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RESUMO: Este estudo apresenta uma interpretacdo da reflexdao de Hannah
Arendt acerca do homem com um “ser do mundo” e sobre as mais gerais
condi¢bes mundanas da existéncia humana. Nele é analisado de que modo,
através do exame da inédita desmundanizacao totalitaria, Arendt reconsiderou
criticamente a “alienagdo” pré-moderna e moderna expressa de formas distintas
tanto no quadro conceitual da filosofia politica tradicional quanto na histérica
ordenacgdo hierdrquica dos mais basicos engajamentos ativos (trabalho,
fabricacdo e acdo) e nao-ativos (pensamento) do homem com o mundo. A
alienacdo do mundo significa literalmente uma negacdo do cosmo (mundus,
em latim), uma degradacdo de tudo que vincula o homem ao mundo humano
e comum, ou ainda, um desequilibrio na plena instituicdo e preservacdo do
mundo, sobretudo do “lado publico do mundo”. Este estudo almeja elucidar,
portanto, em que medida os regimes totalitarios desataram o fio da histéria
ocidental, indicando o surgimento de novas experiéncias que, opacas a luz do
legado filoséfico tradicional, iluminam o passado e os “transes do nosso tempo”,
ainda tdo vigentes no transito das sociedades modernas para o século XXI.

Palavras-chave: Hannah Arendt, totalitarismo, acdo, pensamento, ciéncia,
tecnologia, filosofia politica.

ABSTRACT: This study presents an interpretation of Hannah Arendt’s reflection on
man as a “being of the world” as well as the most general worldly conditions of
human existence. By examining the untold totalitarian deworldlization, it aims
at analyzing the extent to which Arendt critically reconsidered the pre-modern
and modern “alienation”, distinctly expressed both in the conceptual scenario of
the traditional political philosophy and in the history of hierarchical assortment
of man’s most active and basic engagements (labor, work and action) and non-
active engagements (thinking) in the world. Alienation literally means a denial
of the cosmos (mundus, in Latin), a degradation of everything which connects
the human existence to the human world, or yet, a lack of balance in the full
foundation and preservation of the world, and above all, of “the public side
of the world”. The totalitarian regimes broke the line of Occidental History,
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pointing out the coming of a dim era in relation to the traditional philosophic
legacy and brightening up the “trances of our times” still so much current in
modern societies’ passage to the 215t century.

Keywords: Hannah Arendt, totalitarianism, action, thinking, science,
technology, philosophy politics.

“Como pode o homem sentir-se a si mesmo
quando o mundo some?”

Especulagcées em torno da palavra homem.
Carlos Drummond de Andrade (2002, p. 428).

Introducao

Se a obra de Hannah Arendt permite muitos angulos de abordagem, a te-
matizacdo dos conceitos de “mundo” e de “alienacdo do mundo” pode contribuir
efetivamente para a analise da importancia e da riqueza da variada trama conceitual
contida no legado tedrico da autora. Por um lado, trata-se de indagar o quanto o
exame da amplitude e das diferentes dimensoées do conceito arendtiano de mundo
pode nos ensinar sobre o préprio projeto teérico de Hannah Arendt; mas, por outro
lado, trata-se de interrogar também o quanto essa reflexao a respeito da instaura-
¢ao, da preservacao e da alienacdo do mundo comum e humano, pode nos ensinar,
enfim, sobre nds mesmos, sobre o que somos e ndo somos, fazemos e nao fazemos,
pensamos e ndo pensamos em meio a situacao atual da nossa existéncia historica.

Este empreendimento de elucidacdo do conceito de mundo e das diferentes
formas de alienacdo do homem frente ao mundo néo se assenta em um pressuposto
auto-evidente, como se bastasse nos deixarmos guiar por aquilo que ja é explicito
nos escritos da autora. Toda a articulacdo conceitual através da qual o amplo senti-
do do termo “mundo” é formulado e tematizado na diversificada obra arendtiana
nao é imediatamente disponivel ao leitor. A relevancia do presente artigo reside
justamente na construcdo de uma interpretacdo que se esforca por localizar, nos
tao multifacetados escritos de Hannah Arendt, uma rede de entrelacamento con-
ceitual pela qual a sua reflexao sobre o “mundo” e sobre as distintas expressoes de
“alienacdo do mundo” se apresentam em toda a sua magnitude.

O percurso de elaboracdo do presente artigo possui as seguintes secoes:
“A alienacado totalitaria do mundo”, “Das origens do totalitarismo as origens da
alienacdo do mundo”, “A alienacdo metafisica do mundo” e “A moderna alienacao
do mundo”. Nestes quatro momentos, desenvolve-se, por um lado, uma reconsi-
deracdo fenomenolégica dos engajamentos humanos com o mundo e, por outro,
analisa-se as diferentes configuracoes de alienacdo do mundo: tanto no projeto de
desmundanizacdo empreendido pelos regimes totalitarios quanto nas conceitua-
lizacOes tradicionais sobre a vida ativa de Platdo a Marx e ainda nas ordenacoes
hierarquicas pré-modernas e modernas dos mais basicos cuidados ativos do homem
com o mundo (o trabalho, a fabricacado e a agao).

A alienacao totalitaria do mundo

Hannah Arendt ndo se deu a tarefa de elaborar um conceito de “mundo”
a partir do classico recuo contemplativo do filésofo em relacdo ao cotidiano dos
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assuntos humanos, mas sim a partir da “concretude dos acontecimentos politicos”,
dos “incidentes da experiéncia viva” (Arendt, 2000, p. 41), ou seja, através da per-
plexidade diante das inéditas experiéncias vividas pelas massas modernas no século
XX, mais precisamente, a partir do advento dos modernos movimentos ideoldgicos
de massas: os regimes totalitarios. Portanto, o conceito arendtiano de “mundo”
recebeu suas primeiras formulacdes através das analises histéricas e da reflexdo
politica sobre a aterrorizacéo e a doutrinacao ideoldgica das massas no totalita-
rismo. Em sua primeira grande reflexdo, “Origens do Totalitarismo”, ja se observa
alguns aspectos diretamente relacionados com o conceito de mundo e com a sua
degradacao totalitaria, tais como: a situacdo de superfluidade e desenraizamento
do mundo comum vivida pelas massas de refugiados, apatridas e desempregados
no periodo “entre guerras”, gerando a critica arendtiana aos direitos humanos que,
aplicados ao homem no singular e pressupondo uma “natureza humana”, ndo foram
capazes de garantir qualquer protecao legal efetiva; a distincao entre movimento e
governo totalitarios, que demonstra o modo como o totalitarismo no poder faz da
maquina estatal apenas uma “fachada” para abrir caminho ao impulso do movimen-
to totalitario de desmundanizacao integral do mundo; os campos de concentracao
como laboratoérios de fabricacdo de homens sem mundo, colocando em continuo
movimento a ficcdo ideoldgica totalitaria, evitando qualquer estabilizacdo do mundo,
administrando o profundo desenraizamento das massas modernas, desprovidas de
interesses comuns e de confianca na acdo e no discurso; a concepcao totalitaria da
“legitimidade” na obtencao e no exercicio do poder, diferenciando o totalitarismo
tanto dos regimes ditatoriais ou tiranicos quanto dos governos constitucionais,
na medida em que a legalidade se torna “lei do movimento” a ser realizada pela
conjugacao de terror e ideologia.

