Teoria feminista e o conceito de espago publico de Hannah Arendt
SEYLA BENHABIB

Para a teoria feminista contemporinea o pensamento de Hannah Arendt permanece
intrigante, desafiador e, as vezes, enfurecedor. O desapontamento e raiva que experimentamos
enquanto tedricas feministas quando confrontadas com algumas das distingdes caracteristicas de
Arendt, como aquelas entre liberdade e necessidade, o puiblico e o privado, o masculino e o

feminino, foi melhor expressado nas seguintes palavras afiadas de Hanna Pitkin:

“R possivel que Arendt mantenha uma doutrina tio abjeta — uma que negue a
possibilidade de liberdade, de uma vida verdadeiramente humana, e mesmo da
realidade, para todos além de um punhado de homens que dominam todos os
outros e os excluem do privilégio pela violéncia? E quando os excluidos e
miserdveis entram na histdria, é possivel que Arendt condene-os por sua fiiria,
sua faléncia em respeitar a ‘imparcialidade da justica e das leis”? Imparcialidade!
Justical Onde estavam esses principios quando a imensa maioria era relegada 2
degradagio e miséria?” (Pitkin, 1981: 336)

Seguindo esse comentirio devastador, a mesma Pitkin expressa a segunda reagio mais
comum experienciada face ao trabalho de Arendt pelas tedricas feministas contemporaneas, a
saber, perplexidade. “Mas hi mais erro aqui que injusti¢a. Pois, eu sugiro, nio é possivel nem o
sentido mesmo de politica” (Pitkin, 1981: 336). Percebendo que algo estd errado com essa visio
atribuida a4 Arendt, Pitkin, no restante de seu texto, se move para uma visio mais sutil do
conceito de politico e da relagio entre puiblico e privado em Arendt. “Ainda, pode ser realmente
isso que Arendt quer dizer?”, ela escreve. “Por que ela deveria prejudicar seus proprios esfor¢os
para salvar a vida publica, politica?” (Pitkin, 1981: 338).

Nio hd resposta simples para essa questio. Considere algumas das passagens iniciais de A

condicdo humana.

“O fato de que a era moderna emancipou a classe trabalhadora e as mulheres
praticamente no mesmo momento histérico deve certamente ser contado
juntamente com as caracteristicas de uma era que nio acredita mais que fungdes
corporais e preocupagdes materiais devam ser escondidas. O que é mais
sintomitico da natureza desses fendmenos é que os poucos resquicios de

privacidade estrita mesmo em nossas proprias civilizagdes se relacionam com as



‘necessidades’, no sentido original de estar necessitado por ter um corpo.”
(Arendt, 1973 [1958]: 73)

E como se, para Arendt, a era moderna estivesse baseada em um erro categorial, ou
melhor, em uma série de erros, um deles seria aceitar que “fun¢des corporais” e “preocupagdes
materiais” podem se tornar “assuntos publicos”. Que implicag¢des isso tem para as mulheres? Isso
significa que a emancipagio das mulheres é ainda mais problemitica que a dos trabalhadores
porque elas parecem ser “representantes do reino do corpo” — apesar de nio terem nos contado
como ou por qué? Ao entrar no espaco publico as mulheres parecem estar trazendo com elas o
principio de realidade para dentro dessa esfera, a saber, as necessidades que se originam do fato
de ter um corpo, e que, do ponto de vista de Arendt, estritamente nio tem espago no publico.
Expressado de forma mais clara, a emancipagio das mulheres subverte a arquitetura da filosofia
politica de Arendt e sua reivindicagio de que “cada atividade humana aponta para sua
localizagdo apropriada no mundo” (Arendt, 1973: 73). E, portanto, dificil de evitar a impressio
de que nessas passagens iniciais de A condi¢do humana Arendt ontologiza a divisio do trabalho
entre os sexos, e aquelas pressuposicdes bioldgicas que tém historicamente confinado as
mulheres ao reino da familia e somente 2 esfera da reprodugio’.

Se isso é tudo o que pode ser dito a respeito do significado da filosofia politica de Hannah
Arendt para a teoria feminista contemporinea, entio talvez nds devéssemos simplesmente
relegar Arendt 4 categoria daquelas poucas mulheres que, sendo excepcionalmente talentosas e
brilhantes, foram, para usar a frase de Arendt, “parias”, isto é, outsiders. Apesar de, enquanto
périas, essas mulheres nio pertencerem a comunidade predominantemente masculina de
pesquisadores e pensadores, elas também nio converteram seus status de parias em um desafio e

”2 Por

questionamento coletivo da “propriedade intelectual que elas foram instadas a administrar
que nio admitir simplesmente que Hannah Arendt era uma pré-feminista, ou talvez até mesmo

uma antifeminista que, de acordo com sua bidgrafa Elisabeth Young-Bruehl, “tinha suspeita de

! Em um artigo recente Mary Dietz forneceu uma leitura feminista do “subtexto de género” da ostensiva
neutralidade de género da anilise de Arendt sobre as atividades “humanas” de trabalho, labor e acio.
Dietz mostra de forma bastante persuasiva que apesar dessas atividades humanas nio serem associadas
pela prépria Arendt com nenhum tipo especifico de organizagio de género, é 6bvio que sio as mulheres
que executam essas atividades mais essenciais para a compreensio arendtiana de labor: cozinhar, limpar,
costurar, consertar, arrumar — essas atividades necessirias para a continuagio diiria da vida e a
regeneragio do corpo; e é claro, aquelas atividades reprodutivas e afetivas, como o parto e a criagio de
criangas, mas também os idosos, os doentes, e os necessitados (ver Arendt, 1973 [1958]: 96 ss; e Mary
Dietz, 1990: 232-53.

2 Essa é a frase que a propria Arendt cita de Morris Goldstein no contexto da discussdo sobre a
dificuldade dos judeus alemies em administrar uma “propriedade”, isto é, a tradicio intelectual alema,
que nio era deles mesmos e que os exclufa. Moritz Goldstein, “Deutsch-Juedischer Parnass”, como
citado em Arendt, “Walter Benjamin”, 1968 [1955]: 183-4. A exata citagio de Goldstein diz: “Nés
judeus administramos a propriedade intelectual de um povo que nos nega o direito e a habilidade de
tazé-lo”.



mulheres ‘que davam ordens’, cética sobre se mulheres deviam ou nio ser lideres politicas, e
firmemente opositora das dimensdes sociais da emancipagio das mulheres [Women’s
Liberation]” (Young-Bruehl, 1982: 238).

