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LAVITAACTIVAYY
LA EPOCA MODERNA

n el prélogo de La condicién humana, Arendt (1993) enfatiza en su

objetivo: ‘el proposito del analisis histérico es rastrear en el tiempo

la alienacion del mundo moderno, en su doble huida de 1a Tierra al

universoydel mundo al yo” (p.18). Esto tiene como finalidad la com-
prension de la sociedad en el momento en que nos es mas dificil pensar enlo
que hacemosyen donde esta de por medio las condiciones de la existencia hu-
manay la pretendida renuncia a la Tierra como prision.

Los acontecimientos que dieron origen ala Epoca Moderna, como el descu-
brimiento de Ameérica,laReformayel surgimiento delanueva ciencia, nos per-
mitenintroducir el problema de la alienacién del mundo. La nueva cartografia,
cuya pretension es ampliar la Tierra, asi como la conciencia de las distancias
y sumodo de medicién, acortan el espacio y colocan a este hombre frente a la
experiencia de poner ala mano el globo terraqueo; asi, la experiencia de volar
es el triunfo y la liberacion de las limitadas condiciones terrestres, a costa de
perder la mediacion del mundo, es decir, del intermediario del estar: la Tierra.
La Reforma trajo consigo una nueva mentalidad en aras de un ascetismo del
trabajo y de la ascendiente clase burguesa, cuyo resultado es la expropiacion
del campesinado y la pérdida de la propiedad, en que la produccién devora el
mundo en un constante proceso de enriquecimiento y apropiacién. La nueva
ciencia abre la posibilidad de hacer finito lo infinito y de acercar el universo a
la experiencia de los sentidos gracias al telescopio.
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La velocidad del intercambio y la relacion
entre oferta y demanda muestran el caracter
fértil de la produccién y su inmenso poder de
superaviten donde “el proceso de acumulacion
deriqueza, talcomolo conocemos, estimulado
por el proceso de la vida y a su vez estimulado
porlavida humana, sélo es posible si se sacri-
fican el mundo y la misma mundanidad del
hombre” (Arendt, 1993, p. 284). El mundo con-
finado a proveer de materia prima se cambia e
intercambia; se hace valor de mercado donde
el lugar privadamente propio de los seres hu-
manos, como condicién politica, desaparece
paulatinamente.

La pérdida de propiedad y del amparo fa-
miliar marca el auge de la sociedad, donde “la
pertenencia a una clase social reemplazo a la
proteccion previamente ofrecidaporlafamilia,y
lasolidaridad social se convirtié en el muy eficaz
sustitutodelaanteriorynatural solidaridad que
regiaalaunidad familiar” (Arendt, 1993, p.284).
Porello,lasteorias organicas del Estado-nacion
estan recubiertas de esta ancestral necesidad
deterritorioyde familia, desarrollo que sigue su
marchahastareemplazarlas sociedadesnacio-
nales por una humanidad concreta yla Tierra,
como un todo, sustituye al territorio.

El eclipse de trascendencia no se refiere a
la pérdida de fe sino en la paradéjica preocu-
pacioén por el mundo con vistas al interés por
el yo: “la evidencia histérica demuestra que
los hombres modernos no fueron devueltos al
mundo sino asi mismos” (Arendt, 1993, p. 282).
Laalineaciéon del mundoy el proceso creciente
de acumulacién por la labor son las condicio-
nes del nacimiento de la economia capitalista.

Galileo es el héroe epénimo de la ciencia
modernaestando sujetadoalatradicion;inicio
laaventura de conquistarla Tierra conquistan-
dounpunto exterioraluniverso, “sujetos toda-
via ala Tierra por nuestra condicién humana,
hemos hallado una manera de actuar sobre la

Tierrayenlanaturaleza terrestre como sidis-
pusiéramos de ella desde el exterior, desde el
punto de Arquimedes” (Arendt, 1993, p. 290).
El punto de vista astrofisico nos ha dejado con
nosotros mismos, es decir, con los modelos y
losinstrumentos de medida que dicen mas del
observador que de lo observado.

