazendo
o dilema insoluvel do par estrutura/agéncia. Sendo agéncia, para D&G, a acdo de
criagdo do novo, o que pode ser estendido ndo apenas ao homem, mas para toda a
vida orgénica, e até a ‘vida ndo-organica’. E a criatividade das consisténcias, ou
seja, nos processos de reterritorializagdo, precisamente a capacidade de
desterritorializagdo durante as mudancgas criativas de sistemas abertos — o que
permite, politicamente, pensar a emergéncia criativa em sistemas sociais para além
do sujeito. Este, alias, a emergéncia de um sistema funcional de componentes

chamados em O Anti-Edipo de ‘maquinas desejantes’>°.

Bonta & Protevi insistem o tempo inteiro que a Geofilosofia ¢ uma teoria da

complexidade com informacgdo politica (dai “o novo paradigma geofiloséfico

354 Bonta & Protevi, Deleuze and Geophilosophy, p. viii.

355 0s autores dizem buscar em Prigogine & Stengers (A nova alian¢a) o que chamam de ‘teoria
da complexidade’: trata da questdo da emergéncia de relativamente simples estruturas
funcionais a partir de trocas complexas das partes componentes de um sistema, e assim derivam
um comprometimento ontoldgico irredutivel.

356 D& G, O Anti-Edipo, capitulo 1, Mdquinas desejantes, p. 11.
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materialista”). Onde o sentido de um signo ¢ a capacidade de desencadear um
determinado processo material e a emergéncia de subjetividades desde as
‘maquinas desejantes’. A Geofilosofia ainda permite uma rota de fuga do conceito
de estrutura, sendo este uma simples auto-regulacdo homeostatica, além de destruir
a ‘agéncia’ como sendo exclusivamente humana, livre de estruturas sociais ou leis

da natureza.

Este raciocinio permite a Bonta & Protevi burlarem o fato de o conceito de
Geofilosofia s6 ter surgido no ultimo livro de D&G, O que é a filosofia?: para os
americanos, na dupla francesa, geografia e filosofia se encontram como a
informagao politica da teoria da complexidade, ou uma geo-bio-sociabilidade, onde
o conceito geral em Mil Platés € a ‘geologia da moral’ (uma Geofilosofia avant la
lettre). E determinam que o trabalho do filésofo deveria sempre ser interdisciplinar,
com colaboracdo permanente da geografia (isso, claro, valoriza o livro, escrito por
um filésofo, Protevi, e um gedgrafo, Bonta). Bonta & Protevi chamam a atengdo
para o fato de o nome do livro, Mil Platés, ja ser geofilosofico botando em xeque,
ao mesmo tempo, ortodoxias da filosofia e da geografia, sendo um ‘platd’ “uma
auto-organizada configuragdo de conexoes produtivas entre forcas sem referéncia a
uma fonte de organizacio externa”’. Ainda ha algo de farol para a tese aqui
escrita: para os autores, os conceitos geograficos (e geoldgicos) de D&G, tais como
desterritorializagdo e estratificacdo, alimentam e servem de guias para estudos da

teoria pds-colonial ou das mudangas climaticas.

E tanto para gedgrafos quanto para filosofos, a Geofilosofia apresenta a
importancia de sistemas semioticos (em Mil Platés, regimes de signos: “Um regime
de signos constitui uma semidtica”**®) como desencadeadores de processos
materiais. Mas ¢ importante saber que a Filosofia e a Geografia se desenvolveram
em sociedades de Estado, e que ha geografias ¢ filosofias que ndo sdo do Estado.
Filosofias e geografias que ocorrem em espagos complexos dos mundos, semioticas

misturadas com os corpos®’ (em Mil Platés, D&G chamam, ja rejeitando qualquer

357 Bonta & Protevi, Deleuze and Geophilosophy, p. 9.

358 D&G, Mil Platés, v. 2, p. 61.

359 D&G chamam de mdquina abstrata o agenciamento entre sistemas semidticos e sistemas
fisicos. Mil Platés, v. 2, p. 98.
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evolucionismo — até porque todas as semioticas convivem em todas as épocas e

lugares -, de semiotica pré-significante e semidtica contra-significante®).

No livro, Bonta & Protevi apresentardo a versdao politica da teoria da
complexidade (Geofilosofia) experimentando com fluxos de energia ¢ matéria no
mundo globalizado contemporaneo. O fisico, quimico, bioldgico, neural e social
analisados em agenciamentos politicos, sempre sob um aspecto ético espinosista-
nietzscheano das caracteristicas de afirmac¢do ou destruicdo da vida e um outro
estrutural divergente: de um lado os estratos (hierarquias fixas onde corpos
dominantes impdem trabalho para outros), de outro as maquinas de guerra — ou

rizomas — que favorecem a formagao de redes de multiplicidades.

A Geofilosofia de D&G chama de ‘estratificagdo’ o processo pelo qual se
implementa codigos e territorios os quais formam corpos dominantes. E o oposto
a constru¢c@o de uma ‘nova terra’ que implica em novas relagdes humanas com os
sistemas materiais potencialmente criativos para formar consisténcias, maquinas
de guerra, ou rizomas por diversos meios. Na constru¢do de uma nova terra, deve-
se ter cuidado para ndo confundir estrato e consisténcia com uma categorizagao
moral a priori, mas, ao contrario, reter sempre a natureza pragmatica e empirica do
trabalho de D&G e desenvolver [perform] uma avaliagdo ética do carater
afirmativo ou negativo da vida nos agenciamentos. Estratos, junto com codigos e
territorios, sdo sempre necessarios, se ndo apenas para pontos de apoio para futuros
experimentos de formagdo de maquinas de guerra.

Bonta & Protevi, Deleuze and Geophilosophy, p. 10.

O filésofo e o gedgrafo fazem duas interessantes observagdes®°': 1) a filosofia
¢ associada a teoria, enquanto a geografia, ao lidar com o espaco, ¢ associada ao

trabalho de campo, a pratica, e 2) os livros-solo de Deleuze*®?

sdo apresentados
como metafisica ou ontologias enquanto os livros de D&G formam uma caixa de
ferramentas conceituais que alimentam e se alimentam da fisica, quimica, biologia,

etc.. Numa Geofilosofia, D&G afirmam, o trabalho conceitual ¢ inseparavel de

360 D& G, Mil Platés, v. 2, pags. 68-70.

361 Bonta & Protevi, Deleuze and Geophilosophy, p. 12.

362 Deleuze nunca se incomodou de ser chamado de um ‘puro metafisico’. Ao contrdario da maioria
dos filésofos do século XX, seu projeto jamais foi ultrapassar a metafisica ou decretar o
encerramento ou a morte da filosofia. Seguindo a filosofia de Bergson, seu problema era encontrar
uma metafisica para a ciéncia contemporanea, assim como a filosofia de Bergson (entre outros,
como Whitehead ou Simondon) desejou para a ciéncia de sua época.
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feedbacks ‘praticos’, assim como a ‘pratica’ € inseparavel do incessante trabalho

conceitual.

Uma conclusdo que Bonta & Protevi chegam em seu curto guia (que antecede o
longo glossario) ¢ que a Geofilosofia ¢ uma ciéncia menor (ambulante ou némade)
- em oposicdo a Ciéncia Régia (ou do Estado) - por se preocupar com
‘problematicas’ em vez de axiomaticas da Ciéncia Régia. Enquanto esta ultima se
preocupa com essencialismos, aquela trata dos afectos, seguindo o fluxo da matéria.
Os problemas desta ciéncia menor ndo se resolvem com solucdes exatas, mas com
‘opera¢des da vida real’*®}. Além disso, os americanos acreditam que o conceito de
cartografia em D&G surge de uma aplicacdo da teoria da complexidade em uma

1365

“geografia das singularidades*®*, uma exploragdo do dominio virtual*®® de sistemas

materiais”>%,

Esta nocdo de sistemas materiais auto-organizados ¢ fundamental para a
Geofilosofia sob o ponto de vista de Bonta & Protevi*®’. Para eles, a filosofia da
mente, tipico estudo da época neoliberal, explora junto a teoria da complexidade
apenas a dimensao de auto-organizagdo de cérebros e sujeitos, deixando de pensar
as dimensdes acima e abaixo do sujeito (sendo na primeira as instituigoes, cidades,
Estado, etc., ou seja, maquinas sociais; e na ultima o que D&G chamam de
molecular). Para Bonta & Protevi, a questdo da liberdade humana s6 pode ser
encarada quando emergéncias sao estudadas acima e abaixo da dimensao do sujeito,

sem negar a dimensdo deste — mas como pratica e ndo como substancia. Estes

363 No original, operation dans le vif. A traducdo em portugués traz operacéo enérgica, Mil Platés,
v. 5, p. 42. Para comparagao, a edi¢do inglesa com a assinatura de Brian Massumi na tradugdo, real-
life operation. Como se trata de um conceito forte e util, resolvi optar por avizinhar-me da tradugao
americana, por ser bastante claro; apesar de acreditar que uma tradugdo para ‘operagdo intensa’
também valer por aproximacdo a ideia original. Eis o texto de D&G: “... as ciéncias ambulantes
ultrapassam muito rapidamente as possibilidades do calculo: elas se instalam nesse a-mais que
transborda o espaco de reproducgdo, logo se chocam com dificuldades insuperaveis desse ponto de
vista, que elas resolvem eventualmente gracas a uma operagao enérgica”.

364 No Glossdrio de Deleuze and Geophilosophy, p. 143, singularidade é conceituado a partir da
teoria da complexidade, “objeto matematico que indica uma mudanga na dire¢do de uma linha
representando uma fungdo derivativa modelando o comportamento de um sistema”. No modelo
de multiplicidades virtuais, atratores (padrdes) e bifurcadores (limites).

365 £ jmportante sublinhar que, para DelLanda no livro Intensive Science and Virtual Philosophy, a
ontologia de Deleuze ndo é apenas do atual e virtual, mas também do intensivo (que, na teoria
da complexidade, segundo Delanda, correspondem aos sistemas longe do equilibrio).

366 Bonta & Protevi, Deleuze and Geophilosophy, p. 28.

367 Bonta & Protevi, Deleuze and Geophilosophy, terceiro capitulo.
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sistemas materiais ndo necessitam de um agente transcendente nos dominios social,
politico e econdmico. Assim, os sistemas ndo precisam se auto conceber
necessitando de lideres, sujeitos, codigos como o DNA, mercado, como fonte de
ordem transcendente, mesmo que estes possam ter efeitos catalizadores em

processos intensivos ja existentes.

E se a Geofilosofia ¢ a versao politica da teoria da complexidade, a pergunta ¢
porqué lideres, mercado e codigos reclamam crédito infinito para a ordem vigente,
incluindo as novidades que surgem no sistema? Isso ocorre sempre que um esquema
hilemorfico, com fonte de ordem transcendente, resolve ‘salvar’ o sistema da
matéria cadtica (salvando o sistema cadtico de si proprio). E, claro, constrange as
reclamagoes de que a ordem emergente foi reciprocamente gerada. Individualismos
pensam assim ao negarem ordens emergentes. DeLanda diria em sua teoria dos
agenciamentos>®® que este é o pensamento de que o todo é formado simplesmente
pelo agregado das partes e ndo pelas heterogeneidades. Nao neguemos efeitos
estruturais de cima para baixo em sistemas emergentes, estes podem ocorrer no
constrangimento das possibilidades de um sistema, formando um novo campo de
forcas. Porém, as estruturas ndo s@o absolutamente nada sem as heterogeneidades
dos seus componentes. Os sistemas sdo produzidos quando fluxos intensivos
(normalmente auxiliados por agentes catalizadores — e ndo transcendentes, mas que
sdo produtos de outros processos) alcangam determinados limites que ativam

padrdes de auto-organizagio inerente as relagdes materiais dos componentes>®,

Mais uma vez, em uma teoria da complexidade politica, deixamos claro que
D&G ndo estdo fazendo apologia de um ‘fazer rizoma’ e nada mais,
desterritorializar, sem jamais reterritorializar. O ponto sera sempre criar
movimentos padronizados nas redes heterogéneas (maquinas de guerra) para lutar
contra maquinas fascistas (que podem ser os estratos — mas nem todo estrato ¢

fascista — ou rizomas, onde alguns podem ser venenosos!). E os franceses nos

368 Esta ideia estd literalmente em todos os seus livros, mas destacamos em especial Assemblage
theory.

369 Mais uma vez é importante, apesar de — assumimos — dificil, isolar-nos de uma moralidade a
priori em favor dos fluxos e contra o hilemorfismo. D&G nos lembram no platé A geologia da
moral que a estratificagdo é inevitavel e benéfica: “... produzia-se na terra um fenébmeno muito
importante, inevitavel, benéfico sob certos aspectos, lamentdvel sob muitos outros: a
estratificacdo”, Mil Platés, v. 1, p. 54. Foucault diria, de forma mais direta, que o poder ndo é
negativo, mas produtivo.
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ensinam: jamais estejamos satisfeitos (e paralisados) com o ‘sujeito’ ou o
‘organismo’ que somos, devemos experimentar todo o tempo com os estratos. Mas
sempre com avaliagdes criteriosas (cartografias, a Geofilosofia trabalhando) porque
jamais saberemos de antemao o que vai funcionar, ou como D&G escreveram na
ultima frase de Mil Platés, antes da conclusdo: “Jamais acreditar que um espago

liso bastara para nos salvar™3"°,

A seguir, a preocupacao de Bonta & Protevi ¢ como aplicar a Geofilosofia que
emerge de Mil Platos, “a unido do pos-pos-estruturalismo com a teoria da
complexidade”. Para eles ¢ engajar-se na luta contra a hegemonia e os “espacos

opressivos™’!

como os encontrados em Império, livro de Antonio Negri & Michael
Hardt e os espagos impostos pelo Estado e as corporagdes globais, as organizagdes
desenvolvimentistas. A agdo proposta ndo significa escapismo e tampouco niilismo,
mas a reorganizacao de espagos enfrentando a ordem mundial e os espacos estriados

que colonizam nossos pensamentos, assim como nNossos Corpos.

Bronta & Protevi acreditam estar diante de uma Geofilosofia com impactos tdo
fundamentais quanto os de Descartes e Kant. Ndo como uma filosofia dos fluxos e
ndmades, mas como uma ferramenta para analisar e intervir em forcas lisas ou
estriadas (mas ndo como uma arma de ‘alisar’ espacos estriados) que convivem nos
espacos complexos que habitamos. Claro esta que Bronta & Protevi (ligeiramente
diferente de Gasché) estao desinflando a Geofilosofia: em vez de um substituto
coextensivo absoluto da filosofia em si (Gasché), uma ferramenta, um modo de
pensar que ¢ simultanecamente uma agdo, um ativismo conceitual. Porém, sempre
baseado em um materialismo ndo-humanista dos sistemas complexos, uma
operagdo ‘real’ da matéria, com sobreposi¢des materiais e semidticas. A partir de
Bonta & Protevi e de Mil Platos, podemos caracterizar a Geofilosofia como um

enredo material-semiotico.

O Estado jamais deve ter a tnica palavra sobre geografias, espacos e paisagens.
E o ponto de partida é o combate contra sistemas ‘fechados’, entendendo a
complexidade de sistemas longe-do-equilibrio, fluxos da matéria, signos e

discursos; forgas que devem ser mapeadas por ‘geo-ativistas’ contra o Estado. Algo

370 D&G, Mil Platés, v. 5, p. 228.
371 Bonta & Protevi, Deleuze and Geophilosophy, p. 38.
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talvez contido ja no conceito deleuzo-guattariano de hecceidades®’?, blocos espago-
temporais em agenciamentos ambientais, uma rede de relacdes; contra o
pensamento aristotélico que valoriza identidades enquanto predicados das coisas.
As individuagdes ndo sdo de formas ou subjetividades, mas como dimensdes de

multiplicidades dentro destes agenciamentos ambientais®’>.

Nesta geografia ‘contra o Estado’, os lugares s@o acontecimentos, blocos
espagos-temporais de infinitas oportunidades emergenciais no fluxo das matérias
(D&G estavam em constante luta contra o Estruturalismo. Por mais so6lidas que
parecam estruturas, elas jamais determinam agdes, pensamentos e até — ou
especialmente - espacos, no maximo poderiamos dizer que coproduzem). Para
Bonta & Protevi, uma “Geofilosofia da imanéncia”*’* deve engajar o humano, o
ndo-humano e o transhumano, todos em constante mutagdo, trocando matéria com
outras redes, formando novas conexdes sem parar. O humano, por exemplo, para
transmutar, entrelaca-se com o ndo-humano para retirar forgas e serve como uma
hecceidade, um acontecimento que amplia as transformagdes espaciais; ou seja,
uma criatividade do cosmos que ndo necessita de uma estrutura primeira. Em
termos deleuzo-guattarianos, ndo ¢ necessaria uma transcendéncia, uma
sobrecodificagdo, mas uma acessibilidade ao dominio virtual, presidido pelas
maquinas abstratas. Caem as estruturas, substituidas pelo virtual, intensivo e
extensivo. Geografia da complexidade, assim também descrevem a Geofilosofia,

Bonta & Protevi.

Um ultimo ponto € destacado pelos autores: se a Geofilosofia ¢ sobretudo uma
ferramenta (que une pensamento e agdo), como lidar com as varias interpretacdes
em uma problematica, por exemplo, como a posse de uma terra, como nos
relacionamos com um territorio? Para Bonta & Protevi, a questdo para geofilosofos
ou geografos da complexidade, ndo deveria ser ‘quem estd certo?’ mas ‘onde

posicionar cada agente diante de um problema?’3”°. Diferencas das experiéncias das

372 Em Ml Platés (v. 4, p. 47, Lembrangas de uma hecceidade), a leitura de D&G sobre o conceito
de Duns Scot (uma individuacdo ndo-pessoal, que n3o subordina a diferenca a identidade) é o de
contingéncia da vida enquanto agenciamento que engendra acontecimentos.

373 A Teoria Ator-Rede de Bruno Latour e Michel Callon parece andar na mesma dire¢3o, no
mesmo ativismo conceitual.

374 Bonta & Protevi, Deleuze and Geophilosophy, p. 40.

375 Bonta & Protevi ndo citam, mas, por outras entradas, este tema aparece em dois livros solo de
Deleuze, escritos apds o encontro com Guattari: Foucault e especialmente A Dobra: Leibniz e o
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realidades, modos de vida e pontos de vista serdo produzidas pelos meio ambientes.
Enquanto algumas narrativas partirdo hierarquicamente dos universais, outras
partirdo de fluxos locais, da complexidade dos espagos, do meio, de microhistorias
e microgeografias, dos agenciamentos ambientais. Que classico possui mais
filosofia (ou Geofilosofia) em suas linhas do que em A queda do céu, de Davi
Kopenawa e Bruce Albert? A Geofilosofia ndo busca uniformidades, logicas
normalizadoras, mas operagdes da vida real, processos, a diferenca se fazendo.
Pensamentos que podem ou ndo podem ser aplicados em outros lugares, mas,
seguramente, ndo podem ser entendidos com conceitos universais, de um outro

lugar, apenas entendidos por conceitos do meio e pelo meio.

kokok

Depois de um livro fundamentando a Geofilosofia em parceria com o geodgrafo
Mark Bonta, John Protevi passa a aplicar esta em seus livros solo, ditos filosoéficos.
O que analisaremos aqui ¢é Life, War, Earth: Deleuze and the sciences. Assim como
o subtitulo deixa claro, o objetivo do livro ¢ aproximar a ontologia de Deleuze as
ciéncias, em especial, como o livro anterior ja fizera, a teoria da complexidade. Um
trabalho ja realizado por Manuel DeLanda no final do século passado, porém, a
novidade fica pela inser¢do da Geofilosofia na pesquisa: toda a primeira parte do

livro leva como titulo Geophilosophy: Earth and War.

O titulo do primeiro capitulo do livro ¢ Geo-hidro-solar-bio-tecno-politics e é
assim que Protevi decompde o que é, para ele a Geofilosofia: “... terra, vento, agua
e sol ndo sdo apenas elementos da mitologia mas também s3o dimensdes de
multiplicidades diferenciadas internamente cujas individuacdes os encadeia com
armas, taticas e processos sociais, politicos e fisiologicos para produzir “politica de

corpos’ diferenciada™’¢. Claramente ji vemos funcionar o nio-humanismo de

barroco. Escrevi também sobre o tema em minha dissertacdo O perspectivismo em Deleuze:
“...ponto de vista enquanto encarnacao de relages diferenciais e criagdo de espaco, por quanto,
insistimos, sujeito é aquele que ocupa o ponto de vista; o ponto de vista ndo é propriedade de
um sujeito”. Como Bonta & Protevi, o ‘onde’ e ndo o ‘quem’.

376 protevi, Life, War, Earth, p. 41. Mais uma vez, a traducdo é minha. Perdoem-me qualquer erro.
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D&G quando estdo inter-relacionados o social e o somatico, sem que uma instancia
tenha qualquer privilégio sobre o outro. No mesmo titulo temos o prefixo geo
demarcando a insisténcia de D&G em Mil Platos e O que é a filosofia? na geografia
em detrimento a historia: “E verdade que os ndmades néo tem historia, s6 tem uma
geografia™’’. Quando falavamos ha pouco do livro de Bonta & Protevi, dissemos
que a ontologia de D&G, segundo Delanda, era dividida em atual, intensivo e
virtual. Pois bem, em seu livro solo, Protevi ndo cita DelLanda, mas divide a
geografia em trés: 1) a geografia atual — a producdo de mapas, modos tradicionais
de espacializagdo (o que D&G chamam de espago estriado), normalmente a servigo
do Estado; 2) geografia intensiva — uma cartografia que segue linhas de fuga,
devires e latitudes e longitudes dos corpos (afectos e velocidades) e 3) geografia
virtual — o mapeamento de maquinas abstratas de codificacdo, sobrecodificacio e

378

descodificac@o enquanto sdo atualizadas em agenciamentos maquinicos”’®. Mas e a

historia?

... [H]istoria, em contraste a geografia, ¢ o crondmetro e a profecia auto-realizavel
de Estados. E uma sequéncia construida de eventos significantes que
aparentemente obliteram a geografia, a terra, e o pré-significante ndo-historico
(“primitivo”) e contra-significante (regimes ‘“ndémades”: “a derrota dos némades
foi tal, tio completa, que a historia identifica-se com o triunfo dos Estados™?). A
visdo de Deleuze e Guattari sobre a historia oficial é tdo hostil quanto a visdo da
geografia ¢ simpatica. Eles garantem que a historia é uma fabricag@o de sociedades
sedentarias para justificar suas importancias e centralidade.

Protevi, Life, War, Earth, pags. 42-43.

... [N]ao se trata de inferir dai uma evolugdo, mesmo em ziguezague, que iria dos
primitivos aos Estados, dos Estados as maquinas de guerra noémades: ou pelo
menos o ziguezague ndo € sucessivo, mas passa pelos lugares de uma topologia
que define aqui sociedades primitivas, 14 Estados, acold maquinas de guerra.
Mesmo quando o Estado se apropria da maquina de guerra, mudando ainda sua

377 D&G, Mil Platés, v. 5, p. 71.

378 Um bom exemplo desta Ultima é o platd Micropolitica e segmentaridade, v. 3, pags. 102 a 105,
guando D&G falam de segmentaridade primitiva, aparelhos de Estado e Maquinas de guerra
funcionando entre as linhas, quando os barbaros migrantes, entre os némades e o Estado, “...
estdo efetivamente entre os dois: eles vdo e vém, passam e repassam as fronteiras, pilham ou
espoliam, mas também se integram e se reterritorializam”. Ora ocupam terras e se fazem Estado,
ora passam para o lado dos nGmades e tornam-se indiscerniveis, p. 103. Como sempre, é
importante notar que o espaco liso “jamais bastara para nos salvar”, afinal, migrantes do clima
ou da guerra buscam desesperadamente por enderecos fixos e legais quando procuram asilo;
desterritorializagdo-reterritorializagdo.

37 D&G, Mil Platés, v. 5, p. 71.
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natureza, ¢ um fendmeno de transporte, de transferéncia, e ndo de evolugdo. O
ndémade s6 existe em devir e em interacdo; mas o primitivo também. A historia tao-
somente traduz em sucessdo uma coexisténcia de devires. E as coletividades podem
ser transumantes, semi-sedentarias, sedentarias ou ndmades, sem que isso faga
delas estados preparatorios do Estado, que, alids, ja se encontra ali, alhures ou ao
lado.

D&G, Mil Platos, v. 5, p. 120.

Bem, se em Mil Platés encontramos esta ideia, em O que ¢ a filosofia?, mesmo
com o surgimento do conceito de Geofilosofia, D&G deixam claro que, a partir de
Braudel, também ¢ necessaria uma Geo-historia®*’: “a filosofia é uma geofilosofia,
exatamente como a historia ¢ uma geo-historia”. A geo-historia, assim, ¢ uma
historia materialista sensivel a terra, uma historia geografica ou uma geografia
historica. E, se aprofundarmos, iremos chegar a bio-historias, geo-quimicas, etc. O
que, certamente, inspirou Protevi para o titulo do capitulo, desmembrando o que ele

chamaria de uma Geofilosofia®®!.

Protevi, a seguir, passa a testar esta Geofilosofia desmembrada, como se fosse o
papel da filosofia apés D&G*®?: ele analisa o que chama de hidro-ontologia ou
hidro-bio-politica. Para mais bem resumir, lancemos um ideia de DelLanda em seu
livro Intensive Science and Virtual Philosophy: ser € produgdo (D&G) e o processo
de individuagdo intensiva (diferenciacio’®?®) fica escondido atrds do produto
atualizado (diferencacdo), o virtual e o intensivo somem atras do extensivo. O
pensamento filosofico € justamente contracfetuacdo: em vez de seguir na diregdo
do produto, inverter a dire¢do, contraefetuar. A filosofia (para Protevi, a
Geofilosofia) deve estabelecer a multiplicidade de um acontecimento movendo-se
da extensdo, através da intensidade, para o virtual. E isso o que Protevi fard em

relacdo a agua.

A agua nao foi escolhida a toa por Protevi. Se ele acredita que a Geofilosofia ¢
a teoria da complexidade de D&G, a 4gua surge como o melhor exemplo (ja que é

o exemplo primeiro de todos os estudos cientificos). A dgua pode ser medida em

380 D&G, O Que é a filosofia?, Exemplo VIl do capitulo Geofilosofia, p. 115. D&G afirmam que a
pergunta geofiloséfica “Por que a filosofia na Grécia e em tal momento?” é igual a pergunta geo-
histérica: “por que o capitalismo em tais lugares e em tais momentos?”.

381 Um dos livros de Protevi ja testara um desses conceitos: Political physics.

382 Este, alids, o papel que Protevi e DeLanda se deram em seus livros, influenciando muitos
autores, especialmente em lingua inglesa.

383 Deleuze, Diferenca e Repeticdo, p. 295.
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sua extensdo, podemos acompanhar com facilidade seus processos intensivos
(temperatura, correntes oceanicas, El Nifio, La Nifia, densidade, etc.) e, finalmente,
ter uma ideia virtual da dgua, através de suas singularidades que marcam transigdes
de fase do solido para o liquido para o gas. Assim, acompanhamos a transformagao
da agua, o que ela pode fazer em cada fase (seus afectos, chuva, neve, granizo, etc.),
suas multiplicidades, etc.. E, claro, tudo isso em bioagenciamentos, uma vez que os

ciclos da 4gua se juntam a outros ciclos da biosfera®®*,

A ideia de bioagenciamentos ¢ extremamente util para ndo colocar a vida acima
(e ndo imbricada) dos ciclos terrestres, o que D&G chamaram em Geologia da
Moral de “evolucionismo césmico ridiculo”*>. Por isso Protevi prefere a nogdo de
Gaia de Lynn Margulis*®*® do que a Gaia como um organismo de James Lovelock®®’.
Para Protevi, a ideia de endossimbiose®® de Margulis é deleuziana®® no sentido de
que Gaia ¢ uma multiplicidade de redes de mudancas, um ecossistema pontilhado

de acontecimentos singulares.

r

Esse ecossistema, que ¢ a imbricagdo dos ciclos terrestres, ¢ a propria geo-
historia da criagcdo ou evolucdo da vida. Acontecimentos em rede, uma dinamica de
desterritorializacdo-reterritorializacdo. Sendo a territorializacdo exatamente este
processo de produgdo de comunicagdo de corpos com o seu meio ambiente e, esta

dindmica, a criagcdo da vida, a mudanca de habitos e padrdes.

Retornando a hidro-ontologia de Protevi, este desenvolve uma ideia de que a
vida na terra firme ¢ uma desterritorializa¢ao da vida maritima, a terra ¢ um oceano
desterritorializado. A vida na terra ndo vem do mar, mas ¢ uma variagdo do mar.

Como apoio a Protevi, em Mil Platés, D&G diziam:

384 D&G, no platd A geologia da moral (quem a Terra pensa que é?) lanca um grande desafio ao
pensamento filoséfico-cientifico (no caso especifico, a apresentagdo do professor Challenger) ao
dizer que as explica¢des ainda sdo “simples demais”, v. 1, p. 72.

38 D&G, Mil Platés, p. 64.

38 Margulis, Symbiotic Planet, p. 119.

387 Esta é a atribuicdo de Protevi, ndo compartilhada por muitos.

388 Margulis propde que organelos que compdem as células eucariontes surgiram de uma
associagdo simbiodtica estavel entre organismos. Nesta simbiose obtém-se por um lado protegdo
e por outro energia obtida pela fotossintese.

389 protevi, Life, War, Earth, p. 47. Apesar de considerar Margulis ‘deleuziana’, duas paginas
depois Protevi pergunta: “Uma questdo, porém, para um certo tipo de fisiologia politica: as
mitocdndrias sdo escravas ou parceiras?”. Seria uma espécie de bioagenciamento nietzscheano?
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... quando o meio se acha transtornado sob os impactos do exterior, ¢ o animal deve
abandona-lo para associar a si novas por¢des de exterioridade, apoiando-se desta
vez, nos meios interiores como frageis muletas. Com a secagem do mar, o Peixe
primitivo deixa seu meio associado para explorar a terra, for¢ado a ‘transportar a
si mesmo’, e s6 carregando agua no interior de suas membranas amnidticas para
protecdo do embrido. De uma maneira ou de outra, o animal é mais aquele que foge
do que aquele que ataca, mas suas fugas sdo igualmente conquistas, criagdes. As
territorialidades sdo, pois, atravessadas, de um lado a outro, por linhas de fuga que
dao provas da presenca, nelas, de movimentos de desterritorializagdo-
reterritorializagao.

D&G, Mil Platos, v. 1, p. 71.

Uma politica do corpo (ou political physics, como Protevi também gosta de
chamar) é um sistema de fluxo material. Assim, o Estado, como aparelho de

captura, domina os aparelhos de captura orgénicos para que o Estado controle os

390

corpos, os fluxos materiais, incluindo os fluxos da dgua°”". Desta forma, o processo

de irrigagdo para matar a sede ou favorecer a agricultura é o que Protevi chama de
hidropolitica. O controle da agua ¢ uma importante instincia de poder. No Tratado

de nomadologia encontraremos fundamentos para o desenvolvimento de Protevi:

... 0 proprio Estado tem necessidade de um modelo hidraulico. (...) Mas ¢ sob uma
forma diferente, ja que o Estado precisa subordinar a for¢a hidraulica a condutos,
canos, diques que impecam a turbuléncia, que imponham ao movimento ir de um
ponto a outro, que imponham que o proprio espago seja estriado e mensurado, que
o fluido dependa do sélido, e que o fluxo proceda por fatias laminares paralelas.
Em contrapartida, o modelo hidraulico da ciéncia ndmade e da maquina de guerra
consiste em se expandir por turbuléncia num espaco liso, em produzir um
movimento que tome o espago ¢ afecte simultaneamente todos os seus pontos, ao
invés de ser tomado por ele como no movimento local, que vai de tal ponto a tal
outro.

D&G, Mil Platés, v. 5, p. 28.

Como modelo hidraulico de Estado, D&G citam exemplos do livro Oriental

1391

despotism: a comparative study of total power, de Karl Wittfogel>”'. Quanto ao

modelo hidraulico de ciéncia ndmade, citam Michel Serres no livro La naissance

3% 0 argumento esta todo calcado no platd Aparelho de Captura, v. 5, p. 111.

391 protevi traz longa critica ao livro de Wittfogel por causa de seu “determinismo geografico”,
quando apenas um fator, o controle da irrigagdo, seria toda a morfogénese do despotismo
oriental. Protevi enumera uma série de outros aspectos: fatores geoldgicos, como tipos de solo;
fatores bioldgicos, como flora e fauna local e fatores hidroldgicos, como correntes de rios, forca
das ondas e canais. Além de outros agenciamentos aquaticos como barcos, remos e navios
mercantes e outros como tipos de agricultura ou modos de trabalho e sistemas tributarios.
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de la physique dans le texte de Lucréce. Michel Serres mostra a luta entre os dois
modelos (ciéncia régia e ndmade) onde a teoria dos solidos representa a primeira
enquanto a segunda ¢ representada pelos fluidos, fluxos; um modelo de devir em
oposicao ao estavel, ao constante. O clindmen (Lucrécio, Da natureza das coisas)

seria justamente a turbuléncia que nega escoamentos forgados**.

Acrescentaria um curioso c/indmen amazonico, onde as aguas dos rios (no ciclo
da hidrosfera, na época de chuvas da Amazdnia) invadem a terra chamada de

393 que assim fica submersa por meses, possibilitando um valiosissimo

varzea
alimento para os peixes em época de procriagdo e futura terra fértil para plantagdes
dos povos indigenas e ribeirinhos - e novo ciclo para a floresta, brotando novas
mudas de arvores distantes das provedoras originais das sementes. Tal e qual a
descricdo de D&G, na varzea amazbnica, o espago ¢ todo invadido

simultaneamente, ndo ha imposi¢do de movimento, ndo se impede a turbuléncia.

Ainda na Amazodnia, em aldeias Tunayana, em rios tributarios do Trombetas,
conheci o orgulho deste povo com suas nascentes de agua que brotam da terra para
o deleite de todos. Ja& em aldeias Kaxuyana, no rio Cachorro, presenciei o
encanamento de pogos artesianos propiciados por igrejas evangélicas pentecostais
e o controle da dgua que imediatamente surge. A facilidade de ndo ir mais ao meio
do mato ¢é negociado por um bem divino, a for¢ca daqueles pastores na comunidade.
Ao mesmo tempo, as aldeias vao perdendo o orgulho de apresentar sua agua fresca
para os visitantes, o poder passa a ser do encanamento e da Igreja evangélica.
Finalmente, em aldeias Wai-Wai do rio Mapuera, encontrei caixas d’agua e
encanamento (para a Igreja e enfermaria) fornecidos por governos municipal,
estadual e até federal. Ao longo do tempo vai-se do encantamento por aquela
tecnologia até a decepgdo gerada pela inutilidade total causada pela deterioracao da
mesma, sem qualquer tipo de manutengao (isso sem falar nos materiais poluentes e
toxicos, como plastico ¢ canos de PVC, além da corrupgdo embutida e a falta de
consulta por parte do Estado e Igrejas pentecostais). Mesmo na Amazdnia de

infinitos rios e igarapés, a hidropolitica penetra comunidades trazendo junto

392 Simondon ainda considera o clindmen de Lucrécio um resquicio de pensamento hilemérfico. O
que provavelmente ndo seria seguido por Deleuze.

393 Recentemente ficou famoso o caso de uma baleia jubarte que foi parar mata a dentro no
arquipélago do Marajé. A perplexidade e a curiosidade transformaram a histéria em algo
sobrenatural. Era a turbuléncia amazonica.
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consigo o Estado (D&G diriam que o Estado sobrecodifica os arranjos locais), seja
na forma de hidrelétricas, garimpos que utilizam elementos altamente toxicos como
0 mercurio, mineragdo que polui rios e constrdéi barragens de rejeitos, pesca
esportiva, turismo ou inocentes caixas d’agua. Isso sem contar o desmatamento -
que afeta com extrema gravidade o ciclo das chuvas (e toda a hidrosfera terrestre) -
e o gado (especialmente de bufalos, no Rio Amazonas) - que destroi
inexoravelmente as varzeas e as margens dos rios. Este ultimo matou o maior

exemplo de turbuléncia amazonica: a pororoca, desaparecida, talvez extinta.

Voltando para Protevi, a Geofilosofia, para ele, seria justamente este geo-
entrelacamento, no caso, hidro-solar-bio-tecno-politico, uma geo-hidro-solar-bio-

3% Talvez

tecno-politica, a Geofilosofia como ontologia do entrelagamento
vejamos aqui uma tautologia, uma vez que em D& G possamos ver a ontologia como

enredo.

Um ultimo ponto necessita ser desenvolvido a partir do trabalho de Protevi junto

%, em que desenvolve a relacio

a Geofilosofia, em um capitulo do mesmo livro?
entre a musica e a guerra antiga. Neste, Protevi definiria a Geofilosofia como um
mapeamento de fluxos em um agenciamento geo-bio-tecno-afetivo. Aqui, o
objetivo ¢ destacar uma ontologia do afecto, contra o sentimento, uma interioridade
da emocdo. E assim vamos aproximando ontologias do entrelagamento e do afecto,
enquanto agenciamentos. Agenciamento enquanto conceito encontrado nos tomos

de Capitalismo e esquizofrenia, como composicdes de desejo onde desejo ndo

existindo fora de agenciamentos, desejos maquinicos.

Para D&G, o afecto compreende capacidades ativas de um corpo para agir e
capacidades passivas para sofrer agdes, afetar e ser afetado. Nas famosas palavras
de Espinosa, que Deleuze segue como um mantra**®, o que pode um corpo. Deleuze
distingue afecto (affectus), a experiéncia de um aumento ou diminui¢cdo do poder
de agir de um corpo, de afec¢do (affectio), a mistura de corpos — afeccdo, entdo, ¢
a mudanca produzida pelos afectos em um encontro. Para Deleuze, o importante é

sublinhar que o afecto ndo ¢é representagdo, mas experiéncia. Experiéncia vivida

3% D&G diriam Maquina Abstrata agenciando signos e corpos.
39 [ife, War, Earth, capitulo 3, Music and ancient warfare, p. 70.
3% Especialmente no livro Espinosa: filosofia prdtica, pags. 46-48.
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que envolve diferencas entre dois estados em uma duragdo®’. Em Critica e clinica,
ha uma explicagdo esclarecedora: afectos “sdo passagens, devires, ascensodes e
quedas, variagdes continuas de poténcia que vdo de um estado a outro™%, sdo
signos vetoriais, ao contrario dos signos escalares, as afecgdes, ... exprimem nosso

estado num momento do tempo”.

Mas em Mil Platos, a relacdo afecto-afecgdo ressurge geograficamente como
longitude-latitude em um afecto. Sendo longitude as relacdes extensivas de um
corpo, enquanto latitude sendo intensidades de um corpo, que aumentam e
diminuem o poder de um corpo afetar ou ser afetado®”. A longitude inclui as
modificagdes nas relacdes extensivas de um corpo resultantes de um encontro, ja a
latitude inclui as capacidades de um corpo em um agenciamento. Afectos sdo

400

capacidades de produzir efeitos™" emergentes em agenciamentos, “Os afectos sdo

2401

devires”™". Ora, o conhecimento geofilosofico dos afectos de um corpo ¢ algo

fundamental para D&G:

Nao sabemos nada de um corpo enquanto ndo sabemos o que pode ele, isto &, quais
sdo seus afectos, como eles podem ou ndo compor-se com outros afectos, com os
afectos de um outro corpo, seja para destrui-lo ou ser destruido por ele, seja para
trocar com esse outro corpo agdes e paixodes, seja para compor com ele um corpo
mais potente.

D&G, Mil Platés, v. 4, p. 43.

A Geofilosofia deve operar neste saber “quais s@o seus afectos”, uma ontologia
de interagdes dindmicas definindo corpos em termos de afectos e poténcia pra agir,
e ndo como propriedades de corpos substantivos arrumados hierarquicamente. O
afecto como capacidade de mudanca em agenciamentos particulares. E aqui
retornamos para o estudo de Protevi sobre a guerra antiga, quando, para ele, a queda
de reinos da Idade do Bronze (aproximadamente entre 3.000 A.C.- 1.200 A.C.) se

deu no agenciamento de guerreiros na formagéo de falange (formagao retangular da

397 Deleuze, Espinosa: filosofia prdtica, pags. 55-59. Esta edicdo brasileira da Editora Escuta usa
afeto em vez de afecto, tradugdo usada preferencialmente na Editora 34 e todas as outras que
traduziram D&G no Brasil.

398 Deleuze, Critica e clinica, p. 178, artigo Espinosa e as trés Eticas.

399 D&G, Mil Platés, v. 4, p. 42, Lembrancas de um espinosista, Il.

400 Oy seja, exatamente as afecgdes: “A afeccdo, pois, ndo sé é o efeito instantaneo de um corpo
sobre o meu mas tem também um efeito sobre minha prépria durac¢ado”, Critica e clinica, p. 178.
401 1pidem.
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infantaria grega) derrotando bigas e quadrigas (carros de combate de duas e quatro
rodas respectivamente), levando a emergéncia das cidades gregas através do
agenciamento falanges-polis. As falanges, enquanto formagao militar, eram linhas
de guerreiros em que uns dependiam dos outros para o sucesso na batalha, ja que
alguns empunhavam as langas de ataque e outros os escudos de protecdo, lado a
lado. A infantaria saia vitoriosa na medida em que as linhas fossem mantidas (ndo
ha luta solitdria, mas em comum, enquanto um ataca, outro defende, sempre
conjuntos e em sincronia), houvesse respeito e confianca com os guerreiros

403 como afecto, onde ha

(hoplitas) que estivessem do e ao seu lado**?. A sympathia
a emergéncia da polis grega, da democracia grega e da filosofia. Protevi chama de

agenciamentos bio-tecno-sociais, os guerreiros hoplitas.

Foi a experimentacdo que levou a emergéncia de tais agenciamentos,

404 Afecto como a

estressando afectos e potencializando funcionalidades
capacidade do corpo de formar agenciamentos com outros corpos para formar
estruturas emergentes funcionais que conservam a heterogeneidade dos
componentes. Um afecto, para D&G, ¢ sempre fisiologico, psicologico e
magquinico, interagindo o social e o somatico, aumentando ou diminuindo o poder
de agir. Estas estruturas emergentes, contemporaneamente, para Protevi, seriam

405

chamadas de feedback loops entre corpo, cérebro™” e meio ambiente.

Protevi, entdo, precisa fazer um intermezzo para falar do afecto enquanto
geofilosofia politica. O afecto (uma ontologia do afecto), para ele, ¢ integralmente

politico, uma vez que corpos sdo parte de uma matriz eco-social, uns afetando os

6

outros. Ele d4 como exemplo uma pesquisa de Nisbett & Cohen**® onde estes

402 protevi n3o comenta, mas a figura do amigo enquanto cidaddo, que tanto contribuiu para o
surgimento da filosofia na pdlis grega, segundo D&G em O que é a filosofia?, p. 9, tem inicio no
guerreiro hoplita, onde todos sdo iguais (isonomia) e possuem o mesmo direito a palavra
(isegoria). A amizade como afecto, como possibilidade do pensamento filoséfico. A Geofilosofia
(p. 103) como esta desterritorializagdo hoplita e a reterritorializagdo na pélis grega.

403 Adiante, falaremos sobre este afecto geofiloséfico, a simpatia enquanto agenciamento.

404 protevi chama a atencdo que esta experimentac3o-afectos-potencializacdo de funcionalidades
é o que Deleuze chamaria de empirismo transcendental. Life, War, Earth, p. 74.

405 D& G d3o énfase no afecto, o que poderia ser chamado de cogni¢do afectiva, ou a acdo de um
ser vivo no seu mundo. Sem ser citado por Protevi, um esquema muito parecido com o de
Bergson em Matéria e memdria: o circuito sensdrio-motor do vivo. Este circuito percepgdo-
afecgdo-agdo serd muito explorado por Deleuze em seus livros sobre Cinema, seus livros mais
bergsonianos. Devemos ainda dizer que este circuito sensério-motor de Bergson deu origem a
Virada Ecoldgica, como vimos anteriormente.

406 Richard Nisbett & Dov Cohen, Culture of honor: the psychology of violence in the south, 1996.
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demonstram que homens brancos do sul dos Estados Unidos lancam muito mais
cortisol e testosterona no sangue quando insultados do que homens brancos do
norte. Para eles, entre tantos fatores, isso ocorre porque o sul possui controle de
armas mais fragil, leis mais lenientes para o uso de violéncia (para a defesa de si e
da propriedade) e praticas mais lenientes no uso de violéncia para controle social
(violéncia doméstica, puni¢des corporais em escolas e penas capitais). Eles também
especulam sobre a escraviddo no sul, sem, porém, serem conclusivos. Para eles,
afectos somaticos e instituicdes sociais estdo interligadas e se reforcam
mutuamente. Para Protevi, ¢ muito importante reforgar que sdo as praticas de
subjetivacdo cultural que puxam gatilhos e limites para o lancamento de hormonios
que facilitam (mas ndo determinam) agdes violentas - ndo deve-se pensar que a
experiéncia ¢ irrelevante aqui e assim abrigar-se no determinismo genético,
contudo. Até porque ndo ha grande diferenca genética entre os homens brancos do
sul e seus homologos do norte. As diferencas de reacdo nascem das diferencas dos
corpos politicos formados por diferentes praticas de subjetivagdo. Ou seja, como as
praticas sociais instalaram gatilhos e limites hormonais que atualizam potenciais de

ira; que todos dividimos com nosso passado genético. Afectos sdo bioculturais.

Voltando a tese de Protevi, os guerreiros gregos disseminaram socialmente
praticas em maquinas de guerra que se espalharam em agenciamentos biossociais.
Para Protevi, baseado em uma série de estudos historicos, a danca e a musica foram
essenciais para a experiéncia militar e foram disseminadas em toda a matriz social.
Isso ndo significa que afectos ndo sejam diferentes entre as culturas, ou que ocorra
apenas um construtivismo social que ndo leve em conta diferencas em
individuacdes, praticas de subjetivacdes e influéncias ambientais (environmental

inputs) e desenvolvimento plastico?””

. Apos todos estes fatores, observamos uma
infinidade de agdes diferentes e, mesmo assim, ¢ possivel observar um padrdo. Diz
Protevi, ndo ¢ possivel observar, em um contexto ontogenético, corpos como
simples maquinas de imput-output padronizadas passivamente por um
construtivismo social ou programadas passivamente por genes (determinismo
genético). Os corpos politicos desenvolvem-se plasticamente, ou seja,

biologicamente abertos a praticas de subjetivacdo em seu meio (praticas culturais

envoltas nas contribui¢des genéticas) que instalam variacdes de limites culturais em

407 protevi, Life, War, Earth, p. 78.
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nossos padrdes hereditérios comuns*®®

. Além disso, as interagdes corpo-mundo —
ou ambiente — irdo provocar processos de mudangas plasticas**’. Tudo isso ¢ a velha
pergunta deleuzo-espinosista da capacidade de experiéncia de um corpo, ‘0 que
pode um corpo?’#!?. Finalmente, Damasio e a Biologia Critica estariam alinhados
com uma ontologia dos afectos de D&G, uma cartografia das experiéncias dos
corpos, onde a cogni¢do afectiva ¢ historica e geofilosofica. O que estd em jogo nao
¢ a genética das identidades, mas a plasticidade que permite variagdes bioculturais.
As variagdes sdo reais, as tipologias universais, abstracdes*!!. Pressdes evolutivas

enquanto praticas afectivas*!?,

Que fique claro, Protevi ndo esta tratando da historia da guerra, mas de praticas
de subjetivacdo geo-bio-afectivas (até porque mesmo na propria Grécia Antiga nao
havia uma homogeneidade de estruturas afectivas: se os guerreiros privilegiavam a
coragem*!3, camponeses e mulheres ‘praticavam’ a docilidade, artesdos, o trabalho

e 0s poetas, a memoria, etc. — pode-se afirmar, no entanto, que estas estruturas

408 protevi, Life, War, Earth, p. 79. Protevi afirma ter tirado estas ideias de uma escola
contemporanea de biologia denominada Biologia Critica. Os autores citados por ele sdo: Richard
Lewontin, Susan Oyama, Paul Griffiths e Russell Gray. Esta escola explora uma dimensao
biocultural dos corpos ao tematizar uma heranga extra-somatica que sera reproduzida no
préximo ciclo de vida. Assim, estuda-se ndo apenas a selegdo genética, mas também a de praticas
culturais que produzem estruturas cognitivas afectivas (tendéncias a reagir a acontecimentos).
No caso dos guerreiros gregos explorados por Protevi, por exemplo, poderiamos tratar do
controle dos hoplitas diante de situagdes limite, do ddio e bravura investidos na guerra, etc. O
certo é que a guerra foi — é — pressdo evolutiva biocultural através de enormes estimulos de
prémios e puni¢Ges para grupos e individuos. Claro esta que poderiamos ampliar este
mapeamento afectivo para vdrios grupos, culturas e épocas, primatas e demais seres vivos, o que
seguramente estd sendo feito por etndlogos, bidlogos, antropdlogos, socidlogos, gedgrafos,
historiadores, filésofos, etc. Interessante especular sobre o apolineo e o dionisiaco nietzscheano
aqui investidos. Os hoplitas precisavam balancear um ddio dionisiaco na frente de batalha e uma
disciplina apolinea para manter as linhas da falange grega.

409 Aqui, Protevi (p. 81) cita Antonio Damasio e as complexas comunica¢des neuroldgicas e
guimicas nas interagdes entre corpo, cérebro e ambiente, onde o cérebro, para Damasio seria
justamente um sintetizador de mudancas do ambiente, ou como o corpo sera afectado pelas
mudancas deste ambiente - propriocep¢do ou mapeamento somatico — (o acompanhamento das
mudancas no cérebro serdo chamadas por Damasio de meta-representagdes). Os livros citados
de Damasio sdo Em busca de Espinosa e O erro de Descartes.

410 protevi dird que a neuro-dindmica de Damasio é totalmente compativel com as rela¢des
diferenciais da filosofia de Deleuze (p. 82).

411 yVeremos isso com mais atenc¢do quando falarmos sobre o pds-humanismo no Antropoceno.
412 Esta ontogenética, tratada aqui por Protevi, tem uma longa linhagem feminina de estudos:
Karen Barad, Elizabeth Grosz, Katheryn Hayles, Jane Bennet, Rosi Braidotti e tantas outras.

413 Mesmo se nos determos no conceito de coragem na Grécia Antiga, teremos nos herdis
homéricos aqueles que atacam desmedidamente, como Ajax e Aquiles (o que Aristoteles
chamaria de temerdrio), e na Etica a Nicémaco, o corajoso é aquele que se mantém na falange
coordenadamente junto aos seus companheiros, a justa medida, sem atacar temerariamente ou
fugir covardemente (1108b 20-27 e 1115a 30 e b 25-30).
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afectivas sdo relativas a posi¢ao na sociedade; todas contribuindo para as guerras
desta mesma sociedade). Se até aqui tivemos pensadores que dissecavam o conceito
de Geofilosofia, Protevi esta operando nele: uma outra forma de honrar o conceito
cunhado por D&G e esta apontando caminhos transdisciplinares, tdo urgentes no

Antropoceno.

Mas, onde entra a musica? Seja para os homens, para 0s passaros ou outros seres
vivos, a musica ¢ atividade que envolve modos de relacionamento com o meio e
responde a mudangas neste, como o platd sobre o ritornelo ira enfocar. Uma forma
de interagir com o ambiente eficientemente e criar expectativas de futuros
acontecimentos*!*. No caso dos guerreiros, um agenciamento biossocial que
desperta a bravura e ainda serve para cadenciar militarmente a marcha, afec¢des
cognitivas. Desta forma, para Protevi, a musica (num agenciamento com as falanges
militares) poderia estar associada a mudanga de poder, nas sociedades da Idade do

Bronze, dos lideres religiosos para os guerreiros*!®

. Mas a grande ideia de Protevi,
nesta parte do livro denominado Geophilosophy.: Earth and war, é a de que néo se
trata da “nog¢do demasiada cognitivista ou hilemorfica de pacotes de informacao ou
instrugdes (cognitivista por causa da ‘informagdo’ e hilemorfica por causa das
‘instrugdes’)”, mas de praticas biossociais para direcionar o desenvolvimento de
estruturas afectivas de corpos politicos, permitindo a transmissdo “exosomatica” de
normas, valores e crengas. Protevi estd sublinhando que ndo ¢ um desenvolvimento
interior de cada um dos guerreiros a partir de instrugdes, mas de um agenciamento
afectivo “exosomatico”. Para ilustrar o que afirma, Protevi cita Plutarco, em sua

biografia sobre Licurgo, legislador de Esparta, quando os espartanos marchavam

para a batalha cantando:

E, entdo, quando todo o exército estava enfileirado em batalha, a vista do inimigo,
o rei sacrificava aos deuses uma cabra e, de quando em quando, mandava que todos
os combatentes colocassem a cabeca guirlandas e que os tocadores de flautas
soassem a alvorada que eles chamam de cangdo de Castor, ao som e a cadéncia da
qual ele proprio comegava a marchar em primeiro lugar; de sorte que era aprazivel,
e ndo menos aterrador, vé-los assim marchar todos juntos em tdo boa ordem ao som

414 protevi cita John Bispham, professor de Antropologia Bioldgica em Cambridge, especializado
em Psicologia da Musica. Bispham considera a misica como uma atividade regulatdria de
emocgdes e uma estratégia de comunicagdo para regular estas emocgdes.

415 protevi, Life, War, Earth, p. 89.
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das flautas, sem jamais perturbar a ordem nem confundir as fileiras*'¢, e sem
perder-se nem assustar de nenhum modo, mas antes indo pausada e alegremente,
ao som dos instrumentos, arrostar o perigo da morte. Pois € verossimil que tais
coragens ndo sdo apaixonadas nem pelo panico nem pela faria além da medida; e,
ao contrario, t€m eles constancia e ousadia segura, com boa esperanga, como se
fossem acompanhados pelo favor dos deuses.

Plutarco, Vidas Paralelas, Vida de Licurgo, XXII.

Voltemos ao Mil Platés, uma vez que o platd Acerca do ritornelo tem muito a
contribuir neste ponto. Nele, D&G instituem uma diferenga entre cadéncia (como a
marcha militar da falange espartana descrita por Plutarco) e ritmo: “Do caos nascem
0s Meios e os Ritmos™*'". A cadéncia é uma medida e supde uma forma codificada,
enquanto o ritmo é incomensuravel e esta sempre em transcodificacdo. A cadéncia
¢ dogmatica e estabelece-se em meio ndo comunicante, enquanto o ritmo ¢ critico,
ou seja, instala-se sempre na passagem de um meio a outro, opera em blocos

heterogéneos, enquanto a cadéncia em meio homogéneo.

Cada meio ¢ vibratorio, isto ¢, um bloco de espago-tempo, constituido pela
repeticdo periddica do componente. Assim, o vivo tem um meio exterior que
remete aos materiais; um meio interior que remete aos elementos componentes e
substancias compostas; um meio intermedidrio que remete as membranas e limites;
um meio anexado que remete as fontes de energia e as percepcdes-acdes. Cada
meio ¢ codificado, definindo-se um cddigo pela repeti¢do periddica; mas cada
codigo ¢ um estado perpétuo de transcodificagdo ou de transdugdo. A
transcodificacdo ou transdugdo é a maneira pela qual um meio serve de base para
outro ou, ao contrario, se estabelece sobre um outro, se dissipa ou se constitui no
outro. Justamente, a no¢do de meio ndo ¢ unitdria: ndo € apenas o vivo que passa
constantemente de um meio para outro, s30 0S meios que passam um no outro,
essencialmente comunicantes. Os meios sdo abertos no caos, que os ameaca de
esgotamento ou de intrusdo. Mas o revide dos meios ao caos ¢ o ritmo. O que ha
de comum ao caos e ao ritmo ¢ o entre-dois, entre dois meios, ritmo-caos ou
caosmo. (...) E nesse entre-dois que o caos se torna ritmo, ndo necessariamente,
mas tem uma chance de tornar-se ritmo. O caos nao € o contrario do ritmo, é antes
o meio de todos os meios. Ha ritmo desde que haja passagem transcodificada de
um para outro meio, comunicagdo de meios, coordenacdo de espagos-tempos
heterogéneos. O esgotamento, a morte, a intrusdo ganham ritmos. Sabemos que o
ritmo ndo € medida ou cadéncia, mesmo que irregular: nada menos ritmado do que
uma marcha militar.

D&G, Mil Platés, v. 4, pags. 118-119.

416 A traducdo (pags. 90-91) para o inglés que Protevi teve acesso (ele n3o cita) é muito mais bela
neste ponto (porém, ndo tenho como afirmar se mais fiel): “... with no confusion in their souls”, o
gue enfatiza todo o argumento desenvolvido.