O objetivo dessas andlises foi evidenciar que, através do terror e da ficcdo
ideoldgica, o projeto totalitario de desmundanizacdo almejou prescindir da acdo,
do discurso, do senso comum, da experiéncia e do pensamento para a instauracao
de “um mundo demente que funciona” (Arendt, 2004, p. 509). Neste projeto de
dominio total, os regimes totalitarios buscaram instaurar e organizar as condicoes
necessarias para que os homens se tornassem absolutamente desprovidos de mundo
em seu carater “comum” e “humano” de tal modo que fosse possivel dispensar a
conviccao e a opiniao ou qualquer auxilio humano para a instituicao e a preservacao
do mundo, qualquer traco de espontaneidade e imprevisibilidade, enfim, tudo que
possa distinguir um homem do outro.

Hannah Arendt concluiu suas reflexdes sobre o totalitarismo afirmando que
esse regime erigiu o terror como sua esséncia e a ideologia como substituta do
principio inspirador das acoes, tendo como base uma experiéncia nomeada pela
autora com o termo loneliness (“Verlassenheit” na traducao alema e “solidao” na
brasileira). Essa experiéncia se tornou, ao longo do século XX, um fenédmeno de
massa, afetando a todos os homens, possuindo progressivamente uma grande
relevancia politica. A soliddo nao consiste no “estar sem a companhia dos outros”
(isolation) ou no “estar somente na companhia de si mesmo” (solitude), mas na
experiéncia de um colapso do mundo. O termo “colapso” significa derrocada,
desmoronamento, ruina, ter uma quebra de energia ou uma interrupcao de vigor.
Dizemos que alguém sofreu um “colapso” quando foi vitima de um desfalecimento,
uma profunda prostracao (fisica ou mental) decorrente de uma diminuicdo subita no
estado fisico geral ou no autocontrole. A expressao “colapso do mundo” significa,
entdo, a diminuigao profunda do vigor comum e humano do mundo, uma quebra
no pleno pertencimento do homem ao mundo ou uma derrocada na forca que o
mundo tem de, uma vez interposto entre os homens, congrega-los e, ao mesmo
tempo, distingui-los.
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O totalitarismo descobriu um modo de dominar e aterrorizar internamente
os individuos solitarios através de uma ideologia constantemente acionada que os
preserva do didlogo do pensamento e do exercicio da persuasdo, substituindo-os
pela forca bruta e pelo fanatismo desprovido de convicgbes. Nado basta, assim,
para o governo totalitario, destruir a esfera publica de toda interferéncia na vida
politica, pois ele reivindica, de modo até mesmo contraproducente e nao utilitario,
o dominio das relacoes privadas e a liquidacado de toda atividade autébnoma. A do-
minacao totalitaria busca administrar e perpetuar a solidao das massas de tal modo
que os homens jamais experimentem todo o potencial produtivo da vida privada
em seu isolamento ou seu “estar a s6s”. Tais experiéncias ainda ameacariam a ab-
soluta fragmentacao social dos individuos, visto que ndo fazem deles inteiramente
solitarios (sem os outros, sem o mundo como obra humana e sem eles mesmos).
O totalitarismo almeja administrar a solidao permanente de todos os individuos a
partir da eliminacao tanto da esfera publica quando da esfera privada da existéncia
humana, destruindo toda e qualquer distancia entre os individuos, comprimindo-
os entre si de tal modo que o “cinturdo de ferro” do terror e a “camisa de forca”
da ideologia os transformem em apenas um. De acordo com Arendt, o raciocinio
coercitivo da logica totalitaria destréi a capacidade humana de sentir e pensar tao
seguramente como o terror total destréi a capacidade humana de agir.

Definir o totalitarismo como uma “solidao organizada” (Arendt, 2004, p. 531)
significa dizer que “os Estados totalitarios procuram constantemente, embora nunca
com pleno sucesso, demonstrar a superfluidade do homem” (Arendt, 2004, p. 508).
O que, enfim, Arendt se esforca por tornar claro é o fato de que toda essa terrivel
novidade da conjugacao totalitaria entre terror e ideologia buscou implementar
solucdes para a miséria politica, social e econébmica do mundo moderno. Como
tal, essa nova forma de dominacdo permanecerd conosco para sempre como “uma
atracdo e uma adverténcia” (Arendt, 2004, p. 511) sempre que parecer impossivel
aliviar o desespero das massas economicamente supérfluas e socialmente sem raizes
no mundo humano e comum.

O totalitarismo se revelou como a mais apta organizacgao politica a tirar pro-
veito de uma atmosfera na qual o mundo ja perdera tanto a sua solidez, enquanto
abrigo artificial e estavel interposto entre o homem e a natureza, quanto o seu
vigor de reuniao e distincao estabelecido entre os homens por meio da acéo e do
discurso. O regime totalitario foi, segundo Arendt, uma “fuga suicida” (Arendt,
2004, p. 530) e a busca de uma “resposta destrutiva” (Arendt, 2004, p. 12) que
mobilizou e organizou as massas para a superacao de todos os impasses politicos e
para a situacao de superfluidade e desenraizamento do mundo comum. “A tentativa
totalitaria de tornar supérfluos os homens reflete a sensacao de superfluidade das
massas modernas numa terra superpovoada” (Arendt, 2004, p. 508).

Foram os elementos de um profundo colapso do mundo que se cristalizaram
numa forma radicalmente nova de governo que nao pode ser compreendida como
um fendmeno supra-historico, exterior a civilizagado ocidental, mas sim como uma
cristalizacdo subita e ndo necessaria de diversos “elementos totalitarios” constitutivos
das condicdes mundanas da existéncia humana no século XX. O totalitarismo foi
uma forma de governo sem precedentes justamente porque exerceu o seu dominio
sobre “trabalhadores” abandonados pelo mundo comum enquanto abrigo estavel e
assunto de homens plurais. Hannah Arendt afirma que uma forma de governo que
exerce o seu poder sobre uma sociedade inteiramente constituida de trabalhadores,
tal como o dominio sobre os escravos na Antigiidade, ndo pode ser compreendi-
da como mais uma expressao da tirania. A solidao é a experiéncia basica da qual
emerge o totalitarismo porque esse regime politico exerceu o seu dominio sobre
homens desenraizados do mundo, absorvidos inteiramente no processo de repeticdo
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incessante da relagdo producao-consumo, enfim, envolvidos somente com o esforco
desempenhado para satisfazer as necessidades vitais tendo em vista a manutencao
do processo vital da sociedade. A ascensao do trabalho no mundo moderno nao
sé minou a durabilidade do mundo como artificio humano, mas também anulou
progressivamente a identidade e a distincao dos homens dos quais o0 mundo tanto
precisa enquanto espaco publico de aparecimento sustentado e garantido pela
presenca de homens plurais.