Laciencia universal y no la ciencia natural
generaron que el puntode Arquimedes searea-
lidad, es decir, “todos los hechos se considera-
ronligados aunaleyuniversalmentevalidaen
el pleno sentido de la palabra, lo que significa,
entre otras cosas,validamasalla dela experien-
cia del sentido humano” (Arendt, 1993, p. 291).
Conformacioén de la gran capacidad humana,
pero también de la desesperada incertidum-
bre de la alienacién de la Tierra. “Entodo caso,
mientras la alienacién del mundo determino
el cursoy el desarrollo de la sociedad moder-
na, laalienacién dela Tierra pasé a ser, y sigue
siéndolo, la marca de contraste de la ciencia
moderna’ (Arendt, 1993, p. 292).

Laalienaciéon del mundo enla épocamoder-
namarcaelascensodelosocial, enunespacio
ilimitado perodimensionadoymedible, el punto
de Arquimedes como exterioralaTierra,yala
vez como interior al hombre marcan la nece-
sidad delaintrospeccion, producto a suvez de
la duda universal.

Laintrospeccion

El temor moderno a que los sentidos nos en-
ganeny lanecesidad de un punto exterior a la
Tierra donde desequilibrar el mundo van de la
mano; de allique desesperacion y triunfo sean
signos de esta época. Hemos llegado a ser uni-
versales. Las matematicas modernas se amplia-
ron mas alla del punto de Arquimedes, con la
lectura de dimensiones antes nunca previstas
ni dimensionadas, con la capacidad de poner
de presente este nuevo instrumento mental:
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Enlaintrospeccién, el hombre se ocupa de si

mismo y la certeza esta en él mismo.

En el experimento el hombre se dio cuenta
de surecién ganadaliberacion de los grilletes
que le ataban a la experiencia de la Tierra; en
lugarde observarlos fenémenos naturales tal
como sele presentaban, colocé alanaturaleza
bajo las condiciones de su propia mente, es
decir, bajo las condiciones obtenidas a partir
deununiversal, astrofisico, césmico punto de
vista, exteriorala propia naturaleza. (Arendt,

1993, p. 293)

Si no puede conocerse la verdad como reve-
lada, se puede al menos conocer lo que hace
y produce la mente como formas producidas
sin relaciéon con la percepcion del mundo, ni
en correspondencia o adecuacién a él; por
esto, ‘elhombre podia moverse, arriesgarse en
el espacio con la seguridad de que no encon-
traria nada que no fuera él mismo, nada que
no pudiera reducirse a modelos presentes en
él" (Arendt, 1993, p. 295). Lo que se ha perdido
esla certeza de que acompanaba a la anterior
forma de conocer.

Enla estructura de la cosa como mathesis,
laTierraylanaturaleza se descubrenenla pro-
funda matematizacion del mundo,

sin importar la forma en que expliquemos la
evolucion de la Tierra, de la naturaleza y del
hombre, su existencia se ha debido a alguna
fuerza extramundana, “universal”, cuyo tra-
bajo ha de ser comprensible hasta el punto de
imitacién por alguien que es capaz de ocupar

la misma posicion. (Arendt, 1993, p. 297)

El referente de las mediciones es el universo
mismo; en este sentido, la filosofia moderna
sedebe alosdescubrimientos cientificos como
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nunca antes, por lo que, a diferencia de otras
épocas, se haconvertidoenlaservidora de estos.

La respuesta a esta nueva realidad fue la
duda con suuniversal significacion; sery apa-
riencia se separan; la inteligibilidad ya no es
demostrable nilovisible es prueba de realidad.
Perosiguiendo a Democrito, “unavictoriadela
mente sobre los sentidos s6lo podria terminar
conladerrotadelamente, conladiferenciade
que ahora lalectura de un aparato parecia ha-
ber obtenido unavictoria tanto sobre la mente
como sobre los sentidos” (Arendt, 1993, p. 302).