47 D&G, Mil Platés, v. 4, p. 118. Enfase do original.
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Eis um texto de D&G muito importante para a defini¢cdo futura da Geofilosofia:
enquanto passagem de um meio no outro, a comunicagao entre meios heterogéneos,
o ritmo entre instantes criticos ou limites, sendo instantes criticos a passagem de
um meio no outro. D&G inspiram-se em Uexkiill no platd do ritornelo para definir
a natureza como musica*'®: “E que um meio existe efetivamente através de uma
repeti¢do periddica, mas esta ndo tem outro efeito sendo produzir uma diferenca
pela qual ele [o ritmo] passa para um outro meio. E a diferenga que é ritmica, e ndo
a repeticdo que, no entanto, a produz; mas de pronto, essa repeti¢do produtiva ndo
tinha nada a ver com uma medida reprodutora”*!'®. Ha que se introduzir aqui, uma
vez que estamos explorando o conceito de Geofilosofia, a diferenga entre um meio
e um territorio: este afeta os meios e os ritmos (passagem entre meios). “O territorio

7420 ¢ este ato territorializa meios e ritmos. Da mesma forma, o

¢ de fato um ato
territério € o produto da territorializagdo de meios e ritmos. “Um territorio lanca a
mao de todos os meios, pega um pedaco deles, agarra-os (embora permanegca fragil
frente a intrusdes). Ele é construido com aspectos ou por¢des de meios. Ele
comporta em si mesmo um meio exterior, um meio interior, um intermediario, um
anexado. (...) Precisamente, ha territorio a partir do momento em que componentes
de meios param de ser direcionais para se tornarem dimensionais, quando eles
param de ser funcionais para se tornarem expressivos”. Ou seja, ha territdrio a partir

do momento em que hé expressdo, ¢ a emergéncia da expressdo que vai definir o

territorio.

Ora, a demarcag@o de uma terra indigena ndo se faz por extensdo, conforme a
propriedade colonial dos Reis ibéricos no século XVI com um Papa como Juiz (e
sucessivamente todas as propriedades nas Américas até aqui), mas por
expressividade. Um territério indigena € um ritmo, ¢ como o canto dos passaros ou

as cores dos peixes. A Terra Munduruku de Sawre Muybu, por exemplo*?!, de

418 D&G, Mil Platés, v. 4, p. 120.

419 D&G, Idem. Como ja sublinhamos na analise de Zourabichvili, A Geofilosofia de Mil Platés é
uma “diferenca ritmica” do trabalho monografico de Deleuze (no caso, aqui, escancaradamente,
de Diferenga e Repetigdo).

420 D& G, Mil Platés, v. 4, p. 120.

421 0 exemplo dado corresponde a experiéncia por mim vivida junto aos Munduruku de Sawre
Muybu nos anos de 2015 e 2016. Nestas ocasides, pude acompanhar que a cartografia
Munduruku nada tinha a ver com marcagdo de extensdes. Mas de trocas de ritmos e meios, de
encontros com indices dos componentes de todos os meios: uma autodemarcagdo se faz através
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acordo com a autodemarcacao por eles realizada, ¢ o conjunto de parcelas de meios
com os quais os Munduruku do médio Tapajos se relacionam, estabelecem ritmos
entre meios, devém entre os meios, inclusive na troca de energias; sendo eles
proprios um destes meios (ao contrario dos colonizadores, que, na maioria das
vezes, ao tornarem-se donos de propriedades extensivas, nem mesmo habitam estas
propriedades rurais — assim como os Reis e Papas do século XVI). Territorio que é
o conjunto de relagdes atuais (ritmos) e de seus ancestrais (virtuais, pois sempre
ritmos reais), que se expressam através das Terras Pretas de Indio (além de outras
expressdes presentes nos meios e ritmos da vida cotidiana das aldeias atuais). As
Terras Pretas de Indio e o territorio indigena que emerge de autodemarcagdes néo
sdo propriedades extensivas, “o vivo que passa constantemente de um meio para
outro”, mas “os meios que passam um no outro”. As TPIs sdo feedback loops que
tornam o solo mais fértil, por uma duracdo muito maior, a0 mesmo tempo que
retiram carbono da atmosfera. Também fazem parte do territério que emerge na
autodemarcagdo, cartografias que se expressam em cantos € mitos contados de
geracdo em geracdo. Rios, rochas, morros, arvores e acidentes geograficos, agentes
expressados nas historias contadas pelos ancidos em suas rodas de conversa. Cantos
e mitos que transformam-se em pontos de GPS, em mapas e territorio indigena, para

defesa juridica no mundo estriado do colonizador.

Ao mesmo tempo, o texto destacado acima também € exemplar ao insinuar o
Antropoceno através do conceito de esgotamento (“O esgotamento, a morte, a
intrusdo ganham ritmos”). O Antropoceno seria a época da repeti¢do reprodutora,
que ndo produz diferenca. A inovagao tecnologica, o progresso onde temos a ilusdo
de estar criando o novo sdo um esgotamento, ndo apenas de matéria-prima ou fontes

de energia, mas da producdo de diferenca: espago-tempo homogéneo, a morte.

de signos atuais e virtuais. Assim, se a divisdo de terras de todo um continente se faz em pouco
tempo, de acordo com interesses juridicos e financeiros (comerciais), como no Tratado de
Tordesilhas, uma autodemarcagao leva meses e até anos, pois estes signos emergem em relagdo
intensiva e ndo-extensiva (relagGes expressivas de existéncia): “...ha territdrio a partir do
momento em que ha expressdo”, conforme o escrito por D&G acima. Mas, para ndo virarem
trapo (Deleuze, Abeceddrio, D de desejo), os Munduruku, sabem que precisam atuar tanto no
espaco liso quanto no estriado do mundo burocratico. Assim, a estratégia é transformar a
autodemarcagdo em pontos de GPS e inclui-los em ag¢des juridicas.
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O Antropoceno ¢ o esgotamento da produgdo de diferenca (a morte) que ganha
ritmo. Um mundo esgotado de onde emerge a Intrusio de Gaia*??. Gaia (botando
pra funcionar uma mistura de conceitos de James Lovelock e Lynn Margulis com
D&G) ¢ este sistema vivo que € constituido pela relagdo entre meios e codigos,

estratos e territorios.

Quanto ao meio, um campo material vibratorio, ritmado e codificado para corpos
(os estratos) e territorios (os agenciamentos). Estes meios emergem do caos através
de ritmos, enquanto os territérios emergem na mudanga dos meios. Mais uma vez,
os meios sdo blocos de espaco-tempo que sdo formados pela repeticdo periddica
dos componentes — os codigos — enquanto o ritmo ¢ a transcodificacdo, a passagem
entre meios, entre diferentes codigos (o ritmo enquanto comunicagao entre meios),
coordenagdo entre blocos heterogéneos de espago-tempo. O Antropoceno € a época
em que blocos de espaco-tempo heterogéneos sao aniquilados pela
homogeneizagdo, pela uniformizagdo de praticas subjetivas e de individuagdes, pela
destruicdo de meios ¢ comunicacdo de meios, pelo silenciamento de diferengas,
enfim, quando sistemas vivos morrem. A Geofilosofia d4 um passo importante para

encontrar-se com o Antropoceno, através de Protevi & Bonta.

5) Arun Saldanha

O tnico autor aqui analisado que articula a Geofilosofia e o Antropoceno ¢ o

indiano Arun Saldanha*??

. O gedgrafo fez seu doutorado com Doreen Massey (a
primeira ‘geofilosofa’ entre os gedgrafos) e hoje ¢ professor no Departamento de

Geografia da Universidade de Minnesota, nos Estados Unidos.

422 Conceito de Isabelle Stengers que grita a irrupgao irreversivel do planeta em nossas vidas (No
tempo das catdstrofes: resistir a barbdrie que vem ai).

423 Meu mais profundo agradecimento a Rodrigo Nunes, que me apresentou o trabalho de
Saldanha muito antes de este langar seus livros, todos com énfase em geografia. Assim, pude ter
acesso a artigos e acompanhar a elaboragdo dos livros de Saldanha, um pensamento em plena
formacdo. O indiano desenvolveu seus primeiros estudos sobre a questao racial. A partir do
momento que se encontrou com o pensamento de D&G, agenciou a questado racial com Deleuze
e finalmente dedicou-se a questdo do espaco em Deleuze. Saldanha é importantissimo para a
minha tese, ndo apenas neste capitulo. O indiano, arriscaria, € um dos grandes discipulos de
Deleuze na atualidade.
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A primeira vez que Saldanha agenciou a Geofilosofia com o Antropoceno foi
num manifesto que ele escreveu em 2013 sob o titulo Some principles of
geocommunism. Este manifesto foi publicado apenas on-line e sofreu grande
adaptacdo para transformar-se no texto Geophilosophy, Geocommunism: is there
life after man?*??, de 2017. Saldanha posteriormente articulou a geografia de
Doreen Massey (a quem o livro ¢ dedicado in memoriam) com a filosofia de

Deleuze no livro Space after Deleuze®” . Serdo os trés textos analisados aqui.

O conceito de geocomunismo criado por Saldanha, ja nasce geminado com o

Antropoceno, sendo, vejamos o primeiro paragrafo do manifesto:

A concentragio de dioxido de carbono bateu 400ppm**. A crise econdmica ¢é desde o

inicio uma oportunidade para entrincheirar o poder econdmico da elite global.
Escondendo seu status oximoronico, o capitalismo verde, o consumismo ético e a geo-
engenharia estdo convencendo a todos que o desastre ecologico pode ser evitado. Face
ao apocalipse que se prevé, a ciéncia permanece na sua pior versdo, corrupta, € na sua
melhor, covarde, enquanto a esquerda permanece bloqueada por concepcdes
humanistas de agéncia politica. Nao mais a cidade moderna ou o Estado-Nagao, mas o
Antropoceno ¢ agora o horizonte da politica revolucionaria.

Arun Saldanha, Some principles of geocommunism, Introdugao.

Segue-se uma crenga de que o comunismo pode renascer no século XXI sob a
forma de um geocomunismo porque o Antropoceno apresentou-nos a urgéncia de
um novo modelo de produgdo. E detalha o que ele entende por... “Geocomunismo
consiste em politizar a ci€ncia, desnaturalizar o marxismo, minimizar o humanismo,
secularizar a escatologia, coletivizar o Estoicismo e tornar eterna a revolugdo™*?’.
Por secularizar a escatologia, Saldanha quer dizer, basicamente, que a historia
precisa ser desmistificada de sua “branquitude, masculinidade e progressismo

linear”*?8.

424 O texto faz parte da coletdnea Posthumous life: theorizing beyond the posthuman, organizado
por Jami Weinstein & Claire Colebrook.

425 Este livro ndo é sobre Geofilosofia especificamente. No primeiro capitulo, Saldanha trata de
varios conceitos (entre eles Geofilosofia e geocomunismo) para a seguir aprofundar-se na
questdo do espago em Deleuze.

426 fndice, claro, de 2013, quando o manifesto foi escrito. No primeiro semestre de 2023
ultrapassamos a marca dos 424 ppm.

427 saldanha, Some principles of geocommunism, Introdugéo.

428 saldanha, Some principles of geocommunism, 4.1.
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Permaneceremos mais tempo em um dos conceitos mais admiraveis da formagao
do geocomunismo, a saber, o coletivismo Estoico. Incrivel exercicio realiza
Saldanha para o unir a Geofilosofia ao comunismo via Estoicos! Bem sabemos, o
Estoicismo sempre andou de bragos dados com o pensamento de Deleuze. A
Geofilosofia encontra seus precursores entre os Pré-Socraticos (como ja visto), mas
Saldanha traga uma aproximagao através dos Estoicos pois estes pensaram a virtude
em funcdo de uma ordem cosmica (Pré-Socraticos e Epicuristas, especialmente
Lucrécio, também, mas ndo com a repercussdo estoica. O indiano Saldanha
debruca-se mais em filosofias orientais*?°, especialmente, neste ponto, Confiicio).
E como se os Estoicos dissessem que a Etica deriva da Fisica; ou tudo é mistura de
corpos, mas no encontro desses surgem os incorporais, “vapores incorporais”. Ou
ainda, em termos deleuzianos, os acontecimentos (filosofia) que decorrem dos
encontros de corpos (geo), sendo os “vapores incorporais”, os conceitos**’. Um

anti-antropocentrismo, minimizando o humanismo.

A principal ligdo estoica, de acordo com Saldanha, é ensinar a morrer*!, mas
como uma posi¢do afirmativa da vida - o gedgrafo ndo cita, mas quem mais bem
tratou esta afirmacdo da vida foi o ‘estoico’ Nietzsche, através do conceito de amor
fati. Porém, ao contrario de Nietzsche, esta afirmago da vida estoica passa por um
espirito igualitario (que também decorre da minimizacdo do humanismo) e
cosmopolita. Para Saldanha, esta ¢ uma virtude comunista e revolucionaria. O
Estoicismo, para ele, hoje, se expressa através de um comprometimento de longo
prazo (long term commitment) em desmontar o modo de producdo capitalista
“precisamente porque [o capitalismo] esta violando loucamente cada aspecto da
¢tica e da fisica, Porque as mudangas climaticas sdo o mal incarnado, a virtude s6

pode ser geocomunista”**?,

429 Nestas, segundo Saldanha, tornar-se propriamente humano significa cultivar um acordo entre
as tendéncias de todo o Universo.

430 Conforme j4 visto com Gasché, mas especialmente em Ldgica do sentido. Claro estd que a
guestdo dos conceitos e da Geofilosofia tera seu desenvolvimento em O que é a filosofia?.

431 séneca e Epiteto possuem diversos aforismos sobre a morte. Mas poderiamos dizer que
Epicuro também foi um grande pensador do tema.

432 saldanha, Some principles of geocommunism, 5.1. O estilo mostra que estamos lidando com
um manifesto e ndo um texto rigoroso. Porém, de um ponto de vista filosofico, o conceito de
virtude necessitaria uma discussdao mais longa. O que é o conceito de virtude nos dias de hoje?
Claramente Saldanha esta dialogando com os Estoicos, quando a virtude era um dos conceitos
mais valiosos para fildsofos gregos e romanos.
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O Antropoceno comanda uma nova avaliagdo das varias tradigdes ascéticas*>,
inaugurando uma indignacdo geral sobre possessdo e acumulagdo, algo que o
Cristianismo falhou em conseguir. O verdadeiro ‘prazer duradouro’ deriva do
desenvolvimento de uma ‘vida simples’, centrada na benevoléncia, razdo, satde e
sentir-se em casa com estrangeiros e constante perigo biofisico. (...) Ao contrario
da deep ecology e do humanismo Marxista, o Estoicismo se liga a uma
universalizacdo fora da zona de conforto humana. (...) O problema estoico ndo é o
florescimento da individualidade nem o aquecimento da comunidade ou mesmo
um ecossistema holistico, mas a constante aproximagdo do fato de que o amanha
pode ser seu altimo dia.

Saldanha, Some principles of geocommunism, 5.2.

Pelo ponto de vista de um coletivismo estoico, o geocomunismo traz todos
para um mesmo nivel de vida (respeitando as diferencas), ndo da classe-média dos
paises desenvolvidos, mas do proletariado dos paises do ‘Sul’ global. “Resiliéncia
diaria nas favelas, campos de refugiados e paises falidos (Congo) mostra como
valor maximo pode ser obtido do suprimento minimo de recursos e servicos. A
distancia na riqueza global ¢ para ser cruzada na outra direg¢do, que vai consistir,
de inicio, de enormes sacrificios para os paises do ‘Norte’. Um outro conceito
teologico, sacrificio, deve ser secularizado, desnacionalizado e des-

individualizado™**.

Um sacrificio individualista se apresenta como componente forte, ndo apenas de
um niilismo, mas também de um progressismo teleoldogico e uma crenga teologica
em tecnologias humanas. A des-individualizacdo embutida no sacrificio estoico
coletivista (secularizado) ¢ amor fati, afirmagdo da vida. O geocomunismo de
Saldanha, esta coletivizagdo estoica, € 0 que se-nos-apresenta, se ainda ha algum

caminho em meio a catastrofe.

433 Ascetismo, para Saldanha, é tornar-se consciente de nossos egoismos e violéncias
autodestrutivas. Segundo a tradigdo budista, prossegue, abandonar o habito do ego e da
propriedade é liberagcdo, e ndo um sacrificio, em dire¢do a um horizonte coletivista.

434 saldanha, Some principles of geocommunism, 5.4. Segundo Saldanha, o resultado deste
sacrificio sera que todos os humanos teriam um conforto material, oportunidades materiais e
uma pegada ecoldgica um pouco acima da média cubana por familia. Como o manifesto foi
escrito em 2013, ndo acredito que a mesma média pudesse ser atingida hoje, |a se vdo mais dez
anos de exploragdo de recursos naturais, poluicdo e aumento da distancia de riqueza entre ricos
e pobres. Porém, é interessante o paralelo com Cuba, uma ilha isolada pelo bloqueio comercial
americano, que assim esta distante do consumismo internacional e, principalmente, consome
alimentacdo totalmente organica. E mesmo assim produz uma riqueza cultural, esportiva e
cientifica excepcional (forcando uma barra de comparagao...).
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Saldanha atrela a vida de futuras geracdes ao sacrificio urgente dos paises ricos
(desnacionalizado) e dos ricos de todo o mundo. Eles serdo expropriados de tudo o
que jamais foi deles (aqui poderiamos fazer um jogo de palavras com Latour: jamais
fomos modernos, jamais tudo isso foi deles). “Dado o momento de avareza e
cinismo sob o capitalismo, a coercdo nesta expropriagdo maciga ¢ inevitavel. Em
aprendendo o Estoicismo, porém, os ricos entenderdo que uma atitude de sacrificio
nos afasta légica e afetivamente de um apocalipse iminente”**>. O manifesto de
Saldanha ¢é claro: ele ndo pensa nas futuras geracdes especificamente, futuros
modos de vida, mas estd preocupado em como resolver isso hoje, ou ndo havera

futuro, diante do que estamos vivendo no Antropoceno. Para isso, apresenta*** u

ma
série de medidas a serem tomadas imediatamente apos a expropriacdo universal:
dissolugdo das nagdes, energia apenas renovaveis, agricultura orgénica proxima as
cidades, trabalho apenas para o bem comum, trés vezes por semana, aposentadoria
aos quarenta, todos os servigcos gratuitos, nenhuma vida serd prolongada sem

sentido pela medicina, etc., etc., etc. Ah!, todo o lixo sera reciclado.

Aqueles que sentirem saudades das classes sociais, do Estado ¢ do Estado-nacdo
serdo os desajustados sociais. A justificativa para o comunismo esta no prefixo geo,
de geocomunismo, na guerra do capital contra a terra. Desta vez, ¢ a biosfera que
demanda um sistema econémico que bloqueie mais desenvolvimento e segregacdes
de género, de raga e de classe. O comunismo da biosfera ¢ o geocomunismo. E o

coletivismo ¢é Estoico porque envolve uma ordem césmica anti-humanista.

Se a influéncia de D&G apareceu de forma indireta no manifesto, no texto
Geophilosophy, Geocommunism esta aparece de forma direta ¢ respondendo a
pergunta-titulo de O que é a filosofia?: “o retorno a terra”, emenda Saldanha. “A
Geofilosofia deles ¢ o nome do pensamento quando este aprende a ndo olhar mais
para paraisos atras de respostas™’. Para o indiano, a Geofilosofia reorienta os
estudos e conceitos do mundo material sem as velhas categorias de esséncia,

significado e leis. Seria o que ndés chamamos contemporaneamente de pos-

435 saldanha, Some principles of geocommunism, 5.4. H4 uma dose de ingenuidade e,
especialmente, com a eleigcdo de Trump, Bolsonaro, etc., é seguro dizer que a aposta dos mais
ricos é dobrar a aposta... Ver, entre outros, os projetos NEOM e Lusail da Ardbia Saudita e Qatar.
436Em 5.5,

47 saldanha, Geophilosophy, Geocommunism, p. 226. Tradugdo minha.
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438

humanismo ou novo materialismo*°, sendo importante para campos de estudo

como o feminismo, teoria queer e tecnociéncia, entre outros.

Para Saldanha, a Geofilosofia ¢ absolutamente fundamental para refazer o
Marxismo (ou o velho materialismo) que gira basicamente entorno do trabalho, Iuta
de classes, globalizacdo do capital, fluxo de commodities e a organizagdo da

revolugdo, enquanto o novo materialismo trata de coisas “mais prosaicas”*’:

as
singularidades dos corpos, objetos e suas relacdes locais. Ele ainda afirma que a
dialética Marxista pressupde uma diferenca constitutiva homem/natureza, diferenga
esta que moveria a historia e o pensamento (revelando um hegelianismo desta
dialética), enquanto em Deleuze a diferenga emerge dos corpos e coisas enquanto
estas se misturam. Ou seja, enquanto o Marxismo parte de uma separagao, o0 novo

materialismo acontece nas assemblages.

Saldanha julga importante trazer beneficios que o novo materialismo fara ao
materialismo histérico Marxista. Para ele, Marx ¢é ainda filho do Iluminismo
humanista que acredita no progresso da ciéncia e no desenvolvimento da
humanidade. “[CJomo os registros dos desastres ambientais no comunismo estatal
nos mostram, muitos pos-humanistas apontariam que o Marxismo, enquanto
ontologia, tem sido cumplice de aspectos nefastos do produtivismo e do desejo
objetivista de conhecer e governar a vida por completo”. Saldanha lembrara ainda
que esta confianga cega no poder da ciéncia é paralela a uma sujeigdo agressiva ndo
apenas das mulheres e de populacdes ndo-europeias inteiras, mas também de

animais, plantas e meio ambientes.

A Geofilosofia ndo apenas quebra com este materialismo historico como
também contribui para refazé-lo. E este tem sido o trabalho incessante de muitos
estudos transdisciplinares. Assim, Saldanha tenta unir a Geofilosofia com o
comunismo (ele acrescenta ainda a ci€ncia do Sistema-Terra): o Geocomunismo
conforme o manifesto ja estudado. Claro esta que Saldanha ocupa uma posi¢do no

século XXI que permite analisar criteriosamente a queda do humanismo ndo apenas

438 Ibidem, p. 227. Ha certamente diferencas entre os conceitos de ps-humanismo e novo
materialismo.
439 Ibidem, p. 226.
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filosoficamente, mas também politicamente. Assim, a Geofilosofia, ou melhor,

aqui, o Geocomunismo podera partir ndo mais dos humanos, mas da terra.

Saldanha, no entanto, afirma ndo ser possivel abandonar completamente o
Marxismo ¢ o velho materialismo, uma vez que estes ainda sdo importantes para
pensar a catastrofe global. “Apesar de suas limitacdes, ¢ o0 unico discurso que se
colocou a questdo, enquanto principio fundamental, do que deve ser feito face a

catastrofe global”#4?,

Pensar novos modos de existéncia ¢ tarefa vital no Antropoceno. Ou logo néo
havera tarefa alguma, nem mesmo vida. Saldanha, refazendo a famosa frase de
Mark Fisher**! de que é mais facil pensar o fim do mundo do que o fim do
capitalismo (sem cita-1a), diz que é mais facil pensar num holocausto nuclear, numa
pandemia, no impacto de um asteroide ou até mesmo num ataque de extraterrestres
do que deduzir que o crescimento da economia através do consumismo (ele da o
exemplo dos smartphones) € que nos leva a catastrofe absoluta através da
mineracdo sempre mais inconsequente € a queima de combustiveis fosseis
poluentes que jorram na atmosfera cada vez mais dioxido de carbono. A propria
pandemia que vivemos recentemente e ocorre anos depois deste texto de Saldanha,
ndo parece abalar a crenca no crescimento econdémico € 0 consumismo, que sao
base da destruicdo ecoldgica e que nos colocam em relacdo direta com novos virus

letais.

Ao mesmo tempo, ocorre o que ele chama de virada geolégica®, que esta
popularizando conceitos como pegada ecologica, racismo ambiental, justica
climatica, etc., todas saidas de estudos transdisciplinares que beberam na fonte do

novo materialismo.

440 saldanha, Geophilosophy, Geocommunism, p. 228. Aqui acredito que Saldanha talvez tenha
entrado em possivel contradi¢do: foi o novo materialismo que levou o Marxismo a pensar em ‘o
gue fazer?’ em meio a catastrofe planetaria. E por isso a importancia mesma da criagdo, por ele,
do conceito de Geocomunismo ao invés de insistir no velho comunismo. Foi o pés-humanismo de
uma filosofia radicalmente repensada, influenciada por D&G - que mostrou o quanto era
desastroso o capitalismo em seu colonialismo de destruigdo ambiental, aquecimento global e
extingdo da vida no planeta -, que permitiu pensar em novos mundo possiveis para além dos ja
testados Capitalismo Corporativo e Socialismo de Estado.

441 Esta pisada e repisada, porém genial, frase consta do livro Capitalism realism.

442 E n3o é dificil de supor que iniciou-se com Mil Platés... E que a virada geoldgica é paralela ao
surgimento da Geofilosofia.
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Saldanha afirma que conceitos como globalizacdo nada mais sdo do que velhas
tentativas de retorno a transcendéncia (da qual o Ocidente jamais escapou ou ¢
mesmo um sintoma daquela), totalizagdes para mais bem controlar. A globalizacdo,
assim, seria um neocolonialismo (enquanto os fascismos contemporaneos seriam o
velho colonialismo mesmo...). O Império Greco-Romano, o Cristianismo, a
Renascenga iluminista, o Imperialismo, sdo tdo totalizadores e colonialistas quanto
transcendentes. Nada que o estudo das formagdes sociais em Capitalismo e
esquizofrenia ndo tenha ja denunciado. O mundo inteiro vive ha milénios sob ondas
cada vez mais intensas de colonizagdo, hoje em dia sob a forma digital na captura
de dados ou de satélites interestelares na captura dos movimentos dos corpos. A
globalizacdo ndo ¢ uma esfera holistica e mistica, um complexo harménico “da

29443

burguesia branca e masculina”**’, o auge da dominagao humana na terra, mas uma

maquina de desastres da vida terrestre.

Estes desastres os quais mal comegamos a conhece-los (serdo muito piores,
intensos e constantes) sdo “o resultado 16gico e perfeito de uma muito particular
logica economica, uma apropriagdo competitiva da mais-valia. (...) Enquanto o
capital ultrapassa barreira apds barreira, penetrando fatalmente cada vez mais nos
‘mercados emergentes’, nenhum governo, ONG ou ‘ética corporativa’ é capaz de
deté-lo. (...) Os lucros precisam ser reinvestidos, ou ndo se pode competir. Assim,
o capital cresce exponencialmente e carrega o mundo inteiro na sua logica
psicotica”***. Como diriam Marx e Engels no Manifesto comunista, o feiticeiro ndo
consegue mais controlar os poderes de seus feiticos. Desde entdo, os meios sdo os
mesmos: por um lado um humanismo iluminista que canta e decanta os avancos
cientificos e artisticos da humanidade, enquanto, por outro, coloniza, explora
biomas e comete genocidios, guerras. Na verdade, ha um unico lado: o do
humanismo (para os demasiado humanos) genocida e ecocida (para os ndo-
humanos e os nem tanto assim humanos), o iluminismo (para os sabios europeus)

colonizador (para os ignorantes atrasados).

443 saldanha, Geophilosophy, Geocommunism, p. 236. Ha que se notar, via D&G, que a axiomdtica
capitalista estd sempre se reinventando, ultrapassando limites. Ndo ha identidade homogénea e
exclusiva no Antropoceno: a explosdo do crescimento chinés logo nos provara isso.

444 Ibidem, p. 239.
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D&G tem um nome para isso: a axiomatica do capital. O burgués feiticeiro nao
consegue controlar mais a catastrofe ecolégica em curso. E mesmo vendo o que se
avizinha, continua pedindo por mais desenvolvimento, progresso, consumo.
Ecocidio, extingdo, suicidio. Quanto mais o abismo se aproxima, mais acelerado
corremos em sua dire¢do, gritando por mais produgdo, mais crescimento, mais
abismo. Roubamos o futuro das futuras gera¢des. Mas o capitalismo continua a
criar, a quebrar limites, a sequestrar o planeta: apenas sessenta e dois individuos
possuem a mesma riqueza que metade da humanidade*®. As forcas produtivas
criadas e liberadas pelo capital sdo as Unicas responsaveis pela destruicdo completa
do planeta. Como um mortal parasita que a tudo consome tentando aumentar suas
condigdes de possibilidade de sobrevivéncia e dominio: até matar o hospedeiro. O
Antropoceno somos nos aumentando nossas condi¢des de possibilidade de

sobrevivéncia e dominio. Sacrificando a terra.

Onde temos a batalha final do sentido nietzscheano de der Wille zur Macht, se
Vontade de Poder (o sentido mais usado pelos nazistas que se apropriaram deste,
onde a for¢ca motriz dos humanos é a dominagéo, ¢ a ambicdo por alcangar a posi¢do
hierarquica mais alta na vida) ou Vontade de Poténcia (o sentido usado, por
exemplo, por Deleuze, onde as forcas se ddo nas relagdes, forcas que se expressam
através das diferencas em um jogo de instabilidade e luta que criam novos
caminhos, novos mundos). Na Vontade de Poder temos um sujeito que quer, uma
vontade que quer, ja na Vontade de Poténcia ndo ¢ uma vontade que quer, um
sujeito que quer, mas aquilo que quer na vontade. Ou seja, ndo temos mais um
sujeito transcendental que busca o dominio e o controle, mas vontades que querem
num sujeito, cuja medida ¢ a vida (vida que ¢ Vontade de Poténcia). Como diz
Deleuze, “... ndo consiste em cobicar nem sequer em fomar, mas em criar € em

dar”**®. Sao concepgdes de vida, o que estd em jogo no Antropoceno.

Sempre retornando a Saldanha, em sua defesa de uma Geofilosofia ¢ um
Geocomunismo, o indiano traz o argumento de O Anli—Edipo, no lindo subtitulo O

grande medo dos fluxos descodificados. A morte que sobe de dentro, mas que vem

445 Estudo da Oxfam de 2015. O mesmo estudo possui outro nimero estarrecedor: um porcento
da populagdo mundial possui a mesma riqueza que os outros noventa e nove porcento do
planeta. BBC.com de 18/01/2016.

46 Deleuze, Nietzsche, p. 23.
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de fora®’, de que o capitalismo sempre esteve a espreita, como uma sombra, em

todas as sociedades humanas:

A maquina territorial segmentaria esconjura a fusdo pela cisdo, e impede a
concentragdo de poder mantendo os 6rgios de chefia numa relagdo de impoténcia
para com o grupo: como se 0s proprios selvagens pressentissem a escalada do
Barbaro imperial, que, no entanto, surgira de fora e que sobrecodificara todos os
seus codigos. Mas o maior perigo seria ainda uma dispersdo, uma cisdo tal que
todas as possibilidades de codigo seriam suprimidas: fluxos descodificados a
correrem sobre um socius cego ¢ mudo, desterritorializado — € este o pesadelo que
a maquina primitiva esconjura com todas as suas forgas e com todas as suas
articulagdes segmentarias. A maquina primitiva ndo ignora a troca, o comércio e a
industria, mas ela os esconjura, localiza-os, quadricula-os, encaixa-os, mantém o
mercador e o ferreiro numa posi¢do subordinada, para que os fluxos de troca e de
producdo ndo venham quebrar os codigos em proveito de suas quantidades
abstratas ou ficticias. (...) Se o capitalismo é a verdade universal, ele o € no sentido
em que € o negativo de todas as formagdes sociais: ele é a coisa, o inominavel, a
descodificagdo generalizada dos fluxos que permite compreender a contrario o
segredo de todas essas formagoes; antes codificar os fluxos, ou até mesmo
sobrecodifica-los, do que deixar que algo escape a codificacdo. Ndo sdo as
sociedades primitivas que estdo fora da historia, € o capitalismo que estd no fim da
histéria, é ele que resulta de uma longa historia de contingéncias e de acidentes e
que faz com que este fim advenha. Nao podemos dizer que as formagdes anteriores
ndo tenham previsto esta Coisa que s veio de fora a for¢a de assomar de dentro e
cuja escalada se tentou impedir. Donde a possibilidade de uma leitura retrospectiva
de toda a histéria em fungdo do capitalismo.

D&G, O Anti-Edipo, pags. 203-204.

Como D&G ja afirmaram no mesmo livro, formagdes sociais
inconscientemente, porém ativamente, sempre evitaram o Estado (seguindo
argumentagdo de Pierre Clastres), o complexo de Edipo e a esquizofrenia
generalizada porque afirmaram seus modos de vida ndmades e ndo se interessavam
com o que “surgira de fora e que sobrecodificara todos os seus codigos”, com a
dependéncia aos circuitos do dinheiro. “[O] capitalismo assombrou todas as formas
de sociedade, mas as assombra como seu pesadelo terrificante, 0 medo panico que
elas tétm de um fluxo que se furtaria a seus codigos. Por outro lado, se ¢ o
capitalismo que determina as condi¢des e a possibilidade de uma historia universal,
isto s6 ¢ verdade na medida em que ele tem de se haver essencialmente com seu

99448

proprio limite, com sua propria destrui¢do Saldanha quer mostrar a

“711.2.7.
448 D& G, O Anti-Edipo, p. 186.
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universalidade do capital, ndo, claro, a partir do dogma burgués do individuo
racional que busca sempre ‘melhorar de vida’, mas das forcas produtivas
descontroladas e homogeneizantes. Seu argumento ¢ o de uma problematica do
universalismo, ou seja, somente uma universalidade (o geocomunismo) poderia
substituir a universalidade capitalista. Segue-se o argumento contrario, de que em
toda sociedade desigual ha sempre “a sombra” de uma subjetividade comunista, em

que deve-se considerar a hipotese de uma sociedade igualitaria e justa.

O Antropoceno ¢ uma nova composi¢do ¢ético-politica, sinébnimo do limite
capitalista, da sua destruicdo mais aguda. Mais ainda, o capitalismo ¢ o
ressentimento, diagnosticado por Nietzsche, elevado a enésima poténcia: ‘se eu ndo
tenho futuro, nada mais terd’. Nada mais sintomdtico do que as queimadas na
Amazonia, no ultimo verdo desta, de agosto a novembro. No ‘inverno’, que vai de
janeiro a julho, temporada das chuvas, grileiros, madeireiros (madeireiras legais e
ilegais) e fazendeiros derrubam arvores de madeira nobre, em uma determinada
area, e recolhem todo este material de enorme valor. O valioso material, ilegal ou
ndo (normalmente com uma intermindvel cadeia de subornos e notas frias
‘requentadas’), ¢ vendido em um circuito que vai do local ao internacional.
Posteriormente, nesta mesma regido, passam o correntdo (dois tratores atados por
uma corrente de metal extremamente grossa, andando paralelamente) pela floresta
derrubando tudo o que ha. Nada fica de pé. A passagem do correntdo ¢ um dos
espetaculos mais nauseantes que se pode presenciar. A seguir, a partir de agosto

(verdo), quando as folhas e os troncos estio secos*’

, 0s mesmos atores produzem
as queimadas. Especialmente em reservas florestais e terras indigenas, quilombolas
e comunidades tradicionais, onde ndo existem proprietarios com papéis. A ideia
deles ¢ exatamente esta: destruir a vida, a utilidade da vida, a beleza da vida, para
em seguida inserir estas propriedades no mercado capitalista internacional, seja com
mineracao, gado ou soja. Mesmo que a terra desmatada, queimada e morta nao seja

ocupada com uma atividade comercial imediata, a mensagem ¢ claramente niilista

‘se eu nao tenho futuro, nada mais terd’. Especialmente quando estes fazendeiros

449 As queimadas ocorrem, normalmente, de setembro a novembro, quando tudo esta seco. Em
2019 ela comegou bem mais cedo (no dia 10 de agosto), em geral, porque os fazendeiros e
grileiros se sentem cada vez mais empoderados pelo discurso do governo e por isso tém muito o
gue queimar: melhor iniciar o mais cedo possivel, para poder destruir tudo o que foi derrubado
no inverno.
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(normalmente sulistas que subiram por Mato Grosso e pelo Cerrado destruindo tudo
pelo caminho) famintos por qualquer tipo de propriedade individual — repetindo a
logica colonial, um colonialismo interno — se organizam hierarquicamente ao redor
de um lider, a 16gica encarnada de um Estado transcendental. Tanto melhor quando
o mantra deste lider ¢ destruir o modo de vida indigena, a qualquer custo. Destruir
todos os modos de vida no caminho, para que ‘apenas eu, somente eu ou ninguém,
tenha futuro’. Com a floresta no chdo, com a propria terra infértil, nada mais tera

futuro. ‘Limpar’ o solo com queimadas ¢ como uma limpeza étnica: um ecocidio.

E, talvez, por seguir a mesma logica, Saldanha afirme que “o movimento de
justica climatica terd provavelmente de transformar-se em comunista”*?, A
hipotese comunista ganha for¢a em Saldanha de acordo com o argumento de que o
Antropoceno®! devera ser uma demanda por igualdade nio apenas nacional, mas
global, s6 assim o problema do clima podera ser atacado; ndo ha resposta local para
o0 aquecimento global, mas planetaria. Ainda assim, deve-se entender que nao € uma
resposta apenas para o presente, mas para as futuras geragdes. Saldanha afirma que
jamais houve um argumento tao forte para o comunismo do que o Antropoceno, dai
0 Geocomunismo. Completo eu: a axiomatica capitalista individualista e humanista
devera ser superada pela Geofilosofia, como ontologia possivel de um materialismo
po6s-humanista, seja geocomunista, seja geoanarquista, ou geoautonomista, em uma
proliferacdo universalizante de autonomias locais que envolva todos os agentes
humanos e ndo-humanos. A Geofilosofia informa, definitivamente, que ndo ha uma
coisa denominada Natureza, uma harmonia unificada e totalizante que serve apenas
de cenario para os processos sociais. Mas variacdes heterogéneas de agenciamentos

entrelacados.

Jano livro Space after Deleuze, escrito quatro anos depois, Saldanha afirma que
“O Antropoceno pode vir a ser o conceito mais critico jamais inventado, e ¢
potencialmente inteiramente deleuziano”*?. Se no manifesto de quatro anos antes,

Deleuze ndo ¢ mencionado, ha agora um livro totalmente baseado em conceitos

450 saldanha, Geophilosophy, Geocommunism, p. 244.

451 Este argumento é imediatamente rejeitado por Slavoj Zizek e Alain Badiou. Para o primeiro, o
ambientalismo é o “dpio das massas” e argumento narcisista. Para o ultimo, ecologia é sinGnimo
de conservacionismo. Ele ndo vé a injustica climatica como um fato politico capaz de produzir
rupturas e abolir o capitalismo.

42 saldanha, Space after Deleuze, p. 3.
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deleuzianos. O objetivo do livro ndo ¢ mais exclusivamente articular Geofilosofia
com o Antropoceno, apesar de o primeiro conceito ser discutido em parte do
primeiro capitulo, intitulado Earth. O combate ao capitalismo, porém, continua
mais poderoso do que nunca. Saldanha destaca que o trabalho da Geofilosofia ¢é
mapear a situacdo desastrosa do planeta, uma vez que o espago (o tema central do
livro), sob o capitalismo, ¢ tornado invisivel, até¢ que desastres acontecem e entdo ¢

tarde demais.

Teoria bastante produtiva. Se ndo, vejamos com casos brasileiros: a Amazonia
¢ tratada como terra de ninguém desde os governos militares. A mineracdo ndo ¢

problematizada enquanto apocalipses nao ocorrem. Os rios ndo possuem vida até o

dia em que morrem, e entio descobrimos que havia vida. As matas sio ‘matdveis’*?

pois s6 ha ‘existéncia’ se ocupadas por gado ou monoculturas. Quando o

Antropoceno torna visivel o que o capitalismo ‘escondeu’, entdo, ¢ tarde demais.

O debate publico global esta se direcionando para a questdo de como evitar as
injusticas catastroficas do Antropoceno no proximo século, e seu aspecto mais
constrangedor ¢ a sua universalidade. Ele for¢ca a humanidade (4nthropos, homem)
a confrontar as desigualdades estruturais e atrocidades que sempre acompanharam
o ‘progresso’ e a defini¢do de ‘homem’. Mais especificamente, a antiga fantasia
Greco-Judaico-Cristd, chamada antropocentrismo, permitiu a um subgrupo da
espécie humana assumir que ela tinha o direito de dominar o resto da espécie e do
planeta, porque seria diferente em qualidade e intrinsicamente superior. Se
associado as criticas do capitalismo, racismo e patriarcado, o conceito de
Antropoceno poderia se transformar no mais radical dos conceitos em todos os
tempos.

Saldanha, Space after Deleuze, p. 4.

Saldanha, um gedgrafo, caracteriza Deleuze como “o mais geografico dos

99454

filosofos”™*, apesar de reconhecer que a Geofilosofia ¢ influéncia direta de

Nietzsche. Segundo Saldanha, o conceito de ferra, tanto empregado por Nietzsche

455

quanto por D&G, ¢ o de um espago onde a vida precisa ser reavaliada™- apds a

modernidade industrial. A imanéncia ¢é esta reavaliagdo comum proposta pelos trés

453 Jogo de palavras com o homo sacer de Giorgio Agamben.

454 saldanha, Space after Deleuze, p. 5.

455 A reavaliac3o dos valores é o desafio ético que Nietzsche propde como pensamento radical de
criacdo de novos valores. O conceito de Nietzsche é o de “transvaloragdo de todos os valores”, o
mais grave dos experimentos de pensamento para enfrentar o niilismo. Este conceito esta
presente em varios aforismos e em Além do bem e do mal e Crepusculo dos idolos.



231

filésofos e se Nietzsche enfrenta o niilismo do homem moderno, D&G enfrentam
o Estado e o capitalismo. “Geofilosofia ¢ antes de tudo um sinénimo para o

imanentismo pos-kantiano™4¢,

Geofilosofia, para Saldanha, ¢ o nome que D&G deram para seu materialismo.
Sendo, para eles, a criagdo de conceitos algo para além do homem, eles ‘emergem’
da terra. Nao que eles jorrem diretamente da terra, mas esta ¢ um campo
problematico com o qual o pensamento precisa negociar, dai sua emergéncia. O
pensamento ndo tem uma origem na terra, mas surfa (no sentido de ganhar
velocidade) pelo meio, em ondas de espago-tempo. A terra, a Desterritorializada,
como ja nos ensinava o professor Challenger, “era atravessad[a] por matérias
instaveis ndo formadas, fluxos em todos os sentidos, intensidades livres ou
singularidades ndmades, particulas loucas ou transitérias™®’. E se os conceitos ndo
emanam da eternidade do Mundo das Ideias, cabe ao (geo)filésofo examinar sob
que condigdes espago-temporais estas desterritorializagdes ocorrem ¢ como estes
conceitos sdo criados. Ainda assim, cabe escapar do determinismo essencialista de
‘dadas as seguintes condi¢des, conceito X ou y’, ou seja, que a criatividade pertence
a uma classe, um povo, um pais, uma civiliza¢do ou época. O geofilésofo é um
critico de desterritorializacdes, ou seja, tem de entender como se escapa — linhas de
fuga - de uma determinada formagdo. E experimentar devires e ndo estar preso a
formagoes historicas. Tracar linhas de fuga em vez de aprisionar-se em um estado

de coisas.

Para entender melhor o que D&G querem dizer com “a Desterritorializada”,
devemos entender que ndo ¢ alguém ou algo que se desterritorializa, como um
sujeito que cria algo por livre arbitrio, mas a terra é a desterritorializagdo, vida antes
de qualquer tipo de organizagio (D&G chamam de Corpo sem Orgios*®) —

incluindo a econdmica:

456 Saldanha, Space after Deleuze, p. 13.

457 D&G, Mil Platés, v. 1, p. 53.

458 D&G assim o definem no platd A geologia da moral, v. 1, p. 75: “Chamava-se matéria o plano
de consisténcia ou o Corpo sem Orgdos, quer dizer, o corpo n3o formado, ndo organizado, ndo
estratificado ou desestratificado, e tudo o que escorrega sobre tal corpo, particulas
submoleculares e subatémicas, intensidades puras, singularidades livres pré-fisicas e pré-vitais”.
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A unidade primitiva, selvagem, do desejo e da produgdo ¢ a terra. Porque a terra
ndo € apenas o objeto multiplo e dividido do trabalho, mas também a entidade tinica
indivisivel, o corpo pleno que se assenta sobre as forgas produtivas e delas se
apropria como seu pressuposto natural ou divino. O solo pode ser o elemento
produtivo e o resultado da apropriacdo, mas a Terra é a grande estase inengendrada,
o elemento superior a produgdo que condiciona a apropriagéo e a utilizagdo comuns
do solo. Ela ¢é a superficie sobre a qual sdo registrados os objetos, os meios e as
forgas de trabalho, sobre a qual se distribuem os agentes e os produtos.

D&G, O Anti-Edipo, IIl.1.2. A mdquina social, p. 187.

Retornamos a Saldanha e o materialismo de D&G onde, para todos, surge a
questdo de como a terra, enquanto fluxos interconectados de matéria e energia,
aguenta o mais produtivo e destrutivo sistema, o capitalismo**’. Eis, também, uma
questdo do Antropoceno. A resposta geofilosofica, j4 sabemos, ndo estd em
determinacdes historicas, mas em desterritorializagdes, em mapear linhas de fugas.
Talvez assim possamos, apesar de entender a grande contribuicdo dos pensadores
do Capitaloceno, optar pelo conceito de Antropoceno, pois aquele busca, em alguns
niveis, uma teleologia, enquanto este, criar linhas de fuga imanentistas a beira do

caos.

O capitalismo de hoje e a esfera publica liberal difundiu-se a partir da Europa para
todo o mundo. Construir conceitos e ‘propagar a imanéncia’ transformou-se em
uma necessidade critica em quase todas as formagdes sociais. (...) [A] imanéncia
deleuziana significa inserir filosofia num movimento coletivo amplo para criar um
novo mundo, uma globalizagdo diferente. Sob a democracia liberal, comandada por
opinides e factoides, existe uma dimensdo politica direta de producdo de conceitos
que agora deve ser mais urgente do que nunca. Conceitos funcionam, para Deleuze,
se eles obstruem os circuitos do capital e sua democracia e produz coletividades e
ambientes ndo-capitalistas. (...) Capital desterritorializa pessoas e ideias apenas
relativamente, isso €, para reterritorializa-las sob o motor do lucro. (...) [Plara a
geofilosofia, a invengdo de um novo modo radical de vida e sociedade evita
qualquer retorno a tradi¢do ou mundo pré-moderno.

Saldanha, Space after Deleuze, p. 16.

Ha, de acordo com Saldanha, um método critico para esta “producdo de
conceitos que agora deve ser mais urgente do que nunca”: a estratoanalise, “uma
disciplina que [Challenger] chamava de diversos nomes: rizomatica, estratoanalise,

esquizoandlise, nomadologia, micropolitica, pragmatica, ciéncia das

459 saldanha, Space after Deleuze, p. 14.
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multiplicidades™*°.

Porque sera que Saldanha optou pela estratoanalise?
Possivelmente porque estamos em um trabalho sobre o espaco, uma ontologia
deleuziana sobre a espacialidade enquanto conexdes heterogéneas. Especialmente
no platd sobre 4 geologia da moral, D&G ndo se incomodariam com tal
preferéncia, “Sendo cada estrato um juizo de Deus, ndo sdo apenas as plantas e os
animais, as orquideas e as vespas que cantam ou se exprimem, sd3o também os
rochedos e até os rios, todas as coisas estratificadas da terra”. Uma explicagdo de
Saldanha seria: “Para conceituar as mais-do-que-humanas escalas espacial e
temporal da globalizacio, o conceito de estratificacio ¢ indispensavel”*®!. Talvez,
mais diretamente, Saldanha, em vez da globalizacdo, devesse optar pela
demasiadamente humana escala do Antropoceno, quando, geologicamente falando,
restardo como registros estratigraficos de nossa €poca, plasticos e outros derivados
de combustiveis fosseis (especialmente fertilizantes), depdsitos radiativos e 0ssos

de galinha*?.

O método estratoanalitico de D&G tem o curioso aspecto de tratar de uma
geologia que ndo se aproxima da eternidade, de estruturas rigidas ¢ milenares, mas
que favorece o devir, o fluxo, as linhas de fuga e a desterritorializacdo. A geologia
dos clichés se aproxima de rochas e épocas, enquanto a geologia de D&G € uma
dinamica de composic¢des. Parece-se muito com a filosofia (Geofilosofia) nascente
na Grécia, que emerge em meio a um costa fractal (“Dir-se-ia que a Grécia tem uma
estrutura fractal, tdo proximo do mar esta cada ponto da peninsula, e tdo grande é o
comprimento das costas (...) ao mesmo tempo bastante proximas e bastante
distantes (...) fazem valer um modo particular de desterritorializagdo, que procede
por imanéncia, formam um meio de imanéncia*®®). E uma geologia que substitui o
tempo cronoldgico da agdo dos corpos (Cronos) pelo lugar dos acontecimentos

)464

incorporais (4ion)***, a historia pela geografia.

460 D&G, Mil Platés, v. 1, p. 74.

461 saldanha, Space after Deleuze, p. 17.

462 Estudo da gedloga Carys Bennett, da Universidade de Leiscester, em artigo de Sam Wong para
a Revista New Scientist, 12/12/2018. Mais de 60 bilhdes de galinhas sdo mortas anualmente,
“uma acumulagdo sem precedente de carcagas no planeta”. Ossos de galinha, em aterros, com
pouco ou nenhum oxigénio, resistem milhGes de anos praticamente intactos. Diz Bennett: “O
sinal de nossa civilizagdo ja foi gravado”.

463 D&G, O que é a filosofia?, p. 105.

464 peter Pal Pelbart, O tempo ndo reconciliado. Imagens do tempo em Deleuze, p. 72.
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Assim, a terra de D&G estd em constante mudanga. E, para Saldanha, a terra de
D&G ndo ‘existe’ antes da vida, como um caldo pré-biotico (ou caldo primordial)

465 o cada forma

que existia quimicamente antes do surgimento da vida: ela persiste
de vida esta em constante mudanga. Ou seja, em cada formagdo social que emerge
na estratificagdo ha uma codificacdo da sopa pré-bidtica. Estratos operam na
territorializagio da terra, por codificacdo®®®. Estratos, como ja vimos, sdo
julgamentos de Deus (se baseados em uma autoridade infalivel, transcendentes),
enquanto a terra foge deste julgamento, desterritorializando-se, descodificando-se,
desestratificando-se. A ilusdo da transcendéncia, para meros mortais, segura todo o

conjunto do sistema*®’

. Mas estratos, na verdade, devem sua existéncia aos fluxos
adjacentes: sdo, como em Foucault, dobras dos meios**®. Cada e toda estabilizagio,

psyché, impérios, espécies, etc. sdo dobras de seus ambientes.

Vejamos, por exemplo, a estratoanalise da industria padrdo do Antropoceno, a
de combustiveis fosseis. A estratificagdo, operando por fluxos de codificagdes,
confere fungdes e sentidos enquanto ajusta um lugar (territorializagdo) dentro de
um sistema. Ao conferir novas fungdes € novos sentidos para o petréleo criou uma
industria petroquimica que reterritorializou colonialismos extrativistas, uma
redistribui¢do socioecondmica cada vez mais perversa e uma civilizagdo baseada
no carro, nos agrotoxicos e no plastico (entre outros) que trazem consigo um fluxo
de codigos transcendentes onde a autoridade infalivel estabiliza modos de vida no
sistema capitalista ¢ no Antropoceno. Como questionar o juizo de Deus? Quem a

Terra pensa que é24%°.

A estratoanalise assemelha-se a uma cartografia de afectos, mapeando fluxos
de codificagdes e sentidos. Saldanha, inclusive, contrapde a estratoanalise a
‘constru¢do social’ de ragas: “Estratoanalise ndo consideraria a ‘constru¢do social’
de ragas, por exemplo, como esteredtipo ou significantes ambivalentes, mas
perguntaria como fenotipos particulares se aglutinam para agir como conduites para

o stratum financeiro (divisdo racial do trabalho), vetor de doengas (genocidio de

465 Saldanha, Space after Deleuze, p. 19. Persistir é o termo usado por Saldanha (it persists), mas
acho que o termo estoico de insistir passaria muito melhor a ideia de D&G.

466 D& G, Mil Platés, v. 1, p. 70.

467 saldanha, Space after Deleuze, p. 20.

468 Deleuze, Foucault, p. 105.

469 Famoso subtitulo do platd A genealogia da moral, v. 1, p. 69.
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indigenas americanos), componentes nutricionais (culinaria sulista), estrato musical
(Jazz), e assim vai”*’°. Saldanha argumenta que ndo sio significados que estdo em

jogo na estratoanalise, mas a articulagdo de forgas.

A estratoandlise ¢ uma contribui¢do inica contra o humanismo e para uma terra
sem antropocentrismo, mas o estrato humano (ou aloplastico) se define por uma
nova distribui¢do do conteudo e expressdo (e ndo por uma esséncia, como no

2471 " O mundo exterior sofre

humanismo): “opera modificacdo do mundo exterior
sobrecodificagdes através do mais expressivo dos processos, a linguagem. “Com o
terceiro estrato ocorre [aloplastico], entdo, a emergéncia de Maquinas que
pertencem plenamente a esse estrato, mas que, a0 mesmo tempo, se alcam e
estendem suas pingas em todos os sentidos, na dire¢io de todos os estratos”*’2. A
estratoanalise, seguindo Saldanha, ¢ instrumento ¢&tico-politico. Uma critica
geologica e geografica a todas as questdes morais, mas € preciso cuidado: os

julgamentos de Deus ndo sdo ultrapassados facilmente e corre-se o risco de, na

desestratificacio intencional, terminar virando trapo*’® ou cair no fascismo:

[T]odos os empreendimentos de desestratificagdo (por exemplo, extravasar o
organismo, langar-se num devir) devem primeiro observar regras concretas de uma
prudéncia extrema: qualquer desestratificagdo demasiado brutal corre o risco de ser
suicida, ou cancerosa, isto é, ora se abre para o caos, o vazio ¢ a destrui¢do, ora
torna a fechar sobre nds os estratos, que se endurecem ainda mais e perdem até seus
graus de diversidade, de diferenciagdo e de mobilidade.

D&G, Mil Platos, v. 5, pags. 217-218.

A estratoanalise ¢ poderoso instrumento no Antropoceno. D&G construiram um
conceito (em Mil Platos) de phylum maquinico, uma “transversalidade
desestratificante”*’*. Em taxonomia cientifica dos seres vivos, phylum ou filo, é um
agrupamento localizado entre o reino e a classe. D&G estdo menos interessados
no reino e na classe do que no entre: o que conecta, 0 que conjuga, como uma

criatividade entre dois estratos, agenciamentos através dos estratos: “... capturas

470 saldanha, Space after Deleuze, p. 21. Quando fala da culinéria sulista, certamente se refere 3
Soul Food americana.

471 D&G, Mil Platés, v. 1, p. 98.

472 D&G, Mil Platés, v. 1, pags, 101-102.

473 0 Abeceddrio de Deleuze.

474 D&G, Mil Platés, v. 4, p. 158.
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entre materiais e for¢as de uma outra natureza, em vez de uma sucessio regrada
formas-substancias: como se um phylum maquinico, uma transversalidade
desestratificante passasse através dos elementos, das ordens, das formas, das

substancias, do molar e do molecular, para liberar uma matéria e captar for¢as™*’>.

Diriamos que o phylum tem simultaneamente dois modos de ligacao diferentes: ¢
sempre conexo ao espago ndémade, ao passo que se comjuga com O espaco
sedentario. Do lado dos agenciamentos ndmades e das maquinas de guerra, ¢ uma
espécie de rizoma, com seus saltos, desvios, passagens subterraneas, caules,
desembocaduras, tragos, buracos, etc. Mas, no outro lado, os agenciamentos
sedentarios e os aparelhos de Estado operam uma captura do phylum, tomam os
tracos de expressdo numa forma ou num codigo, fazem ressoar os buracos
conjuntamente, colmatam as linhas de fuga, subordinam a operagio tecnologica ao
modelo do trabalho, impdem as conexdes todo um regime de conjungdes
arborescentes.

D&G, Mil Platos, v.5, pags. 106-107.

O texto mais parece uma génese da Sociedade de Controle*’® deleuziana. Mesmo
conectado ao espago ndémade, o phylum maquinico se conjuga com O espago
sedentario e constitui o Estado. Este sempre se estabelece ao capturar maquinas de
guerra, espagos nomades (sejam estes florestas para desmatamento ou redes
cibernéticas para captura de dados), subordinando operacdes tecnoldgicas ao
modelo de trabalho. A rigidez espacial que constréi Estados depende da captura de
vetores desterritorializados, os agenciamentos que cruzam estratos teimando em
fazer rizoma. O modelo de trabalho do Estado é, e seguira sendo, o da extragdo e o

da colonizacdo.

A estratoanalise, por ser sempre transversal, opera perfeitamente no encontro
entre a Geofilosofia ¢ o Antropoceno. Assim, podemos analisar o phylum do
petroleo, do carvdo, da bauxita, etc., enquanto geo-politica (mais uma vez, a
contingéncia e os afectos funcionam melhor com o conceito do Antropoceno do que
com as necessidades do Capitaloceno - sempre exaltando as analises historicas

destes). A matéria-fluxo do phylum é capturada por fluxos de capitais e estratos

475 D&G, Mil Platés, v. 4, p. 158. Destaque do original.
476 Conversagédes, p. 223.



237

econdmicos e, assim, s6 ¢ possivel compreender uma sécio-politica neste encontro

entre a litosfera e a hidrosfera com sobrecodifica¢des do capital.

