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RESUMO

A partir da obra A Condicdo Humana (2017), Hannah Arendt determina que vita activa designa
trés atividades humanas fundamentais, sdo elas: labor, fabricacdo e acdo. Para Arendt, €
necessario fazer a devida distin¢do entre Labor e Fabricacdo, o primeiro diz respeito ao trabalho
do nosso corpo, é o processo bioldgico do corpo humano; enquanto a Fabricacao representa por
“obra de nossas maos” aquilo que 0 homem produz. J& a acdo € uma atividade que acontece no
espaco entre 0s homens (espaco publico) sendo a acdo uma atividade essencialmente politica.
Cada uma delas exprime o motivo de serem fundamentais para a condi¢cdo humana: a vida,
mundanidade e pluralidade respectivamente. O labor é fundamental para a manutencéo da vida,
a fabricacdo é fundamental para conceder o artificio para 0 homem abrigar-se no mundo e a
acao, por sua vez, ¢ fundamental para a vida politica. Arendt em sua obra Origens do
Totalitarismo (2012), especialmente a parte |1l desta obra, assegura este sistema como uma
forma de ruptura do conceito vita activa e da politica, no intuito de manter o individuo isolado
e assim torna-lo atomizado e desumanizado. O cenario politico perde o carater de espaco
comum, de dialogo, argumentacéo e persuasao, passando a utilizar a metodologia que consiste
na propagacéo do terror, do medo e da violéncia. As consequéncias deste sistema perpassam da
vida politica do individuo a sua vida privada pois ao aniquilar o contato do homem com a
realidade e a pluralidade de ideias cria 0 homem de massas, isolado dos assuntos publicos e de
si mesmo, do didlogo consigo mesmo, isto é, de sua moralidade pessoal, do seu questionamento.
Trata-se de evidenciar essa Ultima conclusdo a partir das obras Vida do Espirito (2000) e A
Dignidade da Politica (1993), visto que, ha relacdo das atividades do espirito com a acédo
politica, liberdade e espontaneidade. Todas elas determinantes a pluralidade da ac¢&o.

Palavras-chave: Vita Activa; Pluralidade; Totalitarismo.

ABSTRACT



From The Human Condition (2017), Hannah Arendt determines that vita activa designates three
fundamental human activities, they are: labor, manufacturing and action. For Arendt, it is
necessary to make the due distinction between Labor and Manufacturing, the first concerns the
work of our body, is the biological process of the human body; while Manufacturing represents
by "the work of our hands" what man produces. On the other, action is an activity that happens
in the space between men (public space) and action is an essentially political activity. Each of
them expresses the reason for being fundamental to the human condition: life, worldliness and
plurality respectively. Labor is fundamental for the maintenance of life, manufacturing is
fundamental to grant the artifice for man to shelter in the world and action, in turn, is
fundamental for political life. Arendt in his work Origins of Totalitarianism (2012), especially
part 111 of this work, assures this system as a way of breaking the active vita concept and politics,
in order to keep the individual isolated and thus make him atomized and dehumanized. The
political scenario loses the character of common space, dialogue, argumentation and
persuasion, using the methodology that consists in the propagation of terror, fear and violence.
The consequences of this system permeate the political life of the individual to his private life
because by annihilating man's contact with reality and the plurality of ideas creates the mass
man, isolated from public affairs and himself, from dialogue with himself, that is, from his
personal morality, from his questioning. This last conclusion is evidenced from the works The
Life of the Mind (2000) and The Dignity of Political (1993), since there is a relationship between
the activities of the spirit and political action, freedom and spontaneity. All of them determine

the plurality of the action.

Keywords: Vita Activa; Plurality; Totalitarianism.
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1.  INTRODUCAO

Hannah Arendt, em sua obra A Condicdo Humana, apresenta o conceito de vita activa,
evidenciando-o no registro de uma tradi¢do que inferiorizou. Para ela, o conceito de vita activa
foi maculado por uma tradi¢do que o considerou inferior a vita contemplativa. Investiga-se, em
um primeiro momento, o termo vita activa para explicitar suas atividades, espagos de
realizacbes e fundamentacdo a condicdo humana e, posteriormente, apontar na tradicdo do
pensamento ocidental a inferiorizagdo do modo de vida ativo.

O pensamento tradicional politico tem seu inicio nas ideias de Platdo e Aristételes, e 0
seu fim com o pensamento de Marx. A consideracdo de que a vita activa é inferior a vita
contemplativa tém o ponto de partida a Antiguidade, a partir do julgamento e a morte de
Sécrates, iniciando o conflito entre o filsofo e a pdlis, entre a filosofia e a politica. E possivel
encontrar uma evidéncia desse conflito no pensamento de Platdo, na Alegoria da Caverna.
Nessa obra, Platdo tratou os assuntos mundanos como caotica e ilusoria, e “aqueles que
aspirassem ao ser verdadeiro deveriam repudiar e abandonar, caso queiram descobrir o céu
limpido das ideias eternas” (ARENDT, 2016, p. 43), ou seja, Platdo considerou que a atividade
de pensar é capaz de fazer ver além, isto €, ver a verdade e, a partir disso, a atividade pensar
assume uma “superioridade ontologica”. As constatacGes de superioridade ontolégica, de
quietude e contemplacdo, sobre a atividade do pensamento, promoveram que as atividades da
vita activa se tornassem secundarias, indiferentes ou inexistentes. Isso permitiu, nas palavras
de Thiago Dias em Mal, modernidade e pensamento em Hannah Arendt: Sécrates e Eichmann
em perspectiva, a separa¢do entre, por um lado, aqueles poucos ‘pensadores profissionais’
capazes de transcender as aparéncias em direcdo ao ser escondido e, por outro, 0s muitos, que
se limitavam a experiéncia sensorial” (SILVA, 2013, p. 79).

Posto isso, busca-se investigar o conceito de vita contemplativa em Hannah Arendt, as
atividades pensar, querer e julgar, assim como as relacfes que ela estabelece entre os dois
modos, isto é, entre a vita contemplativa e vita activa. Na obra A Vida do Espirito, Arendt
justifica que o seu interesse na atividade do pensamento tem origem no julgamento de Adolf
Eichmann que, apds cobrir o processo de julgamento de Eichmann para a revista The New
Yorker, debrugou-se acerca do problema do mal, se ele esté ligado a auséncia de pensamento,
a irreflexdo. Por isso que, ao questionar “o que nos faz pensar?” e analisar as respostas dadas,

“Arendt escolhe a resposta de Socrates” (SILVA, 2013, p. 84). E importante destacar que a



autora apresenta ndo apenas 0 Socrates historico, que € encontrado nos relatos de Platdo. De
maneira particular, ela apresenta Socrates como modelo de pensador e do dois-em-um. E em
Socrates que a pensadora encontra tanto a resposta do que € o pensamento, sua relevancia e
manifestacdo no campo politico. Ela encontra em Socrates a unido entre filosofia e politica,
unido essa onde Platéo via conflito. E, é por encontrar essa unido entre filosofia e politica em
Sécrates que Arendt o escolhe como modelo.

Ela apresenta duas justificativas para a escolha de Sécrates como modelo de pensador. A
primeira € que Socrates, ao dialogar com os cidaddos da polis, se pde como igual e ndo como
detentor da verdade universal (caracterizado na Alegoria da Caverna). A segunda é uma
consequéncia da primeira, isso porque ao dialogar com os cidadaos da pélis, Socrates através

da maiéutica, promove o questionamento de suas convicgoes.

O papel que Sécrates se atribui €, portanto, o de cidadao pensador capaz de, como um
moscardo, tirar os concidadaos da inércia e torna-los melhores por meio da reflexao,
sem, no entanto, lhes oferecer outra verdade que aquela que cada um potencialmente
traz consigo. Os concidaddos se tornam melhores porque refletiram e ndo porque
encontraram uma ‘verdade melhor’. Em termos arendtianos, a atividade de Socrates
se revela assim uma grande defesa da politica, pois pde concidaddos em um didlogo
plural e isondmico que busca revelar o ‘quem’ de cada um, que assim aparece para o
outro ocupando seu lugar em um espaco de apari¢@es (SILVA, 2013, p. 102).

Esse era 0 objetivo de Socrates, e € por esse motivo que Arendt o escolhe como modelo
de pensador e de cidaddo. Trataremos o conceito de vita contemplativa para evidenciar ndo
haver um distanciamento entre os dois modos de vidas em Arendt, distanciando a autora do que
predomina no pensamento tradicional. Desse modo, das atividades do espirito, a atividade
pensar, querer e julgar sdo centrais para compreender a relagdo entre ambos modos e a
relevancia dessas atividades no ambito politico. Arendt investiga as atividades do espirito na
obra A Vida do Espirito. As explicita a fim de estabelecer relacdes entre a vita activa e vita
contemplativa, evidenciando que ambas estdo calcadas no mundo das aparéncias e mundo
comum. O conceito de vita contemplativa sob a perspectiva histérica da tradicdo, carrega
caracteristicas de quietude, retirada do mundo, contemplacdo e conhecimento, sendo
eventualmente considerado o modo de vida do filésofo, especialmente ao referirmos a atividade
de pensar. Contrapondo-se a concepcao da tradi¢do, Arendt argumenta que 0 pensamento € 0
dialogo sem som consigo mesmo, ou seja, 0 dois-em-um, e para caracterizar essa atividade
utiliza o Sécrates como modelo de pensador e também, de cidaddo. Assim, buscamos apresentar
as mudangas que as atividades do espirito (principalmente o pensar) sofrera em periodos que

vai desde a antiguidade a era moderna. Identificando que, embora as atividades do espirito



ocorram invisiveis aos olhos, ndo significa dizer que ndo possuem manifestaces no espaco da
aparéncia.

Em seguida, investiga-se a hierarquizacdo das atividades da vita activa encontrada na
modernidade, através do pensamento de Karl Marx. Para elucidar esse ponto, recorremos a abra
Hannah Arendt e Karl Marx: O mundo do trabalho de Eugénia Wagner. Segundo Wagner, “o
pensamento de Marx é, assim, o ponto de partida de Arendt na busca da origem da tradicéo,
origem esta que € a fonte das distorgdes dos conceitos adotadas por esse pensador” (WAGNER,
2018, p. 31), contudo, para Arendt, o pensamento de Marx ¢é destacado como o fim da tradicé&o,
pois

A declaracdo de Marx de que a Filosofia e sua verdade estéo localizadas, ndo fora dos
assuntos dos homens e de seu mundo comum, mas precisamente neles, podendo ser
‘realizada’ unicamente na esfera do convivio, por ele chamada de ‘sociedade’, através
da emergéncia de ‘homens socializados’ (vergesellschaftete Menschen). A filosofia
Politica implica necessariamente a atitude do filésofo para com a Politica; sua tradi¢éo
iniciou-se com o abandono da Politica por parte do fildsofo, e 0 subsequente retorno
deste para impor seus padrdes aos assuntos humanos. O fim sobreveio quando um
filésofo repudiou a Filosofia, para poder ‘realizd-la’ na politica. Nisso consistiu a
tentativa de Mar, inicialmente expressa em sua decisdo (em si mesma filoséfica)
abjurar da Filosofia, e, posteriormente, em sua inten¢do de ‘transformar o mundo’ e,
assim, as mentes filosofantes, a ‘consciéncia’ dos homens (ARENDT, 2016, p. 43-
44).

Com isso, 0 pensamento de Marx marca o retorno do filésofo a pdlis. Esse retorno € o
inverso do que propusera Platdo na Alegoria da Caverna, assim, Marx promoveu uma inversao
primeira na tradicdo, ou seja, inverteu os valores da tradicdo, valores que separam o fil6sofo e
a polis. Essa inversdo possui duas ordens, a primeira corresponde a hierarquia presente nos
valores da tradicdo, entre o pensamento e acdo. A segunda corresponde a inversdo das
atividades da vita activa, Marx considerou o trabalho como a atividade essencialmente humana,
assumindo o trabalho no topo da hierarquia, glorificando-o.

Essa segunda inversdo promovida por Marx, criticada por Arendt, possui duas
caracteristicas: de indistincdo e hierarquizacdo das atividades do modo de vida ativa. A
indistin¢do se d& entre as atividades labor (trabalho), obra (fabricacdo) e acdo. Marx torna essas
atividades semelhantes, porque quando esse pensador define “trabalho” ele esta se referindo ao
labor, a atividade do animal laborans. Porém, ao enaltecer o “trabalho” trata-se do homo faber,
e por compreender a agdo como ato de fabricar. A indistin¢do das atividades da vita activa, no
pensamento de Marx, tem como consequéncia a hierarquizacdo, diferentemente da
Antiguidade, que se deu entre os dois modos de vidas (apesar dessa subordinacéo entre os dois

modos, as atividades da vita activa eram distinguidas). Porém, em Marx, essa hierarquia ocorre
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entre as atividades da vita activa, ou seja, uma das atividades foi admitida como superior as
demais, nesse caso o trabalho.

Ocorre que, na era moderna ha uma glorificacdo do homo faber e da atividade que lhe €
correspondente, a obra (fabricacdo), ao passo que o homem entendido como animal rationale
durante a Antiguidade, assume-se como homem fazedor e fabricante na era moderna. O préprio
pensamento é substituido pela agdo que, em contrapartida, é assumida em termos de fazer,
fabricar, produzir e ndo mais de agir. Outro ponto que tanto Arendt e seus comentadores
apontam € que ha na era moderna uma subordinacao da filosofia a ciéncia moderna, a filosofia
das ciéncias, da qual suas questbes filosoficas passam a ser reflexfes acerca das descobertas
dos cientistas. A glorificacdo do homo faber feita na era moderna desencadeara na derrota do
mesmo, através da Revolugdo Industrial, que segundo Arendt “todo progresso cientifico tem
estado mais intimamente ligado ao desenvolvimento cada vez mais sofisticado da manufatura
de novas ferramentas e instrumentos” (ARENDT, 2017, p. 366). A questdo primordial é que
essas ferramentas e instrumentos eram Uteis para o avanco das descobertas cientificas, mas esse
principio de utilidade passou a ter como objetivo o processo de producdo, ou seja, para tudo
aquilo que aumentasse a produtividade, pois segundo Arendt, o objetivo deixa de ser a utilidade

e

Agora, tudo o que ajuda a estimular a produtividade e aliviar a dor e o esforco torna-
se (til. Em outras palavras, o padrdo Gltimo de medida ndo é de forma alguma a
utilidade e o uso, mas a ‘felicidade’, isto ¢, a quantidade de dor e de prazer
experimentada na producdo ou no consumo das coisas (ARENDT, 2017, p. 383).

Retomando Marx, segundo Wagner a indistin¢do das atividades do modo de vida ativo
no pensador sdo entre trabalho (labor) e trabalho (obra) que, enquanto em Marx trabalho diz
respeito a atividade condizente ao homo faber, para Arendt é labor. De acordo com Wagner, “a
produgdo na sociedade moderna esta assentada no ‘trabalho’ ndao qualificado, uma caracteristica
do labor” (WAGNER, 2018, p. 93), quer dizer, na era moderna os bens produzidos (que careciam
de certas especializacdes) eram para fins de utilidade e uso, assentando a glorificacdo da
atividade do homo faber. Entdo, sua derrota foi a partir da Revolugédo Industrial, sobre a qual o
trabalho realizado por ele ndo necessitava mais de qualificagdes especificas para sua realizacéo,

podendo ser realizada por uma enorme quantidade de operarios. Nas palavras de Wagner,

E a partir da Revolugdo Industrial, todavia, que o processo volta-se para a producio
de bens de consumo, assim considerados, por Arendt, pela permanéncia, dos mesmos
no mundo e pela vinculacdo destes com a recorréncia do processo labor — o
encadeamento entre producdo e consumo. Com a grande indistria, 0s produtos
perderam a sua antiga durabilidade e juntaram-se ao rol dos bens de consumo, e isso
se deu, nota Arendt, com a aceleracdo das taxas de uso dos produtos, de modo que o
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processo de producdo tornou-se efetivamente, entéo, processo de labor (WAGNER,
2018, p. 95).

Os fins que antes eram a utilidade do objeto, passam a ser fins que promovem a felicidade,
assentando a derrota do homo faber e a vitdria do animal laborans. Segundo Shénia Giarola,
em O Animal Laborans como condic¢do para o surgimento do Totalitarismo segundo Hannah
Arendt, a felicidade “é a representacao fiel deste novo principio, ja que sdo homens que buscam,
de forma incansavel, o prazer” (GIAROLA, 2018, 67). Assim, a vida humana torna-se um bem
supremo e, com ela, a vida de toda espécie, objetivando atender os anseios do labor. Quanto
aos dominios de cada atividade da vita activa, a comentadora aponta que a alocacéo do labor

(trabalho) no dominio publico € a condicao do surgimento do totalitarismo, pois segundo ela,

as transformac@es ocorridas na era moderna moldaram um homem indiferente aos
assuntos de cunho comum, ou seja, desligaram-no da vida publica e o tornaram
desinteressado da atividade de pensar o mundo e a vida. Esse, isolado do dialogo com
0s seus pares, abdica da vida publica para exaltar e glorificar a vida biolégica
(GIAROLA, 2018, p. 65).