Ainda assim, uma troca critica entre a filosofia politica de Hannah Arendt e a teoria
feminista contemporanea pode ser iluminadora para ambos os lados. Uma vez que a segunda
onda do movimento de mulheres fez do lema “o pessoal é politico” um de seus poucos e
duradouros pontos de encontro, hi um desafiador problema conceitual e politico que feministas
tém que enfrentar quando leem Arendt. Nio seria talvez o feminismo, em lugar do pensamento
de Arendt, a repousar sobre um erro categorial, e a tentativa de “politizar” o privado levaria nio
a emancipagio das mulheres, mas 4 eliminagio dos tltimos vestigios de liberdade humana no
mundo moderno? De Theodor Adorno e Christopher Lasch 2 esquerda, 3 Gertrud Himmelfarb,
e Irving Kristol 4 direita, com liberais como Ronald Dworkin, John Rawls e Bruce Ackerman
espalhados pelo centro, hd um importante argumento no pensamento politico ocidental no
sentido de que a manutencgio de alguns limites entre as esferas puiblica e privada é essencial para
preservar a liberdade humana. As tedricas feministas nos disseram onde essa linha precisa ser
marcada ou a frase “o pessoal é politico” é um convite a uma outra versio da politica autoritaria?

Para a teoria feminista contemporinea o pensamento de Hannah Arendt é também
desafiador por haver um nimero de retratos fascinantes de mulheres em seu trabalho. De seu
livro inicial Rahel Varnhagen (Arendt, 1974 [1957]) ao seu texto sobre Rosa Luxemburgo
(Arendt, 1968 [1955]: 33-57), e seu retrato de Isak Dinesen (ibid: 95-111), figuras femininas e
reflexdes magistrais sobre suas vidas estdo presentes enquanto tema, ainda que nio principal, no
corpus arendtiano. Encaixar essas mulheres, suas vidas e aspira¢des, e a visio de Arendt sobre
elas na estrutura categorial de seu pensamento politico é ainda um trabalho hermenéutico a ser
empreendido. Finalmente, hd também as feministas contemporaneas que argumentam nio
apenas que, apesar da hostilidade e antagonismo aparentes entre os objetivos feministas e o
pensamento politico de Arendt, uma leitura mais profunda de seu trabalho forneceria categorias
que carregam uma genuina afinidade com as reivindica¢des radicais do feminismo
contemporineo, mas também que na experiéncia dos movimentos de mulheres pode-se
redescobrir aqueles aspectos fenomenoldgicos de politica revoluciondria que Arendt analisou
tdo brilhantemente. O primeiro argumento foi apresentado por Nancy C. M. Hartsock e o
segundo por Ann M. Lane.

Eu seu livio Money, Sex and Power. Toward a Feminist Historical Materialism, Nancy

Hartsock escreveus

“O argumento de Arendt a respeito da relagio préxima entre poder,
comunidade e agio pode ser considerado idiossincritico. As modificagdes que
ela faz tendem, de maneira geral, a reduzir a tensdo e oposi¢io e a fornecer uma
visdo da comunidade politica como um mundo compartilhado e comum, no

qual o individual tanto se mistura com os outros quanto se distingue. Questdes
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sobre exercer o poder sobre os outros sio definidas em termos de
‘empoderamento’, e o exercicio de poder se torna potencialidade e capacidade.
Mas essas modificagdes do modelo agonal de politica e poder compartilham
algumas caracteristicas importantes com as ideias de muitos outros tedricos do
poder”. (Hartsock, 1985: 222)

Hartsock entio analisa as visdes de Dorothy Emmet, Hanna Pitkin e Berenice Carroll,
descobrindo em seus trabalhos a virada j4 iniciada por Arendt ao pensar a respeito do poder na
filosofia politica (Hartsock, 1985: 222-30). E comum a essas pensadoras uma virada na visio de
uma concepgio instrumental de poder, tio caracteristica da tradi¢io desde Thomas Hobbes até
Max Weber, para uma visio colaborativa; em lugar de ver o poder como divisivo, essas
pensadoras o veem como integrador, em lugar de considerar como dominagio, elas pensam o
poder como “empoderamento”, como atividade libertadora.

Sio precisamente esses aspectos do pensamento politico de Arendt que Ann M. Lane
também enfatiza em sua tentativa de mostrar que a “fenomenologia de opressio e libertagio”
(em minhas palavras) de Arendt continua a iluminar as lutas das mulheres. Insistindo que
reorientemos nossa aten¢io para os trabalhos iniciais de Arendt, particularmente sobre seu

encontro com o Sionismo nos anos 1930°, Ann Lane escreve:

“Mesmo se ela nio for feminista, a teoria politica de Arendt compartilha muito
com aquelas que sdo... Mesmo que ela se afaste de Arendt, Rich [Lane est4 se
referindo 3 Adrianne Rich] identifica os mesmos problemas para o feminismo
que Arendt destacou para o Sionismo: a qualidade da vida como um outsider; a
tradi¢io implicita de identidade para o piria que fornece recursos para recriar a
coletividade; os experimentos sociais que sio modelos para toda a comunidade.”
(Lane, 1983: 112)

Neste artigo, eu sigo a estratégia de questionamento que eu descrevo como “pensar com
Arendt contra Arendt”. Eu sou muito simpdtica aquelas tedricas como Pitkin, Hartsock, Lane,
e, mais recentemente, Mary Dietz (1990: 232-53), que buscam recuperar do pensamento
politico de Arendt aquelas jéias de percep¢io que ainda podem iluminar nossas lutas enquanto
contemporineos. Assim como Arendt se apropriou da tradi¢io politica do Ocidente, nio no
espirito de um exercicio escolastico, mas no espirito de questionamento e didlogo de forma a
orientar a mente no presente, nds também podemos nos engajar com o trabalho dela hoje para

iluminar algumas das mais profundas confusdes de nosso tempo. Uma dessas confusdes é a

% Alguns dos aspectos menos conhecidos da ocupagio continua de Arendt com a identidade e politica
judaicas foram recentemente documentadas em Dagmar Barnouw (1990).



mudanca dos limites do politico em nossas sociedades* e, com isso, a inconstante linha entre o
dominio publico e o privado. Eu defendo que estabelecer uma “conversagio dialética” com
Hannah Arendt sobre os conceitos de ptblico e de privado é crucial nessa conjuntura histérica.
Esse é o caso ndo s6 porque esses conceitos sio tdo essenciais para a nossa vida politica que
qualquer subversio aparentemente simplista deles ird, no melhor dos cendrios, nos levar, como
feministas, a perder aliados politicos e, no pior dos casos, nos aterrar em utopias autoritarias,
mas também porque essa tarefa é importante. A teoria feminista contemporanea precisa de um
conceito de espago publico que seja articulado com uma visio libertadora das relagdes humanas.
Nessa conversagio dialética os parceiros nio permanecem inalterados: enquanto eu modifico o
conceito de espago publico de Arendt na dire¢io de um modelo dialdgico e procedimental, eu
sugiro que a teoria feminista contemporanea, em sua recusa em articular uma concepgao
positiva de privacidade, acaba por enfraquecer alguns de seus proprios impulsos emancipatdrios.