Qualquer resisténcia ao presente, aos estratos rigidos do Estado, passa pela

Geofilosofia; ndo ¢ o nomade que define a terra, mas a terra que define o ndmade:

[Ulm movimento artistico, cientifico, ‘ideolégico’, pode ser uma maquina de
guerra potencial, precisamente na medida em que traga um plano de consisténcia,
uma linha de fuga criadora, um espaco liso de deslocamento, em relagdo com um

7

phylum. Nido é o nomade que define esse conjunto de caracteristicas, ¢ esse
conjunto que define o ndmade, ao mesmo tempo em que define a esséncia da
maquina de guerra. Se a guerrilha, a guerra de minoria, a guerra popular e
revolucionaria, sdo conformes a esséncia, ¢ porque elas tomam a guerra como um
objeto tanto mais necessario quanto € apenas ‘suplementario’: elas sé podem fazer
a guerra se criam outra coisa ao mesmo tempo, ainda que sejam novas relagdes
sociais ndo organicas. (...) Que haja comunicacdo entre as duas linhas ou os dois
planos [phylum maquinico], que cada um se nutra do outro, empreste do outro...
Mas a terra faz valer seus proprios poderes de desterritorializagdo, suas linhas de
fuga, seus espagos lisos que vivem e que cavam seu caminho para uma nova terra.

D&G, Mil Platos, v. 5, pags. 117-118.

D&G estdo clamando por um engajamento politico entre as linhas, phylum
magquinico. Fazer, em esséncia, uma guerra enquanto “...se criam outra coisa ao
mesmo tempo”. Ha aqui uma maquina de guerra para o Antropoceno. Os estratos
atmosférico, oceanico e terrestre respondem de modo imprevisivel a violenta
apropriacao (da agua, do ar, da terra, dos subsolos - combustiveis fosseis, metais,
etc). Esta extragdo e privatizacdo colonizadora sdo fundamentais para o capitalismo
(ou s@o o proprio). Tudo isso causado pela Ahubris colonizadora do estrato antropico,
daqueles que se veem separados e superiores — homens que colonizam a natureza —
aos outros estratos. Mas o Antropoceno também significa o desmoronar destes
estratos superiores construidos a poder de um despejo incomensuravel de didxido
de carbono na atmosfera, além de outros rejeitos toxicos (fatais) por todos os
estratos da terra (e até fora dela, vide o lixo espacial que estamos deixando no
espaco sideral). Tudo aquilo que julgava (e ainda julga) ter conquistado (todo ¢
qualquer estrato), agora responde sob a forma de catastrofes. Enquanto o
capitalismo tenta se reterritorializar sob a forma da sustentabilidade ou de uma tinta
verde, caminhamos aceleradamente para desastres de proporcdes avassaladoras.

“Desde que o incontrolavel maquinismo auto-organizavel do capital esteve
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‘tratorando’ loucamente através dos phyla maquinicos e mantido os humanos

viciados em petroleo, o objetivo da humanidade s6 pode ser desmantela-lo477.

Saldanha tem uma preocupagdo permanente com o ativismo politico no
Antropoceno. Através da Geofilosofia, o indiano diz contrariar o sentido
holistico*’® da Teoria de Gaia enquanto estrato orginico. Para ele, a
interconectividade da vida planetaria ndo autoriza um impeto divino da Hip6tese de
Gaia: “Assim, em vez da casca de unido planetaria e o destino césmico pré-
ordenado da Teoria de Gaia, Deleuze e Guattari sugerem um retorno com e além do
vitalismo, para a mecanica, para a ciéncia sem religido, de maneira a reavivar
materialismo sem reducionismo mas também sem dialéticas”. A proposta de
Saldanha ¢ valorizar o neologismo guattariano de Mecanosfera*’’, ou seja, a Terra,
que se constitui de todos os agenciamentos maquinicos (ou sistemas espago-
temporais) e maquinas abstratas (a organizacdo virtual destes agenciamentos
magquinicos); a confluéncia de todos os processos da terra. Saldanha ndo diz, mas
parece entender que a Hipotese de Gaia funciona como um organismo e portanto
desenvolve relagdes interiores, enquanto a Mecanosfera ¢ um plano de todas as
maquinas abstratas, as possibilidades de conexdes do planeta, relagdes
exclusivamente exteriores. Claro estd, antes de prosseguirmos, que os proprios
autores da Hipotese de Gaia, James Lovelock e Lynn Margulis, afirmam ser errada
a interpretacdo de Gaia como um Unico organismo vivo (eles mesmos admitiram a
confusdo causada e fizeram inlimeras correcdes). Fica claro, porém, para Saldanha,
que sua maior critica € sobre o holismo e a teleologia da teoria. Mesmo assim,
Lovelock e Margulis rejeitam firmemente qualquer acusagdo de teleologia em
qualquer parte da Hipotese de Gaia. Finalmente, ¢ importante ressaltar que o
conceito de Gaia foi e ¢ fundamental para reforcar a existéncia de uma influéncia
mutua (cooperativa ou de competi¢@o), inclusive na capacidade de transformacao,
entre meio ambiente e seres vivos. Saldanha parece, ainda, disposto a distanciar
D&G da Hipotese de Gaia através do argumento de que a Vida surge

contingencialmente e localmente a partir de processos geofisicos. Mas ndo ha como

477 saldanha, Space after Deleuze, p. 26.

478 Ibidem, p. 27.

47 O conceito aparece no platd Geologia da moral, v. 1, p. 112. O platd, em suas Ultimas palavras
— e ultimos momentos de Challenger - termina definindo o plano de consisténcia como “a
Mecanosfera, ou rizosfera”, p. 115.
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negar a profunda influéncia da filosofia vitalista de Bergson em Deleuze*®,
incluindo o élan vital, uma vontade de poténcia por toda a parte (e Gaia talvez seja

a mais potente corrente vitalista contemporanecamente).

r

A Mecanosfera ¢ um plano atual (agenciamentos maquinicos) e virtual
(maquinas abstratas) onde todos os sistemas humanos (como a educagdo, por
exemplo) e suas possibilidades se organizam. Ela ndo pertence a nenhum estrato
especifico, mas esta presente em todas as conexdes, nos estratos ou entre estratos

”)#81 A Mecanosfera ¢ rizomatica*®?, portanto, ndo-hierarquica e com

(“interestratos
infinitas possibilidades de conectividade. Saldanha ressalta que o conceito ¢ tdo
importante para D&G que eles terminam assim Mil Platés, como um chamado para

a acao:

[T]oda maquina abstrata remete a outras maquinas abstratas: ndo apenas porque
elas s3o inseparavelmente politicas, economicas, cientificas, artisticas, ecologicas,
cosmicas — perceptivas, afectivas, ativas, pensantes, fisicas e semioticas -, mas
porque entrecruzam seus tipos diferentes tanto quanto seu exercicio concorrente.
Mecanosfera.

D&G, Mil Platés, v. 5, p. 246.

Se a Mecanosfera ¢ a Terra, eis um chamado politico da Geofilosofia. O
entrecruzamento rizomatico ¢ operagdo convergente de todas as possibilidades de
relacdes heterogéneas. Mecanosfera, a Terra, também recebem de D&G o nome de
Corpo sem Orgios. A interconectividade da vida (mas ndo holisticamente)
enquanto politizagdo da ciéncia, contra a despolitizacdo de discursos
transcendentes. Com elementos em continua variacdo e devir. A Mecanosfera ndo
¢ o que unifica a terra, mas a interconexao temporaria ¢ a estratificagdo de fluxos
enquanto se produzem afectos, perceptos, pensamentos. A vida tem de ser pensada

como emergindo de encontros contingentes e de criatividade a cada momento. Néo

480 N3o esquecamos, porém, de uma outra decisiva influéncia em Deleuze: Nietzsche. Assim, a
vida teria mais contornos de entropia. Contudo, Deleuze, como Nietzsche, ndo é um pessimista,
escolhendo sempre a vida sobre a vontade de nada e o nada de vontade. Especialmente nos
livros em conjunto, D&G preferem uma estratoandlise da Mecanosfera para examinar a terra do
que uma celebragdo da vida no vitalismo. O conceito de Corpo sem Orgdos é um exemplo de
ataque ao organismo unico, holistico.

481 D&G, Mil Platés, v. 1, p.114.

482 \Jer nota acima.
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ha uma forca unificada teo e teleologica: “Vida para Deleuze ¢ atravessada por
substratos, por entropia, doengas, dissipacio, a morte e a pulsdo de morte”*3. Por
isso mesmo, Guattari preferiu o neologismo em vez de tratar com o conceito de
biosfera, por exemplo: para afastar-se de qualquer possibilidade totalizadora ou
mesmo mistica do estrato da vida terrestre. “Para Deleuze a vida ¢ exatamente o
que previne [forestalls] identidade e totalidade, o que mantém corpos e populagdes
des-organizadas [dis-organized], produtivas, e discordantes. (...) A vida ¢

fundamentalmente langada ao acaso”.

Realmente, a espécie humana estd muito longe de um caminho linear e sem
escalas para a perfeicdo. O Antropoceno nos mostra, mesmo, ¢ que os humanos
estdo apenas construindo a propria extingdo (entre tantas outras que nos
acompanham forcosamente). Mas, entdo, se a Mecanosfera inclui todos os
agenciamentos e estratos, como nao confundi-la com o conceito de natureza?
Exatamente porque Deleuze raramente utiliza este conceito, guardando-o apenas
para momentos em que conversa com filésofos do passado, como os gregos,
Lucrécio, Espinosa, Rousseau, etc.. Assim, evita as conota¢des cristds dos
neoplatonicos, que reverberam até hoje no ambientalismo (e até mesmo no
ecoturismo): o retorno a natureza ndo seria uma busca pela transcendéncia? E,
principalmente, foge dos binarismos ocidentais tais como natureza/cultura,
natural/artificial, etc., assim como Espinosa ja ensinara desde Deus sive naturae’®?

e Marx, Nietzsche e Freud ja tentavam se esquivar na modernidade*®®. D&G ndo

tém qualquer necessidade de insistir no conceito de natureza em suas ontologias.

Saldanha apresenta uma interessante equag¢do ocorrida na modernidade,
desenvolvida paralela ao pensamento de Espinosa, ao humanismo de Kant que
emancipou o pensamento da religido e mesmo ao conceito da morte de Deus de
Nietzsche: “...secularismo significa outorgar a sacralidade ao homem ele mesmo
e/ou as proezas tecnoldgicas (testemunhamos a utopica excitagdo entorno da
internet). Paradoxalmente, wilderness e o suposto equilibrio natural tornaram-se

sagrados a0 mesmo tempo que o homem os destruia. DEUS = NATUREZA =

483 Saldanha, Space after Deleuze, p. 28. Saldanha vé aqui, provavelmente, um Deleuze
fortemente influenciado pelo Nascimento da Tragédia de Nietzsche.

484 Espinosa, Etica, Quarta Parte, Proposicdo IV, p. 272.

485 Foucault, Michel, Ditos & Escritos, v. 2.
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HOMEM”*¢_ 0O sujeito transcendental passa a ser central e privilegiado em relagio
ao mundo exterior: os conceitos de homem e natureza sagrada sdo
contemporaneos*®’. Se a equacdo de Saldanha parece totalmente horizontal, ele
pretende mostrar que ela esconde uma verticalidade vertiginosa que separa o
homem de todo o resto. O conceito de Mecanosfera visa, exatamente, caracterizar
uma ontologia plana, onde o espaco e o tempo sdo multiplicidades em movimentos
de diferenciagdo (onde todos os seres se dizem da mesma maneira —

univocidade*®®), sem qualquer finalidade cosmica.

A univocidade de Duns Scot*® encontra-se com a Geofilosofia de D&G uma
vez que o ser diz-se de uma mesma maneira, singularmente e contingencialmente.
Uma univocidade materialista onde a diferenca iguala ser e devir. “O materialismo
da diferenga [de D&G] tem precedéncia sobre qualquer lapso em uma unidade
mistica. (...) Apo6s Deleuze claramente os conceitos europeus de natureza e vida
transcendentes podem ser substituidos por uma teoria de estratos, fluxos, e phyla,
que so funcionam se ndo existe fundamento ou lei ultima ordenando-os de e para a
eternidade”**°. A contingéncia passa a ser conceito fundamental para a univocidade

do ser na Geofilosofia.

O Antropoceno ¢ um processo de rearranjo abrupto de estratos. O Antropoceno
¢ a hubris moderna de uma civilizagdo presuncosa, especialmente daqueles que
expropriam a terra encastelando-se com violentos poderes. Apenas uma perspectiva

vigorosamente materialista, uma Geofilosofia da diferenca, pode ainda fazer

48 Saldanha, Space after Deleuze, p. 29.

487 presenciei algumas vezes fiscais do ICMBIO proibindo indigenas, quilombolas e ribeirinhos de
pescarem ou cagarem apenas para sustento de suas familias em Reservas Florestais na Calha
Norte ou no Rio Iriri, Terra do Meio (Altamira), ambos no Para. Foi preciso a intervengdo do MPF
para a liberacdo das praticas milenares destes povos nestas regides. Se alguns fiscais do ICMBIO
ainda pensam de acordo com os modernos, os povos da floresta sentem, agora, o grave
desaparecimento destes mesmos fiscais e a asfixia que esta instituicdo sofre com a chegada de
praticas pré-humanistas, dos cruzados, quando indigenas e quilombolas ndo eram considerados
parte da ‘raga humana’. Ndo apenas indigenas, quilombolas e ribeirinhos correm riscos de
expulsdo de suas terras como as proprias reservas florestais e bioldgicas correm sério risco de
desaparecer. Na verdade, estdo desaparecendo em ritmo acelerado, seja com desmatamento,
garimpo ou queimadas. E a intensidade sera frenética e decisiva quando terras indigenas e
quilombolas forem entregues a mineragdo ou arrendadas a fazendeiros e as reservas bioldgicas
forem presenteadas a iniciativa privada.

488 Deleuze, Diferenca e repeti¢do, p. 65: “Sé houve uma proposicdo ontoldgica: o Ser é univoco”.
O Ser se diz da prépria diferenca, p. 67.

489 “s4 houve apenas uma ontologia, a de Duns Scot, que da ao ser uma sé voz”. Ibidem, p. 65.
4% saldanha, Space after Deleuze, p. 30.
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emergir um novo povo e uma nova terra em meio a catastrofe em curso. Assim, €
fundamental pensar uma ac¢do politica para o Antropoceno, atacar a logica insana
que afeta quase todos os fluxos e estratos. “O Antropoceno é o poder de auto-
destruicdo do capital em seu auge catastrofico, mais do que Marx e Deleuze-

Guattari imaginaram”*°!,

Mas, como decodificar a sobrecodificacdo do capital? Como organizar um
mundo sem o capital? Ultrapassar o ecossistema capitalista (World-ecology, o modo
de organizar a natureza, segundo Jason Moore**?) e seu fetichismo do homem
conquistando a natureza requer, como por toda parte afirmam D&G, “uma nova

7 e

terra”, “um novo povo”.

O geocomunismo de Saldanha claramente indica a criagdo de novas cartografias,
de novos blocos espago-temporais. Talvez ndo devamos mais falar de revolucdes
do proletariado, mas de maquinas de guerra, que nada tem a ver com guerras, mas
com a criagcdo de novos espagos-tempos, novos afectos, como a luta pela autonomia
indigena, autodeterminacdo e auto-organizagdo onde surgem novas espacialidades
(como a Organizagdo Palestina ou movimentos artisticos) e novas temporalidades
(como a relagdo com a ancestralidade indigena e com as Terras Pretas de indio que
surge na luta pela autonomia), novos afectos e intensidades. Abolir a partilha da

terra, partilhar-se na terra.

Assim, o Antropoceno nos ensina que um movimento revolucionario é criagdo
de novos blocos espago-temporais enquanto superagio desta mesma Epoca. Novas
percepcdes, como nos ensina Deleuze em seu Abecedario conversado com Claire
Parnet*”*: “Ser de esquerda é saber que os problemas do Terceiro Mundo estio mais
proximos de nés do que os do nosso bairro. E de fato uma questdo de percepgio.
Nao tem nada a ver com a boa alma. Para mim, ser de esquerda ¢ isso. E, segundo,
ser de esquerda ¢ ser, ou melhor, ¢ devir-minoria, pois € sempre uma questdo de
devir. Nao parar de devir-minoritario”. Uma questdo de percep¢do de que a
catastrofe climatica ¢ o que ha de mais proximo, tdo proximo que trata-se de um

auto-aniquilamento.

41 saldanha, Space after Deleuze, p. 33.
492 H34 um brilhante livro de Jason Moore a respeito: Capitalism and the web of life.
493 Em G de Gauche.
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As palavras ‘espaco’ e ‘movimento’ nunca sdo meras metaforas, provavelmente e
especialmente ndo na politica. Fundamentando a filosofia na imanéncia da terra
ajuda a repensar os corpos, redes, ambientes, mapas, institui¢des, pragas publicas,
e batalhas que sdo normalmente separadas sob o termo ‘politica’. No seu melhor,
a Geofilosofia pode interromper engenhocas tomadas-por-garantidas como
soberania, o individuo racional, o mercado, a esfera publica, e reorganizar a politica
como uma experimentagdo coletiva com as possibilidades e restricdes que uma
mecanosfera multifacetada e multitemporal oferece. Ao contrario de Bergson,
Deleuze e Guattari apenas recorrem a vida para construir um outro mundo possivel.

Saldanha, Space after Deleuze, pags. 36-37.

Saldanha sempre chama a atencdo para a despolitizacdo que o pensamento de
D&G (especialmente Deleuze, por causa do ativismo politico de Guattari) sofre no
mundo anglo-saxdo. Para ele, a recep¢ao da filosofia destes fora da Franga nao leva
em conta os intensos debates ocorridos nas universidades e demais institui¢des
francesas ocorridas antes, durante e depois de Maio de 68. Especialmente na
experiéncia radical de pensamento que foi a Universidade de Vincennes, onde
Deleuze ensinou. D&G, segundo Saldanha, participaram ativamente do debate
entorno do estruturalismo e do legado tedrico de Freud e Marx, além da
neoliberalizacdo dos partidos e sindicatos ‘socialistas’**, da Revolugdo Cultural
chinesa, do terrorismo de extrema esquerda, do neocolonialismo, da opressdo
familiar, da influéncia da mass-media. Saldanha diz que o pensamento anglo-saxao
exagera um Deleuze focado nas artes e nas ciéncias relegando a um segundo plano
sua relevancia politica*®. O indiano chega a reabilitar a importancia de O Anti-
Edipo enquanto criagdo de novos conceitos. Para ele, o livro foi lido sem nenhuma
ligacdo com a politica revolucionaria no mundo angléfono, enquanto na Franga o
livro foi recepcionado como ‘“excessivamente extravagante” e ‘“ultra-

esquerdista”*® de acordo com Althusserianos e Maoistas.

494 Reproduzo as aspas com que Saldanha trata os socialistas neste debate, Space after Deleuze,
p. 37.

4% 0 livro de Saldanha aqui analisado é de 2017, mas é importante ressaltar que ja havia—e ha -
um intenso debate sobre pds-humanismo ou trans-humanismo, a partir do pensamento de D&G,
ocorrendo no mundo angléfono, especialmente no pensamento ecofeminista, representado por
Rose Braidotti, Elizabeth Grosz, Jane Bennett, Katherine Hayles, Claire Colebrook, Cary Wolfe,
etc. Importante ressaltar que este debate se expande cada vez mais para fora da lingua inglesa. E
este debate é cada vez mais politico, especialmente ao se encontrar com pensamentos pos-
colonialistas e ecologias.

4% Ssaldanha, Space after Deleuze, p. 37.
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Agora, o conceito de terra ou Terra transformou-se no ponto mais importante da
politica global. Até mesmo instituigdes convencionais como a ONU e o Banco
Mundial concordam que as mudangas climaticas demandam repensarmos
conceitos herdados tais como utilidade, liberdade, e justica. Mas As trés ecologias
de Guattari explica porque o Antropoceno ¢é seguidor direto da logica do capital. Ja
existe cenario de um lento apocalipse para dezenas de milhdes enquanto sofrem
tempestades, escassez, guerras, remocoes ¢ epidemias. Aqui, o senso de urgéncia e
injusti¢a permanece verdadeiro a diversificacdo de lutas emancipatorias associadas
a Maio de 1968, que poderiam complementar o Marxismo para comegar a pensar
um modo de produgéo diferente. Enquanto as analises das devastagdes do capital
na geografia Marxista e no eco-socialismo sdo largamente compativeis com a
Geofilosofia, elas tendem a permanecer limitadas por dicotomias como
capital/natureza, razdo/corpo, e reforma/revolu¢io®’. Para Deleuze e Guattari, se
ha algo que ¢é totalmente humano, e totalmente ‘natural’ (ou seja, capaz de
mergulhar nos estratos e fazer novas conexdes), € o capital. (...) Sem um conceito
de mecanosfera todos os fabricantes de novos mitos reproduziriam velhos
otimismos nos quais o0 homem esta separado, um individuo razoavel e universal
capaz de transcender uma mera terra.

Saldanha, Space after Deleuze, p. 38.

Nao sdo apenas as duas primeiras letras que sdo compartilhadas, mas o
humanismo ¢ Aubris. E o materialismo de D&G ¢ fundamental para combater este
humanismo. Na mesma letra G de Gauche do Abeceddrio, Deleuze afirma a Claire
Parnet, que “A respeito dos Direitos Humanos, tenho vontade de dizer um monte
de coisas feias. Isso tudo faz parte deste pensamento molenga daquele periodo
pobre (...) E puramente abstrato. O que quer dizer Direitos Humanos? E totalmente
vazio. (...) E conversa para intelectuais odiosos, intelectuais sem ideia. (...) Agir
pela liberdade e tornar-se revolucionario ¢ operar na area da jurisprudéncia! A
justica ndo existe! Direitos Humanos ndo existem! O que importa ¢ a

jurisprudéncia!”.

A Geofilosofia é “operar na area da jurisprudéncia”. E criar na imanéncia em
vez de aplicar uma transcendéncia. E a autonomia indigena criando uma
jurisprudéncia imanente em vez de esperar pelo recital de leis trancendentes do
Estado. Adiante, na mesma letra G do Abeceddrio, inflama-se: “Se ndo tivesse feito
Filosofia, teria feito Direito. Mas ndo Direitos Humanos. Teria feito jurisprudéncia,

porque ¢ a vida! Ndo ha Direitos Humanos, ha direitos da vida. Muitas vezes, a

497 N3o ha qualquer referéncia ao pensamento de Jason Moore em todo o livro. Moore é hoje
uma das grandes vozes Marxistas que lutam contra estas dicotomias. E também o maior defensor
do termo Capitaloceno ao invés de Antropoceno, sempre com extensas e 6timas argumentagoes.
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vida se v€ caso a caso. (...) A Unica coisa que existe ¢ a jurisprudéncia. Portanto, é

lutar pela jurisprudéncia. Ser de esquerda ¢ isso”.

A questdo da jurisprudéncia, do caso a caso, abre uma importante discussdo no
Antropoceno: a da universalizagdo. Saldanha, que néo trata da jurisprudéncia (como
faz Deleuze), prefere usar o conceito de universalizacdo (como faz Alain Badiou no
livro L étre et I’évenement) como sendo diferente de universalismos - baseados em
direitos naturais e legais, como os Direitos Humanos. Os universalismos sdo
esséncias identitarias que se submetem ao tribunal da razdo, separados dos
problemas concretos da vida. Por isso Deleuze trata sempre de diferenca,
singularidade e perspectivismo. Dai a preferéncia pela contingéncia, a geografia
sobre a historia. A universaliza¢do, conforme Saldanha, ¢ um processo de luta
coletiva contra hiper-objetos**®, como o aquecimento global: é uma linha de fuga
contra identidades e instituicdes do Estado. Repetindo, a universalizagdo, para

Badiou®” e Saldanha, é processo de luta no Antropoceno.

Saldanha esta se valendo da universalidade do capital em O Anti-Edipo. Mais
ainda, do conceito de esquizofrenia, que consta do subtitulo tanto da obra citada
quanto de Mil Platos (Capitalismo e esquizofrenia). Esquizofrenia seria uma aflicdo
universalizada sob o capitalismo. A doenca do ‘homem moderno’. Ora, o

Antropoceno propde novas afligdes, como a extingdo da espécie.

Relembre como a depressdo é um prentncio da catastrofe cosmica no filme
Melancolia, de Lars von Trier, exceto que O Anti-Edipo despersonaliza e
universaliza a esquizofrenia. A aparente defesa da esquizofrenia como um processo
de escala terrestre pode mostrar uma linha Roméntica obscura atravessando a
filosofia de Deleuze e levar alguns leitores para um canto niilista que revela uma
extingdo iminente. A perversa mimetizacdo da melancolia no fim do mundo, nio

4%8 Thimothy Morton, Hyperobjects: philosophy and ecology after the end of the world. Os hiper-
objetos sdo objetos que ndo podemos manipular ou controlar, distribuidos no tempo e no
espaco, como 0s ecossistemas, os buracos negros ou o aquecimento global. Morton é um dos
mais influentes pensadores do Antropoceno. Para ele, devemos despertar para o fato que nunca
nos separamos nem mesmo controlamos as coisas ndo-humanas do planeta, sempre estivemos
intimamente ligados a elas. Ndo podemos nem ao menos nos livrar delas, pois elas voltam, como
por exemplo, a poluigdo que mata. Os hiper-objetos excedem a temporalidade humana, como a
catastrofe climatica, e jamais poderado ser capturados pela humanidade.

499 N3o podemos esquecer o duro ataque de Badiou a ontologia deleuziana, especialmente por
um exagerado vitalismo deste em sua filosofia. Porém, aqui mesmo, ja falamos sobre a fuga de
D&G em relagdo ao vitalismo bergsoniano através da obra Capitalismo e esquizofrenia.
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ha duvida, ficara cada vez mais prevalente entre alguns jovens teéricos masculinos
cada vez que o Antropoceno se tornar mais tangivel.

Saldanha, Space after Deleuze, p. 41.

Nietzsche, no Prologo de Zaratustra, ja nos ensinara a ndo desprezar a vida, a

300 Deleuze, a crermos no mundo: “Cristios ou

ndo ofender a terra, a crer na terra
ateus, em nossa universal esquizofrenia precisamos de razdes para crer neste
mundo. E toda uma conversdo da crenga. J4 foi uma grande guinada da filosofia, de
Pascal a Nietzsche: substituir o modelo do saber pela crenga. Porém, a crenca
substitui o saber tdo-somente quando se faz crenga neste mundo, tal como ele ¢3!,
No ultimo livro de ambos, D&G substituirdo a crenca neste mundo pelo conceito
de Geofilosofia, uma crenga imanente. A Geofilosofia, a crenca, é o que o homem

compartilha com a terra.

Enquanto projeto critico, inventando um novo plano de imanéncia, a Geofilosofia

ndo ¢ simplesmente oposta a transcendéncia da fé em um felos ou um
universalismo; ela cria um novo caminho o relacionamento da filosofia com seu
proprio ecossistema e assim o que ela pode fazer no terreno ético e politico.

Saldanha, Space after Deleuze, p. 43.

Compartilhar com a terra € simpatia, como veremos nos proximos capitulos.

6) Heliosofia (ou a Nova Geofilosofia)

Nem todos os filésofos que trabalham com o conceito de Geofilosofia sdo
deleuzo-guattarianos como os até aqui apresentados (nos mais diversos graus de
envolvimento). Trabalharemos agora com alguns deles que incorporaram este
conceito como algo importante em suas linhas de pensamento, porém costumam
apresentar dissonancias com a filosofia da dupla francesa. Discordando — ou ndo -
em linhas gerais de D&G, ¢ interessante notar o respeito que o pensamento

contemporaneo, nas suas mais diversas vertentes, possui com os citados. Resolvi

500 Nietzsche, Assim falou Zaratustra, p. 14.
%01 Deleuze, Imagem-tempo, pags. 230-231.
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agrupar estes filosofos, de diferentes orientagdes, sob o vago titulo de Heliosofia
(sendo Hélios o Deus Sol da mitologia grega), pois a grande e principal critica
trazida ¢ de que uma Geofilosofia ndo necessariamente esta a tratar do sol e a

energia solar da qual a vida na terra tanto depende>®?

. Assim, para estes pensadores,
se a Geofilosofia pretende pensar uma interconexdo integral, se quer pensar uma
ecologia de relagdes, ndo ha como pensar a terra como o ‘fundamento’ para o
pensamento filosofico, mas sim o nosso sistema solar>® e toda a energia gerada (a
base para todo o tipo de vida) a partir da estrela. E preciso, porém, deixar claro que
mesmo aqueles que tentam se desvencilhar de D&G, o fazem com muito respeito e
admiracdo, como se entendessem que a Geofilosofia ¢ ferramenta fundamental para
pensar o Antropoceno, um método a ser discutido, mas sempre incorporado por
todos. Ben Woodard chama de Nova Geofilosofia, tratando de respeitar o trabalho
de D&G, mas ao mesmo tempo tentando supera-la. Como nem todos possuem o

mesmo objetivo, preferi alinha-los sob um outro titulo — Heliosofia®**,

Ha entre os estudiosos da Mitologia Grega, uma grande discuss@o se o Deus do
Sol ¢ Hélios ou Apolo. Ficaremos com uma Heliosofia por dois motivos rapidos: 1)
Homero e Hesiodo tratavam Hélios como o Deus Sol enquanto Apolo seria o Deus
da Luz da Vida (luz divina, proveniente do sol). Séculos apos Homero e Hesiodo,
muitos gregos passaram a confundir os dois e os romanos a chamar Apolo Febo
(phoibos significa brilhante) o Deus Sol. 2) Os filosofos que aqui trataremos me
parecem ter grande influéncia de Nietzsche, indiretamente, e de outros filosofos

nietzscheanos como Bataille e Deleuze, mais diretamente. Assim, pela monumental

%02 Devemos lembrar que, n3o por acaso, Assim falou Zaratustra, de Nietzsche, comeca com
Zaratustra conversando com o Sol. Nietzsche, que serd apontado por D&G como o criador da
Geofilosofia, € um dos principais mentores dos filésofos da Nova Geofilosofia.

503 Alguém poderia sugerir o termo Cosmosofia, mas este ja é empregado como um sinénimo de
Teosofia. Nao pretendo ‘criar’ uma escola, a intengdo é apenas agrupar pensamentos, mesmo
distintos, sob um unico termo.

504 H3 uma confessada ironia aqui, sem no entanto anular a escolha do titulo: por mais que todos
estes fildsofos expandam a Geofilosofia para o sistema solar para ampliar as relagGes de nosso
universo, muitos trazem conceitos abissais ou de escuriddo como putrefagdo e morte (veremos a
seguir) e usam termos obliquos e abstratos autointitulando-se Black Metal Theory ou
Melancology (nome de simpdsios), demonology ou Hideous Gnosis (nome de uma revista do
grupo, muito interessante, por sinal). H3, na verdade, uma relagdo ambigua, e por isso mesmo
prolifica, com o Sol, como veremos adiante, especialmente Reza Negarestani. Assim, penso,
podemos insistir no termo Heliosofia, por um ‘heliocentrismo’ (mais uma ironia...) destes
pensadores.
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importancia de Dionisio para a filosofia de Nietzsche, para ndo causar problema

olimpico, fiquemos com Hélios...

Antes de prosseguirmos, faremos um preambulo para entender porque estes
geofilosofos se dizem novos geofilosofos — do sol ao niilismo. Vale ressaltar que
dois pensadores (antes destes contemporaneos que ja citaremos) ja haviam pensado
arelevancia do sol para a ‘geofilosofia’: F. W. Schelling e Gabriel Tarde. O alemao
Schelling, citado por Iain Hamilton Grant e Ben Woodard>% (dois dos ‘heliésofos’),
descreve o sol como fundamental para a terra, enquanto parte essencial da sintese
quimica. Schelling’® diz que a terra e a natureza seriam gélidas, escuras e
desprovidas de criatividade se ndo fossem confrontadas com o efeito do sol. Vale
lembrar que o neurobiologista das plantas, o italiano Stefano Mancuso, afirma que
quase toda a energia disponivel na terra vem do Sol e ¢ processada via fotossintese,

um processo virtual das folhas.

Ja Gabriel Tarde, em Fragmento de histéria futura®®’, narra uma ficcdo (ma non

troppo...) em que ocorrera uma catastrofe, a extingdo do sol, e a humanidade, unica

08

espécie a sobreviver’®®, se vé obrigada a habitar as entranhas da terra. Em verdade,

Tarde ndo realiza um ensaio de uma dita Heliosofia, mas um aprofundamento
(literal...) da Geofilosofia, uma vez que os humanos sdo obrigados a viver dentro

da terra®”

, com a perda de seu mundo, apds um longo periodo de progresso por
causa de uma economia de base energética inesgotavel. Danowski & Viveiros de
Castro escreveram uma belo capitulo em Hd mundo por vir? a respeito desta

Geofilosofia tardeana:

Ao contrario do esquema edénico da wilderness, a oposicdo entre vida e
humanidade mobilizada pelo Fragmento coloca do lado positivo da equagdo a
humanidade e o mundo inorganico, enquanto a vida ndo-humana ¢é posta do lado
negativo, ‘anti-social’. A verdade do homem ¢ sua dimensao organica, alopoiética;

505 Em Philosophies of nature after Schelling, p. 145 e On an ungrounded earth: towards a new
geophilosophy, pags. 89-90 respectivamente. Ambos citam o livro First outline of a system, de
Schelling, em sua versdo para o inglés.

506 0 livro citado por Woodard (p. 90), agora, é Idealism and the endgame of the theory, em sua
tradugdo para o inglés.

07 Que foi publicado em portugués na mais do que apropriada cidade de Desterro (como
Floriandpolis era chamada até 1894) pela Editora Cultura e Barbdrie.

508 “Uma humanidade inteiramente humana (...) a eliminagdo completa da Natureza viva, seja
animal, seja vegetal, excetuado apenas o homem”, p. 46.

509 “Repatriamento profundo da alma exilada!”, p.34. “Interiorizemo-nos!”, p.37.
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e a socialidade ¢ efetivamente afirmada como sendo o fundo da grande Natureza,
a condi¢do ontoldgica universal. A psicologia e a quimica, ciéncias supremas da
associacdo, se fundirdo em um so6 saber sociomonadoldgico, o homem se refletira
nos rochedos, nos metais e nos atomos antes que numa fauna e flora ha muito
extintas, participando assim da vitalidade ndo-organica elementar que o libertara
definitivamente da ideia da morte, esse fantasma biocéntrico. (...) A natureza nio
mais experimentada como um entrave a liberdade humana, ¢ completamente
estetizada, e se torna um mifo, adquirindo “o encanto profundo e intimo de uma
velha lenda, mas uma lenda na qual acreditamos”. (...) A sociedade perfeita mas
“exagerada e forcada” do futuro possui “seus refratarios” que se entediam com a
homogeneidade monotona do ambiente artificial (o aceleracionismo néo cai bem a
todo mundo...). Pior, ela se vé periodicamente ameagada pela irrup¢do do mais
natural dos instintos, o cio primaveril, o qual ndo s6 desencadeia impulsos suicidas
de “transascendéncia” em direcdo a superficie gélida do planeta, como, associado
a afluéncia economica de que goza essa nova humanidade, leva fatalmente a um
relaxamento progressivo e generalizado dos costumes, ou seja, ao desastre
malthusiano — a explosdo populacional. Em suma, até mesmo o fim da Historia
acabara chegando ao fim.

Danowski & Viveiros de Castro, Ha mundo por vir?, pags. 81-83.

O sol, quantas implicacdes e complicagdes infraterrestres e trans-siderais! No
livro Nihil Unbound, Ray Brassier escreve: “Tudo estd ja morto. A morte solar é
catastrofica porque invalida a temporalidade ontoldgica como configurada em
termos de questionamento filoso6fico enquanto constitutivo horizontal de
relacionamento com o futuro. Mas longe de esperarmos deitados o futuro distante,
no outro lado do horizonte terrestre, a catastrofe solar deve ser tomada como algo
que ja aconteceu; tal e qual um trauma aborigene dirigindo a historia da vida
terrestre como um elaborado desvio tortuoso sobre a morte estelar”>!, Brassier
comeca anunciando que tudo ja estd morto por causa da catastrofe solar, mas
propde, conforme o subtitulo do livro (enlightenment and extinction) de que talvez

possamos sobreviver. Muito otimista.

Em verdade, a filosofia pensa sobre a relagdo entre o sol e a terra desde Socrates
e Platdo e o homem deixando a caverna, tendo a revelagdo da Verdade (Danowski
& Viveiros de Castro lembram que o anti-platonismo do Fragmento o faz “uma
Alegoria da Caverna as avessas™!!"). Mesmo antes, no Poema de Parménides’'? ha

uma carruagem conduzida pelas Heliades (filhas do Rei Sol) viajando em diregdo a

510 Brassier, Nihil unbound: enlightenment and extinction, p. 223. Tradugdo minha.
511 Danowski & Viveiros de Castro, Hd mundo por vir?, p. 80.
512 parménides, Sobre a Natureza, p. 147.
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luz (o caminho da Verdade, texto fundador da ontologia ocidental®'?). E chegamos
a um dos filésofos mais influentes das ultimas décadas para o pensamento
contemporaneo (¢ um dos maiores especialistas em Deleuze, apesar de ndo se
dedicar diretamente a Geofilosofia), Manuel DeLanda. Nao diriamos que ele ¢ um
‘helidsofo’, mas conversa intensamente com as diversas correntes. Aqui, queremos
apresentar o que ele diz sobre o ‘desterro’ (ungrounding), uma vez que conversa
com a ideia tardeana de interiorizacdo, a descida da face da terra. Assim, acaba
tratando intensamente de um debate atual sobre a Nova Geofilosofia (que deixa de
ser apenas uma relagcdo com o espago sideral e o sol, mas também com o interior da
terra); e € interessante notar o que tem a dizer sobre interiorizacao o grande filosofo
da exterioridade®'* (o que, como veremos adiante, deve ter soado como musica

especialmente para Reza Negarestani):

Em termos da dindmica ndo-linear de nosso planeta, a fina camada rochosa sobre
a qual nds vivemos e que chamamos de nossa terra e casa é provavelmente o
componente menos importante da terra. A crosta €, realmente, um mero
endurecimento do grande sistema do fluxo de lava subterraneo que, organizando-
se em grandes correias transportadoras [conveyor belts] (células convectivas) sdo
o principal fator na génese das mais salientes e aparentemente durdveis estruturas
da superficie dura.

DeLanda, A Thousand years of nonlinear history, pags. 257-258.

Em um plot-twist vertiginoso, a Nova Geofilosofia abandonou o sol ¢ caminhou

em dire¢@o ao buraco, numa estrada niilista, vejamos.

A guerra Fria (esperemos que, assim como os gedlogos assumirao proximamente
o termo Antropoceno, também os historiadores deixem de tratar esta Guerra como
Fria mas sim como a mais Quente das guerras, pela aceleracdo causada nos efeitos
de aquecimento global) ja mostrava que uma geopolitica incluia ndo apenas uma
corrida espacial no nosso sistema solar, como também uma acelerada corrida ao
centro da Terra, igualando a disputa por todos os espagos, infra ou supraterrestre.

Em 1970, a Unido Soviética iniciou a escavagdo do Poco Superprofundo de Kola.

513 parménides, Sobre a Natureza, p.148. Lembremos ainda que, o primeiro filésofo pré-
socratico, Tales, foi o primeiro ‘cientista’ a prever um eclipse solar a partir de observagoes
celestes, em 585 A.C..

514 Delanda é o fildsofo que mais chamou a aten¢3o da importancia fundamental das rela¢des de
exterioridade na filosofia de Deleuze.
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Os americanos iniciaram, entdo, em 1974, um projeto parecido, porém privado, da
empresa GHK, denominado Bertha Rogers, em Oklahoma. Em dois anos os
americanos chegaram a 9.583 metros abaixo do nivel do mar, um recorde. Os
esperados hidrocarbonetos (compostos essenciais para a industria, especialmente a
de plastico) ndo foram encontrados; acharam, sim, um deposito de enxofre derretido
(o inferno!) que derreteu a broca e assim o pogo foi abandonado. Os soviéticos,
mais lentos, apesar de iniciarem a corrida 4 anos antes, atingiram 12.261 metros
abaixo do nivel do mar (o recorde americano fora batido em 1982 com muita festa
em toda a republica socialista) em 1989 (ano da queda do muro de Berlim). O
objetivo de chegar aos 15.000 metros jamais foi atingido, especialmente porque
esperavam temperaturas de cem graus Celsius e se depararam com temperaturas
oitenta graus mais alta. Segundo calculos refeitos, nos 15.000 metros encontrariam
temperaturas de trezentos graus Celsius, o verdadeiro Inferus — lugares baixos. Se
para os americanos ndo teve recorde nem aproveitamento comercial, para os
soviéticos tiveram, além do recorde, achados interessantes: pedras que continham
dgua por dentro e lama fervendo com gis hidrogénio®'>. Assim como para a
Geopolitica, a Nova Geofilosofia deixa a superficie para alcangar relagdes supra e

infraterrestres.

Com a chegada ao ‘inferno’ no final do século passado, os novos geofilosofos
resgataram um conceito medieval, a saber, o de demonologia. Na Hideous Gnosis,
Eugene Thacker, professor da New School de Nova lorque e muitas vezes associado
ao Realismo Especulativo (como outros citados aqui: Grant, Meillassoux e Brassier
— apesar de o nome mais famoso, Graham Harman, ndo ter nenhuma ligagdo com a
Nova Geofilosofia), langou um manifesto chamado Questions on demonology, onde
ele langa a formula Black = Satanism, onde satanismo € igual a ser contra o divino
ou o soberano. Além disso, explica o que € o conceito de Cosmic Pessimism (titulo
de um de seus livros), cujo maior pensador Thacker diz ter sido Schopenhauer, “o
misantropo que reunia tantas forcas contra a filosofia ela mesma quanto contra a

religido doutrinadora e politicas nacionalistas em seu tempo™>!®:

515 Fonte: icdp-online.org.
516 Thacker, Hideous Gnosis, pags. 186-187. Thacker é um dos grandes especialistas
contemporaneos em niilismo.
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O Pessimismo Coésmico ¢ um estranho misticismo de um mundo-sem-nds, um
hermetismo do abismo, um ocultismo numenal. E o dificil pensamento de um
mundo absolutamente desumano, e indiferente a esperangas, desejos, e lutas de
individuos e grupos humanos. Seu pensamento-limite ¢ a ideia do nada absoluto,
inconscientemente representado pelas imagens das midias populares de guerras
nucleares, desastres naturais, pandemias globais, e os efeitos cataclismicos das
mudangas climaticas. Certamente estas sdo as imagens, ou os espectros, do
Pessimismo Cdsmico, e diferente das realidades cientifica, econdmica e politica e
estando na base deles; mas sdo imagens, ndo obstante, profundamente enraizadas
em nossa psique. Para além desses espectros existe o impossivel pensamento da
extingdo, sem mesmo um sujeito humano para pensar a auséncia de sujeitos
humanos, sem pensamento para pensar a negagio de todo pensamento. Assim, um
outro significado possivel para o termo ‘black’: Black = Cosmic Pessimism.

Eugene Thacker, Questions on demonology, p. 186.

Demonologia ¢ o conceito que Thacker diz usar para se afastar da antropologia
(e assim se afastar do mundo-para-nés) e da pura ontologia (“para considerar a

inseguranga do principio de razio suficiente!”).

“Uma demonologia filosofica
teria assim de ser ‘contra’ o ser humano — tanto da parte ‘humana’ quanto da parte
do ‘ser’*'®. No final do texto, Thacker propde uma mudanga no proprio conceito,
alterando para demontology, para mais bem tratar do pensamento do nada, e
responder a pergunta que ele chama de “Nietzscheana” de “...como repensar a
‘politica’ na auséncia do humano, e sem o ser?”. Se Nietzsche fez emergir o

conceito de Geofilosofia®'?

, avolta niilista feita em torno de si, parece, em Thacker,
distanciar-se da fidelidade a terra proposta por Zaratustra, com o seu Pessimismo
Cosmico, a forma filosofica do desencantamento. A Geofilosofia, em nossos dias,
parece perambular entre o encantamento da resisténcia terrana e o desencantamento

niilista e absoluto.

A unir estes Neo-geofilosofos (para deixar bem claro que ndo hé qualquer ironia
ao chama-los de ‘helidésofos’, bem ao contrario), uma ‘acusagdo’ de Deleuze como
correlacionista, a partir de Quentin Meillassoux, quando Deleuze hipostatiza a
Vida®® (acredito que Meillassoux esteja falando também da imanéncia deleuziana).
Na mesma dire¢do, para Woodard, o virtual em Deleuze “garante uma pré-

pensabilidade da natureza em si-mesma: um movimento necessario dada a negagéo

517 Thacker, Hideous Gnosis, p. 218. Tradug3o minha.
518 bidem, p. 218.

519 D&G, O que é a filosofia?, p. 123.

520 Meillassoux, After finitude, p. 37. Tradugdo minha.
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de Deleuze sobre a transcendéncia e sua valorizacdo da univocidade do ser, ou

59521

ontologia do singular””~'. Para estes filésofos, Deleuze ainda acredita que o

universo so ¢ entendido através do aparato humano de percepgao.

E necessario, contra a doxa correlacionista... levar o peso da cascata cosmica para
dentro das pulsa¢oes cotidianas como saturacdo do visto e do ndo-visto. Isto requer
uma certa inacessibilidade tendo em vista a materialidade/realidade da existéncia
(sendo assim, esmagando qualquer abrangéncia de univocidade/imanéncia) e
também como redefini¢do do transcendental para aplacar tal inacessibilidade.

Woodard, On an ungrounded earth, p. 9.

Toda a argumentacdo contra o correlacionismo de Deleuze (além de
Meillassoux, também Woodard ¢ Iain Hamilton Grant), deve-se notar, baseia-se
basicamente no livro Diferenca e Repeti¢do (onde o dinamismo espago-temporal
estaria todo contido na Ideia®??, o que Grant chama de somatizacdo da natureza>>®),
e ndo em Mil Platos ou O que é a filosofia?, os, digamos, livros mais geofilosoficos

de Deleuze, ao lado de Guattari.

Estes filosofos contemporaneos que partem da Geofilosofia de D&G, mesmo
para discordar desta (e construir uma Geofilosofia ndo-correlacionista), tem algo
notavel em comum: jamais pensam em filosofia sem passar ao mesmo tempo pelas
ciéncias e as artes — especialmente as ficgdes (talvez fosse mais bem explicado se
dissesse que pensam em fic¢cdes passando pelas ciéncias e a filosofia). Retinem um
tremendo conhecimento cientifico e de narrativas ficcionais em todos os campos
das artes. E nisso sdo filho de D&G. As vezes com um belo estilo, as vezes
extremamente complicados (no sentido de dobragem por implicar ficgdo e filosofia
stricto sensu) de serem entendidos. Linhagem pura de D&G - imaculada

concepecao.

521 Woodard, On an ungrounded earth, p. 8. Tradugcdo minha.

522 “Tydo muda quando propomos os dinamismos n3o mais como esquemas de conceitos, mas
como dramas de ldeias. Pois, se o dinamismo é exterior ao conceito, sendo, por esta razdo,
esquema, ele é interior a Ideia e, por esta razdo, drama ou sonho. (...) O dinamismo compreende,
entdo, sua prépria poténcia de determinar o espaco e o tempo, pois ele encarna imediatamente
as relagGes diferenciais, as singularidades e as progressividades imanentes a Ideia”, p. 307.

523 Grant, Philosophies of nature, p. 165.



254

Destes, um dos mais brilhantes ¢ o iraniano Reza Negarestani. Me parece que
Negarestani ndo esta satisfeito com o nietzscheanismo de Deleuze e Guattari e
pretende injetar doses cavalares de Nietzsche em D&G. De certa forma, com um
niilismo (com o qual Nietzsche identificava doengas no humano, mas
absolutamente ndo se identificava com o conceito) que D&G jamais permitiriam.
Inclusive no caso da Geofilosofia, que ¢, confessadamente, pela dupla, um conceito
nietzscheano. E agora, finalmente, depois de longo predmbulo, comega a ficar claro
o que ¢ novo nesta Geofilosofia. O iraniano acredita que ha um conceito de Terra
em D&G por demais vitalista, no sentido alegérico e pueril, algo que muitos
deleuzianos euforicos aplaudiriam entusiasmados. D&G ndo teriam percebido a
importdncia da decadéncia, amplificando o par desterritorializagao-
reterritorializagdo apenas como forca criativa, minorando as forcas destrutivas de
declinio. “A cosmogénese da decadéncia desdobra-se por dentro da solidez,
espalha-se do interior para as superficies exteriores>*. Além de usar conceitos que

dificilmente seriam relacionados com livros de D&G, como podriddo e putrefagdo.

Em seu blog da Editora Urbanomic, Negarestani classifica de ingénua a
concepgdo de tempo em Deleuze, baseada nos estoicos ¢ lanca bases para uma
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“filosofia da decadéncia E compartilha com o filésofo italiano Nicola

Masciandaro (um grande neo-geofilosofo™?®, se classifica um medievalista
especulativo) uma politica da decadéncia e o conceito de putrefacdo como
fundamental para uma teoria do tempo. Negarestani traz, no mesmo post, um
conceito bastante criativo de contingéncia, como a interiorizagdo do tempo
cosmico, e ¢ expressado na vida como decadéncia. O que faz a contingéncia se

relacionar mais com o tempo do que com o espago, ao contrario do que a

Geofilosofia poderia levar a crer. “Podemos dizer que na decadéncia o espago ¢

524 Negarestani, Cyclonopedia, p. 181. Tradu¢3do minha.

525 Blog de Reza Negarestani, https://www.urbanomic.com/memento-tabere-reflections-on-
time-and-putrefaction/.

526 Masciandaro é um dos Unicos a escrever sobre Geofilosofia. Na revista Collapse VI ( nimero
dedicado ao que os editores intitularam de Geo/philosophy, ou seja, como se produz o
pensamento filoséfico neste planeta, segundo eles, o Unico a possui-lo), escreve um artigo
intitulado Becoming Spice: Commentary as Geophilosophy. Neste, partindo de Dante e baseando-
se especialmente em A origem da obra de arte de Heidegger (onde este trata da famosa relagdo
dialética entre terra e mundo), trata das especiarias como a commodity original do mundo, uma
espécie de “escrita do mundo, um movimento que marca e remarca redes relacionais” (p. 29).
Como as especiarias fundamentam a exploragdo terrestre, a Geofilosofia seria um devir-
especiarias. E os comentarios, no pensamento filosdéfico, seriam uma espécie de comércio, uma
extragdo de significancia através dos tempos e lugares.
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perfurado pelo tempo: Apesar de o tempo escavar o espaco, € o espago que da ao
tempo uma torcdo que priva o privilégio do tempo sobre o espaco e expressa
contingéncias irrepreensiveis do tempo absoluto através de meios materiais e
formais™?’. Note-se o objetivo de expressar-se agora através de um tempo cosmico

interiorizado como contingéncia em um processo de “putrefacdo”.

Em seu livro mais aplaudido, Cyclonopedia, uma ficcao-teoria de geopolitica-
filosofica que se passa no Oriente Médio (ou um atlas de demonologia, como
prefere dizer), Negarestani ndo nega a dimensao espacial da decadéncia e segue em
sua tentativa de distanciar-se de Deleuze: “A quimica inicia-se por dentro, mas sua
existéncia € registrada na superficie; a ontologia €, por assim dizer, meramente um

99528

sintoma superficial da quimica E Negarestani podera dizer, em sua quimica

ontoldgica, que o petrdleo, enquanto lubrificante geopolitico, € um movimento da

terra em putrefacio contra o império solar>?’

. Corroborando com o que diz Woodard
nesta filosofia da putrefagdo: “Compreender a acidez do espago-tempo de encontro
a [against] leve enfermidade da matéria ¢ primordial para qualquer articulagao
realista da geofilosofia”>*’, Woodard ainda se baseia em Nick Land (muito citado
entre os neo-geofiloésofos darks), de The Thirst Annihilation, onde “...a Terra (e a
mais terrivel inven¢do da natureza, o pensamento) vomita demoénios, nuvens
poluidas... num ressentimento contra o Sol. Uma vez que a Terra ndo pode escapar
a orbita do Sol, pode apenas mutilar-se num disfarce de cooperagio”®*!. Na
Heliosofia de Negarestani, o sol ¢ a0 mesmo tempo vitalista e “aniquilacionista’ no
seu império sobre a Terra, ou nas palavras do arquedlogo Hamid Parsani,

personagem central da ficgdo-teoria Cyclonopedia (uma espécie de personagem

conceitual):

Poeirismo ¢ 0 modo do Oriente Médio de renovar e devir-novo para a Terra, uma
linha de acdo que ndo é tomada em favor do, ou em nome do, capitalismo solar e
da hegemonia do Sol. Poeirismo favorece a autonomia clandestina da Terra e sua
rebelido contra a dominag@o — ora vitalista ora aniquilacionista — do Sol. O culto
da poeira celebra quem estd por dentro [[msider]. Poeirismo inspira uma
aproximacao radical e concreta com o Fora sem tornar-se um escravo solar ou um

527 Blog de Reza Negarestani.

528 Negarestani, Cyclonopedia, p. 87.

529 Ibidem, p. 12.

530 Woodard, On an ungrounded earth, p. 13.
531 Ibidem, pags. 85-86.
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cultuador do Sol, um discipulo cego sem autonomia ou um habitante naive da
esfera terrestre. E ... bem, isso € exatamente onde o capitalismo — e particularmente
os EUA — come a poeira do Oriente Médio.

Negarestani, Cyclonopedia, p. 92.

Entre o claro e o escuro, percebe-se, a0 mesmo tempo, a profunda influéncia e
respeito da Geofilosofia de D&G, e a tentativa de ultrapassar o pensamento destes.
Grant, em uma das primeiras coletaneas de artigos sobre Deleuze publicados em
inglés (em 1997), ja tentava, entdo, desvencilhar Deleuze da figura de um festivo
pensador lembrando o papel da geologia em Mil Platos: “A geologia ¢ maquinica,
um ‘triturador de cadaveres’ para o corpo da terra, inseparavel do aparato
perfurador de curetagem, fazendo-a gritar o grito demoniaco dos
desterritorializados, o feedback berrado da fratura tectonica. A nova terra ndo ¢ uma
positividade completa, um sucessor triunfalista da ‘eutandsica’ maquina de guerra,
mas um processo”>*2, Grant apresentava-se entdo, ainda no século passado, ainda

que ndo soubesse, como um precursor da Nova Geofilosofia.

Por mais que a desintegragdo do professor Challenger ndo dé ares festivos ao
platd Geologia da moral, tratar a geologia, tdo celebrada pela interdisciplinaridade
deleuziana, como um “triturador de cadaveres” ¢ profilatico para a Geofilosofia.
Além disso, apesar de D&G passarem por todos os platds a avisar que a
desterritorializacdo ndo ocorre sem uma reterritorializagdo (e ndo ¢ uma estética
purificadora), ‘gritar’ que a nova terra ndo ¢ um finalismo, mas um processo, parece

um aviso por demais importante, sempre.

Mas a geologia também ganhara uma versao mais criadora (num sentido mais
bergsoniano do que nietzscheano) através de uma incrivel geofilosofa, Jane
Bennett, em seu livro Vibrant matter, com inspiracdo na obra de DeLanda,
mencionado ha pouco, A Thousand years of nonlinear history, onde devemos
reajustar nosso senso de tempo para ver o poder das coisas (e dos homens como
coisas). Bennett fala especificamente do processo de mineralizagdo: “No longo e
vagaroso tempo da evolugao, entdo, materiais minerais aparecem como 0 motor e

533]

agitador [mover and shaker], a poténcia ativa [the active power’”’], ¢ os seres

532 Grant, At the mountains of madness, In: Deleuze and philosophy, edigdo de Keith Ansell
Pearson, p. 96.
533 Como Deleuziana, acredito que Bennett teria traduzido por poténcia... a tradugdo é risco meu.
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humanos, com suas muito elogiadas capacidades para acdes auto-direcionadas,
aparecem como seus produtos”*. A Geofilosofia, mais do que ter os pés no chio,
como Abaporu que ainda tem a cabega vizinha ao sol, é o proprio solo, como as

Terras Pretas de Indio (que falaremos adiante).

Parece haver na Nova Geofilosofia 0 mesmo combate da Geofilosofia de D&G:
a terra é o que desterra o sujeito transcendental como criador de pensamento®* (ou,
a partir de Nietzsche, o que aferra Deus), esta na natureza (no sentido espinosano)
a capacidade de criar, o homem ¢ humus (como todo o resto). A terra € o que enterra
a historia, a vida estd no fluxo da natureza. A terra é um globulo estratificado
bombardeado permanentemente por uma estrela, com um interior extremamente
energizado e uma superficie em fluxo de diferenciacdo (devir). O solo terrestre
sempre se fazendo solo do que se segue (imanéncia®*®). A Geofilosofia parece unir

os Pré-Socraticos e os neo-geofilosofos, D&G como meio.