Das origens do totalitarismo as origens da
moderna alienacao do mundo

Hannah Arendt nos ensina que nem o totalitarismo é a causa do colapso do
mundo, nem pode ser concebido como um efeito necessario desse colapso. Consi-
derar a histéria por meio da aplicacao de categorias “causais” retira a singularidade,
a imprevisibilidade e a contingéncia proprias de todo evento histoérico, produzindo a
falacia das “profecias do mal inevitavel” (Arendt, 2002, p. 51). Os eventos histéricos
sdo imprevisiveis porque o passado s6 pode ser “origem” de uma ocorréncia futura
depois de irrompido o préprio evento no presente. O “evento” faz surgir um presente
que nos abre para o futuro, promovendo uma renovacdo da nossa relacdo com o
passado. Recuperar as origens do totalitarismo significa, portanto, contar uma histéria
do mundo moderno, elaborar uma compreensao critica de n6s mesmos, recuperando,
a partir da novidade do presente, o futuro do passado. Por esta via, o desdobramento
das reflexdes arendtianas nos leva, portanto, das analises sobre as origens do totali-
tarismo as analises das origens do colapso do mundo na modernidade tardia. A no-
vidade do totalitarismo trouxe a luz do dia as “correntes subterraneas” da civilizacdo
ocidental, exigindo-nos repassar historicamente suas concep¢des tradicionais sobre as
condicoes mundanas da existéncia humana, seus impensados e suas pressuposicoes
mais inaparentes sobre os distintos engajamentos do homem com o mundo.

Repassando a histéria ocidental e a sua tradicdo de pensamento, de Platao
a Marx, veremos o totalitarismo ndo somente como uma implicacdo politica do
colapso do mundo, mas vislumbraremos também as diferentes manifestacoes de
"“alienacdo do mundo” presente nas conceitualizacbes tradicionais da proépria filo-
sofia politica. Mas se nossa veneravel tradicdo nao nos auxilia na compreensao do
totalitarismo, isso ndo ocorre por ser ela mesma ja “totalitaria”, e sim porque sua
concepcao da “vida ativa” sempre realizou uma busca por fundamentos teéricos e
meios praticos que expressam um forte desejo de fugir ou até de modificar a con-
dicdo humana que faz de cada homem um “ser do mundo”; expressando, assim,
uma profunda rebelido contra as condicbes mundanas da existéncia humana e,
enfim, uma aspiracdo por anular, sobretudo, o lado publico do mundo, substituin-
do a fragilidade inerente as iniciativas de agir e falar e neutralizando sua principal
condicao mundana: a pluralidade humana.

De modo certamente menos cruel do que a desmundanizacao totalitaria, mas
nao menos radical, as grandes inquietagdes politicas e espirituais do nosso tempo,
decorrentes do colapso do mundo, reivindicam-nos hoje a elaboracéo de novos ins-
trumentos de analise que se reapropriem criticamente da filosofia politica tradicional
em sua reflexdo sobre os cuidados humanos com o mundo, elucidando diferentes
alienacdes conceituais e histéricas da cultura ocidental, repensando, assim, o real
significado da confianca dos homens no mundo enquanto um abrigo estavel inter-
posto entre o homem e a natureza bem como um ambito inter-humano adequado
ao aparecimento de homens plurais na modalidade da acéo e do discurso.

Trata-se de empreender uma reconsideracdo fenomenolégica do homem como
um “ser do mundo”, isto é, como autor do artificio humano e um ser envolvido com
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os outros homens por meio da acdo e da fala. Hannah Arendt analisa as caracteris-
ticas mais duraveis dessa experiéncia de “ser do mundo”, aquelas que sdo menos
vulnerdveis as transformacdes modernas, aquelas que, uma vez descritas fenomeno-
logicamente, permitem-nos compreender o que em geral faz o homem quando esta
ativo no mundo. O mundo incide sobre a existéncia humana exercendo uma forga
condicionante que reivindica dos homens uma continua atuagdo, uma vida ativa.
Os cuidados humanos com o mundo convertem o entorno da existéncia humana
de mero “meio biofisico” em um mundo que serve de abrigo estavel ndo-natural e
assunto comum entre homens plurais. No trabalho, vinculamo-nos a manutencao
do metabolismo do corpo com a natureza e, assim, estamos sempre cercados dos
objetos de consumo dos quais extraimos os meios de subsisténcia da vida organica.
Na fabricacdo, estamos engajados com a matéria-prima que a natureza oferece
para a construcao do artificio humano e, assim, encontramo-nos circunvizinhados
pela mundanidade do mundo como um produto acabado e tangivel, dotado de
permanéncia e durabilidade em contraste com o ciclo biolégico de vida e morte dos
homens. Na acao e na fala estamos envolvidos uns com os outros na realizacdo de
interesses comuns e, sendo vistos e ouvidos uns pelos outros, somos circundados
pelo “lado publico do mundo”. A acdo, na medida em que se empenha em fundar
e preservar a esfera publica do mundo, cria a condicdo para a memoria, isto é, para
as estorias da grandeza e da exceléncia dos feitos e das palavras humanos.

Deste modo, a existéncia do homem enquanto homem nao esta assegurada
pelos ciclos repetidores da natureza, visto que ele precisa fazer surgir aquilo que
nao existiria por si mesmo e ndo tem em si mesmo a causa de seu vir a ser: o mundo
humano e comum. Mas a perecibilidade inerente a tudo que vem a ser por meio de
atividades e interacoes de seres que nascem e morrem, expressa-se de modo mais
radical na futilidade material e na profunda fragilidade das obras ou dos feitos que
resultam da acdo e do discurso. O mundo enquanto algo que se aparece diretamente
entre os homens através da agdo e da fala ndo deixa nenhum vestigio depois do
momento concreto e fugaz de sua ocorréncia. O mundo como ambito inter-humano
de relacionamento desaparece nao apenas com a dispersao e com o isolamento dos
homens, mas também com a interrupcéo da espontanea iniciativa de agir e falar.
Como nem toda forma de inter-relacionamento humano e nem toda espécie de
comunidade se caracteriza pela mediacdo do mundo enquanto palco da agao de
homens plurais, esse ambito publico nasce e se mantém entre os homens apenas
potencialmente, nunca necessariamente. Portanto, as “obras” e os “feitos” humanos
decorrentes da acdo expressam uma fragilidade radical na busca pela imortalizacao
do mundo comum e humano. Essa fragilidade decorre ndo somente da futilidade
da acdo que nado se materializa em objetos duraveis, mas também da imprevisibi-
lidade dos resultados da acado, da irreversibilidade dos processos desencadeados
pela acao, dos seus resultados incertos, da sua irreversibilidade e de sua ilimitacéo.
Enquanto livres e singulares, os homens podem comecar algo inteiramente novo,
extra-ordinario, ilimitado, que rompe com a rotina diaria e, assim, ndo pode ser
previsto, pois o “dom da acdo” pode realizar o improvavel e o inantecipavel. Toda
essa fragilidade inerente ao lado publico do mundo, toda a impossibilidade de
permanecerem como senhores Unicos do que fazem, de conhecerem previamente
as conseqliéncias de seus atos e de confiarem no futuro é o preco que os homens
pagam pela liberdade, pela pluralidade humana e pelo vigor da convivéncia em um
mundo cuja realidade é assegurada a cada um pela presenca de todos.

