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O artigo considera que o espaco publico, lugar privilegiado das trocas sociais
e da alternincia direta e livre da palavra, experimenta um golpe fatal com o
advento da cultura de massas. Deixando de assumir contemporaneamente o
papel de manifestagao coletiva por exceléncia que lhe conferia a tradicio, a
arquitetura é um testemunho evidente desse desfecho. A hipétese de que o
individualismo e o utilitarismo modernos sio também os polos desen-
cadeadores da desenergizacio do espago piblico e do esquecimento da vida
politica é analisada em R. Sennet, J. Baudrillard e H. Arendt. Apesar da
disparidade global entre esses trés autores, a convergéncia que apresentam
quanto ao tema especifico vem apenas refor¢ar mais uma vez a urgéncia e a
relevancia de repensa-lo.

The article considers the demise of public space as the special dominion of
social exchange and free discourse in view of the emergence of mass culture.
In recent years architecture has lost its traditional role as collective manifes-
tation and, in this sense, perhaps serves as the most vivid example of this
demise. Authors such as R. Sennet, J. Baudrillard and H. Arendt have
hypothesized that modern individualism and utilitarianism have greatly
contributed to the growing loss of vitality of public space, as well as to
political alienation. Despite the marked ideological differences among the
three authors, their agreement as regards this specific theme makes very
clear the importance of its reassessment.

no qual se torna significativo unir-se a outras pessoas
sem a compulsio de conhecé-las enquanto pessoas.
Nao creio que este seja um sonho inutil; a cidade serviu como
foco para a vida social ativa, para o conflito e o jogo de interes-

“ ! cidade deveria ser mestra nesse modo de agir, o féorum



ses, para a experiéncia das possibilidades humanas, durante a
maior parte da historia do homem civilizado. Mas hoje em dia
essa possibilidade civilizada estd adormecida.”

R. Sennet

“Ora, a arquitetura e o urbanismo, ainda que transfigurados
pela imaginacao, nada podem mudar, pois eles proprios sao
meios de comunicagio de massa e, mesmo em suas concepgoes
mais audaciosas, reproduzem a relagio social de massa, ou seja,
deixam coletivamente as pessoas sem resposta. Tudo o que eles
podem fazer ¢ animagao, participagio, reciclagem urbana, de-
sign no sentido mais amplo. Ou seja, simulagio de troca de
valores coletivos, simulagao de jogos e de espagos nao funcio-
nais. Eis o que sdo os terrenos de aventura para as criangas, as
areas verdes, os centros culturais, bem como os City Walls e os
muros de contestagio, os quais sdo as dreas verdes da palavra.”

|. Baudrillard

Da cidade historica a semiopolis

Estado de letargia provisorio ou perda irreversivel de seu esta-
tuto historico? Esses os dois destinos incompativeis da ar-
quitetura e do urbanismo contemporaneos sugeridos pelas breves
passagens de Sennet e Baudrillard. Antes de passar, entretanto,
ao debate que ambas prometem, vale uma digressao sobre a
oposigao radical que, assim descontextualizadas, aparentemen-
te ensaiam.

Analisemos em primeiro lugar o caso de Richard Sennet. Este
conclui, com as palavras acima, uma obra cuja leitura atenta
deixa duvidas e perplexidades nao facilmente concilidveis com
fecho tao otimista. Nao nos convence, por exemplo, a obser-
vagio de que a cidade como “possibilidade civilizada” esteja
apenas “adormecida” depois do longo processo histérico de
invasao do publico pelo privado tao exemplarmente descrito
pelo autor até entao.

Assim, nas primeiras paginas de O declinio do homem piblico,'
Sennet, como bom historiador, expde com clareza seu tema e
método. Trata-se, diz ele, de remontar as origens do declinio
contemporaneo da vida publica, da substituicio da paixao
politica pela atitude atual de mera conformidade, passividade e
indiferenga compardvel, ainda que de forma vulgar, a do ro-
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da  intimidade, Sao Paulo,
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2. R. Sennet, op. cit, p. 44.

mano imediatamente ap6s a Epoca de Augusto. Essa dissolugao
do politico que, desde o século passado, acompanha o desinte-
resse crescente do cidadao ocidental pela esfera publica se da,
segundo Sennet, paralelamente a um reinvestimento na vida
privada e a emergéncia de uma certa escala intimista de inter-
pretaciao das instituigdes politicas por ele denominada ideologin
da intimidade.

A intengao declarada de Sennet é a de criar uma “teoria da
expressao em ptblico”, através da descrigio de um processo
onde o dado historico — “as mudangas concretas de compor-
tamento publico, discurso, vestudrio e crenga” — e a teoria in-
terajam permanentemente. Considerando-se que nao ha dado
historico sem interpretacao e que esta, apesar de sofrer variagoes
de obra para obra, é parte integrante de qualquer discurso
significativo, nada nos impede de considerar O declinio do homem
piiblico como um precioso exemplo de Historia Social.

Considerando a grande cidade como “o cendrio logico para
estudarmos a relacao palco-rua”, Sennet parte de uma andlise
da continuidade entre os trajes usados no teatro e no “passeio
ptiblico” nas capitais européias mais significativas por volta de
1750: Londres e Paris. A perda progressiva dessa teatralidade,
a destrui¢do desse mundo das aparéncias ainda tao vivo no
Antigo Regime se faz acompanhar, a partir do século XIX, por
uma estreita afinidade entre o capitalismo industrial nascente e
a geografia publica. Assim é que, ao equilibrio entre as duas
geografias (a da vida publica e a da vida privada), caracteristico
do século XVIII, pouco a pouco se segue uma busca de protecao
contra a vida publica, fundada nos novos valores do capita-
lismo do século XIX: privacidade e estabilidade.

A substituicio do publico pelo privado, que a burguesia as-
cendente vai gradativamente operando ao longo do século XIX,
se da através do ato de denegagao tipico dos processos ideologi-
cos. E ai que se enraiza a ideologia da intimidade: “A intimi-
dade ¢ uma tentativa de se resolver o problema prblico ne-
gando que o problema publico exista”?

Guardemos provisoriamente algumas estruturas-chaves que
Sennet salva desse esquecimento do politico caracteristico do
homem ocidental contemporaneo. Elas serao retomadas no
paralelo que tentaremos mais adiante entre ele e Jean Baudril-
lard a respeito da polémica que as palavras de ambos parecem
insinuar.

Remontemos, pois, ao exto conclusivo de O declinio do homem
puiblico, aquele que se intitula precisamente “As tiranias da
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intimidade”, de que a passagem em epigrafe é o finale. Aqui
Sennet relembra mais uma vez que as caracteristicas da Gemein-
shaft, por ele anteriormente referida como aquele tipo de sociali-
dade cujos canones de crenca “sao tais que se torna uma visao
logica da ‘realidade’ interpretar realidades sociais como sendo
significativas quando espelham um imagindrio do eu”.’

As tiranias da intimidade, observa ele, nao sao simplesmente as
da vida doméstica, as da rotina cotidiana, as do ciclo das repe-
tighes; nem essa “catastrofe politica” que é administragiao de
todas as atividades diarias dos cidadaos por um Estado policial.
As tiranias da intimidade “sao mais sutis”. A tirania da Gemein-
shaft, enquanto ideologia, ¢ a de um sistema de interpretagao
unidimensional ou, em outras palavras, a de um “padrao tnico
para enfrentar a realidade”. E a do enfrentamento da realidade
e da sociedade em termos exclusivamente psicologicos.

Desde que a “natureza humana” se vé transformada, ao longo
do processo historico que atravessa dois séculos, em “personali-
dade”, o contato intimo s6 pode ser temido como uma ameaga
a sociabilidade. Eis por que nos soa hoje tao evidente a cangao
popular quando, descuidada, faz transitar algo como “de perto
ninguém ¢ normal”.

Com a lenta erosao do equilibrio entre 0 dominio publico e o
dominio privado desencadeada pela secularizagao iniciada no
final do século XVIII e consolidada ao longo do século XIX, o eu
passa a ser assumido como um principio social. A impessoali-
dade caracteristica do dominio publico fica, assim, proscrita.
Atrofia-se a esfera da res publica “pela crenca de que as signifi-
cagoes sociais sdo geradas pelos sentimentos de seres humanos
individuais”.*

Degradando-se a vida prblica, degrada-se em conseqiiéncia seu
lugar geogréfico por exceléncia, ou seja, aquele “cendrio logico
para estudarmos a relagdo palco-rua”: a grande cidade.