A Nova Geofilosofia (ou o que chamamos aqui de Heliosofia) nada mais ¢ do
que: pensadores contemporaneos, de diversas areas, aceitando o revezamento
geofilosofico de D&G, pegando o bastdo nos anos 90 do século passado e trazendo
o conceito até aqui através de novos contextos ¢ a emergéncia de uma nova Epoca,
o Antropoceno. Agora, a Geofilosofia torna-se, para além de urgente, fundamental
para entender o tempo do fim>*7, as catastrofes vividas e o futuro (que nunca foi)
que se foi**%. Muitos dos neo-geofilésofos j4 ndo parecem estimulados para pensar
um novo povo, mas, a sua maneira - criando novissimos conceitos — tentando (ou
ndo) escapar da morte solar atual, da mineralizacdo (putrefagdo) que corroi toda a

forma de pensamento ¢ de vida. Os novos geofilésofos certamente herdaram de

D&G o anti-humanismo (a Mecanosfera, Geofilosofia), mas D&G nao

534 Bennett, Vibrant matter, p. 11.

535 Grant, na Collapse V, Prospects for post-copernican dogmatism: the antinomies of
transcendental naturalism, p. 421, a partir de Schelling, vai dizer que o ser da transcendéncia é a
natureza generativa da terra. Sua esséncia é a propria produtividade, pois, se ndo for produtivo
(no caso, fazer ver), simplesmente ndo sera.

536 N3o ha modo mais bonito de se dizer da imanéncia, aqui, do que como D&G no paragrafo
inicial do capitulo Geofilosofia, em O que € a filosofia?: “A terra ndo é um elemento entre outros,
ela redne todos os elementos num mesmo abrago”, p. 103.

537 parafraseando Giinther Anders, que, em seu tempo, entendeu como poucos a época vivida.
538 Nas famosissimas palavras de Benjamin descrevendo o Angelus Novus, de Paul Klee, na Nona
tese de Sobre o conceito de histdria: “Essa tempestade o impele irresistivelmente para o futuro,
ao qual ele vira as costas, enquanto o amontoado de ruinas cresce até o céu. Essa tempestade é
0 que chamamos progresso.”



258

compartilhariam com aqueles o explicito niilismo e a indiferenca de muitos (Nova
Geofilosofia). Em D&G podemos perceber um compromisso €tico na filosofia
criada, onde a vida é, em seu intermezzo, coletiva e politica. Ja os Neo, ndo parecem

ter uma ética imbricada em suas filosofias.

A Heliosofia (ou a Nova Geofilosofia) também herdou de Deleuze a paixao pelas
artes ficcionais. Séries televisivas, cinema e literatura, principalmente. Dois dos

grandes inspiradores sdo o francés Michel Houllebecq e o americano H. P.

539

Lovecraft. Woodard se inspira nos dois, assumidamente”””, para definir o que € o

encontro da Nova Geofilosofia com o Antropoceno - quando a catéstrofe terrestre

dominou toda a crosta planetaria; ja se ‘estratificou’:

Nos éramos um niimero exagerado. E essas declaragdes precedem a evacuagao da
terra devido a superpopulacdo, uma possibilidade totalmente viavel, dado a
favelizagdo [slumification] e a limo-ficagdo [slime-ification] da terra capitalizada.
Havera uma grande li¢do no nada [in nihil]: sistema solar apds sistema solar sera
encontrado apenas vazio de vida. (...) Langar-se no vazio procurando por tracos de
vida ou mesmo habitabilidade resultara em fracassos. Isso é, claro, se antes
conseguirmos escapar do terrestre mas também do terrestre como confinamento de
pensamento e vida, como escolha de modo de vida, incapaz de escapar da
tempestade de correntes capitalistas se movendo sobre a terra. Em outras palavras,
s6 saberemos que somos gente demais se pararmos de viver como consumidores.

()

Nos devemos cultivar uma procura por uma nova terra que termine em repetidos
fracassos, mas num sentido que ndo retranscendentalize a terra original. Onde o
chamado angustiado levard a naves vazias e mortas, onde sinais de vida serdo
apenas microbios mortais. Um conto que termina no dissipar gradual da biomassa
autoconsciente chamada humanidade.

Woodard, On an ungrounded earth, pags. 94-95.

A Nova Geofilosofia é a Geofilosofia de D&G encontrando-se com o
Antropoceno, com os dados cientificos que a cada dia nos mostram a amplitude do
desastre, com a Intrusdo de Gaia. A Nova Geofilosofia ¢ a distancia do fim, o tempo

estancado do niilismo, Melancholia conquistando toda a tela.

kokok

539 Woodard, On an ungrounded earth, pags. 93-94.
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Apbs conversarmos com diversos pensadores que trabalharam o conceito de
Geofilosofia (incluindo a Nova Geofilosofia), fica-nos claro que este ¢ um modo de
politizar a filosofia. Enquanto a filosofia, ao longo de todo o pensamento da
tradi¢do, obriga-nos a confundir a filosofia com a Historia da Filosofia, a geografia
auxilia a filosofia a abracar a irredutibilidade da contingéncia, a heterogeneidade e
a exterioridade das relagdes. A Geofilosofia traz consigo os movimentos de
desterritorializacao (em direcdo ao virtual) e de reterritorializacdo (do virtual ao
atual), enquanto a Historia detém-se na necessidade, na teleologia e no estado de
coisas (ou a reterritorializacdo), além de desprezar (com raras excegdes, como a
Geohistoria de Braudel) a poténcia do meio (milier) em nome do culto da origem.
Geofilosofia é o “principio da razio contingente”>*°. Uma Geofilosofia do atual
deverd estar aberta aos movimentos de desterritorializacdo e, portanto, ndo deve ser
confundida com o estado de coisas do presente. A Geofilosofia €, nos termos de

D&G, utopica:

Com efeito, é a utopia que faz a jun¢do da filosofia com sua época, capitalismo
europeu, mas ja também cidade grega. E sempre com a utopia que a filosofia se
torna politica, e leva ao mais alto ponto a critica de sua época. A utopia néo se
separa do movimento infinito: ela designa etimologicamente a desterritorializagéo
absoluta, mas sempre no ponto critico em que esta se conecta com o meio relativo
presente e, sobretudo, com as forgas abafadas neste meio.

D&G, O que é a filosofia?, p. 120.

O projeto utdpico de D&G, a esta altura, ja é bem claro: “... para chama-lo a uma
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nova terra, a um novo povo™>*'. Os autores ainda distinguem os diversos tipos de

utopia: ha em algumas (como na filosofia) o risco de restaurar a transcendéncia —

540 D&G, O que é a filosofia?, p. 113. A frase é toda elucidativa: “O principio de razdo tal como
aparece na filosofia é um principio de razdo contingente, e se anuncia: ndo ha boa razdo sendo
contingente, ndo ha histdria universal sendo da contingéncia”.

541 Idem. A frase completa é, uma vez mais, esclarecedora: “A filosofia leva ao absoluto a
desterritorializagdo relativa do capital, ela o faz passar sobre o plano de imanéncia como
movimento do infinito e o suprime enquanto limite interior, voltando-o contra si, para chama-lo
a uma nova terra, a um novo povo”. Grifo do original. Pags. 120-121.
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sdo autoritarias ou de transcendéncia, “e as utopias libertarias, revolucionarias,

imanentes”>*2. A revolugo seria uma “utopia da imanéncia” e nio um sonho:

7

Pelo contrario, ¢ colocar a revolugdo como plano de imanéncia, movimento
infinito, sobrevoo absoluto, mas enquanto estes tragos se conectam com o que ha
de real aqui e agora, na luta contra o capitalismo, e relangam novas lutas sempre
que a precedente € traida. A palavra utopia designa portanto esta conjung¢do da
filosofia ou do conceito com o meio presente: filosofia politica (embora talvez a
utopia ndo seja a melhor palavra, em razdo do sentido mutilado que a opinido lhe
deu).

D&G, O que é a filosofia?, pags. 120-121.

A conjungdo da filosofia (ou do conceito) com o meio presente, se a utopia nao
¢ a melhor palavra, fiquemos com o titulo do capitulo a qual a frase pertence:

Geofilosofia; uma geofilosofia sera sempre politica.

Talvez seja possivel defender a Geofilosofia como o melhor instrumental
conceitual para tratarmos do Antropoceno>*, de uma nova terra, de um novo povo,
se “ha mundo por vir™>*. E a relagio de forgas e de afectos em devir o que interessa
para a Geofilosofia. E a problematizagdo (o virtual) e sua poténcia o que esti em
jogo no Antropoceno, contra a homogeneizacdo das solugdes pré-fabricadas
(progresso teleologico). Por isso tratamos do Antropoceno e ndo do Capitaloceno.
Apesar de reconhecermos a importancia do conceito e da profundidade de livros e
textos produzidos, este detém-se por demasiado tempo no estudo das origens do
capitalismo, enquanto necessidade historica, enquanto teleologia, passando ligeiro
demais pelas contingéncias dos acontecimentos para a sua emergéncia. A analise
historica ¢ fundamental, mas trazendo para a cena suas condi¢des problematicas, os
meios (petréleo e derivados como o plastico, por exemplo) que tornam possivel a
emergéncia e as renovacgdes do capitalismo e do Antropos majoritario, enquanto
sistema homogéneo e constante. E a contingéncia e a combinagio de meios em devir

que devem ser entendidos, pois sempre retornardo diferentes (Grécia, Capitalismo,

542 D&G, O que é a filosofia?, p. 120. Neste ponto, D&G abrem nota para esclarecerem que os
tipos de utopias sdo de Ernst Bloch e René Schérer (este sobre Fourier).

543 A Nova Geofilosofia corrobora isso, porém com variantes e desenvolvimentos em rela¢do ao
pensamento de D&G.

544 Referéncia e reveréncia a um dos grandes livros sobre o Antropoceno, Hd mundo por vir?, de
Déborah Danowski e Eduardo Viveiros de Castro.
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Antropoceno — sendo que estes se interconectam). D&G nos socorrem, como

sempre, no seu capitulo Geofilosofia:

Se a filosofia aparece na Grécia, ¢ em fungdo de uma contingéncia mais do que de
uma necessidade, de um ambiente ou de um meio mais do que de uma origem, de
um devir mais do que de uma histéria, de uma geografia mais do que de uma
historiografia, de uma graca mais do que de uma natureza. (...) ... por razdes sempre
contingentes, o capitalismo arrasta a Europa numa fantastica desterritorializagdo
relativa, que remete de inicio a vilas-cidades, e que procede também por
imanéncia. As produgdes territoriais se reportam a uma forma comum imanente,
capaz de percorrer os mares: a ‘riqueza em geral’, o ‘trabalho simplesmente’, e o
encontro entre os dois como mercadoria. Marx constrdi exatamente um conceito
de capitalismo, determinando os dois componentes principais, trabalho nu e
riqueza pura, com sua zona de indiscernibilidade, quando a riqueza compra o
trabalho. (...) Mercado mundial que se estende até os confins da terra, antes de
passar para a galaxia: mesmo os ares se tornam horizontais. Nao é uma continuaggo
da tentativa grega, mas uma retomada, numa escala anteriormente desconhecida,
sob uma outra forma e com outros meios, que relanga todavia a combinacdo da
qual os gregos tiveram a iniciativa, o imperialismo democratico, a democracia
colonizadora. O europeu pode se considerar, n3o como um tipo psicossocial entre
0s outros, mas como o Homem por exceléncia, assim como o grego ja o fizera, mas
com muito mais for¢a expansiva e vontade missionaria que o grego. (...) ... € 0
recomecgo contingente de um mesmo processo contingente, com outros dados.

D&G, O que é a filosofia?, pags. 116 a 118.

A Geofilosofia ¢ a contra-efetuacdo de um acontecimento, mapeando afectos
(devir-outro) e modificando padrdes de corpos e estados de coisas e desta forma
cartografando e expressando os potenciais transformativos existentes nos sistemas.
Os outros mundos possiveis que coexistem enquanto compossiveis. A Geofilosofia
como a metafisica para o Antropoceno: um conceito para uma Epoca em que o

humano ndo esta mais no controle de um reino supostamente separado dele.
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As Terras Pretas de indio, William James, Bergson: degradagdo x

mutualismo

Eu me sinto agora perfeitamente domesticado neste lugar e com
estas pessoas. Nunca houve uma classe de pessoas mais decente
do que estas. O velho Urbano, especialmente, por seu refinamento
nativo. Ndo ha nem uma gota de nossas amaldicoadas brutalidade
e vulgaridade anglo-saxénicas. Urbano e seus companheiros
conversam com tanta beleza e harmonia, em um tom suave, baixo e
vagaroso, como se a eternidade estivesse a frente deles.

William James, Diario brasileiro (na casa ribeirinha de seu
barqueiro cafuzo, proximo a Obidos)

Nesta terceira e tltima parte de nosso trabalho, trataremos de fazer funcionar as
duas anteriores, juntando a primeira, a Virada Ecologica, de Bergson a D&G, e a
segunda, a Geofilosofia e a Ecosofia, com operacdes da vida real, método intuitivo
e simpdtico das Terras Pretas de Indio na Amazonia para a resisténcia no

Antropoceno.

No percurso, iniciaremos com o devir-indio de Bergson (seguindo a pista de
Lévi-Strauss) e o devir-floresta de William James. Passaremos pela Expedigdo do
naturalista Louis Agassiz a Amazonia, a qual James participou, quando conheceram
as terras pretas e especulou-se, pela primeira vez, serem elas antropogénicas. Os
contemporaneos James e Bergson apreciavam intensamente a obra um do outro, se
correspondiam e se visitavam. Os devires geofilos6ficos de ambos e a coevolugdo
das Terras Pretas de Indio participam do método simpdtico (onde terminaremos a
jornada) para compartilhar a vida, vidas compartilhadas. Uma estética eco-

geopolitica para respirar e conspirar no Antropoceno.

skskosk
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O pensamento de Bergson fazia Claude Lévi-Strauss lembrar “irresistivelmente
aquele dos Indios Sioux”. Lévi-Strauss dedicou todo o tltimo capitulo de seu livro
O totemismo hoje, de 1962, a Henri Bergson (e também Rousseau) para tratar de
seu livro As duas fontes da moral e da religido, de 1932, onde Bergson fala do
Totemismo sob o prisma do culto aos animais, que vé como uma modalidade do
culto aos espiritos. Segundo Lévi-Strauss, Bergson antecipou em 20 anos (as
conclusdes de Radcliffe-Brown) “a resposta adequada a um problema etnologico
ainda ndo resolvido pelos etnélogos de profissio”*. E para sustentar sua tese,
transcreveu, uma apos outra (“sem transi¢cdo”), citacdes de Dorsey, etndlogo entre

os Sioux em 1889-90, e de Bergson. Vamos a elas, comegando pelo filésofo:

Uma grande corrente de energia criativa se lan¢a na matéria para dela obter o que
pode. Na maior parte dos pontos ela parou; estas paradas se traduzem diante de nos
por outros tantos aparecimentos de espécies vivas, isto €, de organismos em que
nosso olhar, essencialmente analitico e sintético, distingue uma porgdo de
elementos que se coordenam para preencher uma multiddo de fungdes; contudo, o
trabalho de organizag@o era somente a propria parada, ato simples, analogo ao
rastro do pé que, instantaneamente, faz milhares de graos de areia se entenderem
para formar um desenho.

Bergson, As duas fontes da moral e da religido, p. 221.

E agora o etnologo:

Cada coisa ao se mover, num ou noutro momento, aqui e 14, marca um tempo de
parada. O passaro que voa para num lugar para fazer seu ninho e num outro para
repousar. O homem em marcha para quando quer. Assim, o deus parou. O sol, tdo
brilhante e magnifico, € um lugar onde ele parou. A lua, as estrelas, os ventos, é
onde ele esteve. As arvores, os animais sdo todos seus pontos de parada, e o indio
pensa nesses lugares e para eles dirige suas preces, a fim de atingirem o lugar em
que o deus parou e obterem ajuda e bengao.

Dorsey [citado por Lévi-Strauss em O totemismo hoje, p. 102]

Finalmente, o que diz Lévi-Strauss sobre a filosofia Sioux-bergsoniana:

Os dois textos se correspondem tao perfeitamente, que, depois de os lermos,
parecera certo admitir que Bergson pdde compreender o que se oculta por tras do

545 Lévi-Strauss, O totemismo hoje, p.99.
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totemismo, porque seu proprio pensamento estava, sem que ele o soubesse, em
sintonia com o de povos totémicos. O que apresentam, pois, em comum? Parece
que o parentesco resulta de um mesmo desejo de apreensdo global destes dois
aspectos do real que o filosofo chama de continuo e descontinuo, de uma mesma
recusa de escolher entre os dois; e de um mesmo esforco por fazer deles
perspectivas complementares, que convergem para a mesma verdade.

Lévi-Strauss, O totemismo hoje, pags. 102-103.

Lévi-Strauss afirma que “a filosofia de Bergson lembra necessariamente a
filosofia dos indios sioux” ¢ ainda langa a pergunta: “Se ele soube melhor que os
etndlogos, ou antes deles, compreender certos aspectos do totemismo, ndo sera
acaso por que seu pensamento tem estranhas analogias com o de varios povos
ditos primitivos que vivem ou viveram o totemismo por dentro?”3%¢, Lévi-Strauss

entendeu, desde entdo, a Virada Ecoldgica de Bergson.

O devir-indio de Bergson ¢é assim observado por Lévi-Strauss: “... um filésofo
de gabinete, mas que, em certos aspectos, pensa como um selvagem”. O método
intuitivo e simpatico de co-funcionamento simbio6tico, o mutualismo bergsoniano,
sera tema adiante com as Terras Pretas de Indio. Por enquanto, acompanhemos o
devir-floresta de William James, incluindo o contato com estas mesmas terras

pretas.

skeskosk

O jovem William James ingressou na Universidade de Harvard em 1861, cinco
meses ap6s o inicio da Guerra Civil, para estudar Quimica. Por 14, assistiu a uma
conferéncia do suico Louis Agassiz e foi imediatamente cativado por um dos
cientistas mais famosos de sua época. Passou a desejar estudar com ele e abandonou
a Quimica pela Historia Natural e a Biologia. James sempre foi muito inquieto e em
1864 mudou de curso novamente, pela Medicina. Porém, no ano seguinte, quando
Agassiz recrutou voluntarios para uma viagem cientifica ao Brasil, o jovem William

se candidatou.

546 |Lévi-Strauss, O totemismo hoje, pags. 101-102.
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Agassiz, ainda jovem, por causa de seu incrivel conhecimento dos invertebrados,
chamava a atencdo dos maiores cientistas europeus da época, entre eles, o
naturalista prussiano Alexander von Humboldt e o paleontélogo francés Georges
Cuvier’?’. Sua contribuigdo foi ter sido um dos principais descobridores da Era
Glacial. Cuvier doou-lhe sua imensa coleg¢do de fosseis marinhos, pouco antes de
morrer. Von Humbolt, quando uma empresa de publicagdes cientificas de Agassiz
abriu faléncia, arrumou-lhe um financiamento de pesquisas ¢ conferéncias em
Harvard, onde veio a conhecer James. Em Boston, ficou tdo popular por causa de
suarara habilidade de traduzir a linguagem cientifica de forma acessivel que chegou
a dar conferéncias para cinco mil pessoas e conseguiu patrocinio da industria téxtil
de Massachusetts (segundo o historiador Louis Menand, em Boston “...os circulos
intelectuais, financeiros e sociais estavam justapostos”). Acabou abrindo as
primeiras escolas cientificas de Harvard, casando-se com a filha de um milionario
local e ndo voltou a Europa. Apesar de, entdo, ja ultrapassado no circuito cientifico
europeu, Agassiz ¢ considerado o introdutor da educagdo cientifica moderna na
América do Norte. Um argumento que o fazia adorado entre as multiddes era sua
habilidade de casar hipoteses cientificas, como a Era Glacial, com a religido, ao
afirmar que esta era uma técnica de Deus para eliminar as formas de vida existentes,
para preparar uma nova Cria¢do. Algo inadmissivel para Darwin, que publicou 4

Origem das Espécies, em 1859.

A expedicdo de Agassiz era apenas para provar que Darwin estava errado. A
teoria de Agassiz ndo era aceita nas universidades europeias porque as glaciagoes
pareciam ocorrer apenas no Hemisfério Norte, o que inviabilizaria a explicagdo do
suico. Por isso o interesse de descobrir, no Brasil, vestigios de glaciacdo. Agassiz
conseguiu amplo financiamento entre homens de negocios do nordeste americano.
O interesse destes, abrir comércio e influéncia na Amazonia. Finalmente, houve
apoio oficial do governo americano em troca de uma espécie de espionagem de
Confederados que abandonaram os Estados Unidos apos o fim da Guerra Civil.
Estes Confederados se estabeleceram em algumas partes do Brasil, incluindo a

Amazonia, na regido de Santarém. Agassiz deveria também sondar a possibilidade

547 Cuvier é citado na inusitada discussdo com Challenger e Saint-Hilaire no platd A Geologia da
Moral, pag. 62 do vol. 1, de Mil Platés. Cuvier é tratado por cientista que “reflete em termos de
espaco euclidiano” e “homem de Poder e de Campo de batalha”.
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de assentar ex-escravos da América do Norte na Amazonia. Algo que jamais

ocCorreu.

Quando Agassiz chegou ao Rio de janeiro, levava varias correspondéncias do
governo americano para Pedro II. Ocorre que o monarca brasileiro era um
apaixonado pelas ciéncias naturais’*® e deixou-se atrair pela conversa facil de
Agassiz, assim como Harvard e a elite capitalista americana. Presenteou Agassiz
com varias espécies raras de peixes, além de apoio da Marinha Brasileira por toda
a viagem. A Expedicdo Thayer, como era conhecida (sobrenome do principal
patrocinador), durou 17 meses (entre 1865 ¢ 66) e recolheu 80 mil espécies. De
quebra, conseguiu, junto a Pedro II, abrir a navegagdo do Rio Amazonas para navios
comerciantes estrangeiros: o grande objetivo dos patrocinadores de Agassiz. E,
claro, provou, antes mesmo de zarpar dos Estados Unidos, que Darwin estava

errado e Agassiz, certo.

No livro The Metaphysical Club, Louis Menand afirma: “O proposito de 4
Origem das Espécies ndo era introduzir o conceito de evolugdo, mas desbancar o
conceito de inteligéncia sobrenatural, a ideia de que o universo € o resultado de uma
ideia**. O importante em Darwin ndo é seu evolucionismo (j4 comum entre
cientistas do século XIX), mas seu materialismo. Todos os seres, incluindo os
humanos, eram processos naturais e contingentes. A novidade de Darwin era menos
um conceito novo (evolug@o) e mais um modo diferente de pensar (materialismo).
Enquanto Agassiz viajava para a América do Sul apenas para adaptar suas pesquisas
as suas teorias concebidas ainda no Hemisfério Norte (em ambos os lados do
Atlantico), William James aproveitou a viagem para, pragmaticamente, distanciar-
se de Agassiz e aproximar-se daquele que deveria refutar, Darwin e seu
materialismo. A principal ligdo que James aprendeu com Agassiz foi: por um lado
este dizia que ciéncia e politica ndo se misturavam, por outro conversava e

municiava os politicos (e religiosos) conservadores da época. James aprendia que

548 pedro Il estudava com alguns dos melhores professores universitarios europeus: histéria
natural, biologia, astronomia, etc.. Recolheu, pessoalmente, a parte principal do acervo do
Museu Nacional, trocando varios itens por curiosidades brasileiras. Era considerado um dos
homens mais inteligentes do pais, por causa de sua ampla formacgao.

549 p4g. 132.
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tudo o que se faz, se faz por algum interesse e ¢ preciso deixar claro quais sdo os

nossos. A Amazonia fez emergir em James um modo diferente de pensar.

kskok

Quando a Guerra Civil americana terminou, em 1865, cerca de vinte mil sulistas
resolveram trocar os Estados Unidos pelo Brasil atras de terras baratas e,
especialmente, trabalho escravo. A grande maioria se estabeleceu no Estado de Sao
Paulo, mas alguns poucos, liderados pelo Major Lansford Hastings, atraidos por
terras praticamente gratuitas, optaram por se estabelecer em Santarém, no meio da
floresta amazonica. O Major morreria de febre amarela um ano depois, mas os
demais Confederados permaneceram na regido, admirados com uma terra
extremamente produtiva e diferente de tudo o que conheciam, onde cultivavam
cana, tabaco, milho e algoddo. As familias Confederadas descobriram uma terra
escura, cor de café preto, rica em matéria organica, extremamente favoravel ao
milho e a cana. A produtividade obtida era superior ao cultivo em solo norte-

americano ¢ plantagdes em outro tipo de solo amazdnico, o barro avermelhado.

Sem saber, os Confederados estavam plantando em cima de antigos aldeamentos

indigenas. Um dos Confederados, Romulus J. Rhome, que possuia uma fazenda

num local chamado de Taperinha®*°

, se interessou pela abundancia de artefatos
encontrados nestas terras pretas e iniciou uma cole¢do dos mesmos. Rhome entrou
em contato com um geodlogo americano, Herbert Smith, ap6s alguns anos de coletas.
Havia todo tipo de estranhas figuras de barro: urubus, sapos, passaros, além de todo

1

tipo de vasos®!. Rhome e Smith perceberam, entio, uma surpreendente

coincidéncia entre as terras pretas e aldeamentos amerindios pré-colombianos. As

550 Esta fazenda existe até hoje, ainda na m3o de descendentes dos Confederados, local de um
dos mais importantes sitios arqueoldgicos da Amazonia, incluindo um riquissimo sambaqui.
Infelizmente, os donos proibem qualquer tipo de visita ou pesquisa. Chegam a rechagar
violentamente qualquer tipo de insisténcia. Se alguém ou instituicdo obtém permissdo na Justica,
invariavelmente conseguem derruba-la com recursos imediatos.

551 A maior parte desta colecdo estava no Museu Nacional do Rio de Janeiro, antes do incéndio
que destruiu suas instalagGes. Ainda ndo se sabe o que sobrou.
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caracteristicas destas terras pretas e seus artefatos chamaram a atencao de gedlogos

por toda a América do Norte.

Na expedi¢do Thayer havia um outro gedlogo, o canadense Charles Frederick
Hartt (de quem Smith era discipulo), que auxiliava Agassiz na coleta de espécies
enquanto pesquisava os solos. Em Belém, Agassiz e Hartt se encontraram com o

naturalista Domingos Soares Ferreira Penna®?

, especialista em ceramicas
marajoaras, normalmente encontradas em terras pretas. Enquanto Hartt pesquisava,
assim como James, passou a discordar da teoria da recriacdo divina de seu chefe e
apaixonou-se profundamente por solos amazonicos. Apds retornar para a América
do Norte, o professor em Cornell passou a preparar uma segunda viagem para a
Amazonia. Nesta, voltou a encontrar-se com Domingos Penna e, juntos,
pesquisaram as terras pretas de Rhome, em Santarém. O brasileiro pesquisava as

ceramicas tapajonicas (diferentes das marajoaras) enquanto o canadense se

interessava mais nos solos.

Hartt foi o primeiro a desconfiar que as terras pretas ndo era um solo como os
outros, mas uma imensa compostagem, uma formaco realizada por paleoindios®>.
Foi o primeiro a também realizar testes de carbono-14 e datar as pecas encontradas
nas terras pretas: entre 6000 a.C. e 1000 d.C.>>*. As pesquisas vieram a confirmar
as suspeitas de Hartt, Penna e Rhome: as terras pretas eram locais de assentamentos
e de povos autdctones da regido. Mas a relagdo de coprodugdo amerindia ¢ a
fertilidade destes solos foi definitivamente estabelecida por Herbert Smith, aquele
com quem Rhome se correspondia e enviava reliquias recolhidas. Smith, em um
livro escrito em 1879, Brazil: the Amazons and the Coast, dissera que levantou a
hipotese a partir de escritos do padre jesuita Pedro Cristoval de Acufia, de 1639.
Neles, o padre dizia que a riqueza daquelas terras se devia a compostagem de

milhares de cozinhas por milhares de anos, além do apodrecimento de um sem-

552 Estimulado por Agassiz, Domingos Penna fundou o Museu Emilio Goeldi, até hoje uma das
maiores referéncias de pesquisas amazonicas.

553 paleoindios é o modo como a arquedloga paraense Denise Schaan tratava os habitantes pré-
colombianos daquelas terras. Trataremos mais sobre o assunto adiante.

554 Eduardo Neves (que prefere paleoindigenas), o maior especialista em Arqueologia Amazdnica,
afirma que os primeiros assentamentos na regido datam de dez mil anos atras. O professor da
USP afirma que muito se sabe sobre a origem e o fim da ocupagdo pré-colombiana, mas pouco
sobre o processo no meio. Especialmente sobre a transformacdo de sociedades coletoras e
cacadoras em sociedades horticulturais e sedentarias (além de estratégias vice-versa e
intercambidveis). Estas, as responsaveis pela emergéncia dos solos férteis das Terras Pretas.
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namero de folhas de palmeiras utilizadas para serem transformadas em tetos de
habitac¢des. O Padre dizia que as vilas, na época, eram tdo préximas umas das outras,
que se ouvia o barulho de pessoas trabalhando na vizinhanga. Smith, entdo, pensou
numa Amazonia atual (século XIX) muito diferente da Amazdnia antes da invasao
europeia, quando seria habitada por milhdes de pessoas (hipotese confirmada por
arqueodlogos, no século passado) vivendo em pequenas vilas sedentarias, ndo muito
longe uma das outras. A hipotese de Smith: as terras pretas eram o resultado de
milénios de compostagem de produtos organicos e o carvao de milhares e milhares
de cozinhas. Esta hipotese sofreu ataques de dezenas de gedlogos ao longos de
décadas: alguns defendiam que eram cinzas vulcénicas que viajavam grandes
distancias, outros que os solos eram fundos de lagos secos. Porém, nas tltimas
décadas, a hipotese de Hartt e Smith foi consagrada por arquedlogos, antropologos
e geodlogos de todo o mundo. Contemporaneamente, ampliam-se estes estudos com
a importancia das terras pretas para a constitui¢do de toda a Floresta Amazonica,

incluindo a agéncia de coprodugdo destes solos e toda a ecologia amazdnica.

Hartt e Smith talvez tivessem interpretado as terras pretas como uma
‘domesticacdo dos solos ¢ da floresta’. Recentemente, este ponto de vista deve
transmutar-se em uma cocriagdo simbiotica e uma coprodugdo ecoldgica da floresta
por diversos agentes, ndo apenas os animais humanos. Uma domesticagdo reciproca
de paisagens. Com esta hipdtese mais ou menos estabilizada, cientistas de todo o
mundo (incluindo grandes empresas globais de agroindustria) tentam recriar
quimicamente este rico solo amazonico, sem conseguir replicar sua fertilidade.
Como veremos a seguir, a resposta ¢ geofilosofica: sua emergéncia deveu-se a uma

¢tico-estética simpdtica, local e contingente.

As varias camadas de terras pretas, mais comumente desenvolvidas entre 2000
a.C. e a chegada dos europeus, sugerem que as mais profundas sdo as que mais
artefatos e matéria organica possuem e as mais superficiais eram usadas como solo
para agricultura destas sociedades horticulturais e sedentarias. O inicio da cocriagdo
das Terras Pretas mostra ndo somente a domesticagdo do solo pelos paleoindios,
mas também da mandioca domesticando animais humanos. A mandioca nao s6 ¢
uma das grandes responsaveis pela fixacdo de coletores-cagcadores em vilas, como
também seus subprodutos sdo as matérias orgénicas mais presentes na formagao

desses solos, que, em retorno, propiciam uma agricultura melhor e o
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desenvolvimento de novas espécies de mandioca. Participar deste ciclo ecoldgico
de vida ¢ a cocriagdo simbiotica das Terras Pretas de Indio. Os arquedlogos sdo
praticamente unanimes em afirmar que a mandioca, dois a trés mil anos atras, ¢ a
principal responsavel pelo crescimento populacional acelerado da época, além do

namero de vilas por toda a Amazoénia.

Os produtos usados como material organico na formacao das terras pretas sdo,
além da mandioca, restos de peixe e outros animais, palha, excrementos humanos
e, importantissimo, carvao. Carvdo derivado de plantas carbonizadas — carvao
vegetal - ou o que contemporaneamente ¢ chamado de biochar, biocarbono, ou
como dizem na permacultura, biomassa carbonizada. O carvao é fundamental para
a fertilidade do solo e a fixa¢do do carbono neste. O carbono ¢ pega chave na
manutenc¢do e fixagdo de nutrientes no solo, prevenindo a lixiviagdo — a dissolugéo
de nutrientes dos solos — um enorme problema na Amazodnia, devido as enxurradas
permanentes durante o verdo amazonico (o periodo das chuvas). O carvdo aumenta
significativamente o pH dos solos, além da concentracdo de fosforo e nitrogénio.
As Terras Pretas possuem setenta vezes mais biochar do que outros tipos de solos

amazOnicos.

Ha uma diferenca de natureza entre as praticas contemporaneas de queimadas
na Amazonia e a coprodugdo das Terras Pretas. As queimadas atuais sdo simples
derrubadas de grande areas de floresta (normalmente usando o correntdo — dois
tratores, unidos por uma potente e enorme corrente, que avangam em paralelo, sem
deixar qualquer arvore de pé), queimadas extensivas, onde ndo se controla até onde
este fogo avancga. A produgdo de terras pretas era feita com fogo controlado, apenas
com rejeitos de cozinha, e provavelmente dentro de grande jarras, de acordo com
hipotese de Denise Schaan (falaremos adiante) e outros arque6logos. As queimadas
contemporaneas produzem apenas cinzas ¢ nao fixam nutrientes no solo, ao
contrario. O método utilizado por povos pré-colombianos produzia carvdo (e ndo
cinzas) por causa da falta de oxigénio dentro das jarras proprias para a produgio®>.
Entdo, este carvdo era distribuido pelas terras proximas as vilas. Pesquisadores ja
determinaram que o carvao produzido desta forma pode manter suas caracteristicas

por séculos. Isso explica porque solos da Terras Pretas mantém sua fertilidade mais

555 Lehmann, Johannes, Slash-and-Char: a Feasible Alternative for Soil Fertility Management in
the Central Amazon?, palestra no 17" World Congress of Soil Science, Bangkok, Tailandia, 2002.
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ou menos estavel até hoje. As Terras Pretas, desta forma, emergiram como uma
simpatia simbidtica (como veremos a seguir). Nao ¢ pertinente a discussao se as
Terras Pretas surgiram de modo intencional, como uma finalidade, mas sim como
meio, por um processo intuitivo de cocriacdo da floresta, de entreajuda. Esta
acumulagdo de material orgédnico e carvdao a disposicdo de microorganismos,
minhocas e da rizosfera, por séculos, em torno de antigas vilas (que existiam em
abundancia), além da gestdo de sementes e raizes, fez emergir as Terras Pretas e a
floresta tropical amazonica. Outro dado que reforga a hipotese do surgimento das
terras pretas ¢ a existéncia de um solo chamado de terra mulata, na fronteira com
outros solos amazonicos. A terra mulata ¢ mais distante das vilas, com menor
quantidade de material orgénico e cacos de barro (provenientes dos potes), mas

ainda assim mais fértil que os demais solos amazdnicos.

Contemporaneamente, fazendeiros e grileiros buscam terras pretas por toda a
Amazonia. Sdo solos muito mais férteis. A fazenda Confederada ainda esta 14,
muito fértil, mas também usando fertilizantes quimicos, como muitos outros
sojeiros. Duas explica¢des basicas: a primeira ¢ que ervas-daninhas amam as terras
pretas, proliferam facilmente e com muito mais rapidez do que em qualquer outro
solo. Assim, existem fazendeiros que preferem evitar as terras pretas, por causa da
fobia das ervas-daninhas, que muitas vezes sufocam suas planta¢des. A segunda ¢é
que sojeiros buscam produtividades cada vez maiores, em intervalos de tempo cada
vez menores. Mas os ciclos das chuvas tém mudado bastante, por causa da
catastrofe climatica, que afeta a Amazonia mais do que qualquer outra regido da
América do Sul. H4 um processo acelerado de savanizagdo, com periodos de chuvas
cada vez menores. Alguns pesquisadores, inclusive, acreditam que a savanizagao ¢
apenas um estagio rumo a desertificacio da Amazonia. Quanto a utilizagdo de
agrotoxicos em solos amazonicos, a pratica costuma revelar que sua ampla presenga
no Norte do pais leva a uma infertilidade crescente de solos apds quatro colheitas.
Mas os sojeiros ndo se importam com isso, uma vez que, com o auxilio de
madeireiros e grileiros, sempre hd novas fronteiras a serem exploradas. Cada vez
menos barreiras existem, com a explosdao do desmatamento e queimadas. Sojeiros
sdo assim conhecidos porque todos os anos plantam a mesma coisa: soja e somente
soja. Os povos autdctones, ao contrario, revezam suas producdes e seus solos. A

unica produgdo que permanece mais ou menos uniforme ¢ a mandioca, que exige
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menos energia, tempo e sacrificios. Também desgastam menos os solos, ao

contrario, contribuem com matérias organicas para proximas plantagdes.

Os ciclos de chuvas cada vez menores levam os agricultores (sojeiros e
latifundiarios, camponeses ou indigenas) a procurarem cada vez mais as terras
pretas, uma vez que elas sdo mais hiimidas que outros solos amazdnicos, resistindo
melhor as secas. As varzeas, que sdo inundadas por metade do ano, sdo até mais
humidas; no entanto, com as mudangas causadas pelas catastrofes climaticas, as
enchentes sdo cada vez mais intensas e destroem potenciais plantacdes. As varzeas
sdo cada vez menos agriculturaveis e estdo mudando modos de vida de ribeirinhos
e outros povos autoctones. O Antropoceno ja alterou definitivamente o ciclo de vida
dos povos amazodnicos: seja por causa de secas mais intensas (causadas pelo
dramatico aumento de temperatura), seja por causa da diminui¢cdo do periodo de
chuvas, que, no entanto, s3o cada vez mais destruidoras. O Antropoceno afeta o
coragdo simpdtico das Terras Pretas de Indio, afetando mortalmente o processo de
coprodugdo. A fertilidade dos solos diminui, a vida se esvai. Nao ha definigdo

melhor para o Antropoceno.

Ora, uma das grandes questdes no problema do clima, no Antropoceno, ¢
sequestrar o carbono da atmosfera. Uma das principais caracteristicas das Terras
Pretas de Indio ¢ sua alta capacidade de sequestrar carbono da atmosfera. As TPI

sdo resisténcias no Antropoceno para combater a catdstrofe climatica.

Em 2002, no primeiro Simposio Mundial das Terras Pretas Amazdnicas, que
aconteceu em Manaus, o maior cientista de solos amazonicos, o holandés Wim
Sombroek, sugeriu um projeto de uma ‘Nova Terra Preta (NTP)’. Para ele, este solo
seria forma de absorver carbono e controlar o desastre climatico ja, entdo, bastante
conhecido entre os cientistas. Além de aumentar a produtividade de pequenos
agricultores por todos os tropicos. Universidades, museus, entidades como a
Embrapa e corporagdes de todo o mundo se uniram ao projeto. Quem mais se
interessou foi uma empresa americana chamada Eprida. Junto ao Departamento de
Energia americano, esta empresa, a partir de intensas pesquisas sobre as Terras
Pretas de Indio, colaborou pra desenvolver um processo no qual biomassa
produziria combustiveis ricos em hidrogénio. A empresa acreditava que, como

subproduto, seria criado carvado para utilizagdo na agricultura, de acordo com o
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modelo das Terras Pretas. Através de compostagem, seriam criados
biocombustiveis e carvao vegetal que absorveria o carbono na atmosfera. Cientistas
calcularam, entdo, que solos de terras pretas poderiam, potencialmente, absorver 12

por cento das emissdes de dioxido de carbono antropogénicas no planeta.

No embate de pontos de vista, ha modos diversos de compreender a fotossintese:
Emanuele Coccia trata as plantas como uma conjugacao de corpos (agenciamentos
maquinicos de corpos, diriam D&G), que unem o sol ao solo, a agua e a atmosfera:
“...a capacidade que elas tém de transformar a energia solar dispersa pelo cosmos
em corpo vivo, a matéria disforme e disparatada do mundo em realidade coerente,
ordenada e unitaria”. Ja a Ciéncia Régia diria que a fotossintese remove dioxido de
carbono da atmosfera e a transforma em biomassa, simples assim. Se esta biomassa
¢ queimada na auséncia de oxigénio (o que paleoindios realizavam dentro de urnas),
num processo chamado de pirdlise, as moléculas se transformam em
biocombustivel e carvao vegetal. Ou seja, o carbono que seria dispersado pela
atmosfera durante o processo assume a forma de carvdo. Se este carvdo ¢
introduzido no solo, ele ali permanece por séculos ou mesmo milénios. O didxido
de carbono que ndo vai para a atmosfera ainda torna o solo mais fértil. O que os
amerindios realizavam em um processo simpdtico (que veremos a seguir), €
sobrecodificado pelo ‘capitalismo verde’ e seus métodos de sustentabilidade. O

capitalismo se reterritorializando nas desterritorializacdes autdctones.

Ap6s os estudos da Eprida e a abertura do Mercado de Carbono, dezenas de
outras empresas foram constituidas em todo o mundo tentando seguir a mesma
pista, de producdo de biocombustiveis e biochar para sequestrar carbono ¢ obter
lucro. A ONU, desde 2004, tem incentivado estas pesquisas, acreditando que
promove, a0 mesmo tempo, a agricultura de familia e a recuperagdo de solos
degradados. Enquanto o ‘capitalismo sustentavel’ floresce, muitos pesquisadores
tém alertado que o projeto original da NTP estd desvirtuado, sendo pensado cada

vez mais para a o agronegocio. O capitalismo tudo alcanca.

Porém, os resultados corporativos ndo conseguem reproduzir a mesma
fertilidade obtida pelos amerindios. A reengenharia verde, que quer dominar a
natureza em vez de uma cocriagdo simbidtica com a floresta, é expressdo maxima

do capitalismo no Antropoceno: salvar o planeta conservando suas relagdes de
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poder. Ademais, a reengenharia de uma natureza dominada implica em destruir
mais florestas para plantacdes que produzem biocombustiveis, em vez de
coevoluirem — florestas, solos, animais humanos ou ndo. Sequestrar carbono para
poder produzi-los cada vez mais, enquanto conserva as hierarquias globais. Em vez
de solos ¢ florestas serem agentes ativos, como nas Terras Pretas de Indio, sdo
apenas instrumentos passivos no tempo do Antropos Modemo. O biochar facilitaria
uma visdo mais ‘ecoldgica’ para o agronegdcio. Assim, o capitalismo e o
Antropoceno (expressos nos latifindios do agronego6cio) provam, mais uma vez,
que a questdo, para estes, esta no objeto final, no caso, as terras pretas, € como esta
sera manipulada. Para a intui¢do indigena, a énfase esta no processo, pelo meio, na
coevolugdo entre todos os pontos de vista (solos, florestas, animais, micro-
organismos, rios, etc.), transindividuagdo ecologica. Nao se supera o Antropoceno
preservando o capitalismo que a tudo absorve e sobrecodifica. Como diria

Nietzsche, o Antropos (Moderno) € algo que deve ser superado...

O Antropoceno, o capitalismo ¢ o neoliberalismo t€ém como caracteristica
principal a homogeneizacdo da vida. Uma de suas expressdes € o agronegocio, que
destrdi diferentes paisagens e obriga a todos a consumir apenas soja ¢ milho (que
também servem de alimento para gado, porcos e galinhas), além de arroz e trigo (o
plantationceno de Malcom Ferdinand). Por mais que tecnologias possam ser
apropriadas localmente para diferentes povos, o uso generalizado e unificado pode
levar a mais homogeneizagdo, com a producdo extensiva de biocombustiveis, que
poderia levar a mais liberacdo de dioxido de carbono (por desmatamento e
destruicdo de paisagens) do que seu sequestro e fixacdo no solo. Além disso, a
solugdo generalizada do biochar por todo o planeta seria ecologicamente viavel?
Nao haveria mais demanda por terras agriculturaveis e assim grilagem e avango
sobre territorios indigenas e quilombolas? Os Modernos buscam a conservagao de

hierarquias e hegemonias, mais do que uma coevolucao local e autoctone.

Se as terras pretas viraram solugdo tecnoldgica do capitalismo sustentavel no
Antropoceno ¢ porque ha a crenca de que a reengenharia e as tecnologias verdes
podem resolver a questdo do desastre climatico. A Ciéncia do Estado tem a
habilidade de isolar componentes de um fendmeno, descodificar resisténcias e
essencializa-los, para reproduzi-los em qualquer contexto. Manipular e controlar.

Mas solos, apesar de maquinicos (agenciamentos), ndo sdo fabricas industriais
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modernas (maquinas com a guerra como objeto), mas sistemas dindmicos vivos. E
sistemas vivos transformam-se, evoluem e coevoluem, escapam ao dominio e ao

controle do animal humano Moderno.

O solo ¢ a pele do planeta. Falou Zaratustra: “a terra tem uma pele; e essa pele
tem doengas. Uma delas chama-se homem”. O homem Moderno (de quem ninguém
melhor do que Zaratustra entendeu sua psiqué), a tudo quer dominar, manipular e
controlar, como objetos a sua disposicdo. O Antropoceno ¢ exatamente a Era em
que o Moderno tenta aprisionar, despotencializar a vida. As Terras Pretas de indio,
no entanto, de acordo com o que sugerem diferentes pesquisas, possui 25 a 90 por
cento mais vida microbioldgica e bacteriologica do que outros tipos de solos. E por
isso sua fertilidade persiste e resiste por mais tempo. A diferenca entre solos
produzidos por corporagdes (NTP) e o coproduzido simpaticamente (TPI) é ter a
vida como pardmetro, como nos ensina Nietzsche: quem potencializa a vida, quem
a afirma. “Hé coisas que s se pode fazer ou dizer levado por uma baixeza de alma,
uma vida rancorosa ou por vinganga contra a vida. As vezes basta um gesto ou uma
palavra. Sdo os estilos de vida, sempre implicados, que nos constituem de um jeito

ou de outro”>°.

Ao contrario da moral supranatural de Agassiz, foi esta colaboracdo da vida que
William James encontrou na Amazonia, uma ética e uma estética no processo da

vida.

kskok

As variagdes s3o muito mais importantes que as semelhangas. Eis uma das
conclusdes que se pode tirar a partir da teoria de Selecdo Natural, desenvolvida
pelos naturalistas britdnicos Charles Darwin e Alfred Russell Wallace. A Selegéo
Natural ¢ um processo cego — sem intengao - porque as condigdes as quais deve-se
adaptar um organismo para sobreviver nunca sdo as mesmas. As condi¢des sdo
variaveis, jamais constantes. E estas variagdes ndo surgem por necessidade, mas

por acaso e ¢ este que determina sua utilidade para a adaptag@o em processo. As

556 Deleuze, Conversagdes, p. 130.
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condi¢des ambientais estdo sempre mudando e, assim, a sele¢do ndo ¢é planejada
nem progressiva. Nenhuma inteligéncia, divina ou de qualquer procedéncia,
determina previamente o valor relativo das variagdes; ndo ha um tipo ideal ou

esséncias que conduzam as adaptagdes.

A Selecdo Natural explica as mudancas na natureza. A partir das ideias de
Thomas Malthus, tanto Darwin quanto Wallace, de forma independente,
concluiram que a evolugdo ¢é subproduto incidental do processo material, ndo o seu
objetivo. Os organismos nao lutam porque devem evolucionar, mas evolucionam
porque devem lutar. A Selecdo Natural ndo dita as mudangas, ¢ um processo sem
inteligéncia superior. O mundo de Darwin ¢ o mundo do acaso, da mudanga e da
diferenga e ndo dos universais. E, apesar de chamar seu livro de 4 Origem das
Espécies, Darwin considerava o conceito de espécie apenas um termo arbitrario,
dado por conveniéncia. A énfase deve ser no individuo, mas ndo na sua relagdo com
o tipo ideal da espécie (as esséncias), mas nas suas interagdes com 0S Outros
individuos, Darwin, assim, compreendia que as relagdes sdo mais importantes que
as categorias, as fungdes, mais que as finalidades fixadas com antecedéncia e as

transi¢des, mais que hierarquias estabelecidas.

O modo de pensar de Darwin e Wallace era completamente diferente do de
Agassiz. Este seguia pensando em esséncias e ideias. Nao poderia sequer imaginar
que o acaso era causa da ordem e ndo uma ideia divina. William James, quando
embarcara para o Brasil seduzido pelas ideias de Agassiz, ja lera, alguns anos antes,
o livro de Darwin. Foi a experiéncia amazonica que transformou o jovem William.
A principal missdo de James na expedi¢do Thayer era recolher espécies de peixes
em diversos rios amazdnicos e provar que eles ndo migravam, eram postos por Deus
nos locais onde encontrados. Suas excursdes aos Rios Negro, Amazonas, Tapajos,
Ica e Trombetas, porém, provaram o contrario. Ao mesmo tempo, as ideias de
Agassiz de que a mistura de ragas iria corromper os seres humanos por degradagéo
e até infertilidade foram seriamente confrontadas por James na sua vivéncia
brasileira. O pais tinha, a época, cerca de dez milhdes de habitantes, pouco mais de
trés milhdes de europeus e descendentes, dois milhdes de negros e mais de quatro
milhdes entre mulatos, cafuzos e mesticos (como eram conhecidos os filhos de
brancos e indigenas). Com uma populac¢do de maioria hibrida, James ndo sentia a

degradacdo propalada por seu mestre e muito menos a infertilidade sem
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comprovagdo cientifica alguma. Quanto mais James se afastava de Agassiz, mais

se apaixonava pelo Brasil e sua populacdo mestica.

“Talvez em nenhuma parte do mundo pode estudar-se a mescla de tipos entre os
homens de forma tdo completa como na Amazdnia, onde mamelucos, cafuzos,
mulatos, caboclos, negros e brancos estdo misturados em uma confusdo que a
principio parece inextricavel”. Esta escrito no diario de Elizabeth Agassiz, mulher
do cientista, responsavel pelo diario de bordo da expedicdo. A palavra ‘inextricavel’
¢ chave importantissima para explicar os afetos envolvidos na excursdo. Para os
Agassiz o sentido ¢ de degradagdo, como sinonimo de incuravel, muito
embaragado. Para James, o sentido ¢ de conjunc¢do, entrelagamento, enredamento.
Os Agassiz estavam empenhadissimos em descobrir tipos ideais incomunicaveis,
que se encaixam em duas ou trés generalizagdes, como ‘raca branca, negra ¢
indigenas’. A Amazonia deve ter sido, muito mais do que inextricavel, inexplicavel.
Ja James, viu beleza e vida na mistura, no enredamento, afastando-se dos tipos

universais. A Amazonia aproximou William James de um empirismo radical.

Certa vez, proximo a Tefé, numa expedicdo rio acima, James descreve:

... encontramos uma grande canoa tripulada somente por mulheres indigenas, sete
no total. A patroa, uma pequena ancia, estava sentada no limite do toldo, fumando
seu cachimbo. Quando a vimos, a saudamos e nos detivemos por completo. Ainda
que falassem portugués, ndo pude entender se todos os homens tinham ido a guerra
[contra o Paraguai] ou se haviam se escondido por temor de serem enviados para a
guerra. Como pode uma populagdo com tais habitos e objetivos como esta
interessar-se na guerra ou ingressar no exército? Me maravilhei, como sempre me
sucede, com o tom sereno, fino e cort€s do bate-papo entre meus amigos [0s
indigenas da embarcagdo de James] e a ancid. E a raga ou as circunstancias o que
faz a esta gente tdo refinada e bem educada? Nenhum cavalheiro da Europa tem
melhores maneiras e, no entanto, eles sdo apenas camponeses.

William James, Notebook Z°%.

“E araga ou as circunstancias?”. E o pragmatismo geofilos6fico emergindo. Nao
a toa que James e Bergson eram amigos e trocavam uma intensa correspondéncia,
além de comentarem os livros um do outro. Se Bergson ¢ parte fundamental da

Virada Ecologica da Filosofia, James a viveu intensamente em um empirismo

557 Citado por Louis Menand, The Metaphysical Club, p. 136.
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radical e amazonico. Apesar de métodos diversos em suas psicologias (a intui¢do
de Bergson e o pragmatismo de James), ambos repartiam uma mesma filosofia: a

imanéncia da vida.

Um devir amazoénico do irm3o de Henry James. A ele ndo escapava nenhum
devir. William, na adolescéncia, estudou Artes (antes de mudar-se para as Ciéncias,
depois a Medicina, antes da Psicologia), possuidor que era de 6tima técnica de
pintura. Sabedor destas habilidades, Agassiz pediu a James que desenhasse uma
cafuza, em Tefé. Normalmente Agassiz usava estidios fotograficos para seus
registros, mas estes ficavam em Manaus ¢ Belém. As fotos tinham por objetivo
captar tipos mestigos e degradados. A captacdo, os angulos e as montagens de
cenario favoreciam esta ‘degradagdo’; pontos de vista jamais sdo neutros ¢
entregam suas inteng¢des. Impressionado com o cabelo de Alexandrina, como forma
clara de degradacao do tipo mestico, Agassiz ndo queria perder este registro. James
fez um desenho de uma Alexandrina magnanima, serena e refinada, tal e qual
descrevera a ancid com cachimbo. Se para Agassiz o cabelo de Alexandrina era
sinal de degradacdo (sua esposa definiu-o como “eletrificado”, por Alexandrina ndo
conseguir “doma-lo”- Menand decretou: “eles acharam hierarquia no cabelo”>*®),
para James, aquele cabelo o cativou profundamente, desenhou-0°> esteticamente

belo e uma Alexandrina com semblante altivo.

Alexandring, (Téte de jeune fills cafuza 3

558 Menand, Louis, The Metaphysical Club, p. 136.

559 Desenho retirado da internet, Cronica de gente pouco importante VI: Alexandrina, a aprendiz
de naturalista - Amazonia Real (amazoniareal.com.br), texto da professora de histéria da UFAM,
Patricia Sampaio.
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Quando Agassiz retornou a Boston, em agosto de 1866, proferiu uma série de
conferéncias na Academia Nacional de Ciéncias sob o tema ‘Rastros de Glaciacdo
nos Tropicos’ e elas terminavam com a seguinte frase: “De modo que aqui se
encontra o fim da teoria darwiniana”. Porém, durante sua viagem ao Brasil, que
durou cerca de um ano e meio, boa parte da comunidade cientifica americana ja
havia sido tomada pelo darwinismo. Agassiz, além de perder James para o
empirismo amazonico, perdera também sua melhor audiéncia. O Gnico argumento
que lhe rendia apoios era o racial: “se alguém na América do Norte tinha davidas
sobre a mistura de racas, deveria ir ao Brasil ver de perto a degeneragdo de um
povo”. No diario da Senhora Agassiz, ela escreveu: “O resultado natural de um
contato ininterrupto de mesticos entre si ¢ uma classe de homens onde o tipo puro
desaparece tdo completamente como as boas qualidades, fisicas e morais, das ragas
primitivas, engendrando uma multiddo cruzada tdo repulsiva como os caes
mesticos, que podem ser seus companheiros, e entre os quais ¢ impossivel escolher
uma espécie que conserve a inteligéncia, a nobreza e o carater afetuoso que faz do
cachorro de tipo puro o companheiro favorito do homem civilizado”. A Senhora
Agassiz, a0 mesmo tempo que demonstrava um racismo sulista, mesmo sendo do
Norte, escrevia estar chocada com a submissdo das mulheres brasileiras. Ocorreu,
inclusive, uma grande mudan¢a nos habitos da Corte carioca, quando Elizabeth
participaria de uma palestra de seu marido no Rio de Janeiro: ao saber do fato, Pedro
II liberou, pela primeira vez na histéria do Império, a participagdo de mulheres (da
Corte, claro) na conferéncia de Agassiz. Porém, ao mesmo tempo que descrevia a
melancolia das mulheres cariocas, impressionava-se com a desenvoltura das
mulheres no Alto Amazonas, sua independéncia e sua for¢a “igual a de homens”.
Eram pessoas “degradadas”, mas as mulheres eram muito ‘“vigorosas e
energéticas”, demonstrando uma ponta de inveja (inconfessa) das verdadeiras

Amazonas.

James, no entanto, ndo era um darwinista cego, mantinha sempre um
distanciamento critico, enquanto psicologo ¢ filosofo. Ele se recusava a aceitar o
evolucionismo como uma lei, como faziam os darwinistas, ja naquela época.
“James tinha com Darwin a mesma atitude que teve, até o final de sua vida, com
Freud: gostava das ideias mas se indignava que as tratassem como a unica verdade.

Era darwiniano, mas ndo darwinista. Isso o fazia mais fiel a Darwin que a maioria
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dos evolucionistas do século XIX>®. Louis Menand aponta uma ligdo recolhida
por James no sucesso obtido por A Origem das Espécies: o erro que € em considerar
a ciéncia como uma atividade independente de interesses e preferéncias pessoais ou
da sociedade. Darwin, para se defender do escandalo causado por suas teorias a sua
época dizia que cientistas apenas recolhiam fatos. Mas James convivera longamente
com Agassiz, em sua expedicdo, para entender o contrario. Na Amazonia, James
compreendeu, para toda a vida, que a investigagdo cientifica ¢ informada por gostos,
valores e esperancas. O pluralismo de James ensinava que sempre ha mais de uma

maneira de abordar problemas.