De um modo geral, Arendt denomina com o termo “mundo” tudo aquilo que
unifica e separa os homens para além dos interesses privados e das necessidades
da vida natural, mas trata-se de um conceito tao essencial que possui uma acepcao
bastante abrangente no conjunto da obra arendtiana. A autora se utiliza da imagem
de uma “mesa” para dizer que o mundo é aquilo que os homens criam a fim de
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interpor entre eles algo que os afaste ao mesmo tempo em que os aproxime, ou
seja, um espaco intermediario de artefatos e negécios humanos que os congregue
sem fazé-los colidir. O “colapso do mundo” poderia, assim, ser formulado como a
perda dessa “mesa” ou desse espaco-entre (in-between) que os homens precisam
interpor ndo so6 entre si, mas também entre eles e a natureza, a fim de junta-los,
relaciona-los e distingui-los uns dos outros enquanto seres que agem e falam, visto
gue nao sdo animais envolvidos apenas com os meios de subsisténcia bioldgica
individual ou da espécie. Arendt esclarece que o mundo humano e comum

ndo é idéntico a Terra ou a natureza como espaco limitado para o movimento dos
homens e condicao geral para a vida organica. Antes, tem a ver com o artefato hu-
mano, com o produto de maos humanas, com os negdcios realizados entre os que,
juntos, habitam o mundo feito pelo homem. Conviver no mundo significa essencial-
mente ter um mundo de coisas interposto entre os que nele habitam em comum,
como uma mesa se interpde entre os que se assentam ao seu redor, pois, como todo
intermedidrio, o mundo ao mesmo tempo separa e estabelece uma relacdo entre os
homens (Arendt, 2001, p. 62).

Nessa medida, uma das principais caracteristicas do mundo é a de ser ele um
abrigo estavel das coisas de uso das quais se constitui o artificio humano erguido e
preservado pela atividade da fabricacdo. O mundo é a presenca tangivel e estavel das
coisas que configuram a morada ndo-mortal de seres mortais, cuja prépria permanén-
cia estd em constante contraste com a vida em seus processos naturais de crescimento
e declinio, exigindo a repeticdo incessante do trabalho. Foi justamente esse contraste
e essa fronteira entre o mundo como artificio humano e o processo natural da vida
biolégica que se viram dissolvidos na uniformidade predominante de uma sociedade
de operarios que faz do trabalho o centro dos cuidados humanos, promovendo a
voraz universalizagdo da relacdo econdmica entre producao e consumo.

Mas, em sentido amplo, o mundo nao se esgota na tangibilidade das coisas,
pois se define também como a mediacado intangivel que ocorre entre os homens
através de feitos e palavras. “O mundo esta entre as pessoas”, diz Arendt (2003,
p. 14). Esse mundo, que se instaura entre os homens quando estdo juntos na mo-
dalidade da acdo e da fala, é tao real quanto a mundanidade artificial de coisas e
instituicdes que visivelmente se interpde entre eles e a natureza. Para dizer com
Arendt (2001, p. 201): “A fabricacao é circundada pelo mundo e estd em permanente
contato com ele; a acdo e o discurso sdo circundados pela teia de atos e palavras
de outros homens, e estdo em permanente contato com ela”. O mundo é também
o “espaco da acao” (Arendt, 2001, p. 210), ou seja, a esfera publica criada entre
os homens por meio da acao e da fala. A localizagcao prépria desse “espaco” pres-
cinde da mediacao dos objetos ou da matéria, visto que se exerce somente a partir
da convivéncia e do intercurso entre os homens, envolvidos uns com os outros na
realizacdo de interesses comuns. “Esses interesses constituem, na acep¢ao mais
literal da palavra, algo que inter-essa, que estd entre as pessoas e que, portanto, as
relaciona e interliga” (Arendt, 2001, p. 195). O mundo é o espaco onde eu apareco
aos outros ao mesmo tempo em que os outros aparecem a mim, ou seja, onde cada
homem instaura explicitamente seu aparecimento?.

Se, por um lado, nenhum homem pode viver permanentemente sob a luz
desse espaco da aparéncia, por outro lado, privar-se dele é perder a confianca no

2.0 mundo como o espaco publico de aparecimento criado entre os homens quando eles se relacionam na
modalidade da acdo e do discurso esta para além de qualquer tempo e lugar, pois antecede e precede toda
constituicado formal do dominio publico bem como as vérias formas de governo.
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mundo como lugar adequado ao aparecimento humano, como assunto do discurso
e espaco de novos processos e iniciativas que cada homem, em sua unicidade, é
capaz de realizar por haver nascido e por “comparticipar de atos e palavras”3. Arendt
sustenta que apenas o intercambio constante entre os homens por meio da acéo
e da fala cria o mundo verdadeiramente humano. A desolacdo, ou seja, o colapso
do mundo é uma experiéncia em que os homens se véem expulsos do mundo em
seu carater humano e comum. O homem das massas modernas — desde as trans-
formagoes promovidas pela revolucao industrial e pela seqiiéncia de catastrofes
irrompidas com a Primeira Guerra Mundial — passou a viver “num mundo que se
tornara inumano” (Arendt, 2003, p. 30). A desolacdo comprime os homens uns
contra os outros em massas supérfluas que experimentam uma desmundanizacao
do mundo, e ndo apenas em sua mundanidade, mas também como espaco onde
realizariam a iniciativa de agir e falar. Diz Arendt:

O mundo nao é humano simplesmente por ser feito por seres humanos e nem se
torna humano simplesmente porque a voz humana nele ressoa, mas apenas quando se
tornou objeto de discurso. Por mais afetados que sejamos pelas coisas do mundo, por
mais profundamente que possam nos instigar e estimular, s6 se tornam humanas para
nés quando podemos discuti-las com nossos companheiros (Arendt, 2003, p. 31).

Para denominar metaforicamente essa instauracdo do mundo perfeita por
atos e palavras, Arendt recorre a imagem de uma “teia” de relagées humanas. A
autora pretende com isso apontar para a invisibilidade de algo que, no entanto,
redne, prende, agrega, vincula e articula os homens entre si, permitindo-lhes revelar
quem eles sdo. Neste sentido, o mundo é também o dominio publico autonomo
no qual os homens enquanto homens podem aparecer. A ascensao do trabalho no
mundo moderno ndo sé minou a durabilidade do mundo como artificio humano,
mas também anulou progressivamente a identidade e a distincdo dos homens dos
quais o mundo tanto precisa enquanto espaco publico de aparecimento sustentado
pela pluralidade humana. O mundo como artificio humano:

perderia sua suprema raison d ‘étre se deixasse de ser o palco da acdo e do discurso,
da teia dos negdcios e relagdes humanos e das histérias por eles engendradas. Se ndo
fosse ao mesmo tempo abrigo e assunto dos homens, o mundo nédo seria um artificio
humano e sim um amontoado de coisas desconexas ao qual cada individuo teria a
liberdade de acrescentar mais um objeto (Arendt, 2001, p. 216, grifo meu).