Ao longo desse artigo eu escrevo “teoria feminista” no singular. Esse uso nio reflete
minha suposi¢io de que existe apenas uma tradi¢io definidora ou autoritiria na teoria feminista.
Atualmente, a teoria feminista reflete todas as rupturas e fragdes das disputas correntes nas
humanidades, variando do pés-modernismo ao neo-pragmatismo, do liberalismo ao feminismo
psicanalitico. No contexto atual, porém, eu penso que € seguro assumir que existe uma
suposi¢io que une a teorizagdo feminista e que distingue esse grupo daquele das teorias cegas ao
género como a de Arendt. A categoria de “género”, isto é, o estudo da construgio social e
cultural, da interpretagio, da internalizagio e da reprodugio da diferenca sexual, é a differentia
specifica da teoria feminista, embora as feministas vio discordar na explicagio e interpretagio

desses processos.
DOIS MODELOS DE ESPACO PUBLICO

Sem dividas Hannah Arendt é a pessoa central no pensamento politico desse século, cujo
pensamento nos relembrou com grande agudeza dos “tesouros perdidos” de nossa tradi¢io de
pensamento politico, e especialmente sobre a “perda” do espago publico, der dffentlich Raum,
durante a modernidade (ver Benhabib, 1990: 167-96). O maior trabalho teérico de Hannah
Arendt, A condi¢io humana, é comumente, e nio de forma completamente injustificada, tratado
como uma obra politica anti-modernista. Por “ascensio do social” Arendt entende a
diferenciagdo institucional das sociedades modernas em um espago estritamente politico, por
um lado, e 0 mercado e a familia, por outro. Como resultado dessas transformagdes, processos
econdmicos que tinham estado até entio confinados no “sombrio reino da familia” se
emanciparam e tornaram-se assuntos publicos. O mesmo processo histérico que produziu o

moderno estado constitucional também criou a “sociedade”, aquele dominio de interagio social

* Ver Charles S. Maier (1987: 12 ss) sobre o estado de bem-estar social, questdes das mulheres, e a
mudanga dos limites do politico; ver também Lauro Balbo, “Family, Women and the State: Notes
toward a typology of family roles and public intervention”, in Maier (1987: 201-21).



que se interpds entre a “familia”, por um lado, e o estado politico, por outro (Arendt, 1973: 38-
49). Arendt vé nesse processo a obstrugio do politico pelo “social” e a transformagio do espago
publico da politica em um pseudo-espago de interacio no qual os individuos nio mais “agem”,
mas “apenas se comportam” como produtores econdmicos, consumidores e moradores da
cidade.

Essa consideragio implacavelmente negativa da “ascensio do social” e o declinio do
espago publico tem sido identificado como o cerne do nostilgico anti-modernismo de Arendt
(Lasch, 1983; Habermas, 1977). Ainda que seja grosseiramente enganador ler Hannah Arendt
como uma pensadora apenas ou essencialmente nostilgica. Ela dedicou tanto espago em seu
trabalho analisando os dilemas e perspectivas da politica na modernidade quanto ao declinio do
espago puiblico na modernidade. Se nio lemos a sua consideragio a respeito do desaparecimento
do espago ptiblico como uma histéria de declinio [Verfallsgeschichte], entio como devemos
interpretar isso?” Se localizamos o conceito de “espago publico” de Arendt no contexto de sua
teoria do totalitarismo, o termo adquire uma variedade de significados muito diferentes
daqueles dominantes em A condicio humana. Essa figura topogrifica é sugerida cedo em seu
trabalho, no fim de As origens do totalitarismo (Arendt, 1967 [1950]), para comparar virias

formas de priticas politicas. O governo constitucional é comparado com mover-se em um

® Eu argumentei em outros lugares que a chave aqui é a metodologia impar de Arendt que concebe o
pensamento politico como contar histérias [story-telling]. Visto desta maneira, sua “histéria” da
transformagio do espago publico é um “exercicio” de reflexio. Tal exercicio escava por baixo dos
escombros da histéria a fim de recuperar aquelas “pérolas” da existéncia passada, com suas camadas de
significado sedimentadas e escondidas, de forma a retirar delas uma histéria que possa orientar a mente
no futuro. A vocagio do tedrico como um “contador de histérias” é a linha unificadora das anilises
politicas e filosoficas de Arendt desde as origens do totalitarismo, passando por suas reflexdes sobre as
Revolugdes Francesa e Americana, por sua teoria do espago ptiblico até suas palavras finais no primeiro
volume de A vida do espirito a respeito do “pensar” (1971). Lido sob esta luz, a consideragio de Arendt
sobre a “ascensio do social” e o declinio do espago puiblico nas condigdes da modernidade nio pode ser
vista como uma nostélgica histéria de declinio [Verfallsgeschicte], e sim entendido como uma tentativa de
pensar através da histéria humana sedimentada nas camadas da linguagem. Precisamos aprender a
identificar esses momentos de ruptura, deslocamento, e perturba¢io na historia. Em tais momentos a
linguagem é a testemunha das mais profundas transformagdes que acontecem na vida humana.
Entretanto, Arendt nio estd livre de suposi¢des derivadas de uma Ursprungsphilosophie que postula um
estado original ou ponto temporal como a fonte privilegiada de onde devemos tragar o fendmeno de
forma a capturar seu “verdadeiro” significado. De forma oposta a ruptura, deslocamento e perturbagio,
essa visdo d4 énfase 4 continuidade entre a origem no passado e a condigio no presente, e busca desvelar
na origem a esséncia perdida e oculta do fenémeno. Hé realmente duas linhagens no pensamento de
Hannah Arendt, uma que corresponde a0 método da historiografia fragmentiria, e inspirada por Walter
Benjamin; a outra, inspirada pela fenomenologia de Husserl e de Heidegger, e de acordo com a qual
memoria é a recolegio mimética das origens perdidas do fendmeno como contida em alguma
experiéncia humana fundamental. Em conformidade com essa tltima abordagem, sio abundantes as
evocagdes do “sentido original de politica” ou da distingio “perdida” entre publico e privado em A
condigdo humana. Ver Benhabib, 1990, para uma discussdo completa sobre ao enigmas metodoldgicos das
anilises de Arendt sobre o totalitarismo.



espago onde o direito é como as cercas que separam os edificios e as pessoas podem orientar-se
em territério conhecido. Tirania é como um deserto; sob condi¢cdes de tirania as pessoas
movem-se em um espaco vasto, aberto e desconhecido, onde a vontade do tirano
ocasionalmente atinge as pessoas como uma tempestade de areia 3 um viajante do deserto.
Totalitarismo nio tem topologia espacial: é como uma bragadeira de ferro, comprimindo as
pessoas cada vez mais juntas até que elas se tornam uma s6 (Arendt, 1967: 466).