James também tinha medo que a hipotese da Selecdo Natural pudesse servir
como arbitro essencial do mérito e que corroborasse a doutrina da ‘sobrevivéncia
do mais forte’, de Herbert Spencer. Em uma critica as ideias de Darwin publicadas
no Atlantic Monthly, James escreveu: “buscar leis no caos parece absurdamente
presungoso”. Mas William, certa vez, disse ao irmdo Henry que quanto mais lia
Darwin, mais respeitava o peso de suas teorias enquanto criadora de ideias e

considerava Agassiz cada vez menos digno.

skskosk

Se as pesquisas que levaram Darwin a teoria da Selecdo Natural foram realizadas
na América do Sul (Darwin comparava as florestas tropicais a sonhos — com a
vantagem de serem reais’’!), as de Wallace aconteceram, mais especificamente, na
Amazonia, por onde o naturalista inglé€s fez uma longa pesquisa e coleta de material
por 4 anos, de 1848 a 1852 (em condigdes bastante adversas, sem qualquer ‘luxo’,
muito pelo contrario, ou ajuda oficial do Império brasileiro — como a expedigdo
Thayer). O mesmo local onde Agassiz queria demonstrar seu anti-darwinismo. Por
onde Agassiz via provas de glaciagdes na Amazdnia, as pesquisas de William James
s6 encontravam camadas de lama depositadas pelos rios amazonicos em épocas de

chuvas. James considerava estas pesquisas geologicas muito monotonas, mas foi

60 Menand, The Metaphysical Club, p. 141.
%61 Didrios do Beagle, Darwin, 28/02/1832.
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durante as mesmas que o jovem americano se apaixonou pela observacdo de
macacos amazoOnicos, especificamente os macacos-aranha, 0s que mais
despertavam sua curiosidade. Esta espécie ocorre na Calha Norte brasileira e James
observou-a quando explorou o Rio Trombetas. De interesse na biologia dos
animais, passou a se interessar por seus comportamentos ¢ emog¢des. Surgia, ali, o
psicologo William James. Tacitamente, suas cartas mostram a defesa de uma
espécie de darwinismo de continuidade das espécies, incluindo emogdes ¢

atividades mentais.

Em suas longas observagoes, James, em seu diario (Diary I), chamava os
macacos-aranha de seus “melhores amigos” e que estes prestavam tanta atengdo
nele quanto o contrario e, nestas ocasides, sentia forcosamente seu “self rasgado”
e uma “performance tragicomica de desespero”. James passou a pesquisar as
emocdes de seus “melhores amigos”, mais que habilidades fisicas. “Estou
convencido que a ideia vulgar de que macacos s3o meramente criaturas ridiculas é

totalmente errada”.

Durante a expedi¢do Thayer, o darwinismo de James aflorou-se ndo apenas
através da observacdo de primatas, mas também dos animais humanos, onde
Agassiz queria demonstrar uma hierarquia de ragas e a degradagdo humana que a
miscigenacgdo produziria. Onde Agassiz via degradacdo, James via, ao contrario,
beleza e vitalidade. Nos seus diarios, anotou: “O que faz esta gente tdo refinada e
bem criada?”. Considerava-os gentis e bons companheiros de viagem, jamais
vadios, como a hierarquia moral dos Agassiz pretendia classifica-los.
Diferentemente, James escreveu que “nenhum Gentleman europeu tem tdo boas
maneiras” e que brasileiros ndo tinham “a minima vulgaridade e brutalidade dos
malditos anglo-saxdes”. Esta visdo sobre os povos autoctones é o que Scott Pratt

chamou de “pragmatismo nativo”>%2,

Algo impressionava James mais que os “bilhdes de moscas e mosquitos”: apesar
da “fertilidade [do solo] do pais”, os habitantes da Amazbénia viviam sem
« . - : . .

suficiente estoque de comida”. Mesmo assim eram generosos e ofereciam muita

hospitalidade preparando refei¢des. E, como um artista, maravilhava-se com uma

562 Scott Pratt, Native Pragmatism. O livro procura em experiéncias americanas a base do
Pragmatismo e ndo no pensamento filosoéfico europeu.
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paisagem sublime, “de uma beleza exuberante”. Para ele, a natureza do Brasil era
“o paraiso na terra”. James se impressionava demais com a vitalidade da floresta
amazodnica, a for¢ca com que a floresta tudo tomava: “a afluéncia da natureza... a
vegetacdo que tudo invade”. Ele estava particularmente espantado com a velocidade
com que a vegetacdo tomava conta de tudo, mesmo construgdes humanas: “o
casamento do artificial com o natural”, antecipando um dualismo borrado com uma

P93, a natureza como uma ‘velha’

expressdao que usaria para a vida toda: old Ga
garota. Enquanto Agassiz transformava a natureza em um simples objeto de estudo
cientifico, James despertava para uma natureza espiritual, fosse com uma psicologia
dos macacos-aranha ou com a vitalidade da floresta, “uma desconcertante profusao

e confusdo da vegetagdo”.

A Expedi¢ao Thayer trazia, assim, a disputa entre dois pontos de vista distintos
que emergiam na América do Norte: Agassiz representava a ampliagdo de
instrumentos de controle humanos: a ciéncia positivista, a tecnologia e a industria,
que tanto contribuiram como fundamento para a expansao americana no continente
e depois em todo o mundo. Além da investigagdo cientifica, a expedi¢do conseguiu
a abertura da navegagdo estrangeira na Amazonia (até entdo, proibida) e tratou de
interesses sulistas com o Imperador Dom Pedro II sobre a possibilidade de assentar
negros norte-americanos na Amazonia. Com financiamento privado, a Thayer tinha
claramente interesses capitalisticos empresariais expansionistas. Ja James
representava uma estética do wilderness, que surgia entre aventureiros, artistas ¢
intelectuais americanos no século XIX e XX. No caso de James, um pragmatismo
nativo, ou seja, um Pragmatismo baseado em experiéncias nativas nas Américas,
fugindo de abordagens colonialistas e exotizantes. A Amazdnia, desde sempre, ¢
palco de disputa entre um capitalismo colonialista € modos de vida autdctones,
daqueles que vivem com e na terra, que lutam, desde sempre, contra os
colonizadores, que simplesmente querem extrair a vida daquela terra. A Expedicao

Thayer fez exatamente isto: apropriou-se de peixes, fosseis, rochas, do trabalho

563 por exemplo, carta de William para o irm3o Henry, 15/07/1865, de um lugar préximo ao Rio
de janeiro, que ele chama de “Original Seat of Garden of Eden”: “... the effect of the atmosphere
wh. gives their proportional distance to the diverse planes of the landscape make you admire the
old Gal nature”. The Correspondence of William James, Vol. 1, p. 10.
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gratuito de nativos, além de tirar fotografias de mesticos nus como exemplos de

degeneracao racial. Assim, apropriando-se de corpo e alma dos locais.

O estudio fotografico de Manaus era chamado por Agassiz de Bureau
d’Anthropologie, produzindo uma lamentavel colegdo fotografica com mesticos,
mas especialmente, mestigas. Apesar de consideradas como de raga degradada, a
sensualidade das n@o-brancas desafiava a moral vitoriana daqueles ilustres
cientistas do Atlantico Norte. Uma moral masculina, colonialista e que erotizava o
corpo nativo. A famosa régua transcendente que Deleuze tanto cita: o branco
europeu, masculino, colonizador. Agassiz, constantemente, mostrava sua
autoridade (direta ou sobre autoridades locais) para convencer locais a se deixarem
fotografar nus. Elizabeth Agassiz, em seu didrio, mostrou-se chocada com a
“crendice” de mesti¢os que relutavam em se deixar fotografar, pois acreditavam
que a fotografia roubava-lhes a alma ou sua energia vital, podendo levar a morte do
fotografado. Ndo ¢ de se admirar que os mesti¢os, acuados e assustados, tenham
facilitado a percepgdo de degradacdo que tanto buscava Agassiz. Em verdade, ndo
era crendice, as fotografias roubavam a energia vital dos fotografados, uma morte
ocorria nesta degradagio forcada, nesta extracdo de almas nativas. As fotografias®**
da Expedi¢do Thayer eram uma colonizagdo virtual branca, machista, racista. Uma
operagdo de extragdo, degradacdo e animo-cida (assassinato de almas), ao contrario
da operacao da vida real, mutualista e simpdtica (que passaremos a estudar a partir

de agora) dos povos amerindios amazonicos nas Terras Pretas de Indio.

James, em cartas, mostrava-se sempre enojado com os procedimentos pouco
¢éticos de seu mentor, especialmente nas sessdes de fotos. Particularmente com as
mulheres. Ao contrario do modo exotizante, dominador e chauvinista com que os
demais membros da Expedi¢cdo Thayer miravam as brasileiras, James respeitava e
se apaixonava. Parecia admirado pelas “donzelas brasileiras” a cada vila que
aportava. Em uma carta para a irma Alice, descreveu uma danga de quadrilha (ou

Polca, nas palavras dele) com uma “linda menina de espléndidos longos e macios

564 O fotdgrafo oficial da expedigdo era o americano Walter Hunnewell, estudante voluntario,
assim como William James. Hunnewell também autorizava, ou ndo, a entrada das pessoas no
Bureau d’Anthropologie. James, em suas anotag¢des, deixa bem claro o mal-estar que sentia ao
estar no estudio, por causa do modo como fotdégrafo e demais membros da Thayer se
relacionavam com os fotografados. James ndo descreve o que ali ocorria, mas deixa claro uma
relagdo de subjugagdo de corpos e mentes dos mestigos que ali passavam.
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cabelos negros, com flores brancas de perfume selvagem e melodioso”, na cidade
de Obidos®®. Contou ter passado uma noite muito feliz, mas ndo havia jeito de
haver comunicagdo entre ele e Jesuina. E escreve: “Ah, Jesuina, Jesuina, minha
rainha da floresta, minha flor dos tropicos, por que eu ndo consegui me fazer
entender para ti?” Desesperou-se por ndo conseguir compreender nada do que ela
dizia e a noite terminou com um James inconformado: “Agora ela se vai pela praia
com seus longos cabelos flutuando no ar”. E James, “suspirando com a minha
perda”. Em seu didrio, posteriormente, anotou em “Lingoa Geral®®®”, a frase que
poderia ter-lhe sido util: “Serendéra ére menddre potare sére seiruma?”. Na

propria tradugdio de James em seus didrios>®”: “My dear, will you marry me?”

O devir-nativo de James é um processo notavel. Na Amazonia, ao contrario de
Agassiz, que via degradacdo por toda parte, James admirou-se com a cor da “pele
marrom dos indigenas, sempre seca ¢ limpa”. James ainda via vantagens na pele
indigena, que pouco suava, ao contrario de brancos e negros, que “sempre suam e
estdo engordurados, enquanto os indios parecem sempre melhores” (Elizabeth
Agassiz se impressionou - € zombou - com “o numero de banhos que os nativos

tomam, no minimo dois por dia e estdo sempre lavando roupa”).

Se ha um acontecimento que parece decisivo neste devir-nativo é quando James
navegou pelo Rio I¢d — que se chama Putumayo ao formar a fronteira entre Peru e
Colombia. Agassiz resolveu ndo ir e enviou um barco menor sob o comando de
James, apenas com indios a seu lado. James descreve, trinta anos depois, aquele
més como “o mais original de sua vida” e que “lembrarei até o dia que morrer”. A
tripulagdo dormia nas praias, havia “confraternizagdo com os indios, um
maravilhoso sabor de liberdade e espirito cigano™®. Certa vez, James avistou “dois
indigenas selvagens [0 que hoje chamamos de ndo-contactados], nus, no limite da
floresta”. Quando os colegas de James chamaram os indigenas na “Lingoa Geral”,
estes correram floresta adentro. Descreve James: “Isso deu-me uma inesperada e
peculiar sensa¢do emocionada ao entrar em contato com estes filhos da natureza”.

A emergéncia de um Pragmatismo nativo, experiéncia radical. Devir-Indio.

565 Alguns historiadores afirmam que o caso ocorreu, na verdade, em Santarém.
566 Que no préprio século XIX deu origem ao Nheengatu.

67 Que se encontram na Houghton Library, Universidade de Harvard.

568 Carta para a familia, de 27 de Outubro de 1865.
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Devir-floresta. James confessava nao ter nenhuma vontade de escrever enquanto
estava na Amazonia (“uma perfeita aversdo por escrever’”) sem explicar o porqueé.
Nas poucas notas, a grande maioria era de longas e detalhadas descri¢des sobre os
modos de vida dos macacos-aranha. James s6 foi entender o impacto da Amazonia
sobre si, poucos anos depois, quando foi estudar Fisiologia em Cambridge, Berlim
e Dresden e acabou se apaixonando por Psicologia e Filosofia (esta ultima, em
Berlim, ao encontrar-se com Dilthey e Schleiermacher). Durante rigorosos
invernos, sentiu saudades do sol amazonense e da variedade de cores na floresta

“como se pintadas”). Certa vez, em 1869, escreveu ao irmdo Bob: “enquanto o
inverno de dezembro no Nordeste [do Atlantico Norte] esta furioso, neste exato
momento ondas cintilantes e iluminadas estdo dancando ¢ flores desabrochando na

foz do Amazonas”.

Quase todos os biografos e estudiosos da obra de James consideram a viagem
ao Brasil como um ndo-acontecimento. Ndo tiram desta experiéncia nada de
importante para a sua obra posterior. Nao perceberam o devir-outro, os devires de
James. Em sua ultima carta antes da volta, para sua mae Mary Walsh, escreve:
“Basta que eu veja uma laranjeira ou um destes suaves pores do sol para me fazer
encolher com a ideia de abrir mao de tudo isso”. Apenas um historiador percebeu a
importancia da experiéncia brasileira para James: Daniel Bjork®®. Essa foi
fundamental como base para toda a sua vida intelectual. A ideia de fluxo de
pensamentos, de sua psicologia, seria derivada da vivéncia de James nos rios

amazonicos. Para Bjork, James jamais deixou o Brasil.

skskosk

Como vimos, o primeiro a levantar a hipdtese de solo antropogénico para as
Terras Pretas de indio foi o gedlogo Charles Hartt (seguido por seu discipulo
Herbert Smith), ao pesquisar sitios arqueoldgicos em fazendas de Confederados,
em Santarém, durante a Expedicdo Thayer, em 1865. Como o objetivo principal da

expedicdo era levantar espécies de peixes, Hartt organizou duas outras expedigdes

569 No livro William James: the center of his vision.
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nos anos seguintes para desenvolver a tese, finalmente publicada em 1885. Porém,
apenas nos anos 20 do século passado, ¢ que o alemao Curt Nimuendaji fez um
levantamento da extensdo das terras pretas em Santarém, com mais de cinquenta
mil hectares entre os rios Tapajos e Curua-Una, uma regido maior do que a atual

extensdo da cidade de Santarém, que conta atualmente com mais de duzentos mil

habitantes.

Apenas a partir da publicacdo da tese de doutorado do holandés Wim Sombroeck
(foto acima, em escavacdes de Terras Pretas de indio em Santarém) sobre os solos
amazodnicos, em 1966, que o tema ganhou relevancia no mundo cientifico e passou
a ser estudado efetivamente. Desde entdo, com a comprovacdo de sua formagdo
antropogénica e suas analises quimicas, a principal questdo entorno destes solos ¢
se os paleoindios o produziram por ou sem querer. Se havia uma intengdo em sua
formagao. Muito se tem escrito em todo o mundo (o Brasil, infelizmente, é um dos
paises que menos pesquisa estas terras, apesar dos esforcos — sem recursos - da
Universidade Federal do Oeste do Para, de Santarém, do Museu Goeldi, de Belém,
¢ o Instituto Nacional de Pesquisas da Amazdénia — INPA, em Manaus) a respeito.
Este ¢ o nosso ponto, nos proximos capitulos: nossa hipotese ¢ de uma coevolugdo

simpatica, mais do que uma relagdo inteligivel, da Razdo, de causas e efeitos, de
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intengdes e propositos. Mais do que explorar a terra, uma relacdo ecoldgica

transindividual com o meio.

Se os estudos sobre as Terras Pretas de Indio ainda sio recentes e raros, sabe-se,
como afirmamos acima, que foi na Expedicdo de Agassiz que houve o primeiro
contato académico com estes solos. Sabemos, também, que foram os contatos com
outras expedicdes de europeus e colonizadores que destruiram os modos de vida
dos paleoindios e suas relagdes com a terra. Estes povos eram sedentarios e viviam
em pequenas vilas, umas muito proximas das outras. Historiadores costumam
afirmar que os Unicos europeus que conheceram os paleoindios estavam na
Expedi¢do Orellana, em 1541-2. As duas expedicdes capitaneadas por Orellana (a
segunda, entre 1545-6) espalharam virus letais por toda a extensdo do Rio
Amazonas, mas foram apenas as duas primeiras. Seguiram-se centenas e centenas

370 quando varios impérios europeus

de expedig¢oes ao longo do ‘longo século XVI®
tentaram se estabelecer no Baixo Amazonas: franceses, holandeses, ingleses,
espanhois e portugueses lutaram pelo dominio da regido. Quando os portugueses
destruiram dois fortes holandeses, no Xingu, em 1625, ¢ conquistaram o Tapajos,
em 1630, o dominio portugués passou a ser total e, entdo, passaram a realizar
constantes expedi¢des para capturar e escravizar indigenas. Arquedlogos afirmam
que, entre 1524 (especificamente nas regides da Amazonia Peruana, Equatoriana e
Colombiana) e 1650, houve 18 surtos pandémicos na Amazdnia, matando milhdes

571 No fim do ‘longo século XVI’, a0 mesmo tempo que o capitalismo

de indigenas
tomava conta do mundo ¢ a colonizacdo das Américas estava consolidada, milhdes
de Amazoénidas tinham morrido e seus modos de vida dizimados. As populacdes
abandonaram suas terras e interiorizaram-se em busca de seguranca contra a
escraviddo portuguesa. A economia-mundo capitalista emergia a poder de
pandemias, genocidios, escraviddo e extracdes. E de se perguntar se o ‘longo século

XVT’ ja terminou... Quanto as terras pretas, foram abandonadas, e a coevolugdo da

570 A expressdo ‘longo século XVI’ é do geo-historiador Fernand Braudel (que foi professor da USP
nos anos 30), referindo-se a um periodo de tempo que iria, aproximadamente, durar entre 1450
e 1650, quando ocorreu o processo histdrico que chamamos de Moderno. Immanuel Wallerstein
desenvolveu o conceito de sistema-mundo ou economia-mundo capitalista para designar o
periodo que emergia, a partir das ideias de Braudel.

571 Thomas Myers, El efecto de las pestes sobre las poblaciones de Amazonia Alta, citado pelo
mesmo em Amazonian Dark Earths, p.21. Lembrando que as popula¢des eram sedentadrias e
viviam em vilas proximas umas das outras.
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floresta substituida, no Antropoceno, pelo desmatamento e aniquilamento de todo

tipo de vida.

kskok

“A realidade, tal como James a vé, ¢ redundante e superabundante”>’?. Assim
Bergson trata o pensamento de James em seu texto Sobre o pragmatismo de William
James. Bergson esta contrapondo o Cosmos de James a de outros filésofos. Nestes,
encontra um “universo seco”, para satisfazer a Razdo. Ja o Pluralismo de James
aponta “relagdes flutuantes e coisas fluidas”, a natureza ¢ um “excesso de tudo”.
Bergson afirma que o pensamento de James, de quem era excelente e avido leitor,
¢ fundamental para contrapor-se ao Moderno, onde o Cosmos reduz-se ao mundo

humano:

7

[T]lendo atribuido ao pensamento o poder de tudo abarcar, ¢ obrigado a
representar-se todas as coisas em termos de pensamento: ndo pode pedir
esclarecimentos as suas aspiracdes, aos seus desejos, aos seus entusiasmos, acerca
de um mundo no qual tudo aquilo que lhe é acessivel foi antecipadamente
considerado por ele como tradutivel em ideias puras. Sua sensibilidade ndo poderia
iluminar sua inteligéncia, que ele fez ser a propria luz. A maior parte das filosofias
encolhe portanto nossa experiéncia do lado sentimento e vontade, a0 mesmo tempo
em que a prolonga indefinidamente do lado pensamento. O que James nos pede é
que ndo acrescentemos demais a experi€ncia por meio de vistas hipotéticas, é
também que ndo a mutilemos naquilo que ela tem de sdlido. S6 estamos
inteiramente seguros daquilo que a experiéncia nos da; mas devemos aceitar a
experiéncia integralmente e nossos sentimentos fazem parte dela a mesmo titulo
que nossas percepgdes, a mesmo titulo, por conseguinte, que as ‘coisas’. Aos olhos
de William James, o homem inteiro conta. Conta mesmo muito num mundo que
ndo o esmaga mais com sua imensidao.

Henri Bergson, O pensamento e o movente, pags. 248-249.

“Para mim, um magico”. Assim William James tratou Bergson em um de seus
manuscritos. “E como a brisa da manha ou o canto dos passaros”. Ao ler a
Introdug¢do a metafisica, em 1902, viu no texto do francés uma rejeicdo a

Consciéncia como uma entidade, tal e qual sua grande luta, entdo. Bergson propde

572 Bergson, Henri, O pensamento e o movente, p. 246.
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uma “intuicdo metafisica”, uma “simpatia intelectual que chamamos de intui¢do”,
“um tipo de auscultagdo intelectual”. E um método de conhecimento onde “se
posiciona por dentro do objeto por esfor¢o da intuicio”>’®. Um modo de conhecer
que se instala no movimento e adota a vida ela mesma das coisas. James viu em
Bergson um brilhante aliado na demolig¢do do dualismo sujeito-objeto na percepgao.
James finalmente encontrara uma filosofia do processo, da experiéncia pura, uma
experiéncia radical. Bergson e James passaram a se corresponder e se encontrar
(especialmente quando o americano viajava a Europa) para longas discussdes de

suas filosofias.

A Virada Ecolégica iniciada por Bergson, na Filosofia, encontra eco em seu
amigo William James, quando o método intuitivo ¢ a simpatia bergsoniana
conversam diretamente com o empirismo radical, o Pragmatismo do americano.
Nas palavras de Bergson: “Ai estd certamente a origem, ai esta a ideia inspiradora
do ‘pragmatismo’ de William James. As verdades que mais nos importa conhecer
sdo, para ele, verdades que foram sentidas e vividas antes de serem pensadas™>’.
Bergson diz que, para o pensamento ordinario, o verdadeiro se apega ao que ja
existe e o que foi. Ja James inaugura uma filosofia onde o verdadeiro “ndo copia
algo que foi ou o que é: anuncia o que sera, ou antes, prepara nossa agao sobre

aquilo que sera. A filosofia tem uma tendéncia natural a querer que a verdade olhe

para tras: em James ela olha para frente”.

O método pragmatico alimentou o intuitivo e vice-versa. As Terras Pretas de
Indio sedimentaram-se na Virada Ecolodgica. O devir-nativo, os afetos indigenas ¢
mesticos de James, afetaram o vitalismo de Bergson. O devir-floresta jamesiano
preparou a filosofia da diferenca do francés. A psicologia do americano influenciou
as realidades do espirito e da matéria bergsonianas. O empirismo radical de James

estava na simpatia de Bergson.

skskosk

573Bergson, O pensamento e o movente, p. 187.

574 Bergson, O pensamento e o movente, p. 250. Neste ponto do texto, Bergson faz uma anotacdo
bastante relevante, seguindo estudo sobre William James de seu professor Emile Boutroux, de
1910: este diz que o verbo to experience “que significa ndo constatar friamente uma coisa que se
passa fora de nds, mas ressentir, sentir em si, viver tal e tal maneira de ser...”.
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Piotr Kropotkin conceitua sua politica cosmoldgica de Ajuda Mutua ou
Entreajuda. Aos 19 anos, o principe anarquista leu 4 Origem das espécies, que
Darwin recém publicara (o objetivo mais explicito da Expedi¢ao Thayer era refutar
este livro). Apaixonou-se pela biologia e abandonou Moscou para viver entre
autdctones Cossacos”’ (longe do alcance do Estado) e recolher espécies na Sibéria
(Darwin em devires siberianos e amazonicos). Entendeu o materialismo de Darwin
melhor do que os neodarwinistas neste milénio. Compreendeu que a chave da
evolugdo estava na cooperacdo, mais do que na competi¢do: ndo sé entre individuos
(os Cossacos formavam comunidades autonomas de forte tradigdo de relagdes
cooperativas), mas entre espécies também. A Ajuda Mutua do gedgrafo Kropotkin
(um geofilosofo avant la lettre) deve ser principio do vivente, um mecanismo de

evolugio®’®.

Ja Darwin chamaria de Coevolu¢do (interagdes evolutivas) em comunidades
ecologicas. Lynn Margulis chama de Simbiose. D&G, de Mecanosfera, Rizoma,
Agenciamentos, Evolu¢do aparalela (no caso da vespa e da orquidea), etc., etc.. E
Bergson, na sua Virada Ecologica, de Simpatia. A simpatia ¢ uma operacao vital,
que nos leva para o interior da vida, uma vida comum. Uma cosmopolitica para o
Antropoceno. Aqueles que sobrevivem as condi¢des mais indspitas, degradadas,
insalubres, poluidas, irrespiraveis, intoxicadas (em resumo, o Antropoceno) nio
serdo os mais fortes, como quer nos obrigar a pensar o capitalismo neoliberal, mas
aqueles que cooperam. O Antropoceno € a guerra contra a vida; a ajuda mutua, a

coevolugdo, a simbiose, o rizoma, a simpatia, sio modos de resisténcia da vida.

575 0 termo Cossaco vem do ucraniano Kozak, derivado do turco kazak, que quer dizer andarilho,
némade, homem livre.
576 Seu livro A Ajuda mutua: um fator da evolugéo é virada ecoldgica do anarquismo.
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Resisténcia da vida nas ruinas do capitalismo

Nothing comes without its world.

Donna Haraway, Feminism Technoscience

Tudo o que tratamos até aqui (a Virada Ecoldgica, conceitos de Geofilosofia e
Ecosofia) foi uma espécie de composi¢do para melhor compreensdo da Geofilosofia
como uma operag¢ao da vida real ou como coevolugdo, mutualismo, simbiose. Antes
de nos debrucarmos no tema das Terras Pretas de Indio convém nos determos, neste
capitulo, em alguns conceitos desenvolvidos recentemente por pensadoras
contemporaneas que tém se dedicado & combinagdo transversal da filosofia com a
antropologia e a biologia - uma construcdo de ecologia geofiloséfica — no
Antropoceno. Destacamos por vizinhanga com nosso tema, em especial, Anna
Lowenhaupt Tsing e Maria Puig de la Bellacasa. Acreditamos que seus
pensamentos nos ajudardo no percurso rumo as Terras Pretas de Indio, em uma
compostagem ontoldgica, para a criacdo de mundos e o cuidado para suas

manutencoes.

Anna Tsing estuda especialmente as reagdes ndo projetadas de ndo humanos as
infraestruturas humanas. No Antropoceno (ou, como gosta de descrever Tsing, nas
ruinas do capitalismo), nada - e ninguém - escapa das transformacdes industriais e
coloniais humanas. Nao hd como fugir aos efeitos disparados, letais e ndo
projetados, incluindo os comportamentos de coisas ndo vivas, tais como a
radioatividade, o dioxido de carbono e o lixo plastico. Tem razdo Tsing: quanto
mais planejam engenheiros, administradores, economistas e investidores, mais 0s
efeitos ndo planejados emergem (por mais que controlem grandes dominios de agao
¢ por mais que estes planejadores ndo estejam preocupados com tais efeitos). Vida

em ruinas. Assim a antropdloga trata do Antropoceno:
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A linha do tempo mais convincente do Antropoceno ndo comeca com a espécie,
mas sim com o advento do capitalismo moderno, que tem causado a destruigdo em
larga escala de paisagens e ecologias. Esta linha do tempo, no entanto, torna o
‘anthropo-* ainda mais problematico. Imaginar o humano a partir da ascenséo do
capitalismo nos vincula a ideias de progresso e a difus@o de técnicas de alienagdo
que transformam tanto os humanos quanto outros seres em recursos. Tais técnicas
tém segregado humanos e policiado identidades, ofuscando a sobrevivéncia
colaborativa. O conceito do Antropoceno tanto evoca esse conjunto de aspiragoes,
que poderiamos chamar de prepoténcia do humano moderno, como alimenta a
esperanca de que poderiamos nos desvencilhar dessa confusdo. Sera possivel viver
dentro desse regime ditado pelo humano e ainda assim supera-lo?

Anna Tsing, The mushroom at the end of the world, p. 19.

E o que Anna Tsing chama de “socialidade mais que humana”, se referindo as
relacdes ndo projetadas entre humanos e ndo humanos. Tsing empenha-se, em
especial, em estudar tais relagdes no Antropoceno, quando a infraestrutura humana
multiplica reacdes ndo projetadas ao infinito. No seu aclamado livro The mushroom
at the end of the world®”’, ela nos fala das grandes transformagdes paisagisticas no
Antropoceno e dos caminhos do cogumelo Matsutake, espécie de fungo
micorrizico, que forma relagdes simbioticas com raizes de arvores trocando agua e
nutrientes por carboidratos. Varias florestas degradadas do mundo (especialmente
em ambientes subtropicais) dependem destes fungos micorrizas para o seu
renascimento. Mas, além dos micorrizas, existem os fungos patogénicos, que estdo
sendo fortalecidos pelas transformagdes de paisagens do Antropoceno (aqui ela
trata, em especial, de plantations — o que chamamos de monocultura extensiva do
agronegocio — e do transporte involuntario de longas distancias de organismos
vivos). Estes fungos patogénicos tornam-se, no Antropoceno, maquinas mortiferas
responsaveis por muitas extingdes (o livro ¢ de 2015, portanto anterior a pandemia
causada pelo virus Covid-19, mas € possivel tracar algumas analogias). Claro, os
fungos micorrizas e patogénicos servem de exemplos e, para Tsing, de desafios a

separacdo da natureza e da cultura no pensamento ocidental.

O mais importante para Tsing, no entanto, ¢ chamar a atengdo para a capacidade

dos ndo humanos de responder as praticas humanas de maneiras totalmente

577 0 livro foi traduzido recentemente pela editora N-1 sob o titulo O cogumelo no fim do mundo,
porém, nossa pesquisa foi feita no texto original.
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indiferentes a vontade humana ou pretendidas pelos planejamentos humanos. Estas
respostas no sdo frutos de intengdes humanas. E uma ecologia feral, ou seja, vida
feroz, por ndo responder conforme os apelos humanos (Tsing raramente faz
distincdo entre modernos e amodernos, apesar de, certamente, em seu livro aqui

mencionado, muitas vezes qualificar o pensamento ocidental).

Ha, portanto, vida que responde ferozmente aos programas humanos, tira
proveito das praticas humanas sem atender a qualquer apelo humanista que afirma
a hegemonia da consciéncia humana. Este humanismo, alias, para Tsing, ¢ parte do
problema, do sonho do controle humano, o Antropoceno (também caracterizado
como “perturbagdo humana”). Assim, Tsing ira definir paisagem de uma forma que
vai nos interessar nos estudos das Terras Pretas de Indio: ndo como espago de fundo
das pinturas renascentistas (em diante) europeias ou como objetificacdo de
perspectivas colonialistas; mas como campo de socialidades mais que humanas.
Paisagens sdo construgdes fluidas constituidas por padroes de atividades humanas

¢ ndo humanas>’®

. Um encontro destas atividades e também uma espécie de arquivo
de atos humanos e ndo humanos do passado. Uma cartografia de experiéncias de
vidas, condi¢des atmosféricas e climaticas, memorias ¢ desejos. Como vimos em
Guattari, uma ecologia do virtual, uma cartografia de fluxos vitais. Ou, como
realizaram os Munduruku na autodemarcagao de seu territorio no sudoeste do Para,
na margem direita do Rio Tapajos, um etnomapeamento (mapas com os locais mais
importantes para os indigenas, englobando ndo apenas recursos naturais e culturais,

mas também locais sagrados, memorias e historias contadas pelos ancidos e

perspectivas de ndo humanos relatadas por xamas).

Paisagem, conforme o estudo das Terras Pretas de fndio nos indica, sdo relacdes
que engendram ecossistemas onde os agentes mudam seus meios para torna-los
mais habitaveis (conforme o conceito de habitabilidade de Tsing). Todos
transformam seus habitats, ¢ o que chamamos de Sistema Terra. As minhocas
perturbam os solos e reciclam seus componentes. As cianobactérias reciclam a

atmosfera criando o oxigénio. A evolugdo se faz no constante devir de ecossistemas.

578 A definicdo mais precisa, no livro The mushroom at the end of the world, esta na nota 3 do
capitulo 11, A vida na floresta, onde Tsing escreve: “Minhas paisagens sdo lugares para
assembleias irregulares, isto é, para discussdes que incluem participantes humanos e ndo
humanos.
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E a coevolucdo darwiniana onde a evolucio de organismos moldam a evolugéo de
outros organismos e vice-versa. Nao ha evolugdo autdbnoma, apenas, para mais uma
vez usar conceitos de Tsing, “paisagens multiespécies”. Um exemplo é o fogo, que
molda paisagens: animais humanos controlam o fogo e animais e vegetais que
prosperam em paisagens assim perturbadas desenvolvem-se em paisagens alteradas
(¢ o caso das Terras Pretas e o fogo controlado, com algumas espécies favorecidas
no novo ecossistema). Paisagens surgem em processos historicos e resultantes
multiespécies. No capitulo 13, Resurgence, de The mushroom at the end of the
world, Tsing chega a afirmar que “o ideal de perfei¢ao estética nos distanciam da
2579

histéria™>"”, para combater aqueles que defendem florestas pristinas, virgens e

intocaveis. Os animais humanos claramente fazem parte das relacdes multiespécies.

Tsing também vai afirmar que assim como povos colonizados puderam entrar
nos estudos de historiadores no fim do século XX, o Antropoceno impelira nédo
humanos a fazerem parte da historia. Ou seja, estudar a vida em ruinas ¢ entender
as mudancas historicas causadas por ndo humanos junto a “diversidade
contaminada” difundida em meio a perturbacdo humana. Tsing consegue perceber
um devir criativo em meio a destruicdo ambiental, imperialismo e colonialismo. Ela
pode enxergar beleza nesta diversidade contaminada, uma beleza por muitas vezes
naif, mas, especialmente, parece querer que entendamos que esta € a terra que temos

enquanto parceira possivel — a terra que somos.

Estas “paisagens” (como poderiamos conceituar também as Terras Pretas
indigenas, a seguir) sdo colaboracdes interespecificas — humanas e ndo humanas,
lugares de vida multiespécie, biodiversidade construida por seres humanos e ndo
humanos. Manejo ¢ um conceito que podemos extrair do trabalho de Tsing: as
paisagens sdo todas frutos de manejo enquanto conjunto de praticas cotidianas
multiespécies. Todas as ecologias sdao “perturbadas”: podem ser “lentas”, ou seja,
colaboragdes interespecificas incluindo o humano (as TPI), como podem ser
ecossistemas antropogénicos acelerados, como a perturbacdo humana do

Antropoceno.

579 pag. 187.



296

A partir do trabalho de Tsing e Puig de la Bellacasa (o conceito ndo esta dado
no trabalho de ambas), chamo de manejo o conjunto de praticas cotidianas de todos
os atores em processo que fazem emergir uma biodiversidade enquanto meio em
devir. E o manejo enquanto praxis que faz emergir, por exemplo, as Terras Pretas
de Indio (que, desta forma, ndo seria apenas dos indigenas, mas também dos

microrganismos, solos, fungos, vegetais, animais, rios, chuvas, etc.).

Um exemplo de manejo contemporaneo ¢ o Manejo do Pirarucu em rios da
Panamazonia. O pirarucu € um peixe que esteve a beira da extingdo, nos anos 90 do
século passado, devido a deplecdo de estoques bioldgicos por sobrepesca, mas
passou a ser ‘manejado’ por indigenas e ribeirinhos em ambientes lacustres, o que
assegurou a sobrevivéncia da espécie enquanto garante a autonomia de
coletividades autoctones. Muitos coletivos surgiram por toda a Amazonia entorno

da pesca do pirarucu®®’

. O peixe foi ator central na organizagdo de associagdes entre
comunidades indigenas e ribeirinhas. O pirarucu, ademais, foi o grande responsavel
pela nutricdo de proteinas dos povos amazonicos nos ultimos 10 mil anos. Assim,
os coletivos, na verdade, englobam animais humanos e ndo humanos € o manejo ¢

uma relacdo multiespécie mutualistica.

Assim como as Terras Pretas sdo uma diversidade biocultural transversal que
revela a histéria da formagdo da floresta amazonica, o manejo do pirarucu é
biocultura que demonstra a colaboragdo amazoénida entre peixes ¢ populagdes
autoctones, coletividades multiespécies (assim como no caso das TPI). Ha uma
diferenga, no entanto, entre o exemplo do manejo do pirarucu e o das Terras Pretas

de Indio. Contemporaneamente, as cadeias colaborativas do manejo do pirarucu

58 Tive a honra e o prazer de realizar um documentdrio sobre o manejo do pirarucu nos rios Jutai
e Solimdes, proximo a fronteira do Brasil com Peru e Colémbia. A experiéncia comum entre
ribeirinhos e indigenas da etnia Kokama fez surgir a ACJ, a Associacdo de Comunidades do Rio
Jutai, um rio no sudoeste do Estado do Amazonas. A ACJ congrega cerca de 43 comunidades dos
Rios Jutai e Solimdes, mais de duas mil familias e cerca de 12 mil pessoas. Através da pesca do
pirarucu manejado (protegido da extingdo, com época do defeso respeitada e distribui¢cdo de
cotas de pesca para cada comunidade a partir de calculos do Ibama), estas comunidade
asseguram sua autonomia, preservam a floresta (necessitam dela em pé para a alimentagdo dos
peixes em alagamentos) e protegem o pirarucu, além de evitar a entrada de desmatadores,
garimpeiros e trafico internacional em suas terras e rios. E de fundamental importancia assinalar
que os calculos de cotas do peixe a ser pescado (para ndo haver deplegdo de estoques) é um feliz
encontro entre saberes locais (contagem dos peixes, conhecimento de seus habitos) e
conhecimento cientifico (lbama, Institutos e Universidades), o que garante uma paisagem de
praticas cotidianas ecoldgicas por manejos multiespécies.
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estdo sempre em contato com a economia capitalista, pressionadas por elas, em
disputas permanentes, tirando vantagens e apanhando na maioria das vezes; ja o
processo das Terras Pretas praticamente desapareceu assim que tomou contato com

economias ocidentais e o colonialismo capitalista.

Anna Tsing, porém, preferiria contar esta historia com outros conceitos: para a
antropdloga americana, plantas e animais sdo parte de um regime humano de
perturbagdo, uma histéria contaminada. E, para ela, o capitalismo contamina (no
sentido de perturbar) ndo apenas integridades culturais como também paisagens
bioldgicas. Assim, a ecologia seria uma espécie de memoria da exploragdo (na
Amazodnia ¢ em todo o mundo, colonia ou metropole), diversidade biocultural

contaminada, € o que nos temos, por agora ou por fim.

Contaminag@o e perturbagdo, para Tsing, ndo carregam julgamento de valor
(bom ou ruim), sdo praticamente sinonimos de relagdo, ¢ parte animada, onde a vida
prospera e so assim a vida pode prosperar. SO assim sobrevivemos. Somos partes
de mutualismos multiespécies. Simbiose, para Tsing, assim, ¢ uma colaboragdo, se
da por toda a parte, ¢ justamente isso o que faz a terra ser habitavel, por todos os
terrdqueos. Mas a simbiose ndo ¢ automatica, muitas vezes relagdes sdo brutais e

hierarquicas. A competi¢cdo enquanto ideologia neoliberal que o diga.

Quando o mutualismo se desenvolve, é um pequeno milagre e nada pode ser dado
como certo. Isso raramente é planejado. A simbiose se desenvolve em uma
inesperada conjuntura historica; ela emerge da situag@o, a medida em que as partes
ndo planejadas estabelecem novas coordenagdes. E o “algo a mais” que torna isso
possivel. Capacidades inesperadas se desenvolvem. Isso tem sido fundamental na
evolugdo das simbioses bioldgicas. Somos todos “algo a mais” de bactérias, que
brincaram com diversas formas de sobrevivéncia e se sairam bem como extensoes
simbidticas multicelulares.

Anna Tsing, conferéncia na Association of Social Anthropologists, 2015.

A conjuntura histérica moderna fez surgir o Antropoceno e a diminui¢do da
habitabilidade da terra (de toda e qualquer espécie), reduzida cada vez mais a
recursos para processos capitalistas e acumulagdo de poucos, muito poucos, e 0s

efeitos colaterais letais. O Antropoceno € quando esquecemos de que “Somos seres
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dentro de teias ecoldgicas e ndo fora delas. Paisagens multiespécies sdo necessarias
para sermos humanos™!, Paisagens sdo agora uma reunido multiespécie, “praticas
das possibilidades de convivéncia”. E poderiamos inferir, entdo, a partir do conceito
de paisagem em Tsing, que simbioses sao praticas de habitabilidade e paisagens sdo

assembleias®®? trabalhando em coordenagdes dentro de sua dindmica histdrica.

[Sle queremos saber o que torna os lugares habitaveis devemos estudar as
assembleias polifonicas, os entrelagamentos dos modos de vida. Assembleias sdo
performances de habitabilidade. (...) Apreciar a polifonia, ao contrario da
apreciacdo das harmonias e ritmos unificados do rock, do pop ou da musica
classica, exige escutar ao mesmo tempo as linhas da melodia e sua jungdo em
momentos inesperados de harmonia e dissondncia. Da mesma forma, para se
apreciar uma assembleia ¢ preciso prestar atengdo nos seus modos distintos de ser,
ao mesmo tempo em que se observa como estes se encontram em combinagdes
esporadicas, mas consequentes. Além disso, em contraste com a previsibilidade, de
uma peca de musica escrita, que pode ser repetida uma e outra vez, a polifonia da
assembleia muda a medida que as condigdes mudam.

Anna Tsing, The mushroom at the end of the world, pags. 157-8.

Essas condi¢des que se transformam sdo chamadas de perturbacées por Tsing
(no capitulo intitulado 4 vida da floresta fica bem claro que ndo tem nada a ver com
degradacdo). “A perturbagdo ¢ uma mudanca nas condigdes ambientais que gera
uma mudanca expressiva em um ecossistema”®’. Incéndios (antropogénicos ou
ndo) e inundagdes sdo certamente perturbacdes. Humanos e ndo humanos
certamente causam perturbacdes que podem destruir e renovar ecologias. Tsing
parece antecipar o que trataremos no proximo capitulo sobre Terras Pretas de Indio
quando escreve “A perturbagdo abre o terreno para encontros transformadores,
tornando possiveis novas assembleias na paisagem”. Perturbagdes e novas
assembleias formam a dindmica de uma paisagem. A antrop6loga podera concluir

que todas as paisagens s3o perturbadas ¢ que a perturbagdo ¢ um fato ordinario.

581 Tsing, Anna, conferéncia na Association of Social Anthropologists, 2015, University of Exeter.
582 0 conceito de assembleia (assemblage) parece ser diferente entre Tsing e Deleuze & Guattari,
uma vez que, para a antropdloga, a assembleia relne apenas seres — humanos ou ndo, enquanto
para os franceses agencement pode comportar ideias, institui¢cGes, etc.. No entanto, na nota 8 a
pagina 292 de The mushroom at the end of the world, Tsing diz que seu conceito se aproxima ao
dos franceses. Na mesma nota, ela afirma que sua assemblage conversa com a Teoria Ator-Rede
de Bruno Latour, mas “sem assumir uma estrutura interativa”.

583 Tsing, Anna, The mushroom at the end of the world, p. 160.
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“Assembleias sdo cenas para se examinar a habitabilidade — a possibilidade da vida
comum em uma terra perturbada por humanos. Viver precariamente ¢ sempre uma
aventura”. A precariedade, para Tsing, ¢ a condicdo contemporanea ou, de outro
modo, o Antropoceno ¢ o momento propicio para se revelar a precariedade e a

indeterminacdo da vida.

A precariedade é a condi¢do de estarmos vulneraveis aos outros. Os encontros
imprevisiveis nos transformam; ndo estamos no controle, nem de n6és mesmos.
Incapazes de contar com uma estrutura estavel de comunidade, somos jogados em
agenciamentos instaveis, que nos refazem e também transformam nossos outros.
Nao podemos confiar no status quo; tudo esta em fluxo, incluindo nossa capacidade
de sobreviver. Pensar a partir da precariedade muda a analise social. Um mundo
precario ¢ um mundo sem teleologia. A indeterminagido — a natureza néo planejada
do tempo — ¢é assustadora, mas pensar a partir da precariedade evidencia que a
indeterminacdo também torna a vida possivel.

Tsing, The mushroom at the end of the world, p.20.

A vida ¢ possivel apenas em assembleias. “No processo, cada organismo
modifica o mundo de todos. As bactérias criaram nossa atmosfera de oxigénio e as
plantas ajudam a manté-la. As plantas conseguem viver na terra porque os fungos
produzem solo a partir da digestdo das rochas”. As assembleias, assim, ndo se
limitam a reunir formas de vida, mas as criam. “A perturbagdo realinha as
possibilidades para um encontro transformador acontecer. Manchas de paisagem
emergem a partir de perturbagdes. Assim, a precariedade ¢ encenada em uma
socialidade mais-que-humana”®*. As Terras Pretas de indio, assim como o Manejo
do Pirarucu sdo perturbagdes que visam o aumento da diversidade e o
funcionamento saudavel dos ecossistemas. “Alguns tipos de ecossistemas...
florescem a partir de atividades humanas”. Atividades humanas podem fazer parte
da floresta da mesma forma que atividades nio humanas. E o cruzamento de

diversos projetos de fazer-mundo.

[P]rodutos da atividade de muitos agentes, humanos e ndo humanos, que de forma
concomitante tecem mundos. O design ¢ evidente no ecossistema da paisagem.

584 Tsing, The mushroom at the end of the world, p. 152.
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Mas nenhum dos agentes planejou esse efeito. Os humanos se juntam a outras
espécies na criagdo de paisagens de design ndo intencional. Enquanto local para
dramas mais-que-humanos, as paisagens sdo ferramentas radicais para
descentralizar a arrogancia humana [human hubris]. As paisagens ndo sdo apenas
cenarios para a agdo historica: ela sdo ativas. Observar paisagens em formagio
mostra humanos se articulando com outros seres vivos no processo de modelar
mundos.

Tsing, The mushroom at the end of the world, p. 152.

A questdo passa, entdo, a ser a “arrogancia humana”, a hubris humana. Hubris
¢ um conceito grego normalmente traduzido para o portugués como desmedida,
descomedimento, que demonstrava o descaso dos humanos para com os Deuses,
mas também o descaso com os outros, com outrem. Ora, nada mais proximo do
conceito de Antropoceno do que a hubris, quando os humanos ultrapassam as
medidas, desafiam os deuses, demonstram excessiva confianca e orgulho exagerado
em si, seus atos e conhecimentos, quando acreditam dominar a natureza e usa-la ao
seu bel prazer. E ndo interessa o quanto transformamos e transformaremos o
universo, sempre teremos uma solu¢do superior, que podemos moldar e
desenvolver. Hubris, desta forma, também esta totalmente ligada ao conceito de
progresso, que Anna Tsing assim qualifica: “O progresso era fantastico; havia
sempre algo de melhor adiante. Ele nos deu as causas politicas ‘progressistas’ com
as quais eu cresci. Eu mal consigo pensar sobre justica sem a nogdo de progresso.
O problema ¢ que o progresso deixou de fazer sentido”>**. O Antropoceno é quando

o progresso deixa de fazer sentido, quando o pior esta adiante.

4

A arrogancia humana ¢ sintoma do antropocentrismo (que nos leva ao
Antropoceno). Como ja nos ensinara Félix Guattari com suas trés ecologias, ha
junto de uma luta ambiental, outra social e ainda uma psiquica. E aqui que é travada
a luta contra o antropocentrismo. Nao ha qualquer questdo ambiental que ndo se
depare com o antropocentrismo. Conforme a tese principal do professor australiano
de Etica Ptblica Clive Hamilton, em seu livro Defiant Earth, s6 evitaremos o pior
superando o antropocentrismo e sua forma mais bem acabada junto ao homo
economicus, 0 apego ao crescimento econdmico que tanto interfere no Sistema

Terra.

585 Tsing, The mushroom at the end of the world, pags. 24-5.
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Durante todo o século XX, bidlogos materialistas darwinistas (bidlogos do
desenvolvimento) - ao contrario do neo-darwinismo, que pregava a unidade
autonoma de individuos que competem - estudaram, descobriram que organismos
individuais ndo sdo auténomos. Muito pelo contrario, todos os organismos
necessitam de outros para se desenvolverem: da mesma ou de outras espécies. Os
bidlogos cada vez mais comprovam a tese de Kropotkin, de que had mutualismo por
toda parte. A simbiose ¢ um caracteristica basica do processo evolutivo (ou como
chamava Darwin: coevolugdo). Individuos ndo sdo unidades autdnomas
preexistentes, emergem de relagdes. Nunca fomos unidades auténomas, como
mostraram os autores da Virada Ecologica (especialmente Simondon). Somos
parceiros simbidticos de bactérias e certamente domesticado por elas (para ferir o
orgulho e a arrogéncia antropocéntrica...). Talvez um materialismo darwinista e

geofilosofico possa afirmar que a evolugdo ndo seleciona individuos, mas relagdes.

Os organismos tornam-se apenas em relagdo, numa simbiose biologica. O
exemplo classico é o de fungos e raizes vegetais que se transformam mutuamente
em colaboracao e transferem nutrientes entre varias arvores distantes: é a conhecida
rede de Hartig, muito comum em florestas (estima-se que 80 porcento das plantas
se associem com fungos micorrizicos). Ou melhor, pode-se dizer que florestas
emergem em conexdes fungos e raizes, além de outros agentes envolvidos.
Paisagens, para retomar Tsing, sdo histéricos de relagoes. A floresta € a emergéncia

de tais relacdes multiespécies, incluindo os animais humanos.

O caso amazonida das Terras Pretas de Indio é claro: a floresta produziu
amerindios tanto quanto amerindios produziram a floresta. Suas historias se
entrecruzaram, uma habitabilidade comum e colaborativa emergiu. Os amerindios
fazem parte da paisagem multiespécie tanto quanto o solo preto, os rios, animais e
vegetais. Coevolucdo simbiodtica. E o regime de perturbacdes mutuas (rogas
antropogénicas, arvores que caem, enchentes de rios, barrancos que caem,
alagamentos, encontros com animais, etc.) formam assembleias florestais e assim ¢é
necessario ouvir todas as vozes e constituir uma cosmopolitica, o que os
antropologos Eduardo Viveiros de Castro e Tania Stolze Lima chamariam (por

vizinhanga) de perspectivismo amerindio.
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E a habitabilidade de Tsing, paisagens em devir. A floresta, assim, ¢ uma
assembleia cosmopolitica de pontos de vista, simbioses, coordenagdes,
perturbagdes e temporalidades. Paisagens sdo agdes cosmopoliticas, o resultado de
perspectivas de todos os agentes da floresta, das bactérias aos rios. Uma assembleia
cosmopolitica nada mais ¢ do que a criagdo de possibilidades de viver uns para os
outros, em fluxo. E o que fazem peixes e nativos, fogo e vegetais, fungos e raizes,
solos e amerindios. As Terras Pretas de Indio sdo, assim, uma assembleia
cosmopolitica, coevolugdo, paisagem em devir. Mais do que uma assembleia
multiespécie (conforme Tsing), uma assembleia multiagentes: € sua interagdo, suas

relagdes, que formam a floresta ¢ o Sistema Terra.

A Floresta Amazonica, que nos interessa mais aqui no estudo geofilosofico das
Terras Pretas de Indio, ¢ o resultado de perturbagdes (para testar o conceito de
Tsing) realizadas por animais humanos (tais como uso controlado do fogo, cultivo
de rocas, manejo de solos e compostagem) e também por ndo humanos, como
regime de chuvas, cheias dos rios e simbioses entre animais e vegetais. Além de
subterraneas entre minhocas e solos, fungos e raizes, bactérias e rochas. Todos estes
agentes coevoluem, desenvolvem-se (prosperam, conforme Tsing) transformando-

se e transformando uns aos outros o tempo todo (o devir-floresta).

Os solos transformados transformam as relagdes entre todos os amazdnidas
(agentes da floresta) humanos e ndo humanos. O tempo da floresta ¢ este ciclo de
transformagdo das transformagoes, a diferengca. Mas uma diferenga — nas Terras
Pretas de Indio — por mutualismos, sincronia de afectos, simpatia. S6 ha

desenvolvimento conjunto, s6 ha evolucdo em coevolugao.

A negacdo desta coevolugdo se da na plantation, que Anna Tsing estuda em
detalhes o caso do Brasil Colonia, no terceiro capitulo de The mushroom at the end

of the world:

Em suas plantac¢des de cana-de acticar dos séculos dezesseis e dezessete no Brasil,
por exemplo, os fazendeiros portugueses se depararam com uma formula de
expansdo fluida. Eles criaram um projeto com elementos autonomos e
intercambiaveis da seguinte maneira: exterminar pessoas e plantas locais; preparar
a terra agora vazia e ainda ndo cercada; e trazer mdo de obra e plantas para cultivo
que fossem exoticas e isolaveis. Este modelo paisagistico de escalabilidade tornou-
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se uma inspiragdo para a posterior industrializagdo € modernizagdo™¢. (...)
Transportada para o Novo Mundo, a cana estabelecia poucas relagdes
interespécies. Em comparacdo com outras plantas, a cana apresentava uma
caracteristica autossuficiente e indisponivel ao encontro. (...) a exploracdo da cana
pelos portugueses juntou-se ao seu poder recém-adquirido de trazer pessoas
escravizadas da Africa. Como trabalhadores de cana no Novo Mundo, os africanos
escravizados eram vantajosos para os interesses dos produtores: eles ndo tinham
lagos sociais locais e, portanto, ndo contavam com rotas estabelecidas para a fuga.
Como a propria cana, que ndo possuia um histérico de relagdes com espécies
companheiras ou doengas no Novo Mundo, os escravizados estavam isolados. Eles
tendiam a se tornar autocontidos e, portanto, padronizaveis como mao de obra
abstrata. As plantagdes foram organizadas para fomentar a alienagdo e melhorar o
controle.

Tsing, The mushroom at the end of the world, pags. 38-9.

O conceito de alienagdo € central em Tsing. Como registro, na nota 5 do
Prologo, ela afirma ampliar o conceito marxista de alienacdo onde ha separagdo
entre o trabalhador e os processos produtivos e entre aquele ¢ os demais
trabalhadores: “Eu amplio o uso desse termo para considerar a separagdo de
humanos e ndo humanos dos seus modos de vida”. Vamos a ele, em suas proprias

palavras.

Embora eu me recuse a reduzir a economia a ecologia, e vice-versa, ha uma
conexao entre economia e ambiente que parece importante apresentar de antemao:
a historia humana da concentragdo de riqueza por meio da transformagdo de
humanos e ndo humanos em recursos para investimento. Esta historia inspirou
investidores a imbuir de alienagdo as pessoas e coisas, isto é, promover uma visao
de que elas poderiam se manter autbnomas, como se os entrelacamentos de vida
nao importassem. Por meio da alienag@o, pessoas e coisas se tornam ativos moveis;
elas podem ser removidas dos mundos onde vivem e transportadas por longas
distancias para serem negociadas e trocadas por outros ativos em outros mundos
de vida, em outros lugares. (...) A alienagdo desfaz os entrelacamentos dos espagos
onde vivemos. O sonho da alienagao inspira a modificacdo da paisagem, na qual se
isola apenas aquele recurso que se considera importante; tudo o mais se torna ervas
daninhas ou descarte. Aqui, cultivar os entrelacamentos presentes em espacos
vitais pode parecer ineficiente e talvez arcaico. Quando aquele recurso especifico
j& ndo pode mais ser produzido, o lugar ¢ abandonado. A madeira foi cortada; o
petroleo acabou; o solo das plantagdes ja ndo sustenta mais as lavouras. A busca
por ativos € retomada em outro lugar. Assim, a simplificagdo em prol da alienagio
produz ruinas, espacos de abandono exauridos pela producdo de recursos.

Tsing, The mushroom at the end of the world, pags. 5-6.

58 Tsing indica alguns autores de onde ela tirou estas ideias: os historiadores Sidney Mintz, G.H.
Galloway, Jill Casid e Jonathan Sauer.
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Portanto, alienacdo & promover uma visdo de isolamento das coisas,
transformando-as apenas em recursos, nao entender, ndo perceber e nao conhecer o
entrelacamento de vida, ou o que ela chama de “mundos de vida”, life worlds. E

assim podemos retornar a plantation, como politica de alienacdo.

As plantagdes de cana-de-aglicar se expandiram e se espalharam pelas regides
quentes do mundo. Seus componentes contingentes (plantio clonal, trabalho
forgado, territorio conquistado e, portanto, aberto) mostraram como a alienaggo, a

\

intercambialidade e a expansdo poderiam levar a obtencdo de lucros sem
precedentes. Essa formula moldou os sonhos que passamos a chamar de progresso
e modernidade. (...) as plantacdes de cana-de-aglcar serviram de modelo para as
fabricas da era industrial; ao estilo das plantagdes, as fabricas incluiram em seu
projeto o elemento da alienagdo. O sucesso da expansdo por meio da escalabilidade
moldou o processo de modernizagdo capitalista. Ao perceber cada vez mais o
mundo através das lentes da plantation, os investidores conceberam todos os tipos
de novas mercadorias. Logo eles propuseram que tudo na Terra — ¢ além — poderia
ser escalavel e, portanto, passivel de ser comercializado nos valores de mercado.

Tsing, The mushroom at the endo f the world, pags. 39-40.