Percebe-se, desse modo, que o mundo circundante é perfeito também da
confianca que cada um de nés possui no dom da acdo e do discurso como forma
de convivéncia para a configuragao da singularidade de cada homem e do préprio
“sentimento de realidade” (senso comum) conferido pela presenca dos outros no
mundo. Por isso, o senso comum se define como “o sentido politico por excelén-
cia” (Arendt, 2002, p. 48). A realidade do “mundo” depende inteiramente de que
ele apareca em publico, ou seja, depende da pluralidade humana instauradora
da esfera publica, na qual a presenca dos homens plurais garante e confirma a
manifestacdo de um mundo comum. Arendt sempre se compraz em rememorar
a sinonimia estabelecida pelos romanos entre as palavras “viver” e “estar entre os
homens" (inter homines esse), assim como entre o termo “morrer” e “deixar de
estar entre os homens” (inter homines esse desinere.). “"Até mesmo a experiéncia

3 Arendt se compraz com a repeticio dessa sentenca de Aristoteles presente na “Etica a Nicodmaco” (1126 b
12) (in Arendt 2001, p. 209).
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do mundo, que nos é dado material e sensorialmente, depende do nosso contato
com os outros homens, do nosso senso comum que regula e controla todos os
outros sentidos” (Arendt, 2004, p. 528). A realidade do mundo comum percebido
pelos homens plurais depende totalmente da existéncia de uma esfera publica na
qual as coisas emergem e aparecem ainda que por meio de perspectivas sempre
distintas. Para dizer com Arendt:

A distincao politica principal entre o senso comum e a légica é que o senso comum
pressupdoe um mundo comum no qual todos cabemos e onde podemos viver juntos,
por possuirmos um sentido que controla e ajusta todos os dados sensoriais estritamente
particulares aqueles de todos os outros; ao passo que a légica, e toda a auto-evidéncia
de que procede o raciocinio ldgico, pode reivindicar uma confiabilidade totalmente
independente do mundo e da existéncia de outras pessoas (Arendt, 2002, p. 48).

Toda confianga na realidade do mundo comum é destruida quando cremos
que nao os homens plurais, mas “o Homem" habita a Terra; e se, por sua vez, ele vé
tudo sob uma Unica perspectiva, permite-nos dispensar, de um sé golpe, a acdo, a
fala, a experiéncia e o senso comum. Nossos sentidos privados se tornam indignos
de confianca quando somos abandonados pelos outros homens e, entdo, passamos
a desconfiar da nossa prépria experiéncia como acesso a um mundo comum. E é
justamente isso que ocorre no totalitarismo enquanto “solidao organizada”. Os
regimes totalitarios dominaram as massas solitarias, transformando os homens em
uma massa homogénea pela pressao do terror que os comprime em um sé homem
de proporcgdes gigantescas, dissolvendo as condicoes de percepcdo e compreensao
do mundo comum, substituindo a experiéncia pelo motor da légica ideoldgica e,
enfim, desafiando o senso comum. “Em tal estado de auséncia de mundanidade e
realidade, é facil concluir que o elemento comum a todos os homens ndo é o mundo,
mas a ‘natureza humana’ de tal e tal tipo”, afirma Arendt (2003, p. 24).

Assim sendo, tanto a fabricacdo quanto a acao sdo atividades importantes para
a criacdo e para a preservacao do mundo como a “mesa” que os homens precisam
interpor entre eles para relaciona-los e separa-los sem os fundir. A instauracdo e
a manutencao do mundo dependem, por um lado, do processo de reificacdo que
Ihes confere a durabilidade e a tangibilidade necessarias para o mundo ser um lugar
adequado a feitos e palavras, enfim, um espaco publico de aparecimento dos homens
plurais mantido pelas atividades do discurso e da acdo. Por um lado, sem o espaco
de aparecimento dos homens que agem e falam entre si na realizacdo de interesses
comuns, o artificio humano néo viria a ser o “palco” da teia de relacdes humanas e
das estorias que elas geram; e, por outro lado, “sem o abrigo do artificio humano,
0s negocios humanos seriam tao instaveis, futeis e vdos como os movimentos das
tribos nébmades” (Arendt, 2001, p. 216).

A alienacao metafisica do mundo

Entretanto, a obra “A Condicdo Humana” se interroga ndo apenas pelo que
faz em geral o homem quando esta ativo, mas pelas transformacdes historicas da
vida ativa no periodo pré-moderno e moderno e, sobretudo, pelo que faz o homem
hoje quando esta ativo no mundo moderno. Arendt esta interessada justamente na
dinamica histérica da vida ativa, na qual as atividades humanas sao hierarquizadas
numa constelacdo que ordena os seus relacionamentos mutuos e, assim, estabelece
a propria fisionomia de uma determinada época, assim como certa configuracao
histérica da relacao entre o homem e o mundo. O que se modifica historicamente
é a constelacdo hierdrquica que ordena o relacionamento reciproco dessas ativi-
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dades. As distincoes entre trabalho, fabricacdo e acdo foram sempre deturpadas
e, em grande parte, ignoradas pela tradicdo pré-moderna e moderna. Trata-se de
empreender as diferenciacoes fundamentais e explicitar as diferentes alienacoes
que decorrem das indistin¢oes e das distorcoes entre essas atividades mais basicas
da condicao humana.

Hannah Arendt examina de que modo a fundacdo da pélis grega se tornou,
na cultura ocidental, uma condicdo importante para a organizacdo politica da
convivéncia humana, para a estabilizacdo e para a preservagao da teia de relacoes
humanas. A experiéncia da pélis revelou que, sem um ambito publico politicamen-
te organizado, falta a liberdade e a grandeza dos mortais um espaco concreto de
aparecimento. O esforco da pélis seria tornar duradoura essa esfera da acédo e da
fala, tendo em vista impedir que ela desaparecesse com o isolamento ou com a
dispersao dos homens no regresso para a vida privada. A pélis pretende, portanto,
reivindicar aos homens a coragem de cuidar da liberdade do mundo, de sairem para
a “impiedosa vulnerabilidade” (Arendt, 2001, p. 45) do “lado publico do mundo”
(Arendt, 2001, p. 210) e, assim, encontrarem-se uns com os outros na realizacao de
processos novos a partir de compromissos reciprocamente assumidos. A liberdade
do mundo nao é somente o fim Ultimo da acao politica, como nos tempos de crise
e revolucdo, mas o préprio motivo pelo qual os homens convivem politicamente
organizados.