Os conceitos de espago publico “agonistico” versus “associacional” podem capturar esse
contraste. De acordo com a visio “agonistica” o espago publico representa o espago das
aparéncias onde a grandeza moral e politica, o heroismo, a proeminéncia, sio reveladas,
expostas, compartilhadas com outros. Esse é um espaco competitivo, no qual as pessoas
competem por reconhecimento, precedéncia e aclamagio. O espago agonal é baseado em
competi¢do em lugar de colaboragio; ele individua aqueles que participam dele e os coloca
separados uns dos outros; é exclusivo no sentido de que pressupde fortes critérios de
pertencimento e lealdade de seus participantes.

Em contraste, de acordo com a visio “associacional” o espago ptiblico emerge sempre que
e onde quer que, nas palavras de Arendt, “homens agem conjuntamente”. Nesse modelo o
espago puiblico é o espago “onde a liberdade pode aparecer” (Arendt, 1968 [1955]: 4). Nio é um
espago em um sentido topogrifico ou institucional: uma prefeitura ou uma praga da cidade
onde as pessoas nio “agem conjuntamente” nio é um espago puiblico nesse sentido arendtiano.
Uma sala de jantar na qual as pessoas se juntam para ouvir um Samizdat ou na qual dissidentes
se encontram com estrangeiros pode se tornar um espago publico; assim como um campo ou
uma floresta pode também se tornar um espago puiblico caso sejam o objeto ou o local de uma
“agdo conjunta”, de uma manifestagio para parar a constru¢io de uma rodovia ou de uma base
aérea militar, por exemplo. Essas diversas locagdes topograficas se tornam espagos publicos na
medida em que se tornam “locais” de poder, de agio comum coordenada através de discurso e
persuasio. Para a prépria Arendt exemplos de recuperacio desses espagos publicos na
modernidade estdo presentes nio apenas nas Revolugdes Francesa e Americana, mas também na
resisténcia francesa durante a Segunda Guerra Mundial, na insurrei¢io hingara de 1956, e nos
movimentos pacifistas e pelos direitos civis no fim dos anos 1960 nos Estados Unidos.

Todas essas instincias historicamente diversas repetiram uma experiéncia (ver Arendk,
1973: 26). Violéncia pode ocorrer em publico ou no privado, mas sua linguagem ¢
essencialmente privada porque é a linguagem da dor. A forca, como a violéncia, pode ser
localizada em ambos os dominios. De certa forma, nio tem linguagem, e a natureza se mantém
como sua fonte quintessencial. Ela se move sem ter que persuadir ou machucar. Poder, por
outro lado, é a tinica for¢a que emana da agio, ele vem da agio miitua de um grupo de seres
humanos: uma vez em agio, as pessoas podem fazer as coisas acontecerem, se tornando, dessa

forma, a fonte de um diferente tipo de “forga”.



A CRITICA FEMINISTA AO CONCEITO DE ESPACO PUBLICO DE HANNAH
ARENDT

Enquanto toda a politica genuina e as relagdes de poder envolvem uma dimensio
agonistica, no sentido de uma competigio por distingio e exceléncia, a politica agonal também
vincula uma dimensio associativa baseada no poder da persuasio e do consenso. Nesse sentido a
forte diferenciagio entre esses dois modelos precisa ser suavizada. Mas hd um aspecto menos
benigno do espaco agonal, um que faz com que muitas feministas o denunciem como
articulando experiéncias predominantemente masculinas de morte através da guerra e da

dominagio. Em sua anilise perspicaz, Nancy Hartsock aponta que:

“No caso do guerreiro-herdi, entio, cada aspecto de eros toma forma negativa.
Relagdes com o outro tomam a forma da luta pela vitdria na batalha, a luta pelo
dominio que requer a submissio do outro ou mesmo a sua morte... O corpo e
suas necessidades, mesmo para a vida em si, sio considerados irrelevantes...
Finalmente, criatividade e criagio, questdes centrais na vida, sio substituidas

pelo guerreiro-heréi por uma fascinagio com a morte.” (Hartsock, 1985: 189)

Um dos aspectos curiosos da consideragio do espago agonal da pdlis por Arendt é que ela
subjuga e, sim, “domestica” o guerreiro-her6i homérico para produzir o cidaddo deliberativo

aristotélico. Ela escreve:

“Reflexdo era secundiria ao discurso, mas discurso e agio eram considerados
paralelos e iguais, da mesma classificagio e do mesmo tipo: e isso originalmente
significava nio apenas que a maioria da agio politica, na medida em que
permanece fora da esfera da violéncia, é de fato realizada em palavras, mas mais
fundamentalmente que encontrar as palavras certas no momento certo, para
além da informagio ou comunicagio que elas podem transmitir, é agio. Apenas

a pura violéncia é muda.” (Arendt, 1973: 26)

Em sua rejeigio da violéncia como uma forma de atividade politica, e ao substituir
phronesis no discurso pelo valor na guerra, que afinal de contas era toda a experiéncia existencial
do guerreiro-her6i homérico (pense aqui em Aquiles e sua raiva “muda”), Arendt parece ter
realizado uma transformagio bastante feminista do ideal do guerreiro homérico em um
“domesticado” e “mais razodvel” cidadio deliberativo aristotélico.

O modelo agonal de esfera publica precisa também ser criticado de uma perspectiva
adicional, que nio é nem exclusiva nem unicamente feminista. Podemos criticar esse modelo
por uma perspectiva que é mais sintonizada com a experiéncia politica da modernidade. Uma
vez que a maioria das observacdes negativas de Arendt a respeito da modernidade tem também

implicacdes para a transformagio da vida das mulheres no mundo moderno, a defesa de uma
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concep¢io mais modernista de politica, encontrada em seu modelo associativo, e a defesa da
entrada das mulheres na esfera publica estio intimamente relacionados. O espago agonal da polis
foi possivel por uma comunidade moralmente homogénea e politicamente igualitiria, mas
exclusiva, na qual agio também poderia ser a revelagio de si aos outros. Em condig¢des de
homogeneidade moral e politica e falta de anonimato, a dimensio agonal, a competi¢io por
exceléncia entre pares, pode acontecer. Para os modernos, o espaco publico é essencialmente
poroso; nem o acesso a ele nem sua agenda de debate pode ser predefinida por critérios de
homogeneidade moral e politica. Com a entrada de cada novo grupo no espago publico da
politica depois das Revolu¢des Francesa e Americana, o escopo do puiblico foi estendido. A
emancipagio dos trabalhadores fez das relagdes de propriedade um assunto publico-politico; a
emancipagio das mulheres significou que a familia e a chamada esfera privada se tornassem
questdes politicas; a obtenc¢io de direitos pelos povos nio-brancos e nio-Cristios colocou
questdes culturais de representagio coletiva de si mesmos e dos outros na agenda publica. Isso
nio é apenas o “tesouro perdido” das revolugdes que podemos todos eventualmente
compartilhar, mas igualmente, quando a liberdade emerge de a¢des em conjunto, nio pode
haver agenda que predefina os topicos da conversagio ptiblica. A luta sobre o que € incluido na
agenda publica é, ela mesma, uma luta por justica e liberdade.