Seguramente foi o primeiro caso de ‘brasilianizagdo’ do mundo. E o Brasil tem
sido, em toda a sua histdria, exemplo desta alienagdo pela plantation. A soja
transgénica talvez seja o caso mais recente. Mas ha um caso que gostaria de me ater
por ter sido um experimento realizado na Amazonia: Fordlandia. Este foi um
projeto em que o empresario americano Henry Ford adquiriu em 1927 vastissima
area as margens do Rio Tapajos, nos atuais municipios de Aveiro e Belterra,
proximos a Santarém, no Pard, para produzir latex para suas fabricas americanas.
No acordo entre Brasil e Henry Ford, este adquiria as terras por um custo baixissimo
e ficava isento de pagamento de taxas de exportagdo, seja de latex, borracha ou

qualquer outro produto que ele viesse a explorar em suas terras.

Seguindo a légica de plantation e sua politica de alienagdo e escalabilidade,
Fordlandia destruiu toda a floresta em sua area e plantou seringueiras para a
extragdo do latex. Henry Ford e seus gerentes ndo escutaram os agentes nativos,
solos, povos autoctones, vegetacdo, o Tapajos, animais, fungos e microrganismos.
Destruiram paisagens, habitabilidades de um ecossistema e suas relagdes.
Substituiram tudo por apenas seringueiras, segunda a ldgica industrial moderna e

sua alienacdo.
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Ocorre que a terra amazonica, por causa das tempestades permanentes que
varrem os nutrientes do solo, tem baixa produtividade onde ndo houve (ou nédo ha)
o manejo dos amerindios (as Terras Pretas de Indio). Um fator que pareceu
irrelevante para a induastria americana. Assim, eles plantaram seringueiras como se
fossem uma plantation, arvores uma ao lado da outra, como se fosse cana-de-
acucar. Ora, a seringueira se da na Amazonia, como toda a vegetacdo amazodnica,
com enorme espagamento, uma arvore aqui, outra a centenas de metros de distancia,
etc., onde prevalece o mais alto indice de biodiversidade do mundo: paisagens
multiespécies, onde cada uma ¢é cercada por vérias outras diferentes. Isso ¢ uma

estratégia de vida na floresta umida. Sua habitabilidade, sua coevolug@o.

Pois bem, a plantation de seringueiras foi dizimada por pragas com muita
facilidade, uma vez que todas as arvores da mesma espécie estavam umas coladas
as outras. A ‘festa’ foi realizada especialmente pelo fungo Microcyclus.
Perturbacdes modernas costumam ser grandes desastres ecologicos - a destruigdo
da floresta para substituicdo de uma plantation — e seguidas de novos desastres,
como a morte de centenas de milhares de seringueiras. Foram duas pragas seguidas:

o desmatamento ¢ a morte dos seringais.

Além disso, o seringal substituiu modos de vidas nativos impondo regimes
fordistas a populacdo local (tudo com acordos firmados pelo Governo do Para). Nao
foram poucas as revoltas contra sirenes, horario de trabalho imposto, relogio de
ponto, regras de conduta e ectiquetas. Mas especialmente contra a alimentagéo
forcada: hamburgueres. Os paraenses ¢ os migrantes nordestinos odiavam aquele
prato. A revolta mais famosa foi a chamada quebra-panelas: em 1930, revoltados
pelo fato de s6 comerem hamburgueres ¢ a truculéncia dos americanos em nio
escuta-los, exigiram uma alimentacdo com peixes e mandioca. Os americanos
tiveram que se esconder na floresta até a chegada do Exército Brasileiro,
imediatamente convocado. A ordem s6 foi reestabelecida depois de um acordo onde

os americanos cediam em parte as reivindicagdes — acordo mediado pelo Exército.

Casas com camas de dormir em vez de redes eram frequentemente abandonadas.
E ninguém entendia o porqué de crachds em meio a uma coletividade. Pior:
enquanto os americanos ficavam horrorizados com a recusa do uso dos crachas, nao

percebiam que, na verdade, a revolta era por culpa de uma cultura de trabalho
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altamente hierarquizada, onde apenas os gerentes americanos podiam ter a palavra.

Nao havia dialogo, apenas ordens.

Porém, os gerentes americanos ndo ouviram a voz da comunidade multiespécie
e quando se deram conta ja haviam perdido todo o seringal. O projeto foi
definitivamente abandonado em 1945, com um prejuizo calculado pela Ford em 20
milhdes de ddlares. Para a biodiversidade da regido, incalculavel. Mas, nas ruinas
do capitalismo, a floresta conseguiu se reerguer ao longo do século XX, enquanto
familias de descendentes de trabalhadores de Fordlandia passaram a sobreviver de
extrativismos locais e pesca, morando ainda na regido de Aveiro e Belterra para
aproveitar-se da infraestrutura deixada para tras, como casas, oficinas, galpdes,
caixa d’agua e um hospital (tudo trazido dos Estados Unidos). Mas, sobretudo, um

porto para grandes embarcacdes.

Adiante, em mais uma perturbagdo antropica, com a construc¢do nos anos 70 da
Rodovia Cuiaba-Santarém, por causa da infraestrutura existente — especialmente o
porto - ¢ uma populagdo de cerca de mil moradores, fazendeiros de soja tomaram
conta do local transformando mais uma vez a paisagem de Fordlandia. Mais uma
vez por causa de uma plantation. Mais uma vez solo e condi¢des locais ndo eram
favoraveis. Porém, desta vez, os sojeiros contam com a ajuda da tecnologia:
fungicidas, agrotoxicos, pesticidas e fertilizantes, além de um exército de
pesquisadores e agronomos a servigo do agronegocio. As safras ndo atingem os
indices de produtividade do Sul e Centro-Oeste, mas resta sempre a alienagdo.
Como disse Tsing, acima, sobre a alienagdo que desfaz entrelagamentos dos espacos
onde vivemos: “o solo das plantagdes ja ndo sustenta mais as lavouras. A busca por
ativos ¢ retomada em outro lugar. Assim, a simplificagdo em prol da alienagdo
produz ruinas, espagos de abandono exauridos pela producdo de recursos”. Se o
solo esta exaurido, ha sempre uma floresta proxima a ser devastada. Sempre: até

ndo haver mais.

As Terras Pretas de Indio, o Manejo do Pirarucu, entre outras simpatias
amazodnidas, expressam que o importante ¢ o entrelagamento de mundos e modos
de vida. Simpatia (veremos adiante) como coordenagdes e conexdes simbioticas,
multiespécies trabalhando juntas para criar condi¢des de vida, tempos sincronicos.

Nao se abandona um lugar, como fazem os modernos. Vocé ¢ o lugar, o
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entrelagamento ¢é o lugar, s@o as relagdes que constroem um espago. Somos todos
paisagens. Se ruinas do capitalismo sdo espacos exauridos, alienados, as TPI, os
rios, sdo espagos de convivéncia multiespécies, multiagentes. O Antropoceno € a
época do exaurimento, do esvaziamento de “mundos de vida”. O Antropoceno nao
¢, Tsing nos ensina, sindnimo de perturbagdes antropogénicas. Elas ja ocorriam por
toda parte e toda a historia do Holoceno. O Antropoceno ¢ a quebra das
coordenagdes interespécies e intra-espécie, dos entrelagamentos de mundos, das
conexdes simbioticas. Se s6 uma espécie deve dominar (e nela, apenas alguns), o

que acontece ¢ a proliferagdo de mortes.

O planeta ¢ como nossos intestinos: precisamos de uma assembleia
multiespécies para sobrevivermos. Sem coordenagdes interespécies e intra-espécie,
sem uma cosmopolitica simpdtica (conforme acontece em nossos estomagos) nao

sobreviveremos.

sk

A belga Maria Puig de la Bellacasa tem como objetivo, em suas pesquisas,
conectar um materialismo feminista da ética e da politica do cuidado (care) com
ontologias mais do que humanas e praticas ecoldgicas. Este materialismo feminista
emerge em agdes praticas ético-afetivas do cotidiano para organizar problemas
vitais da interdependéncia da existéncia. Cuidado, para Puig de la Bellacasa, ndo ¢
algo moralista (normativo) ou egoista, que so6 cuida do que ¢ seu, nem busca um
mundo harmonioso e docil, mas uma for¢a relacional que procura um conhecimento
atencioso (como veremos, ha aqui uma poténcia dialégica com o conceito de
simpatia em Bergson). O conhecimento atencioso ¢ exatamente o que a
racionalidade moderna ocidental evitou ao longo de sua historia do pensamento,
desde Descartes e o que a Virada Ecoldgica experimentou a partir do
perspectivismo de Nietzsche. E este conhecimento atencioso multiespécies o que
os amerindios praticaram ao longo de milénios na co-constru¢do da Floresta

Amazonica.



308

Politicas do cuidado, para Puig de la Bellacasa, ¢ “tudo o que fazemos para
manter, continuar e restaurar nossos mundos para que possamos viver neles da
melhor forma possivel”®’. Tal e qual as trés ecologias de Guattari, estes mundos
incluem o meio ambiente, nossos corpos, nossas relacdes e nossas subjetividades.
Estes mundos precisam ser entrelacados em uma complexa teia para sustentar (ou
cuidar) a vida. Sendo que a heterogeneidade necessaria para a vida ndo se faz
cuidando egoisticamente apenas de si (ndo ha aqui qualquer meng¢ao, aproximagao
ou critica aos estoicos, cinicos, epicuristas, Pierre Hadot ou Foucault), mas
reconhecendo a inescapavel interdependéncia multiespécies de todos os mundos.
Puig de la Bellacasa afirma que “...nas dobras do tempo das tecnociéncias com as
naturezaculturas (naturecultures), as vidas e destinos de tantas espécies e entidades

neste planeta estdo inevitavelmente entrelagados”.

Puig de la Bellacasa acentua, o tempo todo, que o cuidado ¢ fundamental para o
entrelacamento da vida, tema que ela afirma retirar de éticas feministas (ela destaca
especialmente Donna Haraway, Eva Feder Kittay e Joan Tronto) a partir de no¢des
de interconectividade e interdependéncia. Este entrelacamento da vida seria uma
forma de construir mundos diferentes da patriarcal moderna que valoriza
distanciamentos, racionalidades e a independéncia da agéncia individual (algo mais
exacerbado no liberalismo e superavaliado no neoliberalismo). A interdependéncia
seria um estado ontologico onde humanos e ndo humanos vivem, convivem de

forma inextricavel.

O cuidado ¢ um trabalho concreto de manutengdo (maintenance) com
implicagdes ético-afetivas, politica vital em mundos interconectados. Nao ¢ uma
¢tica individual, mas de entrelagamentos, que emerge das relagdes e ndo o contrario,
como poderia sugerir o trabalho de manutengcdo em uma sociedade industrial e
capitalista, onde o cuidado se da individualmente, para aquilo que lhe ¢ propriedade.
Para a modernidade patriarcal, o cuidado ndo envolve afetos, apenas intengoes
morais (obrigagcdes normativas) e razoes legais ligadas a propriedade (avaliagdes e
julgamentos). A politica ético-afetiva do cuidado feminista ¢ de enredamento, surge

das relagdes multiespécies.

87puig de la Bellacasa, Maria, Matters of care, p. 3.
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Entre obrigacdes morais e politicas ético-afetivas, o cuidado precisa ser feito de
forma impura, sem objetividades e neutralidades. E preciso se envolver no trabalho
de manutengao, rejeitar o cuidado moral, abstrato, para por maos a obra, se conectar,
cuidar como uma ética da vida, cuidar como luta pelo melhor dos mundos possiveis.
“O cuidar ¢ tao fundamental para o tecido da vida que ¢ uma preocupagdo

permanente de luta e terreno de constante apropriagdo normativa’>®®,

[A] reciprocidade do cuidado raramente ¢ bilateral, a teia viva do cuidado ndo ¢é
mantida por individuos dando e recebendo de volta novamente mas por uma forga
coletiva disseminada. Assim concebida, a complexidade da circulagdo do cuidado
sente-se cada vez mais espalhada por toda parte quando pensamos como ela é
sustentada em mundos mais que humanos. O cuidado é uma for¢a distribuida por
uma multiplicidade de agéncias e materiais e apoia nossos mundos como uma
densa malha de obrigagdes relacionais.

Puig de la Bellacasa, Maria, Matters of care, p. 20.

r

O cuidado, assim, para de la Bellacasa, ¢ o fundamento do proprio tecido
existencial interespécies. E, para a autora, motivo de grande preocupagio a escalada
da ideologia neoliberal no mundo contemporaneo, onde o cuidado passa a ser uma
moralidade individualizada: s6 nos preocupamos com ndés mesmos, nossas coisas,
nossos modos de vida, nossas saides mentais e fisicas (no maximo, nos
preocupamos com nossas familias atomizadas). Pior, o cuidado passou a ser
confundido com sentimento de seguranga, algo extremamente comum, por
exemplo, no Brasil, onde o neoliberalismo encontrou fértil terreno em meio a uma
sociedade com poucas leis de protecdo social. Cuidado, em sociedades como o
Brasil, resume-se a “aliviar o sofrimento” (politicas como o Auxilio Brasil, por
exemplo), o que de la Bellacasa chamaria de “cuidado paternalistico”, tipico em
sociedades neoliberais e patriarcais. “[O] significado politico do cuidado como
subversao ao complexo cientifico industrial-militar”. O cuidado seria uma forma de
enfrentar 0 modo dominante de produgdo de conhecimento tecno-cientifico: “
confrontar e perturbar as dindmicas destrutivas do conhecimento cientifico que

separam o cérebro, a mio, o intelecto e a pratica do ‘coragio’”*>%,

588 puig de la Bellacasa, Matters of care, p. 8.
589 |bidem, p. 15.
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Assim, de la Bellacasa traga como tarefa urgente reclaiming care, reivindicar,
reclamar, restituir, recuperar, um cuidado entrelacado, comum. Poderiamos
acrescentar que, no Antropoceno, reclaiming care ¢ politica fundamental para o
Sistema Terra. “Certamente to reclaim as vezes significa reapropriar-se de um
terreno toxico, um campo de dominagdo, fazendo-o novamente fértil [capable of
nurturing); as sementes transformadoras que queremos semear”>°. Reclaiming

care ¢ cosmopolitica de mundos mais que humanos.

Para Puig de la Bellacasa, através do cuidado, mundos ganham senso de
interdependéncia. E também modifica modos de conhecimento e especialmente

910 cuidado exigiria uma

envolvimentos ético-afetivos, uma ontologia do cuidado
nova forma de se relacionar com a materialidade das coisas mais que humanas,
diferentemente da representagdo, despolitizada e distanciada, novos processos de
pensar e conhecer. O cuidado deve servir como substituto a distancia
epistemologica entre o conhecimento ¢ ‘0 mundo’, entre sujeito e objeto, entre
ciéncia e politica. Assim, Puig de la Bellacasa favorece o tocar, o tatil (o haptico,
haptic) em vez da visdo distanciada da filosofia moderna, desde Descartes (uma
epistemologia do conhecimento como visdo e representacdo). O tocar como

deturpagdo da proeminéncia da visdo enquanto distancia do conhecimento ¢ da

critica, enquanto ética local versus a moral distanciada.

Tocar, ou o haptico, poderia ser o universo sensorial que mais bem explora as
ambivaléncias de se conceber o conhecimento do cuidado como uma intensificagao
do envolvimento e da proximidade. Tocar ¢ também uma metafora sensorial que
mais bem expde escriipulos [qualms] entorno da materialidade do pensamento e
seus efeitos inferenciais: nds pensamos, logo, nds tocamos [we think, therefore we
touch]. Mas este desbravar o toque ¢ uma tentativa de ser em si um exercicio
cuidadoso sobre potencialidades especulativas de visdes hapticas. (...) Nesta
direcdo, o toque expressa um sentido de relacionalidade [relationality] material-
incorporada que aparentemente evita abstragdes e destacamentos que t€m sido
associados com epistemologias dominantes do conhecimento-como-visio.

Puig de la Bellacasa, Maria, Matters of care, p. 20.

5% pyig de la Bellacasa, Matters of care, p. 11.

91 Além desta ontologia do cuidado, podemos lembrar as geontologias de Elizabeth Povinelli,
uma metafisica da atencgdo, onde nao faz sentido uma separagao entre vivo e ndo vivo. Mais uma
vez, um relacionismo, um enredamento de mundos.
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Agora, podemos relacionar a Geofilosofia a ontologia do cuidado através das
Terras Pretas de Indio enquanto uma relagio amerindios-solo, como uma teia que
sustenta a vida, um cuidado entrelacado entre todos os seres da floresta. E esta
relacionalidade ndo se dara com um conhecimento distanciado e abstrato, mas no
tocar, na visdo haptica, no envolvimento multiespécies (ou, como veremos com

Bergson e Deleuze a seguir, simpatia).

A invasdo das Américas, especialmente na experiéncia inovadora das
plantations de cana-de-agucar dos portugueses, transformou os solos em recursos
isolados, ou como vimos com Tsing, a alienacdo dos solos na plantation desfez o
entrelacamento da vida. Portanto, a autodemarcagdo de Terras Indigenas ¢é algo
fundamental para autonomia destes, mas também para o cuidado com a terra e
multiespécies, para o entrelacamento que sustenta a vida, para a vida. Autonomia
ndo como ideia neoliberal de isolamento. Autonomia indigena significa
entrelacamento de vida. A propria autodemarcacdo ¢ em si uma experiéncia

sensorial héaptica, politica ético-afetiva de relacionamento com ancestrais.

A autodemarcagdo é também reclaim, pelo envolvimento do cuidado contra o
esgotamento de solos alienados. Reclaim por solos férteis, entrelagamento de vida.
Solos sdo mundos vivos, mais que humanos, em que animais humanos fazem parte.
No Antropoceno, um dos processos mais adiantados no planeta ¢ a degradagao dos
solos, infertilidade da terra, desertificacdo por toda parte. E, literalmente, o fim do
enredamento da vida, o fim da vida. O pensamento moderno desenvolvido a partir
das plantations ¢ o de tratar fertilidade dos solos aliado a demanda de produgao. O
produtivismo e o pensamento economicista trataram os solos de forma
negligenciada, com fertilidade automatica ou necessitando de complementos
tecnologicos como fertilizantes e agrotoxicos. Se isso tornava os solos mais
inférteis ao longo do tempo, jamais foi problema de uma geracdo para seus

descendentes.

Solos sdo meios ecologicos (paisagens para Tsing) que precisam urgentemente
de cuidados, ou melhor, de cuidado. Agora. Mas com novas temporalidades
interdependentes, as dos solos e multiespécies, ndo a do pensamento de inovacao

tecnoldgica permanente que visa o aumento perene de produtividades que destroem
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relacdes vitais. O cuidado ¢ afeto que se constrdéi contra temporalidades

antropocéntricas e antropocénicas.

[U]lma nogdo feminista do cuidado desloca moralidades biopoliticas, permitindo-
nos visualizar alterbiopoliticas como ética de empoderamento coletivo que bota o
cuidado no coragdo da busca das lutas cotidianas para o florescimento esperangoso
de todos os seres, de bios compreendido como uma comunidade mais do que
humana.

Puig de la Bellacasa, Matters of care, p. 22.

O cuidado visa ultrapassar as relagcdes de exploragdo que envolvem humanos e
estes com ndo humanos. Uma ética da interdependéncia, mais do que subjugacdo

do outro e do ndo humano: uma alterbiopolitica.
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A sociedade contra o Antropoceno ou o devir todo mundo

O agenciamento é o co-funcionamento, € a ‘simpatia’, a simbiose.
Acreditem em minha simpatia. A simpatia ndo é um sentimento vago
de estima ou participacao espiritual, ao contrario, € o esforco ou a
penetracdo dos corpos, 6dio ou amor, pois também o 6dio € uma
mistura, ele € um corpo, ele sé é bom quando se mistura com o que
odeia. A simpatia sdo corpos que se amam ou se odeiam...

Deleuze & Parnet, Didlogos

Antes de concluirmos o presente trabalho, ¢ necessario aprofundar o conceito de
Terras Pretas de indio. Assim, poderemos, a seguir, trazer este conceito para
dialogar com a Geofilosofia enquanto “opera¢do da vida real”*? (simpatia, como
veremos adiante), com a Ecologia do Virtual (devires que existem em vocé, apesar
de voc€), e com o transindividual, individuagdes simultaneas enquanto
individuacdo do meio. Anna Tsing poderia também dizer que as Terras Pretas de
indio sdo uma perturbagdo simbidtica de paisagens moldadas pelo uso em ritmos
polifonicos. E Maria Puig de la Bellacasa diria que esta ¢ uma alterbiopolitica do

cuidado, relagdes de interdependéncia multiespécies.

As Terras Pretas de Indio sdo uma coevolugdo dos indigenas com a floresta

amazonica e todo o ecossistema amazonico (relagdo de mutualismo), em contraste

93

com a dominagio da natureza pelos modernos®®®, ou ocidentais, no Antropoceno

394 transformam

(relagdo parasita-hospedeiro). Na pratica, as Terras Pretas de Indio
uma terra pouco fértil (por causa das chuvas tropicais, que levam todos os
nutrientes) em ecossistema favoravel a roga ¢ mesmo ao crescimento da propria

floresta tropical. Ao contrario do cerrado brasileiro, onde a Embrapa’®® conseguiu

%92 D& G, Mil Platés, v.5, p. 39.

593 A bifurcacdo da natureza de Whitehead.

594 Convém lembrar, mais uma vez, que Terras Pretas de indio é o termo consagrado pela
literatura arqueoldgica e cientifica porém, /ndio é o modo como o colonizador trata o indigena.
595 Empresa Brasileira de Pesquisa Agropecudria, 6rgdo vinculado ao Ministério da Agricultura,
criado em 1973 pelo General Emilio Garrastazu Médici, entdo Presidente da Republica, com o
objetivo de desenvolver tecnologias para o progresso da agricultura e pecuaria brasileiras.
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desenvolver tecnologia para controlar o solo daquele bioma>’%, na Amazonia,
jamais os pesquisadores conseguiram aumentar a produtividade do solo: obtém-se
trés a quatro safras de soja com as tecnologias disponiveis, mas depois o solo torna-
se completamente improdutivo, o que pode ser associado a savanizagdo (e
posteriormente desertificacdo) causada pelo desmatamento. Ora, o que a Embrapa
ndo conseguiu (nem mesmo as grandes corporacdes multinacionais de
agrobusiness, tais como Syngenta, Monsanto e Bayer), os paleoindios®’

desenvolveram por toda a Amazonia, por milénios.

Anna Tsing diz algo parecido (no livro The mushroom at the end of the world)
sobre as florestas satoyama no Japao, onde florescem os cogumelos matsutake.
Nunca ninguém conseguiu produzir os carissimos e apreciadissimos cogumelos
matsutake, mas eles sempre surgem em matas com perturbagdes camponesas,
perturbagdes ndo-intencionais (simpdticas). Apesar do investimento de grandes
fortunas, jamais os japoneses (ou ninguém no mundo, especialmente os Estados
Unidos) conseguiram cultivar os matsutake em laboratorio ou plantations. Sao
paisagens em processo. Mesmo em florestas negligenciadas (ou seja, para Tsing,
sem qualquer perturbagdo humana), os famosos cogumelos ndo aparecem. Para
Tsing, os matsutake emergem apenas em relagdes sociais mais que humanas ou

outras-que-humanas (mesmo incluindo aqui perturba¢des humanas).

Todo o conhecimento cientifico dos ‘modernos’ contra a ‘operacdo da vida real’
e suas avaliagdes sensiveis (ou simpaticas, como desenvolveremos em breve).
Ambas sdo a¢des antropogénicas. Porém, uma ¢é do tipo relacdo estatica forma-
matéria — ou hilemorfica, em Simondon - (controle de energia) e outra do tipo

relagio dinAmica material-forgas (fluxo de energia)®*®. Uma nos traz ao dado, ao

5%pelo ponto de vista desenvolvimentista, com excelentes resultados, onde os graos produzidos
ali conquistam cada vez mais mercados externos gragas a sua produtividade. O pesquisador da
Embrapa Cerrados, Djalma Martinhdo, explica que até o final do século passado, os solos
naturalmente férteis do sul do pais eram os de maior rendimento por hectare. Porém, com
pesquisas que garantiram a correcdo da acidez e adubacgdo, os terrenos cerradeiros, que sdo
pobres em fertilidade, superaram a produtividade da regido sul do pais. Fonte: Laura de Paula em
revistasafra.com.br: Cerrado é campedio de produtividade na agricultura, de 11/09/2013.

597 E este 0 termo consagrado como arquedlogos tratam os habitantes da Amazonia pré-
colombiana, antes do contato com o colonizador; colonizagdo esta que destruiu formas de vida
coevolutivas com as TPI. Ver, por exemplo, Denise Schaan, Sacred Geographies of Ancient
Amazonia: historical ecology of social complexity. Ja Eduardo Neves usa paleoindigenas.
Manteremos a forma consagrada apesar de preferir esta ultima.

5% Respectivamente, Deleuze e Guattari chamariam de ciéncia-régia e ciéncia menor. Ver Mil
Platés, vol.5, pags. 29-30.
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Estado; a outra, ao virtual, a poténcia criadora do novo, de novos mundos. Uma nos
leva a0 Antropoceno e a catastrofe por vir (ou nos trouxe a ela), a outra, a Gaia
(Gea, Geo), ao encontro de novas conexdes com os fluxos da vida (imanéncia

geofilosofica).

Poderiamos imediatamente afirmar que os paleoindios sdo meio na floresta
equatorial, auto-organizacdo deste bioma. Paleoindios sdo como abelhas, peixes,
passaros ou pequenos roedores a espalhar sementes pela Amazonia®® - o devir todo
mundo. J& os colonizadores impdem principios de organizagdo exteriores, sempre
com uma finalidade: origens e fins em oposicdo ao meio ambiente (as plantations
de Tsing), explorar até a morte (desertificagdo) aquele solo. Mas vamos desenvolver

1600

o que sdo as TPI*™, para entender esta auto-organizagdo do e pelo meio em oposi¢ao

a hetero-organizagio®' colonizadora.

Os paleoindios ‘alteraram’ suas paisagens por milénios (ha registros de trés mil
anos atras, mas podem ser mais antigos) através de suas expressoes de existéncia
(um economista falaria, aqui, atividades de subsisténcia). Enriqueceram solos (ao
invés da atividade moderna de enriquecer através dos solos pelo agrobusiness ou
mineracao), dispersaram sementes de palmeiras e frutas, domesticaram (algo como
uma simbiose) plantas. Enfim, modificaram o meio ambiente ( e eram modificados
por este) enquanto desenvolviam populacdes (individuagdes), coevolugdo. Assim,
através de relagdes com o ambiente, emergiam sociedades complexas trans-
especificas, ndo apenas humanas, mas de plantas e animais, quando
transindividuagdes ocorriam por relagdes simbioticas, co-evolutivas. Individuos e
seus meios individuando-se simultaneamente: sendo o homem (e demais animais,
rios, solo, etc.) individuo e a floresta seu meio e vice-versa. O ser atravessando

individuos, transindividual.

599 A quest3o da liberdade, da intenc3o ou da escolha merece pouco destaque aqui: a cutia, por
exemplo, Unico animal a conseguir quebrar o ourico da castanha, além do homem (ha
controvérsia, alguns ribeirinhos, indigenas e quilombolas relatam que espécies de macacos
também conseguem com uma técnica refinada de enchimento do ourigo com sopros de ar e
posterior arremesso contra a drvore), consome poucas castanhas e enterra as que sobram em
locais distantes cerca de um quildmetro da arvore-mae. Ela retorna em épocas de escassez para
se alimentar. Algumas castanhas florescem: a floresta pelo meio, transindividuagao das cutias,
dos homens, das castanheiras, da floresta, do solo amazonico.

600 para uma explicacdo detalhada da formacdo das TPI, ver, por exemplo, a Introdugéo de Sob os
tempos do equindcio, de Eduardo Neves.

601 Nunes, Rodrigo, PUC-Rio, 22/05/2017 (comunicag3o oral).
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Os paleoindios depositavam os materiais organicos decorrentes de suas praticas
diarias®®® (restos de alimentos, objetos quebrados, excrementos, etc.) nas
proximidades dos assentamentos®®”. E sdo destes depdsitos (de anos e anos) de
material organico — uma espécie de compostagem generalizada - que emergem as
TPI, formando ciclos de vida: ali a floresta se regenera com mais poténcia e para
ali retornardo as futuras geragdes ndo apenas de paleoindios®®, mas também de

amerindios®®

. Modificando o solo por onde se pisa, se constréi um modo de vida,
transformando a floresta pelo meio, devir-floresta do humano e devir-humano da
floresta. Os amerindios entendem-se como fazendo parte desta transindividuagdo
de solo (TPI), floresta e antepassados: eles sdo aquele solo, aquele solo sao eles.
Eles sao filhos da floresta, assim como a floresta ¢ filha de seus antepassados, num
eterno retorno imanente. Importante sublinhar que ndo havia intencionalidade na

criagdo das TPI, elas sdo expressdo de um modo de vida, mais que intengdo.

Por séculos cientistas e viajantes disseminaram informagdes sobre a Amazonia
que apenas a partir do meio do século XX comegaram a ser contestadas. Algumas
das mais perniciosas davam conta de que a mata era virgem, ndo havia vestigios de

indigenas por imensos territorios ou que a baixa fertilidade do solo amazonico®%

602 0 que os modernos chamariam de lixo descartado. Mas aqui, ja vemos, o verbo ‘descartar’
esta totalmente fora de propdsito. Por isso mesmo, a palavra lixo é extemporanea.

603 \/er Denise Schaan, Sacred Geographies of Ancient Amazonia: historical ecology of social
complexity.

604 Apesar de intensamente debatido, o conceito de paleoindio em contraponto ao de amerindio
(apesar da clara continuidade) serve como marcador temporal e modos de vida: os paleoindios
constituiam sociedades sedentdrias e muitas vezes hierarquizadas, com assentamentos de até
duas mil pessoas. Ja os amerindios seriam aqueles que enfrentaram e resistiram aos
colonizadores. Ora, essa divisdo seria como dividir humanos em pré-histdricos e civilizados.
Portanto, para nds, pela continuidade de modo de vida em varios aspectos, s6 mantemos a
divisdo como marco temporal ou, ainda melhor, pela divisdo em sociedades que ndo conheceram
um colonizador e aquelas que tiveram contato, direto ou apenas por conhecimento, com o
ocidental moderno.

605 As TPI s30 hoje uma das maiores provas de que um determinado territério foi habitado por
indigenas anteriormente. Assim, na luta pelo reconhecimento de suas terras, as TPl sdo
importantes armas contra a lei do colonizador. Recentemente, como exemplo, as pesquisas da
arquedloga Bruna Rocha (Universidade Federal do Oeste do Pard) foram utilizadas na
autodemarcacdo da terra indigena Munduruku, Sawré Muybu. Ou seja, aqui estamos usando o
conceito de indigena como marcando uma continuidade entre o paleoindio e o amerindio. Isso
fica muito claro quando um amerindio encontra (ou melhor, reencontra) TPI: logo sublinha que
antepassados estiveram por ali, portanto, uma terra sagrada, pois parentes estdo ali enterrados.
606 Aqui estamos falando especialmente da terra firme, a parte n3o alagavel do solo amazénico.
Ja a parte alagavel é conhecida localmente como vdrzea, as margens dos rios, que passam boa
parte do ano submersas devido as chuvas nas cabeceiras destes. As TPl estdo em terra firme. O
solo das varzeas é muito mais rico em comparag¢do com as terras firmes. Porém, como ja
dissemos, passa quase metade do ano submerso. Por outro lado, a varzea é fundamental para a
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impedia o desenvolvimento de sociedades complexas. Ora, as TPI vieram
comprovar que esta complexificacdo de sociedades amazdnicas era imanente com
o desenvolvimento da floresta, de modo que ndo ¢ possivel separar natureza de
sociedade. E a imanéncia e sua expressio que fizeram emergir a floresta e
sociedades complexas. Assim, ao se relacionarem ativamente com os solos,
paleoindios ocuparam largos territorios e emergiram simultaneamente floresta (o
que desmente a teoria da mata virgem®’’) e sociedades complexas (o que, mais uma
vez, desmente o0 modelo binario natureza X cultura). Em resumo: estas sociedades
emergem do solo modificado. Assim como a floresta, tal e qual a conhecemos hoje.
As TPI, estes solos antropizados, emergem da relacdo entre sociedades ¢ floresta.
Um sistema auto-organizado (mas vejamos, por exemplo, a importancia

fundamental do fosforo do Saara, explicado a seguir).

Como as TPI diferenciam-se dos demais solos amazonicos ao potencializar a
agricultura? Por possuir um pH mais alto, permitir uma estabilidade de material
organico e estabelecer maior concentragdo de fosforo®®® — entre outros nutrientes -
disponivel para o desenvolvimento de plantas e grandes arvores. Finalmente, a
maior caracteristica deste solo ¢ a grande concentragdo de carvio vegetal (mais
conhecido entre cientistas como biochar), que retém e deixa disponivel para seres
vivos grandes quantidades de carbono. No Antropoceno, devemos considerar a
altissima capacidade de sequestro de carbono das TPI e manutencao deste elemento
no solo. Ha que se destacar ainda que as TPI sdo formadas também por materiais

culturais, as cerAmicas (mais, adiante). Solos que expressam naturezacultura®®’.

alimentagdo e reprodugdo da vida aquatica e mesmo para as florestas, uma vez que também os
peixes espalham sementes das arvores por toda a Amazonia.

607 Esta é uma teoria polémica, até hoje, entre ambientalistas. Alguns deles preferem manter a
‘virgindade’ da mata como estratégia, por quererem manté-la intocada. Isso, porém, causa sérios
problemas para indigenas, quilombolas e ribeirinhos que, em muitas reservas florestais sdo
proibidos até de cacar e pescar em territdrios ocupados por ancestrais ha centenas de anos ou
mesmo milénios. Ver por exemplo, Ndo tem essa lei no mundo, rapaz! , de Daniela Alarcon e
Mauricio Torres, disponivel na internet.

608 £ importante aqui recordar a relagdo entre o Deserto do Saara e a Floresta Amazonica. Ventos
levam anualmente cerca de vinte e oito milhdes de toneladas de poeira de leste a oeste sobre o
Atlantico, o que ajuda decisivamente na fertilidade do solo amazonico por causa do fésforo ai
contido. Enquanto agrotoxicos esterilizam a terra em duas ou trés colheitas apenas, o deserto
africano é decisivo para este complexo sistema em constante mudanga ao sabor dos ventos -
coadaptagdo. O problema de integrar o Deserto do Saara ao sistema amazonico é de ndo termos
jamais um sistema fechado (como queria Nietzsche com seu campo de forgas) a ndo ser
integrando todo o Universo.

609 Conceito proposto por Donna Haraway para superar a bifurcagdo Moderna da natureza.
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Muitos pesquisadores costumam predicar as TPI como uma domesticacdo de
paisagem®® (landscape domestication). Seriam as TPI apenas um actumulo de
rejeitos organicos de populagdes sedentarias ou hd uma série de relagdes co-
evolutivas a serem consideradas (uma domesticagdo mutua)? Os cientistas discutem
este tema hd mais de cinquenta anos. Interessante apontar que, segundo o
arquedlogo da USP, Eduardo Neves, como ja dito, conhecemos bastante sobre a
origem ¢ o fim de civilizagdes pré-colombianas, porém, ndo conhecemos quase
nada sobre o processo ocorrido durante este periodo de dez mil anos®!!. Os
indigenas, hoje, além de cacadores e coletores (ver pag. 269), praticam uma
agricultura de subsisténcia de fundamental importancia para a diversidade de
sementes. E sempre buscam as TPI para desenvolver suas culturas e construir suas

aldeias, ou seja, uma domesticagdo mutua, co-funcionamento.

Ora, as TPI sdo fundamentais para muitas comunidades amazonicas ainda hoje
(ndo apenas indigenas, mas também quilombolas e ribeirinhos — estes se ocupam
mais das varzeas, mas ndo deixam de entender as TPI, que identificam pelos cacos
de ceramica de vasos encontrados, como uma regido rica em arvores frutiferas e
consequentemente de uma diversificada fauna). E se o Antropoceno ¢ catastrofe
que afeta a todos, as mudancas climaticas tém afetado de forma cada vez mais
pronunciada as comunidades amazonidas. As chuvas ndo mantém os ciclos usuais,
a quantidade destas também se altera fundamentalmente. O fendmeno E! Nifio tem,
inclusive, causado periodos de secas prolongados®'?, algo inédito na Amazonia.
Além, claro, de alterar os ciclos dos rios, suas cheias e¢ a vida aquatica. A

infertilidade do solo tem aumentado a tal ponto que algumas comunidades ja se

610 por exemplo, Charles Clement, que desenvolve suas pesquisas no Instituto Nacional de
Pesquisas da Amazonia. Ja o antropdlogo americano David Rindos, no seminal livro The origins of
agriculture, afirma que ndo houve intencionalidade alguma do homem do neolitico na
‘domesticacado’ da agricultura. No maximo uma domesticagdo mutua. Uma selecdo de beneficio
imediato em variag¢des incontrolaveis de paisagens (como meios).

611 Dez mil anos é o periodo usado por Eduardo Neves, um dos mais respeitados arquedlogos do
planeta; ver a introdugao de Sob os tempos do equindcio. Outros arquedlogos e historiadores
acreditam num processo de onze mil anos e outros em até de treze mil anos.

612 Neste século, o periodo de seca ganhou de 10 a 25 dias a mais do que o periodo normal no
século passado. Em Mato Grosso, no ano passado, as chuvas chegaram com 45 dias de atraso, o
que tem prejudicado enormemente o agronegdcio. Mas enquanto povos autdctones relacionam
facilmente esta seca ao desmatamento, o agronegdcio nega esta relagdo. A ldgica
desenvolvimentista impede: quanto mais desenvolvimento, mais desmatamento. E se o
desmatamento trouxer a seca, trard junto o fim do desenvolvimento, mas agora associado a um
deserto. O desenvolvimentismo é um negacionismo. O negacionismo é um desenvolvimentismo
por outros meios.
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organizam®'® para adquirir adubos (orginicos ou ndo). Com a utilizagdo de
fertilizantes e herbicidas, os solos ndo apenas diminuem a produtividade ao longo
dos anos, como também diminuem a capacidade de sequestrar e reter carbono. E se
pouca catastrofe ¢ bobagem, a ameaga das queimadas, grileiros, madeireiros e
garimpeiros deixarem de ser ilegais para passarem a ser incentivados enquanto
politica governamental ¢ mais do que uma hipoétese, € politica praticada. E ainda ha
a retomada dos grandes projetos de empreendimentos, como hidrelétricas, estradas,
portos e mineracdo que apontam decisivamente para o fim da floresta e de toda e
qualquer vida numa moérbida co-involugdo, uma necropolitica do fim, um
transdesaparecimento simultaneo. Finalmente, o desmantelamento recente do
arcabouco juridico das terras indigenas e quilombolas joga estas comunidades na

dependéncia direta de fazendeiros e garimpeiros.

A questdo que surge imediatamente ¢ a de modos de vida em confronto: de um
lado, o hegemonico, ocidental moderno, onde, de acordo com a bifurcacdo da
natureza®'* operada pelo dualismo cartesiano (res extensa, res cogitans), trata desta
como objeto isolado, reificado, a disposi¢do de um sujeito soberano e, de outro, um
modo de vida em interagdo permanente, transindividual, onde os ritmos de vida s&o
complementares. Nao estamos aqui confrontando o modo de vida ocidental com
suas cidades (e longas redes de troca) as pequenas aldeias indigenas, quilombos ¢
comunidades ribeirinhas (que seriam, se reificadas, tidas como absolutamente auto-
sustentaveis ou com minimas cadeias de trocas). Os paleoindios, que habitavam a
Amazonia ha treze mil anos, formavam grandes comunidades organizadas em

complexas redes politicas e comerciais®!®. Estas possuiam sistemas sofisticados de

613 A explosdo da demanda mundial pelo acai e a press3o pela producdo do vinho do agai (seu
caldo) tem feito com que algumas comunidades que extraiam o fruto desta palmeira apenas para
consumo ou pequenas trocas passem a substituir areas de florestas apenas por palmeiras e
comecem a utilizar fertilizantes. Muitas vezes, estas areas sdo adquiridas — ou griladas - por um
Unico proprietario, que explora o trabalho de toda uma comunidade (especialmente em
assentamentos do INCRA).

614 Conceito de Whitehead, ver O conceito de natureza.

615 AIf Hornborg, Regional integration and ecology in prehistoric Amazonia: toward a system
perspective. In: The world system and the earth system: global socioenvironmental change and
sustainability since the Neolithic, Alf Hornborg & Carole Crumley. Hornborg afirma aqui que os
Arawak mantinham grandes comunidades que manejavam a floresta e controlavam longas redes
de comércio entre as atuais Bolivia e Guianas, além das Antilhas. Sofreram com o monumental
genocidio europeu desde a chegada de Colombo, a quem receberam com grande hospitalidade.
Hornborg esteve no Brasil recentemente para o Coléquio Os mil nomes de Gaia, onde deu a
palestra: Does the Anthropocene Imply the End of Cult/Nat and Subj/Obj Distinctions?
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producdo com manejo de floresta, incluindo controle de lagos. Historiadores
chegam a afirmar que estas redes sustentavam até dez milhdes de pessoas na regido

amazoOnica.

As areas densamente habitadas deixaram uma infinidade de cacos (termo usado
contemporaneamente pelas populacdes autoctones para descrever pedagos de
cerdmica), o que hoje ¢ fundamental para demonstrar a presenca ancestral de
indigenas e garantir o direito desses a posse da terra. O que foi em uma época
fundamental para a coevolucdo de plantas e animais, hoje o é pela sobrevivéncia
politica de indigenas e, no Antropoceno, uma resisténcia da vida. Uma

desterritorializacdo da terra, uma sobrecodificacdo da resisténcia.

Se as cerdmicas sdo todas expressdes singulares (informadas em suas
decoragdes) de cada um dos povos amazonicos (portanto, cada populacdo que se
individuasse tinha uma técnica ¢ modos de producdo diferentes), a onipresenga de

solos de TPI por toda sua extensio®'¢

mostra que a pratica era comum no norte do

continente. As TPI s3io expressdes terranas®!’ de populagdes de paleoindios em
5 618 5 o

coevolucdo com a floresta®'®. Essa expressdo terrana ¢é, acima de tudo, uma

expressdo politica, por mostrar num sistema de co-adaptacdo complexo,

comunidades que encontram um manejo co-evolutivo do solo (com uma agricultura

comunitaria duradoura) ao mesmo tempo que recuperam areas degradadas e ainda

sequestram gases de efeito estufa. Pelo outro lado, encontramos uma civilizagdo de

colonizadores que utilizam um modelo predatoério de extragdo de mercadorias que

616 pela teoria dos agenciamentos (Delanda, a partir de Deleuze), é exatamente o contrario da
geografia tradicional, que entende ver TPl por todo o espago da Amazonia: sdo justamente as TPI
que fazem emergir a Amazonia.

617 Aqui como uma tentativa de traduc3o do francés terroir (n3o possui tradu¢do em outras
linguas ocidentais), que engloba a relagdo entre o solo e o ambiente. Terrano, termo utilizado por
Déborah Danowski na traducdo de earthbound de Bruno Latour, pode ser um conceito a ser
testado através da relagdo com a terra e o clima.

618 O termo usado pelo americano William Balée - da Universidade de Tulane, talvez o maior
especialista no assunto por ser também, além de antropdlogo (ele se destaca por um trabalho
junto aos Kaapor da Amaz6nia maranhense), um etnobotanico (realiza pesquisas para o Jardim
Botanico de Nova lorque e o Museu Emilio Goeldi de Belém), é cultural forest. Ndo adotaremos
este termo por acreditar que, fora do contexto de Balée, ele poderia sugerir ainda uma dicotomia
natureza-cultura. Entendemos uma importancia politica entre ecologistas, ambientalistas,
bidlogos e botanicos que querem proibir a presenga de humanos, indigenas ou ndo, em reservas
florestais. Esta ainda é uma posicdo bastante comum nas Américas e utilizada politicamente
pelos Estados na demarcagdo — ou nao - de terras indigenas. Balée é também conhecido por seus
notdveis estudos de ecologia historica, destacando-se as TPI.



321

visa uma mais-valia natural®'® (além da j4 extraida da forga de trabalho) para ser

empregada em outras terras, outros mares.

Ha aqui o surgimento de duas relagdes espago-temporais bastante distintas: para a
civiliza¢do predadora, a extragdo deve ser rapida, no menor tempo possivel, na
maior extensao de terra possivel e com a utilizacdo energética mais barata possivel:
seja ela o trabalho (quase sempre semi-escravizado ou escravizado) de populacdes
locais ou destruindo recursos naturais (o caso mais comum, além do desmatamento,
a construgao de hidrelétricas nos rios amazonicos). O resultado ¢ a degradacao de
solos, rios e florestas, além de producdo de gases de efeito estufa (hidrelétricas e
especialmente o gado bovino). As métricas, as medidas, aqui, sdo as oficiais da

acumulagdo de capital, sdo impostas de fora para dentro - transcendentes.

620

Ja para as populacdes indigenas®™, essas relagdes espaco-temporais se ddo de

dentro para fora, em desdobramento, imanentes, construindo métricas (topologia)
enquanto constroem espagos e tempos. Como dizem Deleuze e Guattari em Acerca

do Ritornelo, Mil Platos:

Do caos nascem os Meios e os Ritmos... Cada meio é vibratério, isto €, um bloco
de espago-tempo constituido pela repeticdo peridodica do componente... uma
medida, regular ou ndo, supde uma forma codificada cuja unidade medidora pode
variar, mas num meio ndo comunicante, enquanto que o ritmo € o Desigual ou o
Incomensuravel, sempre em transcodificagdo. A medida é dogmatica, mas o ritmo
¢ critico, ele liga os instantes criticos, ou se liga na passagem de um meio para

619 Uma aproximagdo com o conceito utilizado por Jason Moore de cheap nature.

620 Aqui usamos indigena como relativo a uma populacdo autéctone que se estabeleceu
anteriormente a um processo colonizador. Portanto, falamos de amerindios, mas também de
quilombolas, que se estabeleceram em areas ndo ocupadas por colonizadores — o mais longe
possivel de serem alcangados por estes — e ribeirinhos, que, em sua quase totalidade, romperam
relagdes com um sistema de acumulagdo primitiva e de dependéncia na colonizagdo por um
modo de vida que privilegiava a subsisténcia (melhor seria dizer que privilegiavam a existéncia),
mesmo que ai ainda houvesse uma rede de trocas de longa extensdo como o ciclo da borracha na
Amazonia. Ribeirinhos expressam um modo de vida bastante diferente de colonizadores e até de
colonos, trazidos pela ditadura brasileira dos anos sessenta aos oitenta para ocupar a Amazonia,
uma terra que os militares julgavam desabitadas e a mercé de poténcias internacionais, além,
claro, de auxiliar no mapeamento de recursos naturais desconhecidos, especialmente minerais.
Porém, os conceitos se complexificam com a expulsdo de indigenas, quilombolas, ribeirinhos e
até colonos de suas terras. Muitos deles irdo se misturar em movimentos de ocupacgdo de terras
ou nas favelas das periferias das grandes cidades (as capitais, além de Santarém, Altamira e
Maraba). Surgem novos agenciamentos e até movimentos de reclaim (no sentido dado por
Stengers), de autodenominagdo ou autoreconhecimento por parte de indigenas que se
identificam como tais e lutam pela posse da terra de seus ancestrais. Ver, por exemplo, o laudo
de Eduardo Viveiros de Castro para a acdo do Ministério Publico Federal de Santarém, no Para, a
respeito da Terra Indigena Maré.
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outro. Ele n3o opera num espaco-tempo homogéneo, mas com blocos
heterogéneos. Ele muda de direco... E a diferenca que ¢ ritmica, e ndo a repetigo
que, no entanto, a produz; essa repeti¢ao produtiva ndo tinha nada a ver com uma
medida reprodutora.

Deleuze&Guattari, Mil Platés, Acerca do Ritornelo, pags. 124-6.

Ora, o meio (milieu no original) ¢ um bloco espago-temporal; ¢é, pois, muito
interessante para nossa pesquisa, Deleuze e Guattari juntarem o meio ao ritmo: a
medida (o metro) ¢ apenas reproduc¢ao, repeticdo vazia. Ja a diferenga ¢é ritmica e
cada milieu ¢ produzido pela repeticdo de blocos espago-temporais, repeti¢cdes
produtivas, que introduzem a diferenga. O ritmo ¢ a resposta do milieu ao caos. O
espaco e o tempo da civilizagdo ocidental possuem uma forma, sdo representados,
sd0 humanizados. Ja os espacos e tempos construidos de dentro para fora,

imanentes, s30 o que os autores chamam de ritmo®?'.

Ha territorio a partir do momento em que ha expressividade do ritmo. E a
emergéncia de matérias de expressdo (qualidades) que vai definir o territorio.
Tomemos um exemplo como o da cor, dos passaros ou dos peixes (...) Ela devém
expressiva... quando adquire uma constancia temporal e um alcance espacial que
fazem dela uma marca territorial ou, melhor dizendo, territorializante: uma
assinatura. (...) A territorializagdo é o ato do ritmo devindo expressivo, ou dos
componentes de meios devindo qualitativos. A marcagdo de um territorio ¢
dimensional, mas ndo € uma medida, € um ritmo. Ela conserva o carater mais geral
do ritmo, o de inscrever-se num outro plano que o das agdes. Mas, agora, esses dois
planos distinguem-se como o das expressdes territorializantes e o das fungdes
territorializadas. (...) Podemos chamar de Arte esse devir, essa emergéncia? O
territorio seria o efeito da arte. (...) O expressivo € primeiro em relagdo ao
possessivo, as qualidades expressivas ou matérias de expressdo sdo forcosamente
apropriativas, € constituem um ter mais profundo que o ser®*.

Deleuze&Guattari, Acerca do Ritornelo, pags. 127-9.

O Antropoceno torna mais visiveis contornos de modos de vida como expressdo —
a estrutura da imanéncia. Expressdo como agenciamento de afetos no processo de
dar sentido (tracar um plano) as multiplicidades. Vida inteligente que no futuro vier
a pesquisar geologicamente nossa €poca encontrard como tragos caracteristicos

materiais radiativos letais e plastico, muito plastico, que representa muito bem

621 Acerca do Ritornelo, pag. 126.
622 Deleuze e Guattari fazem referéncia, neste ponto, a Gabriel Tarde.
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nossa dependéncia aos combustiveis fosseis. Eis a expressdo maxima da civilizagdo
ocidental. Ja os indigenas, enquanto tragos geoldgicos, deixam sua expressdo
maxima nas Terras Pretas, que deu origem a uma imensa floresta, um sistema
complexo em coevolugdo (que ndo havera mais quando vida inteligente, no futuro,
pesquisar nossa época — havera, com sorte, savana, mas, pelas previsdes do IPCC,
deserto). Se as TPI s3o expressdes de co-funcionamento no Holoceno, no

Antropoceno elas sdo expressdes (pura imanéncia) de autonomia e resisténcia.

A seguir, para uma melhor aproximacao do conceito de simpatia, devemos antes

conjugar as TPI e a Geofilosofia.

kokok

A Geofilosofia de afectos e fluxos de contetidos e expressdes encaminha-nos
para (além de uma ontologia das misturas contra uma epistemologia narcisica) uma
ético-politica de uma sociedade contra o Antropoceno®”. Aqueles que
coproduziram as Terras Pretas de Indio estavam ndo apenas lutando contra a

instalacdo de um Estado, que sempre esteve proximo, como também contra a

624

instalacdo do Antropoceno, que poderia estar por perto — e estava®. A coprodugao

amazonica onde ndo se sabe quem ¢ o produtor ¢ o que ¢ o produto (coevolugdo de
relagdes heterogéneas). Devir-imperceptivel, “...o fim imanente do devir, sua

formula cosmica”.

Se o devir-mulher é o primeiro quantum, ou segmento molecular, e depois os
devires-animais que se encadeiam na sequéncia, em dire¢do a que precipitam-se
todos eles? Sem davida alguma, em diregdo a um devir-imperceptivel. O
imperceptivel ¢ o fim imanente do devir, sua formula césmica. (...) Devir-
imperceptivel quer dizer muitas coisas. (...) Diriamos primeiro: ser como todo
mundo. (...) Se ¢ tdo dificil ser ‘como’ todo mundo, € porque ha uma questdo de
devir. Nao ¢ todo mundo que se torna como todo mundo, que faz de todo mundo
um devir. (...) Pois todo mundo ¢ o conjunto molar, mas devir todo mundo é outro

623 D’apres Pierre Clastres e seu inspirador livro A sociedade contra o Estado.
624 Especialmente se concordarmos com Lewis & Maslin, de que o Antropoceno comegou com o
genocidio dos amerindios.
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caso, que pde em jogo o cosmo com seus componentes moleculares, Devir todo
mundo é fazer mundo, fazer um mundo.

D&G, Mil Platos, v. 4, pags. 76-77.

(13

Dito de outra forma: “... conjugando, continuando com outras linhas, outras

pecas que se faz um mundo”®%

. As TPI sao maquinas de guerra contra o
Antropoceno, sendo a maquina de guerra a forma de expressdo do nomadismo. Se
o Estado sempre supde uma relagdo com o fora do qual ele se apropria, coloniza,
escraviza, extrai corpos e expressoes, tira a capacidade dos corpos, o Antropoceno
¢ a ultima expressdo do Estado, mesmo que o fora agora sejam dados, afectos ou o
espaco sideral. Onde o capitalismo ¢ uma maquina de extra¢do que ndo pode parar:

até a ultima molécula, sonho ou bite.

As TPI sempre foram linha de fuga dos aparelhos de captura do Estado, linhas
de aboli¢do do tempo do fim — o Antropoceno. “Definimos a maquina de guerra
como um agenciamento linear que se constroi sobre a linha de fuga. Nesse sentido,
a maquina de guerra ndo tem absolutamente por objeto a guerra; ela tem por objeto
um espago muito especial, espaco liso, que ela compde, ocupa e propaga. O
nomadismo é precisamente esta combinacio maquina de guerra-espaco liso”%%°. A
sociedade contra o Antropoceno das TPI ¢ uma composi¢cdo, um agenciamento

amerindio e todos os outros agentes da floresta, uma Geofilosofia rizomatica.

Ja no platd de introdugdo de Mil Platés, Rizoma, D&G dizem que o ‘mapa’ dos

indios americanos, com suas “fronteiras movedi¢as e deslocadas”, “onde até as

arvores fazem rizoma’%?’

, ¢ formado, ndo por arborescéncias, mas por rizomas. Ou
seja, por multiplicidades, que se definem pelo fora, ou seja, mudam de natureza ao
se conectarem a outras. Eis as TPI, uma floresta-rizoma que se define em suas
conexdes, em suas correlagdes com o fora, “faz proliferar o conjunto”. Neste
mesmo platd, encontramos a melhor definigdo geofiloséfica para TPI (com a ajuda

628

de Carlos Castafieda®®, inserida no texto):

625 D&G, Mil Platés, v. 4, p. 76.

626 Deleuze, Conversagdes, p. 47.

627 D&G, Mil Platés, v. 1, p. 40.

628 Carlos Castafieda, L’Herbe du diable et la petite fumée, p. 160. Portanto, aqui hd uma vers3o
traduzida do inglés para o francés (para o texto original de D&G) e retraduzida para o portugués.
O livro possui edigdo brasileira sob o titulo A erva do diabo.
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Sabedoria das plantas: inclusive quando elas sdo de raizes, ha sempre um fora onde
elas fazem rizoma com algo — com o vento, com um animal, com o homem (e
também um aspecto pelo qual os proprios animais fazem rizoma, e os homens etc.)
“A embriaguez como irrupgdo triunfal da planta em no6s.” Seguir sempre o rizoma
por ruptura, alongar, prolongar, revezar a linha de fuga, fazé-la variar, até produzir
a linha mais abstrata e a mais tortuosa, com #n dimensoes, com diregoes rompidas.
Conjugar os fluxos desterritorializados. Seguir as plantas (...) Escrever, fazer
rizoma, aumentar seu territorio por desterritorializacdo, estender a linha de fuga até
o ponto em que ela cubra todo o plano de consisténcia em uma maquina abstrata.
“Primeiro, caminhe até tua primeira planta e 14 observe atentamente como escoa a
agua de torrente a partir deste ponto. A chuva deve ter transportado os grios para
longe. Siga as valas que a agua escavou, e assim conhecera a direcdo do
escoamento. Busque entdo a planta que, nesta dire¢do, encontra-se o mais afastado
da tua. Todas aquelas que crescem entre estas duas sdo para ti. Mais tarde, quando
estas ultimas derem por sua vez grdos, tu poderas, seguindo o curso das aguas, a
partir de cada uma destas plantas, aumentar teu territorio”.

D&G, Mil Platos, v. 1, pags. 28-29.