Enquanto na Antiguidade a vita activa era considerada inferior a vita contemplativa, no
inicio da era moderna houve uma hierarquizacéo das atividades, que desencadeou a glorificacdo
do labor, sendo admitida no espaco publico e considerada atividade humana por exceléncia.
Esses dois momentos sdo para Giarola as condi¢bes que levaram para o surgimento do

totalitarismo, pois,

através da glorificacdo dessa atividade, houve a total inversdo da vita activa e a
degradacdo do ser para o ter, ou melhor, houve a substituicdo da liberdade pela
necessidade e, por fim, o desaparecimento do individuo singular que deu lugar ao
homem de massa (GIAROLA, 2018, P. 65-66).

Por altimo, analisaremos a forma de governo totalitaria, pois, a partir do surgimento do
regime totalitario que encontramos a total destruicdo do conceito de vita activa, uma vez que,
0 homem de massa possui como caracteristica o isolamento politico, tornando a acao politica
impraticavel. O totalitarismo isola 0s homens do mundo comum de modo a ndo conseguirem
substituir a ideologia pela atividade do pensar. A partir disso, nota-se a urgéncia do pensamento,
tanto quanto as consequéncias de sua auséncia. Dado que as massas sdo manipuladas por
ideologias, elas “imprimem uma logicidade que apela aos seres isolados, pois so eles se apegam,
imersos no completo isolamento, as mais abstratas regras do raciocinio para explicar a
realidade” (GIAROLA, 2018, p. 98). O pensamento &, para Arendt, importante para julgar em
momentos de crises. E, uma vez substituido pela ideologia, representa um perigo, irreflexdo e

incompeténcia para julgar. O homem, isolado dos assuntos publicos, se preocupa somente com
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suas necessidades bioldgicas, sua subsisténcia. Pretende-se também, destacar a compreensao
de Arendt acerca do regime totalitario enquanto forma de governo inédita, destacando a
distingdo que a autora estabelece do totalitarismo das formas de governo ditatorial e tiranica. A
autora, em Origens do Totalitarismo descreve as principais caracteristicas do totalitarismo que,

segundo ela, sdo: ideologia, terror, sociedade de massas, campos de concentracao.

2. OSTERMOSVITA ACTIVA EVITA CONTEMPLATIVA

Arendt demonstra que o conceito vita activa € “carregado e sobrecarregado de tradigdo e
se contrapde ao conceito vita contemplativa”, sendo esta Ultima considerada para os helénicos
0 Unico modo de ser realmente livre, enquanto a vita activa possuia um papel secundario,
direcionada para a vida terrena. O conceito vita activa que Arendt propde se contrapde a
tradicdo, isto é, a ordem hierérquica que “pressupde que a preocupagdo subjacente a todas as
suas atividades ndo € a mesma preocupacdo central da vita contemplativa, como nao lhe é
superior nem inferior” (ARENDT, 2017, p. 21). Em sua obra A Vida do Espirito, Arendt retoma
questdes tratadas na obra A Condicdo Humana e afirma que sua preocupagdo com o conceito
de vita activa, principalmente acerca da acéo, o que mais a perturbou foi que o termo adotado
(vita activa), “havia sido cunhado por homens dedicados a um modo de vida contemplativo e
que olhavam desse ponto de vista para todos os modos de vida” (ARENDT, 2000, p. 20). Em
seguida apresenta as principais diferencas entre 0s termos: o primeiro é tido como um modo de
vida “laborioso” e ocorre em publico, o segundo como plena quietude e em soliddo (ARENDT,
2000, p. 20).

Em ambas obras, Arendt destaca diferencas e semelhancas entre os dois termos, enquanto
as atividades referentes ao modo de vida ativa sdo condicionadas, possuem suas respectivas
condicdes, por outro lado, as atividades do modo de vida contemplativo sdo autbnomas,
dependem das leis relativas as suas proprias atividades. As atividades da vita activa possuem
suas condicgdes, sdo elas: vida, mundanidade e pluralidade, tanto as atividades e condi¢bes
complementam umas as outras e estabelecem relacBes. A vita contemplativa sendo
historicamente considerada superior, em decorréncia dessa compreensdo, as atividades da vita
activa sdo desinteressantes por aqueles que se dedicam a quietude do pensar, ou seja, o filosofo.
Esse desinteresse pelo ambito politico e pelas relagdes humanas, o filosofo afasta-se do mundo
das aparéncias e dedicar-se a0 mundo das ideias, que é admitido como plena quietude e
liberdade.
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Ao olhar para a tradicdo, Arendt nota que o conceito vita activa foi progressivamente
deixado de lado, pois ndo se equiparava a contemplacdo da beleza e quietude do kosmos.
Segundo Giarola, “ap0s perceber tal equivoco da tradi¢do, a proposta arendtiana foi analisar a
vita activa e suas respectivas atividades para que, assim, fosse possivel compreender a Era
Moderna e elaborar uma resposta as suas transformagdes” (GIAROLA, 2018, p. 21-22).

Arendt trata as implicacdes desta hierarquizacdo entre os termos na antiguidade, no
periodo medieval e moderna, porém, as implicacdes relevantes para este trabalho sdo aquelas
que ocorreram na antiguidade e modernidade. No periodo helénico, o distanciamento do
filésofo do ambito politico, bem como a superioridade da contemplacdo a qualquer atividade
da vita activa, pode ser observado a partir das obras de Platdo. A ruptura do pensamento
platdnico das ideias socraticas, pode ser notado apds a morte de Sécrates. O julgamento e a
morte de seu mestre, significou para Platdo que a pélis ndo é mais segura para o filésofo e, por
esse mesmo motivo, Platdo em sua obra A Republica, “da poder ao filosofo”, pois a morte de
Sécrates para Platdo representava, entdo, a falibilidade da maiéutica, uma vez que, Socrates ndo
conseguiu convencer seus acusadores.

De acordo com Thiago Dias da Silva, em sua dissertacdo Mal, modernidade em Hannah
Arendt: Socrates e Eichmann em perspectiva, esse distanciamento “esta na base do conflito
entre filosofia e politica” (SILVAS, 2013, p. 81-82) e afirma que

Para Arendt, portanto, pensar ndo é mais atividade exclusiva do filésofo profissional
e, portanto, ndo precisa mais manter a hostilidade contra a vita activa, pois ndo esta
mais to distante dela. Talvez possamos até mesmo dizer que, a rigor, com a
aproximagdo da vita contemplativa dos muitos, todo mundo é um pouco filosofico
(SILVA, 2013, p. 81).

Essa aproximagdo entre a vita activa e vita contemplativa, é relevante para Arendt no
campo da ética, com bases na relacdo entre juizo e acdo, espectador e ator, isto €, ator politico
e espectador do juizo reflexivo. No entanto, essa questdo ndo serd tratada aqui, pois 0s
problemas éticos abordados por Arendt ndo caberiam nos limites do trabalho. Objetiva-se,
assim, restringir a investigacdo dos temas aqui propostos aos problemas politicos que lhes sdo
consequentes. Por isso, abordaremos a aproximacao entre vita activa e vita contemplativa no
campo politico, e para tal utilizaremos o modelo de pensador cidaddo: Socrates. Juntamente
como apresentar a influéncia deste pensador na elaboracdo de Arendt acerca do pensar, além
do mais, apontaremos também as apropriacdes e interpretacbes de conceitos kantianos,

importantes para Arendt, em sua concepcao de juizo estético reflexivo.
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Ainda em Mal, modernidade em Hannah Arendt, Silva firma que é em Marx que se
inverte essa hierarquia, na modernidade, o que ocorre € uma forma de rebelar-se contra a
tradicdo, ou seja, a inversdo nao é mais entre os dois modos de vidas, ela € entre as atividades
que correspondem ao modo de vida ativo (labor, fabricacdo e agdo). Wagner também aponta no

pensamento de Marx essa inversao, porém destaca que

quando Marx inverteu Hegel, ele estava invertendo a hierarquia entre acdo (praxis) e
pensamento (teoria); elevando a primeira e rebaixando a este Gltimo, ele estava
aceitando, junto com essa nova hierarquia, a indistingdo entre as atividades humanas
oriundas da dicotomia entre vita activa e vita contemplativa. Uma tal inversao jamais
poderia ter levado Marx a tomar conhecimento das atividades conforme elas eram
realizadas na Grécia Antiga, e isso, ndo apenas porque essas atividades estavam
ocultas naquela dicotomia, mas porque aqueles dois modos de vida ndo estavam
sequer presentes na organizagao original da pdlis (WAGNER, 2018, p. 30).

H& na era moderna e no mundo moderno duas inversdes, elas se caracterizam no
pensamento de Arendt como “a vitoria do homo faber” e a “vitéria do animal laborans”.
Wagner explica que, no pensamento de Arendt, as duas inversdes perante as atividades da vita
activa ocorrem de maneira distintas durante o inicio da era moderna com advento das “Ciéncias
naturais no século XVII, atinge seu climax politico nas revoluc6es do século XVIII e desenrola
suas implica¢des gerais apds a Revolugdo Industrial do século XIX” (apud, 2018, p. 76), ou
seja, a primeira inversao corresponde a vitéria do homo faber, assentando sua valorizacéo e a
“instrumentaliza¢do” do mundo. A segunda inversao ocorre através das consequéncias politicas
e socioecondmicas no mundo moderno que, para Arendt, “tem inicio com as explosdes
atdbmicas” (ARENDT, 2018, p 76). Essa segunda inversdo ¢ compreendida pela “vitoria do
animal laborans” sobre o homo faber, na medida em que, a diviséo do trabalho foi introduzida
no processo de producdo, os bens produzidos, que antes possuiam a caracteristica de
durabilidade, sdo bens de consumo.

Antes de tratar dessas inversdes na modernidade, é necessario compreender como o labor
(trabalho) era visto na antiguidade.

Na Antiguidade, o labor era visto como uma atividade servil, principalmente por ser uma
atividade que corresponde ao ciclo vital da natureza, sendo, essa caracteristica, 0 que iguala o
homem aos animais. O labor também assumia uma condicao pré-politica, pois, para ser livre e
participar das decisdes da pélis como cidaddo, era necessario liberar-se das necessidades do
corpo. Assim, a instituicdo da escraviddo era necessaria, pretendendo-se excluir o labor da

condicdo humana, dada sua natureza servil. No periodo helénico, a vita activa era compreendida

15



“como um movimento voltado para as necessidades e utilidade da vida: tudo aquilo que um
‘corpo vivo’ necessita para viver” (WAGNER, 2018, p. 58).
Em contrapartida, o que ocorre na modernidade, segundo Arendt, foi uma inversdo dos

valores da tradicéo.

..tendo invertido todas as tradicGes, tanto a posicdo tradicional da acdo e da
contemplacdo como a tradicional hierarquia dentro da vita activa, com sua
glorificacdo do trabalho como fonte de todos os valores e sua elevacdo do animal
laborans a oposicdo tradicionalmente ocupada pelo animal rationale- ndo tenha
engendrado uma Unica teoria que distinguisse claramente entre o animal laborans e o
homo faber, entre o ‘trabalho do nosso corpo e a obra de nossas maos’ (ARENDT,
2017, p. 105).

Na era moderna, aproximavam-se e/ou consideravam todo o labor como trabalho (obra-
fabricacdo), isto é, o animal laborans em termos préximo ao homo faber. Nesse caso, o trabalho
na perspectiva da modernidade é, de acordo com Arendt, labor, porque estd fundamentado em
um processo de producdo cuja produtividade é assentada no trabalho ndo qualificado.
Evidentemente, durante a era moderna, insistia-se em excluir o trabalho (labor) da condicéo
humana, mas de modos distintos, no primeiro caso, isto €, no periodo helénico, desprezavam
para atingir o maior grau de liberdade na vita contemplativa. Enquanto a modernidade,
glorificava “...para eliminar totalmente o trabalho ¢ a necessidade” (ARENDT, 2017, p. 107).

Encontramos essa segunda inversdo presente nas ideias de Marx que, o levou a

afirmar que o trabalho criou 0 homem, ‘Marx desafia o Deus tradicional, a estima de
0 que o trabalho goza e a tradicional glorificagido da razdo’. Isso porque sua afirmagéo
significa que Deus ndo é o criador do homem, que se cria a si mesmo a partir de sua
atividade. Além disto, a afirmacdo desloca a diferenca especifica do homem com
relacdo aos demais animais, antes localizada na razdo, para o trabalho, que toma o
lugar da razdo como o mais alto atributo do homem (SILVA, 2013, p. 128).

Marx diverge da tradicdo ao assumir que é o trabalho a principal diferenca entre os
homens e os animais, substituindo a razdo pelo trabalho como o mais alto atributo do homem.

Referente as semelhancas e diferencas entre os dois modos de vida, Arendt destaca que
as atividades da vita activa ocorrem nos dominios privado, publico e politico, sendo, portanto,
visiveis no mundo das aparéncias.

As atividades do espirito (pensar, querer e julgar), embora sejam invisiveis aos olhos,
podem se manifestarem no mundo fenoménico, e para tal, na obra A vida do Espirito, Arendt
argumenta buscando demonstrar como essas manifestacbes ocorrem e se relacionam com as
atividades da vita activa. As principais caracteristicas da atividade do pensamento sdo: retirada

do mundo das aparéncias, retirada do senso comum, autodestruicdo acerca de resultados,
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reflexividade, consciéncia da propria atividade. A relacdo entre a vita activa e vita
contemplativa no pensamento arendtiano ¢ uma questdo de cunho ético-politico. Em Etica,
responsabilidade e juizo em Hannah Arendt, Assy justifica que, Arendt buscou em sua obra A
vida do Espirito “uma fenomenologizagio da vida contemplativa, cujo angulo privilegiado ¢ a
visibilidade dos atos e da linguagem. Com isso realoca o pensar, o querer e o0 julgar no &mbito
da aparéncia, uma transposi¢do fundamental para formulagdo de uma ética da visibilidade”
(ASSY, 2015, p. 26).

O que Arendt estabelece com a fenomenologizacao da vida contemplativa, ¢ de modo
diverso a tradicdo que, compreende esse modo, sob caracteristicas de solidao, contemplacéo,
conhecimento e quietude. Arendt argumenta que a concepgao da tradicdo sobre as atividades
da vita contemplativa sdo falacias metafisicas, assim estabelece um retorno dessas atividades
ao mundo das aparéncias, pretendo com isso, a reconciliacdo entre os dois modos de vida, assim
como, do filésofo com o0 mundo e a politica. Para tal empreendimento, a autora esclarece o que
compreende por vita contemplativa e justifica o porqué de considerar suas atividades possiveis
de serem manifestadas no mundo das aparéncias.

Primeiramente, Arendt denomina o pensamento como a atividade do “dois-em-um”,
pensar € o didlogo sem som consigo mesmo. Desse modo, denominar o pensar como atividade
do “dois-em-um”, Arendt tinha em mente a dualidade e pluralidade presente nessa atividade.
Essa dualidade refere-se ao eu e o self, implicando numa pluralidade, pois, ao imaginarmos o
ponto de vista do outro que, nesse caso, pressupde que houve um contexto de experiéncia, 0
objeto pensado advém das experiéncias do mundo e no mundo, esta € a razdo primordial para
Arendt considerar a atividade pensar adequado para o0 mundo das aparéncias. A pluralidade da
atividade pensar se confirma a partir da capacidade de imaginarmos o ponto de vista do outro.
As atividades do espirito, possuem natureza reflexiva, dualidade e pluralidade que lhe sdo
préprias. No caso da Vontade (o querer), a reflexividade e dualidade sdo expressas de modo
adverso ao pensar. A reflexividade na Vontade ocorre na elaboracdo de um eu-duradouro, na
escolha de quem queremos ser e aparecer. E, a dualidade se expressa no embate entre o querer
e 0 ndo-querer. O julgar, por sua vez, possui caracteristicas distintas das demais, a saber:
mentalidade alargada e sensus communis. A atividade pensar é importante para o julgamento,
sendo sua condicdo primaria, dessa forma, o julgamento € a manifestacdo do pensamento no
espaco publico, pois ao discursamos emitimos nossas opinides, estabelecendo, portanto, uma
relagdo entre pensamento, julgamento e agdo, a imbricacdo entre a vita activa e a vita

contemplativa.
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A aproximagdo entre o0 modo de vida ativa e contemplativa evidenciam que, no
pensamento de Arendt, “ndo s6 agimos e falamos em pluralidade, também pensamos, queremos
e julgamos na companhia dos outros” (ASSY, 2015, p. 26), pois a pluralidade, para Arendt € a
lei da Terra. O que Arendt busca em suas analises, ao resgatar o conceito de vita activa, é
exprimir e diferenciar cada atividade, suas condi¢Ges, como elas se realizam, as esferas em que
se realizam e o resultados obtidos ao serem realizadas, e essas coisas, segundo ela, foram
deixadas de lado pela tradicdo. Em contrapartida, ao defender as atividades do espirito no
mundo das aparéncias, Arendt “passa a considerar nas atividades do espirito a dimensdo da

alteridade e da pluralidade, nos seus distintos niveis, fazendo uso da metafora da companhia”
(ASSY, 2015, p. 147).