Enlaintrospeccion, el hombre se ocupade
si mismo y la certeza esta en él mismo. Esto
implica que el sentido comun se desplaza de la
unidad delos sentidosalacomunestructurade

lamente, noyaelmundo que comparten porello:

laverdaderaingeniosidad delaintrospeccion
cartesiana, y de ahi la razén para que esta
filosofia fueratanimportante parael desarrollo
espiritual eintelectualdelaEpoca Moderna, ra-
dicaenqueempledlapesadilladelano-realidad
comorecurso parasumergirtodoslos objetos
mundanos enlacorriente delaconcienciayde

sus procesos. (Arendt, 1993, p. 308)

Los modelos que utilizamos describen mas la
mente que el mundo en su materialidad. La
pesadilla de un genio maligno que se burla
de nuestra precaria forma de conocer se hace
realidad. Los cientificos operan con hipotesis
que verifican enlos experimentos, para luego,
circularmente, hacer experimentos para con-
firmar hipétesis. Son los limites de los mode-
los que él mismo creo; se halla atrapado en su
propia mente. “Con la desaparicién del mundo
sensualmente dado, desaparece también el
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mundo trascendente, y con él la posibilidad de
trascender el mundo material en concepto y
pensamiento (Arendt, 1993, p. 314). La fisica,
victima de esta huida hacia la mente, resulta
casiinconcebible e impensable.

Lainversion

Enestetultimorecorrido, las sucesivasinver-
siones de la contemplacion a la fabricacion y
de esta al valor supremo de la vida muestran
el ascenso del Homo laborans, es decir, del
hombre meramente preocupado por subsis-
tir, condenado al ciclico evento de consumir
para vivir, sin posibilidad para la accién y el
pensamiento.

Eltelescopio comounhecho cambidlapers-
pectivay mostré fehacientemente que para co-
nocer eranecesario hacer enundoble sentido,
matematicamente como autorrealizaciéon dela
menteycomo comprobacion en el experimento
‘para estar en lo cierto habia que cerciorarse,
y para conocer habia que hacer” (Arendt, 1993,
p. 316). Asi la contemplacién dejé de tener su
antigua concepcion, por ello “la inversion de
la Epoca Moderna consistié, pues, en elevar la
accion al rango de contemplarla como el es-
tado mas elevado del ser humano, como si en
adelante la accion fuera el significado ultimo
en virtud del cual tenia que interpretarse la
contemplacién” (Arendt, 1993, p. 317).

El"'modo como” garantizalacerteza del co-
nocimiento. Auscultar sus procesos y modos
de hacer permite confirmar que productivi-
dad y creatividad sean los nuevos ideales de
esta época; porlo tanto, “ain mas decisivo fue

el factor de hacery fabricar presente el propio
experimento, que produce sus fenémenos de
observacién y que por consiguiente depende
desde el principio en la capacidad productiva
del hombre” (Arendt, 1993, p. 321). Ademas, la
indagacion del “como” desplaza el objeto de co-
nocimiento de la naturaleza y el universo a la
historia como proceso:

enlamedida en que la historia, en su version
moderna, fue concebida primordialmente
como unproceso, mostré una peculiareinspi-
radoraafinidad conlaaccion,lacual, de hecho,
encontraste contodaslas demasactividades
humanas, consiste antes que nada en iniciar

procesos. (Arendt, 1995, p. 68)

El Homo faber ocupa el lugar en la escena, no
comomero productor dettiles, sino como quien
produce para saber, ‘en lugar del concepto de
Serencontramos ahorael conceptode Proceso”
(Arendt, 1993, p. 322). Surge la necesidad de
volverse sobre las cosas exclusivamente pro-
ducidas por el hombre para dar cuenta de los
movimientos y de las funciones que se desa-
rrollan en ellos. “Asi, pues, no fue primordial-
mente el fil6sofo y el mudo pasmo filoséfico
los que moldearon el concepto y practica de la
contemplaciony delavita activa, sinomas bien
el homo faber disfrazado; el hombre hacedor y
fabricante, cuya tarea es violentar a la natura-
leza” (Arendt, 1993, p. 329). La afinidad entre el
artesano que contempla su modelo y el fabri-
cante que da cuenta de comoy con qué medios
producia y podia reproducir las cosas marcan
la nueva acepcion de contemplacion.
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practica de la contemplacion y de la vita activa, sino mas bien el homo faber

disfrazado; el hombre hacedor y fabricante, cuya tarea es violentar a la naturalezal
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Pero en el fracaso del Homo faber el valor
de cambio devalu¢ la potencialidad del uso en
eljuego delintercambio, larelativizacion delas
cosasy,finalmente, enla devaluacion de estas:

Fue decisivo que el hombre comenzaraacon-
siderarse parteintegrante delos dos procesos,
superhumanos y que lo abarcan todo, de la
naturalezaydelahistoria,los cuales parecian
destinadosauninfinito progreso sinalcanzar
un inherente telos ni aproximarse a ninguna

idea predeterminada. (Arendt, 1993, p. 332)

La idea de proceso es mas afin a la acciéon en
cuanto desencadena procesos, o a la labor,
por cuanto esta mas cerca de los procesos bio-
l6gicos. Adiferencia de éstos,la fabricaciéon con
su pretendida durabilidad niega la posibilidad
de cambio y acumulaciéon producto de la cir-
culacion. El proceso de produccion esta mas
al servicio de producir “algo mas”, “dicho con
otras palabras, el modelo esencial de medicion
no eslautilidad y el uso sinola felicidad, es de-
cir,elgrado de dolory de placer experimentado
enla produccién o en el consumo de las cosas”
(Arendt, 1993, p. 334).

La misma vida orienta esta inversion del
fabricante hombre al hombre laborante que
privilegia la vida, sobre todo, “lo que el dolor
y el placer, el tremor y el deseo, se supone que
logran entodos estos sistemasno esla felicidad
sino el ascenso devidaindividual ola garantia
delasupervivencia delahumanidad” (Arendt,
1993, p. 336). Es el principio de evolucién cuyo
precedente es Hume quien, con su critica a la
causalidad, rompi6 con la imagen del relojero
y coloco al ser inferior como anterior ala evo-
lucion de ser superior.

De la mente al cuerpo podria catalogarse
el cambio de los materialistas a los naturalis-
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tas del siglo X1X, conforme al encuentro de un
objeto, el organismo vivo, capaz de superar la
separacion entre lares extensaylares cogitans,
“porque el inico objeto tangible que produce la
introspeccion, si es que produce algo mas que
unavaciaconcienciade simisma, es el proceso
biolégico” (Arendt, 1993, p. 337).

La prioridad de la vida como bien supremo
pertenece aunalargatradiciény ni siquierala
criticaalatradicionhizomellaenesta prioridad:

la Epoca Moderna siguié actuando bajo el
supuesto de que la vida, y no el mundo, es el
supremo biendelhombre; en sus masaudacesy
radicalesrevisionesycriticas delos conceptos
y creencias tradicionales, ni siquiera se le
ocurri6 poner en tela de juicio esta inversion
fundamental que el cristianismollevé al ago-

nizante mundo antiguo. (Arendt, 1993, p.342)

Apesardelamortalidad delosindividuos, esla
vida el referente de ciclica inmortalidad.

A pesar de los determinismos sofocantes,
tan analizados por las contemporaneas cien-
cias sociales, “los hombres persisten en hacer,
fabricar y construir, aunque estas facultades
serestrinjan cadavez masalashabilidades del
artista,de maneraquelas existencias concomi-
tantes alamundanidad escapan cada vez méas
de la experiencia humana corriente” (Arendt,
1993, p. 347).

Pensar en lo que hacemos sera, pues, la
posibilidad de actuar, prerrogativa no de unos
pocos, sino como posibilidad de sery existir de
formacomun, “‘porultimo, el pensamiento —que,
siguiendo la tradicion premodernay moderna,
hemosomitido de nuestrareconsideraciondela
vita activa— todavia es posible, y sin duda real,
siempre que los hombres vivan bajo condicio-
nesdelibertad politica” (Arendt, 1993, p.348).1