Seguir as plantas®®. O método de Castafieda, eis o que Bergson chamaria de
simpatia (e logo trataremos deste conceito). As TPI sdo este fazer rizoma “com o
vento, com um animal, com o homem”. O Fora como as TPI (multiplicidades),
topologia rizomatica, lutando contra o necro-extrativismo do Estado. Contra a
arborescéncia colonizadora e ocidental: “E curioso como a arvore dominou a
realidade ocidental e todo o pensamento ocidental, da boténica a biologia, mas
também a gnosiologia, a teologia, a ontologia, toda a filosofia...: o fundamento-raiz,
Grund, roots e fundations. O Ocidente tem uma relacdo privilegiada com a floresta
e com o desmatamento; os campos conquistados no lugar da floresta sdo povoados
de plantas de graos, objeto de uma cultura de linhagens, incidindo sobre a espécie

e de tipo arborescente...”%°, O

pensamento ocidental” ¢ a antitese das TPI, uma
vez que o Ocidente ¢ ele mesmo esta arborescéncia colonizadora, o desmatamento.
E o desmatamento, sabemos e sofremos todos, € também um desenraizamento, onde
surge a arborescéncia filosofica, contra a Geofilosofia rizomatica: “Trancendéncia,

doenga propriamente europeia”.

629 H4 um livro todo dedicado ao assunto, parece ter se inspirado nesta passagem. E um dos mais
brilhantes livros de filosofia contemporanea, do fildsofo italiano Emanuelle Coccia, A vida das
plantas, com um subtitulo que poderia ser também de Mil Plat6s: uma metafisica da mistura. Na
pag. 15, Coccia diz: “Se é as plantas que devemos perguntar o que é o mundo, é porque sdo elas
qgue ‘fazem mundo’. Adiante, na pag. 16: “A vida das plantas é uma cosmogonia em ato, a génese
constante de nosso cosmos.”

630 D&G, Mil Platés, v. 1, pags. 38-39.
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A sociedade contra o Antropoceno, agenciamento amerindio que muda de
natureza a medida que aumenta suas conexdes, ¢ devir-imperceptivel, mas, nos

ensina Rodrigo Nunes, ndo como passividade ou indiferenca.

O que eu gostaria de sugerir, contudo, é que devemos interpretar o conceito no
sentido exatamente inverso: ao invés de uma exortagdo a inacdo, o devir-
imperceptivel pode nos oferecer critérios para pensar como agir e/ou liderar
melhor.

Nesse sentido, a primeira coisa a salientar é que o conceito se refere a um tipo de
acdo ou esfor¢o deliberado, ndo a um mero ‘seguir o fluxo’. Busca-se o devir
imperceptivel ativamente (...)

Essa concepcdo de agdo ndo € apenas mais aberta, ou menos dada a derivas
autoritarias; ela também envolve mais atengdo as condi¢des da acdo, e deste modo
tende a ser mais flexivel tanto em termos de conseguir estabelecer didlogo quanto
de saber antecipar e reagir a mudangas no ambiente. Por mais etéreo que o conceito
possa soar, pode-se dizer que o devir-imperceptivel, se o compreendemos desta
maneira, implica em tornar-se mais realista a respeito de si mesmo e dos
verdadeiros potenciais e limites de um processo.

Rodrigo Nunes, Anénimo, vanguarda, imperceptivel, In: Revista Serrote, 11/2016.

1

Eis uma Geofilosofia: abolir as dicotomias entre teoria e pratica®! e entre sujeito

e objeto3? (*

saber antecipar e reagir a mudangas no ambiente”, o que aproxima do
conceito de simpatia, que veremos adiante). E uma ético-politica da acdo, “devir
todo mundo é fazer mundo”, como vimos com D&G. Onde Nunes destaca uma
prolifica relagdo em uma anotagdo de Fréderic Gros sobre o curso de Foucault no
College de France de 1981-1982, a respeito do cuidado de si e os estoicos: “o
cuidado de si ndo ¢, portanto, um convite a inagdo, mas justo o contrario: aquilo que
nos incita a agir bem, que nos constitui como sujeitos verdadeiros de nossos atos.
Ao invés de ser aquilo que nos isola do mundo, ¢ aquilo que nos permite situarmo-
nos corretamente nele”®?. O Antropoceno é produzido pelo homem que se isola do
mundo, enquanto as TPI, uma sociedade do cuidado de si, da dskesis estoica, dos

ascetismo religioso, do exercicio espiritual, da simpatia bergsoniana — mas

631 Como vimos em Zourabichvili.

832 D&G, O que é a filosofia?, p. 26.

633 Traducg3o de Rodrigo Nunes sobre a Situation du Cours (Herméneutique du sujet), editado pela
Gallimard/Seuil, em 2001, p. 518.
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sobretudo da ontologia das misturas de plantas e indios - que nos permite situar-nos

corretamente no mundo.

E se estamos de volta aos estoicos, a primeira licdo destes sempre foi viver
conforme a natureza (assim como ensinava Diogenes, o Cinico), que somos forga
entre outras forgas, ou seja, que somos corpos entre corpos, mistura de corpos
(simpatia, conforme Deleuze e Parnet, “penetracdo dos corpos”), que temos uma
relacdo intima com a ordem do mundo. Uma cartografia dos afectos, ou, como
diriam os estoicos, estar a altura dos acontecimentos, ser digno do que nos acontece
(mais uma vez, o amor fati de Nietzsche). Ser digno ao que nos acontece néo é
inagdo, passividade (conforme Nunes), mas resisténcia, ir ao encontro dos
acontecimentos, estar preparado para a afirmacdo, jamais a negacdo, afirmar as
diferengas enquanto imanéncia: colar no devir e resistir a colonizagdo da

transcendéncia e a transcendéncia da colonizagao.

Colar no devir como devir-imperceptivel estoico, manter uma relacdo intima

com a ordem do mundo, conjugar-se:

O Cosmo como maquina abstrata e cada mundo como agenciamento concreto que
o efetua. Reduzir-se a uma ou varias linhas abstratas, que vao continuar e conjugar-
se com outras, para produzir imediatamente, diretamente, um mundo, no qual é o
mundo que entra em devir e nés devimos todo mundo.

D&G, Mil Platos, v. 4, p. 77.

Este conjugar-se pode ainda parecer uma acdo de sujeito na direcdo de um
objeto, um individualismo teoldgico e hierarquico. Deleuze, porém, nos esclarece
perfeitamente como esta relagdo se d4, seja nos seus textos sobre arte
(especialmente Proust e os signos: “signo implica em si a heterogeneidade como

7634 0 signo como relagdo amorosa ou “até mesmo inconfessaveis”%*%), seja

relacdo
em suas demais monografias, especialmente Diferen¢a e Repeti¢do. Nesta, a

relagdo com a agua desenvolvida durante o aprendizado da natagéo ¢é surpreendente

634 Em Diferenca e repeticdo, Deleuze escreve algo parecido: “O signo compreende a
heterogeneidade”, p. 48. Esta questdo do signo e as relagdes heterogéneas, tem uma
semelhanca monumental com o conceito de semiosis, de Peirce, algo que merece uma anélise
mais aprofundada no futuro. Se alguém ja o fez, perddo pelo desconhecimento.

635 Deleuze, Proust e os signos, p. 21.
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e fundamental para entender este conjugar-se: € como se a natureza fosse nossa
mestra, nos dando as maos (simpatia) e emitisse signos no heterogéneo (“o signo
envolve um outro ‘objeto’ nos limites do objeto portador e encarna uma poténcia
da natureza ou do espirito”%*®), ndo ensina numa aula discursiva do tipo “faga como

eu”, mas conjugando-se, dando as maos silenciosamente, “faca comigo”: simpatia.

Nada aprendemos com aquele que nos diz: faga como eu. Nossos Uinicos mestres
sdo aqueles que nos dizem ‘faga comigo’ e que, em vez de nos propor gestos a
serem reproduzidos, sabem emitir signos a serem desenvolvidos no heterogéneo.
Em outros termos, ndo ha ideomotricidade, mas somente sensério-motricidade.
Quando o corpo conjuga®’ seus pontos notaveis com os da onda, ele estabelece o
principio de uma repeticdo, que ndo ¢ a do Mesmo, mas que compreende o Outro,
que compreende a diferenga e que, de uma onda e de um gesto a outro, transporta
esta diferenca pelo espago repetitivo assim constituido. Aprender € constituir este
espago de encontro com os signos, espago em que os pontos relevantes se retomam
uns nos outros e em que a repeti¢do se forma ao mesmo tempo em que se disfarca.

Deleuze, Diferenca e repetigdo, pags. 48-49.

Assim, aprender a nadar, ¢ o ponto que buscamos, ¢ conjugar-se com 0s signos
da agua. Para aprender a nadar, de nada adianta “fazer como” (Deleuze dird que

7638 sabemos

estamos no reino da representagdo, “falso movimento do abstrato
representar, mas ndo sabemos nadar), ¢ preciso mergulhar, se conjugar, entrar em
sintonia com a agua, fazer com em vez de fazer como. Deleuze ainda avisa
(certamente influenciado por Proust e seus estudos para Proust e os signos) que
“toda educagdo [é] alguma coisa amorosa, mas também mortal”. S6 se aprende a
nadar amando a agua e todo amor envolve risco de morte. Ser digno ao
acontecimento, ja vimos, demanda estar nele por inteiro (de corpo inteiro), relacoes

amorosas. De corpo inteiro porque as capacidades de um corpo aumentam e

diminuem de acordo com as for¢as adquiridas nesta relacao.

Acreditamos que este “espaco de encontro com os signos” (destacado acima) ¢
o0 espaco heterogéneo coletivo que constitui conexdo e composicao entre o0 humano
e o ndo-humano — devir-imperceptivel. As plantas, por exemplo, possuem a

capacidade de realizar fotossintese pelo modo em que conjugam-se, conectam seus

636 |dem, Diferenga e repeticdo, p. 48.

637 Destaques meus.
638 Deleuze, Diferenca e repeticdo, p. 49.
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corpos com outros corpos (o solo, a d4gua, o sol)®*?. A capacidade de agdo onto-
¢tico-politico (humana e ndo-humana) estd nesta composicdo complexa: ¢ na
combinagdo com outros corpos que afectos sdo produzidos ¢ aumentam ou
diminuem a capacidade de um corpo para agir. Ainda parece uma acdo demasiado
humana, um sujeito ativo e um objeto passivo (conforme o humanismo nos ensina)?

Deleuze, agora com Guattari (a partir de Simondon), mais uma vez:

... as propriedades essenciais que na matéria decorrem da esséncia formal é preciso
acrescentar afectos variaveis intensivos, € que ora resultam da operagdo, ora ao
contrario a tornam possivel: por exemplo, uma madeira mais ou menos porosa,
mais ou menos eldstica e resistente. De qualquer modo, trata-se de seguir a madeira,
e de seguir na madeira, conectando operacdes e uma materialidade, em vez de
impor uma forma a uma matéria: mais que a uma matéria submetida a leis, vai-se
na dire¢do de uma materialidade que possui um nomos. Mais que a uma forma
capaz de impor propriedades a matéria, vai-se na dire¢do de tragos materiais de
expressao que constituem afectos.

D&G, Mil Platés, v. 5, p. 96.

A critica de Simondon ao hilemorfismo transforma-se em um espago coletivo
onto-politico conectando o materialismo de D&G com a maquina de guerra®®, A
acdo jamais € exclusivamente humana, individual, de um sujeito transcendente ¢ no
topo de uma hierarquia ontolégica. Deve-se sublinhar aqui “os tragcos materiais de
expressdo que constituem afectos” (que substituem aqui os signos deleuzo-
proustianos) e o fato de a matéria ndo ser mais submetida a leis (demasiadamente
humanas), mas de ela possuir um nomos, ndo se impdem mais propriedades a

matéria, conjuga-se, constituem-se afectos.

A matéria ¢ agora uma dimensdo ativa (desaba a hierarquia ontologica...). “...
considerar uma matéria, um objeto, um ser como se emitissem signos a serem
decifrados, interpretados (...). Alguém so se torna marceneiro tornando-se sensivel

aos signos da madeira, o médico, sensivel aos signos da doenga (...). Tudo o que

639 Emanuele Coccia transforma em filosofia a vida das plantas: “Transformam tudo o que tocam
em vida, fazem da matéria, do ar, da luz solar o que sera para o resto dos seres vivos um espago
de habitagdo, um mundo. A autotrofia é o nome dado a esse poder de Midas que permite
transformar em alimento tudo o que se toca e tudo o que se é — ndo é simplesmente uma forma
radical de autonomia alimentar, é sobretudo a capacidade que elas tém de transformar a energia
solar dispersa pelo cosmos em corpo vivo, a matéria disforme e disparatada do mundo em
realidade coerente, ordenada e unitaria”, pag. 15 de A vida das plantas.

640 O titulo deste platd é Tratado de monadologia: a mdquina de guerra.
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nos ensina algo emite signos®!. Tragos materiais de expressdo que constituem

afectos.

Os signos sdo especificos e constituem a matéria desse ou daquele mundo (...) A
unidade de todos os mundos esta em que eles formam sistemas de signos emitidos
por pessoas, objetos, matérias; ndo se descobre nenhuma verdade, ndo se aprende
nada, se ndo por decifragdo e interpretagdo. Mas a pluralidade dos mundos consiste
no fato de que estes signos ndo sdo do mesmo tipo, ndo aparecem da mesma
maneira, ndo podem ser decifrados do mesmo modo, ndo mantém com o seu
sentido uma relagdo idéntica.

Deleuze, Proust e os signos, pags. 4-5.

Voltemos ao conceito de phylum maquinico, ja analisado anteriormente. Através
dele, como ja falamos, D&G estdo menos interessados em divisdes estanques e mais
no entre-estratos, uma “materialidade desestratificante”. O phylum maquinico €
matéria-fluxo, que ndo se presta ao modelo hilemorfico, que ndo aceita ser
submetida a propriedades essenciais, mas ¢ matéria-movimento, “afectos variaveis

intensivos”%42.

Voltamos sempre a essa defini¢do: o phylum maquinico ¢ a materialidade, natural
ou artificial, e os dois a0 mesmo tempo, a matéria em movimento, em fluxo, em
varia¢do, como portadora de singularidades e tragos de expressdo. Dai decorrem
consequéncias evidentes: essa matéria-fluxo s6 pode ser seguida. Sem duvida, essa
operacdo que consiste em seguir pode ser realizada num mesmo lugar: um artesao
que aplaina segue a madeira, ¢ as fibras da madeira, sem mudar de lugar. (...) O
artesdo sera, pois, definido como aquele que esta determinado a seguir um fluxo de
matéria, um phylum maquinico. E o itinerante, o ambulante. Seguir o fluxo da
matéria é itinerar, é ambular. E a intui¢do em ato.

D&G, Mil Platés, v. 5, pags. 97-98.

Sobre intui¢do, falaremos a seguir. Antes, porém, € preciso ressaltar a diferenga
entre o homem moderno que domina matéria e a pressupde inerte, € os amerindios
que desenvolveram as TPI: para estes, ha o fluxo, a matéria-fluxo, é itinerar,
ambular, seguir o ciclo da vida (“essa operacdo que consiste em seguir pode ser

realizada num mesmo lugar”). Entender a terra, os mundos da floresta, em seus

641 Deleuze, Proust e os signos, p. 4.
642 D& G, Mil Platés, v. 5, p. 96.
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tracos de expressdo e, desta forma, co-criar simbioticamente um devir “sem mudar

de lugar”, devir-imperceptivel, “ndio espantar os devires”*.

D&G certamente estdo conversando com a ciéncia do século XX — signos,
matéria-fluxo (cibernética, termodinamica, teorias da complexidade e da
comunicacdo), mas especialmente com a semiotica inaugurada por Peirce e

19, uma biosemiodtica,

desenvolvida em outros caminhos por Bateson e Uexkiil
conforme Thomas Sebeok®®. Sendo esta um projeto cientifico interdisciplinar®*
baseado no reconhecimento de que a vida ¢ fundamentalmente um processo
semidtico. Na perspectiva biosemidtica, a vida consiste de semiosis, ou seja,
processo relacional de signos e sua fun¢do no processo geo-quimio-bioldgico da
vida. O surgimento da vida seria concomitante com a emergéncia da semiosis®*’, as
relagdes entre signos. A relagdo entre células, por exemplo, ndo poderia ser reduzida
apenas a interagdes quimicas, assim como a relacdo entre dois seres humanos néo
poderia ser reduzida apenas a troca linguisticas, sem que tratassemos em ambos os
casos de semiosis (D&G invocariam aqui, ja que falamos de biosemiotica, a lagosta

— alias, uma dupla-articulagdo de Bateson - e os agenciamentos maquinicos de

corpos e os agenciamentos coletivos de enunciacio).

Esta dimensdo ativa da matéria pode ser observada por toda a ontologia
deleuziana: seja em sua semiotica, em sua teoria da expressdo ou até mesmo na
primeira sintese do tempo de Diferenca e repeticdo, quando fala do habitus (no
sentido de Peirce, de que a natureza se forma de habitos — ou mais diretamente de
Hume ¢ Bergson, onde o hdbito ¢é central), a contragdo e a contemplagdo (“so
existimos contemplando, isto ¢, contraindo aquilo de que procedemos... contemplar

é extrair"®4%): «

somos agua, terra, luz e ar contraidos (...). Tudo isto forma um rico

643 Deleuze, Conversacgdes, p. 176. A frase completa, pois ideia linda demais: “Por isso sou pouco
inclinado as viagens; é preciso ndo se mexer demais para ndo espantar os devires”.

644 Além destes, n3o ha como n3o mencionar nesta conversa James Lovelock e Lynn Margulys
com a hipétese de Gaia, uma vez que, nesta, a atmosfera, a hidrosfera e a litosfera interagem
mutuamente com a biosfera da terra, todas componentes de uma unidade de autopoiesis, um
sistema homeostatico. Todos os seres vivos fazem parte de um sistema ecoldgico simbidtico.
645 Sebeok, Global Semiotics, p.31. Sebeok foi um linguista htingaro naturalizado americano, um
dos grandes especialistas em semidtica, especialmente em semiosis.

646 Estamos juntando um filésofo (Peirce), um bidlogo (Uexkiill) e um antropdlogo (Bateson),
além de um linguista (Sebeok) para enfatizar o apagamento da bifurcagdo entre natureza e
cultura.

647 Sebeok também chama de semiosfera.

648 Deleuze, Diferenca e repeticdo, p. 117. Note-se que ha uma diferenca entre a extracdo
contemplativa, que ativa a capacidade dos corpos, ativagdo de mundos, e a extragdo capitalista,
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dominio de signos, envolvendo sempre o heterogéneo e animando o
comportamento, pois cada contracdo, cada sintese passiva ¢ constituida de um
signo...”. Este hébito, a contracdo e a contemplacao fariam parte de uma semiosfera:
movimentos, sons, cores, formas, ondas, toques, aromas, etc. sdo parte dos signos
da vida. E ja que tratamos das TPI e suas florestas, Emanuele Coccia, em seu 4 vida

das plantas, chama de contemplagdo cosmica, esta relagdo entre a vida e o mundo:

A planta encarna o lago mais intimo ¢ mais elementar que a vida pode estabelecer
com o mundo. O inverso também ¢é verdadeiro: ela é o observatdrio mais puro para
contemplar o mundo em sua totalidade. Sob o sol ou sob as nuvens, misturando-se
a agua e ao vento, sua vida ¢ uma interminavel contemplagdo cdsmica, sem
dissociar os objetos e as substancias, ou, dito de outra forma, aceitando todas as
nuances, até se fundir com o mundo, até coincidir com sua substincia. Nunca
poderemos compreender uma planta sem ter compreendido o que ¢ o mundo.

Emanuele Coccia, 4 vida das plantas, p. 13.

Afastado desta contemplagdo cosmica, a ideia de matéria passiva é permanente
no homem moderno. Para Jane Bennett, em Vibrant matter, ignorar como os
humores humanos sdo alterados pelos acidos dmega-3, por exemplo, ¢ ignorar os
poderes da matéria; o contrario ¢ entender uma vitalidade material®*. E, para formar
a ideia de matéria vibrante (nome do livro), devemos invocar conceitos de Espinosa
a Deleuze, passando por Darwin, entre outros. Para ela, esta ideia de matéria ativa
¢ um projeto politico urgente para destruir a Aubris humana de instrumentalizagédo
da matéria morta e “fantasias de consumo e conquista que destroem a terra”%°. As
TPI sdo exatamente vitalidade material, maquina de guerra contra a colonizagao,
contra o Estado (muito antes do embate direto), em que ocorre uma semiosis a partir
da contracdo de contemplagdes, onde uma semiosfera interage com a biosfera, a
hidrosfera, a litosfera ¢ a atmosfera. Mas os amerindios entendem a matéria
(equivocagdo controlada) como vida ativa, e ndo como algo a ser conquistado e
passivo, como os modernos impdem. Uma contemplacdo cosmica “até se fundir

com o mundo”.

meramente destrutiva, que tira a capacidade dos corpos, onde, no Antropoceno, esta extragdo é
a aniquilacdo de todos os mundos.

64 Bennett, Jane, Vibrant matter, prefdcio.

650 pidem. Tradugdo minha.
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Estes tracos de expressao que constituem afectos, esta conjugagao, esta semiosis,
sdo traduzidos por uma operacdo sentir-saber que podemos chamar, a partir de
Bergson, de simpatia, ou o que ele mesmo também chamava de intuicdo. Em um
ensaio para a revista Revue de métaphysique et de morale, de 1903, Bergson diz
que intuicdo € o transporte para o interior dos objetos, uma simpatia, para coincidir
com o que ha de Unico neste (vitalidade material). E ndo seria um sentimento
exclusivo para humanos, mas compartilhado com demais animais, plantas e coisas.

A simpatia, para Bergson, “informa de dentro”®!

, exprime “sob uma forma
concreta arelagcdo”, uma “intui¢do antes vivida do que representada”. A inteligéncia

estd para a matéria inerte assim como a simpatia esta para a vida.

O instinto ¢ simpatia. Se essa simpatia pudesse estender seu escopo e também
refletir sobre si mesma, dar-nos-ia a chave das operagdes vitais — assim como a
inteligéncia, desenvolvida e corrigida, nos introduz na matéria. Pois, nunca é
demais repeti-lo, a inteligéncia e o instinto estdo voltados em dois sentidos opostos,
aquela para a matéria inerte, este para a vida. A inteligéncia, por intermédio da
ciéncia que ¢ obra sua, franquear-nos-4 cada vez mais completamente o segredo
das operagdes fisicas; da vida, ela s6 nos traz e, alis, s6 pretende nos trazer, uma
traducdo em termos de inércia. D4 a volta toda, tomando, de fora, o0 maior nimero
possivel de vistas desse objeto, que ela atrai para o seu terreno, em vez de entrar
no dele. Mas ¢ para o interior mesmo da vida que nos conduziria a intui¢do, isto &,
o instinto tomado desinteressado, consciente de si mesmo, capaz de refletir sobre
seu objeto e de amplia-lo indefinidamente.

Bergson, 4 evolugdo criadora, p. 191.

A simpatia joga-nos no interior do devir, um devir-imperceptivel e inalcangavel
pelo tempo cronolégico. “E para o interior do devir que nos teriamos transportado
por um esforco de simpatia. Nao nos teriamos mais perguntado (...) que
configuragdo um sistema assumira (...); € o escoamento do tempo, é o proprio fluxo
do real que teriamos procurado seguir. (...) E, desde entdo considerariamos sob um
novo aspecto a vida que encontramos na superficie de nosso planeta, vida dirigida
no mesmo sentido que a do universo...”®. A simpatia e a intui¢do de Bergson, uma

operagao sentir-saber que encontra a imanéncia. A vida contra o Antropoceno, se a

651 Bergson, A evolugéo criadora, p. 188. A traducdo — brilhante — de Bento Prado Neto estd
ligeiramente modificada.

852 A evolugdo criadora, pags. 369-370. Importante ressaltar que n3o ha por parte de Bergson
uma negacao da ciéncia, mas uma critica a inteligéncia como sistema hegemonico e
homogeneizador do pensamento. Ao contrario, a tarefa de Bergson sempre foi constituir uma
metafisica a altura da ciéncia de sua época.
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vida for criagdo, como quer Bergson e Deleuze, o Antropoceno é exatamente o
contrario ao homogeneizar pensamentos, modos de vida e até o meio ambiente,
impedindo a criagdo heterogénea. A simpatia oferece a “chave das operagdes
vitais”, enquanto as operagoes fisicas da inteligéncia moderna buscam encurralar a

matéria inerte.

Uma li¢do bastante conhecida de Bergson ¢ a de que as coisas se interpenetram
reciprocamente (o exemplo mais famoso, o aglicar ¢ a agua de 4 Evolugdo

criadora)®>

. As coisas, em Bergson, sdo penetradas pelo tempo (e ndo cercadas) e
assim ndo podem ser totalmente estaveis, a solidez ¢ suspensa continuamente. Para
ele, ndo existem coisas produzidas, mas apenas em processo de producao, estados
jamais fixos mas em processo de mudanca. Nao entender isso ¢ ndo entender a vida.
O homem moderno, o homem do Antropoceno, ¢ aquele que cré na estabilidade e
nao na interpenetracdo das coisas e nos processos de mudanga. Ele atua olhando
para tras, como se toda criag@o fosse um ato de manter estabilidades, status quo. Ao
tentar manter a realidade como ele a imagina, cria sempre o que mantera sua forma
de vida; expande sua visdo de mundo para todos, como se fosse superior, a Unica
valida, a Unica. Ja os amerindios das TPI (ou o que poderia definir melhor ainda, os
amerindios que emergem da Terra, o Preto como expressdo da relacdo terra-
amerindios) se jogam nos processos de mudanga, sdo parte destes — sdo estes, criam
sempre o diferente, como se a vida dependesse desta instabilidade, da
heterogeneidade; operagdes vitais. Um dos textos que mais bem acolhe esta mistura

654

bergsoniana-amerindia®™* em uma brilhante passagem ¢ A vida das plantas (mais

TPI ndo pode ser) do italiano Emanuelle Coccia:

Se tudo esta em tudo € porque no mundo tudo deve poder circular, se transmitir, se
traduzir. A impenetrabilidade que frequentemente se imaginou ser a forma
paradigmatica do espaco ndo passa de uma ilusdo: ali onde ha um obstaculo a
transmissdo e a interpenetragdo, produz-se um novo plano que permite aos corpos
reverter a ineréncia de um ao outro numa interpenetragdo reciproca. Tudo no
mundo produz mistura e se produz na mistura. Tudo entra e sai de toda parte: o
mundo ¢ abertura, liberdade de circulagdo absoluta, ndo lado a lado, mas através
dos corpos e dos outros. Viver, experienciar ou estar-no-mundo, significa também

653 0 materialismo pds-deleuziano esta repleto de exemplos, a comecar pelo préprio Deleuze, no
texto de Deleuze e Parnet que abrimos este capitulo, a “penetragdo dos corpos”, ou de Emanuele
Coccia e sua metafisica da mistura (que citaremos a seguir); pensamentos bergsonianos e, claro,
estoicos.

654 Além da influéncia de D&G e dos estoicos.
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se fazer atravessar por toda coisa. Sair de si € sempre entrar em alguma coisa do
outro, em suas formas e em sua aura; voltar para dentro de si significa sempre se
preparar para encontrar todo tipo de formas, de objetos, de imagens, as mesmas
que Agostinho se espantava de encontrar na memoria, produtora de mistura e
espléndida evidéncia dessa compenetragao total.

A ciéncia e a filosofia se dedicaram a classificar e definir a esséncia das coisas e
do vivente, suas formas e sua atividade, mas permanecem cegas quanto a sua
mundanidade, isto é, sua natureza, que consiste na capacidade de entrar em toda
outra coisa e de serem atravessados por ela.

Emanuelle Coccia, 4 vida das plantas, p. 70.

Agostinho ainda se espantava com a “compenetracdo total” na memoria
produtora das coisas. Ja os europeus modernos (Agostinho era africano) serdo
perfeitamente definidos por Davi Kopenawa quando diz que o homem branco
somente sonha consigo mesmo®>, ou seja, ndo ha espago na memoria para algo que
ndo seja si mesmo, ndo ha interpenetracdo, mundanidade, misturas. Por isso,

Guattari fala de uma ecosofia mental em As trés ecologias:

A ecosofia mental, por sua vez, serd levada a reinventar a relagdo do sujeito com o
corpo, com o fantasma, com o tempo que passa, com os ‘mistérios’ da vida e da
morte. Ela serd levada a procurar antidotos para a uniformizagdo midiatica e
telematica, o conformismo das modas, as manipulagdes da opinido pela
publicidade, pelas sondagens etc. (...) O sujeito ndo ¢ evidente: ndo basta pensar
para ser, como o proclamava Descartes, ja que inimeras outras maneiras de existir
se instauram fora da consciéncia, ao passo que o sujeito advém no momento em
que o pensamento se obstina em aprender a si mesmo e se pde a girar como um
pido enlouquecido, sem enganchar em nada dos Territorios reais da existéncia, os
quais por sua vez derivam uns em relagdes aos outros, como placas tectonicas sob
a superficie dos continentes.

Félix Guattari, As trés ecologias, pags. 16-17.

Kopenawa realizou uma das melhores cartografias da psique moderna que se
tem noticia. Déborah Danowski e Eduardo Viveiros de Castro consideram, em Hd

3

mundo por vir?, “..algo de profundamente pertinente do ponto de vista
psicanalitico no diagnostico de Kopenawa — sua Traumdeutung relativa aos brancos
é de fazer inveja a qualquer pensador freudo-marxista...”%® (Guattari, ainda em 4s

trés ecologias, diz que as melhores psicanalises foram de Goethe, Proust, Joyce,

655 “0s brancos ndo sonham tdo longe quanto nés. Dormem muito, mas s6 sonham com eles
mesmos”. Davi Kopenawa e Bruce Albert, A queda do céu, p. 390.
656 Danowski & Viveiros de Castro, Hd mundo por vir?, p. 99.
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Artaud e Beckett, “mais do que de Freud, Jung, Lacan... a Traumdeutung de Freud
pode ser considerada um extraordinario romance moderno”%7). Danowski e

Viveiros de Castro assim sublinham a cartografia de Kopenawa:

“Os brancos dormem muito, mas s6 sonham consigo mesmos.” Este ¢, talvez, o
juizo mais cruel e preciso jamais enunciado sobre a caracteristica antropologica
dos “Brancos” — daqueles que Latour chamaria de “Modernos” ou, mais
perversamente, de “Humanos”. A desvalorizacdo epistémica do sonho por parte
dos Brancos iria assim de par com sua autofascinacdo solipsista — sua incapacidade
de discernir a humanidade secreta dos existentes ndo-humanos — ¢ sua avareza
“fetichista” tdo ridicula quanto incuravel. Os Brancos, em suma, sonham com o
que ndo tem sentido.

Danowski& Viveiros de Castro, Ha mundo por vir?, p. 99.

O sentido xamanico encontra-se exatamente nas misturas, nos processos, uma
Geofilosofia da mundanidade (os brancos ‘niio se misturam...”). Brian Massumi®*®
diz que ¢é preciso ter olhos amodernos. Os modernos s6 veem matéria inerte ¢
formas finais imutaveis onde os olhos amodernos, nas mesmas paisagens, veem
apenas mudangas. Massumi fala das catedrais goticas europeias, onde um moderno
vé “formas estaticas, estruturas apoiadas e adornos e ornamentos”, um amoderno
vé mudancas em excesso, vibracdes de estruturas ainda se auto formatando, a
impressdo de uma sensa¢do ainda sendo vivida, “de uma s6 vez imanente ao
transbordamento da forma se fazendo”. E preciso mudar nossa visdo®* para sentir
as mudangas onde os modernos s6 veem formas. Uma visdo amoderna, xamanica.
O moderno ¢ aquele que possui uma estética e uma €tica estaticas, que nao vibram,
que ndo percebem nem favorecem variagdes potenciais. Descartam os excessos em
uma ética asséptica e uma estética limpinha. O amoderno nao vé formas, mas forcas
se formando. Assim como as TPI, que jamais sd3o uma forma final, um objetivo a
ser alcangado, um objeto a ser manipulado, uma forma definitiva, mas forgas

vibrando, vidas em co-criacdo, lances de dados sobre lances de dados. Massumi,

657 Guattari, As trés ecologias, p. 18.

658 Massumi cunhou o termo para falar da vis3o gética de John Ruskin enquanto critico de arte no
prefacio do livro The sympathy of things: Ruskin and the ecology of design, que trata da estética
gobtica na arquitetura, de Lars Spuybroek. As tradugdes sdo minhas e assumidamente precarias
devido a densidade do estilo habitual de Massumi.

659 J4 haviamos citado anteriormente o conceito de Deleuze, em A Dobra, p. 43, de arquitetura da
viso.
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usando as ideias de Ruskin, acrescenta: “Esta ¢ a beleza do Goético: a beleza da
forca-da-forma acenando para mais movimentos de variagdo, excessivamente,
exuberantemente, pressagiando cada vez mais vitalidade — um chamado selvagem.
Esta ¢ a selvageria que Ruskin atribui ao movimento de mudancas do Gético: a
abstrata selvageria, com potencial para mais, das linhas figurais, imanentemente
transbordando sua configuragdo atual. Esta é a beleza vital: a beleza intempestiva
daquilo que ndo vai parar em pé no seu lugar — mesmo que esteja ali hd séculos.

Uma beleza que nio serd domesticada, mesmo pela historia”®,

Esta beleza vital, esta selvageria que ndo sera domesticada nem mesmo pela
historia, este chamado selvagem ¢ a visdo amoderna, a simpatia que nos falavam
Bergson e Deleuze na virada ecolégica. E quando o sentimento e o pensamento
estdo juntos e vivos, e ndo separados e petrificados pela razdo moderna. Simpatia é

99661

a “abstrata selvageria”®’, mistura de corpos.

Massumi viu na estética Gotica de Ruskin um poderoso instrumento contra os
modernos, a partir de uma visdo amoderna. Acreditamos que na mesma motivagao
que Massumi encontrou no Gotico de Ruskin, Deleuze agenciou-se na estética
Barroca de Leibniz: perceber uma visdo amoderna nas monadas leibnizianas. O
mesmo excesso estético que percebemos no gotico podera ser encontrado no
Barroco. “O barroco remete ndo a uma esséncia, mas sobretudo a uma funcdo
operatoria, a um traco. Nao para de fazer dobras. (...) Mas ele curva e recurva as
dobras, leva-as ao infinito, dobra sobre dobra, dobra conforme dobra. O trago do
barroco ¢ a dobra que vai ao infinito”%?. O Barroco também ¢ assim: nos olhos dos
modernos encontramos uma Arte Sacra estatica. Mas nos olhos amodernos podem-
se ver as dobras que “vdo ao infinito”%®*, forcas em combate, em formacdo. Ou
como diria Deleuze em A Dobra, “O multiplo ndo € s6 o que tem muitas partes, mas

o que ¢ dobrado de muitas maneiras”.

Esta visdo amoderna, na estética deleuziana do Barroco, ¢ aquela que “enumera

a natureza e decifra a alma, que veja nas redobras da matéria e leia nas dobras da

660 No prefacio de Massumi, p. xxii.

661 poderiamos, talvez, conceituar com a Antropofagia de Oswald de Andrade, esta “abstrata
selvageria”, esta visdo amoderna, a simpatia. Um interessante oximoro, do modernismo
brasileiro da Antropofagia, amoderna.

662 Deleuze, A Dobra: Leibniz e o barroco, p. 13.

663 | eibniz, Monadologia, § 61.
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alma”%®*. Como a citagdo acima de D&G em Mil Platés de conjugar-se na madeira
para seguir “tragcos materiais de expressdo que constituem afectos”, em 4 Dobra,
Deleuze fala das veias do marmore: “... ora as veias sdo as redobras de matéria que
rodeiam os viventes agarrados na massa, de modo que a placa de marmore ¢ como
um lago ondulante cheio de peixes, ora as veias s@o as ideias inatas na alma, como
as figuras dobradas ou as estatuas em poténcia presas no bloco de marmore. A
matéria ¢ marmoreada e a alma ¢ marmoreada...”. O Barroco de Leibniz e Deleuze
parece-se, de certa forma, com o Gético de Ruskin: “... a constitui¢do de uma forma
de turbilhdo que se nutre sempre de novas turbuléncias... a tendéncia da matéria

para transbordar o espago, para conciliar-se com o fluido...”%3.

Estas dobras até o infinito (“sempre uma dobra na dobra, como uma caverna na
caverna”) sao sempre determinadas pela “circunvizinhanga consistente ou
conspirativa”®®®, E aqui, mais uma vez, nos encontramos com o que estamos
tratando por simpatia, a partir de Bergson e Deleuze. Uma interdependéncia, a
circunvizinhanca monadica, esta simpatia ¢ uma estética, uma ética e uma politica
para o Antropoceno. Respirar e conspirar. Ndo havera mais politica possivel de
individuos independentes e seus representantes. Somente uma politica de redes®®’,
onde a atuacgdo se da no campo de forcas, com todas as conexdes heterogéneas -
quem nos afeta e de quem somos dependentes, quem nos ensina a viver, aqueles
que nos fazem existir ou correm risco de ndo existir mais por culpa nossa - ¢
possivel a partir do Antropoceno. Toda a¢do é uma interacdo com o meio ambiente
(a individuagdo simondoniana), assim, tratamos de uma ética quando falamos nas
TPI. A floresta como uma ética e uma estética contra o Antropoceno. “A desdobra

29668

nao € o contrario da dobra, mas segue a dobra até outra dobra”®*®, a politica torna-

se um sistema de interagdes complexas.

Expressando o mundo inteiro, cada monada o inclui sob a forma de uma infinidade
de pequenas percepgdes, pequenas solicitacdes, pequenas molabilidades: a

664 Deleuze, A Dobra, p. 14.

665 Neste trecho, Deleuze estd iniciando a descricdo da casa barroca, p. 15.

666 Deleuze, A Dobra, p. 18.

667 A ideia, aqui, claramente se apoia no Parlamento das Coisas de Bruno Latour. Onde ‘as coisas’
ndo possuem representantes, mas testemunhas que ddo vozes a estes seres, objetos e hiper-
objetos.

668 Deleuze, A Dobra, p. 18.
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presenga do mundo em mim, meu ser-para 0 mundo, é ‘inquietude’®® (estar a
espreita). Produzo um acordo/acorde toda vez que posso estabelecer, num
conjunto de infinitamente pequenos, relagdes diferenciais que tornardo possivel
uma integracdo do conjunto, isto €, uma percepg¢ao clara e distinta.

Deleuze, A Dobra, p. 224.

A politica - o acordo, a simpatia — vira acorde, musica barroca, estética
geofilosofica de expressdo monadica do mundo. Como a etimologia da palavra
Simpatia (do grego sympatheia) ja indica, syn — junto — e pathos — sentimento,
tratamos de uma ético-politica e a capacidade de um coletivo heterogéneo, de um
agenciamento magquinico, de sentir e conjugar temporalidades diferentes. E a
capacidade que os agentes possuem de se colocar no interior de um objeto (se
colocar no lugar de — como um perspectivismo), sincronizar consciéncias (e todas
as coisas possuem este interior). Este relacionismo nio € apenas entre humanos, ou
humanos e os demais seres vivos, mas também entre os seres vivos, € estes € as
coisas, e estas entre elas. Mas, deixando mais claro, simpatia ¢ um sentimento e ndo
um conhecimento, por ser um processo € ndao uma inteligéncia. Como diz Bergson
em A evolugdo criadora, a simpatia ¢ o instinto desinteressado — ou intui¢do®’’, é
retornar ao ritmo da composi¢do. Simpatia ¢ uma cosmopolitica no sentido de
Stengers: “a ‘proposi¢do cosmopolitica’ poderia de fato ter afinidades com um
personagem conceitual que o filosofo Gilles Deleuze fez existir com uma forga
tamanha que me marcou: o idiota. (...) [E] aquele que sempre desacelera os outros,
aquele que resiste a maneira como a situacao ¢ apresentada (...) [E resiste] porque
‘algo de mais importante’”®’!. A simpatia ¢ uma cosmopolitica da desaceleracio (e,

por que ndo, também do decrescimento).

E quando a Ciéncia Régia ndo da mais conta das pequenas coisas (mas podem
ser também grandes problemas transcendentais), a sabedoria minoritaria da lugar
as simpatias populares: buscar um amor, curar uma doenga da qual ja se esta
desenganado, trazer de volta alguém que se gosta, ter sorte no proximo ano, ganhar

dinheiro, achar um objeto perdido, etc.. Ndo se trata de uma engenharia complicada

669 Muito interessante encontrar esta palavra na descri¢cdo de Deleuze a respeito das mdnadas
barrocas. Inquietude é, para Ruskin, um sentimento estético, a natureza mesmo do Gético, uma
profunda reflexdo a respeito do que cada um faz.

670 Bergson, A evolugéo criadora, p. 191.

671 Stengers, A proposicéo cosmopolitica, p. 444.
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ou algo que esta nos livros, mas entrar nos ritmos das coisas, com fé¢. Compor com
o mundo. Expressar uma paixdo em pequenos rituais e ser correspondido, sentir o
sentido do mundo enquanto o mundo sincroniza-se com o agente. As simpatias
populares ensinam o que ¢ uma Geofilosofia, afinal, ndo ¢ um sentimento de
alguém por algo, mas uma relacdo, um compromisso mutuo. Ndo ¢ uma
subjetividade, mas uma sincroniza¢do. Nao quebre a simpatia! Cuidado, ndo aja
sozinho, ha sempre riscos envolvidos! Ou vocé perderd a sincronia com o mundo e
este ndo te sentird mais. Os Estoicos (especialmente Crisipo) — sempre eles - diziam

que o universo era uma simpatia cosmica.

Sejam as simpatias populares brasileiras ou a simpatia cosmica estoica, estamos
falando de sincronizacgdo por experiéncia mutua, ‘cartografando’ os ritmos da terra,
sem impor desejos de um ou alguns, mas sentindo-junto, syn-patheia. E como o
outro estd sempre se transformando, se movendo, € preciso sincronizar duracdes,
desacelerar, modular aten¢do mutua, para mover-se-junto. O paradigma moderno
do desenvolvimento, do progresso, do crescimento, sempre foi a imposi¢do do
tempo e do desejo de uma civilizagdo — a Ocidental — sobre os demais povos, seres
vivos e objetos. Assim, ndo ha simpatia, mas apenas uma pathos-logia do niilismo

capitalista medido em graficos de hockey-stick no Antropoceno.

Uma simpatia ¢ como uma danga onde os dangarinos agem e reagem em
sincronia, sem que aja imposi¢do, mas entrelagamento de ritmos e movimentos. Se
0s movimentos se tornam mais complexos, s6 ha um modo de a dang¢a prosseguir:
simpatia. Dangar ndo & copiar movimentos ou seguir ordens (lembremo-nos das
licdes de natacdo de Deleuze), mas modular atengdo mutua, agir conforme os atos
do outro, enquanto este age conforme os atos de um, sentindo-junto. Simpatia ¢é
existir junto. Resistir pelo outro. As TPI sdo resisténcia pelo outro, antepassados

resistindo por futuras geracgdes, solo e demais agentes existindo em sincronia.

E ndo esquegamos de Simondon, que tanto contribuiu para a virada simpatico-
ecoldgica no pensamento. Se Simondon ndo usa o conceito de simpatia, vamos
aproxima-lo do que ele chama de afetividade, relagdes que constituem o centro da
individualidade, no processo de individuacdo, uma conexdo entre a relagdo do
individuo consigo mesmo e sua relagdo com o mundo. Esta relagdo se da sob tensdo

(o que serve para tirar da palavra simpatia uma camada angelical), onde a
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afetividade pde em relacdo algo que o individuo leva consigo, mas que transforma-
se na experiéncia com algo exterior ao que se ¢. Em termos simondonianos, a
afetividade implica uma relagéo entre o ser individuado e uma parte da realidade
pré-individual ndo individuada que todo individuo leva consigo. A vida afetiva,
assim, ¢ uma relacdo com aquilo que ndo ¢ da ordem do individuo, mas do devir (o
que aproxima Simondon, mais uma vez, de Deleuze). Ndo sendo da ordem do

individuo-substancia, a afetividade torna-se vizinha da simpatia.

Deleuze, em Bergsonismo, livro escrito em 1966, portanto anterior a parceria
com Guattari, ndo nutria muita ‘simpatia’ pelo conceito de simpatia, apesar do
grande aprego que Bergson tinha pelo conceito, como demonstra 4 Evolugdo
criadora. Deleuze menciona o conceito apenas uma vez no capitulo A4 intui¢do

672

como método®’* e mesmo assim sem muita importancia. Imagino que, para Deleuze,

a simpatia remetesse a certa interioridade das relacdes, algo que ele tanto havia
lutado contra em um livro anterior, Empirismo e subjetividade. Deleuze sempre
preferiu, ao longo de toda a sua obra, destacar as afeccdes reciprocas da Etica I,
de Espinosa, como relagdes de exterioridade. Porém, em um livro publicado com
Claire Parnet, posterior ao encontro com Guattari, Didlogos, de 1977, Deleuze
reabilita o conceito de simpatia de uma forma que ndo implica em uma interioridade
de relagdes, assim, ndo prejudicando um conceito tdo caro a Deleuze, a saber, o de
heterogeneidade. Agora Deleuze ja trabalha com o conceito de agenciamento. E

aqui sdo os agenciamentos a partir de agenciamentos. Se ndo, vejamos:

O escritor inventa agenciamentos a partir de agenciamentos que o inventaram, ele
faz passar uma multiplicidade para a outra. O dificil é fazer com que todos os
elementos de um conjunto ndo homogéneo conspirem, fazé-los funcionar juntos.
As estruturas estdo ligadas a condi¢gdes de homogeneidade, mas ndo os
agenciamentos. O agenciamento € o co-funcionamento, ¢ a ‘simpatia’, a simbiose.
Acreditem em minha simpatia. A simpatia ndo ¢ um sentimento vago de estima ou
de participacdo espiritual, ao contrario, ¢ o esfor¢o ou a penetracdo dos corpos,
odio ou amor, pois também o 6dio é uma mistura, ele é um corpo, ele s6 é bom
quando se mistura com o que odeia. A simpatia s30 corpos que se amam ou se
odeiam, e a cada vez populagdes em jogo, nesses corpos ou sobre esses corpos. Os
corpos podem ser fisicos, bioldgicos, psiquicos, sociais, verbais, sdo sempre corpos
ou corpus.

Parnet, Claire & Deleuze, Didlogos, pags. 65-66.

672 Deleuze, Bergsonismo, p. 5.
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Esta nascendo, com a virada ecologica, um novo materialismo, o da simbiose, 0
das misturas, o do agenciamento, mas também o da simpatia. As TPI sdo simbiose,
¢ simpatia. Bergson volta a se encontrar com os Estoicos e com Espinosa, através
do conceito de agenciamento de D&G. O agenciamento ¢ heterogéneo (enquanto
estruturas sdo homogéneas), “é co-funcionamento, ¢ simpatia, é simbiose”. O dificil
¢ fazer que elementos heterogéneos “conspirem”, que funcionem juntos. No
Antropoceno, para respirar, é preciso conspirar, uma ética das misturas. E preciso
desacelerar para debelar o aceleracionismo capitalista. Nao “ha mundo por vir” sem
afecgOes reciprocas, sem simpatia; ndo ha respiragdo sem conspira¢do. A simpatia
como um projeto cosmopolitico para o Antropoceno. “[E] preciso falar com,
escrever com. Com o mundo, com uma por¢ao de mundo, com pessoas. De modo

algum uma conversa, mas uma conspiragdo, um choque de amor ou de 6dio”¢”>.

Etimologicamente, con-spirare ¢ soprar junto. Respirar junto. Sentir-junto,
mover-se-junto, funcionar-junto, existir-junto, soprar-junto. Resistir-junto ao
individualismo antropocénico, para poder respirar. A luta, a conspiragdo, no
Antropoceno, é a mais primordial: respirar. “A respiragdo da terra”®’*. E uma
conspiragdo ndo apenas de humanos ou mesmo de seres vivos, “fazé-los funcionar
juntos”. Somente em uma ecologia simpdtica funcionaremos juntos. Ou ndo iremos

respirar.

“A simpatia ndo ¢ um sentimento vago..., ¢ o esfor¢o ou a penetragcdo dos corpos,
6dio ou amor...”. A simpatia ¢ sentimento, como o 6dio e o amor, que te leva para
dentro de algo (uma espécie de xamanismo ou perspectivismo), que te pde em co-
movimento, que te faz mesmo variar e devir. E te faz meio ambiente (ou em meio
ao ambiente). Deleuze ndo diria que a simpatia (assim como o amor e o 6dio para
os Pré-Socraticos) € estruturante (que prefere as homogeneidades), mas que, por
ativar heterogeneidades, ¢ ‘agenciante’, ativa agenciamentos. E o que te joga em
agenciamentos, mas também o que te faz deixa-los, quando nao h4 mais simpatia.
Simpatizar, de um certo angulo, € problematizar e, portanto, te leva ao pensamento.
E preciso conectar-se ao outro para problematizar. Um processo que se inicia por

afecgdes reciprocas e que termina no pensamento, ou seja, comega com a simpatia

673 Deleuze & Parnet, Didlogos, p. 66.
674 D&G, Mil Platés, v.4, p. 163.
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e desagua na intuicdo (se seguirmos o método de Bergson). E neste processo, nesta
conspiragdo, uma vida compartilhada, como as TPI amazonicas, imanentes. Ao
contrario das monoculturas coloniais (ou o agronegdcio neocolonial), que é
inteligéncia de um sujeito transcendente, que acredita ser a vida somente dos e para
os humanos (apenas alguns), as TPI s@o misturas de corpos, vida compartilhada,

co-funcionamento, simpatia, simbiose.

Assim, através da formula estoica da mistura de corpos, fica esclarecido, antes
de prosseguirmos, que a simpatia ndo € sentimento subjetivo, ndo somos donos
desse sentimento, eles pertencem ao agenciamento, as relagdes. Mais uma vez, ndo
falamos de alguém sentir algo, mas de um sentir-junto, um viver-junto, que nasce
da relacdo, uma afeccdo reciproca, uma simpatia nasce na relacdo e ndo de uma
psicologia individualista. Simpatia, muitas vezes, ¢ interpretada como um
sentimento de carinho, um cuidado cristianizado, de alguém que tem o poder € o
dever de ajudar o proximo. Porém, este carinho, este cuidado tem de ser pensado
de forma reciproca, como os povos andinos se relacionam com Pachamama,
cuidados com a Mae-Terra que cuida de vocé, carinho da Mae-Terra que recebe seu
carinho. E na e da relagdo que emerge a simpatia. Ndo ha moral nem razio
humanitaria nesta relagdo; simpatia ndo ¢ um sentimento dirigido de alguém para
algo, mas que brota de uma relagdo. Ao ocupar-se o ponto de vista do outro, uma

relacdo ética e estética. No estilo inigualavel de Bergson e seu método intuitivo:

Nosso olho percebe os tragos do ser vivo, mas justapostos uns aos outros e néo
organizados entre si. Escapa-lhe a intengo da vida, o movimento simples que corre
através das linhas, que as liga uma as outras e lhes d4 uma significagdo. E essa
intengdo que o artista visa recuperar, recolocando-se no interior do objeto por uma
espécie de simpatia, desfazendo por um esforgo de intui¢éo, a barreira que o espago
interpde entre ele e o modelo.

Bergson, Evolugdo Criadora, p. 192.

Ocupar um ponto de vista ¢ uma simpatia despersonalizada, numa cartografia
desumanizada, mas da vida. Se o agronegocio destrdi florestas para transforma-las
em plantagdes de eucalipto ou dendé€, temos aqui uma relagdo de dominagéo sobre
o solo e populagdes locais onde a matéria ¢ matéria-prima, inerte € com métrica de

valor economico. J& as TPI emergem de uma relagdo de misturas de corpos,
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matérias em transformagao constante, temporalidades heterogéneas onde a simpatia
¢ método de colocar-se no interior do objeto, ocupar uma perspectiva. As TPI, o
indigena e a floresta brotam da e na relagdo. Um cuida dos outros. Co-funcionam,

simbiose, simpatia.

Ocupar uma perspectiva tal e qual as colunas de grandes templos gregos®’>, que
possuem didmetros maiores no alto e assim compensam uma deformacdo que seria
produzida pelo ponto de vista de um observador no chdo. Sem essa compensacao,
veriamos uma coluna com didmetro maior na base. Platdo chamava, em O sofista,
esta arte de produzir imagens de simulacro. Simulacros seriam estas coisas que
trazem consigo perspectivas, algo abomindvel para um homem veridico.
Simulacros (o falso) fazem nascer pontos de vista na relagdo com o espectador, uma

perspectiva interna, propria, da diferenga.

Um artista jamais deve se contentar com uma imagem representacional em sua
obra, ficar apenas com a perspectiva externa®’®. E com simpatia que se ocupa uma
perspectiva interna, se devém-outro. E com algo totalmente diferente do que se
espera que um ator se transforma em um grande intérprete, € quando vive-junto em
seu papel. Voltando ao Gético, todos os ornamentos (dobradicas, maganetas, etc.)
sdo relacdes (e ndo imposigdes) com portas, janelas, paredes, etc.. Simpatia ¢ um
relacionismo estético com todos os seres vivos e coisas, uma ecologia do carinho,
do amor, do 6dio (ndo significa que todos os nossos sentimentos sdo obras de arte...
mas que o método da intuigdo € estético - poderia ser geofilosofico se

considerarmos uma cartografia das afeccdes®’”).

No aparelho sensério-motor bergsoniano, uma relagdo ¢ sentida e, assim, as
relagdes sdo ‘simpaticas’. A modernidade negard isso veementemente, com o
sujeito transcendental. Contemporaneamente, vemos surgir com bastante
insisténcia o conceito (do abominavel marketing — Deleuze tinha horror da captura

da ideia de conceito por este ou qualquer outro ramo empresarial) de empatia. Como

675 Castro, Emanuel, O perspectivismo em Deleuze, pags. 56-57.

676 As copias, diferentemente dos simulacros, possuem perspectiva externa. Ver O perspectivismo
em Deleuze, p. 57. Deleuze, em seu Curso Cinema em Vincennes 10/01/84, iguala a perspectiva
externa a ndo-perspectiva do homem que busca A Verdade, contrapondo a poténcia do falso
(Nietzsche) no simulacro. Lembrando que os livros sobre Cinema de Deleuze sdo baseados numa
ontologia das imagens bergsoniana.

677 Ver Dorota Golanska, Affective connections: towards a new materialist politics of sympathy, p.
47.
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se o conceito de empatia recuperasse o tempo perdido do distanciamento voluntario
e voluntarioso do homem burgués ocidental, branco e heteronormativo. Como se
ter empatia nos redimisse de todos os pecados cometidos no e pelo Antropoceno.
Empatia pelos animais, pelas arvores e até com humanos diferentes da régua
ocidental de medir. Empatia ¢ uma palida tentativa do Ocidental Moderno, formado
em business management, de se negar como causa da catastrofe planetaria. Esta
empatia € justamente um sintoma de que o colapso do clima ja se instalou (a
Intrusdo de Gaia), ndo ha mais saida, ‘mas a culpa ndo ¢ minha’. Empatia, no
sentido apropriado pelo marketing, ndao tem nada a ver com o sentido ético-politico-
estético de Bergson®’8. Simpatia ¢ uma ecologia das relagdes, uma simbiose;
679 4

empatia®’”” ¢ uma redengao psicologica dos pecados, um afastar-se individualista da

catastrofe depois de ja consumada.

Para envolver melhor esta dissondncia entre uma ecologia de relagcdes e o
afastamento individualista da catastrofe, nada melhor do que tratarmos do “lixo

ocidental”’®%?

ou o lixo promovido pelo modo de produgéo capitalista baseado no
hiperconsumo em comparagdo com o biocarvao que sequestra dioxido de carbono
da atmosfera coproduzido no processo de formagdo das TPI. O capitalismo produz
o lixo como fundamento do mundo (Economia), as TPI, a terra simbiotica da Terra

(ecologia).

A humanidade produz cerca de dois bilhdes de toneladas de lixo por ano®®!.
Segundo a ONU, 99% dos produtos sdo descartados em seis meses e seria

necessario um outro planeta Terra apenas para absorver o lixo produzido. Os

678 Seria apropriado, em algum outro momento, estudar o impacto que a internet e as redes
sociais causaram para o conceito de intui¢do e de simpatia. Marshall McLuhan afirmava, trés
décadas antes, que passamos a nos relacionar com o mundo apenas através de imagens
(especialmente a tv), e que estas imagens sdo frios produtos da midia, é a estética do
instantaneo. Ndo nos preocupamos verdadeiramente com estas imagens, ndo vivemos-junto, ndo
sentimos-junto (trazendo para o sentido aqui usado). Quanto mais cruas e cruéis estas imagens,
mais nos distanciamos delas, quase em negagdo. Sera que na rede de relagdes que é a internet,
justamente agora perdemos completamente este enredamento com o mundo? Ou a internet
pode apontar um caminho para que sejamos ‘simpaticos’ ao menos agora?

679 Malcolm Ferdinand chama de “simpatia sem vinculo” em Uma ecologia decolonial, p. 29.

680 “porque vocés n3o sabem do lixo ocidental”, Para Lennon e McCartney, letra de Fernando
Brant e L0 e Marcio Broges, interpretagdo de Milton Nascimento.

681 Dados produzidos pela ONU e divulgados em 1/10/2018 em nacoesunidas.org. A pandemia
dos anos 20 e 21, porém, causaram a produg¢do uma quantidade muito maior de embalagens do
gue o monstruoso volume produzido até entdo. Muitos oceandgrafos se espantaram com o
crescimento exponencial de lixo nos oceanos neste biénio. Assim, os nimeros da ONU ja sdo
bastante defasados.