Talvez o episédio que melhor ilustre esse ponto cego no pensamento de Hannah Arendt é
aquele da dessegregacio escolar em Little Rock, Arkansas. Arendt comparou as demandas dos
pais negros, apoiada pela Suprema Corte dos Estados Unidos, de ter os filhos admitidos em
escolas previamente definidas como apenas para brancos, ao desejo dos alpinistas sociais de
serem reconhecidos em uma sociedade que nio quis admiti-los. Desta vez Arendt nio
conseguiu fazer a “distingdo fina” em uma questio politica, algo que, em outros momentos, ela
tanto cultivou, e confundiu uma questdo de justica ptiblica — igualdade de acesso a educagio —
com uma questio de preferéncia social — quem meus amigos sio ou quem eu convido para
jantar. E algo a se dar crédito, por outro lado, que apds a intervengio do escritor negro Ralph
Ellison, ela teve a elegancia de reverter sua posi¢io®.

Na raiz das vacila¢gdes de Arendt sobre o que é e 0 que nio é assunto apropriado para ser
discutido na esfera publica, estd um outro problema mais importante, a saber, seu “essencialismo
fenomenolégico”. Com isso eu quero dizer sua crenga de que cada tipo de atividade humana
tem seu proprio “lugar” no mundo, e que esse lugar é o tinico espago auténtico onde esse tipo
de atividade pode realmente se revelar (Arendt, 1973: 73ss). De acordo com suposi¢des
essencialistas, “espaco puiblico” é frequentemente definido ou como espago no qual apenas um
certo tipo de atividade acontece, a saber, a agio em oposi¢io ao trabalho ou labor, ou é
delimitado de outras esferas “sociais” com referéncia ao conteiido substantivo do didlogo publico.

Ambas estratégias, em minha opinido, sio indefensiveis e levam Arendt a limitar seu conceito

® Ver Arendt (1959: 45-56); Ralph Ellison, In R. P. Warren, org. (1965) Who speaks for the negro? (New
York, 1965), 342-4; e Arendt para Ralph Ellison em uma carta de 29 de julho de 1965 como citada em
Young-Bruehl (1982: 316).



de espago puiblico de formas que nio sio compativeis com seu proprio modelo associativo.
Diferentes tipos de agdo, como trabalho e labor, podem se tornar locus do “espago publico” se
forem desafiados reflexivamente e colocados em questio do ponto de vista das relagdes de poder
assimétricas que os governam. Para dar alguns exemplos: obviamente quotas de produgio em
uma fabrica, quantas fichas um trabalhador deveria produzir por hora, pode se tornar um
assunto de “interesse pablico”, se a legitimidade daqueles que definem as cotas, o direito deles
de fazerem isso, e as razdes para o fazerem forem desafiadas. De forma semelhante, como
experiéncias nos anos 1980 nos mostraram, mesmo as questdoes mais intrincadas de estratégia
nuclear, o nimero de ogivas nucleares em um missil, o tempo necessirio para dissipa-las —
todas essas questdes assustadoramente técnicas — podem ser reclamadas como publicas em
condi¢des de legitimidade democritica e se tornarem parte do que diz respeito 2 nossa res
publica. Arendt, em contraste, relegou certos tipos de atividades como trabalho e labor, e por
extensdo questdes de economia e tecnologia, ao reino do “social”, ignorando que essas
atividades e relagdes, 3 medida em que sio baseadas em hierarquias de poder, podem também se
tornar assuntos de disputas ptiblico-politicas.

Igualmente, eu considero infrutifera a tentativa de Arendt de definir “espaco puiblico”
através da defini¢io da agenda da conversagio publica. Mesmo em seus termos, o efeito da agio
coletiva em conjunto serd sempre colocar itens novos e nio esperados na agenda do debate
publico. Assim o modelo “associacional” desenvolve nio um conceito substantivo e sim um
conceito procedimental de espago puiblico que é de fato compativel com essa visio. O que é
importante aqui nio é tanto sobre o que o discurso publico fala, e sim como ele se dé: forga e
violéncia destroem a especificidade do discurso publico ao introduzirem a linguagem “muda”
da superioridade fisica e do constrangimento e por silenciar a voz da persuasio e da convicgio.
Apenas poder é gerado pelo discurso publico e é sustentado por ele. Do ponto de vista do
modelo procedimental, nem a distingio entre o social e o politico, nem a distingdo entre
trabalho, labor e agdo sio relevantes. O que estd em jogo é o questionamento reflexivo de
questdes por todos aqueles que sio afetados por suas possiveis consequéncias e o
reconhecimento do direito deles em fazer isso.

Se, no entanto, nem assuntos de economia nem de tecnologia pertencem ao dominio do
“social” simplesmente’, em virtude dos tipos de atividades humanas que os sustentam, mas
podem se tornar assuntos ptiblico-politicos ao nivel de que as relagdes de poder que formam sua
estrutura sio desafiadas, por que nds nio podemos dizer o mesmo a respeito das atividades
tipicamente femininas como o trabalho doméstico, o atendimento das necessidades emocionais
e sexuais do corpo, o parto e a criagio dos filhos? Se o essencialismo de Arendt é implausivel

nessas outras dreas, entdo também nio seria implausivel da mesma forma quando aplicado as

" Ver nota de rodapé 9 abaixo para a discussio a respeito de alguns enigmas em torno do uso que Arendt
faz desse termo.
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atividades especificas da familia, a ndo ser, é claro, que exista um sentido no qual essas atividades

sdo, mais fundamentalmente, “privadas™ A seguinte passagem sustenta essa leitura:

“Embora a distin¢io entre privado e puiblico coincida com a oposicio entre
necessidade e liberdade, futilidade e permanéncia, e, finalmente, entre vergonha
e honra, nio é de forma alguma verdade que apenas o necessirio, o flitil e o
vergonhoso tem seu lugar préprio no reino privado. O sentido mais elementar
dos dois dominios indica que existem coisas que precisam ser escondidas e

outras que precisam ser expostas publicamente.” (Arendt, 1973: 73)