O homem contemporaneo é, pois, segundo Sennet, aquele
que perdeu a habilidade para manejar mascaras. Tendo se tor-
nado incapaz de assumir papéis, portanto incapaz da vida
publica, ele ameaca abdicar de sua condicao de zoon politikon
para se refugiar num dominio onde a impessoalidade dos atos
publicos ¢ substituida pela biografia do governante; a repre-
sentagao politica, pelas habilidades pessoais inatas; a socieda-
de, pelo individuo ou pelo gueto; o urbano, pelo comunal.
Se nos detivéssemos na andlise da relagdo palco-rua no mun-
do contemporaneo verificariamos que, a espetacularizacio da
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5. Id. ibid., p. 26.

& Id., ibid,, pp. 26ss.

7. Cf. J. Baudrillard,
I'dchange symbolique o fa
mort, Paris, Gallimard /NRF,
1976, pp. 118-128. Ao que
parece, a cronica em questio
foi traduzida para o portu-
gués pela ECA/USP. Em
sua totalidade, a obra,
apesar de ser um momento
decisivo no percurso do
autor, ainda permancece,
infelizmente, sem tradugio
entre nads,

vida didria, o teatro responde, em seus momentos mais
radicais, com a probidade, o siléncio ou a mais nua “cruel-
dade”.

A essa unidimensionalidade, ao paradoxo da compulsdo e medo
da intimidade {contra o qual, lembremos Baudrillard, a psi-
candlise pouco tem a fazer), Sennet opde a cidade como um
dever ser: A cidade deveria ser mestra ...". E ela o sera, espera
ele, se for capaz de recuperar a tradi¢io “adormecida” sob um
longo periodo de esquecimento. Ou seja, apesar da iminéncia
daquilo que, dada a sua sutileza, se afigura como “Hiper-
catdstrofe do politico”, é permitido acreditar na reversibilidade
do processo.

Nem os caminhos para essa reversibilidade, nem uma descricao
do estado critico da ordem publica numa sociedade de massas,
Sennet, enquanto historiador, ndo se vé, evidentemente, obri-
gado a fornecer. Mas reconhece que o arquiteto e o urbanista
sdo como que assaltados pela exigéncia de respostas imediatas:
“Arquitetos que projetam arranha-céus e outros edificios de
grande porte e alta densidade se véem forgados a trabalhar com
as idéias a respeito da vida publica no seu estado atual e, de
fato, se incluem entre os poucos profissionais que por neces-
sidade expressam e tornam manifestos esses cddigos para
outrem”.* O que, de resto, confirma a tarefa historica da ar-
quitetura e do urbanismo.

Entretanto, ao passar a andlise de alguns espécimes da flores-
ta urbana contemporanea, o autor nao consegue disfargar seu
espanto. A andlise que ele faz do Brunswick Center em No-
va Jorque e do Bloomsburg em Londres” nos coloca diante de
dois exemplos paradigmaticos do ideal da transparéncia (es-
sa expressdo arquitetdnica da ideologia da intimidade) e de
seu classico paradoxo: a visibilidade total aliada ac mais abso-
luto isolamento. Estamos a uma distancia (quase?) intranspo-
nivel da Paris e da Londres do século XVIII que Sennet to-
ma como modelo da teatralidade caracteristica da vida publica
oitocentista.

Outros paradoxos, outras condigdes de impossibilidade emer-
giriam se Richard Sennet se dispusesse a descrever o ¢thos de
uma cultura de massas onde o homem puiblico parece conde-
nado a extingdo. E aqui que julgamos oportuno introduzir o
“outro lado” da epigrafe.

A citagdo de Jean Baudrillard que tomamos como pré-texto é
uma passagem da cronica intitulada “Kool Killer ou I'insurrec-
tion par les signes”’ sobre os graffiti urbanos de Nova lorque.
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Tedrico “diferencialista”, mas reconhecidamente original (“in-
ventivo”, poderiamos arriscar, se a banalizagado do termo nio
nos dissuadisse imediatamente de fazé-lo) da sociedade de
consumo e da cultura de massas, Baudrillard, ao aplicar um
corte sincrénico no mundo contemporaneo, nos oferece o efeito
do processo de elisio da vida ptiblica tio exemplarmente de-
senvolvido por Sennet em sua obra.

Apesar de nao lhe dedicar um espago exclusivo, o tema da
dissolugao do politico e do lugar geografico da vida publica que
¢ a cidade permeia todo o pensamento de Jean Baudrillard.*
Se ndo ha transcendéncia da esfera piiblica relativamente a esfe-
ra privada, se a festa cotidiana das praticas do consumo substi-
tui irreversivelmente a “comunhao” pelo rito formal e unidi-
mensional da “comunicagio” de massas, na medida em que o
espaco urbano se transforma, ora em pretexto para o movimen-
to em alta velocidade, ora em lugar da aglomeragio, dificilmen-
te poderemos conservar o referencial “cidade” tal como o con-
cebe a tradigao. Essa, alids, apesar da fé cega que ele continua
a depositar no projeto moderno, é também a convicgdo de .
Habermas.?

L A L A N Y ]
Nio ha duvida, é preciso dizer, que o texto de Baudrillard
referido anteriormente constitui, em sua radicalidade, uma
sintese de suas idéias sobre o urbano. Tanto quanto Sennet,
Baudrillard assinala a indiferenga global que permeia a vivén-
cia do espago publico tradicional e sua contrapartida, a molecu-
larizagdo do social em guetos étnicos, a multiplicagdo incon-
troldvel de grupos de interesse privado, num processo de dife-
renciagio em pseudo-identidades locais (“privativo-comu-
nais”, diria Sennet) de onde irrompe o “espago fragmentado
dos signos distintivos” a que se reduz a metrépole contem-
poranea. O que, enfim, Baudrillard exalta nos graffiti novaiorqui-
nos é precisamente a impessoalidade, a ritualidade, a nio ads-
cricio a um sentido, a contestagio do romantismo existencial
burgués e de seu eterno desejo de inscrigio espacial de uma
identidade individual.

e N {7 PRV I R

Nessa leitura da polis contemporanea, o dever ser mencionado
por Sennet encontra desafios praticamente insuperdveis. Numa
sociedade onde o modo de significagio radicaliza o modo de
producdo, substituindo a realizagio de uma forca, pela reali-
zagdo de uma diferenga; numa sociedade que ja deixou de ser
metaliirgica — é seminirgica; onde os vinculos sociais perdem seu
carater simboélico em proveito de uma socialidade de contato, o
poder de fogo da dimensao histérica da luta de classes, da
negatividade da forga de trabalho e de uma certa especificidade

8. Cf. especialmente: La so-
Cidté de consemmation:  ses
mythes, ses strictures, Paris,
Gallimard, 1970; Simulncres
ot simudation, Paris, Galelée,
1981; A sombra das maiorias
silencisas, Sio Paulo, Brasi-
liense, 1985; La gauche divine
felironique des aundes 1977-
1984), Paris, Bernard Gras-
set, 1985,

9. Cf. J. Habermas, “Ar-
quitetura moderna e pos-
-moderna”, Novos Estudos
CEBRAP, (Dxwsié Haber- -
mas) 18, (1987): 115-124.



10. Ricoeur observa que as
contradigoes atuais das so-
civdades industriais avan-
gadas se superpoem a con-
tradigdes nio-resolvidas do
século passado. Critica no
marxismo a redugio dos
conflitos a esfera do
econdmico ¢ do social. E,
segundo ele, “por nao ter
refletido sobre os conflitos
proprios a0 exercicio do
poder”, que o marxismo s
ve desafiade, no séeulo XX,
pelo totalitarismao estalinis-
ta. Cf. I>. Ricoeur, "Os neo-
conflitos nas sociedades in-
dustriais avangadas” in In-
terpretagdo ¢ Ideologias, Rio de
Janeire, Francisco Alves,
1988, p. 160.

11. Cf. ). Baudrillard,
L'échange ..., op. cit., p. 120.

12. Analisando, 4 luz do que
expoe Richard Sennet, o
titulo da obra de Henri
Lefebvre, deparamo-nos
com uma evidente contra-
digdo. Ora, é exatamente
essa projgao do privado
subre o publico que o titulo
O direito é cidade vern agora
expressat. Seos direitos
humanos sao produto de
um pensamento (0 sctecen-
tista), que opde natureza ¢
cultura, essa opusigio da
otigem a uma outra: a Jue
identifica o direito com a
natercza e esta com a vida
privada. Em contrapartida a
cultura (logo, a cidade como
seu lugar privilegiadoy ¢,
nessa mesma ordem, asso-
ciada & vida publica.

