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INTRODUCCION

Por el otoiio de 1964, Hannah Arendt fue invitada a un co-
nocido programa de la television de la Repiblica Federal
Alemana en el que la personalidad entrevistada respondia
en directo y por extenso a todo tipo de preguntas sobre su
biografia, actividad ptblica y obra. Entre las primeras cues-
tiones planteadas a la «reconocida filésofa» surgié el episo-
dio de su salida clandestina de la Alemania nazi, ocurrido
algo mas de treinta afios antes. Ella recordé entonces cémo
sus actividades contra el régimen nacionalsocialista recién
llegado al poder acabaron en una detencién preventiva en
Berlin, y cémo la semana en prision le hizo ver que seria
mejor proseguir la labor de resistencia desde fuera de su pais
natal. Pero aquella larga conversacién en la televisién puabli-
ca tenia por contexto mas inmediato la reciente traduccién
al alemdn de Eichmann en Jerusalén, la més polémica obra
escrita por Arendt, que habia visto la luz en Nueva York el
ano anterior. El enorme escindalo provocado por la cues-
tién de la banalidad del mal, que se trataba en sus pdginas,
no decrecia con el paso de los meses. De hecho, al cabo de



décadas de revisiones, el debate acerca de ese desconcertan-
te descubrimiento arendtiano sigue todavia hoy vivo. Ahora
bien, tanto la incorporacién temprana de Arendt a la accién
politica como el conjunto de sus aportaciones decisivas a la
interpretacion del fenémeno totalitario pueden retrotraerse
a un factor biografico anterior en el tiempo, que también ella
evoco ante su entrevistador televisivo. A la pregunta de qué
le condujo a estudiar filosofia en la década de 1920, Arendt
ofreci6 una respuesta ripida, rotunda, que perfilaba a la per-
sona con gran viveza y ofrecia una clave imprescindible para
acceder a su obra: «Para mi la cuestién era mds bien esta:
puedo estudiar filosofia o puedo tirarme a un rio. No es que
yo no amase la vida, no, no era eso. Como le decia antes, era
el tener que comprender». Cuando el entrevistador asien-
te a estas palabras, la entrevistada insiste: «La necesidad de
comprender me acompaiié desde muy pronto. Y dado que
los libros estaban todos en la biblioteca de nuestra casa, no
habia mds que cogerlos».

Hannah Arendt fue una mujer tocada por la necesidad de
comprender, a la que se entregé sin ataduras de grupo, sin
prejuicios ideolégicos, sin constricciones de escuela. El afin
de vivir comprendiendo y de actuar en vista de la compren-
sién —no hay seguramente mejor definicién de la filosofia—
lo volcé ella, ademis, de una manera privilegiada, sobre algu-
nos de los acontecimientos determinantes del propio siglo xx.
Su obra es asi un ejercicio tan extraordinario de compren-
sién de la centuria en que vivié, que hoy sigue alumbrando
a quienes en el xx1 buscan orientarse con lucidez. Los suce-
sos catastréficos, de los que ella misma fue en parte victima,
situaban al pensamiento en una encrucijada nueva, que exi-
gia, antes que nada, «soportar la experiencia», es decir, ser
capaz de poner en conceptos iluminadores, reveladores, el
trauma vivido.



Convienc tomarse en serio ¢l espiritu arendtiano de la nece-
sidad de comprender, dado que uno de los mayores logros del
pensamiento de esta filésofa —a saber, la acuiiacién en su
momento originalisima de la categoria de «totalitarismo»—
corre peligro de transformarse en un tdpico inane que, en
boca de todos, muera de éxito. La incorporacién generalizada
del término al uso coloquial presiona, en efecto, en el sentido
inverso al de la propuesta de Arendt: en lugar de designar una
novedad absoluta en la historia, surgida por vez primera en el
siglo xX, la expresién «totalitarismo» tiende a convertirse en
un comodin para designar toda dictadura, si es que no todo
régimen autoritario de cualquier época; en lugar de descri-
bir una dominacién total, que destruye la propia condicién
humana, valdria como un emblema de cualquier negatividad
mis o0 menos grave, politica, social y econémica. El libro Los
origenes del totalitarismo, que en 1951 publicaba en Estados
Unidos una autora todavia desconocida, no inventé el neolo-
gismo en cuestidn, esa larga y escurridiza palabra, pero esos
cientos de paginas si mostraban que una novedad politica ab-
soluta y terrible habia sobrevenido y que, ademis, se habia
presentado en forma doble o dual. Simultineamente, y sin
conexién interna entre ellos, tanto el nazismo —no el fascis-
mo— como el estalinismo —no el leninismo— habian hecho
realidad una forma de gobierno que no estaba en relacién de
grado, de grado méximo, con las formas tirdnicas o dictato-
riales del pasado. Para Arendt ambos regimenes eran ya «otra
cosa», como lo demostraba el que su institucién mds coheren-
te e irrenunciable, desligada de cualquier calculo de utilidad,
fuera el sistema de campos de concentracién y de exterminio
en funcionamiento permanente.

Toda la obra de Arendkt, rica, compleja, con miltiples rami-
ficaciones, se escribe a partir de la lucidez con que la pensa-
dora asumié que el Auschwitz nazi y el gulag estalinista en-
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tranaban una ruptura civilizatoria, una quiebra que ningiin
retorno a la normalidad debia encubrir o disimular. Ni la
politica ni la sociedad, ni el pensamiento ni la ciencia sobre-
vivian intactos a la experiencia del mal radical encarnado
por esas instituciones. En particular, la tradicién del pensa-
miento politico, de Platén a Karl Marx, habia quedado des-
bordada por los acontecimientos y no era capaz de aportar
orientacién suficiente en un mundo postotalitario.

En este espiritu vio la luz, solo un puiiado de afios mas
tarde, todavia en la década de 1950, la obra mas sistema-
tica que salié de la pluma de Arendt: La condicion huma-
na (1958). En el foco de la comprensién se situaba ahora la
bisqueda de cuél puede ser la arquitectura esencial de las
actividades humanas. La autora proponia un gran plano que
abarcaba las estructuras basicas o radicales en que se articu-
la la accién de los humanos. Su aportacién no es un listado
de innumerables quehaceres, sino una ordenacién de formas
heterogéneas y nucleares de la accién. En la base de todo
quehacer colocaba Arendt la labor del cuerpo humano, en
constante persecucion de los alimentos y bienes que le per-
miten la subsistencia y, con ella, la continuidad de la vida.
Sobre la labor se alzaba el trabajo de las manos, gracias al
cual el hombre construye en el seno de la naturaleza una
morada artificial de cosas y ttiles, de casas, caminos, ciuda-
des... Y sobre el trabajo se levantaba, en tercer lugar, la ac-
cién politica, o praxis, en la cual los hombres cuidan en co-
mun del mundo en que coexisten; lo gobiernan, lo protegen,
lo expanden, en actividades que necesitan del uso de la pa-
labra y que discurren entre los iguales que toman a su cargo
el destino de la ciudad. Hoy es de conocimiento general esta
ordenacién tripartita de la accién humana en labor, trabajo y
praxis. Este cuadro o plano presta a la vida politica un reco-
nocimiento tan alto y una dignidad tan peculiar como quizi



no habia tenido desde el pensamicnto de Aristételes. La ac-
cion politica resulta autonoma respecto de la esfera moral y
no se deja identificar con ningin repertorio de técnicas, asi
scan las de la administracién econémica o el control del po-
der, pues solo ella tiene encomendada la pluralidad esencial
de los seres humanos y la suerte que corra la coexistencia.
Este original esclarecimiento fenomenoldgico de la accién
no padecia de una nostalgia de la Antigiiedad clasica gre-
colatina, pero si revelaba una intensa inquietud por la Mo-
dernidad. La condicion humana desembocaba de este modo
en una meditacién sombria acerca del presente en curso, y
es que para Arendt el mundo contemporineo se halla bajo
el signo de la labor, es decir, sometido al orden infimo de la
accién. Nuestras sociedades desarrolladas descansan sobre
el principio de multiplicar las necesidades corporales en el
proceso econémico incesante de satisfacerlas. Esta «cadena
de seda» de laborar para poder consumir y de consumir para
seguir laborando explota la naturaleza, estrecha el espacio
de la politica al socavar el vigor de la ciudadania comparti-
da y hace de la ciencia, mas que una forma de comprender
el mundo, el modo técnico de intervenir en la realidad en
nuestro insaciable provecho.

Tanto el diagnéstico de la modernidad como la medita-
cién sobre el totalitarismo, y no menos la idea de la con-
dicién humana, se pusieron de nuevo en movimiento —la
movilidad incesante del pensar— cuando en 1961, en Jeru-
salén, Arendt se encontré poco menos que cara a cara con
Adolf Eichmann, el hombre que estuvo a cargo de la ofici-
na de identificacion, control y deportacién de la poblacién
judia hacia los campos de exterminio durante el periodo
nazi. La mirada arendtiana sobre el Holocausto a través de
la perspectiva de uno de sus perpetradores mds cualificados
desencadend, en efecto, un escandalo como contados libros
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lo han hecho en todo el siglo pasado. La mecha de la polémi-
ca prendia ya con motivo del extrafio subtitulo: «Un relato
sobre la banalidad del mal». El giro, nunca antes oido y que
hoy no hay quien no haya oido alguna vez, venia a expresar
la desproporcién abismal entre la atrocidad de los sucesos
cometidos y la normalidad, casi vulgaridad, del sujeto con-
centrado en su realizacién. En el personaje sometido a juicio
penal, en su forma de hablar y justificarse, en su biografia
en suma, se tambaleaban todos los tépicos dominantes de
que solo sujetos desequilibrados, desquiciados, sidicos o,
cuando menos, faniticos ideoldgicos llenos de odio, podian
tomar parte en un programa sistemdtico de aniquilacién de
inocentes. Pero aqui no aparecia ninguna motivacién ex-
traordinaria, ningtin caricter arrebatado o creencia desafo-
rada. Al contrario, Eichmann era un individuo comdn y co-
rriente, alguien que asumia su dedicacién al crimen infinito
como un trabajo de corte mas bien administrativo, técnico,
funcionarial, del que él evacuaba toda consideracién moral.
La perplejidad de la pensadora saltaba ante esta comproba-
cién de que el perfil humano normal, «banal», «de término
medio», pueda constituir una pieza decisiva en la consuma-
cién de politicas totalitarias. Entre los maquinadores politi-
cos y los torturadores de puertas adentro del campo de con-
centracién se hallan, como nexo fundamental, y en niimero
de miles, los administradores, organizadores y técnicos que
hacen diligentemente su trabajo profesional y no se hacen
preguntas de ningdn otro orden.

Este niicleo de la descripcién de la banalidad del mal ha
tenido enorme importancia, influyendo grandemente en las
discusiones socioldgicas, psicoldgicas y de teoria politica acer-
ca de la causacién del mal en las condiciones de la moderni-
dad: la invisibilidad del sufrimiento de las victimas, la com-
binacién de racionalidad burocratica con ingenieria social y



poder técnico, lu complicidad ticita de colectivos humanos
normales, el fenémeno llamado lack of moral sense, no inmo-
ralidad sino ausencia completa de sentido moral, etc.

Bajo el impacto de este descubrimiento y de su dificil te-
matizacién, Arendt prosiguié su trabajo filoséfico hasta su
muerte en diciembre de 1975. Durante esa ltima etapa de
su vida, rebroté ante ella, con un alcance llamativo, la proble-
matica del propio pensamiento y del juicio, y de la rara pecu-
liaridad de ambos que habia advertido ya durante el proceso
a un Eichmann que jamés mostré dudas de conciencia por el
desempefio diario de su actividad; ninguna pregunta acerca
de su actuacién, ninguna inquietud por su responsabilidad.
Si, como pedia Arendt, se acepta la tesis de que «este hombre
no piensa», y tampoco juzga, se abre paso la idea de que el
pensar y el juzgar tienen poco que ver con el despliegue de la
inteligencia que calcula posibilidades, maximiza medios ma-
teriales, organiza y dispone, y mucho con el prestar atencién
a la propia experiencia y demorarse sobre el significado de lo
que ocurre alrededor, de lo que uno mismo hace y dice y de
lo que ve hacer o sufrir a otros. Esta atencién viva no trae con-
sigo conocimientos ventajosos ni garantiza la clarividencia
politica, pero en ella el yo deja resonar en si las experiencias
tenidas y, al hilo de ellas, se pregunta, habla consigo y juzga.
Es un tipo de atencién que hace imposible que el sujeto se
abstraiga de su implicacién personal en la accién, que desco-
necte su responsabilidad y la remita a otras instancias: el pais,
el sistema, los dirigentes... La vida del espiritu, la Gltima obra
de Arendt, de aparicién péstuma, dedica su primera parte
precisamente al pensar, la segunda a la voluntad y la terce-
ra, que quedé inacabada, al juicio. Por cursos universitarios,
conferencias y ensayos previos se conocen las lineas maestras
de lo que habria sido esta teoria del juicio, visto como una
toma de postura en los asuntos humanos a medida que estos
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se van sucediendo. Una contrafigura de la banalidad del mal
se esboza asi en esta suerte de espacio intimo del pensamien-
to, que abre la mirada hacia los acontecimientos y que por
tanto escucha también voces ajenas.

La obra entera de Arendt nace de un fondo de incansable
optimismo e incansable desesperacién. Esta sorprendente
confluencia de una esperanza en el borde de la desespera-
cién es lo que hace inclasificable a su pensamiento. De la
intensidad con que ella vivié la necesidad de comprender
somos todos nosotros beneficiarios, y ojald que, de algin
modo original, continuadores.



OBRA

¢ Obras compuestas en Europa: esta etapa, truncada por el
nazismo, muestra las primeras preocupaciones de Arendt.

« El concepto de amor en san Agustin (1929)
« Rabel Varnhagen. Vida de una mujer judia (1938/1958)

® Obras escritas en Estados Unidos: estos trabajos forman
la columna vertebral de la produccién de la autora.

- Los origenes del totalitarismo (1951)

- La condicion bumana (1958)

- Entre el pasado y el futuro (1961)

- Eichmann en Jerusalén (1963)

- Sobre la revolucion (1963)

- Hombres en tiempos de oscuridad (1968)
» Crisis de la Reptiblica (1972)

* Publicaciones y compilaciones péstumas: excepcion he-
cha del primer titulo, el resto recoge articulos, ensayos, bo-
rradores, etc.

- La vida del espiritu (1978)

- Lecciones sobre la filosofia politica de Kant (1982)
- ¢Qué es la politica? (1993)

- Ensayos de comprension 1930-1954 (1994)

- Diario filoséfico 1950-1973 (2002)

- Escritos judios (2007)
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CRONOLOGIA COMPARADA

O 1906
El 14 de octubre, en Ha'r'movc-.)r, O 1928
nace Hannah Arendt, hija Unica del Se doctora en Heidelberg con

matrimonio formado por el ingeniero

Paul Arendty Martha Cohén.

tesis El concepto de amor en

n Agustin.
0 1909
La familia se instala en
Konigsberg, de donde era
originaria. 01933
Es detenida en Berlin
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con Martin Heidegger, con quien j nacionalsocialista y
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1900 1910 1920 1930

(p 1933
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de Adolf Hitler asciende al
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publica Sery tiempo. pueblo judio.
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se expone en la Exposicién
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Internacional de Paris.



01941
Acompafiada por su esposo
Heinrich Bliicher, consigue
llegar a Estados Unidos.

01951
Aparece Los origenes
del totalitarismo.

01958
Publicacién de La
condicién humana.

01961
Viaje a Jerusalén con el
fin de asistir al proceso
contra Adolf Eichmann.

TI

© 1962
El papa Juan XXIIl convoca
el Concilio Vaticano
Segundo.

© 1953
El 5 de marzo, muere el
dictador soviético Stalin.

40 1948
Se funda el Estado de Israel.

~VIDA ~HISTORIA © ARTEY CULTURA

O 1967

Es nombrada profesora de la
New School of Social Research de
Nueva York.

©1973
Sufre un primer ataque de
corazon.

©1975
El 4 de diciembre fallece
en su domicilio de Nueva
York de un segundo
ataque al corazon.

0 1974
Dimite el presidente
estadounidense Richard
Nixon por el escandalo
Watergate.
© 1970

Alexander Solzhenisthyn

gana el premio Nobel

de Literatura.

© 1968
Tiene lugar el Mayo francés,
momento algido de la
desobediencia civil en las
sociedades occidentales.
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Capitulo 1

EL ACONTECIMIENTO
DEL TOTALITARISMO

La llegada de los nazis al poder obligd a Arendt a
abandonar su Alemania natal y la convirtié en una
apatrida. Refugiada en Estados Unidos, alli empezé
a dar forma a un estudio del régimen nacionalsocia-
lista y del soviético estalinista, que ella englobé bajo
una nueva categoria: totalitarismo.



Hannah Arendt nacié en 1906 en Hannover, la misma ciu-
dad en la que vivié uno de los mas grandes filésofos de toda
la historia, Gottfried Wilhelm Leibniz (1646-1716). No obs-
tante, no permanecié mucho tiempo en ella, pues cuando
contaba tan solo tres afios de edad su familia se trasladé a
la antigua capital de Prusia oriental, a Kénigsberg (actual
Kaliningrado, en Rusia), la ciudad de otro filésofo cumbre
como fue Immanuel Kant (1724-1804). Aunque de origen
judio, tanto su padre como su madre se sentian tan integra-
dos en la cultura alemana que las nacientes ideas sionistas
de construir un Estado judio eran consideradas como un
dislate que ponia en entredicho su indiscutible condicién
de alemanes. La nifia crecié6 en un ambiente liberal, aleja-
do de toda ortodoxia religiosa, aunque prontamente per-
turbado por la larga y penosa enfermedad del padre y su
muerte en 1913. Martha, la madre, se hizo entonces cargo de
la educacién de la pequefia con unos criterios ciertamente
avanzados para su época. Tras la Primera Guerra Mundial,
contrajo nuevas nupcias con Martin Beerwald, un hombre
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de negocios de posicién acomodada, lo que les permitié
afrontar mejor las penalidades econémicas de la posguerra y
la inestabilidad social que acompaii6 a la Repiblica de Wei-
mar surgida de las cenizas del derrotado Imperio alemdn.
Hannah mantendria una buena relacién con las dos hijas de
Beerwald, Clara y Eva.

APRENDIZAJE CON LOS MAS GRANDES

Las lecciones de su madre fueron bien aprovechadas por
Arendt, quien empezé a preparar su examen de acceso a la
universidad por libre mientras asistia a algunos cursos uni-
versitarios. En 1924, como alumna libre en Berlin, hizo sus
primeras lecturas de filésofos, entre los que se encontraban
Kant y el danés Seren Kierkegaard (1813-1855), lecturas
que alternaba con la composicién de poesias que sugieren
una profunda sensacién de desvalimiento ante el misterio
de la vida y el enigma del dolor. Ya por entonces tenia algo
claro: queria estudiar filosofia, pues solo asi podria satisfa-
cer esa necesidad de comprender que la embargaba. Cuando
llegé la hora de decidir dénde estudiarla, ella oy6 hablar de
un joven profesor de una lejana universidad de provincias
que, sin apenas obra publicada, hacia renacer en sus clases
la vitalidad y la urgencia del pensamiento con una intensi-
dad desconocida. Ese profesor se llamaba Martin Heideg-
ger (1889-1976) y Hannah de inmediato se convencié de que
debia ir a estudiar con él. Asi, se trasladé al sur del pais, a
Marburgo, donde tuvo la oportunidad de asistir a dos series
de lecciones fundamentales dictadas por quien ella, muchos
afios mas tarde, en 1969, llamaria «el rey oculto que impera-
ba en el reino del pensamiento», y «oculto» porque «aunque
permanece completamente en este mundo, se halla tan es-



condido en él que uno no puede estar absolutamente segu-
ro de su misma existencia», El primero de esos cursos de
lecciones versaba sobre la historia

del concepto de tiempo, mientras Lo que he amado no lo

que la segunda estaba dedicada a puedo retener. Lo que hay
uno de los didlogos de Platén (h. a mi alrededor no lo puedo

427 a.C.-347 a.C)), el Sofista, pero dejar.

conducia a una reivindicacién de POEMA «ABATIMIENTO®

Aristételes (384 h.-322 a.C.).

La futura filésofa, sin embargo, no permanecié largo tiem-
po en Marburgo: nada mis concluir el semestre lectivo de
verano de 1925, ciertas razones de prudencia para con la ca-
rrera universitaria del «rey oculto», que para entonces se ha-
bia convertido en su amante secreto, aconsejaron a Arendt
abandonar la ciudad. Marché a Friburgo, donde en 1926 es-
cuché las disertaciones del filésofo Edmund Husserl (1859-
1938), pero tampoco se quedé ahi, sino que, a instancias de
Heidegger, se trasladé a Heidelberg, donde concluyé su for-
macién filoséfica bajo la direccién de otro gigante del pen-
samiento alemdn, Karl Jaspers (1883-1969). De este modo,
con su paso por las tres grandes ciudades universitarias del
suroeste de Alemania, Arendt pudo aprender de los maxi-
mos pensadores alemanes del momento y del siglo.

Jaspers fue precisamente el director de la tesis doctoral de
Arendt, El concepto de amor en san Agustin. El trabajo, pre-
sentado en 1928 por una joven que contaba tan solo veinti-
dés afios, llama fuertemente la atencién, pues en €l una judia
no religiosa no solo disertaba, mediante las categorias de la
novisima filosofia existencial de sus maestros, sobre la idea
del amor expresada por todo un padre de la Iglesia como san
Agustin de Hipona (354-430), sino que se permitia también
mostrar sus notables dificultades tedricas a la hora de justifi-
car el mandato cristiano de amor universal. La tesis se publicé
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al afio siguiente. En el plano personal, la amistad que se forjé
entre la ya doctora en filosofia y los Jaspers —el filésofo y
su esposa Gertrud, que como Arendt era judia— duré toda
la vida. Fue por entonces también, en 1929, cuando Arendt
contrajo matrimonio con un compaiiero de estudios de Mar-
burgo, Giinther Stern (1902-1992). Filésofo y escritor, es mds
conocido como Giinther Anders («el otro», en alemén), nom-
bre inequivocamente alemin con el que deformé su apellido
a raiz de las persecuciones del nazismo contra todo lo que
fuera judio. Bajo esta forma irénica, firmaria en las décadas
posteriores una importante obra de reflexién filoséfica sobre
el mundo contemporineo y la civilizacién técnica.

ANOS DE LUCHA Y CLANDESTINIDAD

Aunque la presentacién y publicacién de su tesis doctoral
parecia sefialar el inicio de una prometedora carrera acadé-
mica para Arendt, las circunstancias hicieron que no fuera
asi. En octubre de ese mismo afio de 1929, la Bolsa de Nueva
York se hundié. Fue el crack, el inicio de una crisis econé-
mica que pronto se extendid también por una Europa que
no se habia recuperado ain de la Primera Guerra Mundial.
En contraste con la mayoria de sus familiares y conocidos,
Arendt advirtié que esa crisis, unida a la confrontacién so-
cial que se vivia en las calles de las ciudades alemanas y
a la tensién ideoldgica extremada con el fortalecimiento del
partido nacionalsocialista de Adolf Hitler (1889-1945), con-
tribuia a socavar gravemente la ya de por si endeble Republi-
ca de Weimar. Y no solo eso, sino que también traia consigo
un incremento de las amenazas de marginacién y persecu-
cién contra los ciudadanos alemanes de origen judio, amena-
zas contra las que las autoridades no estaban reaccionando.



Hannah Arendt mostré desde temprano una predisposicién especial para el
aprendizaje, los relatos y los libros, segin anoté su madre Martha en un diario en el
que fue dejando constancia de todos los progresos de la pequefia. Tenia también
cierto talento creativo, que a partir de los diecisiete afios se plasmé en la escritura de
poemas que guardaba para siy en los que expresaba una Intensa angustia existencial.
En la imagen, retrato de Arendt en 1927, cuando trabajaba en Heidelberg en la que
seria su tesis doctoral, El concepto de amoren san Agustin.
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Con este trasfondo, la joven doctora en filosofia inicié un
estudio histérico-biografico sobre la figura de Rahel Var-
nhagen (1771-1833), una escritora judia del romanticismo
en quien Arendt rastreaba las ambigiiedades que hicieron
naufragar al sueiio de la emancipacién (o igualdad civil) de
la comunidad hebrea de Alemania. Pero no se quedé ahi,
en la divagacién tedrica, sino que decidié pasar también a
la accién. De este modo, se unié a los grupos sionistas que,
aunque muy minoritarios, eran los tnicos dispuestos a or-
ganizarse en una resistencia activa para hacer frente a las
nuevas circunstancias. Tras la subida de Hitler al poder en
febrero de 1933, esta colaboracién se convirtié en clandes-
tina y, en julio, acabé costandole a Arendt la circel, si bien
no por mucho tiempo: la confusién del momento y una se-
rie de hébiles mentiras la devolvieron de nuevo a las calles
de Berlin. Poco después abandoné Alemania por la frontera
checoslovaca campo a través. Y de ahi, a Paris, donde pasé a
formar parte de la amplia comunidad de exiliados a los que
el Tercer Reich, en 1937, acabaria retirando la nacionalidad
alemana y convirtiendo en apdtridas.

En Francia, Arendt realizd trabajos para una organizacién
sionista que asistia a los judios centroeuropeos que querian
emigrar a Palestina, con una mayoria entre ellos de nifios y
adolescentes. No dejé6 por ello su actividad intelectual, pues
pudo acabar el libro sobre Rahel Varnhagen y aun encontré
tiempo para profundizar en sus estudios, sobre todo acerca
del antisemitismo. En 1937 se separd legalmente de Giin-
ther Anders, quien ya habia emigrado a Estados Unidos,
y conocid a quien seria su segundo marido, Heinrich Blii-
cher (1899-1970), un antiguo comunista berlinés convertido
en critico tenaz del estalinismo. El estallido de la Segunda
Guerra Mundial vino a interrumpir toda esta actividad, pues
las autoridades francesas decidieron recluir en campos de in-



ternamiento a los alemanes que vivian en el pais. Poco im-
portaba que el régimen hitleriano les hubiera retirado a mu-
chos de ellos esa nacionalidad o que se hubieran distinguido
precisamente por sus actividades en contra de ese mismo
régimen: su solo origen los hacia ya sospechosos de desa-
feccién hacia la Repiblica francesa, de ahi la medida de su
reclusion.

La huida hacia América

Arendt fue recluida en el campo de internamiento de Gurs,
cerca de los Pirineos, construido en origen para los sol-
dados republicanos espafioles. Permanecié en él cinco
semanas, hasta julio de 1940. Como diria la filésofa, «soy
de la nueva especie de ser humano creada por la historia
contemporinea, que es metida en campos de concentra-
cién por sus enemigos y en campos de internamiento por
sus amigos». Al producirse el colapso militar de Francia y
la toma de Paris por el ejército aleman, Arendt consiguié
escapar del campo. Su negativa a registrarse ante las nuevas
autoridades colaboracionistas de Vichy la obligé a vivir en
la clandestinidad, una decisién que, sin duda, la salvé de ser
de nuevo arrestada y a continuacién deportada a Alemania
y ejecutada. Su vida, sin embargo, corria peligro de perma-
necer por mas tiempo en Francia. Debia huir también de
ahi, y lo consiguié. En mayo de 1941, y después de nume-
rosas peripecias, ella y Bliicher pudieron desembarcar en
Nueva York.