Todavia, o impacto da condenacdo de Socrates e as frustracdes politicas
de Platao estabeleceram na mentalidade pré-moderna uma distincdo nao apenas
entre duas atividades ou capacidades humanas, mas entre dois modos de vida: a
vita contemplativa e a vita activa. Platdo fez da relacdo do eu com ele mesmo um
modo de vida em completa independéncia e soberania em relacdo ao mundo. Virar
as costas para o mundo e caminhar em direcao a suposta auto-suficiéncia do ego
pensante acaba fazendo do pensamento um substituto da experiéncia do mundo
comum. O fim Ultimo de toda atividade seria a quietude do repouso contemplativo
e a vida ativa seria, assim, apenas um meio de assegurar as condi¢des necessarias
para a inacdo contemplativa. Antes mesmo de comecar a agir e falar, os homens
ja possuiriam uma dimensao prévia de normas e parametros de comportamento a
obedecer, de tal modo que isso tornaria a acdo e a fala sem nenhum valor intrinseco
e asseguraria a imutabilidade exigida pela contemplacao. A Unica aspiracao filoséfica
em relacdo aos negdcios publicos era a de que a politica fosse organizada de tal modo
que se encontrasse um principio substituto para a acdo e para a persuasao; ora, tal
principio ndo poderia ser assegurado senao pela autoridade coercitiva da verdade e
pelo modo de vida daqueles que a contemplam. Desde entao, a “filosofia politica”
se definird como a busca de protecao contra as “calamidades da acao”, através da
emancipacdo de alguma atividade supostamente superior a politica propriamente
dita; o que acaba degradando a dignidade prépria da acdo ou transformando-a
em meio para fins: seja, na antiguidade, a sequranca do modo de vida contempla-
tivo, seja, na era medieval, a salvacdo da alma, seja, na modernidade, o progresso
das forcas produtivas da sociedade. A partir do desencantamento platénico com
o “lado publico do mundo”, a esfera dos assuntos humanos sera compreendida
como um fardo e uma dominacdo do homem pelo homem expressa na relacao
mando e obediéncia.

Assim, Platdo pretendeu encontrar uma dimensao extra-politica que nos
permita prescindir da pluralidade humana e de uma capacidade superior que nos
possibilite substituir a iniciativa de agir e falar. Tal dimensao é o “mundo das idéias”,
acessivel aos “poucos” que “vivem para a filosofia”, e tal capacidade ndo é outra
senao o pensamento concebido como contemplacdo. Desde entéo, a atividade de
pensar, que era apenas uma dentre as muitas capacidades humanas e a mais con-
traria as condicoes mundanas da existéncia, tornou-se monopolizadora e elevou-se
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ao nivel de ato mais superior que o homem pode desempenhar quando esta ativo.
Platao afirmara que somente a contemplacao das idéias superaria a acidentalidade e
a imprevisibilidade da politica. Desde entdo, a Unica aspiracao filoséfica em relacéo
aos negocios publicos era a de que a polis deixasse os filésofos em paz e a politica
fosse organizada de tal modo que se encontrasse um principio substituto para a acao
e para a persuasao; ora, tal principio ndo poderia ser assegurado senao pela autori-
dade coercitiva da verdade e pelo modo de vida daqueles que a contemplam.

Neste sentido, é somente a partir de Platdo que a vida ativa ou os afazeres
humanos se pdem em conflito com uma outra preocupacéo, qual seja: o bios theo-
retikos (a vida contemplativa), a reta filosofia, ou seja, a experiéncia da eternidade. O
eterno sé é acessivel pelo repouso contemplativo ou tedrico da alma na medida em
que ela se retira do mundo compartilhado pela pluralidade dos homens e suspende
todo engajamento ativo nos assuntos humanos. Assim, a apolitia filoso6fica ou a
superioridade da contemplacao sobre a vida ativa é de origem platonica e afirma
o otium e a skhole como modo de vida do filésofo. Desde entdo, a vida ativa foi
concebida a partir da quietude da contemplacao e inaugurou-se a fuga da fragi-
lidade dos negécios humanos para a tranquilidade do “mundo claro e sélido das
esséncias eternas”. “E como se quisessem dizer que sé haveria uma solucdo para a
fragilidade dos negécios humanos se os homens renunciassem a sua capacidade de
agir, uma vez que toda acao é futil, ilimitada e de resultados incertos”, diz Arendt
(2001, p. 208).

A moderna alienacdo do mundo

Segundo Arendt, a posicdo da tradicao iniciada por Platdo se deixa formular
a partir dos termos da seguinte indagacao: Para que serve a politica? A vida politica
foi concebida como tendo um fim mais elevado do que ela prépria. Platao e Aris-
tételes pensavam que a politica deveria ser organizada de tal modo que a filosofia
— o cuidado com a verdade e com as coisas eternas — fosse possivel. Mais tarde, o
cristianismo considerou que a politica deveria ser organizada de tal modo que o
homem e sua alma pudessem estar certos da salvacado eterna. E mais tarde ainda,
até mesmo os chamados contratualistas modernos, que fizeram da politica algo
fabricado artificialmente, perguntaram-se para que serviria a politica e colocaram
os assuntos humanos a servico de algum principio extra-politico; como Hobbes, por
exemplo, para quem a politica deveria ser instituida para assegurar uma existéncia
pacifica e prevenir a morte violenta®. Como diz Arendt:

Essa tradicao, longe de abranger e conceitualizar todas as experiéncias politicas da
humanidade ocidental, é produto de uma constelacdo histérica especifica: o julga-
mento de Sdcrates e o conflito entre o filosofo e a polis. Depois de haver eliminado
muitas das experiéncias de um passado anterior que eram irrelevantes para suas
finalidades politicas, prosseguiu até o fim, na obra de Karl Marx, de modo altamente
seletivo (Arendt, 2001, p. 20).

A era moderna promoveu uma crescente generalizacdo da fabricacdo, cuja
consequéncia primordial serd a eliminacdo da contemplacdo do horizonte das
atividades humanas. Trata-se de uma inversao da ordem hierarquica entre a vita

4 Para Hobbes, nada do estado de natureza institui o estado de sociedade; esse se institui artificialmente. Trata-
se de conceber uma autonomia do politico que, porém, faz da ordem politica algo que ndo pode ser sendo o
produto de uma deciséo coletiva em nome de algo mais elevado do que ela mesma.
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contemplativa e a vita activa que estava baseada numa certa concepcao da verdade
enquanto algo dado ao homem na intuicdo ou na revelacdo. Mas, desde o adven-
to da ciéncia moderna, surgiu a busca da verdade atras das aparéncias, acessivel
somente sob as condigdes artificiais fabricadas de um ponto de vista astrofisico,
localizado fora da Terra. Essa “moderna concepcgao astrofisica do mundo” (Arendt,
2001, p. 273) criou uma dicotomia entre o mundo dos sentidos dado pelo senso
comum e as leis naturais que os cientistas podem fabricar e manipular sem precisar
jamais compreendé-las. A separacao cientifica entre ser e aparéncia desferiu um
duro golpe na antiga confianca do homem na realidade do mundo comum ao seu
redor, assim como nas capacidades humanas de apreendé-la. A verdade ou o conhe-
cimento nao perderam valor, porém o homem moderno, para conhecer, precisou
“fazer”. Dessa forma, a era moderna aboliu a contemplacdo na medida em que
criou um vinculo entre pensar e fazer, promovendo uma extrema valorizacéo da
capacidade da inteligibilidade humana para conhecer transformando a realidade. A
matematizacao da fisica faz do fendmeno fisico algo fabricado matematicamente.
O advento da “linguagem cientifica” criou um crescente divércio entre discurso e
conhecimento, com graves consequéncias politicas. O homem moderno passou
a viver num mundo onde as palavras perderam progressivamente o seu poder de
revelar e discutir, e tudo que fazemos, sabemos e experimentamos como seres hu-
manos s6 tem significado se pudermos discuti-los uns com os outros. Eis que surge
agora uma verdade fisico-matematica, experimental e especializada, que prescinde
de ser compreendida para ser realizada. Nada do que ocorresse na natureza era tido
como mero evento terreno e mundano, pois a verdade da natureza é indiferente
ao homem e ao mundo humano e comum.