2.1 As atividades da Vita Activa

As atividades do modo de vida ativa s&o: labor (trabalho), fabricacdo (obra) e acdo. Cada
uma delas possuem suas respectivas condi¢des e dominios, vida, mundanidade e pluralidade e
privado, publico e politico respectivamente. Sendo as atividades e condi¢des relacionadas as
questdes de existéncia humana: nascer e morrer, natalidade e mortalidade.

Segundo Arendt, o trabalho (labor) é uma atividade que condiz com o processo bioldgico
do corpo humano, que atende o corpo para a manutencgdo da propria vida. Embora o trabalho
seja uma atividade que ndo exige a presenca de outros homens, Arendt determina que o homem,
ao trabalhar em soliddo, em meio a vida selvagem, ndo seria humano, mas sim um Animal
Laborans (espécie que € regida apenas pela manutencdo da prépria vida, a sobrevivéncia). O
trabalho € a atividade que aproxima os homens dos animais, uma vez que estdo preocupados
em sua propria sobrevivéncia, e “por esse motivo, nossa autora ira denomina-lo de Animal
Laborans, pois, distintamente do Animal Rationale, o trabalhador, nessa circunstancia,
realmente se assemelha ao animal, na medida em que ele n&o passa de um simples reprodutor
de seus instintos” (GIAROLA, 2018, p. 26). Contudo, isso ndo € uma consequéncia ldgica de que,
0 homem ao trabalhar em soliddo seria uma espécie de animal laborans, e assim, a atividade
trabalho poderia ser “alocada” no dominio publico, mas sim o contrario, pois, para Arendt, as
atividades que podem ser admitidas em publico, sdo aquelas que atingiriam um grau de

exceléncia:

Aparentemente, em nenhuma outra esfera da vida atingimos tamanha exceléncia
quanto na revolucionéria transformagcéo da atividade do trabalho, ao ponto em que o
significado verbal do proprio termo (que sempre esteve ligado a ‘fadigas e penas’
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quase insuportavel, ao esforco e a dor e, consequentemente, a uma deformacéo do
corpo humano, de sorte que poderia ter sua origem somente na extrema miséria ou
pobreza) comecou a perder o seu significado para nés. Embora a extrema necessidade
torne o trabalho indispensavel a manutencéo da vida, a Ultima coisa a esperar dele
seria a exceléncia (ARENDT, 2017, p. 59).

A atividade trabalho (labor) ndo poderia ser “alocada” no dominio publico, uma vez que,
0 processo que 0 corpo necessita para atender a sua manutencéo bioldgica € circular e constante,
e 0s bens de consumo, por sua vez, ndo possuem a durabilidade que transcendem a vida humana.
Portanto, alcangar sua exceléncia necessitaria de uma “deformacao do corpo humano”. Embora
a atividade trabalho, durante o processo historico, significava uma atividade servil ou sinbnima
a atividade fabricacdo (obra), Arendt demarca que o trabalho (labor) corresponde ao mero estar

Vvivo, sendo a vida a sua condi¢do humana.

A Unica atividade que corresponde estritamente & experiéncia da ndo mundanidade,
ou, antes a perda do mundo que ocorre na dor, é a do trabalho, na qual o corpo humano,
embora em atividade, também é lancado para dentro de si mesmo, concentra-se apenas
em seu proprio estar vivo e permanece preso ao seu metabolismo com a natureza sem
jamais transcender-se ou libertar-se do ciclo recorrente do seu funcionamento
(ARENDT, 2017, p. 141).

O trabalho (labor) corresponde ao mero estar vivo, sendo a vida sua condigdo e o seu
dominio, o privado, o lar. E importante entender as delimitagdes das atividades da vita activa,
especialmente da atividade do trabalho (labor), porque ao aloca-lo em espago publico,
representa no pensamento arendtiano a criacao da esfera social, este conceito e as implicacdes
da alocacdo da atividade trabalho (labor) em dominio publico, serdo discutidas no Gltimo
capitulo deste trabalho.

Na antiguidade, os espacos publicos e privados eram bem delimitados, e também as
possiveis realizacdes das atividades. A esfera privada na Grécia antiga possuia o papel abrigar
0 homem, era um espaco de protecdo do processo bioldgico vital da familia. Também continha
uma condicdo pré-politica, no sentido de que era um requisito para que o chefe da familia, o
cidadao, participasse da polis.

Os espagos publicos e privado eram, na Grécia Antiga, espagos bem delimitados. Os
limites que separavam essas esferas eram as barreiras erguidas entre privacdo ou
acesso a individualidade, a0 mundo comum, a politica, a realidade e a imortalidade.
Os muros que cercava a polis ndo tinham, assim, apenas a finalidade de proteger a
cidade-estado contra as ameagas externas ou de preservar a polis, enquanto espago

publico; eles delimitavam modos de vida totalmente distintos (WAGNER, 2018, p.
51).

Para definir a atividade obra, Arendt ressalta a importancia em distinguir o trabalho (que
como ja fora dito acima, corresponde manutencao da propria vida ou trabalho do nosso corpo)

da atividade obra, que é determinada por “obra de nossa mao”, ou seja, a fabricagdo. Essa
19



atividade € exercida pelo homo faber: este produz artefatos necessarios para a mundanidade,
isso porque a obra possui as caracteristicas de durabilidade e permanéncia, tornando-se,
fundamental para os homens estarem no mundo, é, portanto, aquilo que o homem produz.

Para Arendt, a durabilidade do artificio humano (obra) ndo é absoluta, se desgasta pelo
uso, ele “danifica” estes objetos. Wagner explicita a principal diferenca entre uso e consumo,
no primeiro caso, 0s bens produzidos, sdo destinados para 0 mundo do homem, ao passo que,
0 consumo € para a vida humana (WAGNER, 2018, p.50). No entanto, mesmo que nao fosses
usadas, ndo permaneceriam por muito tempo, assim, “o que o uso desgasta ¢ a durabilidade”
(ARENDT, 2017, p. 170). O uso adequado promove a estabilidade e a solidez do artificio
humano que o homem necessita para abrigar-se no mundo. E a sua durabilidade que estabelece
uma relacdo de independéncia dos homens e oferece a estes uma certa estabilidade do mundo.
Em outras palavras, o homo faber, “homem que faz”, é aquele que cria ferramentas e utensilios
“para construir o mundo” (ARENDT, 2017, p. 188).

A constru¢do do mundo, em seu aspecto material, € resultante da fabricacdo, que
responde pela construcéo do artefato humano; esta atividade diferencia-se, assim, da
atividade destinada a satisfazer o processo vital, que responde pela construcdo do
artefato humano ao produzir objetos de uso, que, pela sua durabilidade, empresta
familiaridade ao mundo (WAGNER, 2018, p. 49).

As principais diferengas entre trabalho (labor) e a atividade obra, sdo: a primeira é
correspondente a natureza, ciclica, o animal laborans € servo de suas necessidades existenciais
e corporais. Por outro lado, a fabricacdo (obra) é uma violéncia a natureza, se realiza pelas
categorias meios e fins, o homo faber é amo e senhor de si mesmo e de seus atos.

Quanto ao dominio da atividade obra, Arendt aponta que este de fato poderia assumir-se
no dominio publico, contudo, ndo ¢ “publico” num sentido politico, € ¢ compreendido como o

mercado de trocas, € nele que o homo faber pode exibir e trocar suas mercadorias.

Historicamente, o Ultimo dominio publico, o Gltimo lugar de reunido que de alguma
forma se relaciona com a atividade do homo faber é o mercado de trocas onde seus
produtos sdo exibidos. A sociedade comercial, tipica dos primeiros estagios da era
moderna ou do inicio do capitalismo manufatureiro, resultou dessa ‘produgio
conspicuo’, com sua concomitante fome de possibilidade universais de barganha e
permuta; e o seu fim chegou com ascenséo do trabalho e com a sociedade do trabalho,
que substituiram a producdo conspicua e seu respectivo orgulho pelo ‘consumo
conspicuo’ e sua concomitante vaidade (ARENDT, 2017, p. 201).

Embora a atividade obra pode assumir-se no dominio publico, que é o mercado de trocas,
é importante destacar que o processo de fabricacdo dos artefatos é realizado na privatividade.
E na privatividade que € feita a producdo de bens duraveis, e com eles construir uma realidade

que lhe é propria, um mundo artificial, ou seja, € através da producao desses objetos que ocupam
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“um lugar no mundo, emprestando a este permanéncia e familiaridade” (WAGNER, 2018, p.
63). O mercado de trocas ndo € um espaco politico, é somente o espaco que 0 homo faber néo
exibe quem ele é, mas o que ele é, e o seu produto. Essa revelacdo do quem ocorre somente no
espaco-entre que, para Arendt, é o espacgo politico, pois é a partir de atos e discursos que
revelamos nossa singularidade e identidade, e consequentemente, “produz uma realidade
distinta do artefato humano; o ‘produto’ mais imediato da agdo ¢ a realidade” (WAGNER, 2018,
p. 72). Desta forma, o mundo artificial é aquele que o homo faber constroi através do trabalho
de suas maos, enquanto que o espacgo publico é o lugar que o homem se encontra entre seus
pares, 0 mundo comum.

O que ocorre na Era moderna, com o advento das ciéncias naturais, é o que a Arendt
determina como a vitéria do homo faber. Houve uma total confianca nas ferramentas e na
produtividade do homem fazedor, bem como nas categorias de meios e fins, e na utilidade
desses objetos. No momento em que o homo faber inicia um processo de fabricagdo de coisas
ndo durdveis, isto €, os bens de consumo que respondem aos anseios do animal laborans, é
marcado, no pensamento arendtiano, a derrota do homo faber e a vitéria do animal laborans.
Consequentemente, para ela, houve um desencadeamento do processo de alienacdo do mundo,
pois, esse acontecimento demarca o declinio dos espacos de realizagdes das atividades da vita
activa, nesse caso, e principalmente, do labor. Importa compreender que, 0 homo faber ao
construir o artificio humano (obra), fornece aos homens um lar, que possibilitara a este, a ajuda
“... para facilitar seu trabalho” (ARENDT, 2017, p. 216). Portanto, a fabricagao, isto €, o meio
de produzir coisas durdveis, promove um “mundo de coisas feito pelo homem”, ou seja, o
mundo artificial, e que constitui a mundanidade, a condi¢do humana da obra.

E por Gltimo, a acdo é uma atividade que acontece no espaco entre os homens (espaco
publico), sendo, a acdo uma atividade essencialmente politica, pois, 0 homem ao agir mostra-
se como um ser singular e com a capacidade de iniciar algo novo. Assim, ela é iniciativa.
Contudo, ndo é somente a acdo que possibilita a0 homem exprimir sua distin¢do, porque
segundo Arendt, “a acdo muda deixaria de ser agdo, pois nao haveria mais um ator; e o ator,
realizador de feitos, s6 € possivel se for, a0 mesmo tempo, o pronunciador de palavras”
(ARENDT, 2017, p. 221) ou seja, necessita também do discurso, e sé assim revelaria o duplo
sentido, da distin¢do e a igualdade entre os homens. A condi¢do humana da agéo politica (agir
e discursar), é a pluralidade, e ela € paradoxal: “a pluralidade humana ¢ a paradoxal pluralidade
de seres unicos” (ARENDT, 2017, p. 218). O homem ao agir ¢ ao falar, revela sua singularidade

e identidade Unica no espaco publico. A agdo, distintamente da atividade trabalho (labor) e
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fabricacdo, tem como espaco de realizacdo o espago publico, é o espaco-entre, onde os homens
aparecem uns para os outros, auxiliando o desvelamento do agente. Dito isto, pode-se afirmar
que acdo politica (acdo e discurso) ndo seria possivel no isolamento, pois tenta-lo seria privar-
se da capacidade de agir e falar e, consequentemente, de estar presente num espacgo publico
essencialmente comunicativo, o que Arendt chama de “teias das relagdes humanas”.

Ainda distintamente das atividades do trabalho e fabricacéo,

Os homens podem perfeitamente viver sem trabalhar, obrigando outros a trabalharem
para eles; e podem muito bem decidir simplesmente usar e fruir do mundo de coisas
sem lhe acrescentar um s6 objeto (til, a vida do explorador ou senhor de escravos e a
vida de um parasita podem ser injustas, mas certamente sdo humanas. Por outro lado,
uma vida sem discurso e sem ag&o - e esse é o Unico modo de vida em que h& sincera
renlncia de toda aparéncia e de toda vaidade, na acepcdo biblica da palavra - é
literalmente morta para 0 mundo; deixa de ser uma vida humana, uma vez que ja ndo
é vivida entre os homens (ARENDT, 2017, p. 218-219).

O isolamento significa privar-se da sociedade, da realidade e/ou mundo comum, mas néo
num sentido geografico, “Terra”, e sim do espaco publico, do qual o homem aparece e
desaparece, e como Edson Teles em sua obra A¢do Politica em Hannah Arendt, esclarece que:
“O aparecer no mundo publico é um co-aparecer, ja que aqueles para 0s quais eu apareco,
também aparecem para mim. Assim, ser espectador é, a0 mesmo tempo, e indissociavelmente,

ser ator” (2013, p. 87). O comentador explica claramente que:

Na esfera publica, cada um ocupara um lugar diferente e, por consequéncia, a
singularidade de cada individuo representara um ponto de vista sobre o0s
acontecimentos. A realidade do mundo s6 pode ser garantida quando muitas pessoas
veem uma diversidade de aspectos, sabendo se tratar de um mesmo objeto (TELES,
2013, p. 49).

O co-aparecer num espaco repleto de comunicagbes narrativas, € somente possivel no
espaco publico, que assegura o “desvelar do agente no ato”, isso revela que a acdo e o discurso
necessitam da presenca de outros homens, e como a autora determina: da pluralidade, sem ela,
0 homem perde o contato com a realidade.

A acdo politica (agir e falar), de acordo com Arendt, é o que concede ao homem a
imortalidade e liberdade almejada na vita contemplativa, € pela acéo politica que de fato pode
imortalizar seus feitos e suas palavras, uma vez que, “a agao produz fatos e historias que podem
ser reificados” (WAGNER, 2018, p. 72). A acdo concede sua liberdade, dado que, ser livre é
compreendido como ser capaz de iniciar algo novo. A agéo necessita do discurso, pois sem 0
discurso se assemelharia ao ato de fabricar, seria uma agdo muda, sem uma identidade. Em vista

disso, a acdo juntamente com o discurso revela a identidade do agente, auxiliando no
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desvelamento do “quem”. Esse reconhecimento da acdo como fabricar, foi um empreendimento

feito na era moderna, que nas palavras de Arendt

...a era moderna definiu o homem basicamente como homo faber, um fazedor de
coisas, e pdde assim vencer o desprezo e a suspeita entranhados com o que a tradicdo
via toda a esfera da fabricacdo. No entanto, essa mesma tradi¢do, na medida em que
também se voltara contra a acdo -, fora obrigada a interpretar a agdo em termos de
fabricacéo e, assim, apesar de sua suspeita e do seu desprezo, a introduzir na filosofia
politica certas tendéncias e formas de pensamento aos quais a era moderna pode
recorrer (ARENDT, 2017, p. 284).