13. Pois nao foi Le Corbu-
sier U, COmM Cacessiva au-
toconfianga, investin a
arquitetura do papel de
locomativa social? Cf. Le
Corbusier, Para wrma aripiite-
tura, Sao Paulo, Ed. Merspec-
tiva/ EDUSP, 1973

4. CI. O. Arantes, “Os dois
lados da arquitetura france-
sa pos-Braubourg”, Noves
Estudos CEBRAP, 22 (1988}
102-134.

do social se vé transmutado em margens de oposicdo bem menos
diretas e bem mais sutis. A solidariedade do processo social
que alimenta a utopia revoluciondria marxista se esvai diante
dos neoconflitos das sociedades industriais avangadas."” Sob o
dominio da lei estrutural do valor, uma tal sociedade se estrutura
segundo um cddigo que funcionaliza as diferengas e as estabe-
lece por antecipagdo. Ele é a instdncia que une e separa: “De
agora em diante todos estdo separados e indiferentes sob o signo
da televisdo e do automdvel, sob o signo dos modelos de com-
portamento inscritos em toda parte tanto nos midias, quanto no
tracado das cidades”."

Se o sistema mergulha em indeterminagao e no nao-sentido, é
inttil aplicar-lhe a estratégia do sentido. E assim que se declara,
para Baudrillard, a insuficiéncia teérica de uma sociologia urbana
de cunho marxista.'? Diante de tais condicdes, as uUnicas
estratégias verdadeiramente eficazes serao aquelas capazes de
subverter a conformidade com esse c6digo e com a diferenciagao
formal que ele impde. Mais uma vez Baudrillard reencontra
Sennet, cujo ponto de partida é exatamente a constatacio do
conformismo politico do homem contemporaneo.

O que Baudrillard reconhece nos graffiti ndo é uma “retribali-
zagao” nos moldes da Gemeinshaft invocada por Sennet, mas
uma reversibilidade radical do modo de produgio e difusdo
dos media. Por isso mesmo é que, diante da unidimensionali-
dade crescente da cultura das massas, de sua capacidade para
a funcionalizagdo e absorcdo de quaisquer oposicdes, de sua
nao-dialeticidade, a arquitetura e o urbanismo nio tém como
recuperar seu senho de energin propulsora do progresso social.
Ao reduzir a arquitetura a condigao de “objeto imanente ina-
peldvel”, Baudrillard fulmina a utopia corbusierana com uma
sentenga de morte."” Nao estd em questao o valor estético das
contribuicbes contemporaneas da arquitetura e do urbanismo,
nem o0 embelezamento da cidade proporcionado pelos City Walls
(supergrafismos aplicados). Discute-se, apenas, a forga contes-
tatoria de tais produgdes, bem como o estatuto tradicional do
signo arquitetonico. Dessa importante passagem de Baudrillard,
pode-se concluir que qualquer arquitetura ou intervengao ur-
bana conseqiientes, em qualquer lugar do mundo contem-
poraneo, teria forgosamente de levar em conta essa medin-agio
introduzida pelo modelo da comunicagio. Nao menos que a
sociedade onde se inscreve, a arquitetura ha muito j& perdeu o
dominio da cena. E, apés a irrupgao dos media, ou seja, na cidade
semiiirgica, todas as tentativas de recuperd-la incidem nessa
ressacralizagao tao bem definida por Otilia Arantes como “aura
bastarda”."
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Em suma, Baudrillard deixa claro que a estratégia nio se encon-
tra nem do lado dos media, cujo efeito de conformidade é inédito
na Historia (capaz até mesmo de provocar um abalo sismico no
conformismo romano da época de Augusto), nem do lado da
“tirania” do sentido. A uma socialidade que impde 0 nome
proprio e uma individualidade privada, cabe responder, ndo com
a retribalizacao, mas com o anonimato coletive e o ritual simbolico.
De resto, o acesso ao simbdlico em Baudrillard passa pela
superagio da vida biologica, identificada por ele, tanto quanto
por Hannah Arendt, como o dominio privado, o lugar onde
reina a natureza sob o jugo da necessidade.

& ERTI SRR OY . e LTINS (N TRV
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#  As Hranias da intimidade e o horizonte

X

A analise que se segue, das convergéncias e divergéncias entre
a concepgdo do homem publico em Richard Sennet e Jean
Baudrillard, tem limites e objetivos muito especificos. E preciso
confessar, antes de tudo, ndo sé o dominio desigual que pos-
suimos da obra dos dois autores, mas também uma diferenca
de afinidade com os campos de investigagio em que cada um
deles se inscreve. Assim, se da obra de Baudrillard é possivel
dar um testemunho mais seguro, ja nao se pode dizer o mesmo
sobre Richard Sennet, cuja obra nio foi analisada em detalhe,
mas, pelo que nos foi dado percorrer, constitui uma sur-
preendente revelagio.

Trata-se, além do mais, em ambos os autores, de uma incursio
eventual, pois, ao langarem a questao da sobrevivéncia ou morte
do homem piiblico no mundo contemporaneo, as conseqiiéncias
de um tal debate repercutirdo necessariamente sobre a teoria e
a pratica urbanisticas. E é para estas, para suas condicoes atuais
de possibilidade, que voltamos nossa atencao.

Apesar das divergéncias que separam Richard Sennet — jovem
intelectual do New Left — e Jean Baudrillard — pos-estrutura-
lista francés, cuja critica implacdvel a antropologia marxista'’
o tem eleito como protagonista preferido de uma arriscada
polémica, hd um trago que une indissoluvelmente essa retomada
da caracteriologia do Antigo Regime pelo primeiro e a atuali-
zagdo da critica dos costumes pelo segundo. Nenhum dos dois
é pensador politico em sentido estrito. Mas em ambos ressurge
essa dimensao semitirgica da cultura que uma ortodoxia repre-
sentacionista ainda olha com certa desconfianca.

b euneges #edas B i cun sagrado das aparénc:as

15. Cf. ). Baudrillard, L¢
miroir de In production ou Uil
Tusion critigue du matéria-
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terman, 1973.



16. Cf. ]. Baudrillard, “Fi-
gures du transpolitique” in
Les stratégies fatales: le cristal
se venge, Paris, Bernard
Grasset, 1983, pp. 35-98.

Pois o que sdo a gestualidade, o discurso, o vestudrio e a crenga
(objetos da teoria da expressao buscada por Sennet), sendo o
que a tradigao dos séculos XVII e XVIII consagrou como moeurs
e que até hoje, confirma o mesmo Sennet, ndo encontra corres-
pondente nas “categorias” socioldgicas? E o que significa essa
“liturgia formal dos objetos”, essa “manipulagao sistematica de
signos” na vida cotidiana tal como se manifestam a sociedade
de consumo e a cultura de massas na descri¢ao fenomenolégica
que Baudrillard delas nos oferece? Ha, porém, uma diferenga,
por assim dizer brutal, entre esse homem como ator que habita o
Antigo Regime e as figuras do transpolitico — o obeso, o refém
e o0 obsceno —'® a que ele se reduz na cultura de massas,
segundo Jean Baudrillard. Se interessa, contudo, ao pensamen-
to politico e, conseqiientemente, ao estudo da cidade, a descri-
gdo de uma cultura que se tornou capaz de representar e as
origens histéricas desse estado de irrepresentagio, os esforgos
de Sennet e Baudrillard, além de se complementarem, vém muito
a proposito.

Ao estudar o privado e o publico no Antigo Regime, Sennet
destaca a concepgao da teatralidade defendida por Diderot em
Le paradoxe sur le comédien como paradigma de uma espécie de
socialidade caracterizada pela continuidade palco-rua. O que
significa isso? Ora, segundo Diderot, o bom ator ¢ aquele que,
ao representar, estabelece uma distancia entre sua persona-
lidade e o papel por ele investido. O eu do ator jamais ultra-
passa o limite que lhe é imposto pela mascara. Eis por que é
capaz de sucessivamente assumir vdrios papéis. Nao € o ator
que deve se emocionar, mas a platéia. Se ha continuidade entre
palco e rua, o mesmo se dd na expressdo publica das emogoes.
Estas s6 se tornam realmente expressivas quando enquadradas
nos moldes da convengao (ou seja, dos papéis) publicamente re-
conhecida, deslocando-se da personalidade individual que as re-
presenta.

O primeiro teérico moderno da grande cidade foi, malgré soi-
-méme, Jean-Jacques Rousseau. Tanto Sennet como Hannah
Arendt concordam em atribuir a Rousseau a origem de uma
tradicdo que propde substituir a convengao, a busca da forma,
a manipulagdo das madscaras, a exteriorizacao e a objetividade
da vida publica na grande cidade pelos valores da intimidade,
da conduta e da virtude pessoais, da autenticidade e da singu-
laridade da vida privada na escala das pequenas cidades. Ao
apontar os maleficios da grande cidade, Rousseau simulta-
neamente oferece uma perfeita descricio da cosmépolis. Rous-
seau teria sido, paradoxalmente segundo Sennet, o primeiro
tedrico da cidade moderna como ambiente expressivo e seu
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mais fiel inimigo, acabando por aprovar, contra o cosmo-
politismo, a tirania politica compativel com a escala das pequenas
cidades. A insurreicdao dos wilkesistas, primeiro movimento de
massa da cidade do século XVIII, vem subverter a dramaturgia
da cidade oitocentista que Rousseau tanto recriminava. Mas o
sonho de Rousseau s6 se realjza em parte: a dissolugio dessa
teatralidade que ¢ “o agente da perda de si mesmo”, se faz
acompanhar pela reivindicagio de um espago total e de uma
liberdade sem limites, destinados a expressar a vida e as ex-
periéncias pessoais. E essa passagem de uma cultura onde o
trabalho de apresentar emogoes, tipico do homem como ator, a
uma cultura onde cada um representa para o outro seu mundo
intimo e exclusivo, que marca o inicio do declinio da vida publi-
ca moderna: “Quando uma cultura passa da crenga na
apresentagdo da emogao para a representacao desta de modo
que as experiéncias individuais, cuidadosamente reportadas,
cheguem a ser expressivas, entio o homem publico perde sua
funcdo e também sua identidade”."”