A primeira resposta filoséfica a essa descoberta da ciéncia na era moderna
foi a crenca da filosofia moderna de que “se alguma salvacao existia, devia estar
no préprio homem” (Arendt, 2001, p. 291), ou seja, trata-se de levar o “ponto ar-
quimediano” para dentro do préprio homem. Desde Descartes, a filosofia procurou
reduzir todas as relagdes do homem com o mundo e com os outros a experiéncias
entre o homem e ele mesmo, pois 0 homem pode se encontrar apenas com as es-
truturas de sua prépria mente e com as configuracdes que ele mesmo criou. Embora
nao possa conhecer a verdade como algo dado e revelado, o homem pode, pelo
menos, conhecer o que ele préprio faz. Esta conviccdo mobilizou varias geracgoes,
durante mais de trezentos anos, num ritmo cada vez mais acelerado de descoberta
e desenvolvimento.

Essa “solucao cartesiana” dissolveu a realidade do mundo em estados ou
processos mentais subjetivos. Toda objetividade é subsidiaria do aparato conceitu-
al que forma a substancialidade e a autonomia da consciéncia do sujeito conhe-
cedor. O acosmismo radical manifesto nessa perspectiva é o de que a mente s6
pode conhecer aquilo que ela mesma produz e retém, de algum modo, dentro de
si mesma, independentemente do mundo comum. O préprio senso comum que,
outrora ajustava os sentidos a realidade comum, transformou-se, na era moderna,
em “uma faculdade interior sem qualquer relagdo com o mundo” (Arendt, 2001,
p. 296). O que os homens tém de comum nao é mais o mundo, mas a estrutura da
mente que é supostamente a mesma para todos os seres humanos. E esse “jogo da
mente com ela mesma”, no qual o sujeito pensante se fecha para toda a realidade
do mundo comum aos homens plurais e se sente somente a si préprio, que a era
moderna denominara de “senso comum”.

Dessa forma, a matematizacdo da ciéncia teve como imediata conseqliéncia
transformar o mundo da experimentagao cientifica em uma realidade criada pelo
homem e, embora isso possa parecer como um envolvimento maior dos homens
com o mundo, é, na verdade, a expressao de um radical acosmismo. Ainda que
tenha estabelecido um imenso poder fabricador e intervencionista sobre a natureza,
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a “concepcao astrofisica do mundo” encarcerou o homem na prisdo de sua prépria
mente, pois 0 homem nao pode mais estar com aquilo que ele mesmo nao é.

A antiga alienacao dos filésofos pré-modernos em relacdo ao mundo e aos
homens plurais que, com eles, compartilham o mundo, difere completamente dessa
alienacao dos fil6sofos modernos. A filosofia moderna ja nao se retira de um mundo
enganoso e perecivel para ter acesso ao “mundo verdadeiro” das esséncias eternas,
mas opera uma retirada de ambos e um radical recolhimento dentro do fluxo mental
da subjetividade em movimento constante. A era moderna aboliu a contemplacao
como modo de vida do filésofo porque a quietude contemplativa ndo podia produzir
a verdade e, sem uma verdade produzida, a filosofia seria simplesmente excluida
da ordem do conhecimento. Essa exclusao, segundo Arendt, acabou ocorrendo ao
longo da era moderna, pois a “filosofia ndo era necessaria aos cientistas que — ao
menos até nosso tempo — acreditavam néo precisar de uma serva” (Arendt, 2001,
p. 307). Desde que a era moderna trouxe o ponto arquimediano para dentro da
mente e empreendeu vincular o pensar com o fazer para eliminar a contemplacéo,
a filosofia se tornou uma serva das descobertas da ciéncia. Por ndo produzirem a
verdade, quando pensam a natureza e a histoéria, os filésofos buscam compreender
algo que se realiza sem o seu auxilio.

No entanto, o rompimento com a contemplacao foi consumado na era
moderna ndo pela promocdo do homem fabricante a posicdo antes ocupada pelo
homem contemplativo, mas com a introducdo do conceito de processo na ativi-
dade da fabricacdo. Muitas geragdes ao longo dos séculos se passaram até que
viessem a luz as implicacoes do extremo poder da racionalidade técnico-cientifica.
Como adverte Hannah Arendt: “o aumento da forca do homem sobre as coisas
deste mundo resulta da distancia que ele colocar entre si mesmo e o mundo, ou
seja, da alienacao do mundo” (Arendt, 2001, p. 264). A moderna generalizacao
da fabricagado instaurou um gigantesco aumento de “produtividade” que violou a
prépria estrutura tradicional da vida ativa, pois, no conceito da fabricacéo, a énfase
mudou inteiramente do produto e do modelo orientador para o processo, isto é,
da questao sobre o que uma coisa é e sobre que tipo de coisa deve ser produzida,
para a questdao de como e através de que meios e processos ela veio a existir e pode
ser reproduzida.

A natureza, outrora repetida e refeita na experimentacédo, tornou-se um pro-
cesso desencadeado pela acdo humana, que abarca todas as coisas no movimento
pelo qual elas vieram a ser. Passamos a dirigir for¢as e energias naturais para dentro
do ambito terrestre pela ciéncia e para dentro do artificio humano pela tecnologia
moderna. A separacdo entre o mundo comum e humano e a visdo astrofisica do
mundo primeiro alienou o homem do seu ambiente terreno imediato; depois a
canalizacao de energias naturais para dentro do artificio humano alterou a prépria
mundanidade do mundo, pois essas energias naturais ndo estdo mais a servico de
fins mundanos. A moderna tecnologia traz o problema das transformacgoes que a
maquina introduz na vida organica, no processo de producdo e na mundanidade
do mundo como artificio humano. A producao de objetos, introduzida pelo maqui-
nismo industrial da linha de montagem, fez da fabricacdo um processo continuo
e automatico, no qual as maquinas foram construidas, ndo para a obtencdo de
objetos finais e sim para a alimentacdo incessante do préprio processo produtivo.
A automacao comeca a possuir uma afinidade cada vez maior com o movimento
continuo, repetitivo e auto-destrutivo do processo bioldgico.