Arendt y Bliicher llegaron a Estados Unidos con unos po-
cos délares en el bolsillo y un deficiente conocimiento del
inglés. Nada de ello arredré a la filésofa, quien acepté en
seguida diversos trabajos editoriales y culturales puramente
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alimenticios, al mismo tiempo que firmaba una columna de
periodismo politico en la revista Aufbau de lengua alemana.
Asimismo, tomo parte activa en los debates en torno al mo-

vimiento sionista, y, con una posi-

La contradiccion cién de nuevo minoritaria, abogd
fundamental de Estados por la creacién de un Estado bina-
Unidos es su libertad cional (judio y drabe) en Palesti-
politica conjugada con la na. Pero hacia mediados de 1943,
sumisién social. y segin su propia expresioén, «se

Carta A Jaspers  habia abierto el abismo». La cau-

sa, las noticias del exterminio sis-

temdtico del pueblo judio por parte del régimen hitleriano,
noticias increfbles y que nadie queria ver, pero a las que no
hubo mds remedio que prestar crédito. Con estupor, Aren-
dt advirtié cémo la eliminacién programada de millones de
vidas humanas no respondia a ningiin interés de poder y ni
siquiera a ninguna légica militar. Es mds, ni siquiera podia
justificarse como un episodio o un crimen de guerra, sino
que mis bien venia a contravenir la propia racionalidad béli-
ca al interferir seriamente en la conduccién de las operacio-
nes militares en el frente y al detraer de este notables recur-
sos técnicos, logisticos, econémicos y humanos. Al mismo
tiempo, aprecié que ese antisemitismo de eliminacién y de
base racial tampoco podia explicarse como una continua-
cién del antisemitismo tradicional; es decir, no se trataba
de una derivacién de la antigua hostilidad religiosa hacia el
pueblo judio, sino que més bien aparecia como el punto de
despegue irreversible de una nueva politica de exterminio y
esclavizacién de poblaciones (judios, pero también gitanos
o eslavos) y de redisefio global de otras. Esa ausencia com-
pleta de utilidad ulterior o, lo que es lo mismo, el caricter de
fin Gltimo o fin en si mismo de la aniquilacién, unido a esa
ruptura con todos los antecedentes de persecucién hacia un



grupo humano por razones de raza, religion o pertenencia
politica, llevaron a Arendt a plantearse con el miximo radi-
calismo las cuestiones de «qué ha sucedido, por qué y cémo
ha podido suceder. El resultado de su trabajo fue una obra
monumental, imprescindible para entender lo que ha sido el
siglo Xx: Los origenes del totalitarismo.

LA NECESIDAD DE COMPRENDER EL MAL RADICAL

Publicado en 1951, Los origenes del totalitarismo es todo un
clisico de la teoria politica. Para su autora era «un intento
por comprender lo que a primera vista, e incluso a segunda,
parecia simplemente atroz». Y proseguia:

Comprender, sin embargo, no significa negar la atrocidad, de-
ducir de precedentes lo que no los tiene o explicar fenémenos
por analogias y generalidades tales que ya no se sientan ni el
impacto de la realidad ni el choque de la experiencia. Signi-
fica, més bien, examinar y soportar conscientemente la carga
que los acontecimientos han colocado sobre nosotros. Ni ne-
gar su existencia ni someterse mansamente a su peso como si
todo lo que realmente ha sucedido no pudiera haber sucedido
de otra manera. La comprensién, en suma, es un enfrenta-
miento impremeditado, atento y resistente, con la realidad,
cualquiera que sea o pudiera haber sido esta.

En su momento el libro suscité controversia, sobre todo
porque bajo la categoria de «totalitarismo» englobaba a dos
ideologias que habian combatido en bandos diferentes du-
rante la Segunda Guerra Mundial y se consideraban, por tan-
to, opuestas e incompatibles: el nazismo aleman y el estali-
nismo soviético. Arendt veia ambas como los (inicos casos de
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EL LARGO CAMINO HACIA LA LIBERTAD

Desde que en 1933 Hitler se hizo con el poder en Alemania, Hannah
Arendt supo que la vida para los judios como ella no iba a ser facil. Y
tampoco para la oposicién de izquierdas. A pesar de ello, decidié no
solo quedarse en el pais, sino participar también de las actividades
que llevaban a cabo las asociaciones sionistas en el propio Berlin. Su
arresto, sin embargo, la hizo cambiar de opinién. Pocos dias después
de su liberacién, y acompafiada por su madre, abandoné Alemania
por la frontera checoslovaca. Lleg6 asi a Praga, pero no se detuvo
ahi, sino que paso6 a Ginebra, donde tra-

bajé durante un breve periodo en una

oficina de la Sociedad de Naciones. Aun-

que la neutral Suiza era un lugar seguro,

el deseo de Arendt era marchar a Paris,

donde sabia que se habian establecido

muchos sionistas alemanes. En otofio de

1933 estaba ya en la capital francesa.

Los nazis invaden Francia

En Paris, Arendt prosiguio su trabajo con
las asociaciones sionistas, con las que se
involucrd tanto, que en 1935 tuvo oca-
sién de viajar a Palestina. Pero la seguri-
dad de que disfrutaba la pensadora en
Paris tuvo un abrupto final. En 1940,
poco después del inicio de la Segunda
Guerra Mundial, fue internada con otros
alemanes en el campo de concentra-
cion de Gurs, cerca de los Pirineos, don-
de permanecié hasta que el caos que
siguiod a la invasion nazi de Francia le dio
la ocasion de huir. Eso le salvd la vida,
pueslamayorpartedequienessequeda-
ron fueron trasladados entre 1942y 1943
a los campos de exterminio. Arendt se
vio de nuevo en la clandestinidad. En



octubre de 1940, ella y su segundo esposo, Heinrich Blicher, logra-
ron un visado de emergencia para Estados Unidos en Marsella, don-
ce a punto estuvieron de ser detenidos por la policia. Hasta enero
ce 1941 no pudieron atravesar la frontera espafiola por Portbou. Un
tren les llevo entonces a Lisboa, donde tras tres meses de espera y
gracias a los pasajes proporcionados por una agencia judia de ayuda
a la emigracioén, lograron embarcar rumbo a Nueva York. Llegaron
en mayo. Un mes mas tarde se les unio la madre de Arendt, Martha.
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una forma inédita de dominacién absoluta del hombre por el
hombre, algo que para muchos intelectuales, historiadores y
politélogos, al menos de entrada, supuso algo asi como una
provocacién, pues las tesis de la filésofa alemana, formula-
das con Josef Stalin (1878-1953) todavia vivo, alteraban la
ordenacién politica tradicional entre derecha e izquierda,
capitalismo y socialismo, ordenacién que perdia una parte
esencial de su sentido y valor. Dicho de otro modo, el surgi-
miento paralelo del totalitarismo bajo condiciones econémi-
cas y sociales tan diferentes, como son las encarnadas por el
capitalismo y el socialismo, resultaba chocante.

En el analisis de Arendt, la condicién humana en su con-
junto se revelaba vulnerable ante las nuevas realidades po-
liticas. Pero a diferencia de los acercamientos abstractos o
normativos que suelen asociarse a los enfoques filoséficos, la
autora no apelaba a ninguna naturaleza eterna del hombre
o teoria necesaria de la sociedad, sino que se dejaba guiar
por la desconcertante peculiaridad de los acontecimientos
ocurridos, casi como si fuera una historiadora. En este sen-
tido, conviene remarcar que para ella ni el Tercer Reich ni la
Unién Soviética fueron desde sus origenes hasta su final ex-
periencias totalitarias propiamente dichas. El primero solo
lo fue entre 1938 y 1945, y la segunda entre 1936 y 1941. En
esos periodos concretos, lo que hasta entonces habian sido
unas dictaduras terrorificas y de una violencia implacable
experimentaron un salto cualitativo y cuantitativo que las
transformé en verdaderos regimenes totalitarios.

Ahora bien, ¢qué queria decir Arendt con el término «to-
talitarismo»? Segiin la definicién aportada por la pensadora
de Kénigsberg, un estado totalitario es aquel que responde
ante todo a una dindmica ideolégica y obedece a una «visién
del mundo» en un sentido peculiar y privativo. La enorme
complejidad de la realidad queda reducida, segtn la éptica



totalitaria, a una sola idea, convertida en la clave oculta de
todo cuanto ocurre, de todo cuanto aparece y desaparece en
la superficie del mundo. Asi, la lucha perpetua de las razas
superiores por la supervivencia y por la supremacia se con-
vierte en el motor absoluto de la historia para el nazismo,
mientras que para el estalinismo ese motor no es otro que la
necesidad histérica que lleva al proletariado a expulsar de
la realidad a las clases sociales que entorpecen o frenan el
progreso. La totalitaria, pues, es una visién extremadamente
simplificada y determinista, segiin la cual todo cambio estd
ya escrito y prescrito, «todo es necesario», y todo sucede de
acuerdo con este suprasentido oculto, inaccesible a la expe-
riencia inmediata, pero que impera a la vez en la naturaleza
y en la historia, sin que ningin hombre ni colectivo pueda
enmendar o torcer su curso. El racismo biologicista del na-
zismo, en el que el individuo quedaba anulado, y el clasismo
biologicista del estalinismo, en que el afin de justicia social
era despreciado, hunden sus raices en esa visién totalitaria.
De este modo, ambas ideologias eran mas bien modelos de-
formados de una fe ciega en la omnipotencia del poder, que
no distinguia entre la naturaleza y la historia, y que acababa
considerando al individuo poco menos que algo desprecia-
ble y, por tanto, prescindible.

Del «todo es necesario» al «todo es posible»

No obstante, y segiin el anlisis llevado a cabo por Arendt,
lo verdaderamente original de estos dos totalitarismos no
reside en el tenor de sus ideologias. Simplificaciones deter-
ministas las ha habido en todas las épocas histéricas, y sigue
habiéndolas, a cuil mas desaforada. Lo distintivo era mas
bien la apropiacién politica inmediata en virtud de la cual el
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movimiento organizado hacia suya esa supucsta matriz sobre-
humana de la realidad y la encarnaba en medio de las respec-
tivas sociedades. El Partido Nacionalsocialista o el Partido
Comunista se identificaban de este modo con esa fuerza
omnipotente que invocaban y la introducian en el mundo
compartido a través de una violencia sustantiva. O lo que
es lo mismo, no es que esa cosmovisién se reivindicara o se
defendiera con un fanatismo nunca visto, o que se busca-
ra la adhesién de las masas a ese punto de vista concreto.
Mas bien se trataba de que, sin necesidad de mediaciones de
ningtin tipo, el movimiento politico se convertia en el brazo
ejecutor de la ideologia, la trasladaba a la realidad y proce-
dia a transformar el mundo segin la necesidad ideolégica
proclamada. La maxima «todo es necesario» se convierte en
totalitaria solo cuando promueve la perspectiva correlativa
de un «todo es posible». Aplicado al caso nazi, esto significa
que desde un principio lo mas caracteristico del partido de
Hitler frente a los partidos antisemitas anteriores, algunos
especialmente virulentos, estribé en la exigencia a su mili-
tancia de romper toda relacién con personas de origen judio
y de participar en actos de violencia contra ellas. El partido
se convertia de este modo en la primicia de la nueva reali-
dad purificada del elemento contaminador. Mas adelante,
en los afios de gobierno «pretotalitario» la politica nazi con-
sisti6 en hacer depender del origen racial de los individuos
la profesién que ellos podian ejercer, los ingresos con que
podian vivir, su estado civil, incluso los espacios pablicos en
que podian aparecer: todo ello tendia a organizar la socie-
dad segiin discriminaciones objetivas de raza. Nada estaba
en discusién, nada se encomendaba a la mera conviccidn,
sino que el racismo biologicista estaba en proceso efectivo
de realizacién forzosa. El salto propiamente totalitario con-
sistié en que, a partir de 1938, esa ficcién ideolégica de una



raza superior s¢ consumitha por la disposicion a eliminar a
las razas «inferiores»; la «verdad» de que las poblaciones
inferiores estaban destinadas a sucumbir se confirmaba ha-
ciéndolas sucumbir.

En el otro universo totalitario, Arendt detectaba una in-
tegracién andloga de la ideologia determinista que invoca la
violencia de la historia segiin esa mixima de que «todo es
necesario», con la ejecucién organizada por parte del estali-
nismo de ese dictado ideolégico, el «todo es posible». La fe-
cha clave en este caso era 1936, pues ese afio arrancaron las
purgas masivas en el Partido Comunista Soviético. A partir
de ese momento, el régimen de Stalin promovié la consu-
macién de la historia purgando de la sociedad comunista las
clases burguesas que retardaban el avance inexorable hacia
la meta fijada. Por ello, cualquier grupo articulado en el seno
de la sociedad soviética, fuera natural o voluntario, fuera
por intereses compartidos o de puro ocio, asi como también
cualquier vinculo en el seno del propio Partido Comunis-
ta, eran tratados como residuos parasitarios que extirpar en
nombre del triunfo de la necesidad histérica. La cuota fija de
deportaciones era el acelerador de la sociedad igualitaria. Tal
como dice la filésofa alemana, ni Hitler ni Stalin hicieron nin-
guna aportacion a las ideologias en que se inspiraban, sino
que se limitaron a tomarselas «mortalmente en serio», hasta
el punto de no admitir en la existencia ningiin otro hecho o
realidad que conviviera con la ficcién ideolégica.

La mdxima «todo es posible» no implicaba tinicamente el
rechazo de todo limite moral o barrera juridica a la accién
politica. Al movimiento totalitario todo le estd permitido,
pero €l no se arroga esta licencia universal en beneficio de
los detentadores del poder, como tampoco de la comuni-
dad nacional o de la sociedad dominada. A diferencia de
la mdxima nihilista que permite todo al individuo, aqui se
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trata mas bien de que la realidad entera de las vidas huma-

nas y de las sociedades se vuelva el material de poder, a fin de

que el movimiento totalitario pueda

El totalitarismo no busca dar forma ideolégica a la realidad.

un gobierno despotico Se trataba, si es posible decirlo asi,

sobre los hombres, sinoun  de recrear el mundo y de conferirle

sistema en el que estos son una verdadera consistencia racial,

superfluos. en la Alemania nazi, o de clase, en

LOS ORIGENES DEL TOTALITARISMO la Unién Soviética estalinista. Tal

violencia sustantiva es como si no

estuviera, lleg6 a decir Arendt, «ni a favor ni en contra de los

seres humanos». Es como si mas bien contemplara a toda la

especie humana desde un punto de vista externo al mundo

de los vivos y del cual la organizacién totalitaria es el Gnico

portavoz y a la vez el brazo ejecutor. Por supuesto, ninguno

de los dos totalitarismos podia aspirar a otra cosa que a una

dominacién universal. Alli donde habitara un sujeto de las

razas execradas o perviviera un residuo de las clases sociales

malditas, alli estaba legitimado el movimiento totalitario a

extender su imperio; todo resto de realidad no dominada

estaba desafiando, por su sola existencia, a la considerada
«verdadera» textura de la realidad.

El campo de concentracion como simbolo

Tal como se desprende de las consideraciones anteriores, la
comprensién del totalitarismo fracasa si opera con las ca-
tegorias habituales del pensamiento politico: dictadura de
partido tnico, nacionalismo exacerbado, razén de Estado,
revolucidn, etc. También las caracterizaciones del fascismo
o del comunismo se quedan esencialmente cortas. A la hora
de confrontarse con lo peculiar, con lo mas distintivo del



LA NOCHE QUE CAMBIO ALEMANIA

Para Arendt, el paso decisivo de la Alemania nazi de régimen dicta-
torial a totalitario podia fecharse de manera exacta: la noche del 9 al
10 de noviembre de 1938. Hacia cinco afios que Hitler ostentaba el
poder, cinco afios que se habian plasmado en persecuciones contra
los opositores politicos y en la promulgacion de toda una serie de
leyes antisemitas. Pero en esa fecha se dio un salto cualitativo: fue
entonces cuando empez6 a hacerse realidad la «verdad» nacional-
socialista de que las poblaciones inferiores estaban destinadas a su-
cumbir. Esa noche y simultdneamente en diversas ciudades, las tro-
pas de asalto nazis, las temibles SS, con la colaboracion de amplios
estratos de la poblacion civil, se lanzaron a una orgia de destruccion
contra negocios y propiedades judios, que se saldé con cerca de un
centenar de muertos. Los cristales de los escaparates rotos, como el
de latienda berlinesa de la imagen, fueron los que acabaron dando
nombre a ese pogromo, «Noche de los cristales rotos».
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fenomeno totalitario, cl anilisis ha de considerar qué ocurre
en cl totalitarismo con la individualidad de cada ser huma-
no, con el caricter Gnico que cada viviente humano tiene y
que trae consigo la pluralidad bisica de la coexistencia so-
cial. Esta individualidad y pluralidad se dan por supuestas
en todo mundo normal o normalizado, segiin los términos
de Arendt; no son el asunto de la lucha politica y perviven
a través de las fracturas y conflictos que pueda padecer una
sociedad. Unicamente la ideologia totalitaria contempla el
mundo normal de la vida como una apariencia que est4 con-
denada a ser redisefiada y concibe la sociedad plural como
un material en bruto que ha de ser recreado por medio del
terror. Por ello, si en las dictaduras sufren violencia la liber-
tad, la coexistencia civil y la participacién politica, ocurre
que, por debajo de ellas, el objetivo de la furia totalitaria es
la propia condicién humana en cuanto tal y el mundo de la
vida en su conjunto.

Esta Gltima afirmaci6n conecta directamente con el descu-
brimiento de Arendt de que los campos de concentracién
son «la institucién mas coherente del gobierno totalitario»,
una a la que bajo ninguna condicién se estaba dispuesto a re-
nunciar. Los campos se establecieron con un caricter perma-
nente, no circunstancial, y su gestién y gobierno recayé sobre
las formaciones de élite mas préximas al lider totalitario —o
sobre la policia politica, en el estalinismo—, que por ello mis-
mo eran las mis auténomas respecto de toda la estructura
del Estado. Asi, en los afios de vigencia efectiva del totalita-
rismo, una corriente inagotable de deportaciones alimentaba
tanto el llamado gulag soviético (acrénimo de Direccién Ge-
neral de Campos de Trabajo, en ruso) como la constelacién
de campos de la muerte nazis conocida bajo el nombre de
Auschwitz. El totalitarismo consumado coincide por tanto
con el universo concentracionario, un espacio este en el que



se «estabiliza» por completo a los seres humanos, es decir, se
los reduce a una impotencia absoluta, que los desposee de su
individualidad y capacidad de accién, con el fin de «liberar»
por completo la omnipotencia de la naturaleza y de la histo-
ria que el movimiento totalitario encarna. La consumacién
plena resultd, con todo, solo telativa, solo un anticipo cabal
o un laboratorio de la nueva realidad, ya que todavia existia
un mundo exterior no enteramente dominado.

La concepcién del campo que tenian los dos regimenes
totalitarios no era, sin embargo, idéntica. Habia una diferen-
cia de grado que Arendt abordé ayudindose de imagenes
extraidas de la tradicién religiosa cristiana. El campo esta-
linista seria asi una suerte de purgatorio perpetuo, un lugar
sin esperanza posible, al que eran arrojados contingentes
enteros de seres humanos que desde ese momento perdian
toda comunicacién con el mundo «externo», para el que
habian dejado de existir. Condenados a un destino fatal de
privaciones y explotacién, vivian en el mas absoluto de los
desamparos. En cambio, el campo nazi, tanto el de concen-
tracién como el de exterminio, era la imagen més perfecta
del infierno sobre la Tierra. En él se desposeia a los seres
humanos de su propia condicién humana, pues se disponia
de ellos como si ya estuvieran muertos. Incluso su nombre
era sustituido por un niimero grabado en la piel. Hacina-
dos los unos sobre los otros, forzados a un trabajo que no
podia calificarse ni siquiera de esclavitud, ya que para esta
importan la vida y la salud del esclavo, y obligados a con-
templar y a participar en la tortura de sus semejantes, esos
hombres y mujeres quedaban reducidos a un estado tal que
el mismo instinto de conservacién cesaba. En el campo de
exterminio, ademds, se infligia la muerte como si las victimas
nunca hubieran estado vivas, de forma anénima e industrial,
eliminando toda individuacién (los nifios mezclados con los
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TOTALITARIOS; PERO DIFERENTES

Arendt tenia clara esta diferencia: en la Europa que ella conocié
antes de exiliarse abundaban los regimenes dictatoriales, pero de
todos ellos, solo dos podian ser considerados totalitarios. Se trataba
de la Alemania nazi de Hitler y de la Unién Soviética de Stalin. En
lugar de una organizacion jerarquica de tipo piramidal que se hi-
ciera bien visible a la poblacién dominada, tipica de toda dictadura,
ambos se distinguian por construir una malla de organismos y enti-
dades superpuestos que, como capas de una cebolla, se ocultaban
unos a otros. En el centro de esa trama estaban Unicamente, y en
dependencia directa del lider, las formaciones de élite nazis (las SS)
y la policia politica estalinista (el NKVD), que eran el brazo ejecutor
de las politicas totalitarias, el nervio del nuevo poder. Pero, fuera de
esta afinidad estructural, las ideologfas respectivas de los dos totali-
tarismos determinaban una diferencia significativa.

La persecucion del enemigo

El racismo nazi permitia una identificacién directa y simple de «los
enemigos objetivos» segiin unas categorias prefijadas: raza pardsi-
ta, razas inferiores, etc, y este mismo principio de determinacién
fisica amparaba la extension de las reclusiones y eliminaciones a
otros colectivos considerados prescindibles, como enfermos men-
tales o discapacitados. En cambio, en el clasismo estalinista no ca-
bia una identificacién objetiva y fisica de los sujetos que detenian
el avance del proletariado, por lo que la policia politica tenia que
operar sobre la conducta de sujetos individuales. Este caracter
més individualizado de la persecucién guarda relacién asimismo
con que el gulag o estructura de campos soviéticos se encuadra-
se dentro del sistema penal y requiriese de expedientes judiciales,
confesiones (forzosas), juicios (falsos), etc. Algo que no se daba en
las politicas del nazismo, que no entraban en contacto con apa-
rato judicial alguno y podian operar directamente el genocidio. El
campo de exterminio es asf una peculiaridad privativa del nazismo.
Esta disparidad, dentro siempre de la comunidad de género del
«totalitarismon, plantea una diferencia de grado entre ambas plas-
maciones del terror.




Racismo biologicista.

Ausencia de antecedentes en
el pensamiento occidental.

Las formaciones de élite del
partido, en dependencia
del lider totalitario, son las
ejecutoras de las politicas
totalitarias.

El genocidio y la esclavizacion de
poblaciones se producen fuera
del sistema penal.

La guerra presta una cobertura
al exterminio, lo hizo posible,
y este mereci6é una preferencia
creciente sobre las propias
exigencias bélicas.

El campo de concentracién y
exterminio es la imagen cabal
del infierno en laTierra.

Clasismo biologicista.

Utilizacion del marxismo como
inspiracion.

La policia politica, en
dependencia del lider totalitario,
es la ejecutora de las politicas
totalitarias.

Las denuncias y deportaciones

masivas de enemigos objetivos

se producen dentro del sistema
penal.

La guerra trae consigo la
interrupcién de las politicas
totalitarias a fin de responder a
las exigencias bélicas.

El sistema gulag es laimagen
cabal de un purgatorio de
desamparo e impotencia, sin
posible esperanza.
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ancianos, los honestos con los delincuentes) y no dejando
tras de si siquiera el rastro de un cadaver.
Arendt elaboré ttiles esquemas

Los campos de conceptuales sobre estos fenémenos,
concentracion son los hoy tan familiares gracias al cine, la
laboratorios donde se literatura y el ensayo, pero que en
ponen a prueba los la época en que se public6 Los or-
cambios en la naturaleza genes del totalitarismo, tan solo seis
humana. afios después del fin de la Segunda

LOS ORIGENES DEL TOTALITARISMO Guerra Mundial, muy pocos fueron

capaces de ver. El principio funda-
mental del andlisis del totalitarismo sigue siendo, empero,
casi filoséfico, por mds que ningiin pensamiento del pasado
pudo imaginar un espectro tal de posibilidades o de con-
traposibilidades. El universo concentracionario nace para la
filésofa de la fusién del «todo es necesario» con el «todo es
posible», es decir, que la apropiacién totalitaria de la fuerza
sobrehumana de la historia pasa por la conversién de los
seres humanos en seres superfluos de los que se ha elimina-
do todo atisbo de individuacién, pluralidad o capacidad de
iniciativa. Y como superfluos, son sobrantes por principio y
eliminables por necesidad. De este universo alternativo, de
este «mundo de la muerte» deliberadamente construido, el
Holocausto fue solo la primicia imprescindible, la rampa de
despegue para un proceso que se extendia a otros colectivos,
tales como enfermos, discapacitados o marginados, inclui-
dos alemanes de pura raza aria.

La imposibilidad de castigo del mal radical

En el final de Los origenes del totalitarismo, Arendt rescataba
el concepto kantiano de «mal radical» en referencia al crimen



totalitario, Para Kant, esta nocion aludia a la perversidad del
corazén humano, que nunca se deja guiar en exclusiva por
la razén moral, sino que busca siempre, a la vez, su propio
interés egoista. La redefinicién del concepto kantiano que la
filésofa de Konigsberg planteaba es completa. Para ella, el
mal radical se revela en los acontecimientos mismos, mis que
cn la intencién de los perpetradores, y no remite al principio
del egoismo, ya fuera uno colectivo o nacional. El mal radical
aparece por tanto como una cualidad de los sucesos y del uni-
verso que los engloba. Pero en la determinacién arendtiana
de esta nocién entra necesariamente en juego también la pers-
pectiva de las victimas supervivientes, la de los jueces que
tomaron en consideracién lo ocurrido y, en general, la de to-
dos los vivientes que reflexionan sobre una tragedia de estas
proporciones. Esta perspectiva a posteriori es la que repara
en que no cabe ningin castigo adecuado para los autores de
las matanzas administrativas, en que no hay pena que pueda
corresponder a la proporcién del crimen cometido, lo cual
no implica, por supuesto, el absurdo de que los culpables no
deban ser condenados. Esta mirada posterior a los aconteci-
mientos encuentra asimismo que no hay tampoco ninguna
actitud moral 0 acto personal que pueda estar «a la altura» de
lo ocurrido: el perdén es absurdo; la venganza, irrelevante; la
empatia, imposible. La gran creacién del totalitarismo es un
mal imperdonable e imposible de castigar, y este mal radical
es también su legado.