E essa tendéncia ja esbogada ao final do século XVIII, que o
deslocamento operado pelo capitalismo industrial e pela credi-
bilidade secular no século XIX, introduzindo os valores de
seguranga, permanéncia e repouso, acabam por consolidar. Ao
mundo psicomérfico em que se transforma a vida publica no
século XIX a platéia responde no teatro com o retraimento e o
siléncio. Esse o efeito da revelagdo da mascara. A liberagao sexual
em face da repressao vitoriana da origem a uma nova espécie
de repressdo ndo menos angustiante que € a imposigio de um
eu sem limites.

“Usar madscara € a esséncia da civilidade.”" E a cidade ¢ o lugar
geografico que possibilita a civilidade, ou seja, o tratamento do
outro como um estranho, segundo um lago social forjado numa
proxenia, naquela distincia ritual que caracteriza a aparicao
puiblica dos individuos uns diante dos outros em toda cultura."”

Se o interesse compulsivo pelo desmascaramento e pela reve-
lagio da personalidade ja assaltava as platéias numerosas do
século XIX, mergulhando-as no siléncio, que dizer do politico
na era da midia eletronica, onde a possibilidade do espectador
“pontuar” um discurso € hipétese delirante, onde o principio
mesmo da comunicagdo € a auto-referéncia, confirmada pela
passividade diante da negagdo inexordvel de qualquer resposta?
Que dizer do homem piiblico numa cultura tomada de assalto
por aquilo que Baudrillard, levando a extremos a incomuni-
cagao aludida por Sennet, denomina como “gigantesca circun-
volugio da palavra”?
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E desde a quarta parte de O declinio do homem piiblico, do capitulo
intitulado com muita propriedade “O ator privado de sua arte””
que podemos falar de um estreitamento das relagdes entre Sennet
e Baudrillard e, adiantando um pouco, Hannah Arendt. Se para
Sennet o ideal classico do theatrum mundi é a tradugao perfeita
da vida politica, para Baudrillard ele é o “horizonte sagrado
das aparéncias”, algo semelhante, portanto, a concepcio que
Hannah Arendt tem do dominio ptiblico como aquele lugar
“onde as coisas podem aparecer, escapando das trevas da vida
oculta”.?!

E verdade que Baudrillard nao se propde pensar a questio do
politico de modo sistematico. E nem poderia, pois que se trata
para ele de descrever uma cultura marcada pelo esquecimento
ou, pior ainda, talvez, pela impossibilidade da dimensao
politica.”? O tema da dissolugao do politico permeia toda a obra
de um autor que assiste a uma crise de representacdo jamais
presenciada, embora previsivel, pela histéria da cultura ociden-
tal desde o inicio da época moderna que ele, seguindo Hei-
degger, situa no Renascimento.

A superexposigio do eu, a psicologizagao da cultura, o verismo
das hermenéuticas do desnudamento e das teorias que se fun-
dam na suspeita de tudo que é aparéncia, o conjunto dos
procedimentos tedricos e praticos que compdem a ob-scena con-
temporanea, sdo temas associados na critica a hegemonia do
partido da representacao (de modo geral, e politica, em particu-
lar) levada a efeito em De la séduction. L'horizon sacré des appa-
rences,” onde Baudrillard pde em questdo a psicandlise enquanto
“espelho do desejo”.

A “produgao do desejo”, a obsessao de fazer falar a esfera latente
e mais profunda do eu, Baudrillard propde como superagao
esse abismo superficial ou horizonte sagrado das aparéncias que nao
pode ser outra coisa sendo o espago politico. Como bom mora-
lista ele fala por imagens. A relagdo entre o poder e sua mani-
festagao aparece em De la séduction numa inquietante passagem
que ostenta um titulo bastante “suspeito” para um tema reco-
nhecidamente sério: Le trompe-1'ceil ou la simulation enchantée?
No entanto, é nesse texto, escrito a partir da experiéncia de um
espago tipicamente barroco — o do paldcio ducal de Urbino —
que Baudrillard gradativamente vai tecendo sua concepgao do
politico como “simulagdo encantada”. O que nos deixa perplexos
nessa passagem de Baudrillard é a associagao inusitada que ele
sugere entre a inespacialidade do trompe-I'oeil — simulacro irdnico
do perspectivismo renascentista — e o segredo do poder. O



espago publico nada mais é que o lugar da manifestacao e da
aparigio do poder. E ai também que a arquitetura simultanea-
mente floresce e encontra seus limites. Nao ha “transparéncia”
entre o ilusionismo do poder (o trompe-I'oeil, no espago restrito
do studiolo) e sua manifestagio no espaco aberto do palacio:
“Com efeito, ha aqui toda uma reversio das regras do jogo, o
que permitiria ironicamente supor, pela alegoria do trompe-Iceil,
que no espaco mesmo do poder, 0 espago politico, ndo seria,
talvez, ele préprio, nada mais que um efeito e perspectiva” *

Nesse vazio que, justamente por ser um vazio, jamais pode ser
revelado, reside o segredo do poder. E é essa estratégia que lhe
garante eficicia. Na transparéncia absoluta, na inscri¢iao espacial
exaustiva, no cuidado de tudo explicitar e ocupar, o politico se
volatiza e a cena se desfaz. Final de jogo: o pornd, o obsceno ou
a simulagao desencantada.

Invocando o Homo Ludens de Huizinga, Sennet compara o ator

privado de sua arte com o habitante de uma cultura que perdeu
sua dimensao mais significativa: a habilidade para jogar. Lem-
brando o papel do jogo como iniciagdo da crianga no mundo
das convengoes, ele lamenta a rapidez com que 0 homem con-
temporaneo, ao chegar a idade adulta, abandona essa ludicidade
que lhe permite exatamente escapar a tirania do eu. A sub-
missao a regra do jogo possibilita um distanciamento de si e um
comportamento interativo com os outros para além das con-
fidéncias pessoais. O jogo é esse elemento que confere esteti-
cidade as relagdes sociais e as projeta além do dominio fatico e
da inexoravel necessidade. E dimensao mtegrante da cultura,
testemunhando, em cada tempo e lugar, “a imperecivel neces-
sidade humana de viver em beleza”, como observa Huizinga
nessa obra impecavel que é Homo Ludens.

Nao para o social propriamente, mas para a cultura, Baudrillard
reivindica as qualidades da convengao e a submissao a regra do
jogo. Esta é entendida de modo amplo como alternativa a lei,
seja a lei natural, a lei da ciéncia, a lei do Pai na psicanalise, a
lei no direito ou o contrato social. O tema de De la séduction é
a passagem da lei, da seducdo natural, do mundo biolégico e
suas metdaforas, a regra do jogo, a sedugao do artificio, a beleza
ritual, ao universo simbélico da cultura. No estilo tao dificil de
definir — entre vigoroso, poético e irdnico — que lhe é peculiar,
afasta todas as interpretacdes psicologizantes da cultura. Mas
afasta igualmente as sociologizantes e as historicizantes.