Nessa e em outras passagens, me parece que Arendt estd propondo alguma concepgio de
equilibrio humano e integridade psiquica que apenas pode ser mantido se o dominio ptiblico e
o privado mantiverem-se em certa relagdio um com o outro. Nesse contexto, por “privacidade”
Arendt nio quer dizer liberdade de religido e consciéncia que tem sido entendido
historicamente como o direito fundamental de privacidade na politica liberal; nem pensa que
existe um direito de privacidade a riqueza econdmica’. Por privacidade, na citagio acima —
“existem coisas que precisam ser escondidas e outras que precisam ser expostas publicamente” —
, Arendt quer dizer principalmente a necessidade de que alguns aspectos da esfera “doméstica-
intima” sejam escondidos do olhar puiblico. Que aspectos entio dessa esfera “doméstica-intima”
devem se manter escondidos do olho publico e protegidos da agio politica? Uma resposta a essa
questdo pode ser interpolada ao considerar a distingio em seu pensamento entre “privacidade” e
“intimidade”. E aqui um encontro surpreendente entre algumas preocupag¢des feministas e a

teoria politica de Arendt se torna visivel.
INTIMIDADE VS PRIVACIDADE NA OBRA DE HANNAH ARENDT

Hannah Arendt distingue “intimidade” e “privacidade”, e “o social” e “o politico” como

formas de vida publica’. Na emergéncia da modernidade no Ocidente ao decorrer dos séculos

8 Para Arendt propriedade e riqueza sio distintas. Enquanto propriedade, no sentido de um lugar
préprio e aquela parte do mundo que sustenta meu bem-estar didrio, é privada; riqueza é publica, e sua
apropriagio sempre sujeita a agio politica e politicas publicas (Arendt, 1973: 109 ss).

® Apesar de parecer com frequéncia que Arendt equipara a “ascensio do social” com “o declinio da esfera
ptblica” como tal, em anélise mais detida seria mais apropriado dar énfase A “transformagio” da esfera
publica sob as condi¢gdes da modernidade do politico-publico ao social-ptblico. Vida social, no sentido
que Arendt dé ao termo, é também realizada em publico, mas é um tipo diferente de “publicidade”, uma
unido pelas forgas do processo vital e nio da agido politica. Ver Arendt: “A sociedade é a forma na qual o
fato da dependéncia mutua em prol da vida, e de nada mais, adquire importincia puiblica, e na qual se
permite que as atividades relacionadas com a mera sobrevivéncia aparecam em puiblico.” (Arendt, 1973:
46). Nesse artigo eu nio estou abordando o fato de que em lugar nenhum em A condi¢io humana,
Arendt tematiza aquele aspecto da ascensio da modernidade que foi considerado um aspecto tio crucial
da época por pensadores tio diversos como G. W. F. Hegel, Alexis de Tocqueville, Jiirgen Habermas e
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XVI e XVII, Arendt vé nio apenas a transformagio do politico-ptiblico no social-publico, mas
também a transformagio do privado no “intimo”. Para a autora, a preocupagio com intimidade
e com subjetividade individual sdo aspectos do mesmo processo. Isolando os individuos e
forcando-os nos confins de atividades publicas anoénimas como o mercado de cimbio e
commodities, a era moderna também causou o culto da individualidade, a preocupagio e o
interesse com a singularidade, a autenticidade, e a harmonia psiquica do sujeito. As Confisses
de Rousseau sio o auge dessa preocupagio com o sujeito e com seu espago interno. Para
Arendt, a marca da virada para individualidade e intimidade é a auséncia de mundanidade
[wordlessness] dessas relagdes humanas. Com a ascensio do social, escritores modernos pararam
de localizar a identidade essencial para o sujeito no espago puiblico: o espago publico na forma
do “social”, e estou me referindo aqui principalmente ao mercado da troca livre de
commodities, deixa de ser a esfera na qual a individualidade é mais autenticamente revelada. De
Rousseau a Marx, tedricos modernos tematizam a “alienagio” do sujeito dos outros no mundo
social. Na frase memoravel de Hegel, “virtude” e “o curso do mundo” separam-se (Hegel, 1977
[1807]: 71).

Arendt aqui estd privilegiando um sentido de privacidade diferente de intimidade e sua

auséncia de mundanidade. Ela escreve:

“A segunda saliente caracteristica nio privativa da privacidade é que as quatro
paredes da propriedade privada de uma pessoa oferecem o tnico refigio seguro
contra o mundo puiblico comum, nio sé contra tudo o que nela ocorre, mas
também contra a sua propria publicidade, contra o fato de ser visto e ouvido.
Uma existéncia vivida inteiramente em publico, na presenca de outros, torna-
se, como se diz, superficial. Retém a sua visibilidade, mas perde a qualidade
resultante de vir 2 luz a partir de um terreno mais sombrio, que deve
permanecer oculto a fim de ndo perder sua profundidade em um sentido muito
real, nio subjetivo. O dnico modo eficaz de garantir a escuridio do que deve
ser escondido da luz da publicidade é a propriedade privada, um lugar possuido

privadamente para se esconder.” (Arendt, 1973: 71)

Certamente, o chamado de Arendt nessa passagem por “um lugar possuido privadamente

para se esconder” nio é um chamado para possuir um condominio ou uma casa privada — até

Talcott Parsons. Este aspecto é o da formagio de uma esfera independente de “associagdes civis e
politicas”, e institui¢des secunddrias dentro do social, que tem a fungio, entre outras, de mediar entre o
limitado estado politico por um lado, e a sociedade, no sentido amplo de grupos sociais divergindo e
competindo, por outro. A sociologia da modernidade de Hannah Arendt é curiosamente truncada, mas
como uma historiadora cultural e politica ela opera com uma concepg¢do muito mais rica de esfera social
moderna. Em meu livro, The reluctant modernism of Hannah Arendt (Benhabib, 2000), eu argumento que
Arendt nio negligenciou essa dimensio da modernidade em seus escritos histéricos, mas que nio
tematizou seu significado politico até muito mais tarde em sua vida.
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onde eu sei ela alugava um apartamento na cidade de Nova York e nunca possuiu nada. Para
nos aproximarmos do significado de Arendt, vamos nos lembrar aqui de Um teto todo seu de
Virginia Woolf. As semelhancas nessa busca por um espago que proporciona ao sujeito um
centro, um abrigo, um lugar para desenvolver as capacidades, sonhos e memérias, para cuidar
das feridas do ego, e para dar aquela profundidade de sentimento que, como Arendt coloca,
permite a apari¢do “a partir de um terreno mais sombrio”, sio notiveis. Essa passagem é uma
afirmagio do “lar”. Vista levando em considera¢io o enorme ntimero de sem-tetos hoje em dia,
a perspicicia da compreensio de Arendt é clara: o lar nio apenas confere ao sujeito a
profundidade sem a qual ele nio é nada além de uma sombra nas ruas, mas o lar também
fornece o espago que protege, nutre e faz com que o individuo esteja pronto para aparecer no
espago publico. O sujeito sem lar é o individuo disponivel para ser devastado pelas forgas do
social contra as quais ele tem que lutar dia ap6s dia para proteger a si mesmo.