Ao invés de defender cuidadosamente o artificio humano contra as forcas
elementares da natureza, mantendo-as o mais possivel a parte do mundo feito pelo
homem, canalizamos essas forcas, juntamente com o seu poder elementar, para
dentro do préprio mundo. A moderna “revolucdo no conceito de fabricacao” (Aren-
dt, 2001, p. 162) promoveu, assim, uma inversao radical de valores, pois se outrora
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o0 homo faber projetava instrumentos e ferramentas para produzir objetos, agora
terminou projetando objetos voltados para a capacidade operacional das maquinas
em manter o processo produtivo. Canalizando para o mundo do artificio humano
os processos infindaveis da natureza, a racionalidade técnico-cientifica derrubou
as fronteiras entre o mundo dos homens e a natureza, tornando as categorias de
meios e fins completamente desprovidas de sentido. “O mundo se torna inumano,
indspito para as necessidades humanas — que sao necessidades de mortais — quando
violentamente lancado num movimento onde nao existe mais nenhuma espécie de
permanéncia” (Arendt, 2003, p. 19). A mudanca do “por que” e do “o que” para
o “como” implica que os verdadeiros objetos do conhecimento ja ndo sdo coisas
ou movimentos eternos, mas processos, e, portanto, o objeto da ciéncia jd ndo é a
natureza ou o universo, mas a histéria — o movimento pelo qual vieram a existir a
natureza, a vida ou o universo.

Nada, para Arendt, demonstra de modo mais claro essa introducado do con-
ceito de processo na atividade da fabricacdo do que a moderna ascensao do tra-
balho (labor). A énfase no processo de producdo, as custas do interesse nas coisas
produzidas, terminou provocando uma emancipacdo do trabalho. A fabricacdo
passou a ser executada a maneira do trabalho ao passo que os objetos, aos quais o
mundo deve a sua durabilidade, passaram a ser consumidos como se fossem meios
de subsisténcia do processo vital. A emancipacdo do trabalho sacrifica o mundo
como espaco de aparecimento para a acao e para o discurso dos homens plurais e
como artificio humano estavel, em nome da voraz abundancia de bens materiais.
Absorvidos na repeticao ininterrupta da producédo e do consumo, “trabalhadores” e
“consumidores” vivem num mundo instavel, em movimento incessante, futil, alheio
a eles, onde ninguém merece confianca e nao se pode contar com a permanéncia
de coisa alguma. Passa a imperar aquele tipo de vida organizada que automatica-
mente se estabelece entre homens que se relacionam ainda uns aos outros, mas
sem relacdo com o mundo comum enquanto artificio humano nao-natural e palco
da acdo e do discurso de homens plurais.

Com o duplo processo de expropriacao individual e acimulo de riqueza social
desencadeado pela Reforma, associado a Revolucao Industrial, ocorreu na moderni-
dade uma crescente ascensao do trabalho. A moderna ascensao do trabalho insere
o0 homem no ciclo repetitivo das fungdes vitais, amarrado, por sua vez, ao ciclo da
prépria reproducéo social. A conviccao da era moderna, de que o homem sé pode
conhecer aquilo que faz, terminou com o engajamento dos homens numa atividade
ligada a processos continuos, tais como os processos automaticos e auto-destrutivos
da natureza, em perpétuo movimento sem comeco nem fim.

Hannah Arendt considera que ninguém melhor que Karl Marx anteviu e anali-
sou as implicacdes da introducdo do conceito de processo na atividade fabricadora,
mas ele nao teria sido capaz de perceber o carater desastroso dessas conseqliéncias
para o lado publico do mundo. A vida politica e a experiéncia da liberdade nao se
dao, para Arendt, primordialmente através do trabalho, pois a moderna emancipagao
do trabalho produziu uma decadéncia do ambito publico, em que as horas vagas
do trabalhador sao dedicadas ao consumo, a mesquinha futilidade da vida pessoal
cotidiana, essencialmente desprovida de grandeza e exceléncia. Compelido pelas
necessidades do corpo, o trabalho é tdo exclusivamente concentrado na manuten-
¢ao da vida, que se torna indiferente ao mundo humano e comum como abrigo e
assunto dos mortais. Com a moderna ascensao da “sociedade de trabalhadores”, a
esfera publica se tornou funcdo da economia doméstica de subsisténcia, e esta se
tornou a Unica preocupacado comum que sobreviveu entre os homens. No mundo
moderno, a mais privada de todas as atividades humanas, o trabalho, tornou-se pu-
blica e estabeleceu sua prépria esfera comum, embora apolitica. A esfera publica foi
considerada como uma fungao da sociedade, destinada a proteger o lado produtivo
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e social do homem mediante a administracdo do governo. As exigéncias niveladoras
dessa forma de sociedade tendem a anular a imprevisibilidade e a espontaneidade
da acdo através de convencdes normalizadoras e regras de conduta. Automatismo
e conformismo sao as caracteristicas marcantes da moderna sociedade de massas
engajadas em uma atividade entorpecida e indiferente ao lado publico do mundo,
afogando a unicidade, a pluralidade e a imortalidade no processo vital da espécie.
A era moderna, que aparentemente empreendeu uma valorizacdo da vida ativa,
terminou instaurando a mais estéril passividade que a histéria jamais conheceu.

conclusao

Este artigo apresentou uma abordagem interpretativa das reflexdes arendtia-
nas sobre o conceito de mundo, sobre o homem como um ser-do-mundo, sobre o
projeto totalitario de desmundanizacdo do mundo e desumanizagao dos homens,
cuja novidade radical permitiu a Arendt reconsiderar criticamente a alienacdo pré-
moderna e moderna expressas no quadro conceitual da filosofia politica tradicional
e no ordenamento hierarquico das diferentes atividades voltadas para a construcao
e para a preservacao do mundo humano e comum. O projeto tedrico arendtiano
diante da desmundanizacédo totalitaria foi refletir sobre o significado da instaura-
cao e da preservacdo do mundo enquanto abrigo e assunto dos homens. Trata-se
de uma reflexdo que analisa o homem enquanto autor do artificio humano e um
ser envolvido com os outros homens por meio da acdo e da fala. Em outras pala-
vras, Arendt efetua uma diferenciacdo entre a natureza e o mundo, ou seja, entre
a eterna repeticdo imposta ao homem pelo inumano circulo da vida biolégica e a
mundanidade estabilizadora do artificio humano como “palco” onde se realizam as
estdrias resultantes da agdo e do discurso. Portanto, a grande tarefa que Hannah
Arendt deu a si mesma na obra “A Condicdo Humana" foi elaborar uma analitica
do “ser do mundo” da qual nasceram os instrumentos de anélise e os conceitos
fundamentais que nos permitem recuperar a experiéncia genuina do mundo huma-
no e comum como abrigo e assunto dos homens e, assim, elucidar de que modo
a existéncia humana soé realiza a plenitude do seu vigor a partir de um cultivado
amor pelo mundo (amor mundii).
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