Se, para Hannah Arendt, como veremos adiante, o social é
entendido como efeito de uma gradativa ascendéncia do dominio
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privado em detrimento do dominio publico e da vida politica,
em Baudrillard, contrariamente a Sennet, cuja obra é cativa dos
conceitos de “relagdes sociais”, “classes sociais” e “sociedade”,
o social traduz um comprometimento do “horizonte sagrado
das aparéncias” que é o mundo dos signos e das convengoes.
Eis por que o Japao, enquanto império dos signos, denominagao
com que Roland Barthes o reverenciou, dispde de uma lingua
com vinte e sete termos para traduzir o signo e nada que traduza
o “social”.®

Ha, contudo, uma diferenga que separa radicalmente o autor de
O declinio do homem piblico e o de De la séduction. Se para Richard
Sennet, “o século XIX ainda ndo terminou”,” e € isso que explica
o fascinio exercido pela ideologia da intimidade, para Baudril-
lard ha muito que essa intimidade perdeu todo seu encanto.
Espetacularizada, registrada operacionalmente em imagens de
alta resolugio, seu estatuto atual é um s6: o da hiper-realidade.
Uma tal ideologia da intimidade s6 teria abrigo contempora-
neamente no universo de alguns intelectuais, dos planejadores
e urbanistas, quase sempre movidos pelas melhores intengoes.
Quanto ao equivoco dessas boas intengoes, Baudrillard ndo tem
felizmente de se penitenciar, pois em momento algum de sua
obra nos pareceu acreditar “que a reconstrugao da comunidade
local era o ponto de partida para a reconstrugio politica da
sociedade mais ampla”.® Além disso, embora tenha posto em
questdo a contemporaneidade da luta de classes, nao foi sufi-
cientemente crédulo a ponto de ignorar que o “cardter patronal
e de classe alta de tal crenga nessa transformagdo, que ¢é inter e
intrapessoal, é dolorosamente claro”.* Importa antes de mais
nada assinalar que a idéia de refigio ecoldgico, sucedaneo pos-
-68 dos devaneios do caminhante solitario (honra seja feita a
sua perfeicao literaria) é acolhida em ambos os autores com
uma desconfianga compativel com a impossibilidade contem-
poranea de um retorno efetivo da tradicio romantica.

Se 0 nosso pensamento se atrasa em relacio ao mundo em que
vivemos, ndo significa que o século XIX ainda nao tenha ter-
minado. H4 mudancgas concretas do “comportamento publico”,
no “discurso”, no “vestudrio” e na “crenga” que atestam um
novo estado de coisas (e nao um mero Zeitgeist). Como inter-
pretar a luz do século XIX o “discurso” publicitirio, a livre
flutuagao dos trajes na indecidibilidade da moda, o compor-
tamento mdgico, literalmente “primitivo”, do ego consumans?

Diante do moto perpetuo em que se transformou a megalépole
contemporanea, imersa no fluxo continuo e ilimitado de pes-
soas e/ou mercadorias; da perecibilidade do mundo dos arte-



fatos culturais; da universalizagio da lei do valor, é com-
preensivel a sensagao de perda irreversivel que nos transmite J.
Baudrillard: “A profundidade ndo é mais a de antes. Pois, se o
século XIX presenciou um longo trabalho de destruigao das
aparéncias em proveito do sentido, ele se fez seguir, no século
XX, por um igualmente gigantesco trabalho de destruigio do
sentido ... em proveito de qué? Nao desfrutamos mais, nem das
aparéncias, nem do sentido”.”

Se, guiados por Sennet, participamos de uma histéria cujo
comego € o homem ocidental no apogeu da cena publica — o
homem como ator — e termina nessa “catastrofe politica” que é
o ator privado de sua arte, com a fenomenologia da sociedade de
consumo e da cultura de massas que ¢ a obra de Jean Baudril-
lard, desacreditamos das possibilidades que tem esse ator de se
reconciliar com sua arte.

Essa ameaca da completa desergao de todo sentido é mais que
hipétese remota. Levando-a em consideragao, mas relativizando
o cardter vertiginoso da contingéncia historica, é que Hannah
Arendt se propde investigar as razdes dessa crise da vida publica
que ameaca a condigao de zoon politikon do homem moderno.

30. J. Baudrillard, Cool
Memories ..., op. cit., p. 15.

Das tiranias da intimidade a
tirania da necessidade

“E porque essa unidade da espécie nada tem de imaginario,
porque nao ¢ uma simples hipdtese cientifica como na ‘ficgao
comunista’” da economia classica, que a sociedade de massa,
onde reina o homem animal social, e onde seria possivel, ao que
parece, assegurar mundialmente a sobrevivéncia da espécie,
pode, a0 mesmo tempo, constituir uma ameaga de aniquilamento
da humanidade.”

H. Arendt, A condigdo humana

“Morrer na desonra ou em pecado era o que importava temer
no passado. Hoje o que importa é o medo de morrer idiota. Ora,
nao ha extrema-ungao capaz de absolver alguém da idiotia. Ela
€ por nos vivida aqui na terra como eternidade subjetiva.”

J. Baudrillard, Cool Memories

E preciso retornar a passagem de Baudrillard que tomamos como
ponto de partida deste trabalho para examinar a luz dessa
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ameaga de aniquilamento mencionada por Hannah Arendt,
o0 estatuto de “meios de comunicagdo de massa” que ele reserva
a arquitetura e ao urbanismo. Se considerarmos que a arquitetura
historicamente se consagrou como o mais duradouro de todos
os artefatos humanos, temos razdes de sobra para acreditar que
a irreferéncia do mundo moderno é quase paroxistica.

Por sua vez, ndo obstante tratar de um tema andlogo ao de A
condicio humana, Richard Sennet, numa obra tdo rica em
referéncias bibliograficas, ndao a menciona em instante algum,
nem mesmo no capitulo quase homoénimo ao da obra de Hannah
Arendt.” Nao podemos dizer o mesmo de Baudrillard. Apesar
do descaso habitual pelas referéncias nesse teérico da aphanisis,
somos aqui e ali surpreendidos por uma alusido a autora de A
condigdo humana. Na verdade, conforme ja se observou ante-
riormente, hd entre os trés pensadores uma razoavel con-
vergéncia quanto ao cardter essencial do espago publico, ora
concebido como espago da aparéncia, no qual o homem surge
e se manifesta para os outros (Arendt), ora como palco que
torna possivel o “homem como ator” (Sennet), ora “horizonte
sagrado das aparéncias” ou “abismo superficial” em oposicao
ao desvelamento da subjetividade (Baudrillard).

Além disso, todos estao de acordo em que a atual dissolucao do
politico se deve a uma reversao historica do dominio publico
pelo privado. Disso se convencem pela descrigao da cena con-
temporanea (Baudrillard), por uma retomada do processo
histérico-social (Sennet) ou por uma reflexao histérico-concei-
tual (Arendt). E, pois, o nivel da interpretacao — da ideologia, se
se admitir com J. Ellul que a ideologia, a salvo da suspeita,
pode ser considerada mais serenamente como sistema de
interpretagio —* que os separa ou une.

Ha uma razoavel familiaridade entre as idéias de Hannah Arendt
a respeito do declinio da vida publica na época moderna e as
de J. Baudrillard relativas a crise da representagio na cultura
do Ocidente no mesmo periodo, embora algo definitivo os
separe: a expectativa da sensatez na primeira, contra a do non-
-sense no segundo (diferenga essa que pode se diluir, caso o
pensamento de Baudrillard se desvencilhe de uma confusdo
que o atravessa: a do referente com o sentido). A atitude pds-
-moderna de Baudrillard se situa num ponto de partida anti-
moderno: o simulacro operacional contemporaneo é o ultimo
elo de uma espiral desencadeada pelo que ele considera o
perspectivismo renascentista, ou seja, a atitude de distancia-
mento e a polaridade estabelecida por uma subjetividade que
projeta para além dela prépria seu objetivo, reduzindo-o a



condigao de constructum.® E esse modo arquitetural de pensar
que da inicio a crise historica da representacio.

E também antimoderna a atitude de Hannah Arendt, que re-
jeita, tanto quanto Baudrillard, a determinagiao do econémico
em ultima instancia. A contradigao historico-filosofica dessa
ciéncia que nasce com a época moderna — a economia politica
— ja expressa, segundo ela, o processo de degradagao da vida
publica com relagio ao ideal clissico, onde as atividades
econdmicas se restringiam ao mundo doméstico — ao oikos —
e o politico se concebia como lugar onde o que diz respeito a
manutencio da vida era impedido de se manifestar.

Por extensdo, enquanto tarefa imediatamente ligada ao ciclo
biologico do homem, o trabalho nido desfruta, nem em Hannah
Arendt, nem em Baudrillard, do estatuto ontolégico que lhe
confere a antropologia marxista. A glorificagdo de uma sociedade
de trabalhadores significa paia a primeira, o fim da sociedade
politica e, para o segundo, a legitimagdo, a contragosto, da
propria economia politica, visto que, entendido como dilagao
da morte, o trabalho determina, como decorréncia imediata, o
valor-vida, a sobrevida. Em ambos os autores é impensdvel a
sujeicao do homem, seja enquanto animal politico, seja enquanto
ser de cultura, a corruptibilidade do ciclo biologico.