Com o conceito de lar de Arendt — nio é a terminologia dela, mas minha — nés
atingimos o mais significativo sentido de “privacidade” em sua teoria, e o qual as tedricas
feministas nio devem apenas compartilhar, mas também cultivar. Deixe-me fazer uma
distingdo, contudo, entre uma estrutura doméstica especifica, a familia nuclear monogimica
comandada por um homem, e o “lar”. Essa é uma distin¢io que Hannah Arendt mesma nio faz,
e que é a razio central pela qual a sua afirmagio do reino privado € lida tio frequentemente
como uma justificagio a-historica de uma diviso de trabalho pelo género que historicamente
confinou mulheres burguesas modernas ao lar. Enquanto feministas mostraram que a familia
patriarcal ndo era um “lar” para a maioria das mulheres, os movimentos gays nas dltimas duas
décadas tornaram também publico que existem muitas maneiras de ser uma familia e dividir um
lar. Novas legislagdes que passaram em diversas cidades dos Estados Unidos, particularmente
Cambridge, Massachusetts, nomeiam esse tipo de associagio humana como “parcerias
domésticas”, distinguindo, portanto, entre a estrutura do “lar” e um certo tipo de
relacionamento psico-sexual e intimo. Contido no conceito de “privacidade”, especialmente
como vem sendo aplicado ao “reino doméstico-familiar”, existem diversos principios morais e
politicos. Eles podem ser nomeados intimidade, domesticidade, e o espago da individualidade.
Qual forma de relagio sexual melhor expressa intimidade nio pode mais ser ditada em termos
de categorias de identidade de género definidas biologicamente; relagdes humanas homo ou
heterossexuais podem ter sucesso ou falhar em criar intimidade para os individuos envolvidos.
Arranjos domésticos direcionados ao sustento do corpo humano e suas necessidades didrias, a
administragio de uma casa na qual sujeitos corporificados precisam ser protegidos, a criagio,
cuidado e educagio das criangas podem ser cumpridos, e historicamente vem sendo cumpridos,
por diferentes formas de parentesco e arranjos de tipo familiar. Intimidade e domesticidade
contribuem para o fomento e desenvolvimento da individualidade. Nesse sentido, o propdsito
moral e cultural primério da familia nas condi¢des de modernidade é o desenvolvimento e
florescimento de individualidades autdnomas. Embora essa explicagio expanda as categorias de

Hannah Arendt consideravelmente e as leve em dire¢des que ela nio poderia ter antecipado, ela
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é compativel com suas profundas reflexdes a respeito do sentido da esfera privada. Uma
consequéncia muito importante desse conceito reformulado de privacidade nio é apenas a
reformulacio da unidade familiar, mas também o encorajamento para legislagdes que protejam
criangas e seus provedores de cuidado com base em seu direito a um lar, entendido como o
direito moral e politico do individuo as condi¢des fisicas, materiais e espirituais para o
desenvolvimento da personalidade.

O conceito de privacidade de Hannah Arendt e a preocupagio da teoria feminista
contemporinea no que diz respeito a “um teto todo seu” podem se tornar compativeis ao longo
das linhas sugeridas acima. Mas e a respeito de sua distingdo altamente problemitica entre “o
social” e “o politico” como modalidades de vida publica? Ela é ttil para pensar sobre as lutas

contemporineas das mulheres?

“O SOCIAL” VS “O POLITICO”: POR UMA RECONSIDERACAO DAS DISTINCOES
DE ARENDT

No momento atual existem trés diferentes linhas de pesquisa entre tedricas feministas, as
quais, de diferentes maneiras, lancam novas, e até agora indetectadas, luzes sobre o conceito de
esfera publica e os conceitos correlatos de social e politico. Primeiramente, existe um corpo
crescente de historiografia feminista alternativa da génese da esfera pﬁblica. Women and the public
sphere in the age of French Revolution (1988) de Joan Landes e Women of the Republic. Intellect and
ideology in revolutionary America (1986) de Linda Kerber estio entre os mais notéveis trabalhos
de pesquisa nessa drea. Apesar de algumas diferencas na avaliagio sobre alguns autores como
Montesquieu e Rousseau, por exemplo, os dois trabalhos atacam um problema comum: a saber,
as contradi¢des de género das primeiras Republicas burguesas que defendiam igualdade
universal e liberdade por um lado, mas que simplesmente confinavam a esposa do cidadio e suas
reivindicagdes por liberdade a esfera doméstica. Esses trabalhos sugerem, mas nio respondem, a
questio conceitualmente mais desafiadora: é um fato contingente histérico, eventualmente
corrigido, vamos dizer, no curso de democracias e lutas revoluciondrias subsequentes, que a
ideologia da esfera ptiblica burguesa emergente confinou as mulheres apenas ao reino privado?

Ou seria o caso de que essa constelagio histdrica de eventos mostre que existe uma
profunda incompatibilidade entre o proprio modelo de esfera ptiblica burguesa e a inclusio das
mulheres? Tedricas que respondem essa segunda questio de maneira afirmativa podem ser
chamadas de defensoras do modelo alternativo de esfera piiblica. Seus trabalhos constituem a
segunda linha de pesquisa mais significante entre aqueles de tedricas feministas abordando o
tema. Iris Young apresentou os mais desafiadores argumentos nessa questdo: criticando o
modelo liberal-kantiano dos valores como imparcialidade, objetividade, e distanciamento na
razio pratica, Young desenvolve um modelo de “ptiblico civico”, que seria parcial para os
interesses até agora excluidos e reprimidos de certos grupos, que seria perspectivista, engajado,

enraizado e corporificado. Alterar as bases normativas desse modelo de imparcialidade renderia
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uma versdo pluralista, heterogénea, em alguma medida anénima, mas um espago puiblico mais
erdtico e carnavalesco que as versdes mais republicanas e sobrias imaginadas seja pelos
revoluciondrios franceses ou pelos americanos. Young vé o espaco civico da cidade e sua
vizinhanga como exemplificando esse ideal (Young, 1987: 56-77; 1990: 300-24).