A acdo esta fortemente ligada a natalidade, a iniciativa: “o novo comeco inerente ao
nascimento pode se fazer-se sentir no mundo somente porque o recém-chegado possui a
capacidade de iniciar algo novo, isto ¢é, de agir” (ARENDT, 2017, p. 11). O discurso revela o
agente a partir de suas historias e possui o papel de comunicar, dialogar e convencer. A acao
politica tem como condi¢do humana, a pluralidade, e ela é paradoxal, em seus aspectos de
igualdade e distingdo, pois

Se nédo fossem iguais, 0s homens ndo poderiam compreender uns aos outros e 0s que
vieram antes deles, nem fazer planos para o futuro, nem prever as necessidades
daqueles que virdo depois deles. Se ndo fossem distintos, sendo cada ser humano
distinto de qualquer outro que é, foi ou sera, ndo precisariam do discurso nem da agéo

para se fazerem compreender. Sinais e sons seriam suficientes para a comunicagao
imediata de necessidades e caréncias (ARENDT, 2017, p. 217-218).

Portanto, a condi¢cdo humana da acdo é a pluralidade, e ela, é a condicdo de toda a vida
politica.

Arendt, em sua obra A Condi¢cdo Humana, afirma que o conceito de vita activa sofreu
mudancgas historicas: na Antiguidade foi considerado inferior a vita contemplativa, enquanto na
modernidade a mudanca ocorre nas atividades correspondentes ao conceito, ou seja, a mudanca
é dentro do proprio conceito. 1sso ocorre porque, segundo a autora, houve na modernidade a
glorificacdo de uma atividade sob as demais, com a admissdo do labor (trabalho) como
atividade humana por exceléncia, o que possibilitou uma inversdo e hierarquizacdo das
atividades. Assim, as atividades (obra e a¢do) foram subjugadas ao labor, ou seja, tratadas como
submissas aos anseios do animal laborans. E importante ressaltar a relevancia em diferenciar

o trabalho (labor) da fabricacéo (obra), porque, de acordo com Arendt,

O motivo pelo qual essa distingdo permaneceu ignorada e sua significacdo
permaneceu inexplorada nos tempos antigos parece-nos bastante ébvia. O desprezo
pela atividade do trabalho, originalmente oriundo de uma apaixonada luta pela
libertacdo da necessidade e de uma impaciéncia ndo menos apaixonada com todo
esforco que ndo deixasse vestigio, monumento ou grande obra digna de ser lembrada,
generalizou-se na medida das crescentes exigéncias do tempo dos cidadaos pela vida
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na pélis e de sua insisténcia na abstencdo (skholé) de toda atividade que ndo fosse
politica, até estender-se a tudo quanto exigisse esforco (ARENDT, 2017, p. 99-100).

Como nédo houve uma clara distincdo entre trabalho (labor) e fabricacdo (obra), porque
foram consideradas atividades sindbnimas, hd uma aproximacao, que por sua vez, deu origem a
sociedade de consumidores (animal laborans) e produtores (homo faber). E essa aproximagao

que pde a atividade que é propria do homo faber a servico dos anseios do animal laborans:

As frequentes queixas que ouvimos quanto a perversdo de meios e fins na sociedade
moderna, acerca de homens que se torna, servos das maquinas que eles mesmos
inventaram e sdo ‘adaptados’ as suas exigéncias, ao invés de usa-las como
instrumentos para a satisfagdo das necessidades e caréncias humanas, tém suas raizes
na situacdo factual do trabalho. Nessa situacdo, na qual a producéo consiste antes de
tudo no preparo para 0 consumo, a propria distingdo entre meios e fins, téo
caracteristica das atividades do homo faber simplesmente ndo faz sentido, e, portanto,
0s instrumentos que o homo faber inventou e com os quais veio em auxilio do trabalho
do animal laborans perdem seu carater instrumental assim que s&o usados por este
altimo (ARENDT, 2017, p. 179-180).

Essa aproximacédo possui duas consequéncias: obra perde o seu carater de durabilidade,
uma vez que passou a ser uma atividade de produzir coisas ndo duraveis e rapidamente
consumidas, isto €, bens de consumo. A segunda €, ao passo que o labor é admitido em espaco
publico, e ndo mais no privado, 0 espaco publico (o0 espaco em que 0s homens se encontram
uns com os outros, ou o que a autora denomina por “mundo comum”) passa a ser a esfera social
e, nela, ndo ha uma clara separacao entre assuntos do dominio privado (do lar) e assuntos do
dominio publico. E o que Arendt chama de “atividades privadas exibidas a luz do dia”. De

acordo com ela,

...a0 fato de que o animal laborans foi a admitido no dominio publico; e, no entanto,
enquanto o animal laborans continuar de posse dele, ndo podera existir um verdadeiro
dominio publico, mas apenas atividades privadas exibidas & luz do dia. O resultado é
aquilo que eufemisticamente é chamado de cultura de massas; e 0 seu arraigado
problema é uma infelicidade universal, devida, de um lado, ao problematico equilibrio
entre o trabalho e o consumo, e de outro, a persistente demanda do animal laborans
de obtencdo de uma felicidade que s6 pode ser alcangada quando os processos
vitais de exaustdo e de regeneracdo, de dor e de alijamento da dor, atingem um
perfeito equilibrio (ARENDT, 2017, p. 165).

Podemos também afirmar que ha uma terceira consequéncia. Conforme Giarola explica,
estas duas consequéncias ddo sequéncia ao surgimento da esfera social e do homem

massificado, ou seja, a sociedade de massas. Essa terceira consequéncia é a alienacdo, diz ela:

Por alienagdo, estamos entendendo o processo de ‘perda do mundo’, isto é, a
‘passividade’ do homem frente as algemas das necessidades bioldgicas que o
encaminham para a falta de clareza sobre o seu pertencimento a ser desempenhado no
mundo e, consequentemente, o torna alheio aos assuntos politicos que o cercam, pois
0 que 0 homem quer, na era moderna, é consumir (GIAROLA, 2017, p. 12).
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Conclui-se que, a acdo € também subjugada ao labor. Uma vez que os assuntos do
dominio publico forem um aglomerado de assuntos do dominio privado ou referentes ao labor,
a politica jamais sera sindnimo de liberdade, mas de necessidade: a necessidade de manter-se
Vvivo e produzindo. Essa inverséo e hierarquizagao do conceito vita activa feita na modernidade,
resultou numa sociedade ndo de homens, mas animal laborans, em que ha somente a
preocupacao pela sobrevivéncia da espécie, da familia, do animal humano. Ao passo que a acéo
ndo ¢ mais o desvelar do ser, de sua identidade e singularidade, passa a ser “... concebida em
termos de produzir e fabricar, exceto que o produzir, dada a sua mundanidade e inerente a vida,
era visto agora como apenas uma outra forma de trabalho, como uma fungdo mais complicada,
mas ndo mais misteriosa, do processo vital” (ARENDT, 2017, p. 399 e 400).

A glorificacdo do trabalho acarretou na inversdo das atividades correspondentes a vita
activa, promovendo que a atividade do trabalho assumisse maior relevancia e,
consequentemente, transformando o homem numa espécie que apenas se preocupa com a
sobrevivéncia. Ao mesmo tempo, as demais atividades (obra e acdo) foram subjugadas ao labor:
a obra perde o seu carater de durabilidade e passa a servir as necessidades do animal laborans,
ou seja, o artificio € somente dedicado para 0 consumo conspicuo; e a a¢cdo nao € praticada,
pois ndo ha mais um espaco publico.

O conceito de vita activa em Hannah Arendt, as atividades (labor, obra e a¢do) ndo sdo
hierarquizadas, ou seja, uma atividade ndo é superior a outra, embora Arendt privilegie o agir,
em sua potencialidade de iniciativa e revelacdo da identidade e singularidade do agente. As
atividades interagem entre si e complementam umas as outras, no sentido de que cada uma
designa seu papel que possibilite realizacdo da outra. O trabalho (labor) exige um espaco para
ser realizado, caso contrario, ao realizar-se em soliddo, 0 homem seria uma espécie de animal
laborans, sendo assim, a obra (fabricacdo) oferece durabilidade a vida finita do homem, um
lugar para ele habitar no mundo, a privatividade do lar. A obra (fabrica¢do) cria um mundo
artificial que promove estabilidade, solidez e permanéncia da espécie humana e do mundo. E
finalmente, a acdo, ligada a natalidade, promove o espaco publico para as futuras geragoes.

Portanto, as atividades do modo de vida ativo sdo correlatas: o trabalho (labor) que
corresponde ao estar vivo, tém como condicao a vida, ou melhor, a existéncia. A obra por sua
vez, promove a permanéncia do mundo e oferece um espaco para 0 homem abrigar-se nele, sua
atividade confere ao mundo, além de seu carater natural, um mundo propriamente humano, por
meio da fabricacdo de objetos artificias cria-se um mundo artificial, dessa forma, a

mundanidade é a sua condicdo. Por altimo, a agdo politica em Arendt, esta ligada a questdo da
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existéncia, ou seja, a natalidade, pois cada individuo, em sua singularidade, carrega a
potencialidade de iniciar algo novo. Se por um lado, o labor é a atividade que condiz com o
ciclo natural do mundo, a obra é a atividade que vai além desse ciclo natural e cria uma realidade
prépria para abrigar o homem. Ambas sdo atividades que correspondem a condicfes de
existéncia, a natalidade e a mortalidade. No entanto, a natalidade esté diretamente ligada a acéo
politica, visto que, a natalidade no pensamento de Arendt representa um segundo nascer, isso
porque, ao promover o espaco publico para as futuras geracdes, possibilita ao recém-chegado,
enquanto individuo, revelar a sua singularidade por meio de suas a¢des. Logo, a vita activa,

cada atividade e a condicdo, interagem entre si e complementam umas as outras.

2.1.1 As atividades do espirito

O conceito de vita contemplativa denomina trés atividades do espirito: pensar, querer e
julgar. Arendt aponta que, tradicionalmente, este conceito carrega o sentido de pura quietude,
contrariamente ao conceito de vita activa, atribuindo ao pensar um carater propriamente
filoséfico, e por conseguinte, assume uma superioridade perante todas as atividades, tanto da
vita contemplativa e especialmente da vita activa. Na obra A Vida do Espirito, a autora também
demonstra que o conceito de vita contemplativa, bem como a vita activa, também sofreu

mudancas histdricas, principalmente a atividade do pensamento.

A atividade do pensamento — segundo Platéo, o didlogo sem som que cada um mantém
consigo mesmo — serve para abrir os olhos do espirito; e mesmo o nous aristotélico é
um 6rgao para ver e contemplar a verdade. Em outras palavras, 0 pensamento visa a
contemplagdo e nela termina, e a prépria contemplacéo ndo é uma atividade, mas uma
passividade; é o ponto em que as atividades espirituais entram em repouso (ARENDT,
2018, p. 21).

De acordo com Arendt, encontramos em Platdo e Aristételes a definicdo de que o
pensamento € capaz de revelar a verdade e alcancar o estado de contemplacdo, compreendido
como “o mais alto estado do espirito” (ARENDT, 2018, p. 21). Por outro lado, durante a Idade
Média, encontramos a concepc¢do de que o pensamento é atividade que possui 0 objetivo a
contemplacgéo, ou seja, uma forma de meditagdo, visando um mesmo objetivo e estado de
espirito futuro, porém, assume a “devogédo a visdo de Deus” (ARENDT, 2018, p. 21). Assim, a
filosofia se torna serva da teologia, ao passo que na Era moderna a filosofia torna-se serva da

ciéncia, pois a concepcao de pensamento é assumida como uma forma de conhecer.
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Com o surgimento da Era moderna, o pensamento tornou-se principalmente um servo
da ciéncia, do conhecimento organizado; e ainda que tenha ganhado muito em
atividade, segundo a convicgao crucial da modernidade pela qual sé posso conhecer
0 que eu mesmo produzo, foi a matematica, a ciéncia ndo empirica por exceléncia, em
que o espirito parece lidar apenas consigo mesmo, que passou a ser a ciéncia das
ciéncias, fornecendo a chave para as leis da natureza e do universo que se encontram
ocultas pelas aparéncias (ARENDT, 2018, p. 21).

Tradicionalmente, o modo de vida contemplativo, principalmente a atividade de pensar,
assume caracteristicas de quietude, retirada do mundo das aparéncias, contemplacdo e
conhecimento. Na obra A Condi¢do Humana, ao investigar o conceito de vita activa, Arendt se
pde contraria a tradicdo de pensamento. E, encontramos também na obra A Vida do Espirito, a
autora refletindo sobre como pensar sem tradi¢do. Sendo assim, ao tratar sobre o modo de vida
contemplativo e suas atividades, ela novamente, se pde contra ao pensamento tradicional e
estabelece que as atividades do espirito embora sejam invisiveis aos olhos, ndo significa dizer
gue ndo estdo assentadas no mundo das aparéncias. De acordo com ela, as atividades do espirito
sdo autbnomas e obedecem a leis que lhe sdo prdprias. Essas atividades, possuem relagcdes com
as atividades correspondentes ao modo de vida ativo, essas relagcdes possuem dimensdes éticas
e politicas. Adriana Carvalho Novaes em Pensar sem apoios: Hannah Arendt e a vida do
espirito como politica do pensar, afirma que as atividades do espirito compreendidos a partir

da perspectiva da tradi¢do de pensamento, sdo falacias metafisicas.

Séo falacias metafisicas da tradicdo, as atividades do espirito, tal como a concebemos
ou, pelo menos, 0 modo como séo identificaveis nas experiéncias do ser humano, séo
tomadas por Arendt como algo a se superar. Sao valores ou referéncias jogadas fora
pelos acontecimentos, indicativos de erros, enganos, palavrorio sem mais significado.
Mas se se trata de modo pela qual foram pensadas profundamente, devem guardar
algo que ainda nos diz respeito, ndo somente pela obviedade de que nos pertencem
enquanto historia, mas porque sustentaram significados e ainda nos circundam como
destrocos. A distancia entre experiéncia e conceitos, entre 0 mundo e o0 pensamento,
deveria ser enfrentada como o impedimento de uma alianca necessaria, ndo como
simplesmente uma oposicdo (NOVAES, 2017, p. 58).

Arendt buscou examinar o conceito de aparéncia e a teoria dos dois mundos, a fim de
determinar que embora as atividades do espirito possuem as caracteristicas de retirada do
mundo, invisibilidade e de retorno ao eu, sdo capazes de “encontrar um lar adequado neste
mundo” (ARENDT, 2018, p. 39). O conceito de aparéncia no pensamento da arendtiano é
justificado porque na teoria dos dois mundos, € estabelecido uma posic¢éo contraria ao mundo
fenoménico, ao mundo das aparéncias, isto €, “a velha dicotomia metafisica entre (verdadeiro)
Ser e (mera) Aparéncia” (ARENDT, 2018, p. 39), ou seja, 0 mundo das aparéncias, o sensorial,

é considerado enganoso e, por esse motivo, o filosofo deve se afastar e caminhar para ir de
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encontro com a verdade (no suprassensivel). Disso, resulta numa hierarquia entre a atividade
de pensar e as demais atividades da vita activa, porque 0 pensar assume entdo uma
superioridade ontologica e passa a ser uma atividade somente dos “filésofos profissionais”. No
entanto, para Arendt, “Ser e Aparecer coincidem”, uma vez que, “os seres vivos, homens e
animais, ndo apenas estdo no mundo, eles sdo do mundo. E isso precisamente porque sdo
sujeitos e objetos — percebendo e sendo percebidos — ao mesmo tempo” (ARENDT, 2018, p.
36). E justamente essa perspectiva da tradicdo que a autora considera falacias, porque para a
tradicdo, o termo vita contemplativa e, especialmente, a atividade pensar, € restrita a um grupo
especifico, cujo aqueles que sdo capazes de exercé-la sao os “pensadores profissionais”, isto €,

o filésofo.

A partir da concepcéo de que a atividade pensar é capaz de fazer ver além e que 0 mundo
das aparéncias é enganoso, o filésofo afasta-se das comunidades politicas e faz sua morada no
pensar. Wagner aponta que para Arendt essa morada é “uma armadinha em que se enredam
aqueles que fazem do pensar uma Unica ocupacdo e consideram tal ocupacdo superior as
demais, uma decorréncia da consideracdo da superioridade da atividade do pensar em relacao
as demais atividades humanas” (WAGNER, 2006, p. 225). Assim, dessa separacdo entre a vita
contemplativa e a vita activa, o filésofo e o politico, a atividade pensar se limita aqueles
“pensadores profissionais” que possuem a capacidade de transcender em direcdo a verdade,

disso, resulta no conflito entre filosofia e politica.

Esta posi¢do distanciada do mundo das aparéncias estd na base do conflito entre
filosofia e politica. O fim da hierarquia tradicional abre uma possibilidade para que
este conflito seja resolvido, para que o hiato entre filosofia e politica seja superado.
Esta pressupde a crenga na capacidade humana de pensar, a crenca de que qualquer
que seja a gravidade da crise engendrada pelo fim da tradicdo, a capacidade de pensar
inscrita na condi¢do humana permanece um dado irredutivel (SILVA, 2013, p. 80-
81).

Ao estabelecer relagOes entre os dos dois modos de vida e conceber as atividades do
espirito no mundo das aparéncias e 0 mundo comum, no espago politico, Arendt utiliza o
Socrates como modelo de pensador e cidadd@o. Antes, € necessario compreender o que a Arendt
considera por pensar, para entender que tipo de pensador Sdcrates é. Para autora, pensar nada
mais ¢ do que “o didlogo sem som de mim comigo mesmo” (ARENDT, 2006, p. 93), ou seja,
se caracteriza por uma dualidade de mim e o eu mesmo, a consciéncia, ou melhor, como Arendt

define “dois-em-um”. Essa dualidade é paradoxal: estou s6, mas em minha prépria companhia,
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é essa a divisdo do eu e do self. A dualidade presente na atividade do pensamento, significa que,
ao me dividir em dois, 0 objeto pensado provém de experiéncias de quando eu era apenas um
S0, e isso é possivel pela faculdade da imaginacdo, conceito kantiano retomado por Arendt: “a
imaginacdo, diz Kant, é a faculdade de tornar presente o que esta ausente, a faculdade de (re)
presentacdo: ‘imaginacdo ¢ a faculdade de representar na intui¢do um objeto que ndo estd
presente’” (ARENDT, 2021, p. 427), assim, ao pensar tomo por consideracdo o ponto de vista
dos outros, portanto, € 0 exercicio continuo da imaginacdo que promove o alargamento do
espirito. Desse modo, pensar requer uma coletividade, na medida que apresento (imagino)

varios pontos de vistas levando em conta o ponto de vista dos outros.

A atividade de pensar possui as principais caracteristicas: interrup¢do de todas as outras
atividades, retirada do mundo das aparéncias, autodestruicdo acerca dos resultados e
consciéncia da atividade. Interrompe as demais atividades porque atividade de pensar é como
um espanto, capaz de paralisar. A retirada do mundo das aparéncias ndo €, de forma alguma,
semelhante ao pensamento metafisico, pois segundo Arendt “s6 posso escapar da aparéncia
para a aparéncia” (ARENDT, 2006, p. 39), ou seja, 0 pensamento procede de uma experiéncia,

pois

Quando estou pensando ndo me encontro onde realmente estou; estou cercado nédo por
objetos sensiveis, mas por imagens invisiveis para os outros. E como se eu tivesse me
retirado para uma terra imaginaria, a terra dos invisiveis, da qual nada poderia saber,
ndo fosse essa faculdade que tenho de lembrar e de imaginar. O pensamento anula
distancias temporais e espaciais. Posso antecipar o futuro, pensa-lo como se ja fosse
o0 presente, e lembrar do passado como se ele ndo tivesse desaparecido (ARENDT,
2006, p. 104).

Desta forma, a atividade de pensar ndo produz resultados, porque, para Arendt, o
pensamento ¢ semelhante a teia de Penélope, ja que “desfaz-se toda manh& o que se terminou
de fazer na noite anterior” (ARENDT, 2006, p. 107).

Definir o pensamento como atividade do dois-em-um, implica afirmar que ha, também,
nessa atividade uma pluralidade do eu. A atividade de pensar é definida como uma atividade
do didlogo comigo mesmo e o meu self (a consciéncia), é essa a dualidade que nos torna capaz
de pensar sob o ponto de vista dos outros, através da faculdade da imaginacdo. Assy comenta
gue esse dialogo representa a experiéncia de comunidade, ndo é um didlogo solipsista e
individualista, mas que requer coletividade, pois somente assim poderia apresentar Vvarios

pontos de vistas e levar em conta o ponto de vista do outro. Esse pensar sob o ponto de vista
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dos outros, apesar da atividade pensar seja interna (a0 meu eu), e invisivel para 0s outros,
pressupde algo que é externo, ou seja, as experiéncias, os acontecimentos que foi presenciado
enquanto era apenas um. Dessa maneira, a pluralidade ndo é apenas presente na vita activa, isto
é, no agir (a acdo), mas também esta presente na vita contemplativa, na atividade de pensar,

demonstrando a existéncia da pluralidade de espectadores.

Esclarecida a definicdo de pensamento em Arendt, ela utiliza o Sécrates como modelo de
pensador do dois-em-um, porque 0 eu-socratico € aquele sobre a qual encontramos um
pensamento consistente e que ndo se contradiz. Arendt, procura um modelo de pensador que

néo seja aqueles assumidos como “pensadores profissionais”, mas

um exemplo de pensador ndo profissional que unifique em sua pessoa duas paixdes
aparentemente contraditérias, a de pensar e a de agir. Essa unido ndo deve ser
entendida como a ansia de aplicar seus pensamentos ou estabelecer padrdes tedricos
para a acdo, mas tem o sentido muito mais relevante do estar a Vontade nas duas
esferas e ser capaz de passar a outra aparentemente com a maior facilidade, do mesmo
modo como nds avangamos e recuamos constantemente entre 0 mundo das aparéncias
e a necessidade de refletir sobre ele (ARENDT, 2006, p. 189).

Socrates é esse modelo de pensador, e ainda nessa mesma pagina, Arendt da uma pista

do porqué:

um pensador que tenha permanecido sobre um homem entre homens, que nunca tenha
evitado a praca publica, que tenha sido um cidadao entre cidaddos, que néo tenha feito
nem reivindicado nada além do que, em sua opinido, qualquer cidaddo poderia
reivindicar (ARENDT, 2006, p. 189).

Contudo, Arendt introduz uma perspectiva diferente do Sdcrates histérico, isto €, daquele
gue encontramos nos relatos de Platdo, apresenta um Socrates afastado do pensamento de Platdo
e do seu pensamento filosofico. De acordo com Arendt, hd uma controvérsia acerca do Sdcrates
historico, pois ndo se sabe até que ponto € o Sdcrates ou é Platdo. Ela recorre a um Socrates
distante da filosofia platbnica porque entende que, ap6s o julgamento e morte do Sécrates,
Platdo desacreditou da infalibilidade da maiéutica socratica. De certa forma, encontramos uma
controvérsia acerca da figura histdrica de Socrates por ndo sabermos exatamente 0 que é de
autoria de Socrates e 0 que foi efetivamente pensado por Platdo. Se o pensamento platdnico
representa a base do conflito entre a filosofia e a politica, sendo essa cisdo, consequéncia do

julgamento e morte de Sécrates. E em Socrates, segundo Arendt, que encontramos essa uniso,
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e, € por esse motivo que a autora o escolhe como modelo. De fato, encontramos a unido entre
filosofia e politica em Sdcrates, porque este se pde a dialogar num espaco publico com o0s seus
pares, sem impor sua “verdade” (presente na alegoria da caverna, no pensamento platonico).
Sdocrates se pde a dialogar em espaco publico com os demais cidaddos como iguais. Silva indica
que com iss0, Socrates possuia um objetivo politico, “a reforma da cidade por meio da reforma

dos cidaddos — e um meio para atingi-lo — o dialogo” (SILVA, 2013, p. 92).

Esse € um dos principais motivos e justificativas da Arendt para a escolha de Sdcrates

como modelo de cidad&o e de pensador, pois

O diélogo do eu comigo mesmo é a condicdo primaria do pensamento para Socrates.
As repetidas referéncias para essa relevancia tiradas do Gorgias indicam que a
condigdo inescapavel do ser humano é ser no plural no pensar e na agdo. Querer
escapar a essa condicdo € ilusorio, assim como as medidas que tentam negé-la séo o
impedimento do estar s6 nos regimes totalitarios ou o embotamento do pensar
instrumentalizado através do célculo, da ldgica e da finalidade. [...] O ego pensante,
portanto, deve cuidar para que o dois-em-um viva em harmonia e impeca qualquer
possibilidade de convivio com um criminoso (NOVAES, 2018, p. 73).

Para Arendt, encontramos em Gdrgias o pensamento do Socrates de consisténcia e ndo
se contradizer. As frases que sdo propriamente socréticas, sdo: “é melhor sofrer 0 mal do que
cometer” e “eu preferia que minha lira ou um coro por mim dirigido desafinasse e produzisse
ruido desarménico, e [preferiria] que multidées de homens discordassem de mim do que eu,
sendo um viesse a entrar em desacordo comigo mesmo e a contradizer-me”. A primeira frase
indicaria uma abordagem ética sobre a atividade de pensar, Sécrates acreditava que a
ignorancia, isto é, a negacdo da atividade pensar, levaria a cometer o mal. Nos atentaremos na
segunda frase, pois nela encontramos uma abordagem politica. A segunda frase de Sécrates,
trata-se da pluralidade presente no dois-em-um que, como ja foi dito anteriormente, corresponde
a dualidade do meu eu e o self, e também, a capacidade de imaginacdo, que nos tornar capaz de
ver sob outros pontos de vistas. Para que essa atividade se torne um habito, é necessaria manter
uma especie de amizade com o self, dado que, para Socrates, ndo ¢ preferivel “entrar em
desacordo comigo mesmo e contradizer-me”, porque a partir disso romperia a “amizade” do
meu eu e o self. Podemos concluir que, a atividade pensar, assim como a acgdo, carregam
consigo a caracteristica da pluralidade, de espectadores e de atores, apontando que “os homens
existem essencialmente no plural” (ARENDT, 2006, p. 207).

31



Sécrates ao dialogar com seus pares em espago publico como igual, levantava questdes
sobre os conceitos de justica, coragem e sabedoria, para seus dialogadores sem oferecer uma
resposta, no intuito de que refletissem. Para Arendt, essa atitude de Sdcrates é o que faz ele
receber o apelido de moscardo, parteira e arraia-elétrica. Arendt explica o que significa de cada

apelido

Na primeira, Sécrates é um moscardo: ele sabe como ferroar os cidaddos que, sem ele,
‘vao continuar a dormir pelo resto de suas vidas’, a menos que alguém venha desperta-
los.

]

Na segunda comparacdo, Sécrates é uma parteira: no Teeteto, diz que sabe trazer a luz
0s pensamentos alheios porque ele mesmo é estéril; mais ainda, gracas a essa
esterilidade, ele tem a pericia da parteira e pode decidir se estd lidando com uma
gravidez real ou iluséria, da qual a genitora deve ser aliviada (ARENDT, 2006, p.
194-195).

O apelido de moscardo, caracteriza o primeiro momento do dialogo entre os cidad&os.
Sécrates 0s desperta e causa 0 mesmo espanto e a perplexidade que presenciou. O segundo,
conforme Arendt, Sdcrates “purgava as pessoas de suas ‘opinides’, isto €, daqueles preconceitos
ndo examinados que impediriam de pensar”. Se 0s dois primeiros apelidos, caracterizavam um

Socrates que despertava e purgava os cidaddos, o terceiro apelido, a “arraia-elétrica, paralisava.

A justificativa de Arendt para escolha de Sécrates como modelo é devido ao seu modo de
pensar esta atrelado a pluralidade, pois o exercicio do pensamento em Sécrates, ao pensar me
divido em dois, e consequentemente, “tenho que me suportar, ¢ ndo ha lugar em que o eu-
comigo-mesmo se mostre mais claramente do que no pensamento puro, sempre um didlogo
entre os dois que sou” (ARENDT, 1993, 101), e esse € o motivo Socrates afirma que ndo é
preferivel “entrar em desacordo comigo mesmo ¢ contradizer-me”, porque a partir disso,
romperia a “amizade” do meu eu e 0 self. Com isso em mente, “Sdcrates parece ter acreditado
que a funcéo politica do filésofo era ajudar a estabelecer esse tipo de mundo comum, construido
sobre a compreensdo da amizade, em que nenhum governo ¢é necessario” (ARENDT, 1993,
101). Nesse caso, fica claro que, somos plurais ndo somente no espaco publico, no espaco da

acdo, mas também quando pensamos.

Essas foram as motivacdes que levaram Arendt a escolher Socrates como modelo de
pensador, de cidaddo e de dois-em-um, para exemplificar o amor ao mundo, a liberdade e a

cidade. SdAcrates é esse modelo.
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Posto as motivagdes e justificativa da Arendt, buscaremos agora explicar as outras duas
atividades do espirito (querer e julgar) e estabelecer as relacdes dessas duas atividades com o
mundo das aparéncias e a vita activa. Ela determina que as atividades do espirito que estéo
diretamente ligadas as aparéncias sdo o querer e 0 julgar. Quando a autora aborda o conceito de
“Vontade”, ela ndo se afasta das questdes éticas e politicas, ou seja, ao tratar sobre a Vontade,

J4

a questdo ¢ “tem a politica algum sentido?”, e, antecipando sua resposta: sim, a liberdade.

O conceito de vita contemplativa pela tradicdo do pensamento filosofico, carrega a
concepgdo de que ¢ o tnico modo de ser realmente livre, este “ser livre”, estd calcado na
atividade de pensar, ou seja, 0 pensamento tradicional considera que a atividade pensar é
superior ontologicamente e por conseguinte possivel de nos tornar realmente livre, em outras
palavras, livre do mundo das aparéncias e livre das contingéncias do mundo. A tradicdo
filosofica ignora a Vontade. Dessa maneira, Arendt novamente se distancia da tradicdo, para
ela, a Vontade ¢ a “faculdade que expressa o querer ¢ o ndo-querer” (NOVAES, 2018, p. 93) e
“¢ orgdo espiritual da liberdade e da espontaneidade” (NOVAES, 2018, p. 101). Arendt
argumenta que apesar da atividade de pensar ser consideravelmente uma atividade livre, ainda
possui a limitacdo de que ndo posso me contradizer, ou seja, ela estabelece que a liberdade da

J4

Vontade ¢ “infinitamente maior do que o pensamento” (ARENDT, 2006, p. 265).

O que estard em jogo aqui € a Vontade como fonte da agdo, isto €, como um ‘poder
para comecgar espontaneamente uma série de coisas ou estados sucessivos’ (Kant).
Sem divida todo homem, pelo fato de ter nascido, € um novo comeco, e seu poder de

comegar pode muito bem corresponder a este fato da condi¢io humana (ARENDT,
2006, p. 267).

Nesse sentido, a Vontade como atividade do espirito, pode ter um sentido politico e
estabelecer relacdo com as atividades da vita activa, nesse caso, a a¢do. De fato, ndo é o
pensamento que é a fonte da acdo, mas VVontade, precisamente porque a atividade pensar é
compreendida como capaz de interromper todas as outras atividades e pode ser um obstaculo
para a acao, pois podem estar em discordancia. Assy justifica que “na medida em que se torna
0 sujeito ciente de contradi¢bes entre seus discursos e acdes, assim como de suas proprias
contradigdes internas” (ASSY, 2015, p. 86), o impelem de agir. Para a tradicdo, o pensar é a
atividade mais livre, porém, para Arendt, isso é falso porgue o pensar lida com o limite de ndo
se contradizer e, portanto, a liberdade presente na VVontade é infinitamente maior. Podendo ser

a fonte da acdo politica, e ndo 0 pensamento, porque 0 pensar possui a caracteristica de
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interrupcdo de todas as atividades, seja da vita activa ou da vita contemplativa, o pensar seria

um obstaculo para a acdo ao se encontrarem em discordancia.

A Vontade lida com o querer e o ndo-querer, sendo, fundamental a criacdo de um eu-
duradouro, ou seja, a capacidade de escolher como eu quero aparecer num espaco publico, e
para isso, é preciso refletir sobre quem queremos ou ndo ser. A atividade da Vontade, possui
duas caracteristicas semelhante a atividade do pensamento: reflexividade e dualidade, porém,
essas caracteristicas se distinguem do pensar, porque, primeiramente, a reflexividade na
Vontade ocorre na criagdo de um eu-duradouro, ou seja, na escolha de quem queremos ser e
aparecer. Enquanto que a dualidade presente na VVontade resulta no embate entre o querer e 0

nédo querer.

A reflexividade da Vontade como criadora de um Eu-duradouro ao qual Arendt se
referiu quando enfatizou o afastamento do filésofo das comunidades politicas aplica-
se também, embora Arendt ndo tenha chegado a mencionar isso, ao isolamento com
as coisas do mundo — aqueles que ndo compartilham o espaco publico com os demais.
Nesse caso, a reflexividade da Vontade também cria um Eu-duradouro que ‘orienta
todos os atos de voli¢ao particular’, cria ‘o carater do eu” (WAGNER, 2006, p. 190-
191).

No caso, ndo refletir, isto &, ndo pensar, ndo nos impede de cometer o mal e nem nos torna
habil a cometé-lo, mas ndo refletir sobre o querer ou ndo-querer que, leva a praticar o mal, pois
se é a Vontade a fonte da acdo, implica afirmar que houve uma escolha para ser e agir de tal
forma. Wagner destaca que com isso, Arendt esclarece que as atividades espirituais sdo

autébnomas e obedecem as leis que Ihe sdo proprias.

A incapacidade para pensar ndo desabilita a reflexividade da Vontade que, nédo
podendo alcangar a redengdo em um mundo comum, busca realizar-se através de um
projeto Eu-duradouro — o projeto de si. E por isso que Arendt concluiu que as
faculdades do espirito sdo autdbnomas entre si (ARENDT, 2005, p. 193).

Assim, fica claro que a VVontade ¢ a atividade do espirito mais proxima ao conceito de
liberdade e contingéncia. Arendt destaca que a Vontade foi ignorada pelos “filésofos
profissionais”, por estar ligada a conceitos de liberdade e necessidade, que remete aos desejos
de um corpo. Os “filosofos profissionais” antagonizaram o pensar e o0 querer na teoria dos dois

mundos, sendo, mais uma falacia da metafisica, “a cisdo entre corpo ¢ alma”.
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Enquanto a cisdo entre corpo e espirito (alma) é uma falacia firmada na hostilidade do
ego pensante aos reclamos do corpo que interrompem a atividade de pensar, as falacias
produzidas pelo ego pensante a respeito da liberdade e da necessidade tém origem no
antagonismo entre duas atividades espirituais: o pensar e o querer. E no espirito do
fildsofo que cré no progresso que se da esse antagonismo.

L]

Arendt ndo deixou de notar que todos os pensadores tinham em comum gosto pela
atividade de pensar e considerou que a contingéncia, desde a Antiguidade, era uma
maldicdo ‘aos olhos dos filésofos que advogaram o ego pensante’. A Aversdo a
contingéncia ja esta presente na teoria dos dois mundos, na inferiorizagdo do mundo
dos assuntos humanos e na crenca de uma vida ap6s a morte (WAGNER, 2006, p.
198-199).

Na medida em que o ego volitivo lida com o querer e 0o ndo-querer, acarreta numa
liberdade de escolha, e a partir disso antecipo um “eu-posso”, um futuro sobre a qual se torna
um projeto da Vontade. Tratando sobre o tempo das atividades do espirito, o pensar lida com o
passado e o presente e, a Vontade com o futuro, 0 que o ego-volitivo projeta para um “eu quero
e eu-posso”, assim, querer ¢ ser se equacionam (ARENDT, 2018, p. 281). Disto, Arendt
determina que o afastamento dos “fildsofos profissionais”, foi uma livre escolha, um projeto da
Vontade. E, segundo Wagner, eles escolhneram como queriam aparecer e, portanto, sdo 0s

proprios responsaveis por esse afastamento.

A responsabilidade que poder ser imputada ao filésofo é a mesma que pode ser
atribuida a qualquer um a respeito de quem escolheu ser, uma decisdo associada a
Vontade e que condiciona o carater, as volicdes e os atos particulares de cada pessoa.

[-]

O que é importante salientar no caso do fildsofo profissional e no contexto da anélise
que Arendt faz em ‘O Querer’ é que o Eu-duradouro, projetado pelo filésofo
profissional, é totalmente moldado pela VVontade e ndo no intercAmbio com o0s outros:
ele proprio se transforma no projeto da Vontade (WAGNER, 2006, p. 204-205).

Portanto, a Vontade ¢ a atividade do espirito que lida com o mundo das aparéncias e se
relaciona com a acdo politica, a atividade da vita activa, precisamente porque € a fonte das
motivagdes para 0 agir. Apesar das atividades do espirito serem invisiveis aos olhos e internas
ao eu, se manifestam no mundo das aparéncias, resta entdo compreender como a atividade de

pensar e o julgar se manifestam.

Arendt determina que o querer e o julgar sdo as atividades que estabelecem relagbes com
0 mundo das aparéncias e no espaco publico. No entanto, o pensar também se manifesta, porém,

se pde como condicéo para julgar, ou seja, € no julgar que o pensamento se torna manifesto no
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mundo das aparéncias. A relacdo entre pensar e julgar, é que o juizo é a revelacdo do
pensamento no espaco publico, através do discurso. Conforme a autora, ambas estdo

correlacionadas:

E essa unido entre as atividades que s&0 necessarias para pensar e julgar em momentos de
crises politicas. Antes de tratar disso, focaremos em explicitar o que a Arendt compreende por
julgar. A obra de Arendt A Vida do Espirito, por se tratar de uma obra postuma, o capitulo em
que Arendt abordaria o julgar é inacabado, assim, para tratar o julgar recorrermos aos seus

comentadores.

Para elaborar o pensar, Arendt utilizou Sécrates como modelo de pensador, e para
elaborar o julgar, Arendt fez apropriacdes kantianas. A autora elabora o julgar na perspectiva
kantiana de “juizo estético reflexivo” e a sua relevancia no espaco publico. Ela argumenta que
a obra de Kant, A critica do juizo, ¢ “a maior contribuigdo politica de Kant” (SILVA, 2013, p.
109), e justifica que o “juizo estético reflexivo” ndo apenas lida com a questao “o que é o belo?”,
mas também lida com questdes do certo e errado. E por isso, em tempos de crises politicas,

Arendt privilegia o juizo do espectador.

A maiéutica socrética, que tal como um vento do pensamento destruia as crencas dos
cidaddos atenienses e nada colocava no lugar, criava o vazio de ideias preconcebidas
necessario ao julgamento daquilo que foge aos padrfes dos ajuizamentos existentes.
Por tratar-se do julgamento do inusitado, além disso, Arendt identificou no juizo
estético kantiano — voltado para o julgamento da obra de arte — o0 juizo do espectador.
Se Kant associou, inicialmente, o juizo estético a obra de arte — na Critica da
Faculdade do Juizo -, nos textos histéricos posteriores tratou do juizo do espectador
também no &mbito dos acontecimentos humanos. E na terceira critica, contudo, que
se encontra a filosofia politica kantiana ‘ndo escrita’ e que interessa a este estudo
(WAGNER, 2013, p. 249).

O dialogo socratico, despertava os atenienses, fazendo com que questionassem as ideias
preconcebidas sem oferecer uma em troca, e com isso, da a abertura para “pensar sem apoios”.
A partir disso, torna-se possivel a relacdo entre pensar e julgar. O pensar torna-se uma condicéo
para o julgar. O juizo, participa da vita activa, privilegiando o0 agente, na consisténcia do pensar

alargamente que,

do ponto de vista do dominio publico, o juizo realiza a atividade de pensar ao tornar-
se manifesto no mundo da aparéncia, por meio da tomada da decisdo diante do fato
concreto: emitimos juizos concordando e/ou discordando, ou seja, na emissdo de
nossas opinides, de nossa doxa (ASSY, 2015, p. 148).
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Quando discursamos emitimos nossas opinides, essa, por sua vez, corresponde ao que
pensamos sobre algo. E essa a relagdo do juizo com o pensar e a sua participacdo na agao
politica, isto é, ao discursar. Por outro lado, o juizo ao participar como uma atividade do espirito,
privilegia o espectador, quando julga os acontecimentos politicos, os agentes e a acdo politica.
H4&, portanto, dois tipos de juizos, um diretamente ligado & ac¢do, ao julgamento de uma
ocorréncia politica e, o outro ligado a vida do espirito, uma ocorréncia mental (pensamento
critico). A participacédo do julgar na politica, em espaco publico, privilegia o espectador, quando
este julga os acontecimentos politicos, os agentes, uma acéo, sendo essa, a participacdo de uma
atividade do espirito na vita activa, no julgamento de uma ocorréncia politica. Wagner aponta
que “a relacao que Arendt estabeleceu entre a atividade de pensar e a atividade de julgar é dada
pelo vento do pensamento e pelo pensar fundado na pluralidade humana: no senso communis
kantiano” (WAGNER, 2006, p. 248).

As duas principais caracteristicas do julgar sdo: pensar alargamente ou mentalidade
alargada e sensus communis. A primeira corresponde a capacidade de pensar ou imaginar o

ponto de vista do outro que, segundo Arendt,

O ‘alargamento do espirito’ desempenha um papel crucial na Critica do juizo. Ele é
alcangado ‘ao compararmos nosso juizo com o juizo possivel dos outros, e ndo com
seu juizo real; e ao nos colocarmos no lugar de qualquer outro homem’. A faculdade
que torna isso possivel chama-se imaginacdo... O pensamento critico é possivel s6
onde os pontos de vista dos outros estdo abertos a inspecdo. O pensamento critico,
portanto, sendo ainda uma atividade solitaria, ndo se exclui de ‘todos os outros’... Por
meio da imaginagdo, ele torna 0s outros presentes, movendo-se, assim,
potencialmente, em um espaco que € publico, aberto a todos os lados; em outras
palavras, adota a posi¢do do cidaddo kantiano do mundo. Pensar com a mentalidade
alargada —isso significa treinar nossa imaginacgéo a visitar... (ARENDT, 2018, p. 513).

Levar em conta o ponto de vista do outro, € importante no pensamento de Arendt, pois
corresponde a partilhar o mundo, uma vez que, pensamos, queremos e julgamos em companhia
dos outros. No caso, 0 sensus communis, corresponde a convivéncia humana, este conceito, é a
resposta da pergunta “como julgar uma ocorréncia politica?”, através da presenca de varias
opiniBes e pontos de vistas sobre um mesmo objeto, em que a comunicabilidade é necessaria.
“O critério € comunicabilidade, e o padrdo para decidir sobre ele ¢ o Senso Comum”
(ARENDT, 2018, p. 524). Assim, as maximas do sensus communis Sa0: pensar por si mesmo,
pensar alargamente, pensar consistentemente e de acordo consigo mesmo. Estes sao 0s critérios

aplicados e necessarios para o julgar.
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Ao tratar sobre as atividades basicas do espirito, Arendt objetivava uma reconciliagdo
entre os dois modos de vida, a saber a vita activa e vita contemplativa, demonstrando relagdes
entre as atividades e, do mesmo modo, propor a reconciliacdo do filésofo e o politico, e 0
mundo, a partir da compreensao, pois ela é uma atividade que diz respeito a mente, tem uma
dimensdo intelectual, sob a qual se direciona para 0 mundo a fim de reconciliagdo, isto &, se
relaciona com o mundo se reconciliando com ele, sendo um atividade que todos ndés somos
capazes. E uma atividade que atribuimos significados. A compreens3o é uma atividade que no
resulta num produto final, a reconciliagdo com o mundo, ela € contingente, sendo, portanto,
ininterrupta, pois precisamos conferir sentido as nossas experiéncias. A compreensdo é uma

forma de existir no mundo, a vida ndo tem sentido e ndo é humana sem essa atividade

Assim sendo, quando Arendt investiga as atividades do espirito, busca relacionar as
atividades da vita activa, este por sua vez ignorado e hierarquizado pela tradi¢do. Ao estabelecer
relagOes, ela funda as atividades no mundo das aparéncias e mundo comum, pois para ela todo

0 mundo é um pouco filosoéfico.

3. O TOTALITARISMO

Se tratando dos termos vita activa e vita contemplativa, mencionados anteriormente,
Arendt elabora ambos conceitos contrapondo-se a tradi¢cdo. Novamente, encontramos Arendt
dispondo-se criticamente a tradicdo, compreendendo o totalitarismo em seu aspecto historico e
politico. A perspectiva histdrica refere-se ao panorama histérico, a saber, a modernidade,
pretendendo apresentar suas origens e causas. E, a politica, explicita as caracteristicas e a
novidade que esse regime representa. Essa abordagem histérica-politica é justificada pela
autora, tendo em vista, o problema da ruptura totalitaria com a tradicdo, isto €, com as categorias
de pensamento e os padr@es de julgamento consolidados pela tradi¢do. O fio condutor da
tradicdo tem seu inicio no julgamento e a morte de Sdcrates, que teve por consequéncia “o
desprezo de Platdo pela politica, sua convicgdo de que ‘os assuntos e as agdes dos homens nao
merecem ser levados muito a sério’” (ARENDT, 2021, p. 70). Nesse sentido, o pensamento
politico tradicional marca a postura inicial do filésofo em relagdo a politica, ja o fim dessa
tradicdo pode ser pensado a partir do momento em que Marx desafiou os valores da tradicéo,
invertendo-os. Assim, primeiramente em Platdo houve o afastamento do filosofo dos assuntos

politicos, por considera-los inadequados e perigosos. Posteriormente, a questdo politica em
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Marx pode ser compreendida como um retorno desse filésofo, pretendendo transformar o

mundo.

Marx ndo desafia a filosofia, mas a suposta impraticabilidade da filosofia. Desafia a
resignacéo dos filésofos de apenas escolherem um lugar para si no mundo, em vez de
mudarem o mundo tornando-o ‘filoséfico’. E isso ndo é apenas mais do que o ideal
platonico de filésofos que deveriam governar como reis, mas também algo
decisivamente diferente disso, porque implicava ndo o governo da filosofia sobre os
homens, mas que todos os homens, por assim dizer, se tornem filésofos (ARENDT,
2021, p. 75).

Nesse caso, as inversoes feitas por Marx, no pensamento arendtiano, marcam o fim da
tradicdo. O totalitarismo a ruptura do fio condutor da tradicdo. Aquilo que nos ligava ao
passado fora rompido, e com ele, a possibilidade de compreender o totalitarismo através das
categorias legadas pela tradigdo. Assim, Arendt buscou compreender o totalitarismo sob o
aspecto historico e politico, destacando o panorama histdrico e a novidade que esse regime

representa.

O fio de nossa tradicdo, no sentido da continuidade histérica, rompeu-se apenas com
a emergéncia das instituicbes e politicas totalitarias, que j& ndo podiam ser
compreendidas por meio das categorias do pensamento tradicional. Essas instituictes
e politicas sem precedentes estabeleceram crimes que ndo podem ser julgados pelos
tradicionais pardmetros morais ou punidos dentro da estrutura legal existente de uma
civilizagdo cuja pedra angular havia sido 0 mandamento ndo matards (ARENDT,
2021, p. 41).

Posto isto, para tratar sobre o totalitarismo, Arendt considera relevante deixar claro que é
uma forma de governo inteiramente nova que, apesar de possuir elementos semelhantes a
ditadura e a tirania, ndo se caracteriza como essas duas formas de governo. O totalitarismo pode
emanar de uma ditadura, mas enquanto forma de governo, o totalitarismo difere-se deste na
medida em que “todo o poder verdadeiro ¢ investido nas instituigdes do movimento, fora da
estrutura do Estado e do Exército” (ARENDT, 2012, p. 559) e do partido. O totalitarismo néo
se caracteriza como uma tirania, porque o poder ndo é arbitrario, mas obedece a forcas sobre-
humana (as leis da natureza ou da histdria) e, também, ndo é exercido por um sé homem, pois
estdo dispostos a sacrificar todos eles em funcéo das leis da natureza ou da historia.

Arendt determina o totalitarismo como um movimento, porque ndo ha uma finalidade,
um fim, ou objetivo, é constante movimento. Assim, o principio de governabilidade, de
estabilidade, é destruido e, com isso, o totalitarismo se pde em situagdes contraditdrias. No caso
do nazismo, Arendt apresenta trés contradi¢Ges, sdo elas: a selecdo racial interminavel, a
coexisténcia entre governo e movimento, e, por Gltimo, o respeito das demais soberanias. Essas

sdo as razbes que levam Arendt a considerar que o totalitarismo se pGe em constante
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movimento. A primeira contradi¢do ocorre quando, continuamente, se introduz novos critérios
para selecdo racial. Em contrapartida, ndo ha uma coexisténcia entre governo e movimento, em
vista que, um governo pressupde que exista um poder limitado e estabelecido num territério

limitado, pois

Nem o nacional-socialismo nem o bolchevismo jamais proclamaram uma nova forma
de governo ou afirmaram que o seu objetivo seria alcancado com a tomada do poder
e o controle da maquina estatal. Sua ideia de dominio — a dominacgéo permanente de
todos os individuos em toda e qualquer esfera da vida — é algo que nenhum Estado ou
mecanismo de violéncia jamais pdde conseguir, mas é realizdvel por um movimento
totalitario constantemente acionado (ARENDT, 2012, p. 456).

Nesse caso, o totalitarismo no poder, busca o dominio total, contudo, a ideia de dominio
ndo se constitui como a finalidade e o objetivo politico do movimento totalitario, porque
“simplesmente nao existe” (ARENDT, 2012, p. 456).

O totalitarismo significa sistema de terror, a esséncia da forma de governo totalitaria é o
terror, “cujo principio de a¢do ¢ a l6gica do pensamento ideoldgico” (ARENDT, 2012, p. 632).
Ao aniquilar a individualidade, a singularidade do individuo, o totalitarismo transforma o
homem numa massa atomizada, onde o Unico contato que possui é somente com o rebanho,
com o mundo totalitario. O regime totalitario isola o0 homem de sua vida publica, e também de
sua vida privada, do lar, assim como o isola do didlogo consigo mesmo, isto é, de sua
moralidade pessoal, do seu questionamento. Consequentemente, podemos afirmar que o
primeiro passo para um movimento totalitario ndo é a ideologia, mas a aniquilacdo, a privacdo
dos homens com o contato publico, que, no pensamento arendtiano, é a propria realidade. Desse

modo, ocorre a perseguicdo de qualquer atividade, seja ela da acdo, ou até mesmo intelectual.

A uniforme persegui¢do movida contra qualquer forma de atividade intelectual pelos
novos lideres da massa deve-se a algo a mais que o seu natural ressentimento contra
tudo o que ndo podem compreender. O dominio total ndo permite a livre iniciativa em
qualquer campo de a¢do, nem qualquer atividade que ndo seja inteiramente previsivel.
O totalitarismo no poder invariavelmente substitui todo talento, quaisquer que sejam
as suas simpatias, pelos loucos e insensatos cuja falta de inteligéncia e criatividade é
ainda a melhor garantia de lealdade (ARENDT, 2012, p. 443).

Arendt explica que 0 movimento totalitdrio € uma organizacdo macicas de individuos
atomizados e isolados, exigindo destes a lealdade total. Essa lealdade € a base do dominio total,
ela s6 e possivel de seres humanos que estdo isolados e atomizados, que ndo possuem lagcos
sociais, familiar, qualquer vinculo de pertencimento a este mundo. Se a esséncia da forma de
governo totalitaria é o terror, sua experiéncia é caracterizada nos campos de concentracao, eles
“servem como laboratorios onde se mostra a crenga fundamental do totalitarismo de que tudo

¢ possivel” (ARENDT, 2012, p. 581). A doutrinagdo ideologica e o terror nos campos de
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concentracdo, representa no movimento totalitario a tentativa de fabricar um homem
condicionado.
O dominio total, que procura sistematizar a infinita pluralidade e diferenciacdo dos
seres humanos como se toda humanidade fosse apenas um individuo, s é possivel
quando toda e qualquer pessoa seja reduzida a mesma identidade de reacdes. O
problema é fabricar algo que néo existe, isto é, um tipo de espécie humana que se

assemelha a outras espécies animais, e cuja unica ‘liberdade’ consista em ‘preservar
a espécie’ (ARENDT, 2012, p. 582).

Podemos afirmar que é através do terror nos campos de concentracdo que, o totalitarismo,
busca aniquilar a individualidade, a singularidade do individuo e a sua espontaneidade,
objetivando tornar os homens supérfluos, pois “enquanto todos os homens ndo se tornarem
igualmente supérfluos — e isso s6 se consegue nos campos de concentracao —, o ideal do dominio
totalitario ndo ¢ atingido” (ARENDT, 2012, p. 605). Os campos de concentragdo S&o 0S
laboratérios para dominar o homem “em todos os aspectos da sua vida” (ARENDT, 2012, p.
604-605). Para tal dominacdo do homem, no totalitarismo, o primeiro passo é destruir sua
jurisdicéo, sendo ela, a condicao primaria para que seja indiretamente condenado e dominado,
possuindo o objetivo de “destruir os direitos civis de toda populagdo, que se vé, afinal, tdo fora
da lei em seu proprio pais como os apatridas e os refugiados” (ARENDT, 2012, p. 598). A
destruicdo da jurisdicdo do homem é primordial, porque torna-se decisiva a destruicdo da
pessoa moral. Quando o dominio totalitario destrdi a pessoa moral, destrdi a sua consciéncia, e
consequentemente, a decisdo moral “ja ndo € entre o bem e o mal, mas entre matar e matar”
(ARENDT, 2012, p. 600). Com a destruicédo da jurisdicdo do homem e da pessoa moral torna-
se possivel a aniquilacdo da individualidade e é ai que o dominio se torna total.

Apresentada a caracterizacdo do totalitarismo como uma forma inédita de governo,
apontaremos as condi¢cfes que desencadearam o seu surgimento. Em seguida, discutiremos 0s
pressupostos que confirmam o totalitarismo como uma forma de destruicéo das atividades da
vita activa.

A aproximagdo do trabalho (labor) com a obra (fabricacdo) feita na modernidade,
possibilitou a origem de uma sociedade de consumidores (animal laborans) e produtores (homo
faber), na medida em que o trabalho (labor) é assumida no dominio publico e ndo mais no
privado, e a obra (a fabricacdo) passou a ser uma atividade de producéo de coisas ndo duraveis
e rapidamente consumidas, bens de consumo. A sociedade passa a ser composta de animal
laborans, que somente se preocupam com a sobrevivéncia da espécie, da familia, do animal
humano. Segundo Giarola, estes elementos, a alienacdo do mundo e a vitoria do Animal

Laborans, a primeira vista, houve
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trés momentos cruciais que distanciaram o homem do mundo e imprimiram na
sociedade moderna a marca da alienacdo. S&0 momentos de natureza histérica,
econdmico-religioso e cientifico, aos quais se pode associar um outro, de natureza
filosofica, e que encontra expressdo no cartesianismo (GIAROLA, 2018, p. 55).

Esses trés momentos marcaram o distanciamento do homem moderno com o mundo
comum e a buscarem incessantemente pelo kosmos, o conhecimento. Sua conquista,
desencadeou num processo de perda da responsabilidade com o mundo. Esse primeiro
momento, marca a mudanca histérica no &mbito cientifico, porque o homem na busca pelo
conhecimento desprende do mundo que esta em volta de si. O momento que marca a alienacao
de cunho econémico-religioso, segundo Arendt, foram na reforma e contrarreforma. O olhar de
Arendt para esses momentos € direcionado numa repercussao econdmica. A principio o

desencadeamento desse segundo momento, possui uma caracteristica de retorno a si mesmo.

A grandeza descoberta de Max Weber quanto as origens do capitalismo reside
precisamente em sua demonstracdo de que é possivel haver uma enorme atividade
estritamente humana sem que haja qualquer cuidado ou deleite com 0 mundo, uma
atividade cuja motivagdo mais profunda €, ao contrario, a preocupagdo e o cuidado
com o si-mesmo (ARENDT, 2017, p. 314).

De acordo com Giarola, esse momento de cunho religioso-econémico, o acumulo de
riquezas, ndo proporcionou a producéo de coisas duraveis, e sim de consumo, servindo para 0s
anseios do Animal Laborans, evidenciando cada vez mais a perda do mundo comum. Giarola,
em sua analise, procura salientar relacGes entre a alienacdo do mundo e a vitéria do Animal
Laborans para edificacdo do surgimento do totalitarismo, ou seja, se esses fatores contribuiram

ou ndo para tal. Pois, ao

tratar do declinio do politico e esclarecer de que forma ocorreu a imbricagdo das
fronteiras entre vida politica e vida bioldgica, publico e privado e liberdade e
libertacdo, ou seja, vamos expor de que forma o homem passou a se preocupar apenas
com a pura necessidade de satisfagdo bioldgica e tornou-se exclusivamente animal
laborans, erigindo, assim, a vitoria do trabalho sobre as demais atividades humanas
(GIAROLA, 2018, p. 47).

Uma vez imbricados as fronteiras entre a vida politica (o espaco publico) e a vida privada
(o lar), a politica torna-se sinbnima ndao mais de liberdade, mas de necessidade. Odilio Aguiar

em Necessidade e liberdade em Hannah Arendt, aponta que

A necessidade, para a autora, é relacionada ao necessitarismo proprio aos repetitivos
processos inerentes aos ciclos vitais, tanto em sua dimensdo biol6gica quanto
econdmico-social. J4 a liberdade é entendida como &mbito propriamente humano,
ligada a capacidade de realizar com os outros, através da fala e da acdo, 0 mundo
humano com suas leis, espacos e significagdes (AGUIAR, 2006, p. 35-54).
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O necessitarismo torna a atividade politica a servico de questes referentes a vida
bioldgica, aos assuntos privados, sejam eles econdmicos ou sociais. Wagner aponta uma

consequéncia dessa imbricacdo, a liberdade e a politica se afastam, se tornam antagonicas.

no ambito dos assuntos humanos politica e liberdade apartaram-se. A politica passou
a ser compreendida como a administracdo publica dos interesses privados — tal como
Marx havia observado -, enquanto a liberdade deixou a esfera publica e passou a
residir ‘na vida privada dos cidaddos’. Mais do que apartadas, porém, liberdade e
politica tornaram-se antagdnicas: a liberdade, uma vez, associada a ideia de
privacidade e de propriedade privada, passou a ‘ser defendida contra o poder ptblico
e seu poder’. O poder mudou de méos — 0 publico e o poder tornaram-se um atributo
do governo (WAGNER, 2006, p. 152-153).

Baseado nisso, surge entdo o &mbito social (ou esfera social), ele “¢ o espago que emergiu
da tensdo entre as necessidades publicas e privadas dos homens” (GIAROLA, 2018, p. 58). A
alienacdo do mundo deixa 0 homem desvinculado, desamparado e desprotegido do mundo, e é
no ambito social que se sente protegido, pois “é¢ o campo no qual ha o desenvolvimento dos
assuntos de cunho bioldgico” (GIAROLA, 2018, p. 58). O resultado disso € que, o contato do
homem com o mundo é somente no esforco de manter-se vivo. A alienacdo € tamanha que o
homem se encontra isolado do mundo e de seus semelhantes, e mantém-se isolado.

O isolamento significa privar-se da sociedade, da realidade, do mundo comum, ndo num
sentido geografico, “Terra”, e sim do espago publico, do qual o homem aparece e desaparece,
e como Teles esclarece que: “O aparecer no mundo publico é um co-aparecer, ja que aqueles
para 0s quais eu apareco, também aparecem para mim. Assim, ser espectador €, a0 mesmo
tempo, e indissociavelmente, ser ator.” (TELES, 2013, p.87).

Através do isolamento politico, quando o espaco publico é completamente destruido,
resta a0 homem trabalhar para consumir e consumir para entdo trabalhar. O homem esta
totalmente preso as suas condic¢des biologicas e, com isso “desligaram-no da vida publica e o
tornaram desinteressado da atividade de pensar o mundo e a vida. Esse, isolado do didlogo com
os seus pares, abdica a vida publica para exaltar e glorificar a vida biologica.” (GIAROLA,
2018, p. 65).

O isolamento politico, cria 0 homem de massas, cujo objetivo é trabalhar e consumir, e a
“sociedade de massas ¢, entdo a sociedade de consumidores incapazes de cuidar do mundo;
essa incapacidade de cuidar € gerada pela falta de pertencimento, pois, quando mais sua vida
(bios) se torna seu produto, tanto mais, ele se separa de viver em comum dos homens (zoé)”
(GIAROLA, 2018, p. 85). E valido explicitar que ndo foram os regimes totalitarios que criaram

as massas, mas antes as massas que deram condi¢des para o surgimento do totalitarismo. Como
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explicita Giarola: “As massas fornecem, segundo o pensamento arendtiano, os militantes e
simpatizantes ao totalitarismo” (GIAROLA, 2018, p. 89).

A partir da alocacao do trabalho (labor) na esfera publica, que ocorreu através da vitdria
do animal laborans sobre o homo faber, quando os objetos fabricados pelo homo faber se
tornam bens de consumo ou que facilitem a producdo destes bens. Nesse sentido, a
produtividade desencadeou num crescimento artificial do natural, a um processo de producéo
em abundancia devido a natureza ciclica do labor. Disso, o resultado dessas transformacdes foi
a criacdo de uma esfera social, sobre a qual a atividade do labor é exibida a luz do dia. Assim,
a esfera publica perde seu carater politico de pluralidade e de espaco que se manifesta
singularidade dos individuos, e, é ocupado homens que se preocupam somente com a

manutencdo da sua existéncia.

Como resultado dessas transformacdes, o principio da utilidade perdeu o seu lugar
para o principio da felicidade: a produgdo de objetos Uteis e durdveis, executando-se
aqueles que sdo Uteis a produgdo — as maquinas e os instrumentos — foi substituida
pela producéo de coisas destinadas a alegria no consumo e a amenizagdo da dor de
produzir — duas fungdes do labor. Os ideais do homo faber foram substituidos pelos
ideais do animal laborans, de modo que o referencial deixou de ser o homem — que
encontra-se no centro do utilitarismo — e passou a ser a vida (WAGNER, 2018, p.
103).

Esse processo de producdo constante de coisas ndo duraveis subverte a atividade obra,
retirando a caracteristica de durabilidade (que promove estabilidade e solidez do artificio
humano). A durabilidade é substituida por um processo abundante e constante de bens para um
consumismo conspicuo, ou seja, que atende as necessidades bioldgicas e ciclica do animal
laborans.

No entanto, como o labor é uma atividade constante e incessante, jamais poderia atingir
sua exceléncia, pois, 0s bens de consumo ndo possuem a durabilidade que transcende a vida
humana, e assim, como Teles destaca: “a necessidade de manter-se vivo levou o homem
moderno a sujeicdo aos processos de producdo em abundancia e o consumo do produzido”
(TELES, 2013, p. 52).

A esfera social pode ser compreendida por um espaco em que ha uma imbricacdo entre o
privado (lar) e o publico, ndo h& mais uma clara delimitagdo entre esses dois dominios. Para
Giarola, “houve a socializacdo do que outrora era privado, ou seja, houve a socializagdao do
trabalho” (GIAROLA, 2018, p. 71). Esse espaco é composto de homens isolados dos assuntos
politicos, do espaco publico, ao passo que os assuntos publicos séo referentes ao processo vital,
a vida. E, com isso, os assuntos politicos sdo tidos como uma forma de administracdo das

necessidades humanas. Ainda em Giarola, “o surgimento da sociedade — e da esfera social —
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ocorre quando h& a ascensdo da familia no espago publico, ou seja, quando as atividades
econdmicas adentram o dominio publico tornando-se as mais significantes atividades da era
moderna” (GIAROLA, 2018, p.78), assim, os assuntos politicos possuem cunho econdmico e
correspondente ao labor.

Uma vez isolados, os homens ndo podem manifestar sua singularidade e identidade, pois
ndo ha um espaco para compartilharem entre si, ou seja, um mundo comum, estdo privados de
ouvir e serem ouvidos, ver e serem Vistos, sdo entregues a sociedade de massas. A sociedade
de massas € composta de homens isolados, cujo senso de pertencimento, identidade e
associacao politica desaparecem. A esfera social, € um espaco normalizador através de regras,
leis e burocracia, tém objetivos de tornar o individuo comportado, assentando comportamentos,
ideais semelhantes e padronizados, suprimindo a acdo (e também suas caracteristicas de
imprevisibilidade e espontaneidade). Ao passo que o espa¢o publico, que é o espaco da
pluralidade de ideias e é o espaco que a singularidade dos individuos se manifesta, desaparecem
e por conseguinte o contato do homem com a realidade.

A questdo crucial é entender o que os regimes totalitarios fizeram com as massas, pois as
massas, referem-se aqueles que ndo participam da coisa publica e demonstram-se apaticos a

ela.

Diz Arendt que a principal caracteristica do homem de massa é o seu isolamento e sua
falta de relagbes sociais normais. Conformistas, impotentes e isolados, as massas
estavam prontas para legitimar qualquer causa que lhes dar um sentimento de
pertencimento. Por esse motivo, os lideres totalitarios recrutaram os homens-massas
(GIAROLA, 2018, p. 92).

O que fizeram os homens-massas aderirem ao totalitarismo, foi a propaganda.

A propagacdo de sua ideologia, a propaganda totalitaria, Arendt afirma que “nos paises
totalitarios, a propaganda e o terror parecem ser duas faces da mesma moeda” (ARENDT, 2012,
p. 474), dado que o mundo global ndo € totalitario, € por esse motivo que recorrem a
propaganda, nesse sentido, a propaganda funciona de duas formas, ora para manter a massa
suficientemente doutrinada, ora para atrair mais simpatizantes externos de sua ideologia. De
inicio 0 movimento totalitario ndo faz o uso excessivo do terror, pois, ainda ha individuos que
ndo foram isolados, e precisam parecer plausiveis aos olhos destes. Somente quando possuem

o0 controle total é que passam a empregar o excesso do terror:

A propaganda é, de fato, parte integrante da ‘guerra psicologica’; mas o terror o é
mais. Mesmo depois de atingido o seu objetivo psicoldgico, o regime totalitario
continua a empregar o terror; o verdadeiro drama é que ele é aplicado contra uma
populagdo completamente subjugada. Onde reino do terror atinge a perfeicdo, como
nos campos de concentracdo, a propaganda desaparece inteiramente; na Alemanha
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nazista, chegou a ser expressamente proibida. Em outras palavras, a propaganda é um
instrumento do totalitarismo, possivelmente o mais importante, para enfrentar o
mundo ndo totalitario; o terror, ao contrario, é a propria esséncia da sua forma de
governo (ARENDT, 2012, p. 476-477).

A propagando possui a funcdo de propagar o cientificismo ideoldgico, ela é a fuga da
realidade para a ficcdo, pois o que é dito pelo regime totalitario ndo necessita de comprovacao,
baseia-se na confianga. Embora aparente que o regime totalitario enalteca o povo aleméo como
uma raga ariana, o que na verdade ocorre é que o proprio povo alemao €, também, subjugado a
raca ariana, € como se o proprio povo aleméo pudesse ser eliminado para atingir o ideal ariano,
a respeito disso, Arendt determina: “o que as ideologias totalitarias visam, portanto, ndo é a
transformacdo do mundo exterior ou transmutacdo revolucionaria da sociedade, mas a
transformagao da propria natureza humana” (ARENDT, 2012, p. 608).

O terror € a esséncia do totalitarismo, a ideologia é o seu principio. A ideologia totalitaria
caracteriza-se por promover a fuga da realidade, baseando-se no cientificismo ideolégico, este
por sua vez, se caracteriza “por sua insisténcia quase exclusiva na profecia ‘cientifica’
(ARENDT, 2012, p. 478), isso torna o argumento verificvel no futuro, quando for revelado os
seus méritos. O movimento totalitario é conduzido pela lei da Natureza ou da Historia, embora,
Silva argumente que “esta lei ndo escrita e ndo vista concebe o atual estagio de coisas como um
estagio a ser superado, seja rumo a sociedade sem classes, seja rumo ao mundo da raga superior”
(SILVA, 2013, p. 72). O terror € o movimento e a esséncia do totalitarismo, possui o0 objetivo
de tornar as massas incapazes de qualquer manifestacdo e unido, mesmo quando compartilham

de um sentimento comum, o medo. Ainda em Silva:

O medo se torna, entdo, o sentimento dominante entre os membros da massa, mas,
apesar de ser comum, ele ndo une os individuos e ndo serve de principio de agéo, pois
0 governo age independentemente das convicgdes ou agdes pessoais, j& que a simpatia
pelo governo ndo protege o individuo de ficar para trds no movimento da Natureza ou
da Historia. A lei seguida pelo totalitarismo pode vitimar hoje quem foi o carrasco
ontem e 0 governo precisa de uma preparacdo capaz de ajustar seus suditos a ambos
os papéis quando assim for decidido. Cabe & ideologia essa preparacao (SILVA, 2013,
p. 72).

No caso do nazismo, os proprios alemdes eram subjugados a ideologia ariana, a lei da

natureza, a selecdo racial, essa questdo tem a justificativa de que:

Os nazistas ndo achavam que os alemaes fossem uma raga superior, a qual pertenciam,
mas sim que deviam ser comandados, como todas as outras nagdes, por uma raca
superior que somente agora estavam nascendo. A aurora dessa nova raca nao eram 0s
alemédes, mas a SS. O ‘império mundial germéanico’, como disse Himmler, ou o
império mundial ‘ariano’, como teria preferido Hitler, s6 viria dali a séculos. Para o
‘movimento’, era mais importante demonstrar que era possivel fabricar uma raga pela
aniquilagdo de outras ‘ragas’ do que vencer uma guerra de objetivos limitados
(ARENDT, 2012, p. 550).
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Isso quer dizer que os alemaes sequer eram uma raca superior, mas seriam comandados
por uma. Os nazistas ndo consideravam 0s alemdes como a nova raga ariana, ela surgiria na
aniquilacdo, na eliminacéo.

Se tratando das ideologias, Arendt esclarece que, elas possuem elementos totalitarios,
porém se realizam quando sdo exercidas por movimentos totalitarios. Silva explica quais

elementos Arendt apresenta:

Para Arendt, as ideologias do racismo e do comunismo néo s&o em si especialmente
totalitarias. Isto porque o conteldo da ideologia ndo é tdo importante quanto a sua
forma, que é composta por trés elementos: pretensao a tonalidade, distanciamento da
realidade e forte caréater l6gico (SILVA, 2013, p. 72).

O primeiro elemento estabelece que as ideologias totalitarias tendem a explicar os
acontecimentos recorrendo a historia, ou no caso do racismo, a natureza. Arendt afirma que “as
ideologias pressupem sempre que uma ideia € suficiente para explicar tudo no
desenvolvimento da premissa, € que nenhuma experiéncia ensina coisa alguma porque tudo esta
compreendido nesse coerente processo de dedugio logica” (ARENDT, 2012, p.626). Todos 0S
acontecimentos do passado, presente e futuro, sdo explicados pela “l6gica de uma ideia”.

O segundo elemento é uma decorréncia do primeiro, pois, se a ideologia corresponde a
pretensdo do totalitarismo em explicar todos os acontecimentos, nada de novo é possivel
aprender através da experiéncia, da nossa percepcao pelos cinco sentidos e, assim cria-se uma
realidade “mais verdadeira” que s6 pode ser percebida pela for¢a da ideologia. Esses dois
elementos pressupdem uma deducdo ldgica, a tal ponto que discordar equivale a ser mentiroso,
estUpido ou incongruente. A ideologia é o principio de acdo do totalitarismo, € 0 movimento
sobre a qual os acontecimentos sao explicados “como um tnico processo coerente” (ARENDT,
2012, p. 625).

Podemos também afirmar que a ideologia totalitaria impede o pensamento, todos esses
elementos representam uma ameaga para uma atividade livre do pensar, porque, pensar

significa dialogar com o eu, 0 pensar ¢ a atividade do dois-em-um, da reflexdo.

A légica em movimento aprisiona o proprio pensamento e, nesse sentido, distingue-
se da reflexdo filoséfica. Enquanto esta tem como caracteristicaa liberdade — o livre
pensar -, as ideologias encontram-se fundadas na deducéo compulséria e tém, por isso
Mmesmo, ‘pavor a contradicdo’ (WAGNER, 2006, p. 137).

O pensamento é substituido pelo auto compulséo do pensamento ideoldgico. A ideologia
totalitaria destroi toda a relacdo do homem com a realidade, com o mundo e com o seu eu. A

destruicdo dessas relagdes, é denominado por Arendt de “solidao”, este conceito diferencia-se
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do isolamento, porque o isolamento possui um carater politico, de privar-se da capacidade de
falar e agir. Por outra lado, a soliddo vivenciada por meio dos regimes totalitarios, tem base “na
experiéncia de ndo se pertencer a0 mundo, que é uma das mais radicais e desesperadoras
experiéncias que o homem pode ter” (ARENDT, 2012, p. 634).

Posto isto, distintamente ao conceito de vita Activa, Arendt compreende o totalitarismo
como uma ruptura do conceito e da condi¢do humana, no intuito de manter o individuo isolado
e assim torna-lo atomizado e desumanizado. O totalitarismo configura-se como algo inédito no
cenario politico, em que ao invés de utilizar da argumentacdo e da persuasdo para O
convencimento, sua metodologia consistia em propagar o terror e a violéncia. O cenario politico
deixa de ser um espaco de didlogo entre os cidaddos, porque houve a aniquilacdo do contato
do homem com a realidade e a pluralidade de ideias, assim, é recrutado 0 homem de massas,
este por sua vez, possui a caracteristica de se isolar dos assuntos publicos e de si mesmo, isto
é, do didlogo com o eu, buscando apenas meios para sua subsisténcia, ou seja, aquilo que é
necessario a vida, o trabalho (labor). O totalitarismo transforma o homem numa espécie de
animal laborans (espécie que € regido apenas pela manutencdo da propria vida, a
sobrevivéncia).

Portanto, o totalitarismo configura-se como uma forma de destruicdo da condicédo
humana, deixando 0 homem a subsisténcia, a producédo de coisas ndo duraveis e retirando o seu
contato com a realidade. E o totalitarismo como sistema de terror rompe toda essa relagéo,
subverte as efetivas localizacdes das atividades da vita activa, impossibilita a acdo politica e
consequentemente o estar com outros plurais, isto é, o aparecer e co-aparecer. Destréi a
durabilidade da obra, do artificio humano, promove a criacdo de uma nova espécie, o animal

humano, cujo objetivo é tdo somente sua subsisténcia.

4, CONCLUSAO

Em suas analises, Arendt aponta que, na tradicdo do pensamento ocidental, os termos
vita activa e vita contemplativa foram considerados antagdnicos, correspondendo ao modo de
vida do politico e do fil6sofo, evidenciando na origem da tradi¢cdo um conflito. Compreendemos
que a origem desse conflito é identificada no pensamento de Platdo e Aristoteles que, em
decorréncia do julgamento e morte de Socrates, passaram a entender os assuntos politicos como
cadticos e inadequados para o filésofo. Assim, o fildsofo, voluntariamente, afasta-se das

comunidades politicas e dedicar-se exclusivamente ao pensamento. O pensar, por sua vez,
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passou a ser empreendido como a atividade mais elevada do espirito e, com isso, aqueles que
se dedicavam ao pensamento eram os “pensadores profissionais”. Dessa forma, a vita
contemplativa assumia uma superioridade perante a vita activa, pois foi admitida como uma
forma de vida laboriosa, de fadigas e penas. No entanto, para Arendt, as atividades da vita activa
correspondem as “condi¢Ges basicas sob as quais a vida foi dada ao homem na Terra”
(ARENDT, 2017, p. 9). Buscamos compreender as mudancas histéricas pelas quais o conceito
de vita activa e vita contemplativa passaram, objetivando demonstrar as razGes que levaram
Arendt se contrapor a tradicdo do pensamento ocidental. No que diz respeito a vita activa, a
autora encontra na Antiguidade, embora o modo de vida ativo foi considerado inferior, as
atividades eram realizadas e tinham seus respectivos dominios. O problema foi considerar a
vita activa inferior, pois deu origem a uma tradicdo de pensamento ocidental que negou 0 modo
de vida ativo e, consequentemente, a vida direcionada aos assuntos politicos. Nesse caso,
encontramos na Antiguidade a origem da tradi¢do, o seu fim na Era Moderna e, a sua ruptura,
na sociedade moderna, a partir das instituicdes e regimes totalitarios.

O pensador que marca o fim da tradicdo, para Arendt, é Marx, precisamente por inverter
os valores da tradicdo sobre o trabalho. Para a tradicdo, o trabalho foi assumido como uma
atividade servil, porém, para Marx “o trabalho ¢ a atividade mais importante do homem, estava
dizendo nos termos da tradicdo que ndo a liberdade, mas a necessidade € o que torna humano o
homem” (ARENDT, 2021, p. 50). A critica que Arendt faz a Marx, foi por considerar este
pensador um dos pioneiros em glorificar o trabalho. Foi a partir das ideias de Marx que o lugar
que antes era ocupado pelo animal rationale, passa a ser ocupado pelo animal laborans, pois
“a definigdo de Marx do homem como animal laborans coloca-se em consciente oposi¢éo a
definicéo tradicional do homem como animal rationale e a desafia” (ARENDT, 2021, p. 60).
Marx, entdo marca o fim da tradi¢do e, também sua ruptura, pois “teve as maiores
consequéncias imediatas, simplesmente porque ela havia tocado nossa tradi¢do de pensamento
politico e, portanto, pode se tornar uma influéncia direta para os acontecimentos politicos”
(ARENDT, 2021, p. 67), isto é, consequéncias politicas e econdmicas. A partir disso, podemos
constatar que, as ideias de Marx evidenciam a glorificacdo do trabalho e uma sociedade de
trabalhadores.

Assim, o0 pensamento politico tradicional, sua origem e o seu fim, s&o marcados por uma
constante privacdo dos assuntos politicos e por compreender a acdo em termos de
instrumentalidade. E, também, por considerar a politica incompativel com a filosofia, abrindo

entdo, um abismo entre a vita activa e a vita contemplativa.
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Esse equivoco da tradicdo do pensamento ocidental acerca do modo de vita ativo é
considerado por Arendt como “o processo de desertificagdo do mundo” (GIAROLA, 2018, p.
81), em que os homens se tornam alienados do mundo e do mundo comum. Esse “processo de
desertificagdo do mundo” no pensamento arendtiano, tém como consequéncias a sociedade de
massas e o totalitarismo. Em vista disso, ao demarcar o conceito de vita activa, Arendt buscou
estabelecer o que é 0 modo de vida ativo, suas atividades e espacdes de realizacbes, bem como
sua fundamentacdo a condicdo humana. Podemos entdo afirmar que a vita activa designa trés
atividades humanas: labor, fabricacdo e acdo. Cada uma possui espagos de realizacdo, sendo, 0
labor a privatividade do lar, a fabricagdo o mercado de trocas, e por fim, a agdo, 0 espago
publico. Essas atividades correspondem a condicdo humana, isto €, a vida, mundanidade e
pluralidade respectivamente.

Em um primeiro momento procurou-se mostrar aqui 0 conceito vita activa, suas
atividades, dominios e mudancas histdricas. Buscou-se também percorrer as mudangas
historicas do conceito vita contemplativa, pretendendo destacar o pensamento arendtiano acerca
das atividades do espirito e o porqué de caracteriza-lo se contrapondo a tradi¢do. Para isso,
destacou-se as relacdes das atividades do espirito (pensar, querer e julgar) com as atividades do
modo de vida ativo, sendo ambas fundadas no mundo das aparéncias. O que a tradi¢do considera
por vita contemplativa €, para Arendt, falacioso, e, de maneira semelhante ao conceito de vita
activa, a autora se dedica a pensar sobre a vita contemplativa, contrariamente a tradicéo.
Compreende-se entdo, que o pensar é a atividade do dois-em-um, isto €, do dialogo entre o eu
e o self, tendo, portanto, uma dualidade e reflexividade. Ocorre através da solitude, ao retirar-
se do mundo sem abandon&-lo, dado que é necessério o retorno, a fim de reconciliacdo. E
também, o pensar € a condi¢do para o julgamento. Enquanto que, a Vontade, lida também com
as caracteristicas da dualidade e reflexividade, porém entre o embate do querer e o ndo-querer,
e, a reflexdo para a criacdo de um eu-duradouro. O julgar é a manifestacdo do pensamento em
espaco publico, porque através do discurso emitimos nossas opinides que, se referem ao que foi
anteriormente pensado. Conseguimos estabelecer que as relagdes entre as atividades da vita
activa e da vita contemplativa, se da a partir da a Vontade, que pode ser fonte da a¢do e, também
gue ao discursamos expomos N0SSoS juizos.

Podemos notar que o pensamento arendtiano sinaliza uma visao adversa a tradicdo de
pensamento politico. Porém, ao tratar sobre o totalitarismo, Arendt apresenta o problema da
ruptura com a tradi¢do. Para ela, o fio da tradigdo foi rompido através do surgimento do regime

totalitario e, com isso, as categorias de pensamento e os padrbes de julgamento, levaram a

50



refletir sobre como pensar sem a tradi¢do, uma vez que o fio fora rompido e ndo nos oferece
bases para compreender uma forma de governo inteiramente nova: o totalitarismo. O conceito
de totalitarismo, essa forma inédita de governo, pode ser apontado como uma forma de
destruicdo do modo de vida ativo, da politica, de toda condicdo humana e, também, das
atividades mais bésicas e fundamentais da existéncia no mundo.

Desta maneira, ela denomina sua forma de pensamento por “pensar sem corrimao” que
significa pensar sem um guia para orientar o pensamento. Compreendemos que Arendt
pretendia construir uma ponte entre os dois modos de vida (a vita activa e a vita contemplativa),
objetivando com isso a reconciliagdo entre elas, isto é, entre o fil6sofo e 0 mundo, através da
atividade que ela denomina por compreensdo. Essa atividade corresponde a nossa capacidade
em atribuir significados, objetivando uma reconciliagdo com o mundo, conferindo, portanto,
sentidos as nossas experiéncias. O que Arendt tinha em mente tratando sobre o0 modo de vita
contemplativo, nos certifica que todas as atividades humanas, seja do modo de vida ativo ou
contemplativo, ocorrem atrelada a nocéo de pluralidade.
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