Finalmente, antes de passar a andlise, feita por Hannah Arendt,
do processo que dé origem a sociedade de massa e sua ameaga
de aniquilamento da humanidade, cabe lembrar que o tema da
desercdo, do qual a autora se ocupa no prologo de A condigio
humana, ¢ também aquele que nos deixa mais “desarmados” em
Baudrillard. Ao orbital, referido por Hannah Arendt, acrescen-
tam-se a onipoténcia dos sistemas de seguranga, a complexi-
dade do sistema de signos constituido pelos midias, o gigantesco
sistema de dissuasao que se impde entre nos e os acontecimen-
tos, reduzindo a cendrio efémero tudo o que acontece “no nivel
do solo”. Nao ha jogo politico a vista num universo onde as
diferencas histéricas e culturais sio neutralizadas e ho-
mogeneizadas, onde todo o social é disciplinado, onde todos os
territérios ja foram esquadrinhados, onde se pretende domes-
ticar o proprio acaso. Essa é para Baudrillard a interpretagio da
corrida espacial e sua contrapartida: o aparato nuclear. Por sua
vez, Hannah Arendt considera a emigragdo para um outro planeta
como “a mudanga mais radical que poderiamos imaginar para
a condi¢ao humana”.*

Conforme sublinha muito adequadamente Paul Ricoeur no
prefacio a edicao francesa de A condigdo humana, o propésito de
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Hannah Arendt nessa obra ¢ o de remontar ao ponto cego,
historicamente novo, a partir do qual o totalitarismo se impoe
ao homem moderno como um mundo ficticio, e de reencontrar
as condigoes duradouras que garantam a esse mesmo homem
a possibilidade de resistir a ficgio burocratico-militar dos tota-
litarismos.*

Acrescente-se a isso algo mais que ficgio, como a propria
pensadora admite: a sociedade de consumidores e a cultura de
massas, “eufemismo” que esconde o “mal-estar” causado pelo
desequilibrio entre trabalho e consumo. Este desequilibrio, por
sua vez, ¢ efeito atualizado de um processo instituido na histéria
do Ocidente, a partir do qual a condi¢gao do homem enquanto
animal laborans passa progressivamente a prevalecer sobre sua
condigao de homo faber. Seguir Hannah Arendt nesse percurso
¢ fundamental. Temas afluentes da “condigio pés-moderna”
tais como: o fim da utopia de uma sociedade do trabalho; o
risco da automagio que, apesar de sua artificialidade e pretenso
efeito emancipador, resulta em mera duplicacdo do ciclo natu-
ral e repetitivo do trabalho; a degradagao do tempo livre (da
scholé grega) nesse duplo que € o lazer enquanto consumo ou
“outro tempo do trabalho” — ganham nova dimensao a luz de
sua obra. Lembremos apenas, a titulo de exemplo, a reificagao
do fantasma do duplo, leitmotiv da cronica baudrillardiana, que
a associa, muito a propésito, a idiotia contemporanea.

A condigdo humana é um ensaio sobre o trabalho, a obra e a agao,
enquanto momentos do que Hannah Arendt concebe como a
vita activa. Esta nao se situa numa posigao hierarquica relati-
vamente ao ideal classico da vita contemplativa. A condigao privi-
legiada desta ultima na tradicdo classica impossibilita, segundo
ela, estabelecer distingdes fundamentais no interior mesmo da
vita activa. A oposigao entre o bios theoretikos e o bios politikos,
levada a efeito por Platao, é correlata da oposigio entre o desejo
de imortalidade, proprio do homem politico, e a preocupagao
com a eternidade, cara ao filésofo. A experiéncia do eterno é
uma espécie de morte da vita activa. A busca da imortalidade
da polis que, nem a secularizagdo moderna, nem a reversao da
hierarquia tradicional conseguiram salvar do esquecimento, eis
o que funda o novo conceito de vita activa segundo Hannah
Arendt. E nessa deriva singular que, a0 mesmo tempo, se situa
sua atitude antimoderna: “A reversio moderna supde, tanto
quanto a hierarquia tradicional, que a mesma preocupagao
humana central deva prevalecer em todas as atividades dos
homens, nenhuma ordem podendo se estabelecer sem um
principio compreensivo tinico. Essa hipotese nao é auto-evidente,
e 0 emprego que fago da expressao vita activa pressupde que as



visadas subjacentes a todas as atividades dessa vida nao sao
nem idénticas, nem superiores, nem inferiores ao propdsito
central da vita contemplativa”

No interior, pois, da vida ativa, o trabalho é entendido por
Hannah Arendt como a atividade que mantém o processo bio-
légico do corpo humano; a obra, como o produto da atividade
do homo faber, diz respeito ao mundo da cultura, a nao-naturali-
dade desse mundo de artefatos que, fabricados pelo homem,
sobrevivem a seu autor e o transcendem; a agio é a condigao
pela qual os homens, enquanto habitantes desse mundo, sdo
capazes de se relacionarem com os outros homens. Se a agao é
a condigdo de possibilidade de toda vida politica, a pluralidade
é a condigao de toda acao.

Nao ha vita activa sem um certo enraizamento no mundo, uma
certa intranscendéncia relativamente ao sistema de artefatos
culturais; dos campos de cultivo, onde as tramas agrarias re-
gistram a passagem do homem e a apropriagio de um territé-
rio; da cidade como lugar geografico da organizagao politica:
“A vita activa, a vida humana enquanto ativamente empenhada
em fazer alguma coisa, se enraiza sempre em um mundo de
homens e de objetos fabricados que ela jamais abandona ou
transcende completamente”.” Em contrapartida, a funcao do
artefato humano é “oferecer aos mortais um pouso mais dura-
douro e mais estivel que eles préprios”. E a esse respeito que
Ricoeur chama a atencdo para o parentesco imediato com o
texto de Heidegger sobre o habitar. Também para Heidegger
esse mundo de artefatos s6 se torna uma “pédtria” para os homens
na medida em que ele for capaz de transcender o funcionalismo
estrito dos objetos de consumo e a simples utilidade dos objetos
de uso.®

E a disponibilidade desse mundo que torna possivel a agao,
modalidade da vida ativa exclusiva do homem e inimaginavel
fora de uma relagio de alteridade. E a agao que torna o homem
um animal politico e ndo social, termo que, observa Hannah
Arendt, ndo tem correspondente na lingua grega. A socialidade
para o grego ndo era especifica da vida humana, mas um caréter
biolégico inessencial. Na cultura grega a vida privada, ou seja,
aquela que ¢é prépria (idion) de cada um — o dominio familiar
— se opunha a vida em comum (koinon), ou seja, a vida politica.
O advento da cidade é um fato histérico que pde termo aos
tipos de vida associada repousando sobre a phratria e a phyle.”

A agdo e a palavra sdo as duas qualidades do homem politico.
A importancia pedagdgica das artes marciais associadas a retorica

36. H. Arendt, op. cit,, p. 53.

37. Id., ibid., p. 59.

38. P. Ricoeur, “Préface”,
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¢, contudo, uma tradigdo anterior a polis. Progressivamente a
agao politica passa a se fazer, nao pela violéncia, mas pela
palavra, pois “s6 a violéncia brutal ¢ muda: eis o que nos impede
de lhe conceder grandeza”.* O homem ndo é mais apenas o
zoon politikon, mas zoon politikon ekhon, ser vivo capaz de lin-
guagem. Ao mesmo tempo se estabelece uma separagao entre a
autoridade absoluta do paterfamilias no dominio privado (pré-
-politico) e a persuasio como método aceitivel no dominio
publico (politico).

O primeiro passo para a desfiguracao histérica do politico se
da, segundo H. Arendt, na traducao do zoon politikon para o
homo socialis latino. A partir de entdo € crescente a confusdo que
se estabelece entre vida privada e vida publica, dominio fami-
liar e dominio politico. Na época moderna essas dificuldades se
tornam criticas: apagam-se as fronteiras numa cultura onde “os
povos sdo imaginados como familias cujos problemas cotidia-
nos implicam a solicitude de uma gigantesca administragio
doméstica” ' E assim que pouco a pouco o pensamento politico
degenera em economia politica coletiva. O conceito mesmo de
sociedade se constréi como extensao do conceito de familia,
constituindo um “fac-simile de familia supra-humana, cuja forma
politica de organizacao se denomina "nagao™ .

Ora, a base do dominio familial sdo as necessidades vitais de
procriagao e subsisténcia. Esse o deslocamento efetuado pela
época moderna: a liberdade que, no mundo classico habitava a
polis, passa a habitar o social. Do ponto de vista grego todos os
conceitos modernos de autoridade, de ordem e de governo
seriam considerados como pré-politicos. Além disso, a idéia do
politico como superestrutura social “ndo é uma descoberta de
Karl Marx” mas, “ao contrdrio, um dos axiomas que Marx
recebeu acriticamente dos economistas politicos da época mo-
derna”.®

Com o advento do social apagam-se as fronteiras entre o publico
e o privado. Este, em sua conotagio moderna, se diferencia,
tanto da acepgio grega — privado como privagdo da vida politica
entendida, por sua vez, como reino de liberdade — , como do
politico e do social. Em sua conotagio moderna, o dominio
privado passa a ser entendido como o dominio préprio de cada
um (idion, donde “idiota”), ou seja, do individuo. Eis ai, segundo
Hannah Arendt, um fato decisivo na formagao da ideologia da
intimidade que Sennet associa ao declinio do homem puiblico:
“Acontecimento histérico decisivo: descobre-se que o privado
no sentido moderno, em sua fungao essencial que é de abrigar
a intimidade, se opde, ndo ao politico, mas ao social, ao qual ele



se encontra, em conseqliéncia, mais estreita, mais autenticamente
ligado”.* Mas, se essa oposigao do individual ao social se torna
possivel é porque a substituicio do politico pelo social ja era
naquele momento um fato consumado.