Finalmente, hd uma linha de feministas que sio inspiradas pela teoria critica do
capitalismo tardio desenvolvida por Jiirgen Habermas e Claus Offe para as quais o conceito de
espago publico é importante do ponto de vista de articular uma critica feminista e radicalmente
democrdtica das democracias capitalistas do estado de bem-estar social. O trabalho de Nancy Fraser
tem sido uma das mais significativas contribui¢des nessa area (Fraser: 1990).

Embora essas trés dreas de pesquisa sejam proximamente relacionadas, e naturalmente se
liguem umas as outras, no presente contexto eu apenas posso sugerir como a distingio de
Arendt entre o “social” e o “politico” seria significativa do ponto de vista da terceira iniciativa,
isto é, para desenvolver uma critica feminista das sociedades do tipo de bem-estar social do
capitalismo tardio. E dentro desta perspectiva que eu situaria a minha prépria tentativa de reler
Hannah Arendt. Sem diividas nossas sociedades estdo passando por transformagdes tremendas
no presente. Nas democracias ocidentais realmente existentes, sob o impacto da corporatizagio,
a midia de massa e o crescimento de associagdes politicas de estilo empresarial, como PACs
(Comités de Agio Politica) e outros grupos de lobby, a esfera puiblica da legitimidade
democritica encolheu. O cidadio auténomo, cujo julgamento racional e participagio eram a
condigio sine qua non da esfera puiblica, foi transformado no “cidadio consumidor” de imagens
e mensagens empacotadas, ou “alvo de mensagens de e-mail” de grandes grupos de lobby e
organiza¢des. Esse empobrecimento da vida publica foi acompanhado pelo crescimento da
sociedade de vigilancia e voyeurism por um lado (Foucault) e pela “colonizagio do mundo da
vida” por outro (Habermas). Nio foi apenas a vida puablica que foi transformada, a vida privada
também passou por mudangas enormes, apenas algumas delas podem ser bem-vindas para o
desenvolvimento dos valores da legitimidade democritica e da formagio discursiva da vontade.
A predigio de Hannah Arendt de que as sociedades modernas seriam dominadas de forma
crescente pelo “social”, com o dominio da burocracia, por um lado, e a obsessiva preocupagio
com a intimidade, por outro, tem se mostrado notavelmente profética.

Como a soci6loga Helga Maria Hernes destacou, de algumas maneiras as sociedades de
bem-estar social sio aquelas nas quais a “reprodugio” se tornou publica (Hernes, 1987).
Quando, no entanto, questdes como a criagio das criangas, o cuidado pelos doentes, os jovens e
os idosos, liberdades reprodutivas, violéncia doméstica, abuso infantil e a constitui¢io de
identidades sexuais se tornam “publicas”, é muito mais frequente que se resulte uma “burocracia
patriarcal-capitalista-disciplinar” (Fraser, 1990 e 1987: 103-21; Ferguson, 1984). Essas
burocracias tém frequentemente desempoderado mulheres e outros grupos afetados e tém
definido a agenda do debate puiblico e da participagio. Ao refletir sobre essas questdes, falta 2
teoria feminista um modelo critico de espago piiblico e discurso piiblico. Um modelo critico de

espaco publico é necessirio para possibilitar que desenhemos a linha entre “juridificagio”,
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Verrechtlichung nos termos de Jiirgen Habermas, ou entre tornar “social” e “administrativo”, em
termos arendtianos, por um lado, e tornar “ptiblico”, no sentido de tornar o debate, a reflexio, a
acio e a transformagdo moral e politica acessiveis, por outro. Fazer com que assuntos de
interesse comum se tornem “publicos” nesse segundo sentido significa tornd-los crescentemente
acessiveis para modelos associativos de interagio politica; significa democratizi-los. Como
feministas, tem nos faltado um modelo critico que pudesse distinguir entre administragio
burocritica das necessidades e empoderamento coletivo democritico sobre elas. E frequente
que os debates entre feministas sejam bloqueados pelas alternativas de um reformismo liberal
legalista (a agenda NOW — Organizagio Nacional para as Mulheres -; as posi¢des da ACLU —
Unido Americana de Liberdades Civis) e de um feminismo radical que mal consegue dissimular
seus proprios tons de autoritarismo moral e politico.

Enquanto o modelo agonistico de Hannah Arendt estd em desacordo com a realidade
sociolégica da modernidade, assim como com as lutas politicas modernas por justica, o seu
modelo associativo da esfera puiblica pode ser um ponto de inicio essencial para a critica
feminista da transformagio da vida publica sob o capitalismo tardio. A politica feminista,
particularmente nos Estados Unidos, tem sido ctimplice do processo pelo qual a esfera do
publico se estendeu enquanto sua influéncia e legitimidade encolheu. O publico tem sido
identificado com o sistema legal e com a midia de forma tio impensada e sem hesitagio.
Enquanto uma nagio de voyeurs se senta assistindo testemunhos judiciais de pais abusivos,
violéncia doméstica, estupro marital, molestagio infantil, eu por vezes tenho me encolhido de
vergonha daquilo que, nas palavras de Arendt, é fazer puablico aquilo que precisa ser mantido
privado. Eu nio quero ser mal compreendida: 3 medida que os direitos dessas mulheres,
criangas, esposas foram destruidos e abusados, a lei deve protegé-los. Porém a lei é s vezes um
instrumento cego para compensar os ferimentos de individuos cujos “lares” eram seu “inferno”.
Como feministas nds assistimos a transformagio do ptiblico no social, no dominio de ninguém,
pelo exército andnimo de especialistas, juizes, advogados, servidores sociais, psiquiatras e oficiais
do bem-estar. Certamente devemos aceitar aqui a dialética inevitivel dos movimentos sociais,
que, se forem bem-sucedidos, criardo institui¢des e até mesmo burocracias para advogar e
satisfazer suas demandas na esfera publica; em outras palavras, hd certa interdependéncia entre
burocratizagio e democratizagio. No entanto também existe uma esfera da politica que nio se
exaure nem na administracio burocritica das necessidades, nem na pressio clientelista de
demandas dentro de mecanismos institucionais estabelecidos. Esta é a dimensio do politico que
envolve transformar a vergonha privada em uma reivindicagio publica, escuridio privada e

cegueira em luz publica e visibilidade. Esse tipo de politica envolve darmos “uns aos outros o

10 Para um bom exemplo da primeira tendéncia, ver Rosemarie Tong (1984); para a segunda, consultar
o trabalho de Catherine MacKinnon e o surpreendente “retorno da reprimida” ortodoxia marxista do
estado e da lei em seus escritos; ver seu artigo inicial, “Feminism, marxism, method and the state: an
agenda for theory” (1982: 1-30) e o mais recente Feminism unmodified: discourses on life and law (1987).
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mundo”. Nessa tarefa de recuperar o politico, nés podemos fazer pior do que pensar com

Hannah Arendt contra Hannah Arendt.
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Favor nio circular.
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