346

problemas de saude gerados e a poluicio do meio ambiente crescem
exponencialmente, dia a dia. Nao compreender o dinamismo do Sistema Terra (o
que n6s chamamos aqui de simpatia) é responder a pergunta nietzscheana de ‘o que
quer quem quer negligenciar a dindmica terrestre?’; o estranho caso de ndo falar
sobre o assunto e assim este desaparece ou deixa de aparecer: lixo, polui¢do do ar,
morte dos rios, colapso hidrico, desertificagdo, catastrofe climatica... Falemos
apenas em crescimento econdOmico, progresso, desenvolvimento, as palavras

magicas que ‘limpam’ nosso mundo.

Quando falamos em lixo, gostariamos de expandir o conceito para além de
produtos descartados (uma catastrofe gravissima, ja ocorrida, por exemplo, com a

polui¢do do plastico jogado fora no meio ambiente®®?

que ja acumula 8,3 bilhdes de
toneladas produzidas entre 1952 e 2017 e mais 12 bilhdes de toneladas serdo
produzidas até 2050, cujos polimeros estdo em toda parte, em todos os corpos, em
toda a biosfera, atmosfera, hidrosfera e litosfera causando mortes ¢ doengas por
milhares de anos) e falar da poluigdo atmosférica (o didéxido de carbono como lixo)
e da intoxicacdo dos corpos. A transformacdo de nossos corpos em lixo, numa Era

onde nio é o ponto de vista que ativa o sujeito®®?

, mas o lixo que despotencializa e
homogeneiza os corpos, num processo de zumbificacdo através, ndo de toxicos, mas
da intoxicacdo®?. Se ndo, vejamos: se ja ¢ dificil falar de aquecimento global ou
crise hidrica, imagina discutir a quantidade de metais que bebemos em nossa agua
(sem falar em agrotoxicos, pesticidas e antibioticos) ou os perturbadores enddcrinos

que estdo no ar que respiramos.

682 Um estudo divulgado na Science de 19/07/2017, portanto ha mais de seis anos, de autoria de
Roland Geyer (sciencemag.org), sob o titulo de Production, use, and fate of all plastics ever made,
chama a Terra de ‘planeta de plastico’. Plasticoceno também é uma forma comum de falar sobre
0 NOsso tempo.

683 “Enquanto nossa cosmologia construcionista pode ser resumida na férmula saussureana: ‘o
ponto de vista cria o objeto’ — o sujeito sendo a condi¢do originaria fixa de onde emana o ponto
de vista -, o perspectivismo amerindio procede segundo o principio de que o ponto de vista cria o
sujeito; sera sujeito quem se encontrar ativado ou ‘agenciado’ pelo ponto de vista”. (Eduardo
Viveiros de Castro, Perspectivismo e multinaturalismo na América indigena, p. 236).

“E esse o fundamento do perspectivismo. Este n3o significa uma dependéncia em face a um
sujeito definido previamente; ao contrario, sera sujeito aquele que vier ao ponto de vista”. (Gilles
Deleuze, A Dobra. Leibniz e o barroco, p. 39).

684 \VVer Castro, Emanuel, em texto n3o publicado, produzido para o Mestrado sob o titulo de:
Toxicoceno ou o aguém-homem: vida degradada.
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A zodloga Theodora Colborn®® cunhou o conceito ‘perturbadores

enddcrinos’ %

para a indug@o quimica de altera¢des no desenvolvimento funcional
e sexual de animais (inclusive os humanos). E escreveu um livro, Our Stolen future,
para demonstrar as alteracdes genéticas que estamos passando de geracdo para
geracdo. O que nossa contaminagdo quimica generalizada estd fazendo conosco e
as proximas geracdes (Colborn falava de animais, mas o raciocinio pode e deve ser
estendido para todo o ecossistema). O Homem produz 150 mil substancias
quimicas, s6 trés mil delas foram testadas com resultados positivos ou negativos
(neste caso, danoso a saide humana). Se negativos, ndo significa imediatamente
que a substancia foi banida, longe disso. Por exemplo, das 50 substancias quimicas
mais consumidas no Brasil, 24 sdo proibidas na Europa. Outro: o Bisphenol A,
composto presente em centenas de produtos de plastico (sendo o caso mais
conhecido, o das mamadeiras), ndo € proibido no Brasil nem em vérios paises
europeus. O amianto, outro exemplo, recebeu o primeiro alerta de ser cancerigeno
de alta periculosidade, em 1899. E s6 foi proibido na Franga em 1997. Em 1930,
produziamos um milhdo de toneladas de substancias quimicas. Atualmente 500
milhdes de toneladas, sendo 250 milhdes em plasticos e 150 milhdes em pesticidas.
Onde estdo estes perturbadores enddcrinos? Alimentos, produtos téxteis, cimento,
eletronicos, etc.. As nanoparticulas de plastico estdo em toda parte: dgua, terra, ar.
Nao ha como escapar das substincias antropogénicas, eis o Toxicoceno, eis o

Antropoceno®’.

Todo o sistema neuro-imuno-endocrino-hormonal dos seres vivos esta
contaminado. Mas ndo paramos por ai, tem mais. A reproducao da espécie (os seres
hiper-transformados que espantam o devir) também estd comprometida. As
substancias quimicas que consumimos (edulcorantes, aditivos, pesticidas, etc.) nos

levam a uma verdadeira epidemia metabolica. Nosso modo de vida (e aqui o

685 Theo Colborn, como era conhecida, foi professora na Universidade da Flérida e Diretora de
Wildlife and Contaminants no WWF. Em 1991 juntou 21 cientistas de todo o mundo, com os mais
diversos backgrounds, para uma série de conferéncias que ficaram conhecidas como Wingspread.
Em 2003 criou uma fundagdo chamada The Endocrine Disruption Exchange (TEDX) para entender
como a exposi¢cdo ambiental a perturbadores enddcrinos interfere na saude. Morreu em 2014,
aos 87 anos.

686 O termo original em inglés é Endocrine disruptors. Os paises latinos costumam usar
‘perturbadores enddcrinos’. No Brasil, sé encontrei o termo ‘disfun¢do enddcrina’, mas ndo o
substantivo correspondente.

687 \Ver Toxicoceno ou o aquém-homem: vida degradada.
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trabalho ¢ parte fundamental) ecologicamente irresponsavel (ou melhor, ecocida)
nos leva a mutagdes epigenéticas (anomalias celulares, modificagdes menstruais,
ma-formacdo dos orgdos sexuais, disfungdes de desenvolvimento e sexuais). Do
pés-guerra até hoje, diminuiu em 50% o volume de espermatozoides humanos, isso
por causa da exposi¢do a agentes quimicos. Se a velocidade de diminuigdo deste
volume permanecer a mesma (o que nao deve ocorrer, por causa de adaptagdes) nos
proximos anos, o volume de espermatozoides saudaveis tende a zero, em 2050. A
contaminagdo quimica ambiental levara a extingdo da espécie humana. O
desenvolvimento moderno (exploragdo da terra) ndo ¢ simpatia (sentir-pensar a

Terra).

Se ¢é a experiéncia o que nos molda (epigenética), a vida degradada nos constroi.
Ou seja, o genético de hoje foi o epigenético de ontem (transmissdo de experiéncia).
Nos somos hoje a experiéncia de geragcdes passadas. Nos somos hoje a satde de
geracdes passadas. Acima de tudo: nés somos hoje a relacdo que nossos
antepassados tiveram com o meio ambiente. Desta forma, as proximas geracoes
serdo exatamente a forma como nos nos relacionamos com o ecossistema, hoje.
Como dizem os indigenas: nés pegamos o mundo emprestado das futuras geracdes,
temos a obrigacdo de devolvé-lo o melhor que pudermos. Assim como nossos
antepassados (o dos indigenas) fizeram conosco. E o que deixaremos ndo ¢ o
Produto Interno Bruto, nem mesmo uma ‘vida melhor’, mas doengas cronicas,
saude degradada, contaminagdo ambiental generalizada, extingdo. O nosso
consumo ¢ transgeracional: consumimos o futuro. Nosso modo de vida ¢ o fim da

linha. Ja as TPI s@o empréstimos, das futuras geragdes, generoso e simpatico.

O Toxicoceno (o Antropoceno) ¢ a vida degradada, doenga ambiental. Toda
doenca ¢ ambiental (saude sendo a relagdo com o ambiente — a Grande Saude de
Nietzsche) e nosso modo de vida, ecocida, epigeneticamente extingue o futuro da
vida na Terra. Talvez sobrem apenas os seres hiper-transformados que espantam os
devires®®. O lixo que fazemos (ou simplesmente o que fazemos) - o produto de
nossas relagdes e praticas contemporaneas - ameagam a continuacao fisica de todo
tipo de vida. A ameaca ¢ ignorada devido a ilusdo moderna de que o sujeito

transcendental (o que ¢ igual a seu ego) irad sobreviver, de alguma forma, a morte

688 \Ver Toxicoceno ou o aquém-homem: vida degradada.
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biolodgica. Assim, o lixo que descartamos por ai ndo parece ameacgar o tempo sem
fim do pensamento humano. O confronto do tempo que ja se foi (bioldgico) com a

eternidade (do ego moderno).

Jan Zalasiewicz, gedlogo da Universidade de Leicester, diz no seminal livro The
Earth after us: what legacy will humans leave in the rocks? que a terra
simplesmente ird enterrar-nos e junto todo traco de nossa existéncia. No longo
prazo, todos estaremos mortos, desaparecidos sem trago algum e tudo o que foi

construido serd demolido e também desaparecera.

A superficie da terra ndo € lugar para preservar a historia profunda. A superficie da
futura Terra, cem milhdes de anos a frente, ndo preservara evidéncia da atividade
humana contemporanea. Pode-se ser bastante categorico sobre isso. Qualquer que
seja o arranjo de oceanos e continentes, ou qualquer que seja o estado quente ou
frio que existira entdo, a superficie da Terra tera limpado totalmente os tragos
humanos.

Jan Zalasiewicz, The Earth after us, p. 14.

A Nova Geofilosofia (como vimos no quinto capitulo) se baseia, diagonalmente,
nos estudos climatoldgicos e geologicos contemporaneos. Com a catastrofe
ocorrida, ndo € de se espantar com uma espécie de Black Metal Deleuze & Guattari.
Ou, como escreve Woodard: “O enterro ecologico do presente descartado para
salvar a abstrata vitalidade da consciéncia humana nega o poder da matéria e da
terra para propagar novas formas de vida, fazendo quarentena da putrefacdo
paralela do nosso ser atual assim como as verdades da putrefacdo, necrose, e
decadéncia (radioativa), tudo mexido em uma temporalidade antropicamente

corrupta”®®’,

Enquanto os modernos e contemporaneos degradam a vida produzindo lixo (e
uma dose de niilismo com os Novos Geofilésofos) e engolindo perturbadores
endocrinos, as TPI produziam biocarvao e terras pretas através de compostagem em
simbiose com a floresta que co-evoluia. O processo geologico estratigrafico de
nossa época mostrara, por um lado, produtos toxicos e radioativos e, por outro,

quem sabe, vestigios de uma terra onde os amerindios promoveram uma das tltimas

689 Woodard, On an ungrounded earth, p. 68.
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chances de um processo de vida. Ambos produgdes naturais (no sentido
schellinguiano da produtividade terrestre), porém, aquele promoveu por fim um
desenvolvimentismo que armou a terra para a sua autodestruicdo (patético),
enquanto esta generosamente fez emergir processos criativos e co-evolutivos para
um meio, meio ambiente (simpdtico). Os amerindios ja tinham percebido o que
Zalasiewicz diria milénios depois: “Nosso planeta ¢ muito ativo, sua superficie
muito energética, muito abrasiva, muito corrosiva”®?. Os modernos tentaram

doma-la. Ja os amerindios, namora-la.

Talvez, o mais lindo texto ja produzido no Ocidente sobre a relagdo entre a terra

691

e seus filhos tenha sido o Tratado de nomadologia de D&G, em Mil Platés®" sobre

partilhar O ou partilhar-se NO espaco:

A vida de ndmade ¢ intermezzo. (...) [P]or mais que o trajeto nomade siga pistas ou
caminhos costumeiros, ndo tem a fun¢do do caminho sedentario, que consiste em
distribuir aos homens um espacgo fechado, atribuindo a cada um sua parte, e
regulando a comunicacao entre as partes. O trajeto nomade faz o contrario, distribui
os homens (ou os animais) num espago aberto, indefinido, ndo comunicante. (...)
[O] espago sedentario ¢ estriado, por muros, cercados e caminhos entre os cercados,
enquanto o espago nomade ¢ liso, marcado apenas por ‘tragos’ que se apagam € se
deslocam com o trajeto. Mesmo as laminulas do deserto deslizam umas sobre as
outras produzindo um som inimitavel. O némade se distribui num espago liso, ele
ocupa, habita, mantém esse espaco, e ai reside seu principio territorial. Por isso &
falso definir o ndmade pelo movimento. (...) E nesse sentido que o némade nio tem
pontos, trajetos, nem terra, embora evidentemente ele os tenha. Se o nomade pode
ser chamado de Desterritorializado por exceléncia, é justamente porque a
reterritorializagdo ndo se faz depois, como no migrante, nem em outra coisa, como
no sedentario (com efeito, a relacdo do sedentario com a terra esta mediatizada por
outra coisa, regime de propriedade, aparelho de Estado...). (...) O ndmade habita
esses lugares, permanece nesses lugares, e ele proprio os faz crescer, no sentido em
que se constata que o némade cria o deserto tanto quanto ¢ criado por ele.

D&G, Mil Platos, v. 5, pags. 53-56.

Nao ha simpatia quando uma relagdo ¢ “mediatizada”. Quando ha, ¢ porque o
amerindio cria a floresta tanto quanto é criado por ela (TPI). A simpatia é uma
desterritorializagdo que constitui a relagdo com a terra, “se reterritorializa na propria
desterritorializagdo”. lan Whyte, professor de geografia na Lancaster University e

autor do Dictionary of environmental history, no verbete desertification, demonstra,

6% Zalasiewicz, The Earth after us, p. 15.
691 Sem esquecer, jamais, texto parecido em Diferenca e repeticdo, na p. 68, ja transcrito aqui
anteriormente.
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sem o saber, esta cocriacdo entre terra e pastores ndomades (no caso descrito). Ele
demonstra como a desertificagdo explodiu na Africa a partir da politica ecologica
das administragdes coloniais francesas®?. Que politicas? A sedentarizagdo forcada
de pastores nomades para mais bem controla-los, determinar suas atividades
econdmicas e, finalmente, cumprir uma missdo civilizatoria (afinal, nomades nao
sdo civilizados). A implantagdo de uma monocultura voltada para o mercado
europeu em detrimento de culturas de subsisténcia é um dos principais fatores do

extenso aumento de area desertificada na Africa.

Desertifica¢@o ¢ um termo emotivo que passou a ser usado de forma generalizada
a partir dos anos 70, ligado a uma seca dramatica no Sahel do oeste africano ¢ as
primeiras imagens de satélites. Envolveu causas naturais assim como processos
humanos e pode ser considerado como a expansdo de condi¢des tais como um
deserto e paisagens em areas que estas ndo deveriam ocorrer climatologicamente.
O processo envolvido inclui a remogdo de vegetacdo, erosdo de solos, o excessivo
uso de agua, péssima administracdo de terras, pastos em excesso, limpar e queimar
vegetagdo para dar lugar a agricultura e coletar madeira para produzir carvao e
combustivel. Suas causas incluem crescimento populacional e a conversdo de
sociedades de pastores nomades em modos de vida sedentarios com foco em
monoculturas para a venda em vez de culturas de subsisténcia.

Ian Whyte, Dictionary of environmental history, p. 143.

Ou: o sedentarismo civilizatério e colonialista destruindo modos de vida
ndmades. No mesmo verbete, Whyte diz que especialistas acreditam que um-tergo
de todo o solo terrestre pode sofrer processo de desertificagdo nos proximos anos.
Em numeros populacionais, em 2001, isso significava que mais de um bilhdo de
pessoas, em 110 paises, estavam ameagadas. A fronteira sul do Deserto do Saara
pode ganhar até cerca de 200 quildmetros por ano. Jamais, em toda a historia do
planeta, a desertificagdo se deu de forma tdo violenta e rapida. Por causa da

civilizagdo colonialista e sua expressdo temporal, o Antropoceno.

692 Existem estudos sendo feitos no Norte e Nordeste brasileiros que v3o na mesma direc3o: a
desertificagdo do semiarido nordestino e a savanizagdo (com possivel desertificagdo que se
seguiria) na Amazonia, a partir de politicas de colonizagdo interna em conjunto com o
aquecimento global. Ver, por exemplo, Carlos Nobre, A Amazénia se aproxima do ponto de
ruptura, Nationalgeographicbrasil.com, 8/01/2019. Para o semiarido: Processos de desertificacéo
do Semidrido brasileiro, embrapa.br.
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A ‘mediatizacdo’ (assim como a representagdo) isola uma imagem fora de uma
teia de relagdes - e as coisas sO existem nesta rede de relagdes. A simpatia s6 emerge
neste enredamento. A simpatia ndo existe nas coisas ou sobre elas, mas nas relagoes,
sdo forcas em acdo. Assim, simpatia ndo ¢ afecto que ocorre ontologicamente no
mundo moderno, uma vez que, epistemologicamente, os humanos estdo de um lado
e as coisas de outro, isoladas e mediatizadas. A simpatia ¢ exatamente a forga de
individuacdo de tudo atuando em tudo, corpos sobre corpos, em simbiose, em rede.
Simpatia sdo as coisas todas desenhando umas as outras, emaranhado de afectos.
Simpatia, assim, sdo os afectos enquanto os corpos moldam-se uns aos outros. Nas
palavras de Simondon, em vez de um hilemorfismo (forma e matéria) em que os
termos estdo separados e isolados, a simpatia ¢ uma transindividuacdo como um
sistema energético em evolucdo, com forgas e poténcias distribuindo a energia dos

agentes.

A representacdo, a lei mediatizada que isola, ¢ “a lei separada, distante,
despotica, a lei do Estado”, como nos ensina Pierre Clastres em A sociedade contra
o Estado®”. “[N]unca o afirmaremos com suficiente énfase, ¢ para conjurar essa
lei, lei que institui e garante a desigualdade, ¢ contra a lei do Estado que se coloca
a lei primitiva. As sociedades arcaicas, sociedades da marca, sdo sociedades sem
Estado, sociedades contra o Estado. A marca sobre o corpo, igual sobre todos os
corpos, enuncia: “Tunao terds o desejo do poder, nem desejaras ser submisso””. Se
a simpatia ¢ um relacionismo contra o Estado, as TPI sdo a sociedade da floresta
contra 0o Antropoceno. E Clastres vai dizer que “o dominio absoluto da natureza”
(o que chamariamos de Antropoceno) ¢ “o nosso mundo e seu insano projeto
cartesiano cujas consequéncias ecoldgicas mal comegamos a medir”®*. Simpatia:

“Tu nao teras o desejo do poder, nem desejaras ser submisso”.

skskosk

O Antropoceno, como vimos, ¢ o espaco de confronto entre temporalidades

totalmente distintas: de um lado o desenvolvimentismo extrativista dos modernos,

693 p, 204,
6% pierre Clatres, A sociedade contra o Estado, p. 209. Lembrando que o livro é de 1974.
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de outro a Resisténcia Terrana. O Antropoceno ¢, finalmente, uma
Cronotanatognose, o estudo que determina o tempo transcorrido entre a morte € o
exame necroscopico. No caso, entre nosso modo de vida tanatologico (hiper-
consumista) e a geologia dos efeitos dos plasticos, pesticidas, agrotoxicos, gases de
efeito estufa, etc., na morte da biosfera, da hidrosfera, da atmosfera, da terra. Se os
gedlogos ainda ndo decidiram se o Antropoceno oficialmente comegou, os

geofilésofos vos dizem: o homem morreu, que partam os desprezadores da vida®>.

O sentido da terra, a simpatia ecologica, a Geofilosofia sdo pensamentos do fora
que ndo sdo origindrios na interioridade, na subjetividade ou no Estado, mas

emergem da atmosfera, do clima, da geologia, da geografia, das matas, dos rios.

E um ultimato: viver neste planeta é uma decis@o ético-politica que devemos

fazer neste preciso instante. Conspirar para respirar. A respiracao da terra.

895 D’gprés o Prélogo de Zaratustra.
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Conclusao: devir autéctone, devir-solo

Pertencer a terra, em lugar de ser proprietario dela, é o que define o
indigena.

Eduardo Viveiros de Castro, Os Involuntarios da patria.

Nos Estados Imperiais, a desterritorializacdo é de transcendéncia:
ela tende a se fazer em altura, verticalmente, segundo um
componente celeste da terra. (...) Na cidade [grega], ao contrario, a
desterritorializacdo é de imanéncia: ela libera um Autéctone, isto €,
uma poténcia da terra...

Deleuze e Guattari, O que ¢ a filosofia?

A palavra autdctone aparece com letra maiuscula nas primeiras frases do
capitulo Geofilosofia de O que é a filosofia?. Autdctone, para os autores, € uma
poténcia da terra, meio de imanéncia. Para os gregos antigos, autdctone ¢ aquele
que nasceu DA terra, de Gaia, mais forte do que apenas nascido na terra.
Etimologicamente, esta palavra de origem grega significa, de acordo com Rodolphe
Gasché, seguindo Nicole Loreaux, aquele que nasce, emerge da terra: a juncdo de
auto, que Gasché traduz por self, seria aqui, como prefixo, algo como de alguém,

por alguém, com khton, terra, solo, territorio®®

. Autoctone € o indigena, o nativo,
ou, o que os gregos fizeram significar ao longo de séculos de colonizagdo do

Mediterraneo, exatamente o oposto de colonizador.

Aqui a Geofilosofia de D&G se encontra com Os involuntdarios da pdtria de

697

Eduardo Viveiros de Castro. Nesta aula ptiblica®’, Viveiros de Castro esclarece que

indigena ¢ aquele que ¢ gerado dentro da terra que lhe é propria, originario da terra

6% Gasché, Geophilosophy, p. 27. O autor segue Nicole Loreaux citando o livro The invention of
Athens: the funeral oration in the classical city. No original: L’Invention d’Athénes: histoire de
I'oraison funebre dans la cité classique, livro utilizado por D&G como apoio para o capitulo
Geofilosofia, assim como textos de Marcel Detienne.

697 proferida em 20/04/2016, na Cinelandia, Rio de janeiro, por ocasido do ato Abril Indigena. A
aula publica foi transformada em livro-panfleto da Editora N-1.
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em que vive®®. E a mesma oposi¢do entre indigena (ou autdctone) e colonizador,
seja em latim, grego, portugués ou nas 250 linguas indigenas ainda vivas no
territorio brasileiro, aparece em outro continente, em outra época, no Mediterraneo

ha trés mil anos ou na floresta amazonica atual:

Eles [o colono, o ‘agroboy’, o corretor da bolsa de valores] sdo “brasileiros”, algo
muito diferente de ser “indigena”. Ser brasileiro é pensar e agir e se considerar (e
talvez ser considerado) como “cidaddo”, isto ¢, como uma pessoa definida,
registrada, vigiada, controlada, assistida— em suma, pesada, contada e medida por
um Estado-nagdo territorial, o “Brasil”. Ser brasileiro ¢ ser (ou dever-ser) cidadao,
em outras palavras, sidito de um Estado soberano, isto ¢, transcendente. Essa
condigdo de stdito (um dos eufemismos de sudito € “sujeito [de direitos]*) ndo tem
absolutamente nada a ver com a relacdo indigena vital, originaria, com a terra, com
o lugar em que se vive e de onde se tira seu sustento, onde se faz a vida junto com
seus parentes e amigos. Ser indigena é ter como referéncia primordial a relagdo
com a terra em que nasceu ou onde se estabeleceu para fazer sua vida, seja ela uma
aldeia na floresta, um vilarejo no sertdo, uma comunidade de beira-rio ou uma
favela nas periferias metropolitanas. E ser parte de uma comunidade ligada a um
lugar especifico, ou seja, € integrar um povo. Ser cidaddo, ao contrario, € ser parte
de uma populagdo controlada (a0 mesmo tempo “defendida” e atacada) por um
Estado. O indigena olha para baixo, para a Terra a que € imanente; ele tira sua forga
do chéo. O cidadéo olha para cima, para o Espirito encarnado sob a forma de um
Estado transcendente; ele recebe seus direitos do alto.

Viveiros de Castro, Os involuntarios da pdtria, aula publica, 2016.

A imanéncia e a transcendéncia, o indigena e o colonizador. O autdctone ¢ a
poténcia da terra, meio de imanéncia. O indigena, o autdctone, ¢ aquele que co-
evolui com a terra, transindividuag@o, troca de energias ¢ for¢as em simbiose, sdo
as Terras Pretas de Indio. “A terra é o corpo dos indios, os indios sdo parte do corpo

da Terra”®”. O autdctone ¢ também o self da terra.

E a explicacdo de D&G para a filosofia ter surgido na Grécia ¢ exatamente por
ser esta “territorio do filésofo ou a terra da filosofia”’%. O que caracteriza a pélis
sdo philia, doxa e autochton ou amizade, opinido e imanéncia. O autdctone ¢ aquele

que ¢ indigena, nativo, local, ndo transcende o territorio (mas desterritorializa-se

598 No livro-panfleto hd uma nota onde diz que a palavra indigena vem do latim indigéna e o
Diciondrio Houaiss classifica de “relativo a ou populagdo autdctone de um pais ou que neste se
estabeleceu anteriormente a um processo colonizador”.

699 viveiros de Castro, Os involuntdrios da pdtria, aula publica. O autor desenvolve o raciocinio
mostrando que “... a separac¢do entre as pessoas e seus corpos...” é uma operacgdo indispensavel
para um Estado, uma “despossessdo corporal radical”.

700 D&G, O que é a filosofia?, p. 103.
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nele). Neste sentido, “a filosofia ¢ uma geofilosofia... para afirmar a poténcia de um
‘meio’ (o que a filosofia encontra entre os gregos, dizia Nietzsche, ndo ¢ uma
origem, mas um meio, um ambiente, uma atmosfera ambiente”’"!. Tudo aquilo que
o moderno colonizador procurara ndo ser, a comegar pela transcendéncia de suas
leis universais, quando o Antropoceno ¢ a separagdo mais radical do meio, a
destruicdo do ambiente, da atmosfera ambiente. E sua filosofia transcendente ¢ a
«..lingua oficial de um puro Estado”’%2. Contra a Geofilosofia, “... o pensamento

transcendental opera como um dispositivo de aniquilagdo ontologica’®,

A Geofilosofia ¢ uma filosofia autdctone e imanentista. Em devir (dai a
importancia da intui¢do e da simpatia para inserir-se no fluxo em vez da stasis). E
o principio de sua razdo, nos ensinam D&G, “... ¢ um principio de razdo
contingente, e se anuncia: ndo ha boa razdo sendo contingente, ndo hé historia
universal sendo da contingéncia”’®. A Geofilosofia, deste modo, ndo conhece
origens, ndo desenvolve-se historicamente, mas devém, emerge, co-funciona,

imanente ao seu meio.

Ja o pensamento moderno baseia-se na ideia teo-teleologica de progresso, como
origem, uma ideia de fim, de finalidade. E um dos textos mais elucidativos a este

respeito € o do antrop6logo Mauro Almeida:

O progresso se alimenta de reservas de baixa entropia de plantas, animais e
escravos humanos para aumentar a energia disponivel para classes dominantes e
sustentar cidades e impérios. Desde a Revolugdo Industrial, reservas de carvio,
petroleo e gas —reservas de vida fossil — tém servido como um gigantesco Exército
de Reserva de escravos energéticos para alimentar o ritmo celerado de acumulagio
de energia em banquetes de baixa entropia — exportando entropia-lixo para o resto
do planeta. Notem que podemos também dizer: o progresso como aumento de
energia per capita se apoiou até hoje na canibalizagdo de Gaia. O Antropoceno € o
lixo deixado pelo banquete canibal.

Mauro Almeida, Metafisicas do fim do mundo e encontros pragmdticos com a
entropia.””

01 D&G, O que é a filosofia?, p. 115.

702 Deleuze & Parnet, Didlogos, p. 20.

703 Marco Antdnio Valentim, Extramundanidade e sobrenatureza, p. 21.
704 D&G, O que é a filosofia?, p. 113.

705 Conferéncia pronunciada no Coléquio Os mil nomes de Gaia, em 2014.
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O Antropoceno nada mais € do que o lixo produzido pelo progresso, “... para
aumentar a energia disponivel para classes dominantes e sustentar cidades e

(13

impérios”. O Antropoceno ¢é, nas palavras de Marco Antonio Valentim, “a
despolitizagio das relagdes cosmicas e a consequente chancela do etnoecocidio”’%.
Enquanto o autoctone ¢ o que descende da terra, o meio de imanéncia
(Geofilosofia), o Antropoceno ¢ a “canibalizagdo de Gaia”. Sdo dimensdes espago-

temporais e percepcdes totalmente diversas, outra natureza.

Se o Antropoceno ¢ a experiéncia acelerada de duragdes, as TPI sdo um outro
ritmo, uma outra temporalidade, uma outra relacdo com o meio, que cultiva
simpatia com as dindmicas intensivas do mundo ndo-humano. Espagos, lugares e
acontecimentos ndo se solidificam apenas em matéria estavel ou coisas, mas sdo
também meios ativos que tem o seu proprio tempo. Se o Antropoceno ¢ a Epoca, o
tempo do Anthropos, as TPl nos mostram como deveriamos tratar uma ecologia

p6s-humana: uma multiplicidade de tempos, duragdes e dindmicas.

Ecologia, assim, deixa de ser uma palavra que denota uma coisa ou a reunido de
varias coisas, mas uma opera¢do, um relacionismo. Como as TPI, ecologias sdo
produtivas: potencialidades, emergéncia de saber e criagdo. Sdo também espacos
politicos heterogéneos, uma vez que capacidades para a agdo sdo constituidas em
simpatia (comunhdo) com elementos ndo-humanos. Uma conjung¢do coletiva mais
do que plural, heterogénea, na medida em que corpos se unem em composigdes
complexas (D&G diriam corpos maquinicos) de sol, agua, solo, microorganismos,
plantas, animais. Os afectos surgem nesta composi¢do heterogénea (como nos
lembra Brian Massumi por toda a parte) e a politica se manifesta de forma
espinosana, no aumento ou diminuicdo da capacidade de acdo de um corpo. O
Antropoceno ¢ o fim da politica, uma vez que ndo ha mais composicao,
desaparecem os afectos, s6 ha o igual, 0 mesmo, o Anthropos, e destes, apenas o
majoritario. A simpatia ¢ uma politica, como ja mostramos com D&G: ... trata-se
de seguir a madeira, e de seguir na madeira (...) em vez de impor uma forma a uma
matéria: mais que a uma matéria submetida a leis (...) Mais que a uma forma capaz
de impor propriedades a matéria, vai-se na direcao de tragos materiais de expressao

que constituem afectos”’®’. O Antropoceno, como o fim da politica, ¢ “impor uma

706 Marco Antdnio Valentim, Extramundanidade e sobrenatureza, p. 24.
707 D&G, Mil Platés, v.5, p. 96.
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forma a uma matéria”, enquanto uma ecologia politica, tal e qual as TPI, vai “na

direcdo de tragos materiais de expressdo que constituem afectos”.

A politica dos afectos (simpatia) mostra que a matéria possui dimensao ativa,
tem a capacidade de informar e guiar as agdes de todos os agentes em co-criagao
(co-acdo). Uma ecologia transindividual de coevolucdo entre sol, agua, solo,
microbiota, plantas, animais. A ac¢do entre humanos e ndo humanos sera sempre
politica, a ndo ser, como no Antropoceno, que queiramos crer que a capacidade de
acdo e transformagao ¢ somente do humano dominando a matéria. O espago politico
nao ¢é exclusivo dos cidaddos ou mesmo dos humanos, mas um coletivo
heterogéneo. Mesmo a capacidade de ser afetado de um corpo, no o transforma em
passivo ou incapacitado de agdo, mas ativo e capaz numa ecologia politica
maquinica. As TPI sdo expressdo de uma concep¢do deleuzo-guattariana da
heterogeneidade da vida’®®. Eis uma Geofilosofia contra o Antropoceno: um corpo

jamais ¢ separavel de seus agenciamentos e seu meio.

Um espago politico ou uma comunidade politica nunca podera deixar de
envolver uma ecologia ndo-humana, o milieu. Desta forma, a primeira reagdo sera
deixar de ver a relacdo entre o homem e a matéria como apolitica. Ha exploracao
toda vez que o homem Moderno lida com seu meio, ou, nas palavras de Jason
Moore, mais uma vez, cheap nature. As TPl sempre foram uma politica dos afectos
dos amerindios amazdnicos, uma simpatia. O que pode o corpo amazdénico no

agenciamento TPI? “A terra da e a terra quer”, diz o quilombola Nego Bispo.

A teoria dos agenciamentos de D&G (aprofundada por DeLanda e Massumi,
entre outros) destr6i a centralidade do sujeito substituindo-o por corpos
heterogéneos e as agdes por co-agdes, sim-bioses (ou sim-patias). “Nao ha juizo
algum na simpatia, mas conveniéncias entre corpos de toda natureza (...) E isso
agenciar: estar no meio, sobre a linha de encontro de um mundo interior e de um
mundo exterior”’%. E Deleuze & Parnet explicam, a seguir, citando Sexus, de Henry

Miller, o que ¢ “estar no meio”: “O essencial é tornar-se perfeitamente inutil, se

798 E urgente dizer que, ndo sé aqui mas em todo o texto, deve ser aplicada a equivocagdo
controlada, conceito fundamental da antropologia de Eduardo Viveiros de Castro. A Geofilosofia
luta 0 mesmo combate, lado a lado com este conceito antropolédgico, na medida em que deveria
haver uma contaminacdo (as heterogeneidades de D&G) e agenciamento de aparelhos
conceituais de diversas ontologias e epistemologias.

70 Deleuze & Parnet, Didlogos, p. 66.
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absorver na corrente comum, tornar-se novamente peixe e nao bancar os monstros;
0 unico proveito, dizia cd comigo, que posso tirar do ato de escrever, ¢ o de ver
desaparecer com isso as vidragas que me separam do mundo”. “E a simpatia,
agenciar”. Devir todo mundo. “[A] unica unidade do agenciamento ¢ de co-

299

funcionamento: ¢ uma simbiose, uma ‘simpatia’”. Politica enquanto “circulagdo de

afetos: o que pode um conjunto de corpos”.

A Geofilosofia, enquanto geografia das relacdes, percebe o Antropoceno como
uma pratica politica de descapacitacdo dos corpos, de despotencializacdo da vida.
J& as TPI sdo um espacgo cosmopolitico heterogéneo que faz emergir um potencial
de transformagdo quando revela uma ecologia de relacdes entre humanos e nao-
humanos, solos, microorganismos, rios, vegetais, animais, historia e espiritos. Um
espaco (para humanos ¢ ndo humanos) onde massacres, exterminios, genocidios,
etnocidios, injustigas, escravidao, exploracgdo, poluicdo, degradacao e extingdes sdo
atualizados em resisténcia e luta por autonomia (para humanos e nio humanos)’'°.
A floresta como espacgo contra o Estado, o Antropoceno e a proliferacdo da morte.
As TPI ¢ a floresta enquanto espagos cosmopoliticos onde emergem capacidade ¢

poténcia de agdo coletiva.

Claro esta, as TPI sdo apenas um exemplo entre tantos outros de expressividades
autoctones por todo o planeta ao longo dos milénios. Um exemplo entre infinitas
ontologias, epistemologias e filosofias nativas que compartilham uma ecologia de

co-funcionamento, que co-cria o meio da vida. Redes complexas de reciprocidade.

Os povos autoctones, descendentes da terra, humanos e¢ ndo-humanos, sdo
aqueles que aumentam a capacidade de manter a vida e a poténcia de gerar nova
vida. As TPI sdo exatamente isso, uma relagdo humanos ¢ ndo-humanos com a terra
que aumenta a chance de criar vida. J4 o Antropoceno ¢ a dominagé@o universal do
homem, uma falsa sensacdo de aumento de capacidade exclusivamente humana
através do declinio de todos os outros elementos (“acumulacdo de energia em
banquetes de baixa entropia”). Através de um modo de vida de exploragdo e
colonizag¢do (onde mesmo entre os homens sdo poucos os que se beneficiam), ha
uma produgdo de combustiveis fosseis, fertilizantes, plasticos e toda a forma de

bens de consumo onde a ideologia do consumismo leva os Modernos a crerem que

710 Relembremos que as TPI, hoje, s3o fundamentais para a demarcac3o de Terras Indigenas.
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estdo aumentando sua capacidade de viver, quando na verdade estdo construindo
uma poténcia de morte na destruicao de todo e qualquer modo de vida (incluindo o
de todos os humanos). Poluigdo, intoxicacdo, aquecimento global, degradacdo dos
solos, morte dos rios, etc.: o falso aumento de poténcia de alguns poucos gera o
declinio do poder de viver de todos, humanos ou nido-humanos, até a extingdo
completa da capacidade de gerar vida ou ao menos de diversificar a poténcia da

vida (ndo esquecamos Povinelli e a relagdo potente entre vida e ndo vida).

Chamariamos de um devir autdctone (processos de transformacdes subjetivas
locais de modos de existéncia) da filosofia, de acordo com Nietzsche ¢ D&G, a
Geofilosofia, uma epistemologia indigena’!! cuja ecologia ético-politica expressa-
se nos afectos das TPI ou outras expressdes de relacdes entre os filhos e a mae-
Terra. A ontologia amerindia, dos autdctones de toda parte, sempre foi um
expressivismo (sendo a Geofilosofia uma aparigdo tardia, entre os pré-Socraticos).
Expressdes que favorecem a vida e ndo relagdes de dominagao, de morte, de onde
emergem o Estado, o capitalismo e o Antropoceno. Este devir autoctone, enquanto
criagdo de novos modos de vida locais, enquanto uma ecologia ético-politica, é o
que os amerindios coproduzem (sympoiesis) com a floresta (TPI); € o que os
terreiros e os terranos devem cocriar com simpatia, como resisténcia ao

Antropoceno, um pos-humanismo contra o Estado e o capitalismo.

Vandana Shiva pergunta em Soil, not oil: “Sem solo fértil, o que é a vida?” E
completa como se concordasse que as TPI s@o a resposta ao Antropoceno: “€ nosso
envolvimento com um solo vivo que dard alternativas sustentaveis para a crise tripla
do clima, da energia e da comida”’'?. Uma das mais potentes for¢as autdctones
desta terra, Vandana Shiva acredita que somente com uma transicao do dleo para o
solo havera “uma mudanga multidimensional em termos econdmicos, politicos ¢
culturais”. Um devir autéctone. Mas como diz Isabelle Stengers em Reclaiming
animism, os modernos s3o aqueles que empurraram o animismo para os ‘outros’ (os
ndo modernos). Os modernos sdo aqueles que dominam um mundo surdo, mudo,
sem alma; estamos sozinhos num mundo que deve ser conhecido, apropriado e

explorado por noés. Stengers rejeita uma retomada do animismo, como sendo

nostalgico; mas convida-nos a criar novos agenciamentos para que possamos

71 N3o custa lembrar, mais uma vez, o conceito de equivocag¢do controlada.
712 yandana Shiva, Soil, not oil: environmental justice in a time of climate crisis, p. 6.
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novamente aumentar nossa capacidade de afetar e ser afetado, além de “sentir,
pensar e imaginar’'3. Uma espécie de simpatia animista. E como o relato de D&G
em O que é a filosofia?, quando os autoctones gregos, expulsos pelos persas (“o
povo autdctone, que perdeu seu territorio”), “ndo via mais no mar um limite de seu
territorio ou um obstaculo a sua empresa, mas um banho de imanéncia ampliada”’'4,
se desterritorializam no mar para em seguida se reterritorializarem nos fractais da

?715 ¢ o mar vai virar sertio, como

geografia grega. “O sertdo vai virar mar
“imanéncia ampliada” autdctone. A colonizagdo e o etnocidio indigena sugerem um
devir autoctone, onde povos nativos lutam pela autodemarcacdo de suas terras e
autonomia, depois de expulsos e, longe de suas terras, proibidos de expressarem
seus modos de vida. O retorno como uma “imanéncia ampliada”’'®. A Geofilosofia

¢ uma “descolonizagdo do pensamento” (Viveiros de Castro).

Ou seja, criar um agenciamento eco-ético-politico entre humanos, ndo humanos
¢ os solos onde possa surgir uma nova terra, um novo povo (devir autoctone) ¢
abolir relagdes eco-sociais destrutivas que degeneram os solos, a biosfera, a
atmosfera, a hidrosfera. A rizosfera deleuzo-guattariana. Solos férteis sdo a base de

justigas climaticas e sociais. A terra ¢ a Terra.

Essas comunidades (como as TPI) entre solo, animais humanos ¢ ndo humanos,
plantas e micro-organismos, possuem uma conexao com o solo e a terra que
intensificam um senso ecoldgico com o meio; onde o transindividual simondoniano
poderia ser também chamado de transanimacional, uma transanimacgao material-
espiritual. Em tal comunidade (como as TPI), a pergunta ‘quem anima o qué’
permanece aberta. Nao € a toa que os amerindios sentiam (simpatia - afectos) que

uma co-criagdo eco-poiética com os solos amazdnicos era o0 modo de aumentarem

713 |sabelle Stengers, Reclaiming animism, e-flux, 36. www.e-flux.com/journal/36.

714 D&G, O que é a filosofia?, pags. 106-7.

715 “Q sert3o vai virar mar” é profecia de Ant6nio Conselheiro quando fundou o Arraial de
Canudos em 1833. Uma Geofilosofia glauberiana, um devir autdctone.

716 Em uma outra oportunidade, espero poder relatar a experiéncia dos indios Kaxuyana,
Tunayana, Hixkariyana e Kahuyana, levados de suas terras na Calha Norte (pela Igreja Catdlica)
para as Terras Tiriyo e Parque Tumucumaque, na fronteira com o Suriname e Guiana Francesa,
em 1968, porque estavam sendo dizimados pela gripe. No Tumucumaque houve uma grande
troca de praticas culturais, linguisticas e de familiares entre estes povos e os Tiriyd. A partir do
século XXI, os ancidos resolveram retornar para suas terras nos afluentes do Rio Trombetas,
fundando pequenas aldeias por toda a parte. E muito interessante notar a formacdo familiar em
cada aldeia, além das linguas faladas. Existem dinamicas singulares, emergéncias de misturas de
povos diferentes, em experiéncias de “imanéncia ampliada”. H4, inclusive, aldeias matriarcais
que irromperam destes agenciamentos.
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suas poténcias; suas e do mundo por vir. Muito diferente de degradar solos (ja que

nao animados) e negar um mundo por Vir.

Os primeiros grupos humanos na regido [amazonica] viveram em um ambiente
mais semelhante as matas de cerrado atuais que a floresta amazonica. Esses grupos
némades, de tamanho reduzido, iniciaram processos de modificagdo do ambiente
com o uso do fogo e geraram ‘ilhas de recursos’, fei¢des fitogeograficas resultantes
de restos vegetais e de sementes concentradas em seus acampamentos e trilhas, a
exemplo do que foi verificado com os cacadores-coletores Nukak, na Amazonia
colombiana.

Bruna da Rocha & Vinicius de Oliveira, Floresta virgem?, p. 395.

O que os arquedlogos Bruna da Rocha e Vinicius Oliveira’!” (assim como
dezenas de outros arquedlogos por todo o mundo) defendem ¢ que os némades da
Amazonia realizaram processos de modificagdo do meio, uma fitogeografia, agindo
por simpatia, contra o Estado, extemporaneamente contra o Antropoceno. O fogo
do Antropoceno destrdi e produz savana e deserto; o das TPI realiza compostagem
e co-produz a floresta tropical. A pedo-filosofa (fildésofa de solos, pedon é solo em
grego classico) Maria Puig de la Bellacasa (que tratamos anteriormente com
Politicas do cuidado), chama de “bioinfraestrutura” exatamente o solo que nao
vemos, ou que ndo queremos ver, por desconexdo total com a terra (e a Terra),
apesar de nossas vidas serem inimaginaveis sem um solo (invisibilizamos o solo
terrestre enquanto empreendedores bilionarios e tecnocientistas miram o solo da lua
ou de marte). Para Puig de la Bellacasa, o modo como concebemos (conceitos e
visdes) o solo determinara o modo como cuidamos da terra (da Terra). A filésofa
nao trata das TPI, mas certamente veria nelas uma concepgdo radical em confronto
com a visdo moderna em conformidade com uma sociedade da apropriagdo,
exploragdo e consumo. Um solo, para nés humanos modernos, serve para uma
agroindustria da monocultura, para a exploragdo mineral, para a degradagdo e
destino final de todo lixo por noés produzido e rejeitado. Ao contrario de um solo

com valor intrinseco, mundos para além do uso exploratorio do colonizador.

Quem também, ao fim de sua vida, aderiu ao conceito de solo foi o antropdlogo

Bruno Latour. Em artigo publicado em 2020 sob o titulo de Europe is a soil — not a

77 Ambos professores da UFOPA. Este texto faz parte da coletanea Ocekadi, organizado por
Mauricio Torres, Brent Millikan e Daniela Alarcon.
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machine’’®, Latour defende a Europa nio como uma mdaquina institucional ou
sistema administrativo (portanto, um Estado), mas um solo, uma terra, um
acontecimento, algo material com quem os europeus mantém relagdes. Ou seja, um
solo com quem europeus mantenham ligacdes afetivas vitais. Para ele, ¢
fundamental reafirmar — ou re-afirmar - (reclaim) a chamada (call) do
pertencimento (belong) a uma terra. Ligacdes vitais com um solo em vez da
tradicional nostalgia de uma ligacdo identitaria com uma nagao. Latour, ele explica,
quer fugir de duas abstragdes imaginarias, a globalizacdo e a protecdo isolada e
idealizada do Estado-Nac@o. O conceito de solo, portanto, para Latour, combate, ao
mesmo tempo, estas abstragdes, através de uma ligacdo vital com o solo, a mae-
terra. Um conceito politico, mas também eco-politico, em sua luta contra o

Antropoceno.

Nao por acaso, no e por causa do Antropoceno, cientistas de todo o mundo estdo
denunciando uma queda acentuada no niimero de minhocas no planeta’'®, por causa
de fertilizantes e da acidificag¢do da terra. Cientistas também ja descobriram que a
presenca de particulas de microplasticos no solo (e eles estdo em 99% dos solos da

terra) detém a reproducdo das minhocas’?

. Minhocas sdo fundamentais para um
solo fértil e saudavel. Onde cabe repetir a pergunta fundamental de Vandana Shiva:

“Sem solo fértil, o que é a vida?”.

Entre as mais produtivas denuncias, destacamos a do antropologo belga Germain
Meulemans, que fez sua etnografia num laboratério francés que estudava solos e 1a
desenvolveu uma teoria sobre solos vivos’?!. Um solo ndo seria um substrato
material, mas um composto vivo que se expressa em seu entrelacamento de
organismos que vivem nesta mistura ou com ela, como os humanos (o antropologo
ndo cita as TPI). Meulemans chama estes organismos de “engenheiros do

9

ecossistema” e especialmente as minhocas sdo descritas como “colaboradoras”.

718 pyblicado em fevereiro de 2020 na Common Market Law Review, n. 57.

719 Ver, por exemplo, www.dw.com/en/earthworm-numbers-dwindle-threatening-soil-health/a-
37325923, entre centenas de artigos jornalisticos e académicos.

720 yer, por exemplo, www.theguardian.com/environment/2019/sep/12/worms-fail-to-thrive-in-
soil-containing-microplastics-study.

721 Parte do seu trabalho foi publicado na revista Theory, Culture and Society, sob o titulo Wormy
Collaborations in Practices of Soil Construction, em janeiro de 2020.
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Esta individuagdo dos solos, seu crescimento, recebe conceito importado da

biologia, pedogenesis, como um fluxo de transformacao deste composto. Eis as TPIL.

Os solos sempre foram vistos pelos ocidentais apenas como uma paisagem, um
fundo para a historia humana. O primeiro ocidental a compreender um processo na
constituicdo de solos e a importancia das minhocas no mesmo foi, provavelmente,
Darwin, em 1881722, Darwin observou que as minhocas eram centrais para o
desenvolvimento dos solos e que a vida delas era uma transformacgdo permanente
dos solos. Ora, uma ecologia, um co-funcionamento, uma co-criagdo dos
“engenheiros do ecossistema”. Bidlogos contemporaneos chamam as minhocas de
‘reis dos solos’ porque, dizem eles, elas modificam profundamente a fisica e a
quimica dos solos (através de seus intestinos). Somos todos dobras do solo € um
solo é uma dobra resultante de uma mistura de particulas e o processo de digestdo
de uma série de organismos (entre eles, as minhocas). E no processo maquinico
acrescentem-se as plantas que unem virtualmente a energia do sol aos solos e o
complexo fitogeografico. Como diz Meulemans, os solos estdo “na fronteira entre
o biotikos e o a-biotikos, agregados tipicamente irredutiveis a biologia ou a
geologia”’?. Talvez os nativos que colaboraram com as minhocas na construgio
das TPI (que a esta altura deveriamos chamar de TPIM) ndo conhecessem esta
distingdo entre biologia e geologia e exatamente por isso sua cosmovisao permitisse

esta pedogenesis sim-patica.

Enquanto os autoctones humanos controlavam queimadas no processo
fitogeografico, faziam compostagem e distribuiam e trocavam sementes (entre
outras ac¢des), as minhocas (em suas coevolucdes) descompactavam o solo criando
poros pelos quais ¢ possivel criar contato entre material solido, ar e dgua. Em
conjunto, humanos, minhocas (mas também bactérias e fungos) criaram uma

camada de humus por uma boa parte da Amazonia: hoje chamada de Terras Pretas

722 0 livro chama-se The formation of vegetable mould, through the action of worms, with
observations on their habits. Ele foi citado por Jane Bennett em Vibrant Matter , p. 96. Bennett
diz que “minhocas participam de agenciamentos heterogéneos nas quais agéncias ndo possuem
um locus Unico, nem um cérebro central, mas sdo distribuidas através de um enxame de varias e
variegadas materialidades vibrantes”. (Tradugdo minha). Minhocas ndo sao futeis nem passivas,
mas produtoras e co-criadoras cruciais.

723 Meulemans, Wormy collaborations in practices of soil construction, p. 100. Traducdo minha.
Povinelli e suas geontologias seguramente conversariam intensamente com Meulemans.



365

de Indio”*. O que o encontro indigenas e minhocas (além de fungos e bactérias, sol
e solos) produziu foi um agenciamento entre a atmosfera, a hidrosfera e a geosfera,
onde a pedogenesis fez emergir as TPI, que promoveu uma intensa potencializagdo
da vida (a Calha Norte, por exemplo, ¢ considerada a regido de maior
biodiversidade do planeta e o oeste da Amazonia possui o maior nimero de espécies
endémicas do planeta). Talvez devéssemos chamar as TPI de devir-solo: vejamos a

bela descrigdo de Meulemans para compreendermos este fluxo-solo:

Em um simples pedaco de solo, pode-se ver minerais, matéria organica, agua,
minhocas cavando seu caminho e digerindo particulas do solo, micro-organismos
degradando matéria organica, plantas bombando agua e suas raizes explorando
toda cavidade de pedras e seixos. Tudo isso num emaranhado de rela¢des intra-
ativas, nas quais elas estdo transformando cada uma em uma outra coisa. Os
processos de crescimento [de todos estes atores] ndo sdo apenas coisas que ocorrem
a0 solo — juntos, eles SAO o solo.

Meulemans, Wormy Collaborations in practices of soil construction, p. 101.

Este processo de crescimento descrito por Meulemans aqui é absurdamente
vizinho do processo de individuacdo de Simondon. Ou da concrescéncia, de
Whitehead, de crescer com, de formar junto, associar-se coletivamente’?’. E
também do conceito de sympoiesis de Donna Haraway, onde ela mostra que o
processo de formagdo da vida é sempre um fazer-com’?®. Conceito inspirado em
Lynn Margulis e a symbiogenesis, onde esta mostra que toda evolu¢do ¢ uma
coevolugdo’”. Ou a simpatia de Bergson e Deleuze. A Ecosofia de Guattari e a
Geofilosofia de D&G. As TPI e a pedogenesis também tratam de pedras,
sedimentos, lama e toda sorte de materiais. O autoctone, a poténcia da terra: o solo,
as minhocas, os indigenas, estdo todos engajados no lindo propdsito de viverem

728

suas vidas’“®. Se possivel aumentando a poténcia da vida (as minhocas e os

amerindios enriquecendo os solos e as florestas, a terra e a Terra), ndo dominando

724 Se j4 haviamos chamado a atenc3o de que o termo indio em TPl mostrava ser o conceito
criado em universidades europeias e americanas, a falta dos ndo humanos mostra a perspectiva
humanista das ciéncias ocidentais.

725 Whitehead, Process and reality, p. 7: “...0 processo, ou a concrescéncia, de qualquer entidade
atual envolve outras entidades atuais entre seus componentes”.

726 Donna Haraway, Staying with the trouble, p. 58.

727 Falamos deste conceito quando tratdvamos de bioagenciamentos com John Protevi.

728 Os solos também est3o no processo de viver a vida; s3o agenciamentos se fazendo, estdo em
processo permanente de individuagdo, como ja visto.
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e colonizando com a hubris do homem ocidental na Epoca do Antropoceno
(destruindo a terra e a Terra), mas apenas expressando fluxos, todos em um

processo comum, vivendo.

kskok

O Antropoceno ¢ a degeneragdo da poténcia da vida. As TPI, as minhocas e os
indigenas, enquanto digerem, enquanto vivem, rearranjam os modos de vida, as
novas comunidades, aumentam a capacidade de viver. Solos, humanos e ndo
humanos, meios associados uns dos outros, dobras, desdobras e redobras uns dos

outros, movem-se em fluxo. Devir autdctone, devir-solo.

O Antropoceno nos aponta para um mundo a ser dominado (ou dominado),
subjugado, explorado e exaurido; um planeta de matérias passivas, a nossa total
disposigdo. A simpatia, a sympoiesis, a transindividuacao, a Geofilosofia, o solo, as
minhocas, as TPI, nos apontam para uma coevolucdo onde vivemos juntos e
colaboramos em um mundo animado, o ar, a agua, a terra. Lembremos dos pré-
Socraticos em uma Geofilosofia contra os dualismos do bidtico e do abidtico, o
inanimado e o0 animado; e de D&G contra o dualismo do organico e o ndo-organico.
Para além do planeta degradado do Antropoceno, dos solos degenerados, do ar
toxico, dos corpos intoxicados, das dguas poluidas; uma cosmopolitica
expressando a poténcia da vida, “resistir & morte”; vida que emergird numa

colaboragdo simpatica entre sol e solos, terreiros e terranos.

A nova terra e 0 povo por vir, que D&G tanto invocam em O que é a filosofia?”’,

formam uma complexa ecologia ndo-humanista, transvalorando todos os valores e
criando novos conceitos e novos modos de vida. Onde o devir ¢ sempre duplo (o

enredamento):

E uma questéo de devir. (...) Torna-se indio, ndo para se tornar, talvez ‘para que’ o
indio, que ¢ indio, se torne ele mesmo outra coisa € possa escapar a sua agonia.
Pensamos e escrevemos para os animais. Tornamo-nos animal, para que o animal

72% Especialmente no capitulo Geofilosofia.
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também se torne outra coisa. A agonia de um rato ou a execugdo de um bezerro
permanecem presentes no pensamento, nao por piedade, mas como a zona de troca
entre o homem e o animal, em que algo de um passa ao outro. E a relagio
constitutiva da filosofia com a nio-filosofia. O devir é sempre duplo, e é este duplo
devir que constitui o povo por vir ¢ a nova terra. O filosofo deve tornar-se ndo
filosofo, para que a ndo-filosofia se torne a terra e o povo da filosofia. (...) Um povo
s0 pode ser criado em sofrimentos abominaveis, e tampouco pode cuidar de arte ou
de filosofia. Mas os livros de filosofia e as obras de arte contém também sua soma
inimaginavel de sofrimento que faz pressentir o advento de um povo. Eles tém em
comum resistir, resistir  morte, a serviddo, ao intoleravel, a vergonha, ao presente.

D&G, O que é a filosofia?, p. 132.

Resistir a morte, resistir ao presente, resistir ao Antropoceno. Como nas Terras
Pretas de Indio, em que o Indio torna-se Terras Pretas, para que as Terras Pretas
tornem-se {ndio. “Tornamo-nos animal, para que o animal também se torne outra
coisa”. E como o encontro na mata “em que algo de um passa ao outro”’>’. O devir
duplo (simpatia), onde ndo existem hierarquias de valor entre sujeitos e objetos,
humanos e ndo-humanos, ¢ uma ecologia geofilosofica contra o Antropoceno, uma

resisténcia da vida.

No Antropoceno, na homogeneizagdo de tudo, na sujeicdo da vida pelo
Anthropos, o que nos resta ¢ a resisténcia, conspirar, para respirar. A Geofilosofia
¢ uma atitude diante da vida. A Geofilosofia ¢ esta atitude diante da maior das
ameacas a vida: o Antropoceno. “S6 temos a simpatia para lutar... Mas a simpatia
ndo € nada, ¢ um corpo a corpo, odiar o que ameaca e infecta a vida, amar la onde

ela prolifera™’3!,

730 NJo uma captura, mas um devir xamanico.
731 Deleuze & Parnet, Didlogos, p. 66.
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