Contra a invasio do foro intimo se insurge exatamente aquele
que Sennet jd havia identificado como o primeiro teérico da
intimidade e que Hannah Arendt, por sua vez, indica sutilmente
como o primeiro dos autores modernos a ser chamado pelo
prenome: Jean-Jacques Rousseau. Com Rousseau tém inicio os
conflitos insoltiveis que a psicologia social contemporanea vai
classificar como “distiirbios clinicos do narcisismo”: a inca-
pacidade de viver dentro da sociedade e a impossibilidade de
viver fora dela.”” As artes nao tardam em testemunhar esse
deslizamento do intimo para o social: “O impressionante floresci-
mento da poesia e da miisica, desde a metade do século XVIII
até o ultimo tergo, aproximadamente, do século XX, e o advento
do romance, tinica forma de arte inteiramente social, coinci-
dindo com o declinio nio menos surpreendente das artes
publicas, em particular a arquitetura, testemunham suficientemente
os lagos estreitos que unem o social e o intimo”.%*

Com o advento da sociedade, o poder, apesar de diluido, nao é
menos eficiente. E talvez mais: das células familiares aos grupos
sociais, o poder anénimo de absor¢do, de recobrimento e de
homogeneizagao resulta nessa pan-socialidade da sociedade de
massas num processo de generalizagio e saturacao que Baudril-
lard interpreta como liquidagao do social por exesso.

Para Hannah Arendt, o social, ao se fundar na igualdade, des-
titui o dominio publico do cardter de desafio por ele desfrutado
na tradigao classica, mergulhando-o no conformismo que é
também, por sua vez, o da moderna ciéncia econémica. Esse
conformismo recrudesce com o sistema marxista, cujo “homem
socializado” é considerado por ela um ser ainda menos capaz
de agdo politica do que o “homem econdmico” dos liberais.”

Politica e Historia, por sua propria natureza, nao se sujeitam ao
cdlculo das probabilidades estatisticas. Assim, quanto maior o
nimero de pessoas aglomeradas (e, lembremos Habermas, é
preciso forgar o sentido para chamar de “cidades” as aglome-
ragdes contemporaneas), maior a preeminéncia do social sobre o
politico. Essa preeminéncia é um efeito da “ficcio comunista”
que, segundo Hannah Arendt, esta por tras da harmonia dos
interesses nas teorias econdmicas modernas. O que Marx nao
compreendia era que os germes da sociedade comunista ja
estavam presentes na economia nacional e ndo foram interesses

4. Id, ibid,, p. 77.
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de classes que os impediram de se desenvolver, “mas a estrutura
s 48

mondrquica ja obsoleta do Estado-nagao”.
Em suma, a primazia do econdémico significa a sujeicio do
homem moderno a um condicionamento e a uma domesticagao
crescentes. O homem politico, o homem histérico, ao ser desti-
tuido da capacidade de agdo inaugural peculiar a vida politica,
se vé, ato continuo, reduzido a “ser dotado de comportamento”
social. A projegdo da esfera doméstica sobre o dominio publico
corresponde uma retroprojegao deste tltimo sobre a primeira,
na forma da administragdo total da vida cotidiana ja prestes a
se consumar no mundo contemporaneo.

A sociedade de massas vem marcar a intranscendéncia entre a
solenidade da vida publica e a banalidade da vida doméstica.
Nessa unidimensionalidade dissolve-se a ritualidade da cena
ptiblica enquanto espago onde os lugares estdo harmonicamente
dispostos, onde a identidade e a diversidade convivem sem
colidir, perpetuando o que Baudrillard chama de ceriménia do
mundo, algo nao muito distante, talvez, das condicdes de aparicao
do mundo real concebidas por Hannah Arendt: “No momento
em que as coisas sao vistas por um grande nimero de homens,
sob muiltiplos aspectos, sem mudar de identidade, os especta-
dores que os rodeiam estando cientes de que véem a identidade
na perfeita diversidade, entao, somente entao, aparece a reali-
dade do mundo, segura e verdadeira”."”

Se a condigao para a vitalidade do dominio piblico no sentido
estrito é a existéncia de um mundo comum duradouro, a so-
ciedade de consumo, ao produzir objetos condenados ao ciclo
da corrupgao biologica, desertifica esse mundo, comprometendo
definitivamente o ideal de permanéncia do homo faber. Por outro
lado, se a emancipacdo do trabalho — atividade afeita a
manutengao do ciclo vital — representa um avango moderno
no sentido da superagdo do conflito e da violéncia, ela ndo
significa, de forma alguma, para Hannah Arendt, um avango
no sentido da liberdade, visto que a forga repressiva da neces-
sidade s6 é inferior a violéncia da tortura.

E assim que a época moderna, promovendo uma sociedade
de trabalhadores, da provas de sua incapacidade para sintetizar
o que Locke enunciava como “o trabalho de nossos corpos”
e “a obra de nossas maos”. A sociedade de consumo resulta,
em ultima instincia, da publicizagio da modalidade da vita
activa menos afeita a vida publica: o trabalho. Além do mais,
enquanto sociedade de trabalhadores emancipados, ela resulta
no nivelamento de todas as atividades humanas, reduzindo-as



ap mesmo denominador comum: satisfagio das necessidades
e produgdo da abundéncia. Ndo, porém, de modo tio claro
e distinto. A afluéncia contemporinea é cimplice e irma da
escassez.

A exclusao do homo fudens (que sobrevive em seu simulacro: o
bricoleur} se acrescenta a do homo faber, ou seja, aquele capaz de
habitar 0 mundo de artefatos por ele criado, mas que nao lhe
pertence, visto que o transcende. Podemos agora imaginar o
que significa para a arquitetura a perda dessas duas dimensoes
na “condigio do homem modernce”: “O mundo, a casa humana
edificada sobre a terra e fabricada com os materiais que a
natureza terrestre torna disponiveis as maos humanas, nao
consiste em coisas que consumimos, mas em coisas de que nos

servimos”.
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"1* Wt Entre a catdstrofe e a esperanca:

a urbanistica no meio do redemoinho
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Os impasses verificados no transcurso do debate entre os trés
autores escolhidos estio longe de nos autorizar o otimismo
quanto a facilidade de solugdes para uma questio tio emer-
gente. Como era previsivel, h4 um momento em que “os cami-
nhos se bifurcam”. Mas, em instante algum desta exposigao se
invocou o consenso, possibilidade que, pelo menos um deles —
Baudrillard — abominaria logo de saida. Nada mais estranho a
este pensador que a idéia de uma reconciliagao contemporanea
da cidade, ou de qualquer empresa humana, com seu papel
histérico. Por vislumbrar na catastrofe a esperanga (a tnica,
talvez) o dilema entre ambas nao lhe pode parecer relevante.

Tivéssemos, pois, ignorado o contexto das citagdes iniciais deste
trabalho e nosso caminho seria outro. Com efeito, a discussao
que elas retomam tem ocupado a teoria e a pratica urbanistica
desde que, na plenitude do capitalismo industrial, a cidade, ja
na segunda metade do século passado, se consagrou como
problema e objeto de estudo. A revolugdo no modo de vida e na
configuragao do espago introduzida pela cidade industrial é tao
profunda que, conforme lembra muito acertadamente Richard
Sennet, os tedricos do urbano cometem freqiientemente o
equivoco de considerar que até entdo as cidades se compor-
tavam como algo homogéneo. Assim, é para esse debate que se
trava entre a recuperagdo do espago urbano como “férum da
vida ativa”, reclamada por Sennet, e a dissolugao desse mesmo

TR



51. Cf. C. Rowe & F. Koetter,
Ciudad collage, Barcelona,
Gustavo Gili, 1981 (Col.
“Arquitectura y Critica”).

52. Cf. A. Cauquelin, Essai
de philosophie urbaine, Paris,
PUF, 1984

espaco numa rede de signos mass-mediatizados que resultam
na implosao do social e do politico sugerida por Jean Baudril-
lard, que convergem as tendéncias, ora contextualistas, ora
mediaticas da cidade contemporanea.