Con este concepto de «mal radical», Arendt no buscaba
designar una maldad demoniaca, una entrega abismatica
a la causacion de dafio y destruccién que prevalece sobre
cualquier otra motivacién del sujeto. Este mal no necesita de
una perversidad diabélica, en absoluto, sino que el nicleo
del concepto tiene que ver con «el sinsentido ideolégico, la
mecanizacién de la ejecucién y el cuidadoso y calculado es-
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tablecimiento de un mundo de muertos en que nada tiene ya
ningin sentido». Pero es en la década siguiente, la de 1960,
cuando este concepto recobrara un inesperado protagonis-
mo. Es entonces cuando Arendt tiene la oportunidad de
asistir en Jerusalén al juicio contra Adolf Eichmann (1906-
1962), uno de los principales responsables del Holocausto.
El resultado seria el libro Eichmann en Jerusalén. Un relato
sobre la banalidad del mal, publicado en 1963.

Las ensefnanzas del imperialismo

Como bien se desprende del titulo de su primera gran obra,
Los origenes del totalitarismo, Arendt queria remarcar que lo
que le interesa no es solo el acontecimiento totalitario en si
mismo, sino también de donde viene, justamente su origen.
Porque esa terrible y mortifera realidad no irrumpe de la
nada, no surge de un descomunal accidente carente de todo
contexto significativo. Mds bien al contrario: el fenémeno
del totalitarismo, aun estando vinculado a determinados mo-
vimientos politicos de masas, tenia a su espalda una historia
relevante, cargada de rupturas que hicieron posible la devas-
tacién final. Desde luego, no se trata de una serie de causas
efectivas que al final deriva hacia la catistrofe alemana o la
rusa seglin una secuencia ordenada de hechos, sino més bien
de experiencias colectivas que, de algiin modo, prepararon
el salto a los purgatorios e infiernos del totalitarismo; de-
terminadas formas de agitacién y dominacién politica que,
introducidas a lo largo del siglo x1x, pudieron entrar de lle-
no en las cristalizaciones totalitarias tras la Primera Guerra
Mundial. De acuerdo con la pensadora, estos factores gené-
ticos del totalitarismo son, por un lado, el imperialismo de
las potencias europeas en proceso de expansién por todo el



otbe y, por otro, la ditusién del antisemitismo como elemen-
to detonante y destructivo del gobierno a través de la ley. Lo
mis curioso del caso es que ningu-

no de estos dos factores concernia El terror ataca sin

en exclusiva a la historia politica de provocacion previa y sus

Alemania o de Rusia, y ni siquiera victimas son inocentes
afectaban privilegiadamente a estas  incluso desde el punto

naciones. de vista del perseguidor.
En esta perspectiva, el rasgo més LOs ORIGENES DEL TOTALITARISMO

significativo del imperialismo euro-

peo del dltimo tercio del siglo x1x consistié en que los Esta-
dos-nacién europeos se anexionaron vastisimos territorios
en Africa y Asia sin tener que definir ninguna comunidad
politica entre los gobernantes y los gobernados. Las ingentes
poblaciones nativas, incorporadas sobre todo a la soberania
francesa y a la britdnica, carecian de un estatuto de ciuda-
dania, mas tampoco eran directamente siibditos en curso
de homogeneizacién con la poblacién nacional, ni, en fin,
esclavos sin mas. Segin la ocasién y la conveniencia, podian
adoptar algo de cada uno de estos tipos formales de rela-
cién politica, y era la administracién colonial la encargada
de determinarlo a su criterio; en ausencia de leyes generales
y de un drgano legislativo en las colonias, los territorios se
gobernaban directamente a través de las fuerzas de policia
y de una burocracia especializada. La expansién politica y
econémica podia de este modo proseguir indefinidamente.
Sin embargo, este modelo de dominacién directa —denun-
ciaba Arendt— no encajaba de ningin modo con los prin-
cipios fundacionales del Estado-nacién, y de hecho provocé
una permanente tensién en la metrépoli y los Parlamentos
nacionales. Lo que no quita para que este modelo de gobier-
no sin ley sirviera de inspiracién a los regimenes totalitarios,
que lo reimportaron a Europa y lo aplicaron sobre las pobla-
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EUROPA SE ADUENA DE AFRICA

Para Arendt, el imperialismo era «un proceso permanente que no
tiene ningun objeto ni ningln propdsito que no sea él mismo», y
su constante expansion. Su analisis la llevd también a afirmar que el
Estado-nacion es incompatible con el imperialismo, pues la adquisi-
cion de nuevos territorios que comporta este trae consigo el proble-
ma de codmo integrar o asimilar a unos habitantes para quienes las
leyes de la metrépoli, surgidas de «una sustancia nacional concreta,
dificilmente pueden tener validez fuera de ella. Aun asi, la expansion



imperialista fue un hecho, sobre todo durante la segunda mitad del
siglo xix, cuando las potencias europeas se volcaron sobre la Gltima
zona del mapa del mundo que permanecia en blanco, Africa. Para
evitar conflictos, entre 1884 y 1885 Berlin acogié una conferencia in-
ternacional en la que se acordo el reparto de los territorios africanos
entre los Estados europeos. Francia y el Reino Unido, y en menor
medida Alemania y Bélgica, fueron las grandes beneficiarias. En la
imagen, explotacién de marfil en el Congo belga hacia 1900.
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ciones europeas sobre las que extendian su dominio policial
y administrativo, en un proceso que incorporaba asimismo
el motivo de la expansién por la expansién.

El Estado-nacién ante el antisemitismo

Si original es este planteamiento, no lo es menos el anilisis
que Arendt llev6 a cabo del antisemitismo decimonénico eu-
ropeo. La autora no aspiraba a denunciar el subproducto cul-
tural de una conspiracién judaica en todo el orbe, tal y como
propagaba el libelo Los protocolos de los sabios de Sion, publi-
cado anénimamente en 1902 en la Rusia de los zares. Su pro-
pGsito era otro: entender por qué una disparatada ficcién de
este tipo pudo difundirse en casi todos los paises europeos y,
peor atn, ser tomada en serio. La clave politica residia, a su
juicio, en las virtualidades enormes que el antisemitismo po-
sefa para impugnar el orden legal del Estado-nacién y para
intentar subvertir el imperio de la ley. Frente a una legalidad
que concedia igualdad de derechos y deberes a esa mino-
ria no nacional e inasimilable, podia invocarse una supuesta
comunidad nacional originaria, unida, anterior a las leyes.
Todos los conflictos irresueltos, de clase y estatus, estamenta-
les o ideolégicos, que fracturaban la realidad social, podian
asi aplazarse o desviarse, pues de su existencia se culpaba al
Estado traidor que amparaba en su seno al cuerpo extraiio
de los judios. De este planteamiento detimonénico extrajo el
antisemitismo nazi la leccién de que la reconstruccién sobre
principios raciales no debia circunscribirse a cada nacién por
si sola, sino extenderse a la comunidad europea de naciones,
a sabiendas de que semejante pretensién de pureza y de co-
hesién hallaria apoyos en todo el continente, como en efecto
ocurrid.



Importa subrayar finalmente ¢l siguiente hecho: de una
manera andloga a estos origenes no causales, a estas expe-
riencias preparatorias que ¢l libro de Arendt tematizaba con
lucidez, la pensadora sugeria que el mundo posterior a la
Segunda Guerra Mundial y a la desestalinizacién no quedé
libre de posibles elementos totalitarios, si bien estos tenian
un caricter flotante, indefinido, inconcreto. Ella no pensaba
tnicamente en las secuelas del horror, entre las que se con-
taba el atractivo afiadido de los crimenes totalitarios una vez
hechos posibles por primera vez, sino que mis bien creia que
en la estructura de la civilizacién contemporinea subsisten
factores significativos que también podrian llegar a entrar en
imprevisibles cristalizaciones totalitarias. El poder de la téc-
nica, por ejemplo, apunta en sus aplicaciones bélicas (como la
bomba atémica) a ciertas posibilidades de destruccién global
en las que la suerte de la humanidad se dirime como si se tra-
tara de un solo hombre. Igualmente, la dignidad de los seres
humanos no halla una ley politica vinculante que la proteja
en toda la Tierra, pues los desafios de la miseria y la violencia
masivas, o del aislamiento de los individuos en las sociedades
de masas, no decrecen a pesar de los avances técnicos, al con-
trario. Una viva inquietud por estas amenazas globales, que
subyacen a la politica en la medida en que son a la vez inhe-
rentes al mundo contemporineo, recorre la obra posterior
de Arendt. Aligual que en su comprensién del totalitarismo,
su mirada hacia estos fenémenos tiene una profundidad pe-
culiar, y su palabra, un indudable aliento filoséfico.
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Capitulo 2

LA ACCION COMO ESENCIA
DE LA CONDICION HUMANA

Tras analizar la experiencia totalitaria, Arendt em-
prendid el estudio del marxismo con el propdsito
de escribir un nuevo libro. Sus descubrimientos, sin
embargo, lallevaron a abandonar ese proyecto para
centrarse en una nueva vision de la condicion hu-
mana marcada por la accion.



El libro Los origenes del totalitarismo fue el fruto de toda
una década de trabajo de Arendt, de una absorbente canti-
dad de lecturas, con multitud de ensayos preparatorios, asi
como numerosas discusiones tanto piblicas como privadas.
Su publicacién le valié el reconocimiento intelectual, mas no
se tradujo de inmediato en facilidades laborales en el 2mbi-
to de la docencia universitaria. Curiosamente, fue su marido
Heinrich Bliicher, que carecia de titulacién académica alguna
y que no llegé a publicar una sola linea en toda su vida, quien
en 1952 obtuvo el nombramiento de profesor de filosofia
del Bard College, una institucién educativa fundada en 1860
en la localidad de Annandale-on-Hudson (estado de Nueva
York). Su presidente buscaba a un «<hombre socritico», apa-
sionado de la conversacién y miés interesado en las ideas crea-
doras de las grandes personalidades de la historia que en las
laberinticas discusiones de la filosofia tradicional, y no cabe
duda de que lo encontré en el segundo esposo de la filéso-
fa. Esta hubo de conformarse con una beca de la Fundacién
Guggenheim que le permitiria centrarse en la preparacién
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de un nuevo libro que ya tenia en mente. En ¢ se proponia
profundizar en un aspecto fundamental de la discusién del
totalitarismo que no habia quedado resuelto en su primera
obra maestra, como era el de si existian vinculos internos de
comunicacién entre el pensamiento del llamado padre del
socialismo cientifico, Karl Marx (1818-1883), y el sistema de
violencia propio del estalinismo. El titulo del proyecto no de-
jaba dudas al respecto de sus intenciones: Elementos totalita-
rios del marxismo. .

El trabajo de investigacién necesario para la preparacién
de este ensayo no le impidié aceptar invitaciones de univer-
sidades del maximo prestigio para dar conferencias y clases.
Asi, en 1953 Arendt se convirti6 en la primera mujer invi-
tada a Princeton, donde imparti6 una serie de conferencias
bajo el titulo «Karl Marx y la tradicién del pensamiento oc-
cidental». Poco después, en la primavera de 1955, fue reque-
rida por la Universidad de Berkeley, en San Francisco, para
hacerse cargo de un curso de historia de la teoria politica. La
filésofa pasé asi de la costa atlantica a la del Pacifico de Esta-
dos Unidos. El notable éxito de publico obtenido trajo nue-
vas invitaciones para cursos y conferencias en instituciones
como Harvard, la New York School of Social Research o el
Brooklyn College, que aproveché para seguir ahondando en
eltemadelapolitica, el marxismoyel totalitarismo con vistas a
su libro.

Las preguntas sobre el posible nexo entre Marx y Stalin
condujeron la reflexién tedrica de Arendt hacia una pro-
blemética mucho mas compleja: la del lugar especifico que
el marxismo ocupa en el seno de la tradicién occidental de
pensamiento politico. De algin modo, y antes de definir una
postura en relacién con la influencia del marxismo en los
acontecimientos totalitarios, debia interrogarse acerca del
gran arco formado por las interpretaciones politicas de Pla-



tén, Aristételes, la modernidad y el mismo Marx. Solo asi
podria entenderse que las rupturas politicas del padre de la
Revolucién rusa, Lenin (1870-1924), y de Stalin respecto a
Marx fueron més radicales, profundas e irreversibles que las
que separaban a Marx de Platén. El imperialismo, el racismo
ideolégico, la Primera Guerra Mundial, es decir, todo lo que
se hallaba en los origenes totalitarios, sin olvidar el propio
totalitarismo, habian descoyuntado la continuidad histérica
e intelectual que vertebraba la historia de Occidente. Para
Arendt, el marxismo caia del lado previo de esta quiebra y
no era por tanto responsable directo de la versién estalinista
de la experiencia totalitaria. En todo caso, las conferencias
que la filésofa dio en 1956 en la Universidad de Chicago tu-
vieron ya como titulo «La labor del cuerpo y el trabajo de
las manos». En ellas se recogian de manera expresa las ca-
tegorias clave que Arendt iba a establecer muy pronto en un
nuevo libro que sustituiria al proyectado y nunca escrito Ele-
mentos totalitarios del marxismo. Ese libro seria una nueva
obra maestra: La condicion bumana.

LIBERTAD FRENTE A CAZA DE BRUJAS

El debate teérico que Arendt emprendié con siglos de tra-
dicién filoséfica occidental nunca le hizo dar la espalda a la
cambiante actualidad del debate politico. Es mis, el curso de
los acontecimientos publicos siempre encontré en ella una
espectadora apasionada, e incluso algo mas: una ciudadana
consciente y comprometida con la vida piblica a través de
la reflexién, las publicaciones y las intervenciones en distin-
tos medios de comunicacion. Esa implicacién se hizo toda-
via més viva a partir de la obtencién de la nacionalidad esta-
dounidense en 1951, el mismo afio de la publicacién de Los
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origenes del totalitarismo. Por lo visto, entre los estudiantes
que asisticron a sus clases en Berkeley corria el comentario
de que «habia vuelto Rosa Luxemburgo». La comparacién
con la histérica dirigente comunista alemana, asesinada en
1919 por militantes nacionalistas, sin duda debié resultarle
a Arendt de lo mas halagadora, tanto por lo que Luxembur-
go significaba (la lucha contra el imperialismo, la critica del
belicismo antes y durante la Primera Guerra Mundial, su fe
en la rebelién democritica espontinea frente a la revolucién
orquestada por politicos profesionales) como por haber sido
el gran referente politico de su madre Martha.

La situacién politica en Estados Unidos, sin embargo,
no era la més idénea para esta apertura de espiritu. En un
contexto internacional marcado por la Guerra Fria con
la Unién Soviética, la revolucién comunista en China y la
guerra de Corea, el senador republicano Joseph McCarthy
(1908-1957) habia emprendido en 1950 una auténtica caza
de brujas contra el comunismo. Intelectuales, artistas y pro-
fesionales liberales debian demostrar un pasado limpio de
vinculos e incluso de simpatias hacia todo lo que tuviera que
ver con el marxismo si no querian ser acusados de deslealtad
o traicién hacia América. Ante esta situacién, Arendt alzé su
voz con auténtico coraje. Defendié que lo distintivo y admi-
rable de Estados Unidos era el hecho de que el cuerpo poli-
tico descansara sobre los derechos civiles y las libertades de
la ciudadania, y que este estatuto de convivencia libre bajo
leyes se pervertia sin remedio si se lo transformaba en una
causa nacionalista o imperialista como pretendia el senador.
Si se admitia una discriminacién ideolégica entre «buenos y
malos norteamericanos», la igualdad politica de los ciudada-
nos quedaria socavada sin remedio. En esos anos de Guerra
Fria entre Estados Unidos y la Unién Soviética, la autora de
Los origenes del totalitarismo nunca dudé de que el pais que



LA CRUZADA AMERICANA CONTRA EL COMUNISMO

En febrero de 1950, el senador republicano Joseph McCarthy (en la
imagen, en un discurso en lllinois en 1951) acusd a 205 personas re-
lacionadas con el Departamento de Estado de Estados Unidos de ser
comunistas infiltrados. Aunque la acusacidn no prosperé, lo apunta-
do entonces tuvo continuacion tres afilos mas tarde, y a una escala
mucho mayor, cuando McCarthy fue nombrado presidente de la
Subcomisidn Permanente de Investigaciones del Senado. Fue el ini-
cio de la llamada «caza de brujas», un periodo durante el cual, con la
excusa de salvaguardar los valores estadounidenses, se persigui6 a to-
dos aquellos sospechosos de simpatias comunistas. Hannah Arendt,
que distaba mucho de apoyar esta doctrina, vio con preocupacion
ese movimiento inquisitorial. Como escribid en su articulo «Religion
y politica»: «Enfrentados a una ideologia desarrollada, nuestro peor
peligro es salirle al encuentro con una ideologia propia». La caza
durd hasta 1956. Dos afios antes, McCarthy habia sido cesado de to-
das sus funciones. Muri6é en 1957, victima del alcohol.
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la habia acogido y dado una nueva nacionalidad representa-
ba la causa del mundo libre, pero ello no le impidié procla-
mar que la libertad como principio obligaba a rechazar toda
imitacién de las ticticas de dominacién y propaganda de la
dictadura socialista. Como escribié en un articulo publicado
en 1953, «Los ex comunistas»:

América, esta repiiblica, la democracia en la que estamos, es
una cosa viviente que no puede ser contemplada o categoriza-
da como la imagen de una cosa que yo puedo hacer; no puede
ser fabricada. No es y nunca seré perfecta, porque aqui no co-
rresponde el estindar de perfeccién. El desacuerdo pertene-
ce a esta materia viva tanto como el acuerdo. Las limitaciones
del desacuerdo son la Constitucién y la Carta de Derechos, y
nada mds. Si alguien intenta «hacer América mds americana»
o un modelo de una democracia de acuerdo con cualquier
idea preconcebida, solo podra destruir América.

Viajes a Europa

Gracias a la libertad de movimientos propia de quien no
tiene un compromiso laboral fijo, Arendt viajé regularmen-
te a Europa en estos afios centrales de la década de 1950.
Ya antes, en 1949-1950, se produjo el primer regreso a su
Alemania natal, comisionada por una organizacién judia de
recuperacién de bienes culturales. Pisé Berlin, se desplazé
por el sur del pais, escuché aténita a las gentes y a los pro-
fesores, y se encontré de nuevo con Heidegger en Friburgo
¥, gozosamente, con Jaspers, quien se habia trasladado a la
suiza Basilea. En el raro ambiente de la posguerra alemana
constaté —como dejé escrito en el ensayo «Una visita a Ale-
mania»— un falso empeiio de normalizacién politica que



cludia encarar la tragedin vivida y asumir responsabilidades
de ningin tipo por el nazismo. En 1952, pasé Arendt de
nuevo varios meses entre Suiza, Alemania y Francia, y en
1955 casi la mitad del afio en otro largo periplo europeo,
salpicado de conferencias y que la llevé también a Israel.
En 1956, estando en Holanda, se enteré del levantamien-
to popular en Hungria contra la dominacién soviética: una
«revolucién espontinea» al modo deseado por Rosa Luxem-
burgo, pero en la que nadie ya creia.

En los debates politicos de los intelectuales europeos,
Arendt detectaba un peso excesivo de los sistemas de ideas en
detrimento de las experiencias politicas efectivas, y, a conse-
cuencia de ello, una confianza también excesiva en los parti-
dos politicos y en la intervencién del Estado, en detrimento
de la iniciativa ciudadana compartida sin adscripciones de
partido. Si en Estados Unidos la posicién politica de Aren-
dt resultaba, a ojos de la mentalidad conservadora, la pro-
pia de «una radical», en Europa esa misma perspectiva de
valoracién y juicio parecia, para los revolucionarios y para
las mentalidades intervencionistas (del Estado en la vida
econémica y social), la de una conservadora. Su aprecio se
inclinaba mas, desde luego, hacia las instituciones politicas
estadounidenses, hacia los principios de distribucién del po-
der, de primacia del asociacionismo civico sobre la naciona-
lidad. Pero estaba aiin por ver si esta orientacién politica tan
peculiar, este espiritu a la vez radical y conservador, podia
corresponder a un nuevo pensamiento politico a la altura de
los tiempos que corrian.

La respuesta llegd en el afio 1958, cuando aparecié en
Chicago el nuevo trabajo de Arendt, La condicion bumana,
una obra en la que la comprensién del marxismo se inser-
taba en una discusién mucho mds compleja con «la gran
tradicién de pensamiento politico», tal como ella misma la
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El 23 de octubre

de 1956,y de
manera espontanea,
los hdngaros se
levantaron contra el
régimen socialista
que, tutelado por
la Unién Soviética,
regia en su pais.
Para Arendt, esa
revolucion fue
«algo totalmente
Inesperado y

que cogi6 atodo

el mundo por
sorpresa, incluida
ella misma. La
fotografia muestra
aun grupo de
revolucionarios
ante un tanque
capturado, poco
antes de que, el

4 de noviembre,

las tropas soviéticas
sofocaran la
revuelta.
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denominaba. Apenas dos afios después, la autora recibié el
encargo de traducirse a si misma al alemén, y opté por un ti-
tulo que le parecia mis ajustado al contenido de su libro: Vita

activa. Pero, en 1961, el traductor

Lo que yo propongo es francés optdé por un tercer titulo:
muy simple: ni mas ni La condicion del hombre moderno.
menos que pensar loque  Si este ritmo rdpido de traduccio-
hacemos. nes pone claramente de manifiesto

L conpicion umana €l éxito inmediato de la obra, inte-
resa también observar que es dificil
determinar cudl de los tres encabezamientos elegidos cuadra
mejor con el poderoso aliento del nuevo empefio teérico de
Arendt. De hecho, cada uno de esos titulos apresa una veta
esencial de la propuesta arendtiana: comprender la condi-
cién humana; comprender las distintas modalidades de ac-
cién de que es capaz el ser humano; comprender el derro-
tero que la actividad humana ha tomado en el activismo de
la modernidad. Las tres vertientes estén interrelacionadas y
todas apuntan hacia el presente.

LA ACCION HUMANA Y SUS FORMAS

Como puerta de entrada al analisis de la condicién humana,
Arendt aceptaba una cierta contraposicién intuitiva entre la
vida dedicada a la teoria (vida contemplativa) y la vida entre-
gada a la accién (vida activa). La diferencia entre ambas es que
mientras la primera se preocupa por el descubrimiento de la
verdad, la segunda interviene en los hechos y crea nuevos
hechos. La vida contemplativa explora la realidad tal como es
dada a los sentidos y trata de formular las relaciones y cone-
xiones que dan cuenta de su unidad, variedad y consistencia.
Dicho en otras palabras, esta vida tedrica persigue verdades



objetivas que no cambian, principios de los que depende la
racionalidad del mundo y de los que es posible extraer co-
nocimiento. Aspira, pues, a la contemplacion de lo necesa-
rio. La vida activa, por el contrario, sumerge a los individuos
humanos en unos hechos que varian sin cesar y que afectan
a los sujetos implicados, alterando las relaciones entre ellos.
Esta accion discurre siempre en el dmbito de la contingencia,
es decir, en el reino de lo no necesario, de lo que no tiene
por qué ocurrir ni tiene por qué suceder de un determinado
modo. Por supuesto, la teoria también es, en si misma, una
forma peculiar de actividad humana, y la accién, por su par-
te, no deja de descansar sobre convicciones y creencias, de tal
modo que ni la contemplacion es tan pasiva, ni la accién tan
indiferente a la verdad. Pero antes de considerar las muchas
complicaciones inherentes a este esquema, Arendt concedié
un cierto reconocimiento a este contraste entre la existencia
contemplativa o tedrica y la existencia activa o practica.

La originalidad del planteamiento arendtiano arranca en
el momento en que la pensadora sefiala que esta contrapo-
sicién natural y a la vez tan decisiva en la historia del pensa-
miento de Occidente comportaba un efecto derivado, una
consecuencia dudosa que pasaba inadvertida: la oposicién
entre el saber y el hacer habia difuminado la profunda diver-
sidad que la vida activa encierra en su seno. Las discusiones
filosdficas a propdsito de la primacia valorativa de la con-
templacién sobre la accidn, o a la inversa, padecian de esa
misma tentacion homogeneizadora, pues desatendian con
demasiada frecuencia el hecho de que la vida activa no es ni
Ginica ni de una sola pieza, sino que «el hacer» humano se
articula segtin formas de accién heterogéneas por principio.
Hay, por tanto, «quehaceres» activos que resultan diversos y
dispares entre si, al igual que son también dispares respecto
de la dedicacién teérica.
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Atendiendo en detalle ala experiencia vivida por cada perso-
na, sin anteponer ninguna teoria ni valoracién —método de
investigacion este que recibe el nombre de fenomenologia—,
Arendt instaba a distinguir, por lo pronto, tres 6rdenes ne-
tamente diferenciados de actividades, que suelen traducirse
como «labor», «trabajo» y «accién»; esta dltima también se
traduce como «praxis», pues el término castellano «accién»
plantea problemas al ser igualmente vilido para los tres 6r-
denes. Queda conformado asi un esquema tripartito de la
accién humana: la labor incesante del cuerpo, que se afana
por los miiltiples bienes que el viviente necesita para seguir
vivo; el trabajo productivo de las manos, que crea objetos
y atiles duraderos y los inserta en un entorno humanizado, y
la praxis (0 accién) compartida en libertad con otros seres
humanos y en la que estd en juego la propia convivencia.
Cada uno de estos 6rdenes de la accién estd animado por
un sentido distinto y persigue objetivos que le son propios
y privativos. Igualmente, cada uno discurre en un horizon-
te espacial y temporal especifico, y en cada uno el agente
se relaciona de manera distinta con sus congéneres e inclu-
so consigo mismo. En definitiva, cada uno de ellos pone de
manifiesto una vertiente peculiar de la condicién humana,
sin que deba presuponerse —subraya Arendt— que «una
misma preocupacién fundamental prevalece en todas las ac-
tividades del hombre». En lugar de un principio de unidad
globalizador, la fenomenologia arendtiana de la accién hu-
mana empieza por dividir la accién en tres.

El trabajo como creador del mundo humano

La primera de estas tres acciones, pues, la labor del cuerpo,
comprende las ocupaciones necesarias para cubrir las nece-



sidades naturales del ser humano. Dicho en otras palabras,
es el esfuerzo corporal de producir, cuidar y conservar los
alimentos y los bienes primarios, sin olvidar los constantes
cuidados que el propio cuerpo de la persona demanda. El
dominio u horizonte temporal de la labor es lo perecede-
ro, esto es, bienes que estin sometidos al proceso natural
de corrupcién, y cuya apropiacién y consumo lo que hace
es aplazar la degradacién del cuerpo humano, también él
perecedero. Los esfuerzos laboriosos y urgentes por obte-
ner estos bienes no dejan tras de si ningiin otro resultado
que no sea la mera prolongacidn de la existencia, ese es su
tnico logro. En este sentido, la actividad de la labor, que no
abarca solo la agricultura, el pastoreo o la caza, sino también
el consumo, toma el aspecto de un ciclo fijo que se repite
a intervalos regulares, pues se labora perpetuamente para
comer, y se come y se descansa para seguir luego laborando.
La existencia natural del ser humano consiste precisamente
en esta actividad diaria y perpetua inserta en el todo de la
naturaleza. El ser humano laborante es Ginicamente, a decir
de Arendt, un animal laborans.

La diferencia entre la labor y el segundo orden de la ac-
cién, el trabajo, se aprecia en el contraste que se da entre
bienes de consumo y objetos de uso. Estos tltimos son el
rendimiento especifico del trabajo, y por ellos se entien-
den los utensilios, los enseres domésticos y los artificios
de todo tipo, incluidos los que sirven para fabricar otros
ttiles, la propia vivienda, etc. Se trata, en general, de cosas
que resisten el paso del tiempo, que permiten un empleo
reiterado y que soportan sin degradarse el contacto con
el cuerpo humano. Su horizonte temporal es, por ende,
la permanencia, lo duradero, pues el trabajo de las manos
«crea» duracién. En este segundo orden de la accién, la
intervencién humana ha violentado a la naturaleza en el
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sentido de que ha obtenido del entorno fisico los materia-
les con los que operar —el drbol se transforma en madera,
las piedras en sillares, la arcilla en ladrillos— y ha impuesto
luego sobre los materiales la forma
El mundo y las personas de la cosa o del til —la madera
que lo habitan no son la se vuelve mesa o cama; las piedras,
misma cosa. El mundo estd muro, arma o cincel—. A diferen-
situado entre las personas.  cia del circulo infinito de la labor,
Homsres en miempos b oscurioap €l trabajo cuenta con una determi-
nacion clara del fin que persigue,
segtin un proceso mis bien lineal de consecucién de él. Ese
fin es la obra producida, la que sale de las manos humanas
y sirve a los propésitos fijados. Ademis, este fin objetivado,
hecho cosa, coincide cabalmente con el final en el tiempo
del proceso de fabricacién: la obra queda lista, acabada, y
se incorpora al entorno fabricado, sin realimentar la activi-

dad productiva.

Pero la descripcién de esta segunda forma de accién re-
sulta insuficiente si el andlisis se restringe en exceso a la
produccién de este o de aquel util. Pareceria entonces que
el sentido propio del trabajo consiste en auxiliar a la labor,
facilitando la subsistencia al ofrecer algin que otro obje-
to practico desperdigado por aqui o por all4. Sin embargo,
una de las tesis esenciales de Arendt es la de que «el homzo
faber, fabricante de utensilios, inventé los ttiles e instrumen-
tos para erigir un mundo, y no —no al menos de manera
fundamental— para ayudar al proceso de la vida humana».
El trabajo erige, funda un mundo. Es mis, al reordenar el
medio natural lo que hace es instaurar un espacio duradero
de cosas en dependencia mutua entre ellas y en una relativa
autonomia. Aparece asi un dmbito reconocible por los hu-
manos, un dmbito que no se sumerge en la naturaleza abru-
madora y que los propios hombres preservan y habitan. An-



tes que el inventario de Wtiles aislados, el logro primordial
de la fabricacién es mds bien el paisaje urbano, algo conce-
bido como un trazado unitario en el que las cosas fabricadas
se integran en totalidades conexas —casas, calles, edificios
piblicos, murallas, caminos— y que proporciona, como un
tinico todo, una morada duradera a los seres humanos. Este
complemento del anilisis, que afirma no solo la utilidad sino
también la mundanidad del segundo orden de la accién, es
de gran importancia, ya que el mundo se perfila como el
ambito que se sita «por-entre» los seres humanos, que los
une a la vez que los separa, que los relaciona en la misma
medida en que los diferencia. En feliz expresién de Arendt,
el mundo es como una mesa en torno a la cual se sientan los
comensales: es lo que queda en medio de ellos, algo que no
siendo de nadie en particular permite que cada uno se dife-
rencie de los otros y que todos se rednan.

La praxis y la comunidad de ciudadanos

El tercer orden de la accién hace referencia a la vida de los
ciudadanos en cuanto tales, esto es, a la existencia politica en
la ciudad. Esta es un espacio artificial de convivencia en el que
se ha abierto paso un orden de actividades que no siempre se
orienta a cubrir necesidades ni produce tampoco obras tan-
gibles. El término griego polis («ciudad») del que todas las
lenguas europeas derivan el sustantivo politica, remite en
efecto a la ciudad, pero no a una cualquiera, sino a una en la
que el gobierno reside en la comunidad de conciudadanos.
Por supuesto, las ciudades existian ya antes de la Grecia cla-
sica, y a gran escala en imperios como el babilénico, el persa
o el egipcio. Pero estas ciudades se limitaban a ser enormes
hogares colectivos, 4mbitos organizados de labor y trabajo
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con tormas de gobierno jerarquicas y relaciones de some-
timiento de los sibditos, y en los que no habia lugar para
la praxis politica. Solo cuando una pluralidad de seres hu-
manos renuncia al ejercicio directo del mando de uno o de
algunos sobre los demis, solo cuando se rechaza esta domi-
nacién coactiva aunque ella pueda garantizar la subsistencia
y aun las comodidades, solo entonces surge la novedad de la
accién compartida y la ciudad se convierte en «una suerte de
teatro en que la libertad hace aparicién». Un «teatro» diri-
gido por una pluralidad de actores, de agentes que discuten
en pie de igualdad y que, gracias a la palabra, el discurso y
la votacién, deciden los asuntos y empresas que incumben
a su ciudad.

De este esbozo arendtiano se desprende que la accién co-
mo praxis no estd al alcance de los sujetos individuales toma-
dos por separado. Un tnico ser humano en una isla desierta
laboraria todo el rato y podria, mal que bien, fabricar obje-
tos; lo que no podria es actuar en el tercer sentido. La pra-
xis tiene lugar de forma concertada e implica por principio
codecidir y coactuar. Es mds, requiere que estos miiltiples
agentes o actores se reconozcan en la igualdad artificial de
la polis, y que, como iguales, todos ellos estén autorizados
a tomar la palabra, a proponer iniciativas, a discutirlas y
votarlas, a asumir responsabilidades y exigirlas de otros
agentes, a ejercer magistraturas, etc. En cambio, el faraén,
el tirano o el dictador no pueden actuar en el sentido de la
praxis, pues la desigualdad entre quien manda y quienes
obedecen impide por si misma la coexistencia politica, el
coactuar. La consecuencia mas llamativa que Arendt extrae
de su planteamiento es la de que esta accién libre solo se
produce en un orden en el que el agente nunca est4 ni acttia
solo y en el que ni siquiera puede controlar el derrotero que
tomaran las iniciativas que él ha propugnado o puesto en



marcha. Desde luego, la libertad no se experimenta en la
servidumbre de la labor ni como poder fabril sobre la natu-
raleza y ni siquiera emerge en la intimidad de la conciencia
individual; la libertad hace su aparicion en la asamblea, en
los tribunales, en las instituciones en las que los ciudadanos
cruzan sus palabras, los discursos que tienen una influencia
real y traen cambios. En suma, la accion es libre en el enredo
enorme de la participacion entre iguales que se hace cargo de
la ciudad.

A la hora de hablar de la estructura de la praxis, a Aren-
dt le gustaba recurrir al ejemplo historico de las ciudades
griegas y de la Republica romana, que de este modo toma-
ban un valor de paradigma, de modelo casi puro. Pero esta
praxis no es una curiosidad helénica, una antigualla clasi-
ca, sino una forma universal que sostiene la posibilidad y

Labor, trabajo y
praxis son las tres
condiciones de
lavida humana.
No se trata de
distintas etapas
histéricas, segin
un criterio lineal,
sino mas bien de
plasmaciones,
respectivamente,
de la propia vida,
la mundanidad

y la pluralidad.
De hecho, la
locucion latina
inter homines
esse significa vivir
entre iguales

en el seno de
una comunidad
compartida.
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la promesa de la politica en todo tiempo y lugar, y que a lo
largo de la historia se ha dado también en las ciudades
libres italianas de la Edad Media y el Renacimiento, en las
tradiciones parlamentarias del gobierno inglés o en las re-
publicanas del francés, etc. Y es una forma que se advierte
asimismo en los momentos germinales de numerosas revo-
luciones politicas, que se articulan por medio de consejos
democriticos y de sistemas de consejos, todos ellos —eso
si— de existencia efimera. Fue el caso de las revoluciones
liberales del siglo xix, de las rusas de 1905 y 1917, de la
hingara de 1956, etc. Incluso la resistencia activa a po-
deres impuestos o tirdnicos y la desobediencia civil como
forma de movilizacién ciudadana sin uso de la violencia
despliegan las potencialidades de la praxis. La accién en
este sentido es esa dimensidn esencial de la condicién hu-
mana que no existe de suyo y por naturaleza, pero si siem-
pre que emergen los requisitos apuntados: pluralismo de
los agentes, que se reconocen como iguales; ejercicio de la
palabra, que ilumina las iniciativas y permea los sucesos;
cuidado de «lo comtin»; preocupacién por el mundo com-
partido en libertad, o aspiracién a esta en el caso que se
carezca de ella.

Desde la perspectiva de Arendt, el mundo, eso que se in-
tercala entre los «vivientes», recibe su sentido superior y
pleno gracias a la praxis. Es mis, esta es sobre todo «un cui-
dado del mundo», pues la accién politica no solo se encarga
del trazado objetivo de la ciudad, sino también de la trama
de relaciones humanas e intersubjetivas que sostiene el vivir
juntos en este espacio comin. La praxis conserva, renueva y
da sentido al mundo comin. Como la pensadora de Kénigs-
berg dijo en una conferencia titulada «Labor, trabajo, ac-
ci6én»: «Con todas sus incertidumbres, la accién es como un
recordatorio permanente de que los seres humanos, aunque



han de morir, no han nacido para morir sino que han nacido
para dar inicio a algo nuevon.

El doble nacimiento de los vivientes

La columna vertebral de La condicién humana es la com-
prensién de que la accién de los seres humanos se articula
en una triple e irreductible forma: labor, trabajo y praxis. Y
el tercer orden de la accién, la praxis, es a su vez irreductible
a cualquier forma de teoria. Esto significa que ni el cono-
cimiento de la naturaleza humana, ni el saber ético de los
deberes morales, ni los calculos econémicos o técnicos dis-
pensarian de la clarividencia o el coraje que pueden reque-
rir las encrucijadas por las que pasa la comunidad politica.
Ahora bien, este planteamiento trae consigo una pregunta
basica a propdsito de quién es entonces el ser humano, cada
viviente humano, y qué es lo que se espera que realice en el
mundo. La pista esencial de la respuesta dada por Arendt
proviene también del 4mbito de la praxis: el sujeto humano
es el ser que, por haber nacido al mundo, por haber apare-
cido como un inicio efectivo e irrepetible, tiene en si mismo
la capacidad de iniciar. Dicho de otro modo, es el viviente
que, por la novedad que es su natalidad, puede poner en
marcha procesos de cambio que tienen sentido no ya solo
para él mismo, sino para la pluralidad de sus semejantes con
quienes coexiste en el presente.

La necesaria insistencia anterior en la igualdad de los
ciudadanos como condicién de la praxis no debe ocultar
esta vertiente individualizadora del agente, que, a juicio
de Arendt, resulta también definitoria del espacio puabli-
co. Dicho con mayor rigor, la igualdad artificial de dere-
chos no esti en absoluto al servicio de la igualacién de los
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sujetos concurrentes, como si cada uno de ellos fuera un
mero ejemplo, una variable, y como si todos en conjunto
fueran piezas de una entidad colectiva superior, sea esta
el Estado, la ciudad o la nacién. A diferencia del enfoque
colectivista, la igualdad politica para Arendt se encuentra
al servicio de la diferenciacién de los diversos agentes y
promueve una mutua competencia entre ellos, una cierta
rivalidad entre los participantes. Es verdad que el afin de
sobresalir, el empefio por destacar y ser reconocido entra-
fia la amenaza del caudillismo o del culto a la personali-
dad, pero la perduracién vigorosa del mundo compartido,
la vitalidad de la ciudad en libertad, depende de acciones
que en si mismas tienen mucho mds de iniciativa que de
repeticién, mucho mis de novedad que de reproduccién de
lo consabido y recibido. Y esta iniciativa imprescindible,
que rompe inercias, denuncia herencias muertas y alumbra
posibilidades, es la que solo puede brotar de sujetos indi-
viduales. De este modo, los protagonistas se «significan»
entre sus iguales, se «singularizan», haciendo valer su con-
dicién tnica e irrepetible.

Los casos de iniciativa que la pensadora tiene en mente
son actuaciones vehiculadas en palabras, actuaciones que
pasan por el debate y la persuasién y que por ello mismo son
incompatibles con la violencia. Ademads, en estas interven-
ciones piblicas en asambleas y consejos, en las propuestas
de empresas de resistencia, disidencia o cooperacién, en el
ejercicio original de magistraturas y responsabilidades, nun-
ca opera el individuo en soledad y frente a todos los demas.
El ciudadano que plantea una iniciativa para llevar algo a la
practica en la comunidad es solo un iniciador, alguien que
promueve en primera persona, pero igual que la colectividad
no inicia nada por si sola, tampoco nadie actiia por si solo.
La individualidad del agente salta asi a la vista del resto. Al



cabo, ni siquicera ¢l individuo protagonista puede explicar
por medio de su identidad personal la actuacién concreta
que él ha puesto en marcha, esto es, no puede decir que
son sus rasgos de caricter, de temperamento, sus habitos, ni
siquiera sus creencias, compartidas con muchos otros que
actiian de otro modo, los motivos que estin en el origen de
su comportamiento piblico, como si la accién se limitara a
traer a la superficie una identidad psicolégica. No obstante
lo cual, la espontaneidad de la accién presenta una virtuali-
dad reveladora para los protagonistas de la iniciativa, pues
es ella la que da a conocer quién es uno mismo, como si en
medio de los hechos contingentes, imprevisibles e incontro-
lables, esa persona descubriera quién es. Asi, para Arendt, el
principio radical que es cada nacimiento se afirma y reafirma
en la praxis con y hacia otros. En este sentido, podria decirse
que el pensamiento de la autora tiene por maxima inspira-
dora la declaracién de san Agustin de Hipona, el Padre de la
Iglesia al que dedicé su tesis doctoral: «Initium ergo ut esset,
creatus est bomo, ante quem nullus fuit», es decir, «para que
hubiese un comienzo fue creado el ser humano, antes del
cual no existia nadie». Con este lema agustiniano, Arendt
cerraba su obra acerca del totalitarismo, entendido como el
designio global de extirpar a la vez la individualidad y la
pluralidad de los seres humanos. Pero La condicion humana
conseguia, en positivo, tematizar el comienzo que es todo ser
humano a la luz de esta doble natalidad: la aparicién nove-
dosa del viviente en el mundo y la aparicién de lo inesperado
en la praxis. La primera da comienzo a una historia personal
intransferible, no subsumible en la identidad de la especie
humana, pero que por ello mismo est4 llamada a «nacer de
nuevow, a no circunscribirse al circulo perpetuo de la labor y
a la mecanica repetida del trabajo. Y he aqui que se nace de
nuevo de cara a los otros, ante ellos, con y frente a ellos, pues
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solo la espontaneidad activa del viviente es capaz de renovar
la historia compartida, de revitalizar el mundo comdn por la
accién en comin.

LAS EDADES DE LA ACCION

La fenomenologia desarrollada por Arendt en 1958 sobre lo
que el ser humano hace cuando actiia depara una tltima gran
sorpresa, pues el analisis de las estructuras de la accién, tal
como se ofrecen en la experiencia y en la perspectiva de los
agentes implicados, entrana o permite algo parecido a una fi-
losofia de la historia. De este modo, las épocas fundamentales
del devenir histérico de Occidente se pueden describir desde
la tricotomia de la vida activa, esto es, segin las valoraciones
cambiantes de la labor, el trabajo y la praxis, y segiin las ten-
siones internas en su relacién con la contemplacién tedrica.
Dicho en otras palabras, aquello que marca o define una épo-
ca son las jerarquias que se establecen en el seno de la vida ac-
tiva, asi como su primacia o subordinacién a la vida contem-
plativa. Con esto, Arendt no queria decir que existiera una
légica subyacente que determinase el transito de unas confi-
guraciones histéricas a otras, como hacian otras filosofias de
la historia (el marxismo, por ejemplo), sino mds bien que los
acontecimientos decisivos van por delante de toda necesidad
que el pensamiento crea poder establecer, de tal forma que la
contingencia de los sucesos prima sobre los conceptos.

En un esquema muy simplificado, pero orientador, el re-
sultado de la multiplicidad de la accién humana en la his-
toria dibujaria una secuencia marcada por las siguientes
etapas: época clésica de la praxis politica; descubrimiento
de la teoria en el pensamiento de Platén; dominio de la con-
templacién de la verdad durante la época medieval; despla-



zamiento de la teoria y triunfo del homo faber en la primera
modernidad, que transforma el entorno natural y recons-
truye el mundo humano; finalmente, apoteosis del animal
laborans en las sociedades occidentales avanzadas, que libe-
ran los artefactos producidos por el hombre de todo marco
estable de sentido y los vuelcan a un consumo masivo. En
este estadio, que es por el momento el final de la secuencia,
el orden infimo de la actividad habria prevalecido sobre el
resto de capacidades originarias del hombre.

El triunfo de la contemplacion sobre la accién

Para Arendt, el acontecimiento histérico que trastorné el
enaltecimiento de la praxis y puso en cuestién su valor como
el més alto destino que cabe a los seres humanos fue la con-
dena a muerte de Sécrates por los atenienses. La respuesta
al ajusticiamiento del ciudadano mis integro, el que vivia
entregado al didlogo con sus iguales, fue la fundacién de la
Academia platénica. Aunque a ella solo podian acceder los
ciudadanos, no asi los siervos o los artesanos, la actividad
que alli se cultivaba exigia desentenderse deliberadamente
de la accién politica. Solo asi el ser humano podia acceder
a un tipo de inmortalidad mis efectivo y auténtico que el
ofrecido por la polis: basicamente un recuerdo vivo de ges-
tas y logros que, como todo en la accién, eran precarios e
inciertos. Esa otra inmortalidad es, en cambio, la que da la
lucidez teérica, la contemplacién de la verdad, la posibilidad
de que el alma del hombre participe intelectualmente de lo
que siempre ha existido y existird. En este momento primi-
genio, la teoria no es otra cosa que la contemplacién de lo
inmutable y eterno que se abre a la inteligencia del hombre:
el cosmos, el orden racional de las cosas, el ser...
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Pero la Academia de Platén no era solo una comunidad
de estudio al margen de la politica, desdenosa de los asun-
tos publicos y contraria a la volatilidad de las opiniones. Era
al mismo tiempo, y este factor era todavia mas importante
para Arendt, una comunidad que se situaba por encima de
la politica, en un plano superior a la ciudad efectiva de los
hombres, y que como tal reclamaba una reconstruccién de
nueva planta de la polis, pues solo el filésofo —como mds
tarde el tedlogo— es capaz de reconocer los fines Gltimos
de la condicién humana, aquellos en los que estriba la na-
turaleza del hombre como tal y sus posibilidades més pre-
ciosas. Estas finalidades superiores —bdsicamente, la visién
verdadera de la realidad en su totalidad y del lugar del hom-
bre en ella, junto con el perfeccionamiento moral (y religio-
so0) a ello inherente— eran metas universales que debian
condicionar todo el quehacer de los hombres. Por tanto, al
poder politico le correspondia prestar proteccién al ejerci-
cio seguro de la teoria y respaldar el cultivo del saber en los
ambitos correspondientes y por los colectivos reconocidos.
Mas el gobierno de la sociedad tenia también que implicarse
en la transmisién eficaz de la verdad y del bien (por la le-
gislacién, la educacién, la represidn, etc.) a todos los indivi-
duos que conviven en una misma colectividad y que no son
filésofos ni teélogos. Esta nueva politica, concebida a la luz
del pensamiento, asume la obligatoriedad de lo verdadero y
genera por ello un orden social que, en contra de la accién
compartida, diferencia netamente entre los gobernantes,
que reconocen esa inspiracién tedrica y la reciben de sus
cultivadores, y los gobernados, que obedecen y cooperan a
la vigencia de la verdad y el bien. «La rebelién del filéso-
fo contra la polis» —momento apolitico inicial— comunica
asi con «una politizacién de las ideas», que proporcionan la
pauta de la mejor organizacién del Estado. Andlogamente a



Alo largo de su vida, Arendt volvié unay otra vez sobre la figura de Socrates. Para ella, el
griego fue alguien entregado, no a una filosofia concreta, sino al andlisis de las opiniones
de otros hombres y a la reflexion sobre ellas, todo con el propdésito de convencer a

los demas de realizar ese mismo ejercicio critico para ser libres. Sus conciudadanos,

sin embargo, tras considerar peligrosas y subversivas sus llamadas al pensamiento, lo
condenaron a muerte. En la imagen, detalle de La muerte de S6crates, 6leo del pintor
neoclasico Jacques-Louis David (1748-1825).
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los modelos de fabricacién que el artesano tiene en mente, la
idea tedrica de la naturaleza humana guia el arte de la convi-
vencia humana. De este modo, la desconfianza del filosofar
hacia la vida politica desemboca en una sustitucién comple-
ta de la praxis igualitaria e imprevisible por un construir o
modelar la convivencia a partir de una relacién desigual, je-
rarquica, entre los conocedores o filésofos, los gobernantes
o politicos y los sibditos gobernados.

Esta alianza de la contemplacién con un concepto de mo-
delacién adecuada de la convivencia, en detrimento de la
praxis, es para Arendt el comienzo y cimiento del pensa-
miento politico en Occidente. La existencia de la polss y del
ejercicio de la libertad en su seno quedé a partir de entonces
relegada, enturbiada, semienterrada, maxime en vista de que
el platonismo, puesto en clave teolégica, dominé por com-
pleto la idea de politica y de buen gobierno durante todo el
Medievo cristiano. Durante ese largo periodo, la vida acti-
va «perdié su significado especificamente politico y denoté
todas las clases de empleo activo en las cosas del mundo»,
mientras que la vida contemplativa se convirtié en la Gnica
forma de vida que podia considerarse auténticamente libre.
La modernidad, en cambio, recobré una intensa inquietud
productiva que se apartaba de la esterilidad de la contem-
placién y aspiraba a transformar la realidad. Pero la prima-
cia que recuperaba la vida activa no devolvié a la praxis a
un lugar preferente, sino que més bien reforzd las otras dos
categorias de la accién, las «desencadené», seglin una confi-
guracién hasta entonces desconocida.

Para Arendt, el gran acontecimiento que marcaba el tran-
sito hacia la nueva época de la accién era el triunfo de la
fisica matemdtica. No era el tnico suceso decisivo, pues
también mencionaba ella el descubrimiento de América y
la Reforma protestante, pero si era a su entender el esencial.



La razon de esta primacia estaba en que la revolucién de la
nueva ciencia aparecio ligada a la capacidad del hombre
de construir teorias y de fabricar aparatos, de forma que el
«trabajo» entrd en el dominio teérico y en el ambito cog-
noscitivo del que hasta entonces habia estado excluido. Es
el caso del telescopio del fisico y astrénomo Galileo Galilei
(1564-1642), que al permitir al observador contemplar los
satélites de Jupiter, vino a confirmar la hipétesis heliocéntri-
ca de Nicolds Copérnico (1473-1543) y se convirtié asi en el
momento fundacional de la ciencia moderna.

La creacion de un mundo de consumidores

Especificamente moderna, esta dindmica de la revolucién
cientifica constituye un proceso abierto, indefinido, inacaba-
ble, pues la fijacién y el control de las variables, la extensién de
la potencia explicativa y predictiva a nuevos dominios de la
naturaleza, la generalizacién de las legalidades y, en paralelo
con todo ello, el perfeccionamiento técnico de los instrumen-
tos y aparatos, se extiende literalmente al infinito. O lo que
es lo mismo, cada «respuesta finita» es un paso que fomenta
nuevas actuaciones. Asi, cuanto mds conoce cientificamente
el hombre, més a solas se encuentra consigo mismo y con su
obra; antes que con la verdad descubierta sobre el cosmos,
el ojo de la mente se topa con la proyeccién de su propia
actividad, con la sombra de su activismo infinito. En la com-
prension de Arendt, es este confinamiento de la certeza a
la propia subjetividad operante u operativa, en ausencia de
cosmovisién, lo que dispara la productividad del hombre en
el dmbito cognoscitivo. Y en ausencia también de un mun-
do social estable o estabilizado, este proceso converge con
la acentuada experiencia de la indigencia de los cuerpos y
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LAS TRES REVOLUCIONES DE LA ACCION

De acuerdo con Arendst, el descubrimiento de América por Cristo-
bal Colén, la Reforma protestante de Martin Lutero y el triunfo de
la fisica matemdtica gracias, entre otros, a Galileo Galilei, son tres
acontecimientos que inauguraron una nueva época de la accion.
El primero de ellos, con las sucesivas exploraciones y expansiones
por las tierras recién descubiertas por Coldn, permitié determinar la
imagen completa del mundo habitado, de modo que el conjunto
del planeta quedd al alcance de la civilizacién europea para su co-
lonizacion. En este sentido puede decirse que la globalizacion de la
accién humana se inicié formalmente en 1492, Del segundo de los
acontecimientos, Arendt subrayaba de manera muy original, no
tanto la ruptura del mundo cristiano como la expropiacién de las
propiedades mondsticas y de los bienes comunales en la Europa
protestante, un proceso este que dejé al campesinado sin un espa-
cio compartido: cada hombre en su individualidad quedé librado
entonces a su propio esfuerzo y capacidad corporal para la satisfac-
cién de sus necesidades. La consecuencia fue un resquebrajamien-
to del mundo como espacio estable de interaccién humana y una
primera aparicién de la labor en el plano de lo publico.

La ciencia transforma el mundo

En cuanto al tercer acontecimiento, la capacidad de construir apa-
ratos como el telescopio revoluciond la ciencia en el sentido de que
un artefacto salido de manos humanas, esto es, un producto del
homo faber, consiguid arrumbar la experiencia de la Tierra y del cos-
mos que los hombres habian compartido durante siglos. Sin duda,
el telescopio es un aparato cognoscitivo, una suerte de sintesis de
las teorias matematicas y fisicas que guian su disefio, y no una sim-
ple creacion artesanal. Pero en él cifraba Arendt una forma de hacer
ciencia que ya no confia solo en las leyes establecidas por la mente
humana, sino que busca ratificarlas con el apoyo de instrumentos
fabricados por sus manos. Gracias a esta combinacién entre leyes
exactas y positividad de los aparatos, el ser humano logré acertar
con un sistema del universo liberado de la experiencia sensible di-
recta del mundo y de toda atadura privilegiada a la Tierra.




Colén

Nuevos descubrimientos
geograficos
e« |
Se configura una imagen
completa del mundo
habitado
«H#e
El hombre europeo tiene a
su alcance la Tierra

Lutero

Ruptura de la unidad
del mundo cristiano

Nuevo marco social
en que desaparece la
propiedad comunitaria
«H#e
Cada hombre se
experimenta como un
individuo que depende
de su propia labory
esfuerzo

Gauieo

Fabricacion de nuevos
aparatos cientificos
KKe
Nueva vision del cosmosy
de laTierra en que habita
el hombre
K Ke
El hombre logra
desvincularse de la
experiencia sensible directa
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de la urgencia natural. Labor y trabajo traban ahora, en la

modernidad, una suerte de alianza de mutua potenciacién,

en la cual los objetos fabricados —cada vez mds variados y

complejos gracias a la tecnologia—

La alienacién del mundo, ya solo remiten a necesidades hu-

no la alienacién del manas y no se incorporan a un or-

hombre, como creia Marx, den desentido previo e identificable

es la marca de contraste de —la mundanidad que coincidia con

la época moderna. el trazado estable de la ciudad—.

LA CONDICION HUMANA Es decir, que no se producen COsas

en funcién de una realidad ya cons-

tituida y duradera, sino que se fabrican, sin parar, con vistas a

su acumulacién y distribucién, lo que a su vez exige la trans-

formacién casi incesante del espacio y del paisaje humano.

Esta dindmica, acelerada por la aparicién de las maquinas

y la divisién del trabajo, es de nuevo un proceso indefinido,

en crecimiento exponencial. Y el sujeto de este proceso es

anénimo, es la sociedad humana, la humanidad, que labora,

consume, fabrica y transforma. La realidad se llena de cosas

fabricadas, pero el climulo de estas realidades, de las «mun-

danerias», ahoga mds y mds la experiencia del mundo. La

consecuencia de esto es que no es el ser humano el que estd

alienado, como denuncié Marx, sino que mas bien es su pro-

pia accién colectiva la que vacia, aliena o pierde el referente

de sentido estable, duradero, interhumano, que es el mundo.

El ciudadano al que se encomendaba el aspecto y el cuidado

del mundo se convirtié en burgués y ha terminado en simple
consumidor.

En el final del analisis, el triunfo en la Edad Moderna de la

utilidad del trabajo sobre la praxis y sobre la contemplacién

(y sobre su propia mundanidad) es tan completo y unilate-

ral, que acaba en una apoteosis de la labor. Ante la cuestién

insoslayable del sentido global de este gigantesco medio arti-



ficial, ante la molesta pregunta de cudl es la utilidad de todas
estas utilidades, solo cabyria contestar, de acuerdo con la pen-
sadora, que este avance imparable de la sociedad moderna
hace la vida humana cada vez més confortable, saludable y
longeva, esto es, mas centrada que nunca en el propio cuer-
po perecedero. La felicidad circular del animal laborans,
que produce en beneficio del consumo y que consume la
vida en beneficio del seguir produciendo, cierra asi, por el
momento, las edades histéricas de la accién. Con todo, esta
cadena dorada de la abundancia y del consumo més o menos
perpetuo, este ideal triunfante de la labor en las sociedades
avanzadas (aunque no se realice en todos sus integrantes),
aboca a una experiencia del aislamiento del viviente, antes
que de su libertad; trae consigo una sensacién ubicua de ser-
vidumbre social, mds que de accién asumida y compartida.

La apoteosis de la labor y de la sociedad de consumidores
no cancela la natalidad espontinea de los mortales. Lo cual
viene a sugerir que aun en las encrucijadas de la modernidad
tardia la condicién humana mantiene su estructura plural,
multiple y heterogénea. Por ello, el centro del misterio de la
vida activa, que es la doble natalidad, conserva una latencia
que no excluye acontecimientos imprevisibles, iniciativas,
interrupciones y reorientaciones de estos procesos abruma-
dores y an6nimos de los que nadie responde.
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En 1961, Arendt asistié en Jerusalén al juicio contra
uno de los maximos responsables del Holocausto,
Adolf Eichmann, Lo que en un principio era una
oportunidad de enfrentarse a su pasado como judia
y alemana acabd convirtiéndose en la revelaciéon de
un tipo de mal perturbador por lo banal y lo gris del
ejecutor.



Los origenes del totalitarismo y La condicion humana, las
dos monumentales obras escritas en la década de 1950 por
Arendt, debian proporcionar a la pensadora un lugar sefie-
ro en la comprensidn politica del siglo xx y en la discusién
filoséfica de la accién humana. Pero fue un estudio de otro
corte y de muy distinto origen el que hizo célebre su nombre
mucho mas alld de los circulos intelectuales y universitarios,
tanto europeos como estadounidenses, en los que hasta en-
tonces se habia movido. Se trataba de una especie de trabajo
periodistico titulado Eichmann en Jerusalén, que provocé
una gran polémica en el momento de su publicacién. Todos
los lectores repararon en un escurridizo y extrafio concepto
que se hallaba entre sus paginas y que maés tarde acabaria
haciendo fortuna: la «banalidad del mal». En torno a él, la
meditacién sobre el totalitarismo contemporineo y sobre
la condicién humana encontré un nuevo elemento sobre el
que desarrollarse.

Hacia finales de los afios cincuenta del pasado siglo, la
vida de Arendt proseguia repartida entre el pensamiento y
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la politica, el interés por lo puablico y ¢l disfrute de la amis-
tad, Estados Unidos y Europa. Las dos visitas que hizo a
Alemania tras la publicacién en 1958 de La condicion buma-
na tuvieron, con todo, un especial relieve. En la primera de
ellas, realizada ese mismo afio, fue invitada a pronunciar la
alabanza de su maestro Karl Jaspers en ocasién de la entrega
al filésofo del Premio de la Paz, concedido por la Asociacién
de Libreros Alemanes por el libro La bomba atémica y el
futuro de la bumanidad. En Frankfurt y ante el presidente de
la Repiiblica Federal Alemana, la autora tomé la palabra y
esboz6 la nocién de humanitas segin el modelo representa-
do por su amigo: asi, la persona con humanidad es aquella
que no da la espalda a la esfera piblica de los asuntos huma-
nos y, aun sin tomar partido explicito, es capaz de iluminar
con palabras la realidad compartida. En la segunda visita,
ya en 1959, fue la propia Arendt quien recibié el prestigioso
Premio Lessing que otorgaba la ciudad de Hamburgo. Su
discurso de aceptacién, que tuvo por titulo «Sobre la huma-
nidad en tiempos de oscuridad», versé sobre el gran escritor
de la Tlustracién alemana que daba nombre a esa distincién,
Gotthold Ephraim Lessing (1729-1781), de quien tomé el
lema de que las verdades que los hombres no convierten en
discurso compartido y en fuente para humanizar el mundo
es mejor dejirselas al Ser Supremo.

A estos dos discursos anadié Arendt una serie de sem-
blanzas reflexivas de otras personalidades por las que sentia
especial aprecio y admiracién, y con ellas compuso un bello
libro al que puso por titulo significativo Hombres en tiempos
de oscuridad (1968). La politica Rosa Luxemburgo, el filéso-
fo Walter Benjamin (1892-1940), los escritores Isak Dinesen
(1885-1962), Hermann Broch (1886-1951) o Bertolt Brecht
(1898-1956), ademis del papa Juan XXIII (1881-1963), son
algunas de las figuras que aparecen retratadas en sus paginas.



En este ultimo caso, Arendr observo con curiosidad el hecho
de que un clérigo lleno de humanidad alcanzara en 1958 el
trono pontificio. lgualmente, le produjo un verdadero alivio
y alegria la victoria del demécrata John F Kennedy (1917-
1963) en las elecciones presidenciales estadounidenses de
1960. La idea de ampliar el espacio pablico, incluso en el
aspecto simbélico de abrir la Casa Blanca «a poetas y otros
don nadies», la reafirmacién de los valores republicanos so-
bre la base de una ciudadania activa, la conviccién de poder
responder al desafio soviético sin mimetizarse con lo peor
del adversario, todo ello fue saludado en cartas y entrevistas
por Arendt, quien tampoco oculté su frustracién y temores
respecto de la politica estadounidense tras el asesinato del
presidente tres afios mas tarde.

En el plano académico, en estos afios se sucedieron las
invitaciones regulares a cursos de filosofia politica en im-
portantes universidades estadounidenses, como Columbia,
Northwestern o Wesleylan. Muchos de los materiales utili-
zados para preparar estos cursos fueron reunidos en 1961
en el volumen Entre el pasado y el futuro, seis ejercicios de
pensamiento politico que se sitiian en la 6rbita conceptual
de La condicién bumana. Todas estas trayectorias vitales e in-
telectuales de Arendt, no obstante, iban a quedar aplazadas
por las consecuencias de un suceso que habia tenido lugar
en Buenos Aires en mayo de 1960: el secuestro de Adolf
Eichmann, llevado a cabo por agentes del servicio secreto
israeli, y su embarque en un avién con destino a Tel-Aviv.

UN PROCESO HISTORICO

Durante el nazismo, Eichmann habfa sido uno de los mis altos
cargos de las Schutzstaffel o Escuadras de Defensa, una or-

LA BANALIDAD DEL MAL

89



90

ganizacién mds conocida por sus siglas en alenvin, SS. Creada
en un principio para proteger a Hitler, acabé responsabilizin-
dose de la politica penitenciaria y de seguridad del régimen
nazi. Mds adn, Eichmann fue el encargado de materializar la
llamada «Solucién Final al problema judio», esto es, la ani-
quilacién total de ese pueblo en los campos de exterminio.
Acabada la Segunda Guerra Mundial, consiguié escapar de
Europa y, desde 1950, vivia en la capital de Argentina con su
familia bajo un nombre falso, Ricardo Klement. Como tal, tra-
bajaba en una factoria de Mercedes Benz y llevaba una exis-
tencia modesta y placida, sin necesidad de ocultar demasiado
su verdadera identidad. Al menos hasta el 11 de mayo de 1960,
el dia de su secuestro. Esta captura suscitd acalorados debates
juridicos, ademds de las protestas del gobierno argentino ante
Naciones Unidas por lo que consideraba una flagrante viola-
cién de su soberania nacional, pero sin que esas reclamaciones
obtuvieran resultado alguno. El Estado de Israel estaba dis-
puesto a juzgar al detenido con todas las garantias juridicas y
no pensaba variar su postura. En cuanto Arendt lo supo, tomé
la iniciativa de ofrecerse a la revista The New Yorker como
reportera en el proceso. Y fue aceptada, por lo que reorganizé
su agenda de cursos, conferencias y publicaciones, y en abril
de 1961 se encontraba ya en la sesién inaugural del proceso
en el Palacio de Justicia de Jerusalén. «Asistir a ese juicio era
una suerte de obligacién que tenia contraida con mi pasado»,
comentd en una ocasién. Y aun fue mis explicita en una carta
que dirigi6 a la Rockefeller Foundation, que le habia concedi-
do una beca por un afio: «Creo que entenderdn mi deseo de
cubrir este proceso; me perdi los juicios de Niremberg, nunca
vi a esta gente en persona y esta es, probablemente, mi Ginica
oportunidad».

Durante semanas, Arendt asistié a las sesiones como una
mis entre los cientos de periodistas venidos de todos los rin-



Que la cara no es el espejo del alma es algo que Arendt pudo comprobar durante el
juicio a AdolfEichmann (en la Imagen). Encerrado en una cabina de cristal, el hombre
con el que la pensadora se top6 no parecia un monstruo, ni siquiera alguien siniestro,
sino «un individuo de estatura media, delgado, de mediana edad, algo calvo, con dientes
irregulares y corto de vista». Esto es, una persona absolutamente normal, incluso anodina
y gris, que puede pasar perfectamente desapercibida entre otros seres humanos sin que
laenormidad de su crimen se refleje en él. En una palabra, alguien banal.
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cones del mundo. Escuché los alegatos de lu fiscalia y la de-
fensa, la declaracién del acusado, las sesiones en que tes-
tificaban los supervivientes, las respuestas de funcionarios
judios que trataron a Eichmann antes de la guerra, etc. Leyé
también la transcripcién de los interrogatorios policiales al
detenido y mantuvo innumerables conversaciones y discusio-
nes con todo tipo de personalidades israelies. Una vez aca-
badas las sesiones de la primera parte del juicio, dio el salto
a Alemania e Italia, y en agosto estaba ya de vuelta en Nue-
va York. Aunque no asisti6 a la segunda parte del proceso,
que concluyé con la sentencia a la pena capital del acusado,
Arendt recibié una montafa de informacién que, junto con
sus notas, serian la base de su libro Eichmann en Jerusalén.
Un grave accidente en un taxi, que le dejé nueve costillas
rotas y una fractura de muiieca, la obligé a guardar un largo
periodo de reposo y a retrasar el inicio de la redaccién del
texto hasta la primavera de 1962. Meses después, The New
Yorker acogid su trabajo con entusiasmo y lo fue publicando
desde principios de 1963 en cinco largos articulos bajo el
mismo titulo que mds tarde recibiria el libro, Eichmann en
Jerusalén. Este apareci6 ese mismo afio con pequefias mo-
dificaciones y ya con su famoso subtitulo «Un relato sobre
la banalidad del mal». Si los articulos produjeron en su mo-
mento un clamor de reacciones a favor y en contra, lo del
libro fue mis alld y provocé algo parecido a un seismo de
imprecaciones virulentas. La polémica desatada no desapa-
recié en los afios siguientes, y todavia hoy ofrece coletazos de
interés, como pudo apreciarse en 2012 con motivo del estre-
no de la pelicula de Margarethe von Trotta Hannab Arendt,
que evoca precisamente a la filésofa en este momento de su
existencia.

En realidad, el hecho de que la fama de Arendt haya que-
dado tan fuertemente asociada en la cultura general de la



actualidad a la locucion «banalidad del mal» no deja de
ser curioso. Eichmann en Jerusalén. Un relato sobre la ba-
nalidad del mal es en cierto modo la obra menos filoséfica
y, en apariencia, la menos personal

que sali6 de la pluma de esta au- Todo apesta a normal,
tora. Puede e incluso debe leerse es indescriptiblemente
como una historia condensada de mediocre y repulsivo.

los acontecimientos por los que el Cara A BLOCHER

antiguo jefe de las SS fue juzgado,

pues sus paginas recorren la cronologia del Holocausto y los
distintos lugares en que ocurrid, toman en consideracién
los escenarios politicos, hacen abundantes referencias a las
relaciones de poder dentro del partido nazi, se detienen en
los responsables implicados y reconstruyen la biografia del
acusado antes, durante y en parte después de los hechos.
Es verdad que la voz de la autora se deja sentir en todo
momento, pero ello no impide afirmar que se trata basica,
primariamente, de una narracién atenida a la secuencia de
los hechos e integrada en una crénica del juicio celebrado
en Israel. No contiene una discusién teérica de qué signifi-
ca «banalidad del mal», ni ofrece tampoco una elaboracién
propiamente conceptual. La expresién si cierra, con todo,
el capitulo final del libro; la dltima frase, previa al epilo-
go, proclama: «Fue como si en aquellos tltimos minutos
[Eichmann] resumiera la leccién que su larga trayectoria
en la perversidad humana nos habia ensefiado, la leccién
de la terrible banalidad del mal, que desafia al lenguaje y al
pensamiento».

Y aunque el acercamiento de Arendt dependa de la per-
sona y la personalidad de este individuo, de su exposicin se
desprende que el concepto no se restringia a este tinico caso
que estaba siendo juzgado en Jerusalén, como si él fuera una
anomalia, una rareza intransferible. El caso Eichmann valia
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también de paradigma, de ejemplo modélico de una con-
ducta «normal» en condiciones totalitarias.

El organizador eficaz del crimen sin fin

Adolf Eichmann dirigié la oficina mévil que en toda la Euro-
pa ocupada por la cruz gamada nazi, incluidas la propia Ale-
mania y Austria, se encargé de la identificacién, el control y
la deportacién de los cientos de millares de personas cuya
eliminacién sistemética se pretendia. Su trabajo, si puede
llamdrsele asf, concluia cuando los trenes llegaban puntua-
les y cargados a los campos de concentracién y exterminio.
Antes de este momento habia que identificar a la poblacién
judia, proceder a su localizacién y control efectivo, y dispo-
ner su desproteccién legal absoluta, lo cual a su vez exigia
la desnacionalizacién de los implicados. La oficina mévil
de Eichmann centralizaba las negociaciones con las distin-
tas autoridades locales, cuyo grado de colaboracién varia-
ba mucho si se trataba del propio Reich alemin o de paises
aliados con él u ocupados. En algunos territorios esos orga-
nismos interpuestos podian ser reacios a la toma de ciertas
medidas (distribucién de estrellas amarillas para los judios,
fijacién de guetos, desnacionalizacién, etc.), mientras que
en otros pecaban de excesivo entusiasmo y provocaban asi
muertes desordenadas. Ambos extremos creaban «disfun-
ciones» en el sistema organizado por Eichmann. El equipo
de este, ademds, se hacia cargo de la confiscacién de bienes
y propiedades de las victimas, y se ocupaba finalmente de su
embarque ferroviario, tratando de maximizar unos medios
de transporte que no sobraban —dadas las necesidades del
frente bélico— y de evitar en destino las acumulaciones o
su contrario. Todo, pues, debia regirse por la eficiencia, fun-



cionar como un mecanismo perlecto. De este modo puede
decirse que el vasto quehacer de Eichmann se situaba entre
la direccién politica que habia impulsado y maquinado el
exterminio sistemitico y la ejecucién directa o terminal del
proceso, de alambradas para dentro. Como puede suponer-
se, todo ello requeria de una ingente tarea administrativa y
técnica, indudablemente compleja, pues las victimas, como
pertenecientes a distintas sociedades y con situaciones muy
diferenciadas en cada una de ellas, no eran en absoluto un
conjunto homogéneo. Y todo ello sucedia, ademds, en me-
dio de una guerra que a partir de 1944 parecia cada vez mds
dificil de ganar para la Alemania nazi.

La exposicién de Arendt se centré sobre el perfil humano
de este organizador diligente del crimen infinito. No es un
andlisis psicolégico de un tipo de personalidad, de sus po-
sibles causas y condicionantes, pero si es una indagacién en
el tipo humano que ocupaba el centro de esta maquinaria
de muerte y en las motivaciones que le guiaban. Del plan-
teamiento de Arendt cabe extraer, por lo pronto, una triple
negativa. En primer lugar, este individuo no es un demente,
un psicépata, un hombre poseido por el sadismo y entre-
gado con deleite al ejercicio de la violencia. Dicho de otro
modo, el perfil de Eichmann no encaja con el de los guar-
dianes brutales de los propios campos de concentracién,
que si podian y solian recrearse en las trasgresiones mas ini-
maginables con el fin de deshumanizar a sus victimas. En
contraste con los torturadores, el organizador parece que
hacia suya la directriz de evitar «asperezas innecesarias»,
por lo que eludia la visién directa del dolor. En segundo
lugar, tampoco se reconoce en este sujeto a un fanitico sa-
turado de odio ideolégico y que haya hecho del antisemi-
tismo visceral el eje de su persona. Dicho de otro modo,
tampoco encaja con el perfil arrebatado de algunos de los
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lideres mas sefialados del movimiento nazi, como su ideé-
logo Alfred Rosenberg, el editor de la revista violentamente
antisemita Der Stiimer, Julius Streicher, o el mismisimo Hit-
ler. «El dnico lenguaje que yo manejo es el administrativo»,
declaré Eichmann en el proceso, y Arendt, desde su lugar
de observadora, suscribié esta comodidad natural suya con
las férmulas asépticas de los documentos oficiales, que se
referian al exterminio mediante eufemismos como «el pro-
blema judio», «la Solucién Final», «la administracién de
los campos», «las cuestiones médicas», etc. En tercer lugar,
la adhesién incondicional del acusado al nazismo prescin-
dia de toda suerte de invocaciones a la idea del superhom-
bre que se sitlia «mas alld del bien y del mal», o al hombre
nuevo llamado a recrear la historia por la violencia, todo
ello tan caracteristico de la ideologia nacionalsocialista. A
diferencia de otros cuadros de las SS, y en contraste con
numerosos ideblogos, colaboradores y simpatizantes de ese
movimiento, las implicaciones culturales exaltadas le resul-
taban a este hombre prescindibles, y extrafias las proclamas
filoséficas o pseudofiloséficas.

Esta triple negacién resulta iluminadora. Hasta ese mo-
mento, a la hora de buscar una explicacién a las motivacio-
nes subjetivas de los perpetradores nazis tanto la psicologia
como la ciencia politica habian privilegiado alguna de esas
tres fuentes, o bien las combinaban y las reunian en una sola.
En la bisqueda del perfil humano de unos sujetos dedica-
dos a masacrar industrialmente a otros seres humanos pare-
cia natural, incluso necesario, contar con una depravacién
monstruosa, exacerbada por un fanatismo politico y entre-
verado todo ello, de algiin modo, de ideas maximalistas.
Dicho de otro modo, esas personas responsables de tales
actos debian encarnar una maldad abismatica, desesperada,
demoniaca, al estilo de la que habian sondeado los grandes



literatos de la historia, como William Shakespeare o Fié-
dor Dostoievski. Arendt, sin embargo, tras ver y escuchar a
Eichmann replanteé los supuestos habituales que hacen co-
rresponder la participacién en un mal de escala desconocida
con una perversidad subjetiva parangonable con él, de ahi
esa triple negacién. El enfoque se desplazaba asi y hacia que
la pensadora se atreviera a preguntar cémo un individuo
«incapaz de matar a su jefe para heredar el cargo» pudo ser
un factor determinante en el proceso de asesinar a millones
de sus semejantes.

La tesis de la banalidad del mal empieza, en suma, por
sefialar esta descompensacién inaudita entre lo atroz del cri-
men y la normalidad, la casi vulgaridad del agente que toma
parte activa y decisiva en él. Hay aqui un abismo, una des-
proporcién abismal, en lugar de una correspondencia. Este
desequilibrio formidable, casi increible, conduce entonces
a poner en comunicacién un tipo humano superficial, «co-
miin y corriente», con el universo totalitario al que él sirve
con absoluta eficacia y en el que él vive con relativa norma-
lidad. Pero, asi apuntada, la tesis inicial de la banalidad del
mal permite ampliar la perspectiva del anilisis y generalizar
el arranque de la comprensién, pues no solo en el centro
organizativo del Holocausto, sino también a escala colectiva
de la sociedad en cuyo nombre se llevaba a cabo, se observa-
ba un desequilibrio similar.

Normalidad de los sujetos y ausencia de pensamiento

Eichmann no estaba solo. Para llevar a cabo su labor con
la maxima eficiencia necesitaba de un ejército de gerentes,
técnicos, administradores, oficinistas y operarios, todos ellos
convenientemente organizados y todos ellos también, por lo
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general, carentes de toda pulsién destructiva que les impe-
liera a perseguir y masacrar a otros seres humanos. En su
inmensa mayoria, no eran asesinos natos ni tampoco suje-
tos que hubieran descubierto a posteriori su vocacién por el
crimen, sino que eran cumplidores profesionales y buenos
padres de familia. Pero he aqui que este predominio del tér-
mino medio reconocible en casi toda sociedad humana no
evité en absoluto, en el seno de la sociedad totalitaria, el que
estos sujetos normales, «banales», se sumaran a las tareas
de aniquilacién en marcha. No perturbé su dedicacién ni
condicioné su eficiencia, sino que ellos tendieron a repre-
sentarse su cometido como si fuera uno mas de los que las
instancias superiores podian encomendarles, de ahi que lo
acometieran con el mismo rigor y profesionalidad que ha-
bian dedicado a otros desempefios anteriormente. Desempe-
fiando este trabajo cumplian, ciertamente, con su pais y con
la sociedad de la que ellos formaban parte, sin que las carac-
teristicas propias de ese trabajo les impidieran proseguir con
su vida personal y familiar. De algiin modo, en una realidad
donde todo se habia vuelto posible y donde el terror era la
ley suprema, miles de hombres grises respondian a motiva-
ciones ligadas al trabajo, a la nacién, a la propia biografia
personal, como si el mundo normal de la vida subsistiera
mds o menos intacto. No solo pervivia una atmésfera de co-
tidianidad normalizada, sino que este ambiente promovia el
concurso y la cooperacién de quienes se sentian, sin mis,
ciudadanos normales de una sociedad también normal.

Tal como se advierte en este planteamiento, la banalidad
del mal sugiere que la ausencia de toda motivacién con-
gruente y espontdnea por parte del sujeto es compatible con
su participacién organizada y continuada en el mal causa-
do. Quienes por propia iniciativa nunca habrian pensado en
participar en nada remotamente parecido, no encontraron



nada que objetar en ¢l momento en que se solicité su colabo-
racién. Y su fulta de toda inclinacién o propensidn al crimen
no les impidié ser absolutamente diligentes en sus actuacio-
nes. No solo respondieron sin asomo de duda a las 6rdenes,
sino que estuvieron disponibles a todo requerimiento. Lo
mis escalofriante del fenémeno estriba en que estos indivi-
duos normales siguieron sintiéndose tales una vez su trabajo
pasd a estar relacionado con la eliminacién de inocentes. No
se produjo ningdn vuelco en su identidad, ninguna crisis,
quiebra o conmocién de la conciencia de si mismos, ya fuera
por identificacién exaltada con su labor, ya por una tensién
insoportable con todo lo relacionado con ella, ya por rechazo
ético, religioso o moral. A sus propios ojos no se habian con-
vertido en seres criminales o en monstruos de maldad, sino
que seguian siendo los buenos ciudadanos y trabajadores
competentes de siempre, cumplidores con las obligaciones
que les eran asignadas desde el poder. Acabado el horario
de oficina, regresaban a sus hogares, donde cuidaban de sus
familias, jugaban con los nifios y disfrutaban de su tiempo
libre como cualquier otro ser humano. Tépicos tales como
«son cosas de la guerra», «esto ha pasado siempre», «no todo
depende de uno mismo» o «a veces hay que hacer cosas que
no resultan gratas a nadie», tan tipicos del ambiente social,
contribuyen a proteger al buen padre de familia que los hace
suyos, los usa y los cree. Como en el caso Eichmann, tam-
bién aqui incide la circunstancia de que se evita todo cara a
cara con las victimas y de que las consecuencias y secuelas
del dafio se esfuman por entre los impresos oficiales, las con-
tabilidades numéricas y los ingenios técnicos impersonales.
El aparato estatal y administrativo funciona asépticamente,
sin contactos directos.

Los principios de anilisis del totalitarismo examinados en
el primer capitulo de este libro bajo las formas «todo es nece-
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DE LA MARGINACION AL EXTERMINIO

El Holocausto no habria sido posible sin la participacién mas o me-
nos activa de miles de alemanes «normales». La primera etapa del
plan genocida de la Alemania nazi contra los judios consistié en ais-
lar a sus miembros, convertirlos en auténticos parias de la sociedad.
Todo ello se consiguio sin recurrira la fuerza, simplemente mediante
la promulgacién de leyes como las llamadas «leyes de NUremberg»
de 1935 que, entre otras cosas, prohibian a los profesionalesjudios el
ejercicio de sus profesiones o los matrimonios mixtos entre judios y



arios. El segundo paso fue distinguir a los miembros de la comuni-
dad con una sefia identificativa, una estrella de David que debian
llevar siempre. De ahi se pas6 a encerrarlos en guetos, etapa previa
para su «reasentamiento», un eufemismo para designar su traslado
a lo que la pensadora Arendt calificaba de «laboratorios de la domi-
nacion total» y «forma paroxistica de los campos de concentracion»:
los campos de exterminio como el de Auschwitz-Birkenau (en la fo-
tografia), en Polonia, donde eran asesinados en las cAmaras de gas.
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sario» y «todo es posible» reciben, a la luz del caso Eichmann,
un complemento inesperado y desconcertante. Con el fin de
recoger la perspectiva de los ejecutores, colaboradores y par-
ticipes en el mal radical se abre paso un lema del tipo: «Todo
es (mas o menos) normal, normalizable». Esta divisa no pre-
tende abarcar la actitud de todos los perpetradores, pues los
hombres grises vivian cerca de los torturadores y convivian
con los faniticos del odio y los exaltados por el superhombre.
Pero el funcionamiento constante, engrasado, de las fabricas
de la muerte, del universo concentracionario, dependia en par-
te esencial de la trama constituida por estos sujetos de término
medio que se tomaban su implicacién como un trabajo mis.
Sin oponer ninguna resistencia ni plantear ningin problema,
sin experimentar siquiera —en gran medida y nimero— pro-
blemas intimos de conciencia, esta banalidad, la casi triviali-
dad de los agentes hacia posible la realidad del mal atroz.

La inexistencia de pensamiento

A este cuadro complejo de la banalidad del mal, Arendt afia-
dia un matiz muy significativo referido a un rasgo singular
que ella apreciaba en el individuo Eichmann. Tal y como
dejé escrito en su Gltima obra, La vida del espiritu:

La tinica caracteristica notable que se podia detectar en su
comportamiento pasado y en el que manifestd a lo largo del
juicio y de los exdmenes policiales anteriores fue algo ente-
ramente negativo: no era estupidez, sino la inexistencia com-
pleta de pensamiento.

La vertiente afiadida es, pues, que este hombre no piensa.
El organizador inteligente que tiene en la cabeza todos los



cilculos relativos a medios, recursos, tiempos y reglamentos
Nno tiene, 0 NO s¢ permite tener, un pensamiento. Y es que pen-
sar consiste, antes que nada, en detenerse sobre la experiencia
vivida y en atender al sentido de lo

que ocurre, de lo que uno hacey de A pesar del esfuerzo del

lo que ve hacer. No precisa de con- fiscal, cualquiera podia ver
ceptos dificiles, de nociones abs- que ese hombre no era un

tractas, de capacidad argumentado- «monstruo». Pero era dificil
ra ni de formacién especializada. Lo no presumir que no fuera

dnico que se requiere es dejar apare- yn payaso.

cer los hechos, sobre todo los ya vi- EIcCHMANN EN JERUSALEN

vidos, abriendo una minima distan-

cia en que se considera el sentido de las situaciones, su alcance
y su necesidad. En esta detencién sobre la experiencia, en esta
especie de acompafiamiento de la vida por el pensamiento,
pueden fluir preguntas y presentarse dudas, evocaciones y re-
flexiones. Lo que importa en este plano no es tanto el valor o
penetracién de los pensamientos que surjan como el hecho
de que el yo personal no puede ausentarse de la actividad de
pensar: la ejerce él mismo, pero ademas él mismo aparece en
el didlogo con la experiencia tenida, en la conversacién conti-
nuada acerca de lo ocurrido, de lo visto hacer, de lo hecho por
uno mismo. Pensar implica interpelar a los hechos y dejarse
interpelar desde dentro de la propia existencia y a propésito
de ella misma; lo que merece atencién y detencidn es la vida
con otros en medio del mundo.

Arendt establece, en efecto, una profunda relacién entre
el pensamiento que acompafia a la experiencia y la apertura
elemental a la presencia y existencia de los otros. El didlogo
reflexivo que se introduce en el curso de una existencia y
que en cierto modo es como si uno hablara consigo mismo,
a dos voces, fomenta de inmediato la posibilidad de acoger
el punto de vista del otro, esto es, de reconocer que existe
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una perspectiva ajena sobre la realidad y que es imposible
ignorarla porque ella se identifica con la existencia de un
semejante. Ambas condiciones parecen discurrir unidas, sea
en forma positiva (la existencia reflexiva y el reconocimiento
del otro) sea en negativa (la compacidad irreflexiva y la anu-
lacién de la alteridad). Como decia Arendt en Eichmann en
Jerusalén:

Cuanto mas se le escuchaba [a Eichmann], mas obvio se vol-
via el hecho de que su incapacidad para hablar estaba estre-
chamente unida con su incapacidad para pensar, es decir, para
pensar desde el punto de vista de alguien distinto. Ninguna
comunicacién era posible con él, no porque mintiera sino por-
que estaba rodeado por la mis fiable de todas las salvaguar-
dias contra las palabras y contra la presencia de los otros, y por
tanto la més segura salvaguardia contra la realidad como tal.

Pero también a este respecto, la autora subraya que el
caso era generalizable al entorno en el que este individuo
hizo carrera:

Eichmann no necesitaba sino recordar el pasado para sentir-
se seguro de que no estaba mintiendo y no estaba engaiiin-
dose, ya que él y el mundo en el que habia vivido estuvieron
en plena armonia en un momento dado. Y la sociedad ale-
mana de ochenta millones de personas se habia parapetado
contra la realidad y la facticidad por exactamente los mismos
medios, el mismo autoengafio, mentiras e imbecilidad que
estaban incrustados en la mentalidad de Eichmann.

El pensamiento como atencién a la experiencia y como
acompanamiento reflexivo no tienen hueco, pues, en el uni-
verso totalitario. Y el desafio sobre el mundo cotidiano de la



vida tiene que ver con que esta evacuacion del pensamiento
cancela también la presencia de los otros a la hora de expe-
rimentar los hechos, anula la perspectiva ajena a la hora de
vivir y definir la realidad. El nuevo tipo de criminal del que
Eichmann es el modelo no piensa. La ideologia totalitaria,
por un lado, y la racionalidad instrumental, administrati-
va y técnica, por el otro, convergen como si se tratara de
una tenaza y conducen a la desaparicién del pensamiento.
La visién del mundo en la clave ideolégica del «todo es ne-
cesario» implica que nada hay ya que pensar en lo tocante
al sefialamiento, aislamiento, persecucién y eliminacién de
otros colectivos humanos, pues ya esta todo pensado por las
instancias directoras, que son las que conocen e imponen
las leyes necesarias de la historia. Y, sobre esta base, lo que
se promueve es la eficacia organizativa de los cuadros del
partido y de los buenos ciudadanos, a fin de que esas politi-
cas de poblacidn se apliquen de manera estricta. El sentido,
la justificacién de los hechos o el impacto sobre otros no son
incumbencia del cientifico, el ingeniero, el jurista o el técnico
que estin llamados a colaborar; no es asunto suyo, pues jus-
tamente ellos no tienen por qué pensar y por qué implicarse
a titulo personal. En estas condiciones, los individuos dejan
de pensar: «La conciencia habia desaparecido», dicta Arendt
al respecto. Y no solo dejan de pensar, sino que incluso de-
jan de echar en falta el pensamiento, como si una actitud
reflexiva nunca hubiera acompafiado a su existencia. Estos
sujetos asumen que su implicacién profesional pertenece a
la esfera, basicamente neutra, de la actuacién laboral jerar-
quizada, y que por tanto ellos en primera persona no tie-
nen nada que preguntarse y nada que responder al respecto,
como tampoco hay nada que escuchar desde la perspectiva
de la victima. Viven su propia actuacién de espaldas a todas
las consecuencias que ella tiene sobre otros.
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La tesis de la banalidad del mal estriba ¢n este hallazgo de
«un nuevo tipo de criminal terrible y terrorificamente nor-
mal». Por mis que la figura del buen padre de familia y pro-
fesional cémplice aparecia ya esbozada en Los origenes del
totalitarismo, el aspecto global de los regimenes totalitarios
se volvia ahora todavia mas desolador. Es cierto, la férmula
«banalidad del mal» puede parecer discutible en cuanto ex-
presién pegadiza y extrafia. Pero el descubrimiento de esta
normalizacién de lo atroz hecho por Arendt obligaba a con-
ceder protagonismo no solo a la ideologia totalitaria de un
movimiento de masas, sino también a la racionalidad instru-
mental técnica y organizativa, al conformismo colectivo de
individuos aferrados a su privacidad, a la ausencia compacta
de pensamiento, contagiosa como una plaga... La compren-
sién inquietante de la modernidad propia de La condicion
bumana se dejaba sentir con inusitada fuerza en todos estos
fenémenos, aunque Arendt se mantuvo firme en su rechazo
a que el Holocausto nazi o el gulag soviético se interpretaran
como meros episodios o ejemplos de una légica subyacente
de la modernidad. Efectivamente, estas catastrofes solo pu-
dieron ocurrir en las condiciones de la época moderna, pero
no por ello pueden explicarse solo en base a tendencias ané-
nimas y estructuras propias de la existencia contemporinea.
En todo caso, el revuelo que levanté el concepto «banalidad
del mal» y la marea de impugnaciones contra el libro hicie-
ron que se desatendieran en general los debates teéricos mas
importantes contenidos en sus paginas.

DOS MALES QUE SE COMPLEMENTAN

La publicacién en The New Yorker de los cinco articulos sobre
el juicio a Eichmann provocé una oleada de respuestas airadas



en contra e la autora, tanto en Estados Unidos como en Ale-
mania o Isracl. Esos alegatos insistian agresivamente en que
Arendt pretendia blanquear la culpabilidad de los verdugos
y sembrar dudas sobre la inocencia de las victimas. Incluso
se convocaron actos publicos de denuncia, en alguno de los
cuales tomé parte el propio fiscal que habia actuado en el pro-
ceso y a quien el texto arendtiano dirigia mas de una critica.
Ante tal panorama no es de extrafiar que muchos de los que
apreciaban a la pensadora le insistieran en que no publica-
ra esos articulos en forma de libro. Ella misma comprendi6
que habia una campafia en su contra organizada por cierto
establishment judio y basada en la explotacién de malenten-
didos. Pero su reaccién fue la de sobrellevar con serenidad
esa hostilidad hacia su persona y contestar a todas las cartas
no insultantes que le llegaban sobre la cuestién a su domici-
lio. Tampoco rehuyd la participacién en foros académicos de
discusién como el que tuvo lugar en Princeton. Aun asi, fue
una situacion dificil para ella, en la que hubo de enfrentar-
se a antiguos amigos, como Gershom Scholem, un berlinés
de nacimiento, amigo intimo del fallecido Walter Benjamin,
que desde la década de 1920 era profesor en la Universidad
Hebrea de Jerusalén. Las objeciones de Scholem se referian,
desde luego, al asunto de la banalidad del mal, que él enten-
dia como un intento de «dulcificacién» de la responsabilidad
de los criminales nazis, pero también dejaban espacio a otro
asunto polémico: el de la actuacién de los consejos judios en
el Holocausto, que podia ser interpretado como una crimina-
lizacién de las victimas.

Los consejos judios eran una pieza dentro de la maqui-
naria de exterminio implantada por Eichmann. Creados en
los guetos de internamiento forzoso, aunque no en todos
los territorios ocupados (no, por ejemplo, en Francia, Italia,
la Unién Soviética o los Balcanes), estos consejos estaban
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dirigidos por judios destacados de sus respectivas comuni-
dades. Sobre ellos recaian las tareas de organizacién de las
penosas condiciones de vida bajo la reclusién. En algunos
casos incluso intervinieron en la redaccién de las listas de
deportados, cuyas cifras y periodicidad fijaba el equipo de
Eichmann, como recordaba Arendt:

En Amsterdam y en Varsovia, en Berlin y en Budapest, se
podia confiar en los oficiales judios para que hicieran una
compilacién de listas de personas y sus propiedades res-
pectivas; y para que obtuvieran dinero de los deportados,
con el objeto de sufragar los gastos de su deportacién y
exterminacién; y para que estuvieran al corriente de los
pisos que se vaciaban y para proporcionar fuerzas a la po-
licia con el fin de capturar judios y ponerlos en los trenes
hasta que, como dltimo gesto, entregaron los bienes de la
comunidad judia, ordenadamente, para su confiscacién
definitiva,

Los miembros de los consejos estaban ellos mismos conde-
nados a muerte, pero entretanto llegaba su momento desem-
pefiaban un papel accesorio en el control del proceso. En la
fecha en que se celebré el juicio de Eichmann, los historia-
dores atin no habian estudiado minuciosamente la actua-
cién de estos consejos judios, y sobre este relativo silencio
el informe de Arendt sostuvo, a la luz de la documentacién
que ella conocia, que sin su intervencién se habria produci-
do un caos organizativo mucho mayor, pero que este habria
provocado que la cifra total de victimas hubiera sido sensi-
blemente menor:

Alli donde vivieran judios, existian entre ellos lideres reco-
nocidos, y estos lideres, casi sin excepcién, cooperaron con



los nazis de una manera u otra, por una razén u otra. La
verdad es que si el pueblo judio hubiera carecido realmente
de organizacién y liderazgo, se habria producido el caos y
mucha calamidad, pero el niimero total de victimas dificil-
mente habria alcanzado la cifra de entre cuatro y medio a
seis millones.

Con esta afirmacién Arendt no pretendia tildar de «co-
laboracionistas» a los miembros de los consejos, pues se
trataba de una cooperacién impuesta a las victimas por los
verdugos, ni defendié que para esos judios existieran alter-
nativas reales de resistencia. La Gnica alternativa era la de
no hacer nada, no hacer lo que venia impuesto. En este pre-
ciso contexto del andlisis, la autora no hacia uso del moti-
vo de la ausencia de pensamiento y de la neutralizacion de
la experiencia, en este caso sufrida en las propias carnes.
Pero sf recurrié al diagnéstico de «un colapso del juicio»
por parte de los dirigentes judios a la hora de confrontar-
se con los hechos. Este colapso, este ofuscamiento, podia
explicarse por su tendencia a interpretar la novedad de los
acontecimientos sobre la base de una historia anterior de
siglos de persecuciones. Al juzgar en términos de fatalidad
histérica, como si el nazismo no fuera mas que el dltimo y
mis cruel pogromo, antes que en términos de contingencia
y de novedad, la cooperacién forzada aparecia a ojos de los
miembros de los consejos como una forma de evitar a los
suyos las peores brutalidades. Cuando lo cierto era, segtin
Arendt, que, dada la posicién en que quedaban, los consejos
no tenfan ya margen para distinguir los matices que van de
lo malo a lo terrible y a lo aiin peor. Confundieron, pues, el
no poder hacer nada con el no contrariar a los verdugos. Por
lo demis, el estudio arendtiano no ocultaba que ese colapso
del juicio y, con él, el colapso de la accién se extendieron a
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toda la sociedad curopea. Se produjo no solo en Alemania y
entre fuerzas politicas, sino también en los medios cultura-
les e intelectuales, y entre las confesiones religiosas, incluida
la Iglesia catdlica.

En todo caso, la tltima critica que Gershom Scholem hizo
a Arendt concernia al aparente cambio de opinién de la fil-
sofa en la comprensién genérica del mal totalitario: la carac-
terizacién de «banal», que, segiin Scholem, parecia un eslo-
gan, sustituia a la conceptuacién como «radical», que era mas
poderosa, clara y expresiva. Y esta critica de su reconocido
interlocutor es la Gnica que Arendt no rechazaba de plano.
El mal —le contestaba ella— puede ser extremo, puede des-
truir la existencia y la coexistencia de los seres humanos,
puede asolar el mundo y quebrantar la condicién humana
y no dejar nada en sustitucién de aquel y de esta. Pero no
por ello el mal posee una profundidad metafisica, no por
ello encubre unas raices que comuniquen con dimensiones
desconocidas de la realidad o de la humanidad ni tiene el
atractivo y el poder de lo demoniaco, sino que se mantiene
como una catastrofe demasiado humana.

Esta respuesta concisa y cortante de Arendt reviste un
indudable interés y ha hecho correr rios de tinta acerca de
si, en definitiva, rectificé ella o no su planteamiento inicial.
En realidad, la comprension primera del mal radical no se
comprometia con ningln origen abismal y sobrehumano
del mal causado. Tampoco Los origenes del totalitarismo re-
conocia a lo demoniaco o a lo monstruoso potencia explica-
tiva alguna. Ella anotaba entonces que, en efecto, el mundo
totalitario consumado operaba esa destruccién completa
de la condicién humana y esa cancelacién del mundo de
la vida; los seres humanos son convertidos en sobrantes,
y la condicién humana, capaz de pensar, vivir, convivir y
actuar, también resulta sobrante, superflua, eliminable. A



EL MAL, UNA CUALIDAD HUMANA

La famosa expresion arendtiana de «la banalidad del mal» no hace
referencia directa a la indole del mal causado, sino mas bien a ciertos
agentes, cooperadores o complices que han contribuido a causarlo
y que no son precisamente los maquinadores. El mal originado no es
banal, sino atroz, pero los operarios de €l si son, en gran nimero, su-
jetos normales, seres humanos en los que no se aprecia un desequi-
librio patoldgico que les impulse a participar en crimenes sistemati-
cas. Por la escala y por la cualidad del dafio causado, asi como por la
justificacion ideoldgica que lo rodea, el mal de los regimenes totali-
tarios es un mal radical, pues en su camino hacia laomnipotencia no
duda en destruir la condicién humana de sus victimas. Pero aun asf,
ni el mal radical, ni siquiera unido a la banalidad irreflexiva de los co-
laboradores, es un mal absoluto, pues este por definicion implicaria
una maldad demoniaca, sobrehumana, por parte del perpetrador,
alguien que haria el mal y lo haria a sabiendas, sin enmascararlo con
justificacion o ideologia alguna. Es decir, el mal por el mal.

Banalidad del mal Mal absoluto

— e — %

Mai. radical

Perfil humano de

Mal atroz que resulta
del totalitarismo
y que esta ligado
asu creacion mas
propia: los campos de
exterminio.

Destruye la
condicion humana
de las victimas, en un
mundo de la muerte
donde nada tiene
sentido.

Es un mal
Imperdonable por
los supervivientes
e incastigable de
manera adecuada.

ciertos participesy

colaboradores en el

mal radical: sujetos
«normales», que

cumplen con diligencia

las tareas asignadas.

Es compatible con el
mal radical, e incluso
necesaria para su
realizacion (aunque
no sea el anico perfil
humano necesario).

Se encuentra ligada
alaausencia de
pensamiento, como
rechazo total a la
reflexiéon sobre uno
mismo.

Hipotesis de que los
seres humanos son
capaces de desear el
méaximo mal posible
y de provocarlo a
sabiendas de que loes.

Uniria el mal infinito
con una maldad
demoniaca.

Es un mal jnasumible
para la condicion
humana.
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este respecto, la aportacién que el informe sobre Eichmann
anadia era que el mundo de la muerte mecanizada podia
erigirse y sostenerse (e incluso asi

El mal no posee ni tenia que ser, para su plena efecti-
profundidad ni dimension  vidad) a partir de la participacién
demoniaca. Puede arrasar  y colaboracién de vidas humanas

el mundo porgue se més o menos normales, que no
extiende como un hongo  precisaban de ninguna motivacién
en la superficie. abismitica y que no por partici-

CarmaaScrowem  par de lleno en el proceso perdian
una suerte de autoconciencia de
normalidad, de ser y sentirse sujetos normales. Si el «mal
radical» trataba de describir la vertiente del dafio causado,
el perfil de los acontecimientos, la banalidad del mal pre-
tendia describir la vertiente subjetiva de un amplio espectro
de los participantes, el perfil humano de una buena parte
de los agentes causantes. Entre ambas vertientes no parece
haber por tanto incompatibilidad, sino antes bien una com-
plementacién y profundizacién que resulta, sin ninguna
duda, desconcertante.
Arendt comunicé a Scholem su intencién de estudiar més
a fondo esta constelacion de factores que tanta perplejidad
produce. Y en la dltima década de su vida, la filésofa cum-
plié con el propésito anunciado. Frente a la confluencia es-
calofriante de la banalidad del mal con la ausencia de pen-
samiento, ella subray6 cémo la actividad de pensar no tiene
por qué abocar a una contemplacién abstracta del mundo
que dé la espalda a los hombres e ignore el presente de la
accién. La contraposicién elemental de La condicién buma-
na entre vida tedrica y vida activa necesitaba, pues, una re-
visién, dado que el pensar puede promover una atencién
cuidadosa a la experiencia y un interés vivo por los aconte-
cimientos y por el juicio de valor que merezcan. Aun si no



evita ¢l mal organizado, el pensamiento asi entendido si
combate la banalizacién del mal y contrarresta las normali-
zaciones colectivas. Acompafia a la vida e impide endosar a
otros, al sistema, a los tiempos que corren, etc., la responsa-
bilidad de uno mismo por la propia existencia y accién.
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En los ultimos afios de su existencia, Arendi retomé
la meditacion mas tedrica acerca de la condicion hu-
mana y las enigméaticas conexiones que vinculan el
pensamiento y el juicio, lo que ella llamaba «la vida
del espiritu», con lavida activa.



Con el paso de los afios no decay6 en Arendt el afin por
comprender lo que el ser humano hace, lo que ocurre, lo que
existe. Los logros de su obra anterior no la llevaron tampoco
a repetirse ni a mirar con desdén el presente, sino que impul-
saron una atencidn renovada tanto a los acontecimientos que
emergian en el mundo como a la orientacién inquietante de
la modernidad que ella detectaba.

A una edad laboral que hoy pareceria préxima a la jubila-
cién, la pensadora accedié por vez primera a un puesto es-
table de profesorado universitario. En 1963, el Departamen-
to de Pensamiento Social de la Universidad de Chicago la
contratd, con reduccién de la carga docente a un semestre,
tal como era el deseo de ella. La vinculacién académica con
la ciudad de Chicago se mantuvo hasta 1967, cuando Arendt
acepté un nombramiento, de nuevo a tiempo parcial, en la
New School for Social Research de Nueva York. El gran
prestigio de este centro docente provenia de la acogida que
habia dispensado en el pasado a intelectuales europeos per-
seguidos, sobre todo de origen alemdn, quienes desde sus
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aulas contribuyeron a una intensa renovacion de las disci-
plinas de humanidades en Estados Unidos. La institucion
neoyorquina se convirtié asi, si bien tardiamente, en el des-
tino natural de Arendt, que ensefi6 en ella hasta su muerte
en 1975,

Este dltimo periodo de la vida de la autora de Los origenes
del totalitarismo es, por tanto, el de una mayor dedicacién
a la docencia y el de una mayor proximidad también a los
estudiantes. Como en una cierta constante de su biografia
personal, que, sin pretenderlo, solia encontrarse cerca de los
lugares de ebullicién de la politica y del pensamiento, coin-
cidieron estos afios con el momento en que las universidades
del mundo occidental se convirtieron en activos centros de
discusién politica y focos de agitacién social. Los semina-
rios y cursos de Arendt versaron sobre las problemiticas
que ella misma estaba investigando entonces, pero daban
cabida también a los nuevos acontecimientos que atraian su
atencion: cuestiones bdsicas de filosofia moral, de relacién
entre moral y politica o acerca de las relaciones entre vio-
lencia y poder se planteaban junto a reflexiones acerca de la
desobediencia civil o la funcién de la mentira en la politica
contemporinea, en especial en la norteamericana. Sus publi-
caciones posteriores a su libro mas escandaloso y polémico,
Eichmann en Jerusalén, responden de hecho a estos distintos
asuntos. Se trata de textos mas breves, ya que Arendt no te-
nia en mente por estas fechas embarcarse en otra gran obra
unitaria, y menos atin en un contexto en el que la contro-
versia suscitada a propésito de la banalidad del mal y del
personaje que la encarnaba no solo no se disipaba con el
paso del tiempo, sino que parecia cobrar nuevos brios. Es lo
que pasé en 1966, cuando la traduccién al francés del texto
trajo consigo uno de los episodios més vergonzosos de esta
historia: la publicacién, por parte del semanario Le Nouvel



Observateur, de algunos extractos del libro bajo el infame
epigrafe «¢Es Hannah Arendt nazi?». A la autora, sin em-
bargo, no le dolian tanto estas ofensas como el hecho de que
sus textos mas recientes, que ella consideraba dignos de ser
tenidos en cuenta, apenas llamaran la atencién, eclipsados
por la escandalera de la banalidad del mal. Fue el caso de
Sobre la revolucion, aparecido, como Eichmann en Jerusalén,
en 1963. No obstante, la efervescencia politica en las univer-
sidades iba a dar una segunda oportunidad a este trabajo.

LOS ANOS DE LAS REVUELTAS

Sobre la revolucién pintaba un agudo contraste entre dos re-
voluciones emblematicas: la norteamericana de 1776 y la fran-
cesa de 1789; la que se rebelé contra el dominio britanico en
las colonias para acabar en la proclamacién de la Constitu-
cién de los Estados Unidos de América, y la que se alzé contra
el Antiguo Régimen y derivé en el terror de la guillotina. En
ambos casos, la rebelion estd en el comienzo e interrumpe el
curso inercial del gobierno y de la dominacién. Los hechos
conducen pronto, sin embargo, a la encrucijada de dar paso
a un nuevo orden, de fundar un nuevo espacio de coexisten-
cia politica. Es decir, la libertad conquistada necesita ar-
ticularse en instituciones que conserven la impronta y el
aliento de su origen, de tal modo que la iniciativa y el ejer-
cicio del poder sigan recayendo sobre un cuerpo politico
libre integrado por ciudadanos conscientes y no sobre nue-
vas élites 0 nuevos aparatos de gobierno. A esta luz, la Gnica
revolucién que para Arendt tuvo éxito en instaurar un nue-
vo orden de libertad duradera (vovus ordo saeculorum) fue
la norteamericana, aunque, paradéjicamente, su prestigio
haya siempre palidecido ante la francesa, que fue incapaz
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de canalizar la praxis, de distribuir el poder y de acoger el

pluralismo politico.
Bajo este contraste descriptivo, Sobre la revolucién plantea
una tensién que moviliza las categorias centrales de la con-
dicién humana activa. Para Arendt,

La violencia, lo que marca la deriva de la Revolu-
contrariamente a lo que cién francesa es la irrupcién directa
sus profetas afirman, es de la llamada «cuestién social» en
mas el arma de lareforma el debate politico. El clamor de la
que de la revolucion. pobreza y de las desigualdades con-

Sosme LAvioLencia  Vierte en secundario, en accidental,
el problema de las instituciones para
una vida en libertad: los grupos sociales mas desfavorecidos
—los llamados sans-cullotes («sin calzones», en francés)— hi-
cieron valer entonces la urgencia de las necesidades naturales
del hombre por delante de una pretendida «ociosidad» de la
accién compartida y discutida. Esto provocé que la accién
gubernamental tuviera que responder directa, inmediata, in-
condicionalmente, a la penuria y a las desigualdades socia-
les, asegurando la satisfaccién de las necesidades bésicas y la
distribucion de los bienes. De este modo, por un destino no
ya fatal sino casi conceptual, el cuerpo politico, en el senti-
do estricto de una ciudadania activa, plural y comprometi-
da, sucumbié ante el cuerpo social, es decir, ante la sociedad
como organizacién colectiva de la labor y del consumo. Lo
que Arendt llamaba «el tesoro de la revolucién», el caricter
politico de la lucha por la libertad, quedaba asi enterrado en
la historia de la necesidad.

Ahora bien, ¢qué valor teérico podia conservar el contras-
te entre estas dos revoluciones histéricas en un mundo, el de
la década de 1960, en el que la agitacién politica avanzaba?
En un planteamiento tan depurado y esquemadtico, ¢cémo
encajaban las oleadas de protestas politicas y sociales en Es-



EL TESORO PERDIDO DE LAS REVOLUCIONES

La ultima parte de sobrela revolucion lleva un titulo especialmente
sugestivo: «La tradicion revolucionaria y su tesoro perdido». Ahora
bien, ¢qué entendia Arendt por «tesoro perdido»? Ella no lo explici-
to, sino que se limité a apuntar que la historia de las revoluciones se
puede narrar bajo laforma de una parabola; la del tesoro de la edad
dorada que aparece inesperadamente, para desaparecer otra vez
como si se tratara de un espejismo. Y en otro texto, Entre el pasado
y el futuro, fue mas lejos al sostener que hay muchos motivos para
creer que el tesoro jamas existio, «y el mejor es el hecho de que el
tesoro, hasta hoy, carece de nombre». Todo para concluir: «Los uni-
cornios y las hadas son, al parecer, mas reales que el tesoro perdido
de las revoluciones». A pesar de esta vaguedad, el tesoro no seria
otra cosa que el caracter politico de la revolucion, esto es, la praxis
que genera un poder compartido y plural, y se traduce en un orden
nuevo de libertad. Pero es un tesoro perdido porque la revolucién
acaba degenerando en una nueva forma de dominacion.

La vida del espiritu: pensar, querer, juzgar

ibal



122

tados Unidos, que invocaban la desobediencia civil y que
podian acabar recurriendo a la violencia? ¢() cémo conside-
rar la revolucién cultural en Europa occidental, revolucién
que pretendia cambiar la vida sin distinguir apenas la exis-
tencia politica respecto de las condiciones sociales, laborales
e incluso personales? La respuesta de Arendt fue un puiia-
do de licidos ensayos sobre todos estos temas: «Sobre la
violencia» (1969, 1970), «Desobediencia civil» (1970), «La
mentira en politica. Reflexiones sobre los Documentos del
Pentdgono» (1971) y «Pensamientos sobre la politica y la re-
volucién» (1971). En 1972 fueron reunidos en un libro bajo
el significativo titulo de Crisés de la Repiiblica.

En defensa de la desobediencia civil

La guerra de Vietnam fue uno de los motivos que propiciaron
la movilizacién de los jévenes norteamericanos, sobre todo a
partir de 1964, afio en que Estados Unidos empezé a inter-
venir directamente en el conflicto, envio de tropas incluido,
para impedir la instauracién de un régimen comunista en
ese pais asidtico. Ademds de las manifestaciones en las calles
hubo también desafios al reclutamiento. Pero esta no fue la
tinica movilizacién que se dio entonces: el activismo de las
minorias por el reconocimiento de derechos civiles conocié
también un decidido empuje, lo mismo que los movimientos
estudiantiles, que llegaron incluso a ocupar los recintos uni-
versitarios, entre ellos el de la New School. Arendt rechazé
el dilema de ver en todo esto una accién solo moral, propia
de objetores de conciencia, o una accién meramente delicti-
va de transgresores de la ley. El hecho de actuar en grupo,
de desafiar en piblico a la autoridad y de hacerlo sobre la
base de una opinién comiin, que se quiere no solo defen-



der sino también difundir, caracterizan a la desobediencia

civil. Se trata, pues, de una prictica politica, que en su forma

de proceder incorpora ademas una

denuncia de que los canales ins- Podery violencia son

titucionales de comunicacién con contrarios: donde uno

los poderes gubernamentales estin impera en forma absoluta,

danados o interferidos. Este disen- el otro esta ausente.

timiento organizado y movilizado SOBRE LA VIOLENCIA

aparecia a ojos de la pensadora, y en

contra de la opinién de los analistas conservadores o libera-
les, como una dltima forma de las asociaciones voluntarias
que habian vertebrado politicamente a Estados Unidos desde
su origen: es decir, que los desobedientes civiles respondian
aun al «espiritu de las leyes» del pais, pues entendian como
dnica fuente de la vigencia de la ley el asentimiento ciudada-
no; no el sometimiento, no la aquiescencia de los stbditos,
sino el contrato politico que liga en igualdad a quienes se
comprometen a compartir un mundo. En este contexto, y
en contra de la opinién de los revolucionarios de izquierdas,
Arendt tenia claro que «lo que amenaza al grupo estudiantil,
principal grupo de desobediencia civil del momento, no es el
vandalismo, la violencia, los malos modos y las peores mane-
ras, sino la creciente infeccién de ideologia que experimenta
el movimiento (maoismo, castrismo, estalinismo, marxismo-
leninismo y otras semejantes) y que, en realidad, escinde la
asociacién y la disuelve».

Esta defensa matizada de la desobediencia civil resuena
también en un ensayo sobre «la mentira en politica», escrito
por Arendt después de analizar el informe denominado «Do-
cumentos del Pentigono» acerca de la guerra de Vietnam.
Para la pensadora, la toma de decisiones estratégicas en este
conflicto de la antigua Indochina estuvo marcada por un
desdén deliberado hacia los hechos fundamentales, como la
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existencia de una guerra civil vietnamita, y por una incapaci-
dad para deslindar tales hechos de las interpretaciones, pre-
misas y teorias manejadas por los especialistas, tales como el
efecto dominé de la expansién comunista, el monolitismo
del mundo comunista, etc. Los asesores de maximo nivel,
por tanto, se veian impelidos a afrontar una realidad cam-
biante con dilemas construidos por ellos mismos. Su prio-
ridad, no obstante, era la imagen de consumo interno que
habia que trasmitir entre la poblacién norteamericana. La
conexion entre las mentiras a la opinién piblica, el enga-
fio institucional —ya que nunca hubo declaracién oficial de
guerra de Estados Unidos contra el régimen socialista
de Vietnam del Norte, como si esa guerra no existiera— y
el autoengafio de politicos y especialistas hizo que los ob-
jetivos de la intervencién fueran cambiando de afio en afio
y de fracaso en fracaso, y que finalmente la denuncia de los
contestatarios civiles ganara ante esa misma opinién pibli-
ca la credibilidad que el poder gubernamental desprecié y
desperdicié.

La violencia y su relacion con el poder

Con todo, la aportacién de mayor alcance teérico que Arendt
hizo en este contexto de discusiones fue su propuesta de dife-
renciacion neta, nitida, entre los conceptos de poder y de vio-
lencia. Para ella no se trata de nociones idénticas sino separa-
bles, ya que el poder (al menos el poder minimamente legal
y legitimo) no consiste esencialmente en el monopolio de la
violencia. Es mis, la pensadora estaba convencida de que
«la violencia casi siempre surge de la impotencia».

Para Arendt, la violencia es algo que posee un caricter
instrumental, en el seno de una légica de medios y fines, y



que remite al conjunto de medios que amplian o multiplican
la potencia natural de un hombre o de un grupo humano.
La violencia, por tanto, se encuadra en el segundo orden de
la accién establecido en La condicion bumana, el del trabajo,
que puede desplegarse en soledad o puede ser ejercido por
un solo ser humano sobre muchos otros. Por ello, la violencia
se halla ante una completa imposibilidad de generar poder,
pues tal como lo entiende Arendt este requiere de un gru-
po de seres humanos que esté unido en su diversidad y
que asuma la capacidad de actuar concertadamente. Como
puede leerse en Sobre la violencia: «La violencia puede
siempre destruir el poder; del cafién de un arma brotan las
érdenes mis eficaces que determinan la mas instantanea y
perfecta obediencia. Lo que nunca podri brotar de ahi es
el poder».

Al admitir que todo gobierno que no ejerza la dominacién
a través de la violencia es ya, en algin grado o medida, poder
organizado, poder institucionalizado, Arendt parece suavizar
las exigentes condiciones que ponia en La condicién bumana
al ejercicio efectivo de la praxis como poder ciudadano. Pero
en el ambiente de finales de la década de 1960, tan cargado
por un lado de justificaciones ideolégicas de la violencia poli-
tica como accién «directa» revolucionaria y tan tentado, por
otro, de invocaciones estratégicas de intervencién militar, la
voz de Arendt clamaba con lucidez que el triunfo de la vio-
lencia no es otra cosa que la consumacién de la impotencia y
la destruccién de la politica:

Donde la violencia ya no es apoyada y sujetada por el poder
se verifica la bien conocida inversién en la estimacién de fi-
nes y medios. Los medios, los medios de destruccién, ahora
determinan el fin, con la consecuencia de que el fin sera la
destruccién de todo poder.
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Este y otros textos convierten a Arendt en una de las refe-
rencias basicas de la teoria politica de la modernidad. Pero
ninguno de estos trabajos le habia hecho olvidar que su pri-
mer amor habia sido la filosofia. En sus dltimos afios de vida
iba a recuperar ese juvenil amor con toda intensidad.

PENSAR, QUERER, JUZGAR

En febrero de 1969 se produjo la muerte de Karl Jaspers.
Arendt viajé a Basilea para asistir al funeral y despedir a
quien fuera su interlocutor filoséfico mas préximo, «la con-
ciencia moral de Alemania», como ella lo llamé entonces.
No fue la Ginica pérdida: en octubre del afio siguiente, fue
su marido Heinrich Bliicher quien murié. Ella dispuso que
sus cenizas se depositaran en el cementerio del campus del
Bard College, el centro en el que él habia ensenado. Con
esta desaparicién Arendt se quedé sola, perdi6 la miniatura
de mundo entre dos que habia sido su refugio frente al in-
héspito y desolador mundo exterior. Pero, lejos de reducir
la actividad intelectual por causa de estas dolorosas pérdi-
das, se volcé en el ejercicio del pensamiento con senalada
intensidad. Es mas, a partir de este momento Arendt situid al
propio acto y habito de pensar en el centro de su reflexién.
Tal como rezaba una de sus citas predilectas, debida al po-
litico romano Catén de Utica (95 a.C.-46 a.C.), experimen-
t6 que gracias al pensamiento «nunca esta nadie mis activo
que cuando no hace nada, nunca menos solo que cuando
esta consigo mismo». Fue entonces cuando Arendt concibié
una Gltima gran obra que habria de llevar por titulo La vida
del espiritu. En un cierto sentido es el segundo volumen de
La condicion bumana, pues se ocupa de la vida no activa,
de las capacidades mis sefialadamente humanas que no se



HEINRICH BLUCHER, EL COMPARNERO DE ARENDT

Arendt conocié a Heinrich Blicher en Paris en 1936. Ambos eran
exiliados, ella como judia y colaboradora de grupos sionistas, él
como miembro del llamado «circulo espartaquista» que, fiel al es-
piritu revolucionario de Rosa Luxemburgo, criticaba por igual a los
politicos de la Republica de Weimar que no supieron frenar al nazis-
mo y a los comunistas sumisos a Moscu. Se casaron en 1940 vy, tras
escapar de campos de internamiento franceses, consiguieron huir
a Estados Unidos. Alli Bliicher, que era un autodidacta dotado de
una extraordinaria agudeza e independencia de juicio, se convirtid
en profesor del Bard College, donde desde 1952 hasta su muerte
en 1970 impartié unas clases amenisimas. Arendt solia decir que
todo lo que sabia de anlisis politico concreto, no de ideas politicas
generales, se lo debia a su segundo marido. A él estd dedicado Los
origenes del totalitarismo. La correspondencia entre ambos durante
los frecuentes viajes de Arendt da prueba de que su matrimonio era
un espacio de dialogo permanente, un pequefio mundo entre dos.
En la foto, la pareja retratada en 1960.
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implican en ¢l cambio de la realidad, que no transforman las
cosas. Y se articula también en tres grandes dimensiones o
facultades: pensar, querer y juzgar. O lo que es lo mismo, el
pensamiento, la voluntad y el juicio.

Estas tres capacidades fundamentales de la vida del espi-
ritu discurren en el interior de la subjetividad y tienen cierta
autonomia entre si, no presuponen una fuente tnica que las
unifique y tampoco agotan la vida intima del sujeto. A esta
pertenece también el dominio integro de la afectividad, de
los sentimientos, emociones, pasiones, que bullen en el co-
razén del ser humano. El corazén afectivo, al que a veces
Arendt denomina también «alma», es un lugar velado, mis-
terioso, que se oculta incluso del viviente que es movido o
conmovido por su propia afectividad. En esta primera delimi-
tacion, las tres actividades de la mente o del espiritu estin mas
orientadas hacia asuntos y realidades que salen al encuentro
en «el mundo de los fenémenos», pues operan sobre el suelo
del mundo en que el ser humano vive, se mueve y existe. La
obra de Arendt empieza por ello con un examen de la reali-
dad tal como se ofrece a la experiencia sensible del viviente.

Y es que el ser vivo que capta su mundo forma a la vez par-
te de este mismo mundo. El humano y el animal ven, oyen,
sienten y tocan en la medida en que también su cuerpo es
visto, oido, sentido y tocado. En virtud de esta circularidad,
el ser consciente no es un mero espectador, un puro sujeto
cognoscente, sino un fenémeno que aparece, que ve lo pa-
tente en tanto en cuanto él mismo se deja ver a otros y se
hace patente a ellos. En la linea del pensamiento fenomeno-
l6gico del siglo xx, Arendt, que se consideraba a si misma
«una cierta fenomenéloga», sostiene que todo dato del que
pueda tenerse noticia supone una vida subjetiva ante la que
ese dato aparece: la realidad misma se ofrece bajo la forma
de un «parecerme a mi real esto o aquello», de un «dirseme



a mi como rcal esto o aqucllo», Pero esta condicion sub-
jetiva e individualizada de toda manifestacién no disuelve
el aparecer de las cosas en una vivencia arbitraria, en un su-
ceso privado, efimero, imposible de compartir y de comu-
nicar, Las apariencias, los fenémenos vividos, llevan consi-
go una indicacién permanente de realidad, fluyen a partir
de una previa posicién comprometida con la objetividad de
las cosas y del mundo. El llamado «sentido comin», que
la pensadora invoca, no es que dependa de los otros senti-
dos externos y retina aspectos de lo que cada uno de ellos
proporciona por separado, sino que mds bien sostiene la
diversidad sensible y remite la abundante pluralidad de las
sensaciones a un mismo objeto, que por ello se configura
como una unica realidad. El sentido comiin también opera
al integrar las perspectivas cambiantes en accesos diversos a
un tinico objeto, que por ello es de nuevo comiin a todas las
mostraciones parciales y es en si mismo real.

Las dimensiones del pensar

En medio de este mundo de los fenémenos en que discu-
rre toda vida, el ser humano estd dotado con la capacidad
de pensar, que puede tomar dos rumbos heterogéneos: el
pensamiento cognoscitivo o entendimiento, y el pensamiento
en su sentido mds genuino, mis inquisitivo, mds filoséfico. El
primero, el entendimiento, se ocupa de los fenémenos guiado
por la sed de saber, por lo que discrimina en ellos propie-
dades y conexiones, establece regularidades y causalidades,
distingue érdenes de la realidad y leyes de cada orden, y en
todo ello persigue el conocimiento de la verdad frente a la
ilusién, el error y la imprecisién. Este entendimiento desha-
ce multitud de fenémenos ilusorios a los que el hombre y
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¢l propio sentido comin pueden haberse habituado, como
el del movimiento del Sol o la quietud de la Tierra, pero la
objetivacién cognoscitiva y cientifica de las apariencias tiene

por fin Gltimo asegurar la familiari-

Larazéneslacondicibna  dad humana con el universo. Dicho
priori de la inteligencia y en pocas palabras, es un tipo de
de la cognicion. pensamiento que maneja concep-

La vioa oL espirru. tos objetivos.

El segundo camino del pensar, el
de la razén, es el que caracteriza por excelencia a la filosofia,
pues se ocupa de los significados, de las ideas. Es decir, sondea
el sentido de las cosas, incluido el hecho de que algo exista, de
que exista el todo del mundo y en él los vivientes, y entre estos
uno mismo. En suma, persigue el significado de lo que hay.
En las expresiones tomadas de Kant a las que Arendt recurre,
este pensar acerca del significado no esti al servicio del en-
tendimiento conceptual, sino de las ideas de la razén: mundo,
hombre, Dios, verdad, justicia, belleza, ser, bien, mal...

Ambas formas y ejercicios del pensamiento exigen una cier-
ta retirada del mundo que se hace presente a los sentidos y que
marca la pauta de las necesidades cotidianas. Si el ser humano
no pudiera tomar distancia del espectaculo que por todos la-
dos lo envuelve, no podria conocer temaitica y objetivamente,
ni reflexionar significativamente. Tanto la imaginacién como
el recuerdo reflejan ya esta capacidad humana de apartarse
de lo inmediato, de hacer presentes realidades ausentes y, por
tanto, de ausentarse uno mismo, en alguna medida, respecto
de la presencia abrumadora de los fenémenos perceptivos.
Pero mientras que el conocimiento conceptual se mantiene
referido a las tramas espaciotemporales de los hechos y, por
ello, pese a su caricter abstracto, se sostiene en la creencia
comin en la realidad, el pensamiento acerca del sentido se
entrega a la dindmica de bisqueda del significado: puede sus-



pender las distancias espaciales y temporales y preguntarse en
qué consiste en general el ser, por qué lo hay en lugar de la
nada, por qué es conceptuable, inteligible, y por qué puede, si
es que puede, acoger sentido. El filésofo, pues, acampa en un
«pais de los invisibles», tal como explicé Arendt:

Cuando pienso no me encuentro donde estoy en realidad;
no estoy rodeado de objetos perceptibles a los sentidos sino
de imagenes invisibles para todos los demas. Es como si me
hubiera retirado a un pais magico, el pais de los invisibles,
del que no podria saber nada si no estuviera dotado de la
facultad de recordar y de imaginar.

El pensamiento especulativo habita en este «pais de los in-
visibles», un 4mbito que no es patente pero si cuestionable.
A través de un lenguaje lleno de metiforas, que se toman en
préstamo de los fenémenos (luz y oscuridad, vida y muerte,
gozo y dolor, etc.) y con las que se esquiva la insuficiencia
de una lengua de conceptos, trata de expresar el significado
intangible, que es imposible de fijar en verdades y encerrar
en axiomas. De aqui que la propia actividad de pensamiento
deba reiniciar una y otra vez la bisqueda. Pero estas cuestio-
nes del pensar, que podrian identificarse con los problemas
metafisicos, no son una invencién del pensador profesional,
ya que el punto de partida se halla en experiencias cotidia-
nas o en sucesos que estin al alcance de todos los mortales,
como el propio hecho de existir.

La fractura de la voluntad

También la segunda facultad del espiritu, la voluntad, encierra
una estructura dual en el seno del sujeto, aunque en este caso
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LA VIDA PENSANTE, UN DIALOGO CON UNO MISMO

Arendt defendia que el ejercicio del pensar discurre como un dia-
logo interno en que el yo se interpela a si mismo. Mientras que
el mundo de los fenémenos y de la accion reclaman al viviente
como un ser individual, y mientras que la actividad cognoscitiva
despliega el poder de objetivacion intelectual de este mismo in-
dividuo, el pensar genuino introduce una diferencia en el interior
de la unicidad del yo y genera una dualidad, en virtud de la cual
el yo se pregunta a si mismo y él mismo ha de contestarse, para
ser, acto seguido, recontestado y repreguntado, y matizado y ob-
jetado, y asi sucesivamente. De este modo, la vida pensante del
espiritu produce una incesante conversacion del yo consigo mis-
mo: es un desdoblamiento no ficticio del yo, en el que la activi-
dad intransferible de pensar se revela como una soledad sonora,
acompanada, locuaz. Quien medita no rebota contra su propio ser
idéntico, compacto, sino que entra en una peculiar compafia, en
un dos-en-uno, por el que él mismo se relaciona amistosamente
€OoN suU propio ser.

El ejemplo de Socrates

Esta estructura dual del yo pensante es la experiencia que S6cra-
tes hizo en su persona. El filésofo griego estaba convencido de que
todo ser humano es capaz de reconocerla y de practicarla, al menos
cuando vuelve a su casa tras los quehaceres cotidianos, tras el des-
envolvimiento de la vida politica, tras los aprendizajes de disciplinas
o artes. Creia asimismo que la ciudad, tomada en el sentido de co-
munidad politica, podia beneficiarse grandemente de la actividad
del pensar. Pues aunque lo dialogado por el yo consigo mismo, y
luego también por el yo con otros yoes, no obligue a los interlocu-
tores tal como la evidencia objetiva obliga a los cognoscentes, este
examen critico sobre acciones, valores y verdades pone en cuestiéon
los dogmas y prejuicios que de un modo u otro operan en la vida o
se invocan en la politica. Para Arendt, la gran teérica de la vida acti-
va, la experiencia del pensar penetra de esta manera en el espiritu
humano y, bajo la forma de un amor fecundo, se hace insustituible
para el oficio de vivir.
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tome la forma no de un didlogo fecundo, sino de una fractura
insoluble. El querer no participa tampoco en la bisqueda del
sentido de los hechos y realidades, sino que marcha en pos
de una unidad imposible del yo consigo mismo. La mirada
tedrica que Arendt dirige hacia la voluntad esté presidida por
fuertes reservas, que en muchos momentos se convierten en
una abierta sospecha de que esta nocién pueda ser derivada
y prescindible, pues dependeria mucho mas de un descubri-
miento tardio y convulso de la tradicién de Occidente que
de los datos inmediatos de la experiencia humana. Por esta
razon, el analisis de la fildsofa se detiene sobre la génesis del
concepto de voluntad, de tal modo que la consideracién hist4-
rica adquiere aqui verdadera relevancia tematica.

Entendida como facultad intima y central del espiritu, de
la cual brotarian todas y cada una de las decisiones de un
ser humano, la voluntad no hizo aparicién nitida hasta el
primer siglo del cristianismo. Fue el llamado «apéstol de los
gentiles», Pablo de Tarso, el judio atribulado por la ruptura
con la fe de sus padres, quien descubrié la existencia de un
«hombre interior» inmerso en la pugna que la voluntad, la
facultad de querer, se trae consigo misma. Arendt se basa en
algunos paradéjicos fragmentos de la Carta a los Romanos,
en el Nuevo Testamento biblico: «Realmente, mi proceder
no lo comprendo; pues no hago lo que quiero, sino que hago
lo que aborrezco» (7, 15); «en efecto, querer el bien lo tengo
a mi alcance, mas no el realizarlo, puesto que no hago el bien
que creo, sino que obro el mal que no quiero» (7, 18-19);
«descubro, pues, esta ley: aun queriendo hacer el bien es el
mal el que se me presenta» (7, 21). Por supuesto, los filéso-
fos y tragicos de la Grecia clasica eran perfectamente cons-
cientes de que requerimientos enfrentados podian condicio-
nar las decisiones humanas, que estas podian desgarrarse por
atracciones opuestas y que en los litigios con las pasiones no



era necesariamente la razon la instancia mas fuerte. Pero la
facultad de querer emerge mas bien en esta encrucijada de
san Pablo, en la conciencia de que la voluntad, antes de ini-
ciar la accién, tropieza en primer término consigo misma;
no con pasiones, habitos o tendencias del 4nimo, y mucho
menos con obsticulos exteriores, sino con su propia articu-
lacién y constitucién, y ello con cierta independencia de cuil
sea la meta querida y de por qué razones lo sea.

La sutil comprension de Arendt se centra en cémo la volun-
tad nunca ordena directamente el fin en cuestién, la conducta
del caso, sino que mis bien se ordena a si misma aceptar ese
fin, querer esa conducta. El mandato volitivo recae asi sobre
la propia voluntad, revierte desde el sujeto sobre el sujeto, de
tal modo que en el acto mismo por el que la voluntad se
da a si misma la orden, ella advierte que estd internamente
escindida, que estd desdoblada, que es sin remedio, estruc-
turalmente, «dos-en-uno»: por un lado es la instancia activa
que ordena, y por otro, la instancia paciente o pasiva, que
es ordenada. Y es ambas cosas por igual y por principio.
Dada esta estructura, es inevitable que la instancia paciente
se revuelva intestinamente y se rebele contra el mandato, o
al menos que no se someta del todo y que estorbe desde
dentro al desarrollo de la propia accién. El <hombre de car-
ne» del apéstol, el <hombre interior», es este sujeto volente
cuya escisién es mas profunda que la del cuerpo y el alma, y
mis irreconciliable que la pugna entre razén y pasién. Sien-
do la carne siempre afin, anhelo, querer, no le es dado, sin
embargo, un querer pleno, unitario, reconciliado; todo acto
de querer resulta, al cabo, un aceptar y un asentir, un ceder,
que enmascara la insumisién, pues al consistir en una orden
enciende siempre una contravoluntad que dice «no» o «no
del todo» al «si» inicial. En su condicién carnal, la voluntad
es reacia o renuente al imperativo intimo que ella misma se
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impone. En los términos prefiloséficos de san Pablo en la
Carta a los Romanos: «Yo no conoci el pecado sino por la ley.
De suerte que yo hubiera ignorado la concupiscencia si la ley
no dijera: ;/No te des a la concupiscencia! El pecado, tomando
ocasién por medio del precepto, suscité en mi toda suerte de
concupiscencias, mientras que sin la ley no actuaria la fuerza
del pecado».

El filésofo cristiano que incorpord esta problemitica pau-
lina a la tradicién filoséfica occidental fue san Agustin de Hi-
pona. Liberum arbitrium, «libertad del albedrio», fue el nom-
bre que le puso a esta conciencia en la antesala de la accién
que individualiza a cada ser humano en el fondo intimo de su
ser. La conclusién que Arendt defiende es que, asi entendida,
la voluntad es la facultad mas introspectiva del hombre. No
es transitiva, no mira hacia el mundo, sino que es reflexiva,
mira a lo que el yo se propone y aboca por ello a una incesan-
te reflexién del yo sobre su ser intimo, sobre la limpieza de
su intencién, sobre la bondad de sus motivos... La voluntad
pretende, desde luego, imperar sobre todas las querencias y
motivos, pero no halla la manera de escapar a la tensién que
la sostiene y de comunicar con los otros sujetos en el mundo;
en torno a su vocacién de omnipotencia ronda la impotencia
y amenaza la esterilidad.

Arendt mantenia que la modernidad filoséfica dio por bue-
no este concepto de libre albedrio, que era desconocido para
la filosofia griega, y lo colocé en el centro de una discusién
especulativa que no podia avanzar; tanto los filésofos moder-
nos que afirmaron la libertad de la voluntad y, en consecuen-
cia, situaron la accién libre fuera de la causalidad natural,
como sus impugnadores, que combatieron esta libertad del
albedrio y defendieron el determinismo universal, tanto los
espiritualistas como los materialistas manejaron con tranqui-
lidad un concepto de perfiles problematicos. Por otro lado,



la traduccion cabal al ambito politico de este concepto de
voluntad-orden-mando es la nocion de soberania. No es de
extranar que también en la modernidad llegue a su apogeo
la preocupacién por la soberania del cuerpo politico y que
los grandes teéricos del Estado soberano se confronten con
las paradojas de c6mo una pluralidad de sujetos puede auto-
determinarse y cémo puede subsumir las voluntades indivi-
duales que lo integran.

No seria justo, con todo, creer que Arendt descart sin
mas la nocién de voluntad. Ella se asomé con interés a otras
inspiraciones tedricas, fundamentalmente a la metafisica del
tedlogo escocés Juan Duns Escoto (1266-1308) y a la filosofia
de Kant, autores en los que observaba la vinculacién de la vo-
luntad con el despliegue espontineo del actuar y con la apa-
ricién de acontecimientos contingentes que de otra manera
nunca tendrian lugar. El posible hilo conductor para una
comprensién mas adecuada del querer seria asi no la antesa-
la introspectiva, ni la intervencién imperativa, sino el poder
de iniciar un nuevo curso de sucesos en la trama de los fe-
némenos. Por este camino del «principiar», del interrumpir
y del dar comienzo, la vida volente del espiritu parece con-
verger con el dominio de la accién y con la experiencia de la
praxis; es en presencia de otros sujetos agentes y en medio
del mundo, donde la capacidad de iniciar escapa al runrin
reflexivo de la conciencia y permite a la libertad encarnar-
se en palabras y en acciones intersubjetivas. Es asi también
c6mo la iniciativa entre muchos, que actiian sin abdicar de
su individualidad, puede conjurar los demonios de la sobe-
ranfa y de la voluntad colectiva. Como Arendt escribié en
«¢Qué es la libertad?»:

Alli donde los hombres aspiran a la soberania, ya sea como
individuos, ya como grupos organizados, deben someterse
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a la opresion de la voluntad, sea esta la voluniad individual
con la que yo me fuerzo a mi mismo o «la voluntad general»
de un grupo organizado. Si los hombres aspiran a ser libres,
es justamente a la soberania a lo que deben renunciar.

Arendt, sin embargo, se lamentaba de la tosquedad de los
hombres de accién a la hora de expresar el sentido peculiar
de su experiencia politica y de contrarrestar las limitaciones
inversas, las de los hombres de la teoria, los filésofos, cuya
comprensién del querer apenas atiende a la accién en comin.

La lucidez del juicio

Aunque la muerte impidié que Arendt acabara la tercera
parte de La vida del espiritu, la dedicada al juicio, las notas
preparatorias y los textos de varias conferencias y articulos
que dejé sobre el tema han permitido reconstruir parte de las
ideas que pensaba volcar en ella.

Segin la pensadora, las metéforas apropiadas para la frac-
tura de la voluntad provienen del dominio sensible de la audi-
cién, en que la voz que se escucha es una orden. En cambio,
las metdforas naturales para el didlogo del pensamiento pro-
vienen del dominio sensible de la visién: los fildsofos son
los amigos del ver, y «teoria» significaba en griego traer a
patencia visible el ser que se oculta. Pero las metiforas més
adecuadas para la tercera facultad del espiritu, el juicio, pro-
vienen del dominio sensible del gusto, que sabe de calidades
y que discierne de valias. El paladar, pero también el buen
gusto en esferas de la vida cotidiana y de la convivencia, asi
como el gusto estético o artistico, reconocen valores o los
echan en falta con inmediatez. Este aprecio espontineo se
lleva con frecuencia a palabras que comunican a otros la va-



loracién vivida: «esto ¢s bello, «aquello es admirable», «lo
de mis alli es lamentable»...

La metifora del gusto es mds importante para caracterizar
la facultad del juicio de lo que son las otras dos metaforas
para sus capacidades respectivas.

Por lo pronto, implica que esta ter- La facultad del juicio

cera actividad espiritual no abarca, puede considerarse con

desde luego, todos los actos de pre- bastante razén la mas

dicacidn judicativa que los humanos  politica de las facultades

profieren. De acuerdo con la defini- mentales del hombre.

cién operativa que Arendt propone, La viDA DEL EsPiRITU

se trata de «la facultad que juzga

acerca de hechos que son particulares, sin subsumirlos bajo
reglas generales que puedan ensefiarse y aprenderse». Esta
definicién apunta el contraste con los juicios cientificos y, en
general, con las afirmaciones cognoscitivas. El conocimiento
humano formula por doquier enunciados objetivos, propo-
siciones construidas con conceptos generales que se enlazan
segiin nexos légicos y que forman el depésito permanente
de un saber: la geometria, la mineralogia, la psicologia in-
fantil, etc. Los casos particulares de estas disciplinas —este
triangulo, ese cuarzo, este o aquel nifio— entran en el co-
rrespondiente saber determinados por las leyes que rigen
sobre todo objeto individual del dominio; un juicio que ape-
lara al gusto seria aqui tomado como una ofensa al rigor. En
contraposicién con ello, el ambito de los asuntos humanos,
de la convivencia, de la politica o la historia, esté atravesado
por el caricter irrepetible de las situaciones que se produ-
cen, por lo cambiante de su evolucién y por la multiplicidad
de las perspectivas que concurren. Cabe incluso la irrupcion
de novedades de las que no hubiera registro andlogo en el
pasado, como fue el caso del totalitarismo. El juicio acer-
ca de los acontecimientos es entonces la capacidad humana
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de pronunciar, en presente y con pretension de validez, un
«esto es realmente digno, o admirable, o alentador, etc.»,
o bien un «esto es realmente mediocre, indigno, inacepta-
ble, etc.». Sin justificarse en leyes generales que disuelvan
la particularidad del caso, el juicio toma postura, discierne,
valora, pues no renuncia a plasmar el sentido o sinsentido
de los hechos. No es un bienestar o malestar intimos, una
sensacién intransferible, sino un pronunciamiento transitivo
a proposito de lo que ocurre, de aqui la necesidad de que se
vuelque en palabras dirigidas a otros y con quienes la pos-
tura adoptada puede compartirse, matizarse y discutirse. La
simplicidad de los ejemplos sugeridos puede quiza desorien-
tar un poco y hacer creer que el «juicio reflexionante», tal
como Kant preferia llamar al juicio de gusto, es un acto ais-
lado en un momento puntual y sobre un contenido preciso.
En realidad se trata de una valoracién de sucesos complejos
y de una actitud que, en consonancia con ello, se prodiga en
una multitud de juicios parciales y matizados.

Esta facultad del juicio sf se halla en cierta continuidad
con el ejercicio del pensar al modo socritico. La conversa-
cién del yo consigo mismo sobre creencias, hechos o accio-
nes tiende de suyo a dilatarse y a tomar en cuenta la existen-
cia de los otros, que experimentan el alcance de los hechos
y sufren el impacto de las situaciones. Pero el juicio parte
por principio de que el mundo comin a todos no es ob-
jetivable o determinable por nadie, sino que se encuentra
por entre medias de la pluralidad de los humanos y de sus
distintas perspectivas, de tal modo que el discernimiento y
la valoracién tienen que moverse por esta multiplicidad de
los puntos de vista, acercarse a la posicién del otro, alejarse
de la propia, ponderar la diversidad. Arendt describia esta
tercera capacidad como «un pensar ampliado», un pensa-
miento que va mas alla de uno mismo y que toma postura



Las polémicas suscitadas por sus libros y articulos hicieron que Arendt (aquf
fotografiada en su estudio por Fred Stein en 1966) no fuera considerada por muchos
una filésofa. Una idea en cierto modo compartida por ella misma cuando, en una
entrevista televisiva, afirmé: «Yo no pertenezco al circulo de los fil6sofos; mi profesion,
si puede hablarse de algo asi, es la teoria politica. No me siento en modo alguno

una filésofa». Ello, sin embargo, no le impidi6 volver al final de su vida a su primera
vocacion, la filosofia pura, con La vida del espirita.

La vida del espiritu. pensar, querer, juzgar

141



142

desde una lucidez acerca de la realidad compartida. Ll juicio
opera entonces como un puente efectivo entre el pensar y
la vida activa. A la luz de esto se entiende por qué quienes
resistieron al totalitarismo y quienes se niegan a colaborar
con las dictaduras no necesitan de un sistema de valores més
potente o miés arraigado que sus conciudadanos. No es una
cuestiéon de un conocimiento moral superior, sino més bien
de que su conciencia no funciona con los automatismos,
cosmovisiones y generalidades que coartan al pensamiento
y paralizan el juicio. La maldad de los acontecimientos se
revela a quien convive consigo mismo en el pensar y con los
otros en el juicio. La obra de Arendt, toda ella un continuo
ejercicio de comprensidn y lucidez, es un ejemplo sefiero de
esta tercera capacidad del espiritu humano, la mas munda-
na, la més politica, la que ayuda a coexistir en tiempos de
oscuridad.

EL ADIOS DE LA PENSADORA

La composicion efectiva de La vida del espiritu estuvo ligada
de una manera especial a los reconocimientos piblicos que
llovieron sobre Arendt hacia el final de su vida. Ademais de
los doctorados honoris causa (entre ellos, Yale y Princeton) y
de importantes premios cientificos e intelectuales, la filésofa
recibié en 1972 una invitacién de la Universidad de Aber-
deen, en Escocia, para ser la conferenciante de las Gifford
Lectures del atio siguiente. Por ese foro, cuyo propésito no
era otro que alentar una obra de creacién original en filoso-
fia, habian pasado algunas de las mayores luminarias filo-
séficas de los siglos xix y xx (Henri Bergson, Alfred North
Whitehead o Gabriel Marcel, entre otros), por lo que la pro-
puesta llené de satisfaccién a la pensadora. Fue en ese marco



donde, entre abril y mayo de 1973, presentd la primera parte
del libro en el que estaba trabajando, la dedicada al pensa-
miento. Un afio mds tarde se trasladé de nuevo a Aberdeen
para impartir una segunda serie de conferencias, esta vez so-
bre la voluntad. En pleno seminario sufrié un ataque al co-
razén, que pudo haber resultado fatal. Se recuperé pronto e
hizo oidos sordos a las advertencias de los médicos y de sus
amigos para que moderara su actividad y sus hdbitos (espe-
cialmente el café y el tabaco). En abril de 1975 todavia viajé
a Copenhague para recibir el Premio Sonning otorgado a
contribuciones sobresalientes a la cultura europea. Poco
después estaba de nuevo en Estados Unidos, solo para pasar
de nuevo a Europa, a Alemania, para trabajar en la clasifi-
cacién y organizacién de la correspondencia de Jaspers en
Marbach y visitar a Heidegger en Friburgo. En otofio, ya es-
taba de vuelta en Nueva York, donde siguié trabajando en la
redaccién de La vida del espiritu. El 4 de diciembre, cuando
habfa concluido la redaccién integra de la segunda parte
del libro y se disponia a comenzar la escritura de la dltima,
dedicada al juicio, sufrié un nuevo infarto en su domicilio
mientras estaba con unos amigos. Fue el definitivo.

El funeral fue multitudinario, ya que a la presencia de ami-
gos y conocidos de todos los rincones del pais se sumaron
cientos de lectores y admiradores an6nimos. La urna con las
cenizas de Arendt se depositd junto a la de su marido en el
cementerio del Bard College.

La vida del espiritu, 1a obra que la acompafié hasta el dia
postrero de la existencia, conocié en 1978 una publicacién
incompleta, que cubria las dos primeras partes del libro so-
bre la base de los manuscritos ultimados por la autora. La
encargada de esa edicién fue Mary McCarthy, amiga intima
y albacea literaria de Arendt. En 1982 vieron la luz unas Lec-
ciones sobre la filosofia politica de Kant que procedian de
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un curso impartido en la New School en el otofio de 1970
y cuyo tema central era la problematica del juicio. Esta edi-
cién, a cargo de Ronald Beiner, agregaba otros dos textos
breves sobre el mismo asunto, y al menos la traduccién ale-
mana si decidié poner todo este conjunto de materiales bajo
el titulo E! juicio. La obra péstuma de la filésofa de Kénigs-
berg se presentaba asi de la forma mas completa posible.



GLOSARIO

Annisemmismo (anti-Semitism): hostilidad de principio hacia la raza
judia como un todo que, a diferencia del antijudaismo tradicio-
nal, prescinde de toda apoyatura religiosa. Es un subproducto
ideolégico del siglo x1x cuya potencia de subversién y de vio-

lencia se comprobé en el siglo xx, sobre todo en la Alemania
del Tercer Reich.

AuseNcia DE PENSAMIENTO (Absence of thinking, thoughtlessness): des-
atencién completa y compacta a la propia experiencia y a la
accién de uno mismo, asi como a sus consecuencias en otros,
lo que hace posible el automatismo de las conductas cémplices
con la causacién organizada de mal.

BanauDAD DEL MAL (Banality of evil): desproporcion o desfase en
virtud del cual sujetos normales, de término medio, sin una
motivacién especial y sin ningiin desequilibrio patolégico, par-
ticipan con diligencia y dedicacién automatica en politicas to-
talitarias de efectos devastadores sobre otros seres humanos.

Campos DE CONCENTRACION (Concentration camps): lugar de deten-
cién o confinamiento destinado por el poder a colectivos de
opositores politicos o grupos raciales o religiosos especificos,
que son encerrados en él sin garantias judiciales e incluso sin
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juicio previo. Para Arendt se trata de la institucion distinti-
va del gobierno totalitario, el laboratorio de la dominacién
total.

Cwonoania (Citizenship): condicién civil y politica, pero también
dimensién de la condicién humana que tienen quienes com-
parten la praxis y hacen experiencia en comiin de la libertad.

Conoicion HuMANA (Human condition): estructuras universales del
existir humano en el mundo y sobre la Tierra. No se identifica o
no se compromete con la nocién de una «naturaleza humana»,
en la medida en que las estructuras de la condicién humana de-
jan abierta la unicidad radical e irrepetible de cada ser humano
y la pluralidad radical e imprevisible de la coexistencia entre
los humanos.

Discurso (Speech/ Sprechen): componente integral de la accién
como praxis: las palabras dichas en publico revelan la accién, y
las acciones iluminan y encarnan los discursos.

Estaunismo (Stalinism): la segunda forma en que se ha realizado el
totalitarismo, que resulta menos plenaria, menos extrema que
el nazismo. Toma su nombre de Josef Stalin, quien entre 1922y
1953 lider6 la Unién Soviética e implanté un régimen de terror
especialmente virulento en la década de 1930.

FenomenoLoGlA (Phenomenology): andlisis filoséfico que examina las
estructuras en que las cosas, los hombres y el mundo aparecen
ante la experiencia. Su maximo representante es Edmund Hus-
serl, con quien Arendt estudié en 1926.

IpeoLoGla ToTaLTARIA ( Totalitarian ideology): reduccién de toda la rea-
lidad a un (nico contenido omniabarcador en el que se cifra la
omnipotencia de la naturaleza y de la historia, y que es encarna-
do por el movimiento politico 0 que este hace suyo. En el caso
del nazismo, esa ideologia es el racismo; en el del estalinismo,
lo es el clasismo biologicista.

ImperiaLISMO (Imperialism): politica que halla su origen en el si-
glo XX y que hace referencia a la expansién de la soberania
estatal de las potencias europeas a vastos territorios de ultra-
mar, especialmente en Africa y Asia, cuyas poblaciones nativas



carccian de un estatuto politico definido, pues no cran siibditos
ni esclavos ni tampoco ciudadanos.

Jucio (Judging): facultad del espiritu humano de tomar postura
valorativa en asuntos humanos en los que no cabe un cono-
cimiento obijetivo. El juicio razonado tiene especial relevancia
en el dmbito de los asuntos piblicos en que ha de tomar en
consideracién la multiplicidad de las perspectivas implicadas.

Lasor (Labour/ Arbeit): forma infima de la vida activa en la que el
cuerpo menesteroso del viviente, del animal, se provee sin cesar
de los bienes consuntivos que necesita para la continuacién de
su propia existencia natural. El hombre en su condicién natural
es un mero animal laborans.

Lisertao (Freedom): experiencia no interna sino mds bien externa
de poder actuar en comiin, a la vista unos de otros y por el dis-
curso y la discusién entre iguales.

Mat raoicaL (Radical evil): cualidad o indole del mal que provocan
los totalitarismos, y en particular el mal que trae consigo el ex-
terminio sistemdtico de otros seres humanos por razén de su
raza o condicién. Tiene esencialmente que ver con la reduccién
deliberada a superfluos, a sobrantes, de los seres humanos. En
la perspectiva de los supervivientes es un mal que, siendo im-
perdonable, es también incastigable de alguna manera que sea
adecuada o proporcionada.

Munoo (World/ Welt): es el espacio que reidne y trama las obras
creadas por el hombre y en el que estas aparecen. Permite la di-
ferenciacién y a la vez la relacién entre los individuos, al modo
en que la mesa permite distinguir y a la vez reunir a los comen-
sales. Este espacio artificial de aparicién de todo, pero que él
mismo no es propiamente fabricado, estd siempre «entre» las
cosas y «por entre» los vivientes humanos que lo habitan. Su
cuidado estd encomendado propiamente a la praxis.

Naraupap (Natality): principio esencial segiin el cual cada ser hu-
mano es en si mismo un comienzo Gnico e irrepetible, y por
serlo es capaz de iniciar lo imprevisible en medio de sus seme-
jantes, capaz de proponer lo inesperado. El hecho de ser un
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nacido, de ser un inicio, se corresponde con la posibilidad de
dar comienzo a procesos inéditos de accién de cara a los otros
seres humanos.

Nazismo (Nazism): ideologia de caracter racista y ultranacionalis-
ta surgida en Alemania tras la derrota en la Primera Guerra
Mundial y régimen que goberné el pais entre 1933 y 1945. Para
Arendt, representa la forma més plena conocida de realizacién
del totalitarismo.

Pensar (Thinking): didlogo del yo consigo mismo acerca del signi-
ficado de lo que pasa y de lo que existe.

Puraubap (Plurality): principio esencial segin el cual, siendo to-
dos los seres humanos semejantes entre sf, es decir, hombres,
ninguno es igual a otro y ninguno es la repeticién de un modelo
comun o el mero ejemplo de una naturaleza invariante. La con-
dicién humana consiste en que cada ser humano es singular e
irreductible, y en que por ello unos con otros coexisten desde
esta radical pluralidad. La natalidad, vista desde la perspectiva
de la coexistencia intersubjetiva, es la pluralidad.

Pooer (Power); condicion inherente a la praxis como accién poli-
tica, que tiene un cardcter intersubjetivo y por la cual una plu-
ralidad de seres humanos despliega su capacidad de actuar. Se
contrapone al ejercicio de la pura violencia como coaccién.

Praxis (Action/ Handeln): forma de la vida activa que se levanta
sobre la labor y el trabajo y por la cual una pluralidad de seres
humanos en condiciones de igualdad toman iniciativas y asu-
men determinaciones a propésito del mundo que ellos mismos
habitan. La praxis es la accién politica compartida en libertad
0, lo que es lo mismo, desplegada entre iguales y permeada por
el discurso; por ello su expresién latina es inter homines esse.
La propia ciudad (polis) se define por albergar la vida politica
y por depender de la actividad ciudadana. A diferencia del tra-
bajo, la praxis es imprevisible e irreversible.

Revorucion (Revolution): interrupcién por la praxis del orden im-
perante de dominacién o autoridad, que se halla en la encruci-
jada de o bien instaurar un nuevo orden de libertad duradera,



o bien dar paso, por la violencia, a una lorma distinta de la
dominacién.

Socieoao (Society): el medio humano de la labor, ¢l consumo, la
procreacién, el trabajo, la administracion de los bienes, etc.,
que propiamente no conoce la praxis.

Sociepap DE consumibores (A Consumer’s Society): medio humano ca-
racteristico de la modernidad en la segunda mitad del siglo xx,
en que tras el triunfo del homo faber se ha producido la apo-
teosis del animal laborans. El ser humano se entrega al ciclo
incesante de la produccién de bienes y la satisfaccién de nuevas
necesidades. Esta sociedad de consumo comporta la aparicién
masiva en el espacio ptiblico de las actividades y los quehaceres
privados, que se «tragan» el mundo que antes se intercalaba de
una manera estable entre los distintos sujetos.

Torauvarismo (Totalitarianism): forma de dominacién politica des-
conocida antes del siglo XX y en la cual no es solo la liber-
tad de los seres humanos y la coexistencia civil el objeto de
destruccién, tal como ocurria en las tiranias del pasado. La
condicién humana y el mundo de la vida en su conjunto son
desafiados por una ideologia incondicional que pretende la re-
modelacién de la humanidad por la violencia. El nazismo ale-
mén y el estalinismo soviético encarnan lo que es un régimen
totalitario.

Trasaso (Work/ Herstellen): forma de la vida activa que se levan-
ta sobre la labor y en la cual el ser humano construye objetos
artificiales y utensilios duraderos que erigen un mundo, un en-
torno humano a resguardo de la naturaleza. Sin la actividad del
homo faber no habria en rigor condicién humana. En el trabajo
rigen las categorias medios-fin; el fin de la actividad se identifi-
ca con la obra fabricada,

Vioa activa (Active life): existencia sumergida en la trama de la rea-
lidad y que interviene sobre los hechos, originando nuevos he-
chos. Es una necesidad estructural de los vivientes y se contra-
pone a la vida contemplativa, que es una posibilidad al alcance
ocasional de solo algunos vivientes humanos.
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Vioa contempuativa (Comtemplative life): posibilidad de la vida hu-
mana de suspender temporalmente todo quehacer prictico y
de sumirse en la contemplacién teérica de lo necesario o lo
absoluto, ya sea el cosmos, su belleza, Dios, el Ser, etc. La con-
templacién, que de uno u otro modo se refiere a la totalidad
de lo que existe, no es lo mismo que el conocimiento racional,
conceptual, de uno u otro sector de la realidad.

Viotenaia (Violence): ejercicio de coaccién basado en la superiori-
dad de la fuerza y de los medios o instrumentos que la impo-
nen. De suyo no genera poder, solo lo destruye.

Vouuntap (Willing): facultad de ordenarse el yo a si mismo un curso
de accién y de imponerlo en su fuero interno. La voluntad en
este sentido, como libre arbitrio, no es el principio unitario de
la vida activa.



LECTURAS RECOMENDADAS

Biruees, F., Una berencia sin testamento: Hannab Arendt, Barcelona,
Herder, 2007. La autora vuelca en este libro una larga trayec-
toria de estudiosa, traductora y difusora del pensamiento aren-
dtiano. El titulo elegido evoca el modo de pensar de Arendt
a partir de la insobornable conciencia de que la tradicién inte-
lectual y politica de Occidente se habia roto.

Formn, S., El totalitarismo: trayectoria de una idea limite, Barcelona,
Herder, 2008. Aunque la autora es la mdxima especialista ita-
liana en Arendt, el interés peculiar de esta obra radica en que la
comprensién arendtiana del totalitarismo se articula como una
clave de orientacién para reconstruir hacia atris la historia del
concepto y para examinar hacia delante, hacia el presente, los
desarrollos que esta categoria ha tenido y las realidades politi-
cas bajo las que hoy puede enmascararse.

—, Vida del espiritu y tiempo de la polis. Hannabh Arendt entre
filosofia y politica, Valencia, Ediciones Citedra/ Universitat de
Valéncia/ Instituto de la Mujer, 2001. Este libro es a la vez una
exposicién que retine una enorme informacién sobre la obra de
la fil6sofa y una interpretacion en primera persona. Sin atener-
se a una indagacién cronolégica de la produccién arendtiana,
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explora con agudeza cdmo Arendt se sittia respecto de «la gran
tradicién» del pensamiento occidental, y asi, con y contra ella,
«vuelve a pensar la historia, la revolucién, la politica».

Larer, C., La reconstruccion de los derechos humanos. Un didlogo
con el pensamiento de Hannah Arendt, Ciudad de México, Fon-
do de Cultura Econémica, 1994. Esta larga monografia saca un
enorme partido a las aportaciones de Arendt a la comprensién
del derecho, reivindicando la relevancia de su pensamiento en
los grandes debates juridico-politicos del presente.

Loso, M. F,, Hannah Arendt y la pregunta por la relacion entre el
pensamiento y la accion, Buenos Aires, Biblos, 2012. Esta rigu-
rosa investigacion sostiene que los anilisis de Arendt ofrecen
poderosos argumentos para afirmar la necesaria comunicacién
interna entre pensar y actuar, y otros no menos firmes para sub-
rayar su autonomia e incomunicacion.

SancHez MuRoz, C., Hannab Arendt. El espacio de la politica, Madrid,
Centro de Estudios Politicos y Constitucionales, 2003. Se trata
de la primera monografia en castellano sobre Arendt que abar-
ca gran parte del pensamiento de la autora. Las exposiciones
son claras y sélidas.

VV.AA,, Hannab Arendt. El legado de la mirada, Madrid, Sequitur,
2008. Los ensayos reunidos en esta obra proceden de destaca-
dos especialistas mundiales en la obra de Arendt (Bernstein,
Canovan, Vila, etc.), a los que en esta segunda edicién se afia-
dieron otros tres textos de autores castellanoparlantes (Fina Bi-
rulés, Daniel Mundo y Agustin Serrano de Haro). Ofrece una
buena panordmica sobre los grandes temas arendtianos.

Youne-Bruen, E., Hannah Arendt. Una biografta, Barcelona, Paidés
Ibérica, 2006. Biografia de referencia sobre Arendt, compuesta
por quien fue alumna y discipula suya en la New School de
Nueva York. La extraordinaria viveza de la obra atraviesa, sin
decaer en ningiin momento, las distintas etapas y circunstancias
de la vida de la biografiada y nunca pierde de vista su condicién
de pensadora. Esta muy bien traducida al castellano.
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Hannah Arendt lia marcado el pensamiento politico y social de la segunda
mitad del siglo xx por su meditacion sobre el totalitarismo, que encarnaban
el nazismo y el estalinismo. Estos dos regimenes contrapuestos representa-
ban una nueva forma de dominacién total, nunca vista hasta ese momento,
la cual, al recurrir permanentemente al terror para conseguir sus fines de
supremacia universal, destruia la propia condicion humana. EI hecho de
gue este proceso fuera llevado a cabo con la eficaz colaboracion de un gran
numero de personas «normales» llevo a la filosofa a reflexionar sobre la «ba-
nalidad del mal», una expresion que alin hoy sigue siendo motivo de gran
controversia.
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