Poderiamos ter recortado as citagdes para delas fazermos, tal
como Colin Rowe, elegantes vinhetas de abertura de um dis-
curso competente sobre a cidade.” Néo foi por ai que envere-
damos. Se nao ha como aceitar passivamente a possibilidade de
reinventar o espago publico no fluxo continuo da megaldpole,
visto que, enquanto expressdao da vida ativa, ele depende das
condi¢des de possibilidade desta, 0 mesmo se pode dizer a
respeito de uma ruptura radical com todo o sentido, fato, alias,
que nos emudeceria. Eis como, num determinado momento, se
fez necessdrio convocar a antropologia filosofica de Hannah
Arendt. Com ela soubemos entdo que é possivel conciliar as
duas faces do tempo: o tempo fugaz do documento e o tempo
duradouro do monumento. E ela que nos lembra ainda que foi
para conjurar a fragilidade da acdo humana, sujeita ao efeito
erosivo do tempo, que os gregos inventaram a polis.

Por outro lado, se a polis € o lugar da vida publica, e se esta se
distingue pela palavra plena, assistimos, com a cronica de
Baudrillard, a uma reversao completa do ideal classico. O que
pode subsistir da polis, no desaparecimento da estrutura dual
da linguagem, da reversibilidade da articulagdo polar que a
constitui, nessa gigantesca “circunvolugiao da palavra” intro-
duzida pelos midias, pelo discurso publicitario e por tudo o que
assume a forma “imanente e inapeldvel” que lhes é peculiar? E
nesse sentido que se compreende agora a referéncia inicial as
“areas verdes da palavra”. A palavra, cristalizada em signo, é
algo cuja fonte, tanto quanto a do poder, ndo pode ser indicada.
Assim como as dreas verdes, a palavra é funcionalizada, acon-
dicionada em estruturas de arranjo e ambiéncia. As dreas verdes
transformadas em “mobilidrio” urbano e a palavra tal como as
areas verdes: eis a légica do modelo funcionalista enquanto
traducgao estética da forma estrutural do valor. Essa universali-
zacdo da lei do valor se manifesta na cultura, para Baudrillard,
como a passagem do design ao metadesign.

A “insurreicdo pelos signos” vem se contrapor, enfim, a essa
forma-limite do valor que, implantada no espago urbano, de-
termina a funcionalizagio do vazio. E nem poderia ser de ou-
tro modo, como evidencia muito bem Anne Cauquelin: “Como
seria possivel, no lugar com exceléncia do pleno — riqueza,
produtividade, exceléncia — suportar a negagao irénica de um
espago nao preenchido?”® A conjungdo prépria do espago ar-



quitetdnico, a alianga entre a sistematicidade do modelo arqui-
tetural e um sistema que aprofunda suas formas de controle,
os graffiti urbanos de Nova lorque respondem com a disjuncéio
e com a indeterminagdo, negando a hegemonia de uma sintaxe
pervertida.™

E provavel que tenhamos feito circular o termo “contextualismo”
de um modo um tanto irrefletido. A transposi¢io do modelo
lingiiistico para a arquitetura, via estruturalismo ou semidtica,
nao é casual. Se levarmos em consideragdo o valor posicional
desfrutado pela palavra relativamente ao texto, tanto para a
semandlise como para a analise estrutural, temos razoes sufi-
cientes para supor que a pratica contextualista, ora menos, ora
mais flexivel, se filia a0 mesmo jogo combinatério do design. E
preciso investigar até que ponto contextualizar ndo significa,
portanto, “orquestrar” os elementos arquitetonicos e urbanisti-
cos em termos de um sistema de equivaléncias e em detrimento
de um horizonte de significagbes.™

Enquanto dominio da doxa,”™ a cidade ndo se deixa captar de
forma univoca. Nao ha uma ciéncia do urbano, embora seja esta
a reivindicagao dos urbanistas modernos e contemporaneos, de
Cerda a C. Alexander. Sociologia urbana, histéria urbana, geo-
grafia urbana, arquitetura urbana, dificilmente essas ciéncias se
colocam de acordo com relagdo a seu objeto de estudo que, no
fundo, é esse territorio plural e inesgotavel chamado cidade.
Essa observagio nos reenvia a passagem de O declinio do homem
piiblico, onde Richard Sennet se refere a Camillo Sitte como tendo
sido o primeiro urbanista moderno a incorporar a ideologia da
intimidade. Observagao que nos causa surpresa, pois la na frente
ja indicava Rousseau como quem, por denegagao, tinha sido o
primeiro tedrico moderno da grande cidade. LI

Nao é verdade que a Camillo Sitte se possa atribuir papel tao
relevante na histria das “tiranias da intimidade”. E também
um equivoco imperdodvel consideri-lo, em face do advento da
metrépole industrial, como um defensor da volta aos padroes
de espago da cidade medieval. Se existe algo que possa distin-
guir Camillo Sitte, esse algo ¢ o paradigma da beleza e da fruigao
estética, bem como o do restabelecimento da urbanidade na
arquitetura da cidade. Isso o coloca muito mais proximo de
Richard Sennet do que este se dd conta. Basta lembrar a esteti-
cidade da vida social reclamada por Sennet, bem como sua
exortacao final ao restabelecimento da cidade como férum da
vida ativa, ou seja, da urbanidade. Nao se trata de apontar
contradicdes, mas de subverter preconceitos. A polémica entre
Camillo Sitte na Viena fin-de-siécle vai muito além da simples
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oposi¢do entre urbanismo funcionalista e historicista. Ndo é aqui
o lugar para aprofundar essa dissidéncia.* Ha algumas coisas
que podemos seguramente adiantar: que Camillo Sitte jamais
pretendeu, através dos principios expostos em Der Stidteban,™
impor & cidade industrial emergente uma “naturalidade
forqada”, nem um modele regressivo; que o estudo a que se
dedica das configuragées histéricas do espago publico (sobre-
tudo renascentista e barroco), procurando invaridncias que
servissem de anteparos aos arquitetos e urbanistas num momen-
to de crise urbana inédita, o tornam, sem que ele jamais o tenha
reivindicado, mais “cientista” que aqueles que explicitamente
se declaravam como tal.*

Muito mais sujeita a critica de Richard Sennet teria sido a teoria
do urbanismo desenvolvida por um seu contemporineo e
compatriota: Christopher Alexander. Preocupado inicialmente
em absorver todo o instrumental que lhe colocava a mao a ci-
bernética e a biologia molecular, C. Alexander constréi uma
concepgio organicista do espac¢o urbano, onde a dualidade
publico/privado é absorvida por um modelo tecnocratice que,
de modo significativo, a dissolve numa gradagao segundo niveis
de privacidade e comunidade: piblico, semipublico, privado,
semiprivado, semicoletivo etc. Da “sintese da forma” a “lin-
guagem de padrdes”, a trajetéria de C. Alexander é a tradugdo
urbanistica daquela dnsia de domesticar o acaso mencionada
por Baudrillard. Ao se dar conta de uma qualidade intemnporal do
espago construido, a qual reenvia, enfim, & imprevisibilidade
do acontecimento, por que a tentativa de disciplind-la, inte-
grando-a, do lugar mais intimo a escala urbana e regional, numa
linguagem de padrdes?™ Se os padrdes podem ser fabricados,
diz mais uma vez Hannah Arendt, ndo o podem as signifi-
cacoes.

Ao se referir a fantasmagoria do contrato social subjacente a critica
do capital, Baudrillard insiste na impermeabilidade da logica
capitalista a qualquer denuncia moralizante. Se o capital é uma
empresa “monstruosa e sem principio”, combaté-lo em nome
de qualquer principio é municid-lo. O capital, enquanto “enfei-
ticamento das relagdes sociais”, € um “desafio lancado a so-
ciedade” a ser respondido, ndo segundo as leis da racionali-
dade, mas segundo a “regra simbdélica”. Essa regra simbolica é
a mesma que Anne Cauquelin reconhece na natureza politica
do urbano e que Ricoeur traduz, ao tratar do aprofundamento
dos conflitos no mundo hegemdnico das sociedades capitalistas
pos-industriais, como questdo de fdtica, qualldade maxima do
homem politico. e e e



Por fim, se existe uma intransparéncia do capital relativamente
a sociedade, aventuramos a pensar que, embora as relagdes
estreitas entre a arquitetura e o poder sejam uma constante
historica, talvez fosse gratificante explorar, como estratégia irénica,
a prépria intransparéncia da arquitetura, em face da sobredeter-
minagao do capital. E verdade que a inexorabilidade das tarefas
impostas a arquitetura e ao urbanismo se inscreve nessa ordem.
No entanto, é no interior da linguagem e da intervengdo par-
ticular a ambos que eles podem contar com uma astucia in-
devassével, tal como a de subverter pontualmente as idéias de
programa e de contrato, sobrecargas que a ficgdo funcionalista
pesadamente lhe impds. Adotando essa titica é provavel que
tenhamos, talvez, condicoes de “inscrever nossa esperanga numa
leitura atenta e numa agao inovadora